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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 5718. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont
adaptés du travail de Simply Chassicus.

Avec Iaide du Ciel. Chabbat de la paracha Kora'h, 3 gy, *"nwn't wnap '3 ,np 2"w .7"D2

Tamouz 5718 [1958]. « Qui a placé notre ime 1377}7_ binb 1R) N77'| 0n2 N

dans la vie et n’a pas laissé chanceler notre pied. »

Le Rabbi a prononcé ce maamar le Chabbat de la paracha Kora'h, le 3 Tamouz (Guimel Tamouz) 5718 [1958]. 1l
s'appuie sur un maamar que le Rabbi précédent avait dit le 12 Tamouz 5793 [1933]. Ce maamar portait sur un

passouk de Tehilim (66, 9), tiré d'un chapitre qui dit la louange de Hachem.

Partant d'une question sur ce verset, le maamar examinera I'erreur de Kora'h dans sa dispute contre Aharon, ainsi

que le lien de cette erreur avec le 3 Tamouz et avec le 12 / 13 Tamouz.

Le Rabbi avait coutume de tenir une hitva'adout le 3 Tamouz, en raison de la place de ce jour dans 'arrestation
du Rabbi précédent et dans sa libération, les 12 et 13 Tamouz 5687 [1927]. Le 3 Tamouz, le Rabbi précédent fut
libéré de prison et condamné a I'exil 2 Kostroma. Sur le moment, la nouvelle n'avait rien d'une nouvelle
magnifique ; mais aprés sa libération complete, le 13 Tamouz, il est apparu clairement que les événements du 3

Tamouz étaient en réalité le commencement du processus de sa libération.

Sa Sainteté mon beau-pére 'Admour explique, 71 "7 §9KP2 "NIN TR PUO INANY
dans son maamar commengant par « Qui a placé u’?m_ 0ink 1A) NITI 0na YD1 OWAL AT

notre 4me dans la vie et n’a pas laissé chanceler notre

pied », de cette féte de la guéoula du 12 Tamouz [le [,0>0 O UWDJ v DHQW D”UUT
début de la guéoula ayant eu lieu le 3 Tamouz], que "> n’?m%mm_@ 32 10T n?mm ﬂ’?UﬂUW]
la vie dans laquelle II a placé notre 4me est une vie Ay TER) WO3T MmN D’I7y}( N

plus élevée que la vie de I'Ame (de par elle-méme).

Le Rabbi part d'une lecture du passouk. L'expression DN 1WA) DWN (« Celui qui a gardé notre 4me en vie
») peut aussi se lire : « Qui a placé dans notre 4me un degré de vie supplémentaire. » Or I'dme est vivante par
nature : une 4me qui ne vivrait pas ne serait pas une ime. Hachem lui donne donc plus de vie qu'elle n'en a

naturellement. D'ou la question : pourquoi une vie « supplémentaire », sil'dme vit déja ?

Car la vie de I'ime est limitée. Certes, l'ime est vi-  7Hynbw) 0¥y °n N7 woIw DADT
var.lt,e paf es.sen?e (au-dela de Iépanchement de la vi- o . WDJU ”UT,’HDW ﬂq’fl.fl. .THDWQTIHD
talité qui fait vivre le corps, et non seulement de la ' i : - . P
vitalité particuliere, mais aussi de la vitalité générale). N’?"I (4 ,1"n,°0 NI wDITW A17 1172 D’I?QND
Néanmoins, si IAme est vivante par essence, cest ﬂN,’bbDﬂ NI 03 NDNX DD NI1PON m
parce que HaKadoch Barou'’h Hou a imprimé en " o N

N 1an NI 0¥Ya(R? LI nen D3 Ana
elle cette nature (détre vivante par essence) ; cest ' T T :
pourquoi cette vitalité elle-méme (celle du degré de T PIPW) 1Y Y2W wRINR Yhaun n'1pnw
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« vivant par essence ») est limitée. Alors que lavie i 1IYD1 QW 00w Dnm 5 nxya
NI (D¥Y3 CT NPOIT).VavIn  Tovn?

72302

dans laquelle Il a placé notre 4me est au-dessus de la

nature.

La réponse repose sur un principe de la "Hassidout : tout ce que Hachem inscrit dans la nature est limité. Une

montagne doit étre haute, mais chacune a une hauteur précise, et pas davantage. L'idée de hauteur n'a pas de

limite ; sa forme concrete en a toujours une. Il en va de méme pour I'dme. Elle doit étre vivante, et c'est justement
. : \ ' . Le A . z .

parce que cette vie tient a sa nature qu'elle est limitée. Le surcroit de vie dont parle le passouk dépasse, lui, les

limites de la nature. Reste a savoir & quoi il nous sert.

Tel est le sens de « Qui a placé notre dme danslavie X377 vin% P70 KD WO 1 Dy MONW
LIN? 1N} N?) 002 VYD O W WNLRIT

yAPIR M2YN?Y 070TR. 1120

et n’a pas laissé chanceler notre pied » : la force qui
empéche nos pieds de chanceler vient précisément

de la vie qui est au-dessus de la nature.

La suite du passouk donne une piste : c'est grice 4 ce surcroit de vie que nos pieds ne chancellent pas. Deux
questions en découlent. Premiére question. Pourquoi faut-il cette vie supplémentaire pour ne pas chanceler ? La
vie de I'dme ne suffit-elle pas & nous garder sur le bon chemin ? Deuxi¢me question. Quel rapport y a-t-il avec la

libération du Rabbi précédent, a laquelle il a consacré son maamar du 12 Tamouz ?

2) Pour comprendre pourquoi, du c6té de la vie de

(2,0%y2 °0 NPn2 TER 03 NPT? WHR
ANYY WDIT m TN 71 DY oyud a0

ime elle-méme, méme au degré de « vivant par es-

sence », il se peut que notre pied chancelle, et pour-

quoi la force qui empéche notre pied de chanceler
vient précisément de la vie qui est au-dessus de la na-
ture ; et aussi pour comprendre le lien entre ce
theme et la guéoula du 12 Tamouz, il faut d’abord
rappeler ce qui est dit au début de notre paracha : «
Kora'h prit » [vayika'h Kora'h]. Onkelos traduit : «
Kora'h se sépara » [veitpeleg Kora'h]. Partout ou il

est dit vayika'h [« il prit »], il traduit venassev, et ici

NI 31737 vin? i NP N1 Y 090,00
170 vING,YuIN NPYNPY 070N NP1
via w'n DTRO? W mp npn
TPIRIT? L PIYT MOTWD PA77,30072
201 DN NN 1?_3?_5;{;7 n"J27T . nnn 2"T
J2DIN] DY2PNN OM.IPBNN) D3R IND)

il traduit veitpeleg. map
Pour y répondre, le Rabbi fait un détour par le début de la paracha, ot la Torah dit : « Kora'h prit ». Pour « il
prit », Onkelos écrit d'ordinaire 2" ). Ici, il écrit ADANNY : « Kora'h se sépara » du reste du peuple juif.
Troisi¢éme question. Pourquoi Onkelos s'écarte-t-il ici de sa traduction habituelle ?
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Il est rapporté dans le livie Noam Elimelekh que
veitpeleg (Kora'h) est a 'image du « firmament qui
sépare les eaux des eaux ». Le Tséma'h Tsédek ex-
plique que cette interprétation (veitpeleg Kora'h est
a 'image du firmament qui sépare) repose sur ce qui
est rapporté dans le Zohar : le firmament qui sépare
fut une dispute de la gauche contre la droite, etc. 5 «
de la méme manicre, la dispute de Kora'h contre

Aharon ».

YR T NI (T7R) APRONIT .IN2m
Oyl 7902 RONIDR? TN P2 20TIRA
7"y NI P A29RNIY) N WINDT 79070
. X"¥78 ,NIPRT 1 DY XA (2772R7 ¥R
NI/ NORAW NpPnn Mo 271and vpiT

TRININD MIP NP2OR KT RINAD D

Le Noam Elimélekh voit dans ce mot une allusion au deuxieme jour de la création, ot les eaux inférieures furent

séparées des eaux supérieures. Le Tséma'h Tsédek en donne la source : selon le Zohar, cette séparation est « la

dispute de la gauche avec la droite ». Ici, c'est la dispute de Kora'h contre Aharon. Le sens de « droite » et de «

gauche » sera expliqué plus loin.

Premiére réponse a la troisitme question. On comprend 4 présent pourquoi Onkelos a employé le mot

259NN (« et Kora'h se sépara ») : il faisait allusion au fait que la dispute de Kora'h avec Aharon prend racine
dans la séparation des eaux supérieures et des eaux inférieures. A premiere vue, on pourrait comprendre cette
réponse ainsi : * Kora'h s'est disputé avec Aharon au sujet de la kehouna [la charge de kohen]. ® Toute dispute —
toute séparation entre des personnes — trouve son origine dans la séparation des eaux supérieures et des eaux
inférieures, au deuxieme jour de la création. * Onkelos a donc employé le mot AvanN parce que toute dispute,
celle-ci comme les autres, procede de la séparation des eaux. Autrement dit, on pourrait comprendre que c'est la
notion générale de dispute qui se rattache a la séparation des eaux, sans que cette dispute-ci ait rien de particulier.

Or, du fait que le Zohar rattache spécifiquement la séparation des eaux a Kora'h et 2 Aharon, on voit qu'il s'agit

d'une dispute particuliere :

On en déduit que le lien entre veitpeleg Kora'h et le
firmament qui sépare ne tient pas seulement a ce que
la racine de la dispute (quelle qu’elle soit) se trouve
dans le firmament qui sépare, comme le rapporte le
Midrach : « Pourquoi n’est-il pas écrit au deuxieme
jour “que c¥était bien” ? [...] Parce quen ce jour fut
créée la dispute, ainsi qu’il est dit : “et qu’il sépare les
eaux des eaux”. » Cette dispute-ci en particulier, la
dispute de Kora'h contre Aharon, est aussi I'image
(et elle en tire sa racine) de la dispute du firmament
qui sépare. De méme que la dispute du firmament
qui sépare est une dispute de la gauche contre la

droite, ainsi la dispute de Kora'h contre Aharon :

TanT ypa? mp aPEnNiT MDwinw
1210 MINT,NRPONT WY *180 P K2 X0
T2 RIPKTI 210 °3 "W 2P0 PR Y
, 7200 Yo Xon (Prnw nRbnn ivx)
P2 27an o1 0792 it NPonn DIY RN
TMNIY NPPmA NN AW oon? oon
nmbgrgn (N°1 Fltp'jt;?]) NNRAT N7 .173;)*[
Y, IOX2 MIp NRPonn, 2 Tand YRIT
YP7T NRPIRIY,NaN2 MIp nRbnn N
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Aharon se situe sur la ligne du 'Hessed, la droite, NI°1°3 NORNDW np’pg@ N1 ‘7*{37_3{(
,.m'H:l;} nrnan " ’1’? W TIW_PW ,’7N'?3t:l7

TOMIT 122 KT TIONT, R

tandis que Kora'h, qui était lévite, relevait des gue-

vourot, la gauche.

Certes, toute dispute vient de cette séparation. Si la Torah ne dit pas « que ¢'était bien » au deuxi¢me jour, c'est
que la possibilité de la dispute fut créée ce jour-la. Mais la dispute de Kora'h en reproduit exactement la forme. A
droite se tiennent Aharon et les eaux supérieures : c'est le 'Hessed, I'élan de donner. Sur le plan spirituel, il
représente le désir de Hachem de Se révéler a Sa création, et le kohen, comme Aharon, l'incarne. A gauche se
tiennent Kora'h et les eaux inférieures : c'est la Guevoura, I'élan de limiter ce que I'on donne. Elle représente le
désir de Hachem de Se cacher, et le 1évi, comme Kora'h, I'incarne. Cette tension entre donner et retenir est née au

deuxieme jour. C'est elle qui permet que deux camps opposés existent. Kora'h et Aharon en sont le reflet parfait.

On peut ajouter que les deux éléments contenus  ©21°1y W7 771 D220 (ION 2y P20w AN
oI WNL.NRPIR) Mp 122NK120 19X

Y.

dans veitpeleg Kora'h (la dispute, et le fait qu’il s'op-

posa a Aharon) sont liés 'un a I'autre.

D'ou vient alors leur conflit 2 On pourrait penser qu'il tient simplement 4 ce qu'ils sont des contraires, et que des

contraires ne s'accordent pas. Le maamar va plus loin.

En effet, si la création de la dispute (le firmament
qui sépare) eut lieu précisément au deuxie¢me jour,
clest que le premier jour correspond a lattribut du
'Hessed (la droite), et le deuxieme jour a l'attribut de
la rigueur [Guevoura] (la gauche) ; or cest du coté
de la Guevoura que la dispute trouve sa place.
Comme le rapporte le Zohar au méme endroit : « La
droite est la perfection de tout, etc. ; delle dépend
toute perfection. Quand la gauche séveille, la dis-

pute séveille. »

npivmna NRM2Y Ty "30T,IYNAD 81 03
KIT RPYT WD D2 A (7700 R
NI NInGoIpR Nenl v o TR
TN TR NN W O (PR TN
IR NPRY DY W2 RDPKTILTD ONnb)
anRw %3 X°Pn M1 1D NDIDT Rnhw

NP20R AYNR XORAW IYNR. NR2NnY12

Les sept jours de la création correspondent aux sept attributs affectifs de Hachem, les midot. Le premier jour est

le 'Hessed, le deuxi¢me la Guevoura. Le 'Hessed donne 4 chacun sans juger : avec lui, aucune dispute n'est

possible. La Guevoura juge si l'autre mérite de recevoir. Elle n'est donc pas seulement I'opposé du 'Hessed : c'est

elle qui rend la dispute possible. Plus haut, on disait seulement que 'Hessed et Guevoura sont des contraires. On

comprend maintenant que la Guevoura, et donc Kora'h, est tout enticre affaire de dispute.
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Des lors, on peut dire que l'essentiel de ce qui ca-
ractérise Kora'h est la dispute [comme on le com-
prend aussi de cet enseignement de nos Sages, de mé-
moire bénie : « Quiconque persiste dans une dis-
pute transgresse un interdit [lav], ainsi qu’il est dit :
“Et qu’il ne soit pas comme Korah et son
assemblée.” » Puisque celui qui persiste dans une
dispute (quelle quelle soit) est comme Kora'h et son
assemblée, il est démontré que lessentiel de ce qui
caractérise Kora'h est la dispute]. S’il sopposa a Aha-
ron ('Hessed) et voulut faire des guevourot lessen-

tiel, c¥était pour renforcer ainsi la dispute.

NI TP PW Iy pyw primen B3
W EYLRUIING iR 03 13 m] m‘?r_-m
b NDYLIPR) NRPana prinnny mnT ni
1) NP2 123y NRPP0R2INNIY INTY) MpI
NPP0n NI mp Yoy pye [Py
NI, iNTY Mp2 N (Pnw npnn,nomn
(70m) 10X PY16 ,NpPONnY PR Ui ttyw
TPy NN Niy? ¥

Le premier souci de Kora'h était donc la dispute elle-méme. Aharon, lui, cherchait la paix. Leur dispute portait

ainsi sur la dispute : Kora'h était pour, Aharon contre. Mais quel sens peut-il y avoir a se battre en faveur de la

dispute ?

Il faut cependant comprendre : Kora'h était avisé,
et il est logique de dire que sa contestation de la ke-
houna [fonction de kohen] d’Aharon venait de ce
qu’il s¥tait trompé sur les voies du service. On ne

comprend donc pas pourquoi il voulait la dispute.

n#ns by vY npbopaw Tniv N2nem

77 T80 TR2 1P 210 17,0070 10X

19118 N IPNLNRPINa %Y Y
MY °2772 YUY

La difficulté grandit. Kora'h n'était pas un simple ambitieux qui supportait mal de ne pas diriger. Le midrach le

dit perspicace, et poussé par le désir de servir Hachem. Comment ce désir a-t-il pu le mener a vouloir la dispute ?

Qu’il se soit opposé a Aharon, on peut I'expliquer :
Kora'h estimait que la avoda [service de D.ieu] devait
se faire sur la ligne de la Guevoura, et c’est pourquoi
il sopposa 4 Aharon, dont le service se situait sur la
ligne du 'Hessed. Mais selon ce qui a été dit plus
haut, si Kora'h voulait faire des guevourot I'essentiel,
c’était pour renforcer la dispute ; on ne comprend
donc pas comment Kora'h a pu penser que la dis-

pute soit une voie dans la avoda.

nivT? 127 T NTIYY 130 NPy L1979
%Y PPNV MITONI? RN T1T 122
nivy? 7¥7 MPY A17 2"17 "7 9K 110X
232 NIy nnvaY aR 2y phn.ninam
7T NI NRonny mIp 2w PRT TONT
NPonnY PICT UTPw 2722 KIT RY,1290 1K

m N7y’

Si la question était seulement de savoir si la avoda, le service de D.ieu, passe par le 'Hessed ou par la Guevoura, on

comprendrait. Ce serait un désaccord né de leur opposition. Mais le but déclaré de Kora'h était de créer la

dispute. Quatrieme question. Comment Kora'h a-t-il pu voir dans la dispute une maniere de servir D.ieu ?
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Il reste aussi a comprendre pourquoi il rend « Ko-
ra'h prit » par « veitpeleg Kora'h », ce dernier étant
a 'image du firmament qui sépare. A premicére vue,
en effet, le nom méme de Kora'h fait déja allusion au
firmament qui sépare, comme Iécrit le Tséma'h Tsé-
dek sur le verset [passouk] « Kora'h prit » : Kora'h
fait allusion au firmament qui sépare, comme le dit
le passouk : « un firmament semblable 4 la glace [ké-

ra'h] ». Qulapporte donc de plus veitpeleg Kora'h 2

Y7 TV KT XPEONIT LATINDPT 08 M0
FRONY DAY 29X 0N, 2T
()} T'IW_P(;? mp NP 2"y X"¥n w'nd mp
v Py min ingy mp YU inwi by
Y7 TP 3220K1T 1901 I . P13

W'D 27700 YRR Y3

Le Rabbi revient alors 4 la troisieme question. Une premiére réponse a été donnée : par le mot 299NN, Onkelos

rattache la dispute de Kora'h a la séparation des eaux. Mais le Tséma'h Tsédek remarque que le nom méme de

Kora'h y fait déja allusion. Ye'hezkel parle d'un raki'a, un firmament « de la couleur de la glace », semblable a

celui qui sépara les eaux. Or « glace » (MP) s'écrit avec les lettres du nom Kora'h. Cinqui¢me question. Si le

nom suffit a évoquer la séparation, pourquoi Onkelos a-t-il besoin du mot ADanN ?

3) Pour le comprendre, rappelons d’abord ce que
lon sait du firmament qui sépare les eaux des eaux :
les eaux sont le délice [taanoug]. Si les eaux font
croitre toutes sortes de délices, clest parce qu’elles

contiennent la dimension du délice.

0*7pi2 1 1297 (321 ,211yR 07 R,
23. D797 O 13 277200 Y7 1393 1171
DOROWMIYRT Iy W Opaw Cph NI

YA "1 93 0REn

Pour répondre a ces questions, le Rabbi regarde de plus pres la séparation des eaux. Jusqu'ici, on s'est arrété sur la

séparation ; on s'arréte maintenant sur I'eau. Selon le premier chapitre du Tanya, I'eau représente le taanoug, le

plaisir. C'est pourquuoi elle fait pousser toutes sortes de choses agréables. Que signifie alors la séparation entre un

plaisir « d'en haut » et un plaisir « d'en bas » ?

Et le firmament [rakia] qui sépare les eaux supé-
rieures des eaux inférieures est |'écran [parsa] par le-
quel s'opere la séparation entre les délices [taanou-
guim] que procurent les choses spirituelles (les eaux
supérieures) et les délices de ce monde (les eaux

inférieures).

oy DRy on ra TInd YOI
n’t;;yg T2 bytp‘ NOID7 NI D’Jmijﬂ
i e a i M n K)o L I o T
(@°3innn 0on) MY "aym (021759 0n0)

Le firmament sépare le plaisir que donnent les choses spirituelles, comme prier ou étudier un maamar, de celui

que donnent les choses matérielles. Cette séparation ne vise pas a déclarer 'un bon et I'autre mauvais.
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Et l'intention du firmament qui sépare les eaux su-
périeures des eaux inférieures est que, par ce moyen,
les eaux inférieures s'élevent plus haut qu'elles
n'étaient avant leur descente. Car leur descente en
bas fait naitre en elles le désir et la soif de monter en
haut : « les eaux inférieures pleurent : "Nous vou-
lons étre devant le Roi" ». Par 13, elles s'élevent plus
haut qu'elles n'étaient avant leur descente, et plus

haut méme que les eaux supérieures.

DOIPPY D P2 PTIRd w12 M
D0 YM TYY "33 KON DNAND 077
OTip Y Wdn 0P ARyny DHANR
072 Ayl wn? onTY 'yl anTY
oon L APYn? NiPY?  TiNnEm pwRd
X290 "np Y Y3 IR P2 DARnn
POV nan NP 7yn? oohynn On 1w
oonn oy NP I'I’T?S]?_J’?ﬂ ,OnTY o7ip

Rakhikrd iy

Avant de parler des deux plaisirs, le maamar expose le but spirituel de la séparation, en trois temps. D'abord, les

eaux inférieures se sentent éloignées des eaux supérieures. Cet éloignement fait ensuite naitre en elles un désir

ardent : « Nous voulons étre devant le Roi », disent-elles dans les Tikounei Zohar. Enfin, ce désir leur donne la

force de monter plus haut que leur point de départ, plus haut méme que les eaux supérieures. La séparation vise

donc le bien des eaux inférieures. Cela éclaire une autre difficulté.

C'est ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit :
au troisi¢tme jour, il est dit deux fois « que c'était
bien » [ki tov] : une fois pour I'ccuvre des eaux et
une fois pour I'ceuvre de ce jour. Or, a premicére vue,
I'ceuvre des eaux reléve de la dissension [ma'hloket] :
comment peut-on dire a son sujet « que c'était bien

» 7

NI CTRWE DAY M7 PUHNY T
0°ni7 NINPRY AN NI 2iv 3 0nys Y
M0 L,IRDPT L0 DY inORDR? TN
2y R1 R NPRIN DY YT 090 NIORDN

Qv m

La Torah ne dit pas « que c'était bien » au deuxi¢me jour, parce que la dispute y fut créée. Pourquoi le dit-elle

alors deux fois au troisi¢me jour, dont une fois pour I'ceuvre du deuxieme ? Ce qui n'était pas bon hier le serait-il

devenu aujourd'hui ?

L'explication est la suivante : c'est par le service de
I'homme que s'operent le birour [tri qui dégage le
bien] et I'élévation des eaux inférieures. C'est pour-
quoi, au troisi¢éme jour, lorsque s'accomplit « Que
les eaux qui sont sous les cieux se rassemblent en un
seul lieu, et que paraisse la terre seche » (car la terre
seche est le lieu de I'homme), l'intention de I'ceuvre
des eaux fut achevée : séparées des eaux supérieures

et descendues en bas, les eaux inférieures s'élévent

ntps_zg OINT N7y CUYw LM 7INAM

1971 ,0°NANAT 0T Py 117°an
’?N DRET NORR DR NP WD WY
ipR KT AWT AW AN 70X 01pR
0770 NIRRT 130 RPwl DR U
D73y DnR DNANRT 00 N2720 V'Y

NP APyn? oPynn 07 Twn? onTM
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|'ceuvre des eaux elle aussi est « bien ».

La réponse tient en ceci : la séparation elle-méme, qui rendait la dispute possible, n'était pas bonne. Mais son
bénéfice commence a paraitre des le troisieme jour. Ce jour-la, Hachem rassemble les eaux pour faire place 4 la
terre ferme, o1 vivront les hommes. Ce sont eux qui, par un usage juste du monde matériel, meneront les eaux
inférieures a leur état ultime. La terre ferme est un premier pas vers ce but. La Torah peut donc dire « que ¢'était

bien » : on commence a voir ce qui sortira de la séparation.

« Qui maintient notre 4me en vie et n'a pas laissé u’?l-l nin? ol N’b] 0°°13 13WD] DWn

chanceler notre pied »

Un corps peut étre vivant ou ne pas I'étre ; il serait donc sensé de dire que Hachem « a placé un corps dans [un
état de] vie ». Mais une 4me ne peut qu'étre vivante : étre vivante fait partie de ce qu'est une dme. Pourquoi

Hachem aurait-Il besoin de « placer notre 4me dans [un état de] vie » ?

Puisque I'Ame est déja vivante, nous avons expliqué que cette « vie » que Hachem lui accorde est un degré de vie
supplémentaire, qu'elle ne posséderait pas d'elle-méme. Et c'est de cette vie que I'dme dépend pour « empécher

ses pieds de trébucher ».
Quel est ce degré de vie supplémentaire — et pourquoi est-il nécessaire pour nous garder de trébucher ?
Et pourquoi le Rabbi précédent a-t-il traité précisément de ce verset le Youd-Beth Tamouz [12 Tamouz] ?

[Note de I'éditeur : bien que le Rabbi précédent ait dit son maamar le Youd-Beth Tamouz, le Rabbi a dit ce
maamar-ci le Guimel Tamouz [3 Tamouz]. On pourrait dire qu'un 'hassid devrait se poser une question du

méme ordre : pourquoi le Rabbi a-t-il dit ce maamar le Guimel Tamouz ?]

« Kora'h prit » / « Et Kora'h se divisa » / « Et il 201 / AP 37290K1 / 1Ip iniridl
prit »

Le maamar a expliqué que Kora'h représente la rigueur [Guevoura] et Aharon la bonté ['Hessed]. Ce conflit
entre 'Hessed et Guevoura refléte la séparation des eaux supérieures et des eaux inférieures au deuxi¢me jour de la
création. Onkelos a employé le mot D3NN (« et il se sépara ») pour faire allusion au lien entre ce conflit et la

séparation des eaux au deuxi¢me jour de la création.

Ce conflit entre "Hessed et Guevoura a certes créé la possibilité de tout conflit dans le monde ; mais le cas de
Kora'h contre Aharon est, lui, un reflet exact de ce qui s'est passé au deuxi¢me jour de la création. De méme qu'ici
le conflit a été déclenché par Kora'h (la Guevoura), au deuxieme jour de la création la séparation s'est produite

sous l'effet de la force de Guevoura.
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S'appuyant sur le midrach, le maamar a expliqué que Kora'h n'était pas malveillant : il pensait sincérement que

susciter une dispute contre Aharon était la maniere juste de servir Hachem !

Comment Kora'h a-t-il pu se figurer que Hachem veut qu'on Le serve par la dispute ?

Une question a également été ajoutée sur la traduction d'Onkelos. S'appuyant sur un verset de Yé'hezkel, le

Tséma'h Tsédek releve que le nom de Kora'h fait allusion au firmament qui a séparé les eaux supérieures des eaux

inférieures au deuxieme jour. Si son nom fait déja allusion a ce lien, pourquoi Onkelos avait-il encore besoin

d'employer le mot 459NN 2

Le maamar a expliqué que I'« eau » désigne le plaisir [héb. taanoug] : les « eaux supérieures » désignent le plaisir

spirituel, les « eaux inférieures » le plaisir matériel. Le but ultime de la séparation des eaux, qui a produit les

plaisirs matériels, était de rendre possible 1'usage de ces plaisirs matériels au service de Hachem. Employer comme

il convient le monde matériel « inférieur » permet d'atteindre une révélation de la Divinité plus grande encore

que les quétes spirituelles « supérieures ».

Ce dernier point montre qu'un bénéfice résulte de la séparation entre les eaux inférieures et les eaux supérieures :

elle conduit a une révélation de la Divinité plus grande encore, par I'usage juste du monde matériel. Peut-étre cela

peut-il aider & comprendre les intentions de Kora'h ?

Sur cette base, on comprendra ce que Kora'h re-
cherchait par la discorde. Kora'h pensait que l'inten-
tion, dans le fait que les eaux inférieures se sont sépa-
rées des eaux supérieures et sont descendues en bas,
tenait a la qualité que recelent les plaisirs matériels
eux-mémes : la racine de la matérialité est en effet
plus haute que la racine de la spiritualité. [C'est dans
la ligne de ce qui est expliqué dans le Torah Or : a
propos des mondes supérieurs, il est dit « Que Tes
ocuvres sont grandes », tandis que « Que Tes
oceuvres sont nombreuses » concerne précisément les
mondes inférieurs ; or la multiplicité indique la per-
fection de I'Ein Sof [I'Infini] qui, tout en étant

unique, porte aussi une multiplicité de détails.]
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Voici la réponse a la quatrieme question. Kora'h croyait que les eaux inférieures étaient descendues pour la valeur

que recelent les plaisirs matériels eux-mémes. A ses yeux, la racine de la matérialité est plus haute que celle de la

spiritualité.

Les sections précédentes du maamar ont expliqué que la séparation des eaux inférieures d'avec les eaux

supérieures a rendu possible une révélation de la Divinité plus grande que si elles étaient restées unies. Mais on y a

aussi appris que cette révélation ne se déploie qu'a une condition : que les eaux inférieures « pleurent » — c'est-a-
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dire comprennent qu'elles ne peuvent accomplir seules leur mission — et disent qu'’elles veulent « se tenir devant

le Roi », connaitre une révélation de la Divinité qui leur permettra de se transformer et de sortir de leur état

d'abaissement.

Kora'h a dt I'apprendre, mais il en a manqué la seconde moitié ! Il savait que le but ultime serait atteint par le

monde matériel — lequel est créé par la contraction, occultation [tsimtsoum], la Guevoura, la séparation des

eaux inférieures — mais il a cru 4 tort qu'aucun apport du monde spirituel ("Hessed, révélation) n'était nécessaire

pour y parvenir.

Voila pourquoi il tenait la « dispute » pour la voie du service de Hachem :

C'est pourquoi il voulait que les rigueurs [guevou-
rot] soient l'essentiel. Car si les eaux inférieures
pleurent : « Nous voulons étre devant le Roi », c'est
qu'elles ressentent la supériorité des dévoilements
('Hessed, la droite) ; et comme les dévoilements se
trouvent principalement dans les mondes supé-
rieurs, les eaux inférieures (qui sont dépourvues de
dévoilements) veulent sortir de leur existence et
monter en haut. Mais selon I'erreur de Kora'h, pour
qui l'intention réside dans les plaisirs matériels eux-
mémes, afin que s'y révele la racine de la matérialité,
c'est au contraire dans les contractions [tsimtsou-
mim] et les guevourot, dont procedent les choses

matérielles, que se trouve la véritable grandeur.
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Aharon représente le "Hessed, qui est tout entier révélation. Les plaisirs spirituels sont dits « spirituels » parce

qu'ils comportent I'expérience de la Divinité : ce sont les « eaux supérieures », qui se tiennent déja « devant le

Roi ». Les eaux inférieures, manifestement, y sont tres attirées et sentent qu'elles veulent, elles aussi, leur part de

la révélation divine !

Kora'h, lui, estimait que les eaux inférieures n'avaient pas  pleurer et que I'herbe n'est pas plus verte ailleurs. «

C'est vrai, elles ont la révélation, aurait-il pu dire, mais vous, vous avez I'Essence méme de Hachem ! Je sais que

vous ne pouvez pas la ressentir, mais c'est a vous qu'il revient d'accomplir le but ultime de la création. Apres tout,

qui a besoin de ces eaux supérieures ? »

Jusqu'ici dans le maamar, le mot N,MONIN a éeé rendu par « dispute » ; mais « rébellion » en serait peut-étre une

traduction plus exacte. Kora'h pensait que la Guevoura devait se tenir a I'écart de I'influence du 'Hessed pour

atteindre le but ultime.

Kora'h était un visionnaire en avance sur son temps : il avait compris le but ultime, mais ignorait la voie juste pour

y parvenir.
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Mais Kora'h s'est trompé en cela. Le dévoilement
de la racine des eaux inférieures (matérielles) elles-
mémes n'aura lieu qu'a I'avenir. Et pour que se pro-
duise ce dévoilement de la racine des eaux inférieures
elles-mémes, il faut d'abord qu'elles ressentent la su-
périorité des dévoilements : c'est ce ressenti qui fait
naitre en elles la soif et le désir de monter en haut, et
c'est par 1a que se produira le dévoilement de la ra-

cine des eaux inférieures elles-mémes.
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Il est vrai que la révélation ultime de la Divinité s'accomplira par le monde matériel, mais cela n'arrivera qu'au

temps de Machia'h. En attendant, la voie par laquelle on poursuit ce but — révéler la finalité ultime du monde

matériel, ce que le maamar appelle DNXY D'XNNNNN DNT WIWN, la racine spirituelle des eaux inférieures

elles-mémes — passe par I'estime et l'aspiration a une révélation de la Divinité, laquelle peut ensuite révéler la

finalité ultime du monde matériel.

Autrement dit, Kora'h pensait que la finalité ultime du monde matériel pouvait étre révélée directement par le

monde matériel lui-méme. En vérité, la seule voie pour la révéler est indirecte : c'est en éprouvant le désir ardent

de ressentir la proximité de Hachem — la révélation — que I'on révele, indirectement, la finalité ultime du

monde matériel. (Le maamar expliquera ce point au chapitre cing.)

On peut comprendre i présent pourquoi la Torah a attendu le troisi¢me jour pour appeler le deuxieme jour «

bon » :

Voila pourquoi « que c'était bien » n'est pas dit de
I'ceuvre des eaux avant le troisieme jour. L'ceuvre des
caux, telle qu'elle s'est faite le deuxieme jour, a pour-
tant elle aussi une supériorité : les eaux inférieures se
sont séparées des eaux supérieures et sont descen-
dues en bas. Mais le dévoilement de cette supériorité
n'aura lieu qu'a l'avenir ; pour I'heure, l'intention de
la descente des eaux en bas est qu'elles montent en
haut (comme on I'a vu plus haut), ce qui se fait pré-

cisément le troisi¢éme jour.
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Comme le maamar I'a expliqué plus haut, la Torah ne dit pas 21D 12 (« et ¢'était bon ») au deuxieme jour de la

création, le jour ot les eaux inférieures ont été séparées des eaux supérieures. Dans ce contexte, 21D (« bon »)

désigne un bien révélé ; or, jusqu'a la venue de Machia'h, il n'y a aucune révélation de la Divinité dans les « eaux

inférieures », c'est-a-dire le monde matériel.
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Autrement dit, on voit ici que la Guevoura — le deuxi¢me jour — ne peut a elle seule atteindre le but ultime : elle
a besoin du « troisi¢eme jour », la venue de Machia'h, pour révéler effectivement la Divinité cachée en elle. Voila

pourquoi 21V 2 n'est dit du deuxi¢me jour qu'au troisieme.

Ce cas particulier des eaux inférieures et des eaux supérieures reflete une notion plus large, celle de la révélation et

de I'occultation, telle que la 'hassidout I'expose :

Il en va de méme de la notion générale de dévoile- (oM WAW) "227 17197 M5902 K17 1™ 1)
ine du 'Hessed) et de tsi ine d —

ment (racine du eslse‘ )'et/ et51'mtsoum (ra.cme e DI¥NE Y ﬂ’?ﬂ@fﬂ (230 ) DaEne

la Guevoura) : la supériorité du tsimtsoum lui-méme rTEE o TEE T ' s

ne se révélera qu'a l'avenir, et l'intention du tsimt- 172 DWDEEI:I ﬂ;l:)fﬂ s‘?"y’? Za! ﬂb}ﬂ’ 17335_7

soum, tel qu'il est maintenant, est le dévoilement. 219930 97w KT 1YY NI

La 'hassidout traite souvent de plusieurs séries de notions paralleles : | Gauche | Droite | |---|---| | Guevoura |
'Hessed | | tsimtsoum (occultation) | guiloui (révélation) | | atsmout (I'Essence méme de Hachem) | guilouyim

(révélations limitées de la Divinité) |

Avant la venue de Machia'h, la fonction du c6té « gauche » est de servir le co6té « droit ». Hachem S'exprime de
fagon limitée (Guevoura, tsimtsoum) afin que Sa création limitée — nous — puisse recevoir de Lui ('Hessed) une
révélation (guiloui). L'inconvénient de cette étape est que nous ne recevons qu'une révélation limitée de Hachem
(guilouyim), et non une révélation de I'atsmout. Dans la 'hassidout, cela s'appelle 1520 512w DIXNY, un

tsimtsoum en vue de la révélation.

Le but ultime, en revanche, est que le coté « droit » serve le c6té « gauche » : les révélations que nous produisons
par notre Torah et nos mitsvot avant la venue de Machia'h finissent par révéler que I'Essence de Hachem se
manifeste a travers le monde matériel limité. Le maamar appelle cela 10XV DIXNXN2W noyninT, la qualité

positive intrinseque du tsimtsoum lui-méme.

Maintenant que le maamar a exposé de maniere générale la voie juste pour révéler la finalité ultime du monde
matérie]l — en s'attachant a faire naitre une aspiration a la révélation de la Divinité, a I'image des eaux inférieures

qui pleurent pour se tenir devant le Roi —, le Rabbi l'applique 4 la vie quotidienne.

Pour aborder le paragraphe qui suit, il importe de connaitre deux « approches » du service de Hachem que la

'hassidout expose a partir de deux formules de la Torah :

1. DMY DW5 1" 7'WYN 93 — « Que toutes tes actions soient au nom du Ciel [et sans intéréts personnels] ».
La michna des Pirkei Avot enseigne que tout ce que I'on fait, quoi que ce soit, doit I'étre pour Hachem. Le
Rambam explique comment le sommeil lui-méme peut relever du service de Hachem. Celui qui va dormir parce
qu'il est fatigué en retire un bénéfice personnel, tourné vers sa propre vie. Mais celui qui va dormir afin d'étre
reposé pour prier, étudier et accomplir les mitsvot le lendemain avec énergie et concentration, ce sommeil-1a est «

au nom du Ciel ».

2. NVT 7217922 — « Connais-Le dans toutes tes voies ». Ce verset de Michlei implique un rapport plus
direct entre I'action quotidienne et le service de Hachem. Au lieu de dormir pour Hachem — afin de pouvoir

accomplir une mitsva ou étudier la Torah ensuite —, le sommeil lui-méme devient un moyen de connaitre
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Hachem. Par exemple, étudier pourquoi Hachem a fait que le juif ait besoin de dormir chaque nuit — Il aurait
pu nous créer avec une énergie constante toute notre vie durant — puis s'endormir en pensant a cette finalité :

voila qui permet au juif de connaitre Hachem directement, par l'acte de dormir.

« Que toutes tes actions soient au nom du Ciel [et 1077 '73: / oY qu? P El’ws_”_: o
sans intéréts personnels] » / « Dans toutes tes voies, o ) ’ ’ c N
MyT

connais-Le »

Une objection se présente. Il y a deux maniceres d'aborder les affaires du monde. La premiére, indirecte, est « que
toutes tes actions soient au nom du Ciel ». La seconde, directe, est « dans toutes tes voies, connais-Le ».
Pourquoi ne pas aller droit 4 la seconde ? Pourquoi investir maintenant pour connaitre Hachem plus tard, apres

avoir dormi, sil'on peut Le connaitre au moment méme ot11'on va dormir ?

Cela parait logique ! L'erreur de Kora'h n'était peut-étre pas si sotte, apres tout...

Il en va de méme dans le service de 'homme. Le ser- YUY DIOY L,OINT NTiaya N ot (7
vice de « Dans toutes tes voies, connais-Le » a certes . . .

’ 17i2yn Y InyT 72077 2227 n7iayna 1iane
un avantage sur le service de la Torah et des mitsvot : TN 23Ty ’__] P T i g1 o
par lui, la connaissance de la Divinité s'étend aussi 712 11 17;:” Tay7 CUYw LoNEm 1IN
aux affaires du monde (« dans toutes tes voies »). D‘?WU 11ya 03 N7 -meN ny 1 YT
Néanmoins, pour que son occupation des choses M2 oYY I3 A (T 173:)
permises [divrei harechout] (« tes voies ») se fasse o Ak ’ 7T T
sans que les affaires du monde ne produisent en lui N D’?Wy'j PIPIYW 19N3 K (:]’31,7) mwan
une descente, a D.ieu ne plaise, et qu'au contraire il ﬂ?;(ﬁ’ D@KSJ Dn; N;W_‘f?‘_ﬁ "M n-ijs ol ]byz_-p
voie en elles-mémes la hachga'ha pratit [I'attention b7 MY 'Y KITLOMYT) APDNE v
que D.ieu porte 4 chaque détail de la création] (« i I N “'*. " A R I T -
connais-Le »), il faut passer par le service de « Que POIYW M2 1NIM2W ,0NY ow TR Pwyn
toutes tes actions soient au nom du Ciel » : s'il s'oc- moy’? b;qs 1YY 1032 N7 .mW'j[l 11y2
cupe des choses permises, c'est dans l'intention de 113 DDy - pom] MM TiRa
pouvoir, par 13, s'occuper de la Torah et des mitsvot. e e L R
[Et puisque toute son occupation des affaires du N D? X"mnn orp b’JWJ NI D?iyﬂ
monde a pour but l'accomplissement de la Torah et TV P71 073 Pmm ’WWDNU ’7;3 072 LynPn
des mitsvot, il la réduit autant que possible et ne s'en 059y 1919 DOV O 1 (MonY 03
occupe que dans la mesure du nécessaire.] Alors, '~ SN2 PR D3 WYL (MRY AR
méme lorsqu'il s'occupe des affaires du monde, il y A0YT ,.m|717N ’117’-',1 o3 ﬂb_{ﬁ NI

voit le dévoilement de la Divinité : « connais-Le ».

Bien que I'approche consistant 4 connaitre Hachem directement a travers sa vie matérielle soit finalement plus
élevée, on ne peut y accéder directement. Pour reprendre I'exemple précédent, servir Hachem a travers le sommeil

— faire du sommeil lui-méme un moyen de connaitre Hachem — est trop difficile a réaliser dans un monde ou
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I'on ne voit pas Hachem de fagon révélée. On a beau commencer avec de bonnes intentions, il est trop facile de

perdre Hachem de vue et de glisser vers une attention portée a la matérialité pour elle-méme.

(Venons-nous de dire qu'il est trop facile de « glisser » ? Cela ressemble un peu a notre question sur le verset

initial, n'est-ce pas ?)

D'un point de vue tout a fait pratique, viser directement le sommeil risquerait de conduire quelqu'un qui a

besoin de huit heures de sommeil 4 en dormir dix chaque nuit — apres tout, il ne fait que passer plus de temps a

connaitre Hachem ! Mais ces heures supplémentaires ne servent en rien 4 la santé : elles ne peuvent donc pas étre

employées au service de Hachem, pas plus que la nourriture prise en surplus pour le seul plaisir qu'on en tire.
W

A l'inverse, si un Juif garde sa concentration sur la Torah et les mitsvot, et qu'il est conscient de la fagon dont

toutes ses autres occupations — manger, dormir, gagner sa vie — le rendent capable d'accomplir la Torah et les

mitsvot, il finira par connaitre Hachem jusque dans ces activités ordinaires. Dit simplement : celui qui se

concentre sur la Torah et les mitsvot a Hachem a I'esprit. Et s'il a Hachem a l'esprit, il a bien plus de chances de

percevoir la hachga'ha pratit [l'intervention directe de Hachem] dans la vie quotidienne, et de mesurer justement

le temps et I'effort qu'il consacre aux activités ordinaires. Il visera 4 travailler, manger et dormir exactement autant

qu'il en a besoin — parce qu'il veut revenir au plus vite 4 la Torah et aux mitsvot — et ne se trouve donc pas «

alourdi » par un surcroit de matérialité inutilisable au service de Hachem. Mais comme il sait que la finalité

derniére est de connaitre Hachem 4 travers ces activités mémes, il développera peu 4 peu une sensibilité qui lui

fera connaitre Hachem dans ses actes de tous les jours.

Ce qu'il faut retenir ici, c'est que la voie de 1IYT 71217 222 [« connais-Le dans toutes tes voies »] est en

définitive plus haute que celle de DMWY DW5 1'M* T'WYN DI [« que tous tes actes soient accomplis en vue du

Ciel »], mais qu'on ne peut l'atteindre directement. Le seul moyen de parvenir 2111V T7°2717 222 est de suivre le

chemin de DMWY DWY 1N 7'WYN 5 tout en sachant qu'il n'est pas la finalité derniere. Méme si la priorité

déclarée reste toujours la Torah et les mitsvot, on prend conscience que toute la finalité de la Torah et des mitsvot

est de révéler la présence de Hachem a l'intérieur du monde physique.

Pour en revenir au sujet de Kora'h, il est maintenant possible de comprendre I'intention de Hachem derriere la

contestation que Kora'h éleva contre Aharon :

D’apres ce qui précede, on comprendra aussi la pré-
cision du langage de nos Sages, de mémoire bénie : «
on ne persiste pas [ein ma'hazikin] dans la discorde
[ma'hloket] ». Ils disent bien « persister ». Car
lexistence méme de la discorde, le fait que les eaux
inférieures se soient séparées des eaux supérieures, est
une création, créée par HaKadoch Barou'’h Hou. La
faute de Kora'h fut de persister dans la discorde : il
voulait que la séparation se maintienne (que les eaux
inférieures restent en bas, sans éprouver la soif de

monter vers le haut).

PRY 2" Y Pt ooa 12 2" BT (O
MIN'SIT RPYT PRYION NRPnRa PRtnn
12721 DIANRD DY N1, ARsy npivnni
Y INNRY TN NT LDV On
7 U s 728 N o i 7 B 7 o R Wi 1
DRY) TN DAY 13 Nponna
nfyJo R L B (6T o 70 e ol g bl

(2yn% nivy? 1iNnRn

hassiduite.com

15



HASSIDUIT E - MAAMAR HaSam~+Nafsheinu+BChaim~+-+5718+-+Full+Ma ' amar v1.3 - >'nwn- 0021391 087

Ce schéma éclaire une formule de la Guemara : DPYYNNA PPN 1’N. On la traduit d'ordinaire par « on ne
prend pas part a une dispute ». A la lettre, 1P 1IN signifie « renforcer » : il ne faut pas donner plus de force a
une dispute. Que des opposés existent dans le monde est une création de Hachem, et cela n'a rien de fautif.
L'erreur de Kora'h fut de croire que le conflit est fait pour durer. Or Hachem crée les conflits pour qu'ils soient
résolus, comme les eaux inférieures pleurent de vouloir étre devant le Roi. Une fois résolu, le conflit meéne plus

haut qu'on ne serait monté sans lui.

On peut ajouter ceci. Le deuxi¢me jour, ladiscorde  nN>922  7Mm20w  ind7  ,9°0inh  wiN
. . . . . N°T 1w o2 (2U7ann yop) npithnd

dans l'intention que sen opere le birour [clarifica- ' T T
tion] le troisitme jour, ou le firmament qui sépare Y’270 03 INW ,’W"?WU a1°2 MNanw 723
devient bon lui aussi. Il en va de méme pour la dis- ya1a O3 NI otTY Lain iy Yogand
de de Kora'h : Pintention (telle qulelle était d ' . L
Ci)r,e e Kora : 'mten.tlon (t,e e quelle e'talt u T¥n AW n3) I AMDTY D nPbD@‘?

coté d’En-Haut) érait qu’il en résulte une paix d’'un : T T T
degré plus ¢levé qu’avant la discorde. '[DN: DW'?Z? P 1YW ’_D: I_I-D’U (ﬂ?}?@’?
npionnn o7ip nw inan NP 17yl

(le firmament qui sépare [rakia hamavdil]) a été créée

La séparation du deuxi¢me jour trouva son but au troisi¢me, avec la terre ferme ot1 'homme habiterait. Hachem
voulait que la dispute entre Kora'’h (Guevoura) et Aharon ('Hessed) suive le méme chemin. Leur conflit résolu, la

paix devait porter les Juifs plus haut qu'avant.

EtI'on voit que Moché s'est efforcé de rendre ce plan effectif :

Comme il est expliqué dans les discours 'hassi-  Fyin 927 I20NAW 117 0°WI7T702 INIANN
diques [drouchim], si Moché parla dabord 3 Korah  __. e
1q\ues[ rouc 1m] si Moché parla .a ord a Kora 9372 DAOR WOn P Ny ]?N'I M ‘7N
et A son assemblée, et les recherchait en leur adres- et : TR :
sant des paroles de paix, c’est qu’il pensait ceci : le ’W’bWU QW 12T WD awn "2 K7 ,Dﬁ@
troisieme jour (Tiféret) a opéré le birour [clarifica- niwyaw an:nm nxang DX 772 (')
tion].\de la‘l cloison etA de la séparatiO’n produi}tes lef FIW?DW ,ﬂ?_P‘? 3_7.1133 03 '.’ﬂ’ "y WA o
deuxieme jour ; de méme, pour Kora'’h, Moché [qui T o T
était le troisi¢eme, Tiféret] opérerait son birour [clari- wa N?N] JNIN 77 [n"n ,’W"?W Y]

fication]. [Mais il n'en fut pas ainsi, car Kora'h nen "5 3 Jjgjﬂ T2 113 NS mp °3 ,13 "n
voulut pas : sa volonté était de persister dans la [ﬂ7.‘7ﬂ?3:1 —
ANRP0N2 PPNy,

discorde.]

C'est pourquoi Moché alla trouver Kora'h et ses partisans pour faire la paix. Il était le troisitme enfant de sa mere
et correspond  la troisi¢eme séfira, Tiféret. Le troisieme jour avait résolu le conflit du deuxieme ; de méme, Moché

chercha i résoudre le conflit entre le "Hessed et la Guevoura.
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Kora'h, malheureusement, ne voulut rien entendre : il croyait a tort que le conflit avait pour intention de rester

un conflit. Comme le maamar I'expliquera plus loin, Kora'h ne parvenait a envisager le service de Hachem que

par sa voie propre, celle de la Guevoura.

L'explication qui précede permet maintenant de répondre 4 la cinquieme question : si le nom de Kora'h implique

déjal'idée de séparation, pourquoi Onkelos avait-il besoin d'employer le mot A99NN1? Le nom NP — qui

renvoie au « firmament couleur de glace », semblable au firmament qui sépara les eaux au deuxi¢me jour de la

création — ne suffit-il pas  lui seul comme allusion ?

D’apres cela, on peut expliquer ce qu’ajoute le Tar-
goum : « Kora'h prit » [vayika'h Kora'h] y devient «
Kora'h se sépara » [ve'itpeleg Kora'h], a la maniere
du firmament qui sépare. Pourtant le nom méme de
Kora'h fait déja allusion (comme on I'a vu) au firma-
ment qui sépare (« un firmament semblable a la
glace [kéra'h] »). Cest que le nom de Kora'h (de ka-
rha, qui désigne une division) indique sa nature (il
était enclin a la discorde), et cette nature a été créée
par HaKadoch Barou'h Hou. « Kora'h prit », en re-
vanche, désigne l'acte de discorde qu’il a accompli

par sa volonté et son libre choix.

MMy AT 7209w n IN27 w2 1D
X 27707 YR TV TP 3280K] KIT NP
YR 2y (9"13) min inxy mp b inwy
M 20 Y *3 (MR Y2 YR 2771200
Py 1IN (MR NI ARIVY AR 1iwhn)
"y N2 (NPPNN? Nvil aw) Y vaun
npyn NI mIp "Rt 2'Kwn MR

Jn7 a2 119¥92 Ny npivoen

Le nom indique seulement la nature de Kora'h : il est porté au conflit parce qu'il releve de la Guevoura. Or le

conflit n'a rien de fautif en soi, si I'on en use comme Hachem I'a voulu, c'est-a-dire pour atteindre une résolution

plus haute, impossible sans lui.

On pourrait alors comprendre I'expression M1 MPM ainsi : la nature de Kora'h est une création de Hachem,

mais le fait que Kora'h ait effectivement déclenché une dispute va contre I'intention de Hachem. Cette

compréhension est fausse.

Clest pour prévenir ce contresens qu'Onkelos a employé le mot ADanN :

Voila ce quapporte de nouveau le Targoum Onke-
los en rendant « Kora'h prit » par « Kora'h se sépara
», 4 la maniere du firmament qui sépare : méme
l'acte de discorde de Kora'h, bien qu’il ait relevé de sa
volonté et de son libre choix, est 4 'image du firma-
ment qui sépare, créé par HaKadoch Barou'h Hou.
Le firmament qui sépare a été créé dans l'intention

que sen opere le birour [clarification] le troisieme

P 1R oabmm DIRT WINNY N9 iImiy|
03y 27700 YR T'Y P 1280K1 N
121%72 0 WY AR 0P NptnnT nvyni
'Y R 2700 YR TY KT LINTID
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jour ; de méme pour « Kora'h se sépara » : I'inten- M2 nMmaTY ,nap J‘pz_-mm D3 NIy
tion (du c6té d’En-Haut) est que s'en opere le birour TR "y 207w 192 Ko7 (H?V@b 21)
5"10

[clarification] par Moché, comme on I'a vu.

Le mot AD9NNKX1 compare 2 la séparation des eaux non plus seulement la nature de Kora'h, que son nom suffit 2
dire, mais sa contestation réelle contre Aharon. La séparation effective des eaux faisait partie du plan de Hachem.

De méme, Hachem a voulu que cette contestation ait lieu.

Mais Hachem voulait que ce conflit fiit résolu par Moché : sa résolution aurait a la fois affermi la kehouna [la
charge des kohanim] d'Aharon et élevé Kora'h 4 un niveau supérieur. L'erreur de Kora'h — s'attacher au conflit
plutdt qu'a sa résolution — I'en a empéché.

Restent a comprendre la raison d'étre de ce degré supplémentaire de « vie » auquel fait allusion le verset DWN
DN 1WA) (premicre question), ainsi que le lien de ce verset avec Youd-Beth Tamouz, le 12 Tamouz (deuxieme

question).

Jusqu’ici, le maamar a établi ce qui suit : — Le conflit entre Kora’h et Aharon figure I'opposition entre la rigueur
[Guevoura] et la bonté [Hessed]. Le 'Hessed et la Guevoura correspondent respectivement a la révélation et a
loccultation, et chacun a son avantage et son inconvénient. Le 'Hessed révele la Divinité, mais il n’est capable que
d’une révélation limitée. La Guevoura n’a pas 'avantage de la révélation, mais c’est précisément cette absence de
révélation qui lui permet de se relier a I'essence infinie de Hachem. — Non seulement Aharon ("Hessed) et Kora’h
(Guevoura) sont des contraires — ce qui suffit déja 4 engendrer un conflit — mais toute la nature de la Guevoura
est occultation et séparation, ce qui ne peut que provoquer un conflit. — Lexistence du conflit n’est pas une
chose négative. Hachem a instauré le conflit dans le monde au deuxi¢me jour de la Création, lorsqu’ll a séparé les
eaux supérieures des eaux inférieures. — Le conflit seul, cependant, reste stérile : il n’est fécond que lorsqu’il sert 2
produire une résolution. Quand une résolution se dégage, les deux camps atteignent un niveau plus élevé que
celui auquel ils seraient parvenus sans conflit. — De méme que Hachem a créé la séparation entre les eaux
supérieures et les eaux inférieures, Il a voulu que le différend entre Kora’h et Aharon ait lieu. — Mais Hachem
voulait que ce conflit soit résolu par Moché, qui représente la Tiferet. — Lerreur de Kora’h fut de penser que la
Guevoura, parce quelle rejoint I'essence de Hachem, est supérieure au 'Hessed, et que 'intention de Hachem est

donc que la Guevoura demeure séparée du 'Hessed.

Les activités spirituelles (Torah et mitsvot) correspondent au 'Hessed, car leur lien avec le service de Hachem est
manifeste, cest-3-dire révélé. Dans la voie de « DMWY DWY 1 Pwyn Y » (que toutes tes actions soient au
nom du Ciel), les tiches matérielles et ordinaires sont envisagées comme un moyen de rendre possible le service de

Hachem. Lattention porte d’abord sur la Torah et les mitsvot, et tout le reste est au service de cette fin.

Un degré plus profond du service de Hachem consiste 4 Le connaitre directement 4 travers les actions matérielles
et ordinaires. Cette voie de « 1YT 7°2717T 922 » (connais-Le dans toutes tes voies) correspond 2 la Guevoura ;

elle est supérieure, car elle permet de se relier a 'essence de Hachem plut6t qua une révélation de la Divinité.

Pour comprendre quelle est la juste maniere d’aborder le monde matériel, le maamar expose la raison de lerreur

de Kora’h.
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Et I'on peut dire que si Kora'h s'est trompé et a M YL MpY m’? gilolyl o tUﬁ (r
FNYY 127200 KT 227200 Y3 10y

210°27 13y 12 91 KDY 2380 N7

pensé que l'intention du firmament qui sépare est la
séparation elle-méme, c'est parce que I'annulation de

soi [bitoul] n'existait pas en lui.

Pourquoi Kora'h a-t-il pris la Guevoura pour le but ultime de la création ? Parce qu'elle était sa maniere a lui de
voir le monde. Un sentiment de soi excessif et le refus de tout autre point de vue I'y enfermaient. La "Hassidout

appelle ce repli un manque de bitoul, d'annulation de soi. Celui qui en manque ne peut rien recevoir du dehors :

son propre point de vue occupe toute la place, et rien de neuf ne peut entrer.

Voici I'explication. Il a été dit plus haut (paragraphe
3) que les eaux inférieures ont été séparées des eaux
supérieures et sont descendues en bas pour qu'il y ait
en elles le désir ardent et la soif de monter vers le
haut. Cela releve de ['union et de l'intégration [hitka-
lelout] de deux attributs opposés. Du point de vue
des 'hassadim (la supériorité des révélations), en ef-
fet, la supériorité appartient aux eaux supérieures, et
il n'y aurait pas eu besoin que les eaux inférieures
soient séparées des eaux supérieures et descendent en
bas. Du point de vue des guevourot, en revanche, la
supériorité réside dans la révélation de la racine des
eaux inférieures elles-mémes, et il n'est pas nécessaire

que les eaux inférieures aient le désir ardent et la soif
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de sortir de leur existence pour monter vers le haut.

Sile 'Hessed et la Guevoura s'en tiennent chacun a son point de vue, ils ne s'accorderont jamais. Les eaux
supérieures, le 'Hessed, placent la révélation au-dessus de tout. Elles ne comprennent méme pas pourquoi les eaux
inférieures s'en sépareraient : tout ce dont on a besoin est déja la. La Guevoura voit les choses a I'inverse. Une fois
sorties, les eaux inférieures peuvent dépasser la révélation limitée ot elles étaient enfermées et se relier a I'essence

de Hachem. Elles n'ont aucune envie de revenir.

Plus haut dans le maamar, il a été expliqué que la séparation des eaux inférieures a pour but qu’elles aspirent a se
trouver aupres des eaux supérieures et quelles crient : « Nous voulons étre devant le Roi ! » On voit a présent
que la chose na rien d*¢vident : pourquoi les eaux inférieures (Guevoura) aspireraient-elles 4 revenir a4 une vie de

révélation, alors qu'elles poursuivent I'essence ?

Pour éveiller en elles cette aspiration, il faut qu'elles integrent aussi la perspective du 'Hessed. La finalité derniere
est certes de se relier  I'essence de Hachem (Guevoura), mais le chemin qui y meéne passe par aspiration a une

révélation de la Divinité ('Hessed).
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Bien que l'essence de Hachem se trouve dans la Guevoura plus que dans le 'Hessed, Hachem veut que Son
essence soit révélée dans le monde matériel. Considérée techniquement, la chose parait impossible : — Une
révélation ne peut avoir lieu que si une occultation I'a précédée. Dit simplement : on ne peut révéler un secret a
quelqu’un que s’il ne le connait pas déja. Toute révélation suppose donc un « révélateur » supérieur et un «
récepteur » inférieur. Le monde matériel dissimule la vérité de l'existence de Hachem ; c’est pourquoi il peut, lui,
recevoir une révélation de la Divinité. — Or, lorsque I'essence de Hachem se révele, il apparait que Hachem est
Iessence de toute chose. Dés lors, le « révélateur » et le « récepteur » relevent I'un et l'autre de Iessence de
Hachem, et la différence entre eux sévanouit. Il est donc impossible de révéler I'essence de Hachem, puisque
toute révélation exige un « révélateur » et un « récepteur » — lesquels sont annulés a I'instant méme ot l'essence

se révele.

Appliqué au cas des eaux supérieures et des eaux inférieures : si les eaux inférieures « montent » pour étre «
devant le Roi », il n’y aura plus ni « eaux supérieures » ni « eaux inférieures » — il n’y aura plus que de I'« eau

», Cest-a-dire le point de départ.

Appliqué au monde matériel : Hachem veut une demeure dans les mondes inférieurs [dira betachtonim], c’est-a-
dire que Son essence soit révélée a 'intérieur du monde matériel. Mais si Son essence est révélée, il n’y aura plus

aucune différence entre le monde matériel et les mondes spirituels — tout ne sera plus que I'essence de Hachem.

A cette question, il n’y a pas de réponse logique. Parce que Hachem est la source des deux termes opposés, Il peut
les faire coexister. Lors de la venue de Machia’h, le monde matériel subsistera, et il révélera néanmoins l'essence de

Hachem. Comment cela se produira, l'entendement ne peut le saisir.

Si réunir deux contraires est impossible, comment y parvenir ? Par le bitoul envers Hachem : c’est ainsi que 'on

puise dans Sa capacité a réunir deux contraires. Cette union des contraires est figurée par la Tiferet :

Or, si la descente des eaux inférieures vers le bas a
pour intention qu'il y ait en elles la soif de monter
vers le haut, cela procede de Tiféret, la ligne mé-
diane, qui unit les opposés que sont 'Hessed et Gue-
voura, afin que « la gauche soit intégrée dans la
droite ». Et puisque l'intégration procede du bitoul,
Kora'h, qui n'était pas dans le bitoul, ne pouvait pas

admettre cette notion.
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Tiféret est la « voie médiane » qui unit la droite et la gauche, deux contraires, et cela demande le bitoul. Kora'h,

enfermé dans son point de vue et fermé a tout apport extérieur, ne pouvait pas en sortir. Il ne pouvait donc pas

atteindre Tiféret, qui est pourtant le but méme de la séparation du 'Hessed et de la Guevoura.

On peut comprendre 4 partir de [a quelle est la juste attitude envers les activités ordinaires :
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Et I'on peut dire qu'il en va de méme du service de
« que toutes tes actions soient au nom du Ciel [et
sans intéréts personnels] ». Bien qu'il connaisse I'im-
mense élévation de « dans toutes tes voies, connais-
Le », c'est-a-dire la connaissance de la Divinité dans
les choses du monde elles-mémes, toute son occupa-
tion des choses du monde n'est néanmoins qu'un
moyen en vue de I'accomplissement de la Torah et
des mitsvot ; cela vient du bitoul, qui consiste a ac-

complir la volonté supréme.

907 N7y yaia Nty 0t wn
2T YTV DY AT DRy ow? Tiyn
MPPX NPT ATYT PIVT 23T
PRy 22 " n'm onyy D90 Cra
orp W2 CYIAR Pl 097 riya
J1°9yi 1i%7 0%R% Pawvan "y NI L Xmnn

On retrouve cela dans le service « au nom du Ciel ». On peut savoir que I'essence de Hachem se trouve en dernier

ressort dans le monde matériel, et savoir aussi que le chemin pour y parvenir passe par la révélation de Hachem

dans la Torah et les mitsvot. C'est I'image des eaux inférieures qui crient pour étre devant le Roi. Ainsi, le bitoul

envers Hachem permet d'agir 4 'encontre de ce que I'on a compris, méme si l'on sait que le monde matériel est

finalement supérieur.

Comment ce bitoul se traduit-il dans le ressort qui pousse un Juif a la Torah et aux mitsvot ?

En effet, son service ne vise pas a étancher sa soif
d'une révélation de la Divinité dans son Ame. Il est li-
vré et voué a I'accomplissement de la volonté de Ha-
Kadoch Barou'h Hou. Peu lui importe donc la révé-
lation qui lui ferait connaitre la Divinité (également)
dans les choses du monde : tout son désir est d'ac-
complir la Torah et les mitsvot, d'accomplir la volon-
té¢ de HaKadoch Barou'h Hou. [Et par 14, il aura aus-
si la révélation de la Divinité présente dans les choses
du monde, comme il a été dit plus haut (paragraphe
S) : par le service de « que toutes tes actions soient
au nom du Ciel », on parvient 2 « dans toutes tes

voies, connais-Le ».]

12IRNX NN N7 N2 R0 InTiayy 1179nT
M0 NITY NPN LiWDI12 mpOR 193 w
2 9311 PR 1Y ,0"apn jixn 07pY PN
1"2p 7% 01PR L8N 0PRI KT 1110
1IyaY MIPLR Pt o3 2 P 1w)
907 1172y W L(7 R°y0) PN ,0%ivD
TIT P17 VIR DY ovh Tiyn

[AyT

A l'inverse, celui qui sert D.ieu pour étancher sa propre soif spirituelle choisira la voie qui lui profite le plus. Dés

qu'il apprend que I'essence de Hachem est présente dans le monde matériel, il voudra atteindre directement «

dans toutes tes voies, connais-Le ». Or on vient de voir que c'est impossible. Ce but a beau étre noble, il reste

intéressé : c'est 'erreur méme de Kora'h.

En revanche, si un Juif sert Hachem uniquement parce que telle est Sa volonté, sans considération de son propre

profit spirituel, il lui sera indifférent de pouvoir obtenir un accomplissement spirituel plus grand en recherchant

l'essence de Hachem dans le monde matériel. Il mettra au contraire toute sa concentration et toute son énergie a
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faire ce que Hachem lui a ordonné : la Torah et les mitsvot. Et c’est en manifestant ce degré de bitoul envers

Hachem qu’il atteint le niveau de la Tiferet, accomplissant finalement la tiche impossible : révéler I'essence de

Hachem dans le monde matériel et parvenir a « 1NYT 2T 521 ».

Cette juste perspective sur le monde matériel étant maintenant acquise, on peut répondre aux questions restées

ouvertes au début du maamar : 1. Le verset « DN 1W2) DWN » [Il a établi notre 4me dans la vie] implique

que Hachem donne a Iime une mesure de « vie » supplémentaire, au-dela de celle qu'elle aurait naturellement.

Pourquoi Iime a-t-elle besoin de ce surcroit de vie ? Et que signifie une « vie » supplémentaire ? Ou bien une

chose est vivante, ou bien elle ne l'est pas, n’est-ce pas ? 2. Quel rapport ce verset a-t-il avec Youd-Beth Tamouz [le

12 Tamouz], le jour o1 le Rabbi précédent fut entierement libéré de son emprisonnement et de son exil ?

Tel est le sens de « Qui place notre 4me dans la vie
et n'a pas laiss¢ chanceler notre pied ». Quand
I'homme s'occupe de la Torah et des mitsvot, il se
trouve au niveau de la téte ; quand il s'occupe des
choses du monde, il se trouve au niveau du pied. La
force qui empéche ses pieds (I'occupation des choses
du monde) de chanceler vient de la vie dans laquelle
Il a placé notre 4me : la vie qui est au-dessus de la na-
ture, au-dessus de la vie de I'Ame elle-méme, et méme

au-dessus du niveau de « vivant par essence ».
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Le Rabbi revient au passouk du début. c'est parce que Hachem donne 4 notre 4me ce surcroit de vie que nos

pieds ne chancellent pas.

Le service de Hachem comporte, chez un Juif, un aspect de « téte » et un aspect de « pieds » : — De méme que
la téte — le cerveau — est le lieu ot 'Ame d’un homme se révele le plus (son identité tient a sa compréhension, et

sa faculté la plus haute est 'intellect), Iaspect « téte » du service de Hachem est celui ou Hachem se révele le plus

: Paccomplissement de la Torah et des mitsvot. — Le pied, lui, représente la faculté la plus basse et la plus

élémentaire de 'homme, celle qu’il partage avec le plus rudimentaire des animaux : sa capacité de se déplacer.

Clest la que Iime se révele le moins, puisque cette capacité est identique chez tous. L’aspect « pied » du service de

Hachem est donc le commerce avec le monde matériel, 1a ot Hachem est le moins révélé.

SiTon peut servir Hachem comme il convient jusque dans I'ordre du « pied » — le monde matériel et ordinaire

—, clest grice 4 ce surcroit de « vie » que Hachem a donné.

Pourquoi le degré de « vie » naturel de 'ime ne suffirait-il pas ?

Car au degré de la vie de I'dme elle-méme (y compris
le niveau de « vivant par essence »), il se peut qu'il
désire la révélation de la Divinité présente dans les
choses du monde. Or, lorsque son occupation des

choses du monde a pour but (la révélation présente
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dans) les choses du monde elles-mémes, et non le
nom du Ciel en vue de l'accomplissement de la To-
rah et des mitsvot, ses pieds (son occupation des
choses permises [divrei harechout]) chancellent

alors,

02197 Xay(aw M°a0) 2°awa e 07ivn
X"MINN 0P 272w 0w oYl KDY ,Onvy
(MYI7 °11y3 IMpoyNT) 12y 07207 W

0in? P

La « vie » de I'dme, ce sont ici son élan et son désir naturels. Parce qu'elle est spirituelle, I'dme veut recevoir le plus

de Divinité possible. Si une révélation s'offre a elle, elle ira vers la révélation. Si une voie s'ouvre vers I'essence de

Hachem, elle la poursuivra aux dépens de tout le reste. Laissée a elle-méme, elle chercherait donc surtout I'essence

de Hachem a travers le monde matériel.

Or, comme on I'a vu plus haut, une telle recherche serait pour I’ime un mauvais choix. Puisqu’elle réside dans un

corps matériel et dans un monde matériel, la distraction de la matérialité finirait par 'empécher d’atteindre

I'essence de Hachem.

Autrement dit : si 'ime poursuivait I'essence de Hachem au gré de sa seule nature, ses « pieds » — son

engagement dans le monde matériel — « chancelleraient », ce qui l'empécherait de se relier 2 Hachem.

Comment éviter cela ?

Et afin que ses pieds ne chancellent pas [lamot], cela
se fait par son occupation des choses permises [divrei
harechout] au nom du Ciel, comme expliqué plus
haut, grice a la vie qui est au-dessus de la nature (on
peut dire que le récipient [keli] de cette vie est I'an-
nulation de soi [bitoul]). Parce qu’elle est au-dessus
de toute limitation, cette vie unit les deux contraires
que sont 'Hessed et Guevoura. Ainsi, bien qu’il
connaisse la supériorité du birour des choses per-
mises, son intention, lorsqu’il accomplit les choses
permises, reste néanmoins tournée vers 'accomplis-

sement de la Torah et des mitsvot.
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Par le bitoul, le Juif met de c6té ses propres besoins pour accomplir simplement la volonté de Hachem. Il fait ainsi

en lui la place pour recevoir ce surcroit de vie, au-dessus de la nature, qui peut unir deux contraires comme le fait

Tiféret. C'est ce qui lui permet, au bout du compte, de révéler I'essence de Hachem dans le monde matériel lui-

méme.

Tout ce qui précede permet a présent de répondre a la derniere question du maamar : quel lien cette notion

entretient-elle avec Youd-Beth Tamouz ? Le Rabbi commence par rattacher les idées étudiées jusqu'ici au rapport

entre la nature et les miracles :
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Et I'on peut dire que cest 13 le lien entre « Qui a
placé notre 4me dans la vie, etc. » et la guéoula de
Youd-Beth Tamouz. Il est connu en effet que la
conduite de la nature, qui suit toujours une seule et
méme maniere, révele la notion de « Je n’ai pas chan-
gé » (sauf que cette notion de « Je n’ai pas changé »,
telle qu’elle se révele dans la conduite naturelle, est
revétue de la limitation de la nature). Par les mi-
racles, en revanche, est attiré le dévoilement de I'Or
Ein Sof [lumiere infinie] illimité, qui est au-dessus de

tout revétement dans les mondes.
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La nature est réguliere : le soleil se leve chaque jour sans perdre son élan. Selon la "Hassidout, cette régularité

révele la parole de Hachem : « Je n'ai pas changé ». Il s'agit de Son essence. Elle ne change pas, bien qu'll crée

d'innombrables créatures, car toute la création fait partie d'elle et rien n'existe hors de Lui. « Révele » est a

prendre au sens large : cette révélation reste cachée dans les limites de la nature. C'est la présence de l'essence de

Hachem dans le monde matériel, dont il a été question plus haut. Les miracles, eux, montrent que Hachem est

au-dessus de la nature. Comme on peut s'y attendre, ces deux notions renvoient au 'Hessed et a la Guevoura.

La racine de ces deux choses, ce sont les 'hassadim et
les guevourot. La conduite de la nature (tsimtsoum
et limitation) procede des guevourot [et 'on peut
dire que, si clest précisément dans la conduite natu-
relle que se révele la notion de « Je n’ai pas changé »,
c’est parce que la racine des guevourot est plus haute
que la racine des 'hassadim]. Les miracles (un dévoi-
lement qui dépasse la limitation de la nature) pro-

ceédent des 'hassadim.
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Le cours de la nature reléve de la Guevoura : la nature est limitée, et la Guevoura est affaire de limite. L'essence de
Hachem est davantage dans la Guevoura que dans le 'Hessed ; elle se révele donc davantage par la nature que par
les miracles. Les miracles, ot I'on voit Hachem dominer la nature et intervenir directement, viennent du 'Hessed.

Une question se pose alors : entre la nature et le miracle, qu'est-ce qui correspond a I'union des deux par Tiféret,

c'est-a-dire par le bitoul ?

La notion d’« inclure la gauche dans la droite » [lei-
khlala smala biyemina] signifie que le dévoilement de
I'Or Ein Sof illimité, qui se fait par les miracles, ne

prend pas la forme d’un bouleversement de la nature

AT N KPR NONGY KPPy 1AV
192 N7 KT 07037 *"YW 1"227 'K TINT
IS 72N ishy{72808 mby o R 2 VA L1 Bl O 7

hassiduite.com

24



HASSIDUIT E - MAAMAR HaSam~+Nafsheinu+BChaim~+-+5718+-+Full+Ma ' amar v1.3 - >'nwn- 0021391 087

[chidoud hateva]. La nature demeure dans son exis-
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tence, et pourtant on voit de fagon manifeste qu’il

s’agit d’un miracle au-dessus de la nature.

En bonne logique, un miracle suspend I'ordre naturel au moment ot il se produit : nature et miracle ne peuvent
pas coexister. Il existe pourtant des miracles qui laissent la nature pleinement en vigueur, et que I'on voit malgré
tout comme des miracles. L'exemple classique est Pourim : le nom de Hachem n'apparait pas dans la Meguila,
aucune mer ne s'ouvre, et le miracle saute pourtant aux yeux. Ce type de miracle révele Tiféret, qui réunit 'Hessed
et Guevoura et permet au miracle et 4 la nature de coexister. S'appuyant sur le Tanya, le Rabbi en désigne ensuite

I'exemple par excellence.

Et peut-étre peut-on dire ceci. Le Tanya écritquela 43 Anw PayT N2IN2 w'nT ,n0i7 v 9’?1}:'!
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notion de « Il'y associa l'attribut de ra’hamim [midat
hara’hamim] » est la révélation de la Divinité par les
tsadikim, par des signes et des prodiges. Ce qui est
visé 14, ce sont (principalement) les signes et prodiges
[opérés par les tsadikim] qui sont revétus dans la na-

ture (« Il'y associa »). Les signes et prodiges qui sont

au-dessus de la nature procedent des 'hassadim, tan-
dis que la nature (dans laquelle les prodiges sont re-
vétus) procede des guevourot. Cest pourquoi ces
signes et prodiges relevent de lattribut de ra’hamim,
Tiféret, qui unit les deux contraires de 'Hessed et

Guevoura.
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Selon le midrach, Hachem envisagea d'abord de créer le monde par I'attribut de rigueur, le din. Voyant que le
monde ne pourrait pas subsister ainsi, I y associa I'attribut de ra'hamim, la miséricorde. Dans le Tanya, I'Admour
Hazakene explique que ce ra’hamim se voit dans la création a travers les tsadikim et les « signes et prodiges ».
Pour le Rabbi, il s"agit avant tout des miracles des tsadikim « associés » a la nature, qui ne paraissent pas en
franchir les limites. Ils procedent de ra’hamim, c'est-a-dire de Tiféret, qui unit le miracle ('Hessed) et la nature
(Guevoura). L'éditeur reléve cette lecture. Le Tanya porte « DXN21M MMN1 D'PT¥ T Sy MPON MYann
NMNMNAY » : lu simplement, il distingue les tsadikim en général et les miracles de la Torah. Le Rabbi omet «

NNNAY » et lit « [DPYTXN VY] DN MMINTD », les signes et prodiges opérés par les tsadikim.

Tel est le rapport entre « Qui a placé notre dme dans
la vie, etc. » et la guéoula de Youd-Beth Tamouz. La
guéoula de Youd-Beth Tamouz (y compris le début
de la guéoula, survenu le Guimel Tamouz) fut un

miracle manifeste, au-dessus de la nature. Et pour-
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tant, elle ne prit pas la forme d’un bouleversement et
d’une annulation de la nature : la nature demeura
dans son existence. Plus encore, les adversaires eux-
mémes resterent alors dans toute leur force, et ils
furent néanmoins contraints de concourir (et par
leur force méme) 4 la libération et a la guéoula. Par la
fut abolie la cloison entre les inférieurs et les supé-

rieurs, selon « inclure la gauche dans la droite ».
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Le lien avec Youd-Beth Tamouz apparait alors. Le Rabbi précédent sortit de prison pour I'exil le Guimel Tamouz,

puis obtint sa pleine liberté le Youd-Beth Tamouz. Ce fut 4 I'évidence un miracle : 4 cette époque, c'est le moins

qu'on puisse dire, un dirigeant juif religieux n'avait guere de chances d'étre bien traité par les Russes. Pourtant,

rien dans ces événements n'a enfreint les lois de la nature. Les adversaires sont restés des adversaires, et ce sont eux

qui I'ont aidé 4 recouvrer sa liberté. C'est donc un miracle de ra’hamim, de Tiféret, qui unit deux contraires : le

'Hessed et la Guevoura, le monde matériel et I'essence de Hachem.

Et par la, chacun en Israél requt ensuite la force
d’abolir la cloison entre 'occupation des choses per-
mises et I'accomplissement de la Torah et des mits-
vot, de sorte que la lumi¢re de la Torah et des mits-
vot éclaire aussi les affaires permises. Cela devient
une préparation proche a laccomplissement de la
promesse : « La gloire de Hachem se révélera, et
toute chair ensemble verra que la bouche de Ha-
chem a parlé », c’est-a-dire que méme la chair maté-
rielle verra la Divinité. Tout cela se fait par les signes
et prodiges opérés par les tsadikim, qui attirent dans
la nature un dévoilement de Divinité au-dessus de la
nature, comme il en fut « en ces jours-a, en ce

temps-ci ».
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Le Rabbi conclut sur ce que ce miracle donne a chacun. Gréce a lui, tout Juif, sans exception, a regu la force

d'abolir la cloison entre ses occupations profanes et la Torah et les mitsvot. Le faire prépare de pres

l'accomplissement du passouk : toute chair verra de ses yeux matériels que Hachem a parlé. La Divinité se verra

dans le monde matériel lui-méme, grice aux miracles des tsadikim, qui attirent dans la nature une présence de

Hachem qui la dépasse. Ce qui s'est produit au premier Youd-Beth Tamouz se renouvelle chaque année.

A votre avis, pourquoi le Rabbi a-t-il prononcé ce maamar a Guimel Tamouz ?
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Et le service de « Dans toutes tes voies, connais-Le
» découle de la prise de conscience que, dans la
contraction, occultation [tsimtsoum] lui-méme, se
révele Sa perfection, qu'll soit béni : Il possede aussi

le koa'h [la faculté d'accomplir] dans le limité.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le maamar part d'une question : pourquoi D.ieu « place-t-Il notre 4me dans la vie », puisqu'elle est vivante par
essence ? Kora'h avait compris que la séparation des eaux inférieures, le monde matériel et la rigueur [Guevoura], a
une racine plus haute que le dévoilement. Il s'est pourtant trompé de chemin. Cette supériorité ne se révélera que
dans le futur. Pour 'instant, les eaux inférieures doivent éprouver la soif de monter vers le haut. Kora'h a voulu
faire durer la séparation, parce que I'annulation de soi [bitoul] lui manquait. Or seul le bitoul unit 'Hessed et

Guevoura. Il est le récipient d'une vie au-dessus de la nature, qui empéche le pied de chanceler.

Dans le service d'Hachem

Il s"agit de s'occuper des choses permises (manger, dormir, gagner sa vie) au nom du Ciel, pour pouvoir accomplir
la Torah et les mitsvot, et seulement dans la mesure du nécessaire. On ne vise pas directement « Dans toutes tes
voies, connais-Le ». On sert Hachem parce que c'est Sa volonté, et non pour étancher sa propre soif de révélation.

Par cette voie, on finit aussi par Le connaitre dans les affaires du monde.

Avec soi-méme

Méme au niveau de ime « vivante par essence », le pied peut chanceler : si 'Ame cherche la révélation de la
Divinité dans les choses du monde elles-mémes, son occupation du monde peut la faire glisser. La force ne vient
donc pas de sa propre nature, mais du bitoul. Le maamar relie aussi cela au 3 Tamouz : 'annonce de la libération
suivie de I'exil 2 Kostroma n’avait alors rien d’une bonne nouvelle. Elle fut pourtant le début de la guéoula, et les

adversaires eux-mémes durent concourir a la libération.

Avec les autres

La discorde n'est pas une faute en soi : Hachem I'a créée au deuxi¢me jour. La faute est de persister dans la discorde.
Une séparation a pour but une paix plus haute que celle d'avant. Moché est allé au-devant de Kora'h avec des
paroles de paix, pour I'élever lui aussi, mais Kora'h a refusé. Dans un désaccord, on cherche donc la résolution au

lieu de s'installer dans le conflit.
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