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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 : T"DWITNN, 219X 1'1120,1IX1 9"V, Traduction frangaise littérale en

regard.

CHAPITRE 1 - DEUX PIERRES, DEUX CHEMINS N

« Je ferai tes créneaux de rubis [kadkod] »1. Nos
Sages, de mémoire bénie, ont dit a ce propos : «
L'un dit : [c'est du] choham ; 'autre dit : [c'est du]
yachfé. HaKadoch Barou'’h Hou a dit : Qu'il en soit
comme celui-ci et comme celui-la [kedein ou-khe-
dein]. » Ce passouk est I'une des promesses qui s"ac-
compliront lors de la guéoula, qui viendra par Ma-
chia'h, notre juste, rapidement et de nos jours. Il y a
la deux modes, le choham et le yachfé, et HaKadoch
Barou'h Hou a dit : « Qu'il en soit comme celui-ci et
comme celui-la. » Pour comprendre ces deux modes
sur le plan spirituel, c'est-a-dire dans la révélation de
la Divinité qui aura lieu dans le futur, on partira de
ceci : ces deux pierres faisaient partie des douze
pierres précieuses du pectoral ['hochen] du Kohen
Gadol, selon le nombre des tribus des enfants d'Ts-
raél, et le choham correspond a Yossef, le yachfé a Bi-
nyamin. Or Yossef et Binyamin sont le tsadik supé-
rieur et le tsadik inférieur. L'aspect de Yossef est
I'épanchement de la Divinité d'en haut vers en bas :
Yossef est « celui qui distribue le blé », celui qui at-
tire la Divinité d'en haut vers en bas. Autrement dit,
méme lorsque le monde n'est pas encore aftiné [zi-
koukh] au point de pouvoir recevoir en lui la révéla-
tion d'une lumiére élevée, la lumiére est néanmoins
attirée par la voie qui va d'en haut vers en bas. L'as-
pect de Binyamin, lui, est l'affinement et I'élévation
d'en bas vers en haut : il opere le birour [tri du bien],
I'afinement, 1'élévation et l'attachement dans les
ames d'Isra¢l et dans leur part du monde, et par la
méme dans 'ensemble de la création, afin qu'ils
puissent recevoir la lumiere. Par analogie : le cerveau
de l'animal n'est pas un récipient [keli] pour l'intel-
lect, tandis que le cerveau de I'homme est un réci-
pient pour l'intellect, parce qu'il est plus affiné. De

méme, le service de Binyamin est I'élévation d'en bas
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vers en haut, qui affine le cerveau et l'intellect de
I'homme jusqu'a ce qu'il devienne un récipient pour
une lumiére divine élevée. Or chacun de ces deux
modes a une qualité particuliere. La qualité du ser-
vice de Binyamin, qui est le yachfé, est que l'inférieur
s'unit davantage 4 la lumiere divine : I'épanchement
venant de l'affinement par lequel il est devenu réci-
pient pour la lumiere, il se trouve des lors en union
totale avec elle. La qualité du service de Yossef, qui
est le choham, est qu'une lumiere extrémement éle-
vée est attirée, non pas a la mesure de l'inférieur, mais
telle qu'elle est du point de vue du supérieur. C'est a
ce propos que HaKadoch Barouh Hou a dit : «
Qu'il en soit comme celui-ci et comme celui-la » :
dans le futur, il y aura les deux qualités. Tout ce qui
précede est expliqué longuement dans Likoutei To-
rah, dans les discours « Vesamti kadkod ». Or on
sait que toutes les révélations du futur dépendent de
nos actes et de notre service pendant toute la durée
de la galout. Puisque dans le futur il y aura les deux
modes, d'en haut vers en bas et d'en bas vers en haut,
il faut nécessairement dire que ces modes existent
aussi dans le service pendant la durée de la galout. I
faut donc comprendre ce que sont, dans le service,

ces deux modes du choham et du yachfé.
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Le maamar part d'un passouk sur la guéoula. Les Sages ne savent pas si le kadkod est un choham ou un yachfé, et

Hachem répond : les deux. Le choham, c'est Yossef : la lumiere divine descend d'en haut telle qu'elle est, méme si

le monde n'est pas prét. Le yachfé, c'est Binyamin : on affine le bas pour qu'il devienne un récipient capable de

recevoir la lumiere. Chaque voie a son avantage. Question 1 : les révélations du futur dépendent de notre service

pendant la galout. Que sont donc, dans le service d'aujourd’hui, ces deux voies du choham et du yachfé ?

Pour comprendre cela, il faut d'abord rappeler ce
qui a été expliqué plus haut : « Et il adviendra, en
conséquence [ekev] » se rapporte a I'époque des ta-
lons du Machia'h [ikveta dimechi'ha]. Alors, « vous
écouterez » a coup sir, car c'est la derniere généra-
tion, et « nul exilé ne sera rejeté loin de Lui » ; c'est
pourquoi, dans cette génération, « vous écouterez »

a coup str. L'ensemble du service est « vous écoute-
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rez, vous garderez et vous accomplirez », c'est-a-dire
la pensée, la parole et I'action. Lorsque sa pensée, sa
parole et son action seront uniquement celles de
I'ame divine, a savoir la pensée, la parole et I'action de
la Torah et des mitsvot, alors « Hachem ton D.ieu
gardera pour toi l'alliance, la bonté et le serment » :
la pensée, la parole et l'action d'en haut seront atti-
rées vers lui. Globalement, par son service se réalise
l'union de celui qui sert avec Celui qu'il sert, I'union
des Ames d'Israél avec HaKadoch Barou'h Hou, une
union face a face ; et par 'amour « de tout ton pou-
voir » [bekhol meodekhal, il attire les révélations qui
sont au-dela de I'enchainement des mondes [hichtal-
chelout]. Toutefois, s'il attire par son service la révé-
lation d'en haut, c'est uniquement du fait de la
conclusion de 'alliance, car « Il n'est absolument
d'aucun de ces attributs ». Que 'acte des créatures
ait une portée [tofess makom] ne vient que de

['alliance.
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Pour répondre, le Rabbi reprend le maamar précédent, « VeHaya Ekev ». Les « talons du Machia'h » désignent

la derniere génération avant la guéoula. La hichtalchelout, c'est I'enchainement des mondes : la chaine de niveaux

par lesquels la lumiére divine descend jusqu'a notre monde. L'homme qui sert Hachem attire méme une lumiére

plus haute que cette chaine. Mais une difficulté s'annonce : Hachem est au-dela de tout. Pourquoi ce que fait

I'homme compterait-il ? Le Rabbi répond d'avance que c'est grice a l'alliance. Il reste a comprendre ce qu'est cette

alliance.
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CHAPITRE 2 - LA TORAH RELIE LE HAUT ET LE BAS o

Or, l'alliance, c'est la Torah, comme il est dit : « l'al-
liance qu'Il a conclue avec nous au 'Horev ». Dans le
Yalkout, sur « Voici les paroles de I'alliance », on lit :
« Il n'est d'alliance que la Torah. » Autrement dit, la
Torah est I'alliance qui unit les 4mes d'Israél 4 HaKa-
doch Barou'h Hou, comme il est dit : « Je [Anokhi]
me tiens entre Havayé et vous. » Anokhi, « Celui
que Je suis », qui n'est évoqué ni par aucune lettre ni
par aucun trait, ce qui globalement est la couronne
[Kéter], relie Israél et HaKadoch Barou'h Hou par la
Torah. Voici I'explication. On sait que tout intermé-
diaire qui relie deux choses comporte deux aspects :
l'un appartient au supérieur, l'autre a l'inférieur, et
c'est par ces deux aspects qu'il devient un intermé-
diaire qui relie. On comprendra de méme la Torah,
intermédiaire qui relie les imes d'Israél et HaKadoch
Barou'h Hou : il y a dans la Torah un aspect qui ap-
partient aux créatures et un aspect qui appartient a
HaKadoch Barou'h Hou, et c'est ainsi qu'elle relie
les Ames d'Israél et HaKadoch Barou'h Hou. En ef-
fet, la Torah s'est revétue de choses matérielles, etc.,
et a ce titre elle appartient aux créatures ; globale-
ment, c'est la partie révélée de la Torah [galya deTo-
rah]. Il y a aussi un aspect de la Torah telle qu'elle est
dans les réalités spirituelles : c'est la partie cachée de
la Torah [stim deTorah], qui parle des réalités di-
vines. Elle est cachée (pour nous), puisque la Torah
est la sagesse et la volonté de HaKadoch Barou'h
Hou. Par ces deux aspects, la Torah est l'intermé-
diaire qui relie I'Or Ein Sof [lumiere infinie], béni

soit-11, et les Ames d'Israél.
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L'alliance, c'est la Torah. Le Kéter, « couronne », est « Anokhi », qui se tient entre Hachem et Isra¢l et les relie

par la Torah. Pour relier deux choses, un intermédiaire doit toucher les deux a la fois. La Torah fait cela. Par sa

partie révélée, revétue de choses matérielles, elle touche les créatures. Par sa partie cachée, qui parle de la Divinité,

elle touche Hachem. Le Rabbi va maintenant approfondir ce point.

Expliquons plus en profondeur ces deux aspects de
la Torah. Il est connu que, lorsqu'on dit « la Torah
est issue de la 'Hokhma [sagesse] », il ne s'agit pas
seulement de la 'Hokhma inférieure [tataa] et de la
'Hokhma supérieure [ilaa], mais de la 'Hokhma seti-
maa [sagesse cachée] : c'est la 'Hokhma setimaa qui
est l'intermédiaire véritable. En effet, la couronne,
dans son ensemble, est I'intermédiaire entre I'Or Ein
Sof, 'Emanateur, et les étres émanés. Il l'est par les
deux aspects du Kéter : 'aspect inférieur de I'Emana-
teur et l'aspect premier de I'Atsilout [Emanation].
Par ces deux aspects (I'aspect inférieur de 1'Emana-
teur, et la racine et source des étres émanés), le Kéter
devient un intermédiaire qui relie I'Or Ein Sof,
'Emanateur, 2 |'Atsilout. Cependant, ces deux as-
pects, tels qu'ils se trouvent dans le Kéter, sont deux
degrés distincts, et ce n'est pas la la véritable notion
d'intermédiaire. L'intermédiaire véritable est la "Ho-
khma setimaa : en elle, ces deux aspects (celui qui re-
léve de I'Emanateur et celui qui reléve de I'Atsilout)
ne sont pas deux degrés distincts, ils ne font qu'un.
C'est pourquoi elle est I'intermédiaire véritable. On
le comprendra par une analogie tirée de ce que nous
observons en bas, dans 'dme de 'homme. La faculté
de 'Hokhma comporte deux choses opposées : la fa-
culté d'abstraction et de transcendance [hafla'a], et la
faculté de descente et de revétement. La transcen-
dance de la 'Hokhma, c'est son pouvoir d'abstraire
l'intellect des représentations matérielles, puis des re-
présentations corporelles, et méme des représenta-
tions spirituelles. Elle dépouille I'intellect de toutes
ses représentations, longueur, largeur et profondeur,
et il ne reste que le point : c'est le point qui est dans
la 'Hokhma. La descente et le revétement de la '"Ho-
khma, c'est son pouvoir de faire descendre la notion

intellectuelle jusqu'au plus bas, comme dans « Il
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prononga trois mille paraboles », et plus bas encore.
Or ces deux choses présentes dans la 'Hokhma ne
sont pas séparées I'une de l'autre : c'est une seule et
méme chose. La faculté de descente procede de la fa-
culté de transcendance. Si la 'Hokhma peut faire des-
cendre la notion intellectuelle jusqu'au plus bas, c'est
parce qu'elle saisit I'essence méme du point intellec-
tuel, abstrait de toute représentation ; et c'est préci-
sément pour cela qu'elle a le pouvoir de faire des-
cendre l'intellect jusqu'au plus bas. On comprendra
de la méme maniere qu'en haut, dans la "'Hokhma se-
timaa, les deux aspects, celui qui releve de 'Emana-
teur et celui qui releve de I'Atsilout, ne sont pas deux
choses séparées I'une de I'autre, mais une seule chose.
C'est pourquoi la 'Hokhma setimaa est l'intermé-
diaire véritable. Il en va de méme pour la Torah. Ses
deux aspects, le fait qu'elle soit la sagesse de HaKa-
doch Barou'h Hou et le fait qu'elle se soit revétue de
choses matérielles, ne sont pas deux aspects séparés
l'un de l'autre, partie révélée de la Torah d'un c6té et
partie cachée de la Torah de l'autre. Au contraire, «
la Torah est issue de la "Hokhma (setimaa) », et c'est
précisément en raison de son aspect supérieur qu'elle
est descendue en bas et s'est revétue de choses maté-
rielles. C'est pourquoi la Torah est appelée alliance
[berit]
ames d'Israél et 'Or Ein Sof, béni soit-I1.

: elle est l'intermédiaire véritable entre les
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Le Kéter relie bien le haut et le bas, mais ses deux faces restent deux niveaux distincts : 'une appartient

I'Emanateur, 'autre a I'Atsilout, I'« Emanation », racine et source des étres émanés. Dans la 'Hokhma setimaa, la

« sagesse cachée », les deux faces ne font qu'une. Le Rabbi le montre par I'exemple de la "Hokhma dans I'dme de

I'homme. Celui qui saisit le coeur d'une idée, dépouillé de toute représentation, est justement celui qui peut la

faire descendre dans des exemples tres simples. Il en va de méme pour la Torah : parce qu'elle vient de si haut, elle

peut descendre jusque dans la matiere. C'est pour cela qu'on l'appelle alliance.
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Or, de méme, les mitsvot sont appelées alliance [be-
rit], car elles aussi comportent deux aspects. D'une
part, elles s'accomplissent elles-mémes avec des
choses matérielles ; d'autre part, en elles s'opere
I'épanchement de la Volonté supréme, et la volonté
est au-dessus de la 'Hokhma. Ces deux aspects des
mitsvot ne sont pas deux choses séparées, mais une
seule. En effet, les mitsvot qui se revétent de choses
matérielles sont elles-mémes la Volonté supréme,
puisqu'il est monté dans Sa volonté que les mitsvot
s'accomplissent précisément dans la matiere. Et parce
qu'il s'agit de la Volonté supréme, qui est au-dessus
méme de la "Hokhma, elle descend en bas, précisé-
ment dans des choses matérielles. Cependant, que la
Torah et les mitsvot puissent réaliser I'union des
ames d'Israél avec 'Or Ein Sof, cela précisément fait
question. Apparemment, puisque 'Or Ein Sof «
n'est absolument aucun de ces attributs », comment
l'action des étres d'en bas aurait-elle la moindre por-
tée, au point qu'il y ait une union face a face [panim
bepanim] ? Puisqu'« II n'est absolument aucun de
ces attributs », une union face a face est impossible,
tant du c6té de I'Or Ein Sof que du c6té des dmes
d'Israél. C'est a ce propos qu'il est dit : « Je [Anokhi]
me tiens entre Havayé et vous, pour vous dire la pa-
role de Havayé ». Anokhi, « Je suis Celui que Je suis
», désigne le Kéter, qui est au-dessus de l'un et de
l'autre ; et c'est par la force du Kéter que I'union se

réalise, au moyen de la Torah.
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Les mitsvot fonctionnent de la méme fagon. Hachem veut qu'on les accomplisse avec des objets concrets. Sa

volonté, qui est tres haute, descend donc jusqu'au plus bas. Question 2 : Hachem est au-dela de tous les attributs.

Comment une action humaine pourrait-elle produire une union « face a face » avec Lui ? Réponse 4 la question

2 : « Anokhi », le Kéter, est au-dessus des deux cotés, de I'Or Ein Sof et des 4mes d'Israél. C'est sa force qui rend

l'union possible a travers la Torah.
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CHAPITRE 3 - RASSEMBLER L'AME DISPERSEE b

Tel est le sens de « Et il adviendra, parce que [ékev]
vous écouterez [tichmeoun] ces lois [michpatim] ».
En effet, le Targoum [traduction araméenne] de
michpat est halakhta, c'est-a-dire les halakhot de la
Torah. Puisque ce passouk explique I'union des 4mes
d'Israél avec HaKadoch Barou'h Hou, comme on I'a
dit plus haut, il est dit « ces michpatim » : I'union se
fait par les halakhot de la Torah. Tichmeoun est un
terme de rassemblement, comme dans « Chaoul ras-
sembla [vayechama] », etc. Il s'agit de réunir et de
rassembler toutes les étincelles dispersées de son 4me
divine, qui s'est attachée a des désirs étrangers par la
multitude des pensées et la dispersion de I'dme. Il est
certes écrit : « Havayé ton D.ieu te bénira dans tout
ce que tu feras », précisément « feras », car l'action
doit se faire dans la matiere. Mais la pensée, elle, ne
doit pas y étre plongée, comme il est écrit : « Quand
tu mangeras du labeur de tes mains » : il ne doit y
avoir que le labeur des mains, non le labeur du cer-
veau et du coeur. Il faut donc rassembler les étincelles
qui se sont dispersées dans la dispersion de I'dme,
comme il est écrit : « Si ton exilé se trouve a l'extré-
mité des cieux, de 1a Il te rassemblera. » Et de méme
qu'il faut rassembler les étincelles dispersées de son
Ame, il faut aussi rassembler les halakhot de la Torah.
Car, du fait de la dispersion survenue dans son dme,
il se produit chez lui un voilement et une occulta-
tion dans la Torah aussi : il ne parvient pas a clarifier
et a trancher la halakha selon sa vérité. C'est a ce pro-
pos qu'il est dit « tichmeoun ces michpatim », c'est-
a-dire les halakhot. Tichmeoun signifie rassemble-
ment : il faut le rassemblement dans son ime et le
rassemblement dans les halakhot de la Torah. Tel est
aussi le sens de ce qui est écrit : « Tu rassembleras
[veassafta] ton blé, ton vin et ton huile ». Les Ames
d'Israél sont appelées « ton blé, ton vin et ton huile
» : ce sont trois catégories de degrés parmi les 4mes
d'Israél, les kohanim, les [éviim et les israélim. « Ton

blé », ce sont les israélim. Dans le monde matériel, le
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pain est l'essentiel, car « le pain soutient le coeur de
I'homme », et les autres aliments ne sont qu'un
complément au pain. De méme, parmi les 4mes d'Is-
raél, I'essentiel, ce sont les israélim : les kohanim et
les léviim aussi sont des israélim, mais ils possedent
en plus la qualité propre aux kohanim et aux léviim.
Cest pourquoi les israélim sont appelés « ton blé ».
« Ton vin », ce sont les 1éviim : leur service consiste
a dire le chant, et I'on ne dit de chant que sur le vin.
« Et ton huile », ce sont les kohanim, dont le service
est de I'ordre de I'huile : en silence et dans le désir du
coeur. Tel est le sens de « Tu rassembleras ton bl¢,
ton vin et ton huile » : le rassemblement des étin-
celles dispersées dans les trois catégories d'dmes d'Is-
raél. En outre, « Tu rassembleras ton blé, ton vin et
ton huile » désigne aussi le rassemblement qui doit
se faire dans la Torah. Car la Torah, elle aussi, est ap-
pelée « ton blé, ton vin et ton huile », qui sont ses
diftérents degrés. « Ton blé », c'est la partie révélée
de la Torah ; « ton vin », c'est la dimension inté-
rieure de la Torah [pnimiyout haTorah], les secrets
de la Torah ; « et ton huile », ce sont les secrets des
secrets, comme 'huile qui flotte au-dessus du vin,
ainsi que I'explique longuement I'Imrei Bina. Tel est
le sens de « Tu rassembleras ton blé », etc. : le ras-
semblement qui doit se faire dans toutes les parties
de la Torah. Et tel est le sens de « Et il adviendra,
parce que vous écouterez ces michpatim ». Lorsque
se fera le rassemblement des étincelles dispersées de
son dme et le rassemblement dans la Torah (d'une
maniere générale, le service de « vous écouterez, vous
garderez et vous accomplirez », qui correspondent a
la pensée, a la parole et a l'action), alors seront atti-
rées aussi, d'en haut vers le bas, la pensée, la parole et
l'action. Ainsi se réalisera I'union face a face des Ames
d'Israél et de I'Or Ein Sof, béni soit-I1.
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Le Rabbi revient au passouk de la paracha. « Tichmeoun » veut dire aussi « rassembler ». Quand I'dme se
disperse dans la multitude des pensées, ses étincelles s'éparpillent. Il faut donc les rassembler : les mains travaillent,
mais la téte et le coeur ne doivent pas y étre plongés. Cette dispersion voile aussi I'étude, et la halakha ne peut plus
étre tranchée selon sa vérité. Le blé, le vin et I'huile représentent trois sortes d'dmes juives, puis trois niveaux de la

Torah. Pour chacun il y a un rassemblement a faire. Ce travail attire en retour I'union avec Hachem.
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CHAPITRE 4 - UN DESIR PLUS FORT QUE LA RAISON T

Toutefois, tout cela concerne le service de la pensée,
de la parole et de I'action, tel qu'il procede de la vo-
lonté inférieure, celle qui nait de l'intellect. Il en va
autrement du service tel qu'il procede de la volonté
supréme, c'est-a-dire le service de réouta deliba [le
désir profond du coeur], qui est au-dela de la raison
et de la compréhension. De maniere générale, c'est

[bekhol

meodekha], énoncé dans la premiere section de Kriat

l'amour « de tout ton pouvoir »

Chéma. Or, dans cette section, le passouk « Tu re-
cueilleras ton blé, ton vin nouveau et ton huile »
n'est pas mentionné (il procede de la notion de «
Quand bien méme tes dispersés seraient... »), alors
qu'il I'est dans la deuxieme section de Kriat Chéma.
La raison en est la suivante. Du point de vue de
I'amour « de tout ton pouvoir », c'est-a-dire de la
notion de « ils font la volonté de I'Omniprésent », il
s'agit de I'épanchement de la volonté supréme, qui
est au-dela de I'enchainement des mondes : c'est ce
qu'on a rapporté plus haut au nom du Maguid. Du
point de vue de I'épanchement de ce degré, le service
de « tu recueilleras » n'est pas nécessaire. Il suffit de
ce qui est écrit : « Il bénira... ton blé, ton vin nou-
veau et ton huile », c'est-a-dire qu'il n'y ait en eux
aucune dispersion de I'dme dans des volontés étran-
geres, etc. Cette notion ne releve que de la hichtal-
chelout. Mais du point de vue de I'amour « de tout
ton pouvoir », par lequel on attire la volonté qui est
au-dela de la hichtalchelout, elle n'a pas lieu d'étre.
Telle est la véritable signification de l'alliance de la
Torah. La Torah consiste en un épanchement d'en
haut vers en bas : I'épanchement de la lumiere supé-
rieure telle qu'elle est (sans commune mesure avec les
créatures), c'est-a-dire la lumiere qui est au-dela de la
hichtalchelout. La priere est une élévation d'en bas
vers en haut, « tu recueilleras ton blé... ». La Torah,
elle, est un épanchement d'en haut vers en bas,
I'épanchement de la lumiere qui est au-dela de la

hichtalchelout. On y parvient par le service préalable
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de réouta deliba, le degré de « de tout ton pouvoir » 137 1PIY DPRPAN TN Rallelvirdoliriyta

: alors, par la Torah, est attirée la lumiere qui est au- L . . )
nwl Y 20N ] 10w :
dela de la hichtalchelout. Telle est la véritable signifi- il i i : 1730 : 1N ﬂ‘llﬂff ,rﬁjn-[

cation de I'alliance de la Torah : la Torah est ce qui ﬂf?W]?.TjWﬂD '_II?W-J]?W ﬂ;’ﬂlf{l bN'lW’
relie et unit les Ames d'Israél au degré qui est au-dela
de la hichtalchelout.

Le Rabbi distingue maintenant deux niveaux de service. Le premier s'appuie sur la raison. Le second vient d'un
désir du coeur qui dépasse la raison : c'est 'amour « de tout ton pouvoir ». Voila pourquoi le verset « tu
recueilleras » figure seulement dans la deuxiéme section du Chéma. A ce second niveau, on attire la volonté qui
est au-dela de la hichtalchelout, et la dispersion de I'dme n'a pas lieu d'étre. Il n'y a donc rien a rassembler. La
priere fait monter 'homme vers Hachem. La Torah étudiée apres un tel désir fait descendre une lumiere plus

haute que tout I'enchainement des mondes. C'est 1 le vrai sens de I'alliance.
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CHAPITRE 5 - L'ALLIANCE COUPEE EN DEUX

La racine de la différence entre ces deux degrés est la
suivante. On sait que la conclusion d'une alliance
peut se faire de deux maniéres. La premiere est celle
dont Avraham, notre pere, conclut une alliance avec
Avimelekh au moyen de sept brebis : tous deux
eurent part aux brebis, chacun en possédant une
part, et c'est ainsi qu'ils s'unissent. La seconde
consiste a prendre une chose entiére et a la couper en
deux ; ceux qui concluent l'alliance passent alors
entre les morceaux. Or, couper une chose en deux
semble a premiere vue le contraire de I'intégrité, une
séparation, etc. Mais en vérité, c'est la I'union véri-
table : chacun, 2 lui seul, n'est que la moiti¢ d'une
chose et n'a aucune existence sans 1'autre. On com-
prendra de la méme maniére ce qui se passe en haut.
L'alliance de la Torah, au degré du service de « Tu
recueilleras ton blé... », produit certes un épanche-
ment de la lumiére. Elle reste nédanmoins une exis-
tence 4 part entiere. La Torah qui vient apres le ser-
vice préalable de réouta deliba et de la téchouva se si-
tue en revanche a un niveau plus élevé, car la téchou-
va est elle aussi une alliance, comme il est écrit : «
pour te faire entrer dans l'alliance de Hachem ton
D.ieu ». Elle n'est aucune existence par elle-méme,
etc., et c'est par [ qu'est attirée la lumiere qui est au-
dela de la hichtalchelout. Cela permet aussi de com-
prendre I'alliance conclue 4 Roch Hachana, comme
il est écrit : « Vous vous tenez aujourd'hui... pour te
faire entrer dans l'alliance ». A premiere vue, ce n'est
pas compréhensible : toute 'année aussi, une alliance
est conclue entre la lumiére infinie et les Ames d'Is-
raél. En quoi consiste donc l'alliance de Roch Ha-
chana ? Voici 'explication. L'alliance de toute I'an-
née est a I'image de celle des sept brebis. Mais 2 Roch
Hachana, il s'agit du service de la téchouva, ou l'on
n'est aucune existence par soi-méme, etc. Clest
I'union avec I'Or Ein Sof lui-méme, le Maitre de la

volonté.
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Il existe deux maniceres de conclure une alliance. Avec les sept brebis, chacun des deux reste une personne entiere
qui partage quelque chose avec I'autre. Avec I'animal coupé en deux, chacun n'est plus qu'une moitié et ne peut
exister sans l'autre. Le second lien est donc plus profond. La téchouva, le retour vers Hachem, est de ce second
type, car 'homme s'efface complétement. Question 3 : une alliance existe toute I'année. Qu'a donc de particulier
celle de Roch Hachana ? Réponse 4 la question 3 : Roch Hachana est le jour de la téchouva, et donc de I'alliance

coupée en deux.
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CHAPITRE 6 - LES MITSVOT LEGERES COMME LES GRAVES 1

Cela permet également de comprendre ce que Ra-
chi explique sur le passouk « Et ce sera, parce que
[¢kev] vous écouterez » : « Si les mitsvot légeres, que
I'homme foule de ses talons, vous les écoutez. » Cela
rejoint ce qui est écrit dans le Zohar sur le passouk «
Pourquoi craindrais-je aux jours de malheur ? La
faute de mes talons m'environne » : il s'agit des
transgressions légeres que I'homme foule de ses ta-
lons. En effet, 4 propos de Yaakov il est écrit : « et sa
main tenait le talon [ékev] d'Essav ». Le nom de Yaa-
kov s'interprete en effet youd-ékev [un youd et un
talon] : il illumine tous les degrés jusqu'au niveau
des talons. C'est la vigilance en toutes choses, méme
dans la plus légere des choses légeres : voila ce qu'est
youd-¢kev. La racine de I'épanchement de Yaakov,
youd-¢kev, qui le rend vigilant méme dans la plus 1¢-
gere des choses légeres, se trouve dans ce qui est écrit
: « La voix [hakol] est la voix [kol] de Yaakov ». La
premiere voix est écrite sans vav [défective], la se-
conde avec un vav [pleine]. La seconde voix, pleine,
est la Torah. La premicre voix, défective, est « la voix
qui ne s'entend pas » : c'est le service de réouta deli-
ba. Et lorsque « la voix est la voix », la premiére voix
avec la seconde, c'est-a-dire la Torah qui vient apres
le service de réouta deliba, alors existe la notion de
Yaakov, youd-ékev : la vigilance méme dans la plus 1¢-
gere des choses [égeres. Autrement dit, lorsque le ser-
vice d'un homme suit la raison et la compréhension,
il fait une distinction entre la plus légere des choses
légeres et la plus grave des choses graves. Mais lors-
qu'il y a en lui I'épanchement de la Torah, apres le
service préalable de réouta deliba, qui est au-dela de
la raison et de la compréhension, il ne fait plus au-
cune distinction entre les choses légeres et les choses
graves. C'est le sens de « la voix est la voix de Yaakov
». Etlorsque « la voix est la voix de Yaakov », alors «
les mains, mains d'Essav » ne dominent pas. C'est ce
que dit le passouk : « Pourquoi craindrais-je aux

jours de malheur ? La faute de mes talons m'envi-
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ronne » : parce que fait défaut le degré de Yaakov,
youd-ékev, et que « sa main tenait », etc. C'est aussi
pourquoi Rachi explique, sur le passouk « Et ce sera,
parce que vous écouterez » : « Si les mitsvot légeres,
que I'homme foule de ses talons... » Ce passouk ex-
pose en effet I'épanchement qui est au-dela de la
hichtalchelout, obtenu par la Torah qui vient apres
le service préalable de réouta deliba. Rachi explique
donc qu'il faut étre vigilant méme dans les mitsvot
légeres. Clest le signe que son service est au-dela de la
raison et de la compréhension, puisqu'il est aussi vi-
gilant pour les légeres que pour les graves. Et puisque
son service est au-dela de la raison et de la compré-
hension, alors « Hachem ton D.ieu te gardera I'al-
liance, la bonté » et le serment : la lumiere qui est

au-dela de la hichtalchelout sera attirée.
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Question 4 : pourquoi Rachi lit-il « ékev » comme les mitsvot légeres, celles que 1'on foule du talon ? Le nom de

Yaakov se décompose en youd et ékev, « talon ». Sa lumiére va jusqu'en bas, jusqu'aux talons. Quand on sert

Hachem selon la raison et la compréhension, on fait une diftérence entre les mitsvot légeres et les graves. Quand

on sert Hachem au-dela de la raison, on ne fait plus aucune différence : on est vigilant pour les légeres comme

pour les graves. Réponse a la question 4 : faire attention aux mitsvot légeres montre que I'on sert Hachem au-dela

de la raison. C'est précisément ce service qui attire la lumiére annoncée par le passouk.
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CHAPITRE 7 - LA PRIERE MONTE, LA TORAH DESCEND

Or, ces deux modes dans la avoda, le service de « la
voix, c'est la voix [de Yaakov] », & savoir la priere et la
Torah, correspondent au service qui procede de bas
en haut et a celui qui procede de haut en bas, comme
cela est longuement expliqué en plusieurs endroits.
Et puisque, dans la sainteté, tout s'inclut et s'unifie,
le service de la priere lui-méme comporte lui aussi ces
deux modes : le service de la nuit et le service du jour.
On peut dire que telle est aussi la différence entre le
service « de tout ton coeur et de toute ton Ame » et
le service « de tout ton pouvoir [bekhol meodekha]
». Et dans le service « de tout ton pouvoir » lui-
méme, on retrouve ces deux modes, car « de tout
ton pouvoir » comporte le degré de la volonté [rat-
son] et le degré du délice [taanoug]. De méme, la To-
rah elle-méme comporte les deux modes : ce sont la
Torah écrite et la Torah orale, comme cela est expli-
qué ailleurs. Par ces deux modes de notre service,
pendant toute la durée de la galout, il y aura dans le
futur a venir les deux modes de choham et de yachfé.
Car maintenant, au temps de la galout, tout est dans
le voilement : I'élévation qui s'opere dans le monde
comme |'épanchement de la lumiére dans le monde
sont voilés. Dans le futur a venir se révélera ce que
l'on a accompli par le service au temps de la galout :
« Je ferai [tes créneaux] de kadkod », choham et ya-

chfé, « qu'il en soit ainsi et ainsi ».
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Réponse a la question 1 : la pri¢re, qui fait monter le bas, c'est le yachfé. La Torah, qui fait descendre la lumiere,

c'est le choham. Dans la sainteté, chaque chose contient l'autre. Les deux voies se retrouvent donc dans la priere

elle-méme, dans I'amour « de tout ton pouvoir » et dans la Torah elle-méme. Pendant la galout, leurs effets

restent voilés. Dans le futur, ils se montreront ensemble, « comme celui-ci et comme celui-1a ». Dans une note, le

Rabbi ajoute qu'on peut ainsi lire la discussion de la Guemara, selon son sens simple, comme portant sur ce

passouk lui-méme.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le maamar part d'une promesse pour le futur : « Je ferai tes créneaux de kadkod », choham et yachfé 4 la fois. Ce
sont deux voies. Celle de Yossef attire la lumicre d'en haut, telle qu'elle est. Celle de Binyamin affine 'homme d'en
bas pour qu'il devienne un récipient [keli]. Le futur révélera ce que notre service accomplit pendant la galout. La
Torah et les mitsvot sont I'alliance qui relie Israél 2 Hachem. Il faut d'abord rassembler I'dme dispersée. Puis un

désir du coeur plus fort que la raison permet a la Torah d'attirer une lumiére au-dela de toute mesure.

Dans le service d'Hachem

La pri¢re fait monter : c'est I'élévation d'en bas, ot I'on rassemble les étincelles dispersées de son 4me (« tu
recueilleras ton blé... »). L'étude fait descendre : la Torah attire la lumi¢re d'en haut. Un élan du coeur qui dépasse
la raison, placé avant I'étude, en change la portée. Le maamar en donne le signe : la méme vigilance pour une mitsva

Iégére que pour une mitsva grave.

Avec soi-méme
L'action se fait dans la mati¢re, mais la pensée n'a pas a s'y noyer : le passouk parle du « labeur de tes mains », pas
du labeur du cerveau et du coeur. Le travail consiste a ramener les désirs dispersés vers Hachem. Ce désordre

intérieur brouille aussi la clarté de I'étude. La téchouva apprend a ne plus se tenir pour une existence a part.

Avec les autres

Le maamar ne parle pas directement de la relation au prochain. Il décrit pourtant les 4mes d'Isra¢l comme le blé, le
vin et 'huile : israélim, léviim et kohanim. Chacun a son service propre : les israélim sont I'essentiel, comme le pain
; les 1éviim disent le chant ; les kohanim servent en silence et dans le désir du coeur. Ces trois catégories d'dmes sont

toutes A rassembler.
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