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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 5731. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont
adaptés du travail de Simply Chassicus.

Avec l'aide du Ciel. 11 Nissan 5731 [1971]. « Leon-  9ipy >Awy 0i*a X"5wn't j0°1 X™ .7"02

ziéme jour, le prince des enfants d'Acher, Paguiel fils B! 77N’S7}9 Qw195 XoW1 i
d'Okhran. » LR R = e “ =

Le Rabbi a prononcé ce maamar le 11 Nissan 5731 [1971], jour de son anniversaire. Il part d'un passouk qui
raconte 'inauguration du Michkan . Le onzi¢me jour, Paguiel ben Okhran, nassi [prince] de la tribu d'Acher,

apporta son korban [offrande].

Le Michkan fut érigé le premier jour de Nissan, et pendant les douze premiers jours du mois les douze tribus
apporterent des korbanot pour inaugurer le mizbéa’h (autel) — une tribu par jour. C’est pourquoi 'usage veut
que l'on récite chaque année, durant les douze premiers jours de Nissan, le passage qui décrit les korbanot de
chaque nassi. Le nassi de la tribu d’Acher apporta les siens le onzi¢me jour, qui correspond au 11 Nissan —

I’anniversaire du Rabbi.

« Le onzi¢me jour, le prince des enfants d'Acher. »  NIPRY WX °129 N°trd 09 Ay "nwy 012
Le Midrach rapporte que totltes les trib?s regurent bN']W’ r?W ]ﬂ’.'ﬂ N3 ow 00w ]73 W'l'm;
leur nom en vue de la guéoula d'Tsraél et de sa T ooTT o : T T

louange. Acher, lui, recut son nom en vue de la MY KIPI AWK, 000w NP 10T DW’N
guéoula d'Israél, comme il est dit : NN°NT 0D ijwv 5?[7 'm’pq;q DW‘?

Le point de départ est un midrach sur les offrandes des nessiim [les princes des tribus]. Selon celui-ci, le nom de
chaque tribu exprime la guéoula [délivrance] d'Israél et sa louange. Celui d'Acher exprime la guéoula, comme le

montre le passouk qui suit.

« Toutes les nations vous diront heureux [vei-  yqN ONN 1°710 °D D% 59 0onNN 1WNY
c}'lrou etkhem], car vous serez une terre de délices, o . nixax .,l_.{ WDN YDT'I
dit Hachem Tsevaot. » B T

Le passouk vise le temps de la venue de Machia'h.

« Le nom “Acher” exprime aussi la louange d’Israél, comme le montre le passouk suivant : »

« Heureux le peuple [achrei ha'am] & qui il en est PRYN W OYD WK §P 1030 oy TWN

ainsi, heureux le peuple dont Hachem est le D.ieu. »
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Le second passouk dit achré, « heureux ». Le peuple est heureux parce que lui échoient toutes les bénédictions

énumérées juste avant.

Le bonheur [ichouran] d'Isra¢l tient uniquement a
ceci : ils ont choisi HaKadoch Barou'h Hou pour
qu'll soit leur D.ieu, et HaKadoch Barou'h Hou les
a choisis pour qu'ils soient Son peuple précieux

[héb. am segoula].
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Le midrach précise en quoi consiste cette louange. Israél a choisi Hachem pour D.ieu, et Hachem a choisi Isra¢l

pour étre Son am segoula, Son peuple précieux.

C'est pourquoi, quand le prince d'Acher vint pré-
senter son offrande, il présenta son offrande en réfé-
rence au choix que HaKadoch Barou'h Hou a fait
d'Israél parmi toutes les nations, comme il est dit : «
Et c'est toi qu'Hachem ton D.ieu a choisi pour étre

Son peuple précieux. »

2T LRI WK KWl Kawd 72787
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D'ot sa conclusion : le korban du nassi d'Acher exprimait le choix qu'Hachem a fait d'Israél parmi toutes les

nations. La suite du midrach montre comment chaque détail de I'offrande traduit ce choix.

Il faut comprendre. Au début du passage, le Mi-
drach dit que le bonheur d'Israél vient de ce qu'ils
ont choisi HaKadoch Barou'h Hou (la suite, selon
laquelle HaKadoch Barou'h Hou les a choisis,
semble ne venir que comme un élément supplémen-
taire). Ensuite pourtant, il dit qu'Acher (nommé
d'apres le bonheur d'Israél) présenta son offrande au
nom du choix que HaKadoch Barou'h Hou a fait
d'Israél.

TAERT MR 7IYT NPANIT LPAT? I
PWHRY 71 7"2PRA nY X0 ORI Y
127 N mIIRDY NI 02 2 atapnw
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Le Rabbi reléve une tension dans ce midrach. Au début, la louange d'Israél tient a ce qu'il a choisi Hachem. Que
Hachem I'ait choisi semble ajouté en passant. Alafin pourtant, le korban d'Acher exprime justement le choix
d'Isra¢l par Hachem. Premiere question : si la seule louange d'Israél est d'avoir choisi Hachem, pourquoi le nassi

d'Acher a-t-il apporté un korban qui exprime le choix d'Isra¢l par Hachem ?
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II faut aussi comprendre ceci : on ne parle de choix
[be'hira] qu'entre deux choses équivalentes, ou dont
chacune possede une qualité que l'autre n'a pas.
Mais entre HaKadoch Barou'h Hou et, toute dis-
tinction gardée, les dieux étrangers, comment peut-
on dire qu'Israél a choisi HaKadoch Barou'h Hou ?
I en va de méme du choix que HaKadoch Barou'h
Hou a fait d'Israél : Israél est incomparablement plus

élevé que toutes les nations. Que signifie alors que
HaKadoch Barou'h Hou a choisi Israél ?

WA KPIT Y AP0T LAy PN Dl
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La seconde question porte sur le mot « choix ». Selon la "Hassidout, on ne choisit qu'entre deux options

identiques, ou entre deux options dont chacune a un avantage que l'autre n'a pas. Si une option I'emporte au

regard du but recherché, on la retient par raisonnement, et ce n'est pas un choix. [Note de I'éditeur : choisir, c'est

retenir une option sans raison logique de la préférer. Ce n'est pas du hasard : la logique est dictée par les qualités

de I'objet, alors que le choix procede de la personne elle-méme.] Deuxi¢me question : comment dire alors

qu'Israél a « choisi » Hachem ? Hachem est sans comparaison possible, lehavdil [formule qui sépare deux termes

u'on rapproche], avec toute divinité étrangere. Et comment dire que Hachem a « choisi » Israél ? Par son ime
q ) g q

divine, Israél est incomparablement supérieur aux autres nations. Dans les deux cas, on a affaire a de la logique,

pas a un choix.

De méme, ce qui est écrit dans le Tanya demande
une explication. Selon le Tanya, « c'est nous que Tu
as choisis parmi tout peuple et toute langue » dé-
signe le corps matériel, semblable par sa matérialité
aux corps des nations du monde. Or que le corps juif
ressemble (extérieurement) aux corps des nations du

monde n'explique (apparemment) rien du coté de
HaKadoch Barou'h Hou.

w21 Oy 22m n0a 137 N2 WU 03
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Une piste se présente, mais elle ne tient pas. I'Admour Hazakene lit « Tu nous as choisis parmi tous les peuples »

comme visant le corps. Hachem a donc choisi le Juif tout entier, et pas seulement son 4me. Or ce corps ressemble

extérieurement a celui des autres nations. Mais une ressemblance d'apparence ne peut rien expliquer du c6té de

Hachem, sur qui les apparences n'ont aucune prise.

« Hachem est ma part, dit mon 4me, c'est pour-

quoi j'espérerai en Lui. »

12 2miN 12 2y w1 mnN T oRhn
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Pour répondre a ces questions, le Rabbi se tourne vers un autre midrach, sur un passouk d'Eikha (3, 24).

b) Cela se comprendra si I'on commence par ce qui
est écrit : « Havayé est ma part, dit mon 4me. » Le
Midrach rapporte cette parabole. Un roi entra dans
une province, accompagné de ducs, de gouverneurs
et de généraux, etc. L'un dit : « Mo, je prends un
duc pour moi. » Un autre dit : « Moi, je prends un
gouverneur pour moi. » Un autre encore : « Moi, je
prends un général pour moi. » Il se trouvait 1a un
homme avisé, qui dit : « Moi, je prends le roi, car
tous les autres sont remplacés, mais le roi n'est pas
remplacé. » Il en va ainsi des nations du monde : cer-
taines servent le soleil, d'autres la lune, etc., mais Is-
raél ne sert que HaKadoch Barou'h Hou. Cest ce

qui est écrit : « Havayé est ma part, dit mon 4me. »
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Le midrach I'explique par une parabole. Un roi entre dans un pays avec sa suite. Chaque notable désigne celui

qu'il veut recevoir chez lui, en espérant obtenir sa protection : I'un un général, I'autre un capitaine, un autre

encore un chef d'armée. L'homme avisé, lui, prend le roi, car les autres ne restent pas toujours en poste, alors que

le roi demeure. De méme, les nations servent le soleil, la lune, les arbres ou les pierres, et Israél ne sert que

Hachem.

On connait la difficulté que souléve ce texte. A pre-
miere vue, méme celui qui n'est pas avisé, et méme
un petit enfant, sait que le roi est plus grand que les
ducs, etc. Pourquoi faudrait-il étre avisé pour choisir

leroi?

De plus, méme si les ducs, etc., n'étaient pas rempla-
cés, il irait de soi que le roi est plus grand qu'eux
[surtout selon l'explication connue du verset [pas-
souk] « des épaules et au-dessus, il dépassait tout le
peuple » : méme les épaules du roi, c'est-a-dire ses at-
tributs affectifs [midot], qui procedent de l'intellect
logé dans la téte et se situent plus bas que lui, sont

plus élevées que la téte (I'intellect) de tout le peuple,
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et « tout le peuple » inclut méme les plus grands mi-
nistres]. Pourquoi donc invoquer la raison « car tous

les autres sont remplacés » ?

D3 ©9%23 (YR 92) maw .oyn v Yy
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Le roi n'est pas plus grand parce que sa fonction dure : il est plus grand, tout simplement. La 'Hassidout le

montre sur un passouk qui dit du roi Chaoul : « des épaules en haut, il dépassait tout le peuple ». Les épaules

figurent les midot, les attributs affectifs de I'ime. Elles découlent de l'intellect et lui sont donc inférieures. Or

méme les midot du roi dépassaient I'intellect du peuple, y compris celui des plus grands officiers. Quatrieme

question : pourquoi le midrach fonde-t-il la grandeur du roi sur la permanence de sa fonction, alors qu'un roi est

par essence plus grand que le peuple ?

¢) Or, on pourrait apparemment l'expliquer d'apres
ce que l'on sait des premicres générations. Ceux qui
servaient les astres et les constellations savaient que
l'abondance [chéfa] qui s'épanche sur la terre par
l'intermédiaire des astres et des constellations (« les
fruits précieux du soleil et les fruits précieux que
font pousser les lunes ») n'est pas une influence
qu'ils exercent eux-mémes : c'est HaKadoch Barou'h
Hou qui l'exerce par leur intermédiaire. Mais ils se
tromperent : ils pensérent que l'abondance qui
s'épanche de Lui, béni soit-II, par l'intermédiaire des
astres et des constellations dépend de leur libre
choix. Ils ignoraient la vérité : les astres n'ont aucun
libre choix et ne sont que comme la hache dans la

main de celui qui taille.
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Pour répondre, le Rabbi remonte a I'origine de I'idolatrie. Aux premiéres générations, au temps d'Enoch, petit-

fils d'’Adam HaRichone, on servait « les astres et les constellations ». L'expression désigne toute idolatrie. Ces

gens savaient que I'influence venait en dernier ressort de Hachem. Leur erreur était de croire que ces forces étaient

libres de la transmettre ou non au monde. Or elles n'ont aucun libre arbitre. Elles ne sont qu'« une hache dans la

main de celui qui taille » : un simple instrument dont Hachem se sert.

C'est pourquoi ils se prosternerent devant les astres
et les constellations et les servirent. Selon leur erreur
(I'abondance qui s'épanche par l'intermédiaire des
astres et des constellations dépendrait de leur choix),
il convenait de les en remercier, selon I'adage : « Le

vin est au maitre, la reconnaissance a I'échanson. »
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Et puisque, selon leur erreur, les astres et les constel-
lations sont doués de libre choix, ils pensaient aussi
qu'en les servant, ils en recevraient une influence

plus grande.
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Cette erreur leur donnait deux raisons de servir ces forces. D'abord, les remercier, comme on remercie le serveur

qui apporte a boire, quand bien méme ce n’est pas lui qui I'a produit. Ensuite, espérer en recevoir davantage.

De la découla ensuite une erreur plus grave encore :
ils penserent qu'Hachem avait abandonné la terre
aux mains des astres et des constellations, et que la
conduite de la terre ne dépendait que d'eux. C'est
comme un roi qui a nommé des ministres pour gou-
verner la province : s'ils ont le pouvoir de la gouver-
ner, c'est certes parce que le roi les y a nommés ;
néanmoins, une fois nommés, ce sont eux qui gou-
vernent la province, et le roi ne s'en méle pas (sauf de

loin en loin, pour un besoin important).
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Avec le temps, l'erreur s'est aggravée. On a cru que Hachem « a abandonné Ia terre » a ces forces. C'est I'image

'un roi qui part et confie le pays a ses ministres. Leur autorité vient bien de lui, mais une fois nommés, ils

gouvernent presque seuls, et le roi n'intervient que rarement.

[On peut dire que lorsque les nations du monde
L'appellent, béni soit-Il, « D.ieu des dieux » [Eloka
deElokaya], les deux catégories y sont incluses. Ceux-
la mémes qui pensent qu'Hachem a abandonné la
terre aux mains des astres et des constellations L'ap-
pellent « D.ieu des dieux ». Car Il est, béni soit-II,
plus élevé qu'eux et domine sur eux ; mais en outre,
si les astres et les constellations sont des « dieux » (a
leur avis), c'est-a-dire s'ils ont le pouvoir de conduire
la terre et d'y exercer une influence, ce pouvoir ne
c'est HaKadoch Ba-

rou'h Hou qui le leur a donné. C'est comme les mi-

leur vient pas d'eux-mémes :

nistres du roi, qui gouvernent la province parce que

le roi les y a nommés.
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En incise, le Rabbi montre que I'expression des idolatres « le D.ieu des dieux » couvre les deux erreurs. La

seconde génération pensait que Hachem avait abandonné la terre. Elle Le reconnaissait pourtant au-dessus de ces

forces et comme la source de leur pouvoir, 4 la maniére du roi qui nomme ses ministres. D'ou ce titre. Le Rabbi

va montrer que la premiere génération tenait elle aussi ces forces pour des « dieux ».

Inversement, l'erreur qui consiste a croire que le flux
épanché par HaKadoch Barou'h Hou au moyen des
astres et des constellations dépend de leur libre choix
est elle aussi incluse (de fagon subtile) dans « le
D.ieu des dieux » [Elaha DeElahaya]. En effet, pou-
voir agir a sa guise (exercer ou non une influence),
c’est 12 aussi une forme de domination, de divinité
[Elahaya]. Or la négation absolue de la notion d’«
autres dieux » ne sobtient précisément que par la
connaissance que tous les intermédiaires ne sont que

« comme la hache dans la main du bticheron »].
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La premicre génération prétait a ces forces la liberté de transmettre ou non I'influence. C'est déja leur attribuer

une forme de domination, donc en faire des dieux. Nier vraiment qu'il existe d"autres dieux, c'est savoir que tout

intermédiaire n'est qu'une hache dans la main du bticheron. Fin de I'incise. Sur ce fond, le Rabbi propose une

explication de la sagacité qu'il faut pour choisir le roi.

Sur cette base, on aurait pu expliquer ainsi la sagaci-
té de celui qui a dit « Moi, je prends le roi » [Ana
nassev Malka] (dans l'application de la parabole). Is-
raél sait la vérité : tous les intermédiaires par lesquels
vient 'influence ne sont que comme la hache dans la
main du btcheron. Ce savoir viendrait de la gran-
deur de leur connaissance, qui leur fait voir la pni-
miyout. Car a lextérieur, il semble que si 'influence
passe par les astres et les constellations, cest qu’ils
possedent une qualité qui les rend dignes d’étre des
intermédiaires. Qu’Israél sache qu’ils ne sont que
comme la hache dans la main du bticheron, cela

tient donc a la grandeur de sa connaissance.
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Voici une premiére réponse proposée a la troisieme question. Vues du dehors, les forces de la nature paraissent

puissantes. On pourrait croire que Hachem leur a confié un pouvoir propre en raison de leurs capacités. Il faut de

la sagacité pour voir au-dela de I'apparence et reconnaitre que Hachem seul gouverne. Le Rabbi écarte pourtant
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cette réponse.

Cependant, le Midrash illustre cela par la parabole
d’un roi et de ses gouverneurs [doukhsin]. Or, dans
la parabole, les gouverneurs disposent du libre choix.
I est donc logique de dire que choisir les gouver-
neurs (« Moi, je prends les gouverneurs » [Ana nas-
sev doukhsin]) peut les amener a accorder davantage
a ceux qui les ont choisis [contrairement 4 I'applica-
tion de la parabole, ot le culte rendu aux astres et
aux constellations ne sert a rien, puisqu’ils ne dis-
posent pas du libre choix]. On en déduit que si
’homme avisé a dit « Moi, je prends le roi », c’est
que servir le roi compte davantage a ses yeux que le

profit (P'influence) qu’il tirerait des ministres.
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Sur le fond, cette lecture est juste : prier la hache ne rapporte rien. Mais le midrach a pris I'image de ministres qui,

eux, ont le libre choix. S'adresser 4 I'un d'eux plut6t qu'au roi peut donc rapporter davantage : on peut avoir avec

lui de meilleures relations, ou il est plus mélé aux affaires de tous les jours. Cette image ne correspond pas a la

réalité qu'elle illustre. Si le midrach la retient malgré tout, c'est qu'il veut attirer I'attention sur ce point. La

sagacité de 'homme avisé tient donc a ceci : servir le roi lui-méme valait plus, a ses yeux, que tout ce qu'un

ministre aurait pu lui procurer.

Cela permet de comprendre aussi I'application de
la parabole. Les nations du monde servent le soleil, la
lune, etc., alors qu’Israél ne sert que HaKadoch Ba-
rou’h Hou. La raison principale n'en est pas que les
nations du monde se trompent en croyant que les
astres et les constellations disposent du libre choix,
tandis qu’Israél sait la vérité, a savoir qu’ils ne sont
que comme la hache dans la main du bticheron. Elle
est que l'essentiel, pour les nations du monde, est de
recevoir I'influence, tandis que pour Israél I'essentiel

est de servir le roi.
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La lecon vaut pour la réalité illustrée. Les nations ne servent pas les forces de la nature d'abord parce qu'elles se

trompent sur leur liberté. Elles les servent pour leur profit. La sagacité des Juifs est de choisir le Roi en faisant

passer Son service avant leur intérét. [Note de I'éditeur : la premiere réponse reste vraie, ces forces n'ont pas le

libre choix. Mais ce n'est pas ce que ce midrach vient enseigner.] Le Rabbi décrit maintenant les deux profits que
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les nations tirent de ce culte.

Voici lexplication. La raison principale pour la-
quelle on servait les astres et les constellations est la
suivante (comme l'expliquent les drouchim [discours
de "Hassidout]) : pour recevoir 'influence de la sain-
teté, il faut étre dans 'annulation de soi [bitoul]. Ne
voulant pas sannuler, ils servaient donc les astres et
les constellations, dont on regoit I'influence sans
avoir besoin de bitoul. C’est ce que dit le Zohar : «
lesprit d’impureté se tient toujours prét, gratuite-
ment et a vide » [Rou'ha Messaba izdaman tadir be-
magana ouverekania], selon le passouk : « que nous
mangions en Egypte gratuitement » ["hinam]. L’in-
fluence qui vient de lautre coté [le'oumat z¢]

(PEgypte) est gratuite.
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Le premier profit, c'est la facilité. Pour recevoir I'influence divine du c6té de la sainteté, il faut le bitoul,

l'annulation de soi : renoncer a son indépendance et se soumettre a la volonté de Hachem. En effet, la sainteté ne

réside que la ot1]'on reconnait qu'il n'est rien hors de Lui. L'homme est naturellement tourné vers lui-méme : ce

bitoul lui demande un travail ardu. Le c6té opposé a la sainteté se présente comme une entité indépendante et

n'exige aucun bitoul. D'ot la parole du Zohar : I'esprit d'impureté se trouve toujours auprés de ceux qui sont

vides. D'ot1 aussi la plainte des Juifs au désert, qui regrettaient le poisson « que nous mangions gratuitement en

Egypte ». En Egypte, ils recevaient des forces de I'impureté, donc « gratuitement », sans devoir de bitoul envers

Hachem.

Autre raison pour laquelle ils voulaient recevoir leur
influence des astres et des constellations : I'influence
elle-méme (celle qui est attirée par les astres et les
constellations) est plus grande. En effet, la sitra a’hra
[Pautre coté] puise sa subsistance dans I'enveloppant
[makif] qui transcende l'ordre naturel de la création
[héb. hichtalchelout]. Or Iinfluence qui vient de la
est hors de toute mesure, et elle est donc d’une trés

grande abondance.
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Le second profit, c'est I'abondance. Selon la "Hassidout, I'influence de sainteté se mesure a I'effort et au mérite de

celui qui la regoit. La sitra a'hra, « I'autre c6té », celui de I'impureté, puise au makif. Le makif est au-dessus de

l'ordre naturel de la création . Comme elle est hors de tout ordre, cette influence n'est pas comptée : elle peut étre
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regue avec bien plus d'intensité, sans égard au mérite. Le Rabbi en tire une nouvelle réponse a la troisieme

question : pourquoi I'homme qui choisit le roi est-il avisé ?

On comprend dés lors combien Israél est digne
d¢loge et sage, qui ne sert que HaKadoch Barou'h
Hou. Pour recevoir de la sainteté, il faut un service et
un effort. Et méme alors, 'influence est (d’emblée)
mesurée et limitée, selon la mesure du service. Mal-
gré cela, ils renoncent a I'abondance du flux (maté-
riel) [bien qu’Israél aussi puisse recevoir (pour un
temps) un flux de l'autre c6té, et méme qu'’ils en re-
¢oivent une part en premier, ils y renoncent malgré
tout]. L’influence restreinte qui est attirée de la sain-

teté leur est plus chere.
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Voici la réponse a la troisieme question. Servir Hachem est plus dur, car il faut le bitoul. Cela rapporte aussi

moins sur le plan matériel, car l'influence est mesurée au mérite. Les Juifs renoncent pourtant 4 la voie facile pour

servir le Roi : c'est [a leur sagacité. Le Rabbi ajoute qu'un Juif peut méme recevoir de la sitra a’hra, pour un

temps, plus qu'un non-Juif. La sitra a’hra ne tire sa vitalité de la sainteté que par les mauvaises actions d'un Juif; et

celui qui a fait descendre cette vitalité en prend la plus grande part. Il pourrait donc gagner le plus en allant contre

la volonté de Hachem, et il choisit pourtant le Roi. Reste la quatrieme question : pourquoi fonder la supériorité

du roi sur la permanence de sa fonction ?

Or, la raison que donne ’homme avisé (de choisir le
roi et non les ministres) est que « tous ceux-la
changent, mais le roi ne change pas » [koulhou mit'-
halfin oumalka la mithalef]. A premiére vue, on
pourrait dire que cela signifie ceci : 'influence qui
vient de l'autre c6té (bien qu’elle soit plus abondante
que celle qui vient de la sainteté) est une chose chan-
geante, sans permanence. Car apres le birour [tri et
élévation des étincelles], quand les étincelles tombées
dans les klipot [écorces, forces d'occultation] auront
été trices (cest delles que les klipot tirent leur
vitalité), les klipot sannuleront enti¢rement. [A plus
forte raison en ce qui concerne Israél : méme mainte-
nant, s’il peut recevoir une vitalité de I'autre coté, ce

n’est que pour un temps.]
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La question supposait une comparaison de durée. Mais la permanence peut aussi étre le signe d'une qualité : c'est

parce que le roi est supérieur que sa fonction dure. Il en va ainsi de l'influence de la sitra a'hra. Elle est plus

abondante, mais n'a aucune permanence. Elle dépend de la vitalité qu'elle regoit de la sainteté. Or le birour en

viendra a bout aux temps de Machia'h. Le birour est le tri qui sépare les étincelles de sainteté de la sitra a'hra, par

les mitsvot accomplies dans le monde matériel. Une fois ce tri achevé, la sitra a'hra cessera d'exister. Elle n'a donc

pas d'existence véritable. Pour un Juif, ajoute le Rabbi, ce gain est passager dés maintenant, car sa source est la

sainteté. Un Juif qui ouvrirait son magasin le chabbat pourrait mieux réussir qu'un concurrent non juif. Mais

aucun bien véritable n'en sortira, car ce gain contredit sa nature profonde. L'avantage de la sitra a’hra est donc

passager. Le Rabbi montre que I'inconvénient de la sainteté I'est aussi.

De méme, a l'inverse, si 'influence qui vient de la
sainteté est mesurée et limitée, ce n'est que mainte-
nant. Une fois révélée la racine du degré de pni-
miyout, dont la racine est dans la pnimiyout de I'en-
veloppant, 'influence de la sainteté sera d’une abon-
dance plus grande encore que celle qui s¥panche de
lextériorité de I'enveloppant (laquelle peut aussi in-
fluencer les klipot). Cest ce que disent nos Sages, de
mémoire bénie : « Si [Il agit] ainsi envers ceux qui
transgressent Sa volonté, a plus forte raison envers

ceux qui accomplissent Sa volonté. »
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Le Juif renonce a I'influence plus grande de la sitra a'hra. Mais que I'influence de sainteté soit mesurée n'est vrai

que pour le moment. Aux temps de Machia'h, on verra que la source de la sainteté est la pnimiyout hamakif, le

niveau intérieur du makif. Ce niveau est plus haut que la 'hitsoniyout hamakif, le niveau extérieur, dont se

nourrit la sitra a'hra. Le makif semble servir  faire vivre la sitra a’hra. Sa véritable fin est de faire paraitre une

sainteté plus haute, par le raffinement des étincelles qui s'y cachent. L'influence de sainteté dépassera alors celle

que la sitra a'hra donne aujourd'hui. C'est ce que dit la Guemara : si ceux qui transgressent Sa volonté regoivent

un tel bien, 4 plus forte raison ceux qui I'accomplissent. Le Rabbi en tire une explication du raisonnement de

I'homme avisé, qu'il va ensuite écarter.

Mais cette explication ne suffit pas. Selon elle en ef-
fet, l'avisé lui aussi choisirait le roi pour l'influence
qu'il en recevrait. Il ne se distinguerait de ceux qui
ont choisi les ministres (les ducs, etc.) qu'en ceci :
eux ne pensent qu'a la situation présente, tandis que
l'avisé pense 4 ce qui sera dans l'avenir, selon ce
qu'ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Qui est

sage ? Celui qui voit ce qui va naitre. »
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Voici la réponse proposée a la quatriéme question. « Le roi demeure » voudrait dire que le Juif choisit le roi parce

qu'il y gagnera le plus a terme. La sitra a'hra offre un gain immédiat, mais appelé a disparaitre. Hachem oftre un

gain permanent, et finalement plus grand. L'homme avisé renoncerait au plaisir immédiat par un calcul 4 long

terme. Mais cette lecture ne s'accorde pas avec le motif que donne le midrach.

Mais le Midrach dit que, si Israél ne sert que HaKa-
doch Barou'h Hou, c'est parce que « Havayé est ma
part, dit mon 4me » "W NIMK N *PIN]. On
en déduit que 'avisé choisit le roi non pour le profit

qu'il en tirera, mais pour le roi lui-méme.
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Le midrach conclut en effet par le passouk « Hachem est ma part, dit mon 4me ». L'homme avisé n'a donc pas

choisi le roi pour un bénéfice, méme lointain. Les Juifs choisissent Hachem pour Lui-méme, et non pour leur

avantage.

: Israél choisit HaKadoch Barou'h

Hou, alors méme qu'aujourd’hui une abondance

C'est-a-dire

d'influence est accordée 4 ceux qui transgressent Sa
volonté. Ce choix ne vient pas de ce que l'influence
accordée plus tard a ceux qui font Sa volonté sera
plus grande. II vient de ce que I'influence accordée a
ceux qui font Sa volonté procede de l'intériorité de
Sa volonté, béni soit-Il, et de Son désir véritable.
L'influence accordée a ceux qui transgressent Sa vo-
lonté est, elle, « comme celui qui jette par-dessus son
épaule » [MAND AN TWTINNI], vers son ennemi,

sans le vouloir. C'est pourquoi ils veulent précisé-
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ment l'influence réservée a ceux qui font Sa volonté. M99
Elle est restreinte, mais elle est attirée de l'intériorité

de Sa volonté, béni soit-Il.
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Le Juif renonce au gain immédiat, mais pas pour gagner plus tard. Il y renonce parce que le désir ultime de

Hachem est qu'il Le serve. L'influence qu'il regoit est moindre, mais elle vient de ce désir. Ceux qui transgressent

regoivent la leur « comme on jette un morceau de viande par-dessus son épaule 4 son ennemi ». Hachem est «

contraint » de la leur donner pour que le libre choix reste possible, sans désirer leurs actes. [Si seuls ceux qui font

Sa volonté étaient comblés, il serait évident que c'est la seule voie vraie, et le choix disparaitrait.] Le Juif sert donc

Hachem parce que Hachem veut étre choisi, et non pour un bénéfice a court ou 4 long terme.

Quant 2 ce qu'il dit, « tous changent [1"a5NNnN],
etc. », il veut dire ceci : puisqu'ils changent ensuite,
c'est la preuve que des maintenant ils ne sont pas une
existence véritable. S'ils ont une vitalité qui leur per-
met d'en dispenser aux animaux et aux nations du
monde, ce n'est pas d'eux-mémes, a D.ieu ne plaise :
c'est parce qu'ils puisent a la sainteté. Or la vitalité de
sainteté qui est en eux ne s'unit pas a eux (bien au
contraire, elle est en eux comme en galout). Par leur
essence méme, ils relevent donc de la mort. [Il en va
de méme pour ceux qui regoivent d'eux leur vitalité.
Comme I'explique le Tanya, si les rechaim [ceux qui
font le mal] sont appelés morts de leur vivant, c'est
parce que leur vie est attirée du lieu de la mort et de

l'impureté.]
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Pourquoi alors le midrach invoque-t-il la permanence, qui semble évoquer un calcul a long terme ? Parce que les

ministres ne restent pas en poste, on sait que deés maintenant ils ne sont pas une réalité véritable. Hachem, Lui, est

une réalité véritable, et c'est pourquoi Il est éternel. La sitra a'hra fait bien vivre les animaux et les nations, mais

cette force n'est pas la sienne. Elle lui vient de la sainteté, par les actes des Juifs, et elle y est « en galout [exil] » : la

sainteté y est cachée, pour que puisse exister ce qui s'oppose a la volonté de Hachem. Vide de sainteté, cette vie est

en réalité la mort. C'est ainsi que le Tanya explique pourquoi les rechaim [ceux qui font le mal] sont appelés

morts de leur vivant : leur vie vient de la sitra a'hra, qui est mort.

Tel est le sens de « moi, je prends le roi [2DJ NIN
N2on], hn,oT

1'25NNN] » : l'avisé ne veut pas d'une influence at-

parce que tous changent

tirée du lieu de la mort et de I'impureté, si abondante
soit-elle. Il veut précisément I'influence qui vient de

la sainteté, si restreinte soit-elle.
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Voici la réponse a la quatrieme question. La permanence n'explique pas la grandeur du roi : elle la rend visible.

Elle ne parle pas de I'avenir, elle est un signe du présent. La sitra a'hra, idolatrie comprise, cessera d'exister quand

la réalité de Hachem se révélera, a la venue de Machia'h. Cest la preuve qu'elle est dés maintenant un lieu de mort

et d'impureté, méme si elle rapporte davantage. Le Juif ne veut que le Roi, car I'existence de Hachem est des

maintenant véritable, méme si elle rapporte moins.

I faut cependant comprendre. Selon cette explica-
tion, ’homme avisé ne choisit pas le roi pour 'utilité
qu’il en tirera, mais en raison de la grandeur du roi,
et clest pourquoi il renonce a I'abondance d’in-
fluence qui vient par leur intermédiaire. Or, appa-
remment, méme selon cette explication, son choix
du roi procede de lintellect : puisque « tous
changent, et le roi ne change pas », il convient de re-
noncer a I'abondance d’influence qui vient par les
ministres et de choisir I'influence restreinte qui vient
du roi. Mais le Midrach relie ce point (« Moi, je
prends le roi ») & « Ma part est Havayé », dit mon
ame. On en déduit que si Israél choisit HaKadoch
Barou'h Hou, c’est en vertu de ime [néchama] (qui
est « une part de Havayé »), laquelle est au-dessus de

I'intellect.
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Une nouvelle difficulté surgit. Ainsi expliqué, le choix du roi reste un choix de raison. Il est sensé de se consacrer a

ce qui est réel et durable plutét qu'a ce qui est vide et passager, méme au prix d'un travail plus dur et d'un

moindre profit. Or le midrach rattache ce choix 4 « dit mon 4me ». L'dme est « une partie de D.ieu d'en haut »

et se tient au-dessus de la raison. Pourquoi alors présenter ce choix comme rationnel, avec un homme « avisé » et

une justification logique ?

Le point central de I'explication est le suivant. L'in-
tellect de ’homme, tel qu’il est en lui-méme, impose
de ne vouloir que ce qui lui est bon. Cest pourquoi
les nations du monde choisissent les ministres. Elles
aussi peuvent pourtant comprendre que le roi est
lessentiel (« tous changent, et le roi ne change pas
»). Mais, comme elles se tiennent au niveau du yech
[existence affirmée pour soi], elles ne veulent pas re-
noncer a I'utilité qu'elles tireront de ce qu’elles rece-

vront des ministres.
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Livrée a elle-méme, l'intelligence décide pour soi et cherche son propre avantage. Les nations peuvent

comprendre que servir autre chose que Hachem est vide et passager. Mais il leur manque le vrai bitoul, qui vient

de I'dme divine : elles ne veulent donc pas renoncer 4 leur profit. Comment les Juifs peuvent-ils alors choisir le

Roi par la raison, alors que ce choix leur rapporte moins ?

Si Isra€l a conscience qu’il faut renoncer a son utilité
et a son existence propre [metsiout] pour choisir la
Divinité, c’est en vertu de Iime (« une part de Ha-
vay¢é »). Le choix que ime fait de la Divinité est un
choix essentiel, au-dessus de I'intellect (ce choix ne
procede pas de la grandeur de la Divinité, de ce que
« le roi ne change pas », mais de DIEssence
[Atsmout]). Et cela agit sur tous, au point que I'in-
tellect lui aussi reconnait que la Divinité est la vérité
qui vit et subsiste d’une existence éternelle (« le roi
ne change pas ») : il doit donc renoncer a son exis-

tence propre et choisir la Divinité.
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La réponse : ce choix prend sa source dans I'dme, au-dessus de la raison, sans aucun motif. L'dme ne choisit pas

Hachem parce qu'll est éternel. Elle Le choisit d'elle-méme, parce qu'elle Lui est unie : c'est ce qu'on appelle un «

choix essentiel ». Cet élan de I'dme agit sur I'intelligence. Il renverse sa pente naturelle vers soi et la rend capable

de renoncer a tout avantage pour choisir le Roi. Une question demeure : si I'dme veut déja le Roi, pourquoi ce

choix doit-il encore passer par la raison ?

On peut peut-étre ajouter que, lorsque le choix de
Ame, qui est au-dessus de I'intellect, est attiré et agit
dans lintellect, ce choix acquiert une élévation plus

haute que celle qu’il possede par lui-méme.
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Le choix de I'dme gagne en portée quand il descend dans I'intelligence. Pour le montrer, le Rabbi s"appuie sur un

maamar de I'Admour HaEmtsai, dans le Sidour Im Da'h. Le chemin sera long : la réponse ne viendra qu'au

onzieme chapitre.
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On le comprendra en partant de ce qu'explique le
Siddour, dans le maamar commengant par « Nous
étions esclaves de Pharaon en Egypte ». Il y traite de
I'influence attirée vers ceux qui transgressent Sa vo-
lonté : elle ne leur parvient que de maniere acces-
soire, « comme celui qui jette par-dessus son épaule
». Clest 'image d’un roi qui donne un festin et un
banquet pour les grands ministres et les serviteurs
importants, et qui y dépense une grande fortune.
Les gens de moindre valeur profitent aussi des restes
du festin, comme les serviteurs et les servantes « qui
sont derriere la meule », et méme les chiens, qui
mangent les os jetés a terre. Le roi n’avait assurément
pas I'intention de faire des dépenses pour eux. S’ils
recoivent des restes (car méme les restes du festin re-
présentent une grande richesse), ce n'est que de ma-

niére accessoire.
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L'Admour HaEmtsai compare I'influence donnée a ceux qui transgressent Sa volonté a la viande jetée par-dessus

I'épaule. Il en fait une parabole. Un roi dépense une fortune pour un banquet en I'honneur de ses grands

ministres et de ses serviteurs de rang. De simples serviteurs, ceux qui « tournent la meule », profitent des restes.

Méme les chiens rongent les os jetés sous la table. Le roi n'avait pas dépensé pour eux : leur profit, pourtant

considérable, n'est qu'accessoire.

Il en va de méme de la réalité que I'image illustre
[nimchal] : Pinfluence vers ceux qui transgressent Sa
volonté nest qu’accessoire, « comme celui qui jette
par-dessus  son épaule ». Le texte lexplique

longuement.
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De méme, l'influence qui va a ceux qui transgressent n'est qu'un bénéfice indirect, que le Roi ne désire pas. [Note

de I'éditeur : elle est pourtant donnée intentionnellement, car tout ce que fait Hachem I'est. La 'Hassidout parle

d'un acte « intentionnel, contre Sa propre volonté » ; voir le Tanya, chapitre 22.] Le Rabbi examine la parabole

de plus pres.

On peut proposer l'explication suivante. Le texte
donne deux exemples de ceux qui ne regoivent I'in-
fluence que de maniére accessoire (et qui ne siegent
pas a la table du roi) : les serviteurs et servantes, et les

chiens. Il en donne deux autres parmi ceux qui
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siegent 4 la table du roi : les grands ministres et les m‘?qw'a nksmlirakli ]‘7;{3 NIRANT *1u7 ’Dv:’pm
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serviteurs importants. Ces quatre exemples corres-
pondent a quatre degrés dans la réalité que I'image

illustre.

La parabole distingue deux catégories, chacune avec deux exemples. A la table du roi se tiennent ceux pour qui le
banquet est donné : les grands ministres et les serviteurs de rang. Hors de la table, il y a ceux qui en profitent par

accident : les simples serviteurs et servantes, et les chiens. Ces quatre degrés correspondent a quatre niveaux dans

la réalité. Le Rabbi commence par le plus bas.

Le degré le plus bas, ce sont les chiens. Ils ne servent
pas le roi, et leur désir est de recevoir de la matériali-
té, toujours plus, comme le dit le passouk : « Les
chiens sont voraces, ils ne connaissent pas la satiété
». On peut relier cela a ce que l'on sait : kelev [chien]
vient de l'expression koulo lev [« tout entier coeur
»]. La nature de ’homme, telle qu’elle est des sa nais-
sance et dans sa constitution méme, veut que le cer-
veau domine le coeur. Celui qui se trouve au niveau
du « chien » est a I'extréme opposé : non seulement
son coeur domine son cerveau, mais plus encore, il
est tout entier coeur. C’est pourquoi toute sa préoc-

cupation est d’assouvir le désir de son coeur.
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Les chiens ne servent pas le roi. Ils veulent seulement plus de nourriture, comme dit le passouk : « Les chiens sont
voraces, ils ne connaissent pas la satiété. » Le mot kelev [chien] se lit koulo lev, « tout entier coeur ». Chez
I'homme, le cerveau doit gouverner le coeur. Celui qui est au niveau du « chien » se tient a I'opposé : chez lui, le

cocur ne domine méme pas le cerveau, il n'y a que le coeur. Il ne s'occupe que d'assouvir ses désirs.

Au-dessus viennent les serviteurs de rang inférieur
(les serviteurs et les servantes qui sont derricre la
meule). IlIs servent le roi, mais seulement par
contrainte (par crainte d¥tre frappés du biton),
contre leur désir et leur délice [taanoug], car « les-
clave se plait dans la licence » [litt. : « I'esclave, I'ab-
sence de maitre lui convient »]. Leur désir et leur dé-
lice résident dans les convoitises de ce monde-ci, et
s’ils ne transgressent pas Sa volonté, béni soit-Il, c’est
par crainte du chitiment. Cest pourquoi leur place

est hors de la table du roi.
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Les simples serviteurs servent le roi, mais par contrainte, par crainte des conséquences s’ils s’y dérobaient. Ils

préféreraient n'avoir pas de maitre (« I'esclave se plait dans la licence ») et courir apres les plaisirs de ce monde.

§'ils ne transgressent pas, c'est par peur du chatiment. Ils ne désirent pas servir : ils n'ont donc pas de place 4 la

table. Le Rabbi passe a ceux qui y sont assis.

Il n’en va pas ainsi des serviteurs importants : ils
servent le roi avec désir et ardeur. Certes, leur service
procede avant tout de la kabalat ol [acceptation du
joug] [on connait la différence entre le fils et le servi-
teur : le fils fait la volonté de son pere par amour, le
serviteur accomplit la volonté de son maitre par ka-
balat ol]. Mais cela méme se fait avec désir et ardeur :
ils veulent prendre sur eux le joug de la royauté cé-
leste [Malkhout chamayim]. Cest pourquoi leur

place est a la table du roi.
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Les serviteurs de rang, eux, désirent servir. Ils servent par I'acceptation du joug de la royauté céleste [Malkhout

chamayim]. C'est ce qui fait d'eux des serviteurs et non des fils, car un fils sert son pere par amour. Mais ce joug,

ils le veulent et y prennent gotit. C'est pourquoi ils sont 4 la table du roi.

Au-dessus deux viennent les ministres. Ils
connaissent la conduite du royaume [c’est pourquoi
bien des affaires de cette conduite se réglent selon
leur avis]. Ils saisissent aussi la grandeur du roi, et
cela leur inspire de 'amour pour lui : leur service ne
procede donc pas seulement de la kabalat ol, mais
aussi de 'amour. Parmi les ministres eux-mémes, il
existe bien des degrés, qui se répartissent globale-
ment en deux : les ministres (simples) et les grands

ministres.

T D7 WY L0 O DR mepn)
o on? v on L[are Py ohumnn
PR TAON O W2 Y 738m1 7900 N2ynd
03 KX 21y N23p 787 P71 N2 X7 DNTIay
,NIX7T 2™ DIWY N2 0721 72X TN
(0no) oMY .DAY? mY31 nipvmw

079173 0N

hassiduite.com

19



HASSIDUITE - MAAMAR

BaYom Ashtei Assar - N"2wn- 10y Awy 0i°3

Au-dessus viennent les ministres. Ils comprennent la conduite du royaume, et c'est pourquoi on leur confie bien
W > q

des responsabilités. Ils saisissent aussi la grandeur du roi : ils le servent donc par amour, et pas seulement en

acceptant son joug. Parmi eux, on distingue les ministres ordinaires et les grands ministres. [Note de I'éditeur : on

obtient ainsi cinq catégories, trois a la table du roi et deux hors de la table.] Le Rabbi rattache les trois catégories

de la table aux trois dignitaires du midrach.

On peut proposer que ces trois catégories présentes
a la table du roi [serviteurs importants, ministres et
grands ministres] correspondent aux trois catégories
du Midrach : les ducs, les préfets et les généraux.
Ceux-la se trouvent avec le roi, selon 'expression du
Midrach « et ils étaient avec lui », 4 I'image des servi-
teurs importants et des ministres qui se trouvent a la

table du roi.
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Selon le midrach, le roi entrait avec ses généraux, ses capitaines et ses chefs d'armée « avec lui ». Ce « avec lui »

permet de les rapprocher des trois degrés assis  la table du roi chez I'Admour HaEmtsai : grands ministres,

ministres ordinaires, serviteurs de rang. Le midrach prend alors un sens plus profond.

Sur cette base, on peut dire ceci. Au sens simple, «
les ducs, etc. » désignent les soixante-dix princes de
Noga (comme on I'a cité plus haut d'apres les dérou-
chim). Pourtant, si le texte précise que les ducs «
étaient avec lui », c'est pour laisser entendre qu'il
parle ici [non seulement des soixante-dix princes, qui
sont une existence et une entité a part entiere [yech
vedavar bifné atsmo], 4 I'image des serviteurs de rang
inférieur, dont la place est hors de la table du roi,
mais] aussi des anges, qui sont batel [annulés] devant
la Divinité, et plus haut encore, des séfirot d'Atsi-
lout, dont il est dit : « Lui, Sa vitalité et Ses réci-
pients ne font qu'un ». Ceux-la sont toujours avec le

roi.
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Au sens simple, ces dignitaires sont les « soixante-dix ministres de noga ». Par eux, les soixante-dix nations

regoivent l'influence du makif sans avoir de bitoul envers Hachem. Mais ces anges ministres sont des entités

autonomes, non annulées devant Hachem, qui cachent la Divinité. On ne peut pas dire d'eux qu'ils sont « avec
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Lui » : ils ressemblent plutdt aux simples serviteurs. Le « avec lui » vise donc aussi les anges saints, qui sont batel

[annulés] devant Hachem. Il vise méme les séfirot d'Atsilout, des attributs divins entiérement unis 3 Hachem.

Dans cette lecture, 'homme avisé a choisi le Roi plutdt que ces degrés divins eux-mémes.

Des lors, on comprend mieux encore a quel point
est avisé celui qui a dit : « Moi, je prends le roi »
[ana nassiv malka]. II ne veut pas recevoir l'influence
a la maniere des chiens. Il ne veut pas non plus la re-
cevoir comme les serviteurs de rang inférieur, qui se
tiennent hors de la table du roi (méme si I'influence
qui leur est accordée est tres abondante) : il veut étre
a la table du roi. Mais ce n'est pas tout. Il ne veut
méme pas « les ducs, etc. » (les anges, les séfirot
d'Atsilout, et plus haut encore). Il veut le roi : «

Moi, je prends le roi ».
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La sagacité de 'homme avisé va donc plus loin. Il refuse de recevoir comme ceux qui sont hors de la table : les

chiens, tout a eux-mémes, ou les serviteurs qui ne servent que pour leur bien-étre. Etre a la table ne lui suffit pas

non plus : les anges et les séfirot ne l'intéressent pas. Il ne veut que le Roi Lui-méme. Le Rabbi rattache cela 2 un

enseignement du Baal Chem Tov sur Tehilim 102, 1 : « Priere d'un pauvre, lorsqu'il s'enveloppe et répand sa

parole devant Hachem. » Le pauvre, c'est le peuple juif.

C'est ce qu'enseigne le Baal Chem Tov dans son
commentaire bien connu du passouk : « Pri¢re du
pauvre lorsqu'il est accablé, et devant Havayé il
épanche sa parole [si'ho] ». Le pauvre ne demande
rien du tout. Sa pricre, c'est que « devant Havayé il

épanche sa parole ».
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Selon le Baal Chem Tov, la priere du pauvre consiste seulement a étre « devant Hachem » et a Lui parler. Il ne

demande rien pour lui. Il veut étre avec Hachem Lui-méme. Un tel choix exige une sagacité plus grande encore.

Pour cela, il faut étre trés avisé. Il en va comme d'un
roi de chair et de sang. Pour entrer dans la chambre
ou il se trouve et voir sa face, il faut d'abord traverser
de nombreuses salles [heikhalot], et chacune ren-
ferme des trésors précieux. Certains voient les trésors
précieux de la salle extérieure, en éprouvent un délice
merveilleux et s'y attardent. D'autres trouvent leur

délice dans une salle plus intérieure. Seul celui qui
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est un grand sage reste insensible [litt. : « cela ne le
touche pas »] al'importance et au prix des immenses
trésors qui se trouvent méme dans la salle la plus in-
térieure. Tout son désir et toute son aspiration sont
d'entrer dans la chambre ot se trouve le roi et de voir

la face du roi.
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Le Rabbi le montre par une comparaison. Pour arriver 4 la chambre ot 1'on voit le roi, il faut traverser bien des

salles pleines de trésors. Les uns s'arrétent dans les premieres, d'autres plus loin. Seul le tres avisé ne préte aucune

attention, méme aux trésors les plus précieux. Il ne pense qu'a voir le roi. [Note de I'éditeur : le Rabbi ne tire pas

lui-méme la legon, mais elle est claire. Un Juif doit servir le Roi Lui-méme, sans se laisser retenir méme par les

plaisirs spirituels les plus raffinés : ses propres élans d'inspiration, les révélations de la Divinité.] Le Rabbi rattache

cela a une parole célebre de I'Admour Hazakene.

N) On peut dire que c'est 13 I'amour dont parle le
passouk : « Qui ai-je dans les cieux ? Hormis Toi, je
ne désire rien ». Ou encore, selon les mots de I'Ad-
mour Hazakeéne : « Je ne veux rien du tout ; je ne
veux pas Ton Gan Eden, je ne veux pas Ton Monde a

venir, etc. ; je ne veux rien d'autre que Toi seul. »
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L'Admour Hazakene citait le passouk de Tehilim : « Qui ai-je dans les cieux ? Aupres de Toi, je ne désire rien sur

la terre. » David HaMélekh n'a pris aucun ange du ciel pour D.ieu, et rien ici-bas ne I'attire en dehors de

Hachem. L'Admour Hazakeéne ajoutait : « Je ne veux rien. Je ne veux pas Ton Gan Eden, je ne veux pas Ton

Olam Haba , je ne veux que Toi seul ! »

Car les révélations du Gan Eden, et & plus forte rai-
son celles du Monde A venir, sont des révélations ex-
trémement élevées. L'Admour Hazakene les saisis-
sait, et d'une compréhension véritable, ot l'intellect
ne fait plus qu'un avec ce qu'il comprend. Et pour-
tant, il ne veut ni les révélations du Gan Eden ni
celles du Monde 4 venir. Tout son désir porte uni-

quement sur |'Essence [Atsmout] : « Toi seul ».
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Le Gan Eden et 'Olam Haba sont pourtant des révélations tres élevées de la Divinité, et ' Admour Hazakene les

saisissait pleinement. Il ne les désirait pas : il ne voulait que Hachem Lui-méme. Le Rabbi avait identifié les gens

de la table du roi aux anges et aux séfirot. Il précise maintenant que I'essentiel porte sur les séfirot.

On peut ajouter une chose : s'il ne veut pas « les
ducs, etc. » (les degrés de I'ordre naturel de la créa-
tion [héb. seder hahichtalchelout], et aussi ceux qui
sont au-dessus de l'hichtalchelout), ce qui le rend
avisé avant tout est ceci. Les séfirot (mot apparenté a
sapirout et behirout, « éclat » et « clarté ») ne
voilent pas I'Or Ein Sof [lumicére infinie]. Dans I'in-
fluence attirée par les séfirot (les récipients [kelim]),
on voit de fagon manifeste qu'elle ne vient pas des sé-
firot elles-mémes, a D.ieu ne plaise, mais que 1'Or
Ein Sof exerce son influence par leur intermédiaire.
C'est plus vrai encore des lumieres [orot] des séfirot,
par lesquelles se révele la lumiere qui est au-dessus
d'elles, et a plus forte raison des degrés supérieurs a
Atsilout, ot la lumié¢re révele tout ce qui peut se ré-
véler de la source de lumiere [maor]. Et pourtant, il
ne les veut pas. Il veut le roi : « Moi, je prends le roi

»>.
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Ce qui montre le mieux la sagacité de 'homme avisé, c'est qu'il ne choisit pas méme la révélation des séfirot, pas

méme au-dessus de I'ordre naturel de la création. Le mot séfirot vient d'une racine qui signifie « briller ». Les

séfirot ne cachent pas Hachem : on voit clairement que l'influence qui passe par elles vient de Hachem, qui brille

a travers elles. C'est vrai de leurs kelim [récipients], qui viennent du pouvoir qu'a Hachem de limiter et de cacher.

C'est vrai a plus forte raison de leurs orot [lumieres], dont la seule fonction est de révéler la source de la lumiere

[maor], Hachem Lui-méme. Cette lumiere révele tout ce qui peut étre révélé de sa source. Pourtant, 'homme

avisé ne veut que le Roi. Le Rabbi trouve cette idée dans les mots mémes de I'Admour Hazakene.

On peut dire que c'est aussi ce que veut dire le choix
exact des mots de I'Admour Hazakene : « je ne veux
pas Ton Gan Eden, je ne veux pas Ton Monde a ve-
nir ». Le Gan Eden et le Monde A venir sont bien «
Ton Gan Eden », « Ton Monde 2 venir ». Leurs ré-
vélations sont en elles-mémes extrémement élevées,

et de plus, tout ce qui peut se révéler de la source de
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pas. Tout son désir porte uniquement sur I'Essence :

« Toi seul ».

L'Admour Hazakene ne dit pas seulement « le Gan Eden », il dit « Ton Gan Eden », « Ton Olam Haba ». Ces
degrés ne sont pas seulement des révélations extraordinaires. Ils révelent tout ce qui peut étre révélé de la source
de la lumiere. Il ne les voulait pas pour autant : il ne voulait que Hachem. Le Rabbi va maintenant rattacher cette
erreur subtile a I'erreur grave de servir les forces de la nature. L'erreur subtile consiste 4 choisir les ministres qui

sont « avec le Roi », autrement dit a s'attacher aux révélations divines.

Cela semble également répondre en partie 4 la deuxieme question — pourquoi « choisir Hachem » mérite le
nom de choix — sans expliquer, en revanche, en quoi le fait que Hachem choisisse les Juifs serait un choix. Or,
sachant désormais que ceux qui transgressent Sa volonté regoivent du niveau du makif et n'ont pas besoin
d'annulation de soi [bitoul], on voit que celui qui choisit dispose de deux options, chacune « avantageuse » a sa
maniere : 1. Sile but est de maximiser le bénéfice personnel, il ne choisira pas le Roi : il regoit alors davantage
pour lui-méme, puisque l'influx lui vient du makif et n'exige de lui aucun bitoul. 2. Si le but est la recherche de la
vérité, il choisira le Roi.

La réponse a la deuxieme question serait donc la suivante. On supposait au départ que « choisir le Roi »
impliquait I'existence de deux options viables, le Juif choisissant néanmoins Hachem, et par un raisonnement.
On comprend maintenant que le Juif « choisit » le Roi d'un choix essentiel, un choix de I'« 4me » : il choisit

Hachem parce qu'il est lié & Son essence.

...L’Admour Hazakene a dit : « Je ne veux pas Ton
Gan Fden, je ne veux pas Ton Monde a venir. » Le
Gan Eden et le Monde 2 venir sont pourtant « Ton
Gan Eden », « Ton Monde 4 venir ». De plus, les ré-
vélations du Gan Eden et du Monde 2 venir sont en
elles-mémes des révélations extrémement élevées :
tout ce qui peut se révéler de la source de lumiere
[hamaor] sy révele. Il n'en veut pourtant pas. Toute

sa volonté ne porte que sur I'Essence, « Toi seul ».

Or, on peut dire que deux sens de « Ana nassiv
malka » [« Moi, je prends le roi »] sont liés I'un a
l'autre : le sens que nous venons de voir, ne pas vou-
loir les gradations (de sainteté) d'en haut mais I'Es-
sence, et le sens littéral de « Ana nassiv malka » (ne

pas servir les astres et les constellations).
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Le maamar a donné deux sens a « Moi, je prends le roi ». Le premier : rejeter toute idolatrie. Le second : ne

vouloir que I'essence de Hachem, sans désirer méme les plus hautes révélations. Le Rabbi va montrer ce que les

deux erreurs ont en commun, et comment l'une peut mener a l'autre.

Cela se comprendra a partir de ce que I'on sait de
l'amour de « Qui ai-je au ciel [mi li bachamayim] » :
celui qui aime ainsi ne veut pas les révélations du
Gan Eden, mais 1'Essence de I'Or Ein Sof [lumiére
infinie]. Au Gan Eden, il demeurerait pourtant dans
son existence propre et aurait de la Divinité une
compréhension [hassaga] et un délice [taanoug] («
ils jouissent de I'éclat de la Chekhina »). Face 4 la ré-
vélation de 1'Essence de I'Or Ein Sof, en revanche, il
s'annulerait et quitterait son degré. Malgré cela, la ré-
vélation du Gan Eden n'est qu'un simple rayonne-
ment (« l'éclat de la Chekhina »), sans commune
mesure avec |'Essence de 1'Or Ein Sof. Il choisit donc

|'essentiel et non l'accessoire.
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Les deux cas se répondent. D'un c6té, le Juif choisit de servir Hachem, alors que suivre son intérét ne lui

demanderait aucun bitoul et lui rapporterait plus : I'influence impure du makif est « gratuite ». De I'autre,

'amour de « Qui ai-je au ciel ? » choisit I'essence de Hachem plut6t que la révélation. Au Gan Eden, I'dme

jouirait du rayonnement de la Chekhina [la Présence divine] tout en gardant son existence propre. Devant

I'essence de Hachem, elle s'annule entierement. Dans les deux cas, on renonce a un profit et I'on accepte le bitoul.

Le Rabbi montre ensuite comment chercher le Gan Eden pour son propre plaisir spirituel peut mener a « choisir

les ministres ».

On en déduit ceci. Supposons qu'il choisisse les ré-
vélations du Gan Eden (qui sont considérées comme
rien [kela 'hachiv] au regard de I'Essence de I'Or Ein
Sof) dans son propre intérét [legarmei], afin de de-
meurer dans son existence et de jouir de I'éclat de la
Chekhina. Il peut alors en résulter (par les multiples
degrés de l'enchainement des mondes [riboui hich-
talchelout], etc.) qu'il sache que l'influence trans-
mise par les soixante-dix princes est attirée du lieu de
la mort (comme expliqué plus haut, ala fin de la sec-
tion 5), et que malgré cela il veuille cette influence
plus que l'influence qui vient de la sainteté, afin

d'avoir une abondance considérable.
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Supposons qu'un Juif s'attache aux révélations du Gan Eden pour son propre bénéfice, en gardant son existence

propre. Ces révélations ne comptent pour rien face a I'essence de Hachem. Il fait donc passer son avantage avant

tout, tout en sachant qu'il existe plus haut : le Roi Lui-méme. Ce méme ressort peut le conduire, a D.ieu ne

plaise, a cesser de servir Hachem pour jouir davantage, alors méme qu'il sait que Hachem est la seule source

véritable de vie. Un autre chemin, « philosophique » celui-la, méne au méme point.

Il en va de méme des erreurs de ceux qui servent les
astres et les constellations et qui les tiennent pour
une réalité (ils pensent que l'influence vient des
astres et des constellations eux-mémes, ou du moins
que ceux-ci ont le libre choix d'influencer). Celui qui
veut les révélations du Gan Eden et non I'Essence de
I'Or Ein Sof accorde en effet de l'importance a une
chose extérieure a I'Essence. Il peut en résulter (par
de multiples enchainements, etc.) qu'il accorde de
l'importance aux astres et aux constellations : ils au-
raient le libre choix dans leur influence, et plus en-
core, I'influence viendrait d'eux-mémes, a3 D.ieu ne

plaise.
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On I'a vu au début : les premiers idolatres prétaient aux forces de la nature la liberté de transmettre I'influence.

Les suivants pensaient que Hachem leur avait abandonné la terre. Tous reconnaissaient Hachem comme la source

ultime, mais donnaient de I'importance aux intermédiaires. Se tourner vers le Gan Eden en sachant qu'il n'est pas

Hachem Lui-méme, c'est aussi donner de I'importance a ce qui n'est pas Son essence. Les deux erreurs ont la

méme cause. L'erreur la plus « spirituelle » peut donc mener 4 la faute bien plus grave, et cela méme quand le Juif

sait qu'il s'agit de « Ton Gan Eden ».

Il faut ajouter ceci. Méme quand il veut le Gan
Eden parce que c'est le Gan Eden de HaKadoch Ba-
rou'h Hou (« Ton Gan Eden »), il peut encore en
résulter 'erreur selon laquelle ils (les astres et les
constellations) ont le libre choix d'influencer, et jus-
qu'a l'erreur selon laquelle l'influence vient d'eux-
mémes. Car méme selon cette erreur, le pouvoir
d'influencer qu'ils détiennent leur vient (non d'eux-
mémes, mais) de ce que HaKadoch Barou'h Hou les
a désignés pour cela, comme expliqué plus haut, sec-

tion 3 (2 I'image de « Ton Gan Eden »).
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Un Juif peut vouloir « Ton Gan Eden » en gardant son attention tournée vers Hachem. Cela ressemble encore

au culte des premiers idolatres : ils servaient en quelque sorte « Tes forces de la nature », en reconnaissant

Hachem comme source de toute puissance. Cela peut méme mener a croire que ces forces sont elles-mémes la

source de l'influence. Ceux qui le croyaient pensaient en effet, eux aussi, que Hachem les avait établies dans leur

charge. [Ce cas reste toutefois plus éloigné de « choisir les ministres » que les cas précédents, ot la révélation était

recherchée pour elle-méme ou par intérét. |

[Note de I'éditeur : « servir les forces de la nature » ne veut pas nécessairement dire que I'on se prosternera devant

le soleil ou la lune. Cela peut aussi vouloir dire que I'on voit dans le monde naturel — par exemple dans la

parnassa [les moyens de subsistance] — une source indépendante de ce dont on a besoin, sans reconnaitre que

tout vient exclusivement de Hachem. De méme, le fait que I'on puisse « ne pas servir Hachem » par recherche de

a jouissance personnelle ne signifie pas nécessairement que 1'on deviendra idolatre : cela peut vouloir dire que
1 11 gnifi tquel

l'on commencera a faire des compromis dans sa pratique afin de mener une vie matérielle plus « agréable ». (Fin

de la note de I'éditeur)] Si des erreurs spirituelles aussi ténues peuvent avoir des conséquences aussi graves, que

doit faire le Juif pour s'en prémunir ?

Pour ne laisser aucune place 2 « Ana nassiv doukh-
sin » [« Moi, je prends les ducs »], etc., il faut
éveiller en soi (au moins un reflet, une parcelle
[méein vechémets], ce qui est au pouvoir de chaque
Juif, comme on le verra plus loin) cette disposition :
ne pas vouloir méme « Ton Gan Eden », mais « rien

d'autre que Toi seul ».
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Pour fermer la porte a ces erreurs, le Juif doit viser la seule essence de Hachem, « Toi seul », sans vouloir méme «

Ton Gan Eden ». Tous n'y parviennent pas pleinement. Le Rabbi montrera plus loin que cette orientation est

pourtant a la portée de chaque Juif.

On peut ajouter une explication du lien entre «
Ana nassiv malka » et 'amour de « Qui ai-je au ciel
», par lequel on veut I'Or Ein Sof. Posons d'abord ce
qui fait le fond du culte des astres et des constella-
tions : on y tient pour l'essentiel une chose qui n'est
qu'un intermédiaire. C'est vrai d'abord des astres et
des constellations eux-mémes. En vérité, ils ne sont
qu'un intermédiaire (une « hache ») par lequel I'in-
fluence est attirée, mais ceux qui les servent pensent
qu'ils sont I'essentiel. C'est vrai aussi des influences
matérielles qu'ils transmettent. L'influence maté-

rielle est donnée pour qu'on I'emploie au service de
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D.ieu, mais ceux qui servent les astres et les constella-
tions tiennent la mati¢re pour I'essentiel (c'est pour-
quoi ils veulent l'influence qui vient de I'autre c6té
[le'oumat z€], afin d'avoir une abondance matérielle

considérable, comme expliqué plus haut, section 4).
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Le Rabbi approfondit le lien entre les deux erreurs. L'erreur de fond de I'idolatrie est de prendre I'intermédiaire

pour l'essentiel. De la vient son erreur de pensée : préter un pouvoir aux forces de la nature. De la vient aussi son

erreur intéressée : user des biens matériels pour son agrément, et non pour leur but, la avoda [le service de D.ieu].

Le méme ressort se retrouve dans l'erreur « sainte » qui vise « Ton Gan Eden ».

Or, les révélations, méme les plus élevées, ne sont pas
elles-mémes le but ultime. Elles ne sont qu'un
moyen par lequel s'accomplira l'intention intérieure :
la demeure dans les mondes inférieurs [dira betach-
tonim]. C'est pourquoi, quand on désire les révéla-
tions (et non la lumiére infinie [Or Ein Sof]), c'est-a-
dire quand on les tient pour I'essentiel, il peut y avoir
place pour que I'on tienne aussi les moyens (les astres
et les constellations, et I'abondance matérielle) pour

|'essentiel.
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Méme les plus hautes révélations ne sont que des moyens. Elles servent le but final de la création : la dira

betachtonim, faire du monde matériel une demeure pour Hachem. [Elles donnent I'élan et la force de surmonter

les épreuves que pose le raffinement d'un monde aussi grossier.] Les prendre pour I'essentiel, c'est confondre le

but et le moyen, comme les idolatres. C'est pourquoi l'on peut passer d'une erreur a I'autre. Reste & comprendre

pourquoi les Juifs savent mettre chaque chose 4 sa place, alors que les nations « choisissent les ministres ». Cela

tient 4 la source de chacun.

Sur cette base, on peut dire ceci. Parmi les nations
du monde, les unes servent le soleil et les autres la
lune, alors qu'Israél ne sert que HaKadoch Barou'h
Hou. Cela vient de ce que la racine des nations du
monde est issue de 'extériorité de la volonté (ou 1'on
veut une chose en vue d'une autre). Or le niveau de
I'extériorité de la volonté (tel qu'il est la source des
nations du monde) est tel qu'on n'y ressent pas que

la volonté vise autre chose : c'est cela méme qui y est
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la finalité. Il en découle que les nations du monde
tiennent pour l'essentiel les intermédiaires, les astres

et les constellations.
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La 'Hassidout distingue deux sortes de volonté [ratson]. La pnimiyout haratson, la volonté intérieure, désire le

but final. La 'hitsoniyout haratson, la volonté extérieure, désire les étapes qui y menent. Prenons une ville qui

perce une route. Le revétement ne I'intéresse pas pour lui-méme : elle veut une circulation plus aisée, des

commerces plus prospéres, de meilleurs revenus, et au bout du compte un niveau de vie plus élevé. Ce niveau de

vie releve de la volonté intérieure ; tout le reste, de la volonté extérieure. Le but final de la création est que les Juifs

fassent du monde une demeure pour Hachem. Les nations font partie de ce dessein sans en étre le but : leur

source est dans la volonté extérieure. Mais celle-ci ne se vit pas comme une simple étape. Le chef de chantier a

l'impression que la route est le but. De méme, les nations vivent leur source comme une volonté intérieure. Elles

tiennent donc pour primordiaux les intermédiaires de leur existence : les forces de la nature et les plaisirs

matériels.

La racine d'Israé€l, elle, est issue de la pnimiyout de
la volonté, et du c6té de la pnimiyout de la volonté, il
n'y a place pour aucune autre chose. C'est pourquoi
Isra¢l a conscience que les astres et les constellations
ne sont qu'un moyen, « comme la hache dans la
main de celui qui taille » (et de méme, 'abondance
matérielle n'a d'autre but que la avoda [service de
D.ieu]). C'est pourquoi ils ne servent que HaKa-

doch Barou'h Hou : « Moi, je prends le Roi ».
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Les Juifs viennent de la volonté intérieure. Elle ne vise que le but et ne donne aucun poids propre aux étapes. De

la leur aptitude naturelle a voir dans les forces de la nature une hache dans la main de celui qui taille, et dans le

monde matériel un instrument de la avoda. Ils se tournent donc vers Hachem seul. Le Rabbi revient alors a la

question de la section sept : si ce choix est un choix essentiel de 'dme, pourquoi doit-il passer par I'intelligence de

l'homme « avisé » ?

11) Sur cette base, on peut aussi expliquer 1'éléva-
tion du choix qu'Israél porte sur HaKadoch Barou'h
Hou non seulement par la volonté de la Nechama,
qui est au-dela de l'intellect, mais aussi par l'intellect
(comme dit plus haut, section 7). Si la racine d'Isra¢l
se trouve dans la pnimiyout de I'enveloppant [makif]
(la pnimiyout de la volonté), c'est en effet parce

qu'Israél releve du niveau de l'intérieur [pnimi], et
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I'on sait que la racine de l'intérieur se trouve dans la
pnimiyout de I'enveloppant. C'est pourquoi le choix
qu'Israél fait de HaKadoch Barou'h Hou atteint sa
véritable élévation quand la volonté de la Nechama
qui est au-dela de lintellect (l'enveloppant)
s'épanche et agit aussi dans l'intellect (l'intérieur).
Clest précisément ainsi que s'épanche ce qui vient de
I'essence de la Nechama (la pnimiyout de I'envelop-
pant), qui est au-dela méme de la volonté située au-

dela de l'intellect (I'extériorité de I'enveloppant).
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La source du Juif est la pnimiyout hamakif. Le Rabbi I'a appelée plus haut pnimiyout haratson, car la volonté est

makif, enveloppante : elle ne se loge pas dans un membre plutdt que dans un autre. Viser le but final ne nie pas

l'intermédiaire. Cela montre au contraire que chaque chose est un moyen d'y parvenir, et non un obstacle : cela

révele sa destination profonde, sa pnimiyout. Issu de cette source, le Juif peut révéler la pnimiyout de tout ce qui

est en lui et autour de lui. Il peut, et il doit, montrer que tout son étre, jusqu'a son intelligence limitée, « choisit le

Roi ». Du point de vue de la 'hitsoniyout hamakif, I'dme pourrait croire en Hachem sans que cette foi pénetre

chaque part de lui. Quand le Juif révele que tout en lui reconnait qu'il n'est rien hors de Hachem, il révele

I'essence de son 4me. Cela explique le choix du passouk « Hachem est ma part, dit mon 4me ».

On peut dire que c'est aussi le sens de ce qui est écrit
: « Havayé est ma part [helki], dit mon 4me » (« ma
part », précisément). La part [hélek] releve en effet
du niveau de l'intérieur (comme on le sait a propos
de « Combien est bonne notre part, combien
agréable notre sort, combien beau notre héritage »).
Le choix qu'Israél fait de HaKadoch Barou'h Hou
atteint son élévation quand le choix de la Nechama
s'épanche dans la pnimiyout, dans la compréhension
et la saisie, de telle sorte qu'il agisse dans la pensée, la
parole et I'action : cest ainsi que se produit I'épan-

chement de la pnimiyout de I'enveloppant.
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Le Rabbi précédent explique une formule de la priere comme trois étapes du service de Hachem : « Heureux

sommes-nous ! Qu'elle est bonne, notre part ; qu'il est agréable, notre lot ; qu'il est beau, notre héritage. » La

derniére étape, I'« héritage », révele l'essence de I'dme, qu'on regoit sans I'avoir méritée. Mais elle passe d'abord

par le travail des facultés limitées, la « part », et I'essence se révele jusque dans ces facultés. 'Hélek, « part »,

désigne donc les facultés limitées du Juif. Voici la réponse a la question de la section sept. Le passouk unit «

hassiduite.com

30



HASSIDUITE - MAAMAR

BaYom Ashtei Assar - N"2wn- 10y Awy 0i°3

Hachem est ma part » et « dit mon 4me » pour une raison : le choix atteint sa plénitude quand le choix essentiel

de I'dme s'exprime dans I'intelligence limitée. Il marque alors la pensée, la parole et I'action, et chaque part du Juif

« choisit le Roi ». C'est ainsi que se répand la pnimiyout hamakif.

Ce maamar ayant été dit au soixante-neuvieme anniversaire du Rabbi, au moment ot1 il commengait a réciter le

soixante-dixieme kapitel [chapitre] de Tehilim — celui qui correspond a sa soixante-dixieme année —, le Rabbi

rattache ce qui précede au premier passouk de ce kapitel : « Au chef des chantres ; de David, pour rappeler. »

12) On peut relier cela a ce qui est dit dans le Mi-
drach Tehilim sur le verset [passouk] « Au chef de
cheeur, de David, pour rappeler » : C'est compa-
rable 4 un roi qui avait des moutons. Il se mit en co-
lére contre eux, chassa les moutons, défit I'enclos et
renvoya le berger. Au bout d'un temps, il rassembla
les moutons et rebitit 'enclos, mais du berger il ne
fit pas mention. Le berger dit : « Voici que les mou-
tons sont rassemblés et que l'enclos est bati, et de
moi on ne se souvient pas. » Ainsi David a-t-il dit,
dans le psaume précédent : « Car D.ieu sauvera
Tsion et rebatira les villes de Yehouda » : voila l'en-
clos biti. « Ils s'y établiront et en hériteront, la des-
cendance de Ses serviteurs l'aura en partage, et ceux
qui aiment Son Nom y demeureront » : voila les
moutons rassemblés. « Et de moi on ne se souvient
pas » : c'est pourquoi « Au chef de choeur, de Da-

vid, pour rappeler ».
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Le Rabbi relie cela & un midrach sur le psaume « De David, pour rappeler ». Un roi, irrité contre son troupeau,

chasse les brebis, abat I'enclos et renvoie le berger. Une fois apaisé, il rassemble les brebis et rebatit I'enclos, mais

oublie le berger, qui s'en plaint. Il en va ainsi de David HaM¢élekh. Le kapitel [psaume] précédent annonce que

Hachem délivrera Tsion et batira les villes de Yehouda : voila I'enclos. Il annonce aussi que Ses serviteurs y

demeureront : voila les brebis. Mais de lui, le berger, il n'est rien dit. D'ot1 : « De David, pour rappeler ».

Il faut comprendre : s'il a rassemblé les moutons
apres s'étre mis en colere contre eux (alors qu'ils ne
lui étaient pas agréables), c'est que sa volonté envers
eux s'est de nouveau éveillée. Pourquoi donc n'a-t-il
pas fait mention du berger (de lui-méme), au point

qu'une requéte particuliére soit nécessaire a ce sujet ?
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Question sur ce midrach : la volonté du roi s'est réveillée pour les brebis qu'il avait rejetées. Pourquoi ne s'est-elle

pas réveillée aussi pour le berger, au point que celui-ci doive le demander ?

Voici I'explication : la volonté est un enveloppant,
et I'épanchement de la volonté peut se faire dans I'ex-
tériorité. C'est pourquoi David a demandé que l'on
se souvienne du berger : le berger correspond a I'in-
fluence intérieure (comme on connait la distinction
entre « bergers » et « princes »). Tant que l'in-
fluence intérieure (le berger) fait défaut, I'essentiel

manque. Car |'épanchement de 'enveloppant lui-
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alors que la racine de I'intérieur se trouve dans la pni-

miyout de I'enveloppant.

Une premiére réponse : la volonté est makif, et elle peut se manifester de fagon seulement extérieure. [Note de
I'éditeur : de méme, I'émouna, la foi, est makif ; elle peut ne pas se traduire dans les actes.] Dans le Torah Or,
I'’Admour Hazakene distingue les « sept bergers » et les « huit princes », deux sortes de tsadikim. Les bergers
agissent sur les Juifs de I'intérieur, selon les besoins de chacun. Les princes les inspirent par leur yirat Chamayim
[crainte du Ciel], sans tenir compte du niveau de chacun. Le berger figure donc la pnimiyout. Oublier le berger,
c'est que la volonté de Hachem s'est réveillée pour les brebis sur le mode extérieur du makif, sans pénétrer encore
l'intérieur. Or le but de la création est que tout s'exprime de l'intérieur : I'essentiel manquait. La 'hitsoniyout
hamakif se répandait, mais pas la pnimiyout hamakif. Cette réponse suppose que Hachem puisse vouloir les Juifs

sans se révéler a eux de I'intérieur. Le Rabbi met cette supposition en question.

Mais, une fois les moutons rassemblés, on leur
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donne tout ce dont ils ont besoin : comment peut-

on dire alors qu'ils n'ont pas de berger ?

Les brebis ont été rassemblées : elles ont donc regu tout ce dont elles ont besoin. Comment dire alors qu'il leur

manque un berger, c'est-a-dire une révélation intérieure ?

On peut répondre que I'épanchement intérieur qui ~ [$iT "YW N°N°19 OOWNHINT :17_3"]'7 wo
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Y R¥RIPWR 2W iR 337 230 X7

(DP1°1B) AYINT LIV PR T

passe par le berger, c'est I'étude de la Torah. Or la To-
rah d'aujourd'hui n'est que vanité [hével] au regard
de la Torah de Machia'h. Il en résulte que la vérité de
ce que représente le berger (la pnimiyout) manque

€encore.
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La réponse : Hachem a bien donné une pnimiyout, mais pas encore dans sa plénitude. Selon I'Admour

Hazakene, le berger agit de I'intérieur en enseignant la Torah, que I'on saisit par la raison. Or la Torah d'avant

Machia'h n'est « rien » face a la Torah de Machia'h. L'enseigner ne fait donc pas encore entrer la révélation la plus

haute dans la compréhension. David demande que la Torah de Machia'h soit révélée de l'intérieur. Mais ce

passouk vise-t-il vraiment I'époque d'avant Machia'h 2

Et bien qu'il soit question ici de ce qui vient apres «
D.ieu sauvera Tsion et rebAtira les villes de Yehouda,

etc. », ce qui aura lieu lors de la guéoula a venir,
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Le kapitel précédent parle du temps otr Hachem délivrera Tsion et bitira les villes de Yehouda, c'est-a-dire des

temps de Machia’h. Comment le berger pourrait-il alors manquer ? Comment la Torah de Machia'h ne serait-elle

pas révélée de l'intérieur ?

Or, la révélation principale qui se produira lors de la
guéoula future est la révélation de I'Essence méme de
I'Or Ein Sof [lumiére infinie], qui est au-deld de
toute compréhension. Telle était la requéte de David
(David, le roi Machia'h [araméen : David malka Me-
chi'ha]), et c'est par sa requéte que cela s'accomplit :
qu'il y ait aussi la dimension de « berger » [ro'¢],
c'est-a-dire la compréhension et la saisie de la Torah

dans leur perfection absolue.
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La réponse : aux temps de Machia'h, la révélation principale sera celle de I'Essence de Hachem, au-dela de toute

compréhension. C'est le pendant du choix essentiel de 1'dme, lui aussi au-dela de la compréhension. David

demandait que ce niveau soit également révélé de l'intérieur : que 'on comprenne la Torah de Machia'h par

l'intelligence. De méme, le choix de I'dme se révele dans la saisie rationnelle : « la fonction du roi est permanente

».

Revenons maintenant a la question posée au début du maamar : Premiére question : Si « la seule louange

d’Israél, c’est d’avoir choisi Hachem pour étre leur D.ieu », pourquoi le nassi [chef de tribu] d’Acher a-t-il apporté

un korban [offrande] qui figurait la mani¢re dont Hachem a choisi les Juifs parmi toutes les nations ?

13) D'apres tout ce qui précede, on peut expliquer
le lien et le rapport entre le choix qu'Isra¢l fait de
HaKadoch Barou’h Hou et le choix que HaKadoch
Barou'h Hou fait d'Israél. HaKadoch Barou'h Hou
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a choisi Israél pour qu'ils soient pour Lui Son peuple
précieux [héb. am segoula], c'est-a-dire que la volon-
t¢ intérieure de HaKadoch Barou'h Hou porte sur
Israél (et non qu'ils soient un moyen en vue d'autre
chose). Ce choix est la racine du choix qu'Israél fait
de HaKadoch Barouh Hou, et cest lui qui en
donne la force [netinat koa'h]. On I'a expliqué lon-
guement plus haut : si Israél choisit HaKadoch Ba-
rou’h Hou, c'est parce que sa racine se trouve dans

l'intériorité de la volonté [pnimiyout haratson].
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Tout cela éclaire le lien entre les deux choix. Hachem a choisi les Juifs pour étre Son am segoula : Il les désire pour

eux-mémes, et non comme un moyen. C'est la pnimiyout haratson. Et c'est parce qu'ils viennent de la que les

Juifs peuvent choisir Hachem. Ils dépassent I'intérét de leur intelligence et y révelent le désir essentiel de leur 4me.

Chaque part de leur étre devient ainsi un moyen au service du choix du Roi.

[On peut dire que, du fait que le choix d'Israél
porte sur le corps, une force leur est attirée : méme
dans les choses matérielles se manifestera la révéla-
tion de l'intériorité de la volonté. Ils ressentent ainsi
que la matérialité elle-méme existe pour la avoda

[service de D.ieu].]
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Hachem a choisi le corps du Juif, c'est-a-dire qu'Il 'a désiré d'un désir essentiel. Ce choix donne au Juif le pouvoir

de révéler la volonté ultime de Hachem dans le monde matériel, et de reconnaitre que ce monde n'existe que pour

la avoda.

Cela permet d'expliquer pourquoi les offrandes
[korbanot] d'Acher étaient offerts au nom du choix
que HaKadoch Barou'h Hou a fait d'Israél, alors que
la félicité [ichouran] d'Israél tient uniquement a ce
qu'ils ont choisi HaKadoch Barou’h Hou. C'est que
ce qui fait la véritable ¢lévation d'Israél n'est pas ce
qu'ils possedent du coté d'en haut, mais ce qu'ils ac-
complissent par leur service. C'est précisément en
cela (ce qu'ils accomplissent par leur service) que ré-
sident l'essentiel de la satisfaction [na'hat Roua'h] et
du délice [taanoug] de HaKadoch Barou'h Hou.

Seulement, la force d'y parvenir leur vient de I'épan-
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chement et de la révélation du choix que HaKadoch
Barou'h Hou a fait d'Israél, et cette révélation est at-
tirée par les korbanot qu'offrit Acher. De plus, cha-
cun d'Israél possede déja une force du fait que sa ra-
cine se trouve dans l'intériorité de la volonté ; en plus
de cela, les korbanot d'Acher attirent cette force de

fagon plus révélée.
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Voici la réponse a la premiere question. La vraie louange des Juifs, et la principale satisfaction que Hachem trouve

en eux, c'est ce qu'ils accomplissent par leur propre travail. Ce travail consiste a révéler, dans leurs facultés

limitées, le choix essentiel de leur 4me. C'est pourquoi « la seule louange d'Israél est d'avoir choisi Hachem ».

Mais la force d'y parvenir leur vient de ce que Hachem les a choisis : c'est elle qui fait entrer le makif dans le

pnimi, l'intérieur. Chaque Juif possede déja cette force, puisqu'il vient de la pnimiyout haratson. Le nassi d'Acher

a apporté son korban pour que ce choix soit révélé davantage.

Cette capacité a été portée a un degré de révélation plus grand encore par TAdmour Hazakene :

On peut dire que I'Admour Hazakene, en disant «
Ikh vil mer nit az Daikh aleyn » [yiddish : « Je ne
veux rien d'autre que Toi seul »], et surtout depuis
que le Tséma'h Tsédek a rendu cette parole pu-
blique, a donné (plus encore) la force a chacun d'Is-
raél, et surtout a ceux qui marchent sur ses traces et
dans ses voies. Chacun a beau avoir une multitude
de volontés, y compris des volontés qui proviennent
de I'dAme animale [Néfech habahamit], toutes ses vo-
lontés seront sans duplicité [litt. : « sans un coeur et
un coeur »]. Sa volonté principale sera de mener a
son accomplissement I'intention de I'Essence : faire
pour Lui, béni soit-Il, une demeure dans les mondes
inférieurs [dira betachtonim] (2 la maniére et 2
l'image de ce qu'il en était chez I' Admour Hazakene,
qui ne voulait « rien d'autre que Toi seul »). Et sa
volonté dans la matérialité, elle aussi, visera (princi-
palement) a faire de la matérialité un récipient [keli]

pour la Divinité.
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PORD

L'Admour Hazakene a dit « Je ne veux rien d'autre que Toi seul », et le Tséma'h Tsédek a ensuite fait connaitre

cette parole. Elle a donné 4 chaque Juif la force de choisir Hachem a un degré plus haut, surtout a ceux qui

suivent les voies de I'Admour Hazakene. Un Juif a beau avoir bien des désirs, y compris ceux de son 4me animale,

il peut placer en téte le désir essentiel de Hachem : la dira betachtonim, autrement dit « choisir le Roi ». Ses
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autres désirs reviennent alors a leur juste mesure. Il ne veut plus les choses matérielles, pour I'essentiel, que

comme des outils au service de Hachem. Aucun Juif n'atteint pleinement le niveau de I' Admour Hazakene, mais

chacun peut faire sien I'essentiel de son désir.

Maintenir ainsi le cap sur le but ultime de Hachem pour la création « pousse » Hachem 4 nous donner

davantage des biens matériels dont nous avons besoin :

Par 13, une abondante influence lui sera attirée aussi
dans la matérialité, selon la parole de ' Admour Ha-
zakene : « Az der Eybershter git Yidn gachmiyous
oun Yidn makhn foun di gachmiyous rou'haniyous
» [yiddish : « Le Tres-Haut donne aux Juifs du ma-
tériel, et les Juifs font de ce matériel du spirituel »].
On en comprend que, lorsque HaKadoch Barou'h
Hou donne a Israél une abondance de matérialité,
Israél produit une abondance de spiritualité, en
quantité comme en qualité, jusqu'a la perfection ab-
solue, et au point de se lier et de s'unir 4 HaKadoch
Barou'h Hou : « Israél (Ia Torah [Oraita]) et HaKa-

doch Barou'h Hou ne font qu'un ».
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Une autre parole de I'Admour Hazakene, citée dans le Hayom Yom, dit : « Hachem donne aux Juifs la

gachmiyout [la matérialité], et les Juifs en font de la rou'haniyout [de la spiritualité]. » Quand les Juifs emploient

le monde matériel pour son but, Hachem leur donne tout ce dont ils ont besoin pour accomplir Son dessein.

Plus Il leur donne de matérialité, plus la spiritualité qu'ils en tirent est abondante et de qualité. Cet

accomplissement révele leur unité avec Hachem, comme le dit le Zohar : « Israél (la Torah) et HaKadoch Barou'h

Hou sont entierement un. »

Et tout cela s'accomplit dans la joie et le contente-
ment du coeur, pendant les jours de préparation au
« temps de notre liberté » [zman 'hérouténou]. Cela
amene aussi le temps de notre liberté effectif : la
guéoula véritable et complete, par Machia'h notre

juste, tres bientot.
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Le maamar s'acheve sur la joie des jours qui préparent au « temps de notre liberté », Pessa'h, quelques jours apres

ce 11 Nissan. Cette préparation doit amener la liberté dans les faits : la guéoula véritable et compléte par Machia'h

Tsidkénou, treés bientdt.
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Avec l'aide de D.ieu [Barou'’h Hachem]. A 1'éléva-
tion de I'Ame du Rav, le 'hassid, le Rav, le tamim,
homme craignant D.ieu, [3"1], qui s'occupait des
besoins de la communauté, Rav Daniel Yits'hak, que
la paix soit sur lui, fils de Rav Efraim Moscowitz
(qu'il soit préservé pour une vie longue et heureuse,
qu'il vive de longs et bons jours), émissaire de Sa
Sainteté 1'Admour, que son mérite nous protege,
dans I'Etat de 'Illinois, rappelé a son repos éternel le
2 Adar I1 5774 [2014]. Que son 4me soit liée au fais-
ceau de la vie. Dédié a la mémoire du Rav Daniel
Moscowitz, de mémoire bénie, directeur régional de
Loubavitch Chabad de I'lllinois. « Et moi, Daniel, je
défaillis... puis je me levai et j'accomplis I'ceuvre du
roi » (Daniel 8, 27).
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le Midrach compare Israél a 'homme avisé qui dit : « Moi, je prends le roi. » Il ne choisit pas Hachem pour ce
qu'il en recevra, ni méme seulement parce qu'il a compris que tout le reste change. Il Le choisit pour Lui-méme,
d'un choix de I'dme qui dépasse I'intellect : « rien d'autre que Toi seul », pas méme le Gan Eden. Ce choix vient de
celui d'Hachem, qui a pris Israél comme Son peuple précieux par Sa volonté intérieure. Il atteint sa perfection

quand il pénetre aussi l'intellect, puis la pensée, la parole et I'action.

Dans le service d'Hachem

Pour la priere, le maamar cite le Baal Chem Tov : le pauvre ne demande rien, il épanche sa parole devant Hachem.
On cherche alors le Roi, pas les trésors des salles qu’on traverse. Le choix de I'Ame pénetre aussi I'intellect, puis agit
dans la pensée, la parole et 'action. Les biens matériels ne sont qu’un moyen : on en fait un récipient [keli] pour la

Divinité.

Avec soi-méme

Le maamar signale une erreur subtile : désirer les révélations pour en jouir soi-méme. De la peut naitre I'idée que la
parnassa [subsistance] vient des intermédiaires. Le travail consiste a éveiller en soi, au moins une parcelle, le « rien
d'autre que Toi seul ». Chaque Juif en a le pouvoir. Ses nombreuses volontés, méme celles de I'dme animale, se

rangent alors derri¢re une seule.

Avec les autres

Le maamar ne propose pas d'application directe dans la relation au prochain. Il affirme seulement que chaque Juif
a sa racine dans la volonté intérieure d'Hachem, et que I'Admour Hazakeéne a donné a chacun la force de ne vouloir
que Lui. On peut en tirer un regard sur l'autre : ce choix essentiel est présent en tout Juif, méme quand il reste

caché.
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