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Hassiduité — traduction et vocalisation assistées par intelligence artificielle, relues par une seconde intelligence artificielle. Texte hébreu : Séfer
HaMaamarim Meloukat, éditions Kebot. Le Rabbi a dit ce maamar: 1”20’11 1 IWN 1'X1,'n O, Traduction frangaise littérale en regard.

CHAPITRE 1 - TROIS DIFFICULTES DANS « REVIENS, ISRAEL » N

Reviens, Israél, jusqu'a Havayé ton D.ieu
[Elokékha]. On connait la précision relevée ici : il est
dit « jusqu'a [ad] Havay¢é ton D.ieu », alors qu'il au-
rait apparemment fallu dire « vers [le-] Havayé ton
D.ieu ». II faut aussi comprendre pourquoi le pas-
souk mentionne ici les deux Noms, Havayé et Elo-
kim. Il faut encore expliquer pourquoi le passouk
poursuit par « car tu as trébuché par tes fautes ».
Que la téchouva (« reviens ») porte sur un manque-
ment et une faute, cela va de soi : qu'apporte donc
de nouveau le passouk en disant « car tu as trébuché

par tes fautes » ?
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Le maamar s'ouvre sur un passouk de Hochéa (14, 2), lu au début de la haftara de Chabbat Chouva, le Chabbat

entre Roch Hachana et Yom Kippour. Le Rabbi y releve trois difficultés, déja soulevées dans des maamarim des

Rebbeim précédents. Question 1 : pourquoi « jusqu'a [ad] Havayé » ? Le mot ad veut dire « jusqu'a », alors que

I'on attendrait simplement « vers Havayé ». Question 2 : pourquoi le passouk nomme-t-il deux Noms de D.ieu,

Havayé et Elokim ? Question 3 : pourquoi ajouter « car tu as trébuché par tes fautes » ? On sait bien que la

téchouva, le retour vers D.ieu, vient réparer une faute. Le maamar va d'abord expliquer ces deux Noms. Il

répondra ensuite aux trois questions.

RECAP

Le passouk « Reviens, Israél, jusqu'a Havayé ton D.ieu » souléve trois questions. D'abord, le mot ad veut dire «

jusqu'a ». Pourquoi ne pas dire simplement « vers Havayé » ? Ensuite, le passouk donne deux Noms de D.ieu :

Havayé et Elokékha, « ton D.ieu », qui vient du Nom Elokim. Pourquoi les deux ? Enfin, il ajoute « car tu as

trébuché par tes fautes ». Or on sait que la téchouva, le retour vers D.ieu, vient toujours apres une faute.

Pourquoi le préciser ?
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CHAPITRE 2 - CRAINDRE LE ROI, ALLER AU-DELA 2

Voici I'explication. Dans le service de 'homme, il y
a, de fagon générale, deux aspects : « écarte-toi du
mal et fais le bien ». On sait que le service de «
écarte-toi du mal » se rattache (principalement) au
Nom Elokim, et le service de « fais le bien » au Nom
Havayé. En voici la raison. Comme le rapporte le
Choul'han Aroukh, lorsqu'on mentionne le Nom
Havayé, on doit avoir l'intention qu'll était, est et
sera ; lorsqu'on mentionne le Nom Elokim, on doit
avoir l'intention qu'Il est fort et puissant, Lui qui a le
pouvoir sur les étres supérieurs et inférieurs. La diffé-
rence entre ces deux aspects est la suivante. Avoir « le
pouvoir sur les étres supérieurs et inférieurs » releve
de la Divinité qui est a la mesure des mondes, c'est-a-
dire, globalement, « Celui qui remplit tous les
mondes » [memalé kol almin]. « Il était, est et sera
tout a la fois » releve en revanche de la Divinité qui
est au-dessus des mondes, « Celui qui entoure tous
les mondes » [sovev kol almin]. Explication : la défi-
nition du monde, c'est l'espace et le temps. Il en est
de méme des mondes spirituels : eux aussi sont défi-
nis par l'espace et le temps, si ce n'est que l'espace et
le temps y sont spirituels. Et puisque la lumiere qui
remplit [or hamemalé] est une lumiere a la mesure
des mondes, on comprend que, dans la lumiere qui
remplit aussi, il existe quelque chose comme I'espace
et le temps [comme on le sait, la lumiére du kav
[rayon], qui est globalement la lumiere qui remplit,
comporte les notions de haut et de bas (I'espace),
d'antériorité et de postériorité (le temps)] : c'est la ra-
cine de I'espace et du temps des mondes. Si Havayé
est « I était, est et sera tout a la fois », au-dessus de
la division du temps, c'est parce que Havayé est la lu-
micére qui est au-dessus des mondes. Néanmoins, du
fait méme que I'on dise de Havayé qu'll « était, est et
sera tout a la fois » [car « était, est et sera », c'est la
notion méme du temps, si ce n'est qu'elle est au-des-
sus de la division], on comprend que Havay¢ aussi se

rattache au temps (aux mondes). C'est aussi pour-
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quoi « Havayé » signifie « qui fait étre » [mehavé] :
la venue a I'étre de tous les mondes provient du
Nom Havayé. Seulement, les mondes, tels qu'ils
viennent a I'étre a partir du Nom Havayé, ne sont
pas aussi limités ; c'est pourquoi le passé, le présent
et I'avenir y sont tout a la fois. Tel est le sens de ce
que Havayé et Elokim sont « Celui qui entoure tous
les mondes » et « Celui qui remplit tous les mondes
». La venue a I'étre qui procede de la lumiere qui
remplit, puisque celle-ci est 4 la mesure des mondes
et leur source, se fait par voie de revétement [hitlab-
chout]. C'est pourquoi les mondes qui en sont issus
sont une entité [metsiout] : le revétement consiste en
ce qu'elle se revét pour faire étre les mondes. La ve-
nue a I'étre qui procede de la lumiere qui entoure, en
revanche, puisque les mondes n'ont aucune com-
mune mesure avec elle, se fait comme d'elle-méme, 2
l'image d'une action qui découle de la volonté (la vo-
lonté est une image du sovev) : la volonté n'est que la
cause de l'action, elle ne s'y revét pas. C'est pourquoi
les mondes issus de la lumiére qui entoure ne sont
pas au niveau d'une entité. De méme que la volonté
elle-méme n'est pas une entité et n'est que la révéla-
tion de l'essence [comme la volonté dans 1'dme de
I'homme, qui n'est qu'une inclination et un épan-
chement de I'dme], de méme en est-il de la venue a
I'étre qui procede de la volonté : ce qu'elle signifie, ce
n'est pas que des mondes viennent a I'étre, mais que,
par cette venue a I'étre, la volonté s'accomplit. Tel est
le lien entre la lumiere qui entoure et la lumiere qui
remplit, d'une part, et les Noms Havayé et Elokim,
d'autre part. La lumiere qui remplit porte le Nom
Elokim, au sens de « force », car elle est comme une
force dont le réle est d'agir. Toutefois, puisque I'exis-
tence des mondes résulte de ce que la force divine les
fait étre a chaque instant, du néant a I'étre, le Nom
Elokim désigne « Celui qui a le pouvoir sur les étres
supérieurs et inférieurs » : Sa domination et Sa mai-
trise (Elokim, au sens de souveraineté) sur les supé-
rieurs et les inférieurs s'exercent aussi apres qu'ils
sont venus 2 1'étre, et Sa maitrise sur eux porte méme

sur leur existence propre (les faire étre ou non). La
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lumiere qui entoure est appelée du Nom Havayé, «
I était, est et sera tout a la fois » : puisque la venue a
I'étre qui procede de la lumiere qui entoure signifie
que, par cette venue a |'étre, la volonté s"accomplit, il
n'y a la aucune différence entre passé, présent et ave-
nir : « Il était, est et sera tout a la fois ». Tel est le lien
entre les deux services, « écarte-toi du mal » et « fais
le bien », et les deux Noms Elokim et Havayé. On
sait en effet que « écarte-toi du mal » inclut aussi la
vigilance 4 ne pas transgresser les mitsvot positives
(négliger une mitsva positive est un interdit, un
mal). Seulement, dans « écarte-toi du mal »,
puisque sa vigilance 4 accomplir les mitsvot vient de
ce qu'il craint de transgresser I'ordre du Roi, il n'ac-
complit les mitsvot que dans la mesure ou il y est
obligé. La nouveauté du service de « fais le bien »,
c'est qu'il accomplit les mitsvot (non seulement
parce qu’il y €st contraint, pour ne pas transgresser
l'ordre, mais) de maniere active : « et fais le bien ».
Comme |'explique le Likoutei Torah, « et fais le bien
» signifie que I'on se donne de la peine dans la Torah
et les mitsvot, jusqu'a un effort qui dépasse sa nature
et son habitude. C'est pourquoi le service de «
écarte-toi du mal » se rattache au Nom Elokim, et le
service de « et fais le bien » au Nom Havayé. S'il
craint de transgresser I'ordre du Roi, au point que sa
crainte lui fait dompter son yétser (méme quand son
yétser brile comme un feu), parce qu'il craint de
transgresser 1'ordre du Roi, c'est parce qu'il ressent
que Lui, béni soit-Il, le domine et le maitrise : Elo-
kim. Quant au service de « et fais le bien », ou I'on
se donne de la peine dans la Torah et les mitsvot au-
dela de sa nature et de son habitude, il provient de la
révélation de la lumiere qui entoure, celle qui est au-
dessus des mondes : Havayé, qui est au-dessus de la

nature.
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Pour répondre 4 la question 2, le Rabbi relie chaque Nom a une maniere dont D.ieu fait exister les mondes. Le

memalé (« ce qui remplit ») se revét dans les mondes pour les faire exister, comme un vétement taill¢ a leur

mesure. C'est Elokim, la force qui les domine. Le sovev (« ce qui entoure ») est au-dessus d'eux. Les mondes en
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viennent comme d'eux-mémes, comme un geste qui nait d'une volonté sans que la volonté s'y revéte. Pour la
volonté, passé, présent et avenir servent un seul et méme but : c'est Havayé. D'ot, note le Rabbi, deux manieres
de s'effacer [bitoul] : la créature issue d'Elokim se sent encore exister [bitoul hayech], celle qui vient de Havayé ne
se sent plus exister du tout [bitoul bimetsiout]. Chez I'homme, c'est pareil. Celui qui s'écarte du mal obéit au Roi
par crainte, sans dépasser ce qu'il doit : c'est Elokim. Celui qui fait le bien se donne de la peine au-dela de sa

nature : c'est Havayé.

RECAP

La techouva répare les manques dans le service de D.ieu. Il faut donc d'abord comprendre ce service. Il a deux
faces : s'écarter du mal et faire le bien. S'écarter du mal se rattache au Nom Elokim, le memalé : la lumiére qui se
revét dans les mondes, taillée 4 leur mesure comme un vétement. Faire le bien se rattache au Nom Havayé, le
sovev : il est au-dessus des mondes et les fait exister comme d'eux-mémes, comme la volonté pousse 4 agir sans
faire le geste. S'écarter du mal, c'est faire son devoir, dans des limites. Faire le bien, c'est servir par amour, sans

limite.
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CHAPITRE 3 - LE SERVITEUR ET LE ROI b

Expliquons plus en détail le lien entre le service de
« et fais le bien » et la lumiere qui entoure. On a ex-
pliqué plus haut que la lumiére qui entoure a, elle
aussi, un lien avec les mondes. Seulement, ce que les
mondes représentent pour la lumiere qui entoure, ce
n'est pas leur existence : c'est uniquement que, par
eux, la volonté s'accomplit. Il en est de méme du ser-
vice de « et fais le bien ». Puisque ce service vient de
ce que 'homme aime Havayé et désire s'attacher a
Lui, son service de Hachem est 1ié i I'existence
propre de I'homme, 4 son amour et a sa volonté.
Mais son amour pour Havayé est tel que cela
(I'amour de Hachem) devient tout son étre ; c'est
pourquoi il sert Hachem sans tenir compte des li-
mites de sa nature. Telle est la supériorité du service
de « recherche la paix », qui est I'étude de la Torah,
sur le service de « et fais le bien ». La Torah est appe-
lée « la parabole de I'Ancien » [machal hakadmoni]
: elle est une parabole et un vétement pour le degré
du « Primordial du monde » [kadmono chel olam],
c'est-a-dire pour I'Essence [Atsmout] méme de 1'Or
Ein Sof [lumiere infinie], qui n'entre absolument pas
dans la catégorie des mondes. C'est pourquoi I'annu-
lation de soi de 1'étude de la Torah est un bitoul ab-
solu. Comme l'explique le Torah Or a propos de la
différence entre la Torah et les mitsvot : dans l'ac-
complissement des mitsvot, 'homme qui les accom-
plit est comme un serviteur qui exécute l'ordre du
Roi, et I'existence du serviteur n'est pas I'existence du
maitre. Méme lorsqu'il accomplit les mitsvot par un
amour fait de délices, il y a malgré tout quelqu'un
qui aime. Il n'en va pas de méme dans I'étude de la
Torah : 13, c'est le Roi Lui-méme. Car lorsque I'étude
de la Torah se fait dans le bitoul, alors « J'ai mis Mes
paroles dans ta bouche » : Mes paroles, littérale-
ment. Autrement dit, ce n'est pas 'homme qui parle,
mais « la parole de Havayé, c'est la halakha » qui

parle a travers sa gorge.
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Le Rabbi précise le lien entre « fais le bien » et la lumi¢re qui entoure. Cette lumiére touche aux mondes, non
pour ce qu'ils sont, mais parce que, par eux, la volonté divine s'accomplit. De méme, celui qui fait le bien par
amour dépasse sa nature, mais il reste quelqu'un qui aime. Dans une note, le Rabbi oppose I'amour 4 la crainte :
celui qui craint reste séparé de ce qu'il craint ; celui qui aime se confond avec ce vers quoi il aspire. Plus haut
encore vient « recherche la paix », I'étude de la Torah. Appelée « la parabole de ' Ancien », elle habille I'Essence
méme de D.ieu, au-dessus des mondes. Celui qui accomplit une mitsva est comme un serviteur qui exécute
l'ordre du roi : ils restent deux. Celui qui étudie en s'effagant prononce les paroles mémes de D.ieu (Torah Or, p.

56a) : ce n'est pas lui qui parle, c'est la halakha qui parle par sa gorge.

RECAP

« Fais le bien » ressemble encore d'une autre fagon a la lumiére qui entoure tous les mondes. Cette lumiere garde
un lien avec les mondes. De méme, celui qui sert D.ieu par amour ne disparait pas : il reste quelqu'un qui aime.
On comprend alors pourquoi « recherche la paix », c'est-a-dire I'étude de la Torah, va plus loin. Celui qui étudie
en s'effagant sort tout 2 fait de lui-méme. Les mots qu'il prononce sont les paroles de D.ieu. Celui qui accomplit

une mitsva est comme un serviteur qui exécute I'ordre du roi. Dans I'étude, cest le Roi lui-méme qui parle.
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CHAPITRE 4 - VOULOIR SE DONNER, NE PAS POUVOIR SE

SEPARER

Or, il en va de méme dans le service de 'amour de
Havayé, qui comporte trois degrés : « de tout ton
coeur, de toute ton 4me et de tout ton pouvoir [meo-
dekha] ». Il est expliqué en plusieurs endroits que
amour « de tout ton coeur » nait de la contempla-
tion de la lumiere divine qui se revét dans les créa-
tures pour les faire vivre; il s’agit, de manicre géné-
rale, de la lumiere qui emplit les mondes [Or HaMe-
malé]. En effet, lorsque 'homme contemple le fait
que la vitalité de toute chose est Divinité, et que sa
contemplation est telle que cela soit compris méme
par lintellect de ime animale, il parvient par la 4 ai-
mer Havayé « de tout ton coeur », « avec tes deux
penchants ». Lamour « de toute ton 4me » nait de
la contemplation du fait que la lumiere qui fait vivre
les mondes n’est qu’un simple rayonnement, et que
ce rayonnement est sans commune mesure avec 'Or
Ein Sof; il s’agit, de maniére générale, de la lumicre
qui entoure les mondes [Or HaSovev]. Il parvient
par la & l'amour « de toute ton 4me » : son amour
pour Havayé prend la forme de la mesirout néfech, «
méme s’ te prend ton 4me ». Quant a l'amour « de
tout ton pouvoir », il vient de la révélation de I'Es-
sence de I'Or Ein Sof, qui n’appartient aucunement
au domaine des mondes ; par cette révélation,
I'amour est au-dela de toute mesure et de toute li-
mite. Certes, ’'amour « de toute ton ime » va lui
aussi jusqu’a « méme s’Il te prend ton dme », et la
mesirout néfech est au-dela de la mesure et de la li-
mite. Mais la mesirout néfech propre a 'amour « de
toute ton 4me », qui releve globalement du niveau
de "Haya, consiste en ce que ’homme veut livrer son
ame [bien plus : cette volonté est semblable 4 une vo-
lonté fondée sur la raison, du fait que toutes choses
sont sans commune mesure avec I’Or Ein Sof]. L’a-
mour « de tout ton pouvoir », qui releve globale-
ment du niveau de niveau le plus essentiel de ime

[Y¢'hida], ne procede pas, lui, de sa volonté, mais de
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ce qu’il ne peut se séparer, a D.ieu ne plaise, de Son
unité, béni soit-Il. Une mesirout néfech de cette
sorte est la vérité méme de l'annulation de soi, puis-
quelle ne procede pas de sa volonté (de son existence
propre) mais de la Divinité. Cela rejoint ce qui a été
expliqué plus haut (section 3) sur la supériorité du
service de « recherche la paix » sur le service de « fais

le bien ».
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Le Rabbi retrouve les trois mémes niveaux dans I'amour de D.ieu. « De tout ton coeur » correspond au memalé,

la lumiére qui fait vivre chaque créature. L'homme comprend que sa vraie vie est D.ieu, et méme son 4me animale

peut alors I'aimer (« avec tes deux penchants », Berakhot 54a). « De toute ton 4me » correspond au sovev, la

lumiere qui dépasse les mondes, et « de tout ton pouvoir » correspond a I'Essence. La mesirout néfech, c'est étre

prét a donner sa vie pour D.ieu. Au deuxieme niveau, I'homme veut donner son 4me, comme Rabbi Akiva qui

avait attendu ce moment toute sa vie (Berakhot 61b). Cette volonté ressemble 2 un raisonnement sans en étre un :

elle vient de I'dme divine, et la méditation ne fait que la réveiller. Au troisieme niveau, I'homme ne choisit pas : il

ne peut pas se séparer, a D.ieu ne plaise, de Son unité (Tanya, ch. 18). 'Haya et Y¢'hida sont les deux niveaux les

plus profonds de I'dme.

On peut dire que telle est la raison pour laquelle,
dans la deuxie¢me section du Kriat Chéma, il est dit
seulement « de tout votre cceur et de toute votre
ame » : 'amour « de tout ton pouvoir », parce qu’il
vient de la révélation de I'Or Ein Sof qui n’appar-
tient aucunement au domaine des mondes, n'est pas
a la portée de chacun. Ce que 'on exige de chacun,
c’est 'amour qui procede de la lumi¢re qui emplit les
mondes et de la lumiere qui entoure les mondes. Il
en va de méme pour les trois aspects « écarte-toi du
mal, fais le bien et recherche la paix » : en de tres
nombreux endroits, seuls deux dentre eux sont

mentionnés, « écarte-toi du mal » et « fais le bien ».
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Le Rabbi s'appuie sur la Guemara (Berakhot 35b). Pour Rabbi Yichmagl, il faut joindre I'étude au travail. Pour

Rabbi Chimon bar Yo'hai, quand les Juifs « font la volonté de I'Omniprésent », d'autres travaillent pour eux.

Abayé conclut : beaucoup ont agi comme Rabbi Yichmaél et ont réussi ; comme Rabbi Chimon bar Yo'hai, ils

n'ont pas réussi. Or le verset « tu récolteras ton blé », qui parle de ceux qui ne font pas cette volonté, suit la

deuxieme section du Chéma, ot « de tout ton pouvoir » manque (le Maguid de Mezritch ; Maharcha). Faire la
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volonté de I'Omniprésent, c'est donc I'amour « de tout ton pouvoir ». La conclusion d'Abayé montre que ce
. ' 7’ " A 7 . . .
niveau n'est donné qu'a quelques-uns. De méme, seuls « écarte-toi du mal » et « fais le bien » sont souvent

mentionnés : « recherche la paix » n'est pas exigé de tous.

RECAP

Les trois voies du service de D.ieu se retrouvent dans I'amour. « De tout ton coeur » vient de la lumiere qui fait
vivre chaque créature [memalé] : cet amour reste dans les limites de 'homme. « De toute ton 4me » vient de la
lumiere qui dépasse les mondes [sovev] : 'homme veut donner sa vie, mais il reste lui-méme. « De tout ton
pouvoir » vient de I'Essence : il ne peut pas se séparer de D.ieu. C'est le vrai don de soi, I'effacement complet,
comme « recherche la paix » dépasse « fais le bien ». Le premier don vient de 'Haya, le second de Yé'hida. La

deuxieme section du Chéma omet « de tout ton pouvoir » : peu de gens atteignent ce niveau.
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CHAPITRE 5 - PRODUIRE UNE VOLONTE NOUVELLE oy

Or, il est connu46 que, si la téchouva obtient le par-
don des fautes (la véritable nature du pardon étant
que 'homme soit agréé devant Lui, béni soit-l,
comme avant la faute), c’est parce que, par la téchou-
va, on attire une volonté nouvelle de I’Or Ein Sof, le
Maitre de la volonté, qui est au-dessus de la volonté
de la Torah et des mitsvot. Cet épanchement sopere
du fait que sa téchouva est accomplie sur le mode «
de tout ton pouvoir », au-dela de la mesure et de la
limite. On sait en effet que, par 'amour « de tout
ton pouvoir », « on fait la volonté de HaMakom » ;
et « faire la volonté de HaMakom » signifie faire la
volonté [au sens de la produire]. Car par l'amour «
de tout ton pouvoir », on atteint 'Or Ein Sof qui est
au-dessus de la volonté, et par [ on en attire une vo-
lonté nouvelle. Or, dapres ce qui est connu, le ser-
vice de 'homme par lequel sopere Iépanchement
doit étre a I'image de cet épanchement. On peut
donc dire que les deux aspects de « on fait la volonté
de HaMakom » (d’une part, Iépanchement provient
de I'Or Ein Sof, qui est au-dessus du niveau de la vo-
lonté ; d’autre part, la volonté attirée de la est elle
aussi plus élevée que la volonté telle quelle est en
elle-méme) soperent par deux aspects semblables
dans 'amour « de tout ton pouvoir ». Du fait que
Pamour « de tout ton pouvoir » est au-dessus de la
volonté (comme on I'a vu plus haut, section 4 : la
mesirout néfech « de tout ton pouvoir » ne consiste
pas a vouloir livrer son Ame, mais  ne pas pouvoir se
séparer, a D.ieu ne plaise, de Son unité, béni soit-Il),
il atteint le Maitre de la volonté. Et du fait que
Pamour « de tout ton pouvoir » éleve aussi 'amour
« de tout ton coeur » et « de toute ton Ame », la vo-

lonté attirée du Maitre de la volonté est, elle aussi,

plus élevée.
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Le Rabbi en vient a la téchouva. Le vrai pardon, c'est que 'homme soit de nouveau agréé devant D.ieu comme
avant la faute (Dérekh Mitsvotékha, p. 39b). Comment est-ce possible, s'il a agi contre Sa volonté ? Parce que
D.ieu n'est pas enfermé dans Sa volonté. Par la téchouva, on L'atteint au-dessus d'elle et on attire de Lui une
volonté nouvelle, plus haute que celle de la Torah et des mitsvot. Cela passe par I'amour « de tout ton pouvoir » :
I'homme ne peut simplement pas se séparer de D.ieu. C'est comme I'homme en danger qui souléve un poids
impossible : le fond de I'dme est touché, et il libere une force sans limite. D'ou « faire la volonté de HaMakom » :
en hébreu, « faire » veut aussi dire « fabriquer », et I'on produit la volonté. Comme cet amour éleve aussi les

deux autres, la volonté attirée est plus haute encore.

RECAP

Par la téchouva, on attire de I'Or Ein Sof, le Maitre de la volonté, une volonté nouvelle. Elle est plus haute que Sa
volonté de la Torah et des mitsvot. Cela passe par 'amour « de tout ton pouvoir », qui dépasse toutes les limites.
Clest le sens de « faire la volonté de HaMakom » : non seulement I'accomplir, mais la produire. Cet amour
touche le fond de I'dme et dépasse la volonté propre de 'homme. Il I'attache ainsi 4 I'Essence de 'Or Ein Sof, au-

dessus de Sa volonté révélée. Et la volonté qui en descend est, elle aussi, plus haute que d'ordinaire.
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CHAPITRE 6 - LA TECHOUVA SANS LIMITE

Tel est le sens de « Reviens, Israél, jusqua Havayé
ton Elokim [Elokékha] ». Si les deux Noms, Havayé
et Elokim, sont mentionnés ici, c’est parce que la na-
ture et le service de chaque Juif se situent dans ces
deux Noms. Et puisque la téchouva consiste a reve-
nir, a retourner 2 sa place, les deux Noms Havayé et
Elokim sont mentionnés ici. Quant au fait qu’il dise
« jusqua [ad] Havayé ton Elokim » (et non « vers
[I¢-] Havayé ton Elokim »), c’est que, selon lexplica-
tion de TAdmour Hazakéne, la mesure de la téchou-
va va jusqua ce que Havayé devienne ton Elokim.
Autrement dit, la téchouva doit se faire sur le mode
de « de tout ton pouvoir [bekhol meodekha] », au-
dela de toute mesure et de toute limite ; cest par la
que Iépanchement provient de 'Or Ein Sof qui est
au-dessus de Havayé. Ce point (que I'épanchement
provient de I'Or Ein Sof qui est au-dessus de Ha-
vayé) se révele en ce que Havayé est ton Elokim, ta
force et ta vitalité. Car la jonction de la lumi¢re qui
englobe [sovev] (Havayé) et de celle qui remplit [me-
malé] (Elokim) s'opere grice a I'épanchement prove-
nant de I'Or Ein Sof qui est au-dessus de Havayé.
Cest pourquoi le passouk poursuit : « car tu as tré-
buché par tes fautes ». Il donne la la raison pour la-
quelle la téchouva doit se faire de cette manicere :
puisque tu as trébuché par tes fautes, le service « de
tout ton coeur » et « de toute ton dme », qui releve
des Noms Elokim et Havayé, ne suffit pas. Il faut le
service « de tout ton pouvoir », pour que I'épanche-
ment provienne de I'Or Ein Sof qui est au-dessus de

Havayé¢.

°3 NI DPPDR) 1T NINGT ' NI NIY
'23 NI 9N TN 9D DY inTiam iy
1Y KIT ARWAT IV 11721 PN Ning
10T NIAWD "2 IND NI 127 L inipn? Tty
7?2 K2Y) TROR T TY MIRY 11 07PN
YWY 10 2"INTN UAN9D NI (PRON
ARTTPRON T AW TY N Awng
TR 2227 19R2 NPTY 12% 1RURTY
NI AL T YW TN TR Myn?

T LTROR T Y X 1w

TTTTT

noynPY AI0 PR IRD RO TOWRI0Y) N
0D TRON NN NI M2 "pann (n
(7)) 30T MANT MY 723 2 ANTM
N7 F2WRIIY T Py NI (D7RPN) Nonm
TURY AN IR TYNFY A0 PR TINY
M1 Oy oYL Nnw ,773iva nPwD °d 2133
wINT LA BRI N A2MY ARwnov
2227 T2y PR0n X 197,11y nowaw
ST DPRR NINED TERY w01 232 7227
*192 ,77NR 2227 ATiayn nin? 19w

TTTTT

S0n

Les réponses arrivent. Réponse a la question 2 : les deux Noms correspondent aux deux services de tout Juif, faire

le bien et s'écarter du mal. Revenir a sa place, c'est retrouver ces deux services. Réponse a la question 1 : selon

I'’Admour Hazakene, « jusqu'a » fixe la mesure de la téchouva (Likoutei Torah, Devarim, p. 65a). Elle doit aller

jusqu'a ce que Havayé devienne « ton Elokim ». Havayé, c'est la lumic¢re qui englobe les mondes sans y entrer

[sovev]. « Ton Elokim », c'est la lumiére qui entre en toi et te fait vivre [memalé]. Ces deux lumicéres sont

opposées. Pour les unir, il faut une lumiére plus haute qu'elles. C'est ainsi que D.ieu fait la paix entre Mikhaél,
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l'ange de I'eau, et Gavriel, I'ange du feu (Midrach Tan'houma, Vayigach 6, sur Iyov 25, 2). Seul le niveau « de tout
ton pouvoir », sans limite, attire cette lumicre. Réponse a la question 3 : comme tu as fauté, les deux premiers

niveaux d'amour ne suffisent pas.

RECAP

Les questions du début trouvent leur réponse. Le verset nomme Havayé et Elokim : ces deux Noms définissent
I'dme et le service de tout Juif, et la téchouva ramene chacun a ce qu'il est au fond. « Jusqu'a » fixe la mesure :
revenir jusqu'a ce que Havayé devienne « ton Elokim », ta force et ta vie. Pour unir ces deux lumiéres, il faut une
lumiére plus haute que Havayé : I'Essence de I'Or Ein Sof. Seul un service « de tout ton pouvoir », sans limite,

l'attire. Et comme tu as fauté, servir « de tout ton coeur et de toute ton 4me » ne suffit plus.
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CHAPITRE 7 - LA LUMIERE CACHEE SE MONTRE

Autre explication de « Reviens, Israél, jusqu’a Ha-
vay¢é ton Elokim » : la téchouva doit aller jusqu ce
que Havayé ne soit plus que le degré d’Elokim et de
contraction, occultation [tsimtsoum] par rapport a
I'Or Ein Sof qui est au-dessus de Havayé. La diff¢é-
rence entre les deux explications est la suivante. Se-
lon l'explication de « jusqu’a Havayé ton Elokim »
comme « que Havayé devienne ton Elokim, ta force
et ta vitalité », ce qui est attiré de facon révélée, ce
sont les Noms Havayé et Elokim ; seulement, la
jonction des deux Noms se fait par un épanchement
issu de I'Or Ein Sof qui est au-dessus de Havayé et
d’Elokim. Selon lexplication de « jusqua Havayé
ton Elokim » comme « que Havayé ne soit plus que
le degré d’Elokim et de tsimtsoum par rapport 4 I'Or
Ein Sof qui est au-dessus de Havayé », cest la lu-
miere elle-méme (qui est au-dessus de Havayé) qui
est attirée de fagon révélée. Car Havayé ne devient le
degré d’Elokim et de tsimtsoum par rapport a I'Or
Ein Sof qui est au-dessus de Havayé que précisément

lorsque cette lumiére brille de fagon révélée.
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Le Rabbi propose une deuxieme lecture de « jusqu'a Havayé ton Elokim ». Les deux lectures ont un point

commun : par la téchouva, on attire une lumiere plus haute que Havayé et Elokim. Dans la premicére, on ne voit

que Havayé et Elokim. La lumiére plus haute reste cachée et sert seulement a les unir. Dans la seconde, c'est cette

lumiere elle-méme qui se montre. A c6té d'elle, méme Havayé parait limité, comme un voile, un tsimtsoum. Car

on ne peut juger Havayé petit que si la lumi¢re supérieure brille.

On peut dire que la différence entre les deux expli-
cations est semblable 4 celle qui sépare la sonnerie du
shofar de la récitation des pessoukim des Shofarot.
En effet, il est expliqué dans le Hemchekh 5666
[1905-1906] que les Malkhouyot et les Zikhronot re-
levent de la lumiére qui remplit [Or haMemalé] et de
la lumiere qui englobe [Or haSovev]. Lépanchement
opéré par le shofar, lui, provient de 'Or Ein Sof qui
est au-dessus du memalé et du sovev, et va jusqui
épanchement issu du voilement essentiel [héelem

ha’atsmi] ; clest par cet épanchement que se fait
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'union du sovev et du memalé. Quant a I'épanche-
ment opéré par la récitation des pessoukim des Sho-
farot, il est plus élevé encore que celui qu'opere la
sonnerie du shofar. Car Iépanchement opéré par la
sonnerie du shofar nest que la lumiere qui englobe
et la lumiere qui remplit ; seulement, du fait que
épanchement provient de I'Or Ein Sof, elles se
joignent et s'unissent. Alors que par la récitation des
pessoukim des Shofarot est attiré le voilement essen-
tiel lui-méme, a 'image de la révélation qui aura lieu
dans le futur. C'est pourquoi, dans les Shofarot, on
récite les pessoukim du shofar de Matan Torah et
on conclut par Iévocation du shofar futur : car a
I'avenir aura lieu la révélation du voilement essentiel.

Telle fut aussi la révélation de Matan Torah.
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Le Rabbi compare les deux lectures 2 deux moments de Roch Hachana. Dans la priere de Moussaf, trois

bénédictions citent des versets : Malkhouyot (royauté), Zikhronot (souvenir) et Shofarot. D'apres le Hemchekh

5666 (p. 537), les deux premiceres attirent la lumiére qui remplit les mondes [memalé] et celle qui les englobe

[sovev]. La sonnerie du shofar ressemble 4 la premiere lecture : elle unit ces deux lumieres grice a une lumiére plus

haute, qui reste cachée. Les versets des Shofarot ressemblent a la seconde : ils attirent le « voilement essentiel »

lui-méme, la lumiére la plus intime de D.ieu, d'habitude tout  fait cachée. Elle s'est montrée au don de la Torah

et se montrera dans le futur. D'ot1 le choix des versets : ils parlent du shofar de Matan Torah et finissent par le

shofar du futur.

RECAP

Le Rabbi lit autrement « jusqu'a Havayé ton Elokim » : la téchouva doit aller si loin que méme Havayé parait

une limite, un contraction. Les deux lectures ont un point commun : la téchouva fait venir une lumiere plus

haute que Havayé et Elokim. Dans la premicre, cette lumiére reste cachée. Elle sert seulement 3 unir la lumiére

qui englobe les mondes [sovev] et celle qui les remplit [memalé]. Dans la seconde, elle se montre elle-méme. De

méme 2 Roch Hachana : le shofar unit ces deux lumicéres, et les versets des Shofarot font venir I'Essence elle-

méme, comme dans le futur.
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CHAPITRE 8 - LE GRAND SHOFAR, SANS NOM ™

Or, le shofar du futur est plus élevé que le shofar de
Matan Torah. II est en effet rapporté dans les Pirkei
de-Rabbi Eliezer, au sujet des deux cornes du bélier
d'Yits'hak, que la corne de droite est plus grande que
celle de gauche : avec celle de gauche, HaKadoch Ba-
rou'h Hou a sonné sur le mont Sinai, et avec celle de
droite, Il sonnera dans I'avenir. Dans le shofar du fu-
tur lui-méme, il existe plusieurs degrés : « Ado-nai
Havayé sonnera du shofar », et « on sonnera [yita-
ka] d'un grand shofar ». Ado-nai Havayé sont des
Noms, mais ces Noms-la (Ado-nai Havayé, vocalisé
comme Elokim) sont extrémement élevés, comme
I'explique longuement Likoutei Torah. Ce dévoile-
ment-13 aura lieu au début de la guéoula. Ensuite, «
on sonnera d'un grand shofar » : yitaka, sans plus,
sans qu'il soit dit qui sonne, car cette sonnerie est un
épanchement et un dévoilement issus du niveau de
Stima dekhol stimin [le plus caché de tous les
cachés]. On peut dire que si, dans les passoukim des
Chofarot de Roch Hachana, on récite aussi le pas-
souk « on sonnera d'un grand shofar », c'est que,
par la avoda de Roch Hachana, on attire aussi ce ni-
veau-la. Cela permet de dire ceci : dans la haftara de
Chabbat Téchouva, on lit « Reviens, Israél, jusqu'a
Havayé ton D.ieu » ; or ce Havayé¢ inclut aussi le ni-
veau de Havayé Ado-nai vocalisé comme Elokim,
qui est un degré extrémement élevé. Et pourtant, on
dit que la téchouva doit aller jusqu'a ce que Havayé
ne soit plus que le niveau d'Elokim et de contrac-
tion, occultation par rapport a 'Or Ein Sof qui est
au-dessus de Havayé. C'est que, par la avoda de
Roch Hachana, on attire aussi le niveau de « on son-
nera d'un grand shofar », et par rapport a ce degré,
méme le Nom Havayé Ado-nai est considéré comme
Elokim.
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Le Pirkei de-Rabbi Eliezer (ch. 31) parle des deux cornes du bélier offert a la place d'Yits'hak. Avec la corne
gauche, D.ieu a sonné au Sinai. Avec la droite, plus grande, Il sonnera dans le futur. Ce shofar du futur a lui-
méme deux degrés. D'abord, « Ado-nai Havayé sonnera du shofar ». Quand le Nom Havayé suit Ado-nai, on le
lit et on le vocalise comme Elokim, et il attire alors une lumiere plus haute que d'habitude (Likoutei Torah,
Devarim, p. 47d). Ce sera le début de la guéoula. Ensuite, « on sonnera d'un grand shofar ». Le verset ne dit pas
qui sonne, car ce qui se dévoile alors, c'est 'Essence de D.ieu, « le plus caché de tous les cachés », qu'aucun Nom
ne désigne. Par la avoda de Roch Hachana, on attire déja ce niveau. D'ot1 'appel de Chabbat Chouva : face a ce

niveau, méme ce Havayé si élevé n'est qu'Elokim, c'est-a-dire contraction. La téchouva doit monter jusque-la.

RECAP

Le shofar du futur dévoilera une lumiere plus haute que celui du don de la Torah. Et ce shofar a lui-méme
plusieurs degrés. Il est écrit : « Ado-nai Havayé sonnera du shofar », avec deux Noms de D.ieu. Il est aussi écrit :

« On sonnera d'un grand shofar », sans dire qui sonne. C'est que ce shofar dévoile I'Essence méme de D.ieu,
qu'aucun Nom ne désigne. Ce verset figure dans les Chofarot de Roch Hachana, car la avoda de ce jour attire déja
ce niveau. De méme, Chabbat Chouva, on lit « Reviens, Israél, jusqu'a Havayé ton D.ieu » : la téchouva doit

monter si haut que, face 41'Or Ein Sof, Havayé ne compte plus que comme Elokim, une contraction.
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CHAPITRE 9 - LA JOIE QUI BRISE LES LIMITES @)

Or, on connait ce qu'écrit I'Iguéret Haléchouva : la
téchouva supérieure [téchouva ila'a] se fait dans une
grande joie. On en comprend a fortiori que la té-
chouva de Chabbat Téchouva, degré extrémement
élevé au sein méme de la téchouva supérieure, au
point que méme Havayé Ado-nai y est considéré
comme Elokim, doit se faire dans une joie grande et
immense. Et puisque la joie brise les limites, par la
joie des Dix jours de téchouva, et en particulier de
Chabbat Téchouva, on brise toutes les mesures et
toutes les limitations : « Ya-H m'a répondu dans un
vaste espace [merhav] ». Cela se prolonge tout au
long de I'année. Dans les domaines spirituels : que la
avoda dans la Torah et les mitvot se fasse avec am-
pleur, 4 la maniére de « tu te répandras [oufaratsta]
». Dans les domaines matériels aussi : des enfants, la
vie et une subsistance en abondance. Et jusqu'a
I'élargissement véritable qui aura lieu a la venue de
Machia'h, notre juste : « Elle s'élargissait (...) vers le
haut », Jérusalem est appelée a s'élargir, etc. ; Jérusa-
lem est appelée a s'étendre 4 toute la terre d'Israél, et
la terre d'Israél est appelée a s'étendre a tous les pays,
a la venue de Machia'h, notre juste, trés bientot,

vraiment.
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Le Rabbi termine par la joie. L'Iguéret HaTéchouva (ch. 11) enseigne que la téchouva supérieure se fait dans une

grande joie. Celle de Chabbat Chouva est encore plus haute. Méme le Nom Havayé Ado-nai y est considéré

comme Elokim, le Nom li¢ 4 la retenue et aux limites. La joie doit donc étre immense. Or la joie brise les limites

(série Samea'h Tessama'h 5657). Pendant les Dix jours de téchouva, et surtout le Chabbat Chouva, elle brise

toutes les mesures. Cela se prolonge toute I'année. Dans la Torah et les mitsvot, on sert D.ieu avec ampleur, a la

maniere de « oufaratsta ». Matériellement aussi, on regoit des enfants, la vie et une parnassa [subsistance]

abondante. Et cela mene a I'élargissement véritable, 4 la venue prochaine de Machia'h : Jérusalem s'étendra a toute

la terre d'Israél, et la terre d'Israél a tous les pays (Sifri, début de Devarim).

RECAP

La téchouva la plus haute se fait dans une grande joie. Celle de Chabbat Chouva est la plus élevée de toutes. Elle

doit donc se faire dans une joie immense. Or la joie brise les limites. Une téchouva aussi joyeuse brise donc toutes

les barrieres. Alors s'accomplit le verset « Ya-H m'a répondu en me mettant au large » : la bénédiction de D.ieu
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vient sans mesure. Elle se prolonge toute I'année, dans la vie spirituelle comme dans la vie matérielle. Et elle mene

au véritable élargissement, celui de la venue de Machia'h.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le passouk « Reviens, Israél, jusqu'a Havayé ton D.ieu » fixe la mesure de la téchouva. Le service ordinaire a deux
faces. S'écarter du mal vient de la crainte du Roi : c'est le Nom Elokim. Faire le bien vient de I'amour, au-dela de sa
nature : c'est le Nom Havayé. Mais apres une faute, cela ne suffit plus. Il faut revenir « de tout ton pouvoir », sans
mesure. On ne revient pas seulement parce qu'on veut se donner, mais parce qu'on ne peut pas se séparer de D.ieu.
Ce retour attire de la lumiére infinie [Or Ein Sof] une volonté nouvelle. Il se fait dans une grande joie, et cette joie

brise les limites.

Dans le service d'Hachem

Accomplir les mitsvot seulement parce qu'on y est obligé, c’est encore servir par crainte. Le maamar invite 2 faire
plus que son devoir, a se donner de la peine au-dela de son habitude. Pour I¢tude, il montre un degré plus haut
encore : étudier en seffagant, pour que ce soient les paroles de Hachem qui parlent. Et la téchouva de Chabbat

Chouva se vit dans une grande joie.

Avec soi-méme

Une faute ne ferme pas la porte : elle oblige a aller plus loin. Le passouk le dit, « car tu as trébuché par tes fautes ».
Cest justement pour cela que le retour doit dépasser les limites habituelles. Il ne sagit pas seulement de vouloir se
donner. Il s’agit de retrouver le point de ime qui ne peut pas se séparer de D.ieu. Et c’est la joie qui brise les

barriéres intérieures.

Avec les autres

Le maamar ne parle pas directement de la relation aux autres. Il dit seulement que la joie de cette téchouva déborde
sur toute 'année, dans la vie spirituelle comme dans la vie matérielle : des enfants, la vie et une parnassa
[subsistance] abondante. Les bénédictions attirées par cette joie sétendent ainsi a toute 'année, jusqu’a

Iélargissement de la venue de Machia’h.
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