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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 5738. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

Quand ton fils te demandera demain, en disant : «
Que sont les témoignages [édot], les décrets [hou-
kim] et les lois [michpatim] que Hachem, notre

D.ieu, vous a ordonnés ? »
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Le Rabbi a prononcé ce maamar le 11 Nissan 5738 [1978], jour de son anniversaire. Il part d'un passouk de la

paracha Vaet'hanan (Devarim 6, 20). La Torah contient quatre psoukim ol un enfant interroge sur les mitsvot.

IIs correspondent a quatre types d'enfants : le fils sage, le fils racha [celui qui fait le mal], le fils simple et celui qui

ne sait pas poser de question. Notre passouk est celui du fils sage, et le maamar cherche ce que sa question veut

vraiment dire.

Avec laide de D.ieu. 11 Nissan 5738 [1978]. Quand
ton fils te demandera demain, en disant : « Que
sont les témoignages, les décrets et les lois que Ha-
chem, notre D.ieu, vous a ordonnés ? » : clest la
question du fils sage, comme il est dit dans la Hagga-
da : « Le sage, que ditil ? “Que sont les
témoignages...” ». On connait la précision relevée
dans les discours des Rebbeim précédents : puisqu’il
est appelé du nom de « sage » [la véritable sagesse
étant la sagesse de la Torah], il connait assurément
les mitsvot. Quelle est donc sa question : « Que sont

les témoignages, les décrets et les lois... » ?
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Premiére question. Le fils sage demande ce que sont les témoignages, les décrets et les lois, c'est-a-dire les trois

catégories de mitsvot. Or la Torah ne I'appelle « sage » (D2MN) que parce qu'il connait la Torah : il sait donc

forcément ce que sont les mitsvot. Que demande-t-il alors ? La réponse qu'on lui donne rend la difficulté plus

forte encore.

On peut ajouter ceci. La suite du verset [passouk],
« Tu diras a ton fils... Havayé nous a ordonné d’ac-
complir tous ces décrets... pour notre bien... », ex-
plique la supériorité que comporte Iaccomplisse-
ment des mitsvot (« pour notre bien... »). On com-
prend des lors que le sens de « Que sont les témoi-

gnages... » est : quelle est la nature des mitsvot
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(quelle supériorité ont-elles) ? II faut alors expliquer
comment un fils sage pourrait poser une telle

question.
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Deuxi¢me question. On répond au fils sage que Hachem nous a ordonné ces mitsvot « pour notre bien ». C'est

donc qu'il demandait aussi 2 quoi elles servent. Comment un fils sage peut-il demander : « A quoi bon accomplir

les mitsvot ? » Ce n'est pas la question qu'on attend de lui. Et la réponse lui donne méme deux raisons.

C’est d’autant moins compréhensible que I'explica-
tion de la nature des mitsvot (dans la réponse « Tu
diras 4 ton fils ») énonce deux choses. D’une part : «
Havay¢é nous a fait sortir d’Egypte... et Il nous a or-
donné... daccomplir tous les décrets » : puisqu’ll
nous a fait sortir d’Egypte, nous Lui sommes asservis
pour accomplir Ses mitsvot. D’autre part, 'accom-
plissement des mitsvot comporte une autre dimen-

sion : elles sont « pour notre bien, tous les jours... ».
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La premiere : c'est notre tiche. Hachem nous a fait sortir d'Egypte pour que nous Le servions. D'esclaves de

Pharaon, nous sommes devenus esclaves de Hachem, et nous devons accomplir Ses mitsvot. La seconde : c'est

pour notre bien. Hachem nous en récompense, et les mitsvot nous rendent meilleurs.

Puisque la réponse « Tu diras a ton fils » explique
ces deux choses, on comprend que I'une et lautre
sont une nouveauté pour le fils. Or cela ne se com-
prend pas : s’il ignore la nature des mitsvot (non
seulement il ne sait pas que les mitsvot sont pour
notre bien, mais il ne comprend méme pas l'obliga-
tion de les accomplir sur le mode de la kabalat ol [ac-
ceptation du joug]), comment peut-on lui donner le

titre de (fils) sage ?
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Troisieme question. Si la réponse expose ces deux raisons, c'est que le fils sage les ignorait. Il ne saurait pas que les

mitsvot sont bénéfiques ? Il ne comprendrait méme pas le premier degré de I'engagement, le degré élémentaire de

I'engagement envers Hachem, qui consiste a faire ce que Hachem dit parce que c'est Lui qui commande ? Que

resterait-il alors pour le fils simple ! Sa formulation pose en plus un autre probleme. Le fils racha demande : «

'est- i ? 'exclut ainsi de | ¢. Orle fil 'expri ¢
Qu'est-ce que ce service pour vous ? », et s'exclut ainsi de la communauté. Or le fils sage ne s'exprime guere

mieux.
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II faut aussi comprendre (comme le relevent les dis-
cours) pourquoi il dit : « que Havayé, notre D.ieu,
vous a ordonnés » : « vous » [etkhem], et non «
nous » [otanou]. Certes, puisqu’il dit « Havayé¢,
notre D.ieu », on ne peut pas se méprendre et penser
qu’il sexclut, 2 D.ieu ne plaise, de la collectivité. Il
faut néanmoins expliquer pourquoi il dit « vous ».
Il aurait dt dire : « que Havayé, notre D.ieu, nous a
ordonnés », ou « que Havayé, notre D.ieu, a ordon-

nés », sans plus.
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Quatrieme question. Le fils sage dit « que Hachem notre D.ieu vous [etkhem] a ordonnés ». En disant « notre

D.ieu », il se compte encore dans la communauté. Mais pourquoi « vous » ? Il aurait dfi dire « nous » [otanou],

ou s'arréter & « que Hachem notre D.ieu a ordonnés ». Pourquoi le fils sage s'exclut-il ainsi de sa propre question

? Ces quatre questions ont déja été posées dans les maamarim des Rebbeim précédents. Le Rabbi rapporte
q q ) p p pp

d'abord leurs réponses, puis il posera des questions nouvelles qui meneront plus loin. Point de départ : la maniere

dont les Patriarches accomplissaient les mitsvot, et ce qui a changé avec le don de la Torah.

Le point central de I'explication que donnent les
discours repose sur un principe connu. L’accomplis-
sement des mitsvot par les Patriarches était (pour
Iessentiel) un service spirituel, et I'action qu’ils ac-
complissaient dans la matérialité était comme un ré-
cipient [keli] pour ce service spirituel. Pour les mits-
vot données lors de Matan Torah [le don de la
Torah], en revanche, l'essentiel est Iaction concrete.
L’accomplissement de la mitsva n’est pas une prépa-
ration ni un récipient pour son intention [kavana] ;

au contraire, c’est action qui est I'essentiel.
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Chez les Patriarches, la mitsva était d'abord une activité spirituelle. L'objet matériel n'en était que I'outil, le

support. Depuis Matan Torah [le don de la Torah], c'est I'inverse : la mitsva repose sur I'acte physique. Les

intentions spirituelles peuvent rehausser une mitsva, mais la mitsva elle-méme, c'est l'acte.

Ainsi, dans le sujet qui nous occupe, la mitsva de
manger la matsa : si 'on concentre son intention sur
le secret de la mitsva de la matsa et que l'acte concret
fait défaut, a D.ieu ne plaise, on n’attire rien du tout.
A Pinverse, si I'on accomplit la mitsva concrétement,

méme sans intention, on attire la lumiére.
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Prenons la matsa de Pessa'h. Quelqu'un a toutes les intentions décrites dans les livres saints, mais il a mangé

moins que la quantité requise, ou plus lentement que le délai prescrit : il n'a rien accompli. Celui qui mange la

matsa selon toutes les exigences de la halakha [la loi juive], méme sans intention, s'acquitte pleinement de la

mitsva. Au temps des Patriarches, c'elit été le contraire. Sans intention, la matsa n'aurait rien accompli de plus

qu'un biscuit sec, et il aurait suffi de produire son effet spirituel, méme sans rien manger. La question du fils sage

s'en éclaire.

La question du fils sage est donc : comment attire-
t-on la révélation de la lumiére infinie [Or Ein Sof]

par un acte (celui des mitsvot) ?
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A ses yeux, I'idée parait folle. En mangeant un simple biscuit sec, sans la moindre intention, un Juif ferait venir

dans ce monde l'essence ultime de Hachem ? Les termes mémes de sa question le laissent entendre. Ils nous

aideront a comprendre une premiére réponse a la quatrieme question :

Tel est le sens de « Que sont les témoignages... que
Havayé, notre D.ieu, vous a ordonnés » : « vous »,
précisément. Puisque votre service (aprés Matan To-
rah) est une action (et non un service spirituel
comme celui des Patriarches), comment la révélation

de I'Or Ein Sof est-elle attirée par ce service ?
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Voici cette premicre réponse a la quatrieme question. Il dit « que Hachem notre D.ieu vous a ordonnés » au sens

de : vous qui vivez apres le don de la Torah. Mais le fils sage ne vit-il pas, lui aussi, apres le don de la Torah ? La

suite du maamar répondra. La réponse qu'on lui donne suggere déja ce theme.

Et la réponse (« Tu diras a ton fils ») : « Nous
étions esclaves de Pharaon en Egypte, et Havayé
nous a fait sortir d’Egypte... et Havayé nous a ordon-
né d’accomplir tous ces décrets... », signifie ceci. La
galout d’Egypte et la sortie d’Egypte étaient une pré-
paration a Matan Torah. Et lors de Matan Torah fut
donnée la force d’attirer, par des mitsvot pratiques («
d’accomplir tous les décrets... » : « accomplir », pré-
cisément), des épanchements plus élevés que ceux
qu’attiraient les Patriarches par leur service spirituel,

etjusqu’a I'épanchement de I'essence [Atsmout].
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On lui répond : « Nous étions esclaves de Pharaon en Egypte », ¢'était le temps ot les mitsvot étaient avant tout

spirituelles. « Et Hachem nous en a fait sortir » : puis Il nous a donné la Torah, qui a tout changé. « EtIl nous a

ordonné de faire ces mitsvot » : Il nous en a donné la capacité, et Il a fait du « faire » I'essentiel. C'est cette force,

venue de Hachem, qui permet au seul acte d"accomplir de si grandes choses. Mais a y regarder de pres, la question

doit cacher quelque chose de plus profond.

b) II faut cependant comprendre. A premicre vue,
Iexplication ci-dessus - selon laquelle la question du
fils sage porte précisément sur les mitsvot posté-
rieures 2 Matan Torah - n’explique que I'ajout de «
vous » apres « que Havayé, notre D.ieu, a ordonné
». Elle souligne ainsi que sa question ne porte pas
sur les mitsvot des Patriarches, mais sur celles que
Havayé, notre D.ieu, vous a ordonnées aprés Matan
Torah. Mais, semble-t-il, cela se serait compris méme
sl avait dit, dans une formulation plus générale, «

que Havayé, notre D.ieu, nous a ordonnés ».
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Retour 4 la quatrieme question. Si le fils sage veut seulement distinguer les mitsvot d'apres le don de la Torah de

celles des Patriarches, « nous » suffisait, puisque lui aussi vit aprés le don de la Torah. Le mot aurait suffi a

marquer la différence. Pourquoi dit-il donc « vous » ?

Il faut aussi comprendre pourquoi il dit « Que
sont les témoignages, les décrets et les lois ». Puisque
sa question porte sur I'ensemble des mitsvot, il aurait
da dire « Que sont les mitsvot » (ou une formule
semblable). Pourquoi détaille-t-il témoignages, dé-

crets et lois ?

DopIm TV R iR P27 778 D)
M272 2y N7 INPREY KD ,0°0RURI
nn?1 L(2"701) nhxnn an 9 nhxng

.0°0RYN 0PI MITY V9N

Cinqui¢me question. Si le fils sage s'interroge sur le fonctionnement des mitsvot en général apres le don de la

Torah, pourquoi dit-il « que sont les témoignages, les décrets et les lois » au lieu de « que sont toutes ces mitsvot

» ? Pourquoi nommer chaque catégorie ? La difficulté grandit encore quand on tient compte de l'intention

attachée aux mitsvot.

D’autant que la distinction entre les catégories (té-
moignages, décrets et lois) releve de I'intention des
mitsvot [les mitsvot de la catégorie des décrets

doivent étre accomplies parce qu’elles sont un ordre
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de HaKadoch Barou'h Hou (« J’ai édicté un décret
»), tandis que celles des témoignages et des lois
doivent étre accomplies aussi en raison de leur
motif]. Or la question « Que sont les témoignages...
» porte sur [épanchement qui s'opere par l'acte des

mitsvot.

etc.), et pourquoi détaille-t-il les témoignages [édot],
les décrets ['houkim] et les lois [michpatim] ? D'au-
tant que la distinction entre les catégories de témoi-
gnages, de décrets et de lois porte sur l'intention [ka-
vana] des mitsvot. [Les mitsvot qui sont des décrets,
il faut les accomplir parce qu'elles sont I'ordre de Ha-
Kadoch Barou'’h Hou (« J'ai décrété un décret »),
tandis que les mitsvot qui sont des témoignages et
des lois, il faut les accomplir aussi en raison de leur
motif.] Or la question « Que sont les témoignages,
etc. » porte sur I'épanchement attiré par I'accomplis-

sement concret des mitsvot.
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Il'y a trois catégories de mitsvot. Les 'houkim [décrets] n'ont pas de raison logique : la cacherout, la pureté et

l'impureté. Les édout [témoignages] rappellent un événement ou une idée, comme la soucca, le Chabbat ou les

téfilines. Une fois qu'elles sont ordonnées, nous en saisissons la logique. Les lois [michpatim] sont logiques et

font vivre le monde dans la paix : ne pas voler, ne pas tuer, honorer ses parents. Toutes ont un point commun : on

les accomplit concretement, dans la matiere. Si le fils sage s'interroge sur des actes matériels sans intention,

pourquoi les répartir en catégories qui se distinguent justement par l'intention ? Et si sa question porte bien sur

ces différences, notre réponse ne semble pas y répondre.

Il faut aussi comprendre pourquoi la question du
fils porte sur les trois catégories de mitsvot (témoi-
gnages, décrets et lois), alors que la réponse, « Et Il
nous a ordonné, etc., de faire tous ces décrets, etc. »,

ne mentionne que les décrets.
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Sixieme question. Le fils sage interroge sur les trois catégories, mais la réponse ne mentionne que les "houkim : «

accomplir tous ces décrets ». Pourquoi ne répond-on pas sur chaque catégorie ?
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Il faut aussi comprendre ceci. La distinction entre
les trois catégories, témoignages, décrets et lois, est la
suivante. Les lois sont les mitsvot que la raison im-
pose (comme l'interdit du brigandage et du vol, oule
respect du pere et de la mere). Les témoignages sont
les mitsvot qui sont un signe et un souvenir (comme
le chabbat, Pessa'h, la soucca et les téfilines) : la rai-
son, par elle-méme (sans I'ordre de la Torah), ne les
aurait pas imposées [a la différence des mitsvot qui
sont des lois, au sujet desquelles « méme si la Torah
n'avait pas été donnée, nous aurions appris la pudeur
du chat et [l'interdit du] vol de la fourmi »] ; néan-
moins, une fois que la Torah les a ordonnées, la rai-
son y consent. Les décrets, enfin, sont les mitsvot
qui, méme apres que la Torah les a ordonnées, n'ont
pas de place dans la raison : elles relevent seulement

de « J'ai institué une loi, J'ai décrété un décret ».
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Les trois catégories se distinguent par la place qu'elles ont dans notre raison. Les michpatim, nous les aurions

trouvés méme sans la Torah. Les édout prennent sens une fois données : nous aurions peut-étre imaginé autre

chose qu'une soucca pour rappeler les Nuées de gloire, mais nous comprenons comment elle joue ce role. Les

'houkim restent hors de la logique : nous les accomplissons parce que Hachem I'a ordonné. Elles forment donc

une échelle, de la plus évidente a la moins évidente pour la raison. Or la question ne suit pas cet ordre.

Des lors, il aurait apparemment fallu dire « lois, té-
moignages et décrets » (dans I'ordre qui va de bas en
haut) ou « décrets, témoignages et lois » (dans
l'ordre qui va de haut en bas). Or I'ordre du passouk

est : témoignages, décrets et lois.
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Septieme question. Pourquoi cet ordre (témoignages, décrets, lois), qui ne suit I'évidence logique ni dans un sens

ni dans l'autre ? Pour aborder toutes ces questions, le Rabbi s'appuie d'abord sur un maamar du Rabbi précédent

consacré au méme passouk.

Cela se comprendra en rappelant d'abord ce que Sa
Sainteté mon beau-pere I'’Admour écrit dans son
maamar commengant par ces mémes mots (qu'il
prononga lors de la premiere célébration de Pessa'h

apres son arrivée aux Etats-Unis pour s'y établir), sur
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la précision suivante : dans la question du fils sage, il
est écrit « vous » [etkhem]. En disant « vous » (et
non « nous » [otanou]), il ressemble apparemment
au fils racha [méchant]. Le maamar ajoute que si le
fils sage dit bien « Hachem notre D.ieu », se comp-
tant ainsi dans I'ensemble d'Israél et prenant sur lui
le joug de la royauté céleste [malkhout chamayim],
cela ne vaut que pour l'essentiel ; mais pour les dé-

tails, témoignages, décrets et lois, il dit « vous ».
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Le Rabbi précédent reléve lui aussi qu'avec ce « vous », le fils sage semble ressembler au fils racha et s'exclure de la

communauté. Pourtant, il s’y inclut en disant « notre D.ieu ». Le Rabbi précédent distingue les deux. Par «

notre D.ieu », le fils sage accepte avec tout le peuple l'autorité de Hachem. Par « vous », a4 propos des différents

types de mitsvot, il marque son désaccord avec leur division en trois catégories.

Il ressort de la formulation du maamar que la préci-
sion portant sur le mot « vous » ne tient pas seule-
ment a ce qu'il faut expliquer pourquoi il dit « vous
». Elle tient aussi a ce qu'en disant « vous » et non «
nous », il laisse place a l'erreur suivante : le fait qu'il
dise « notre D.ieu » et se compte dans I'ensemble ne
vaudrait que pour I'essentiel (I'acceptation du joug
de la royauté céleste), tandis que, pour les détails, té-

moignages, décrets et lois, il s'exclurait de I'ensemble.
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Le Rabbi précédent ne se contente donc pas de demander pourquoi le fils sage dit « vous » (c'est la quatrieme

question). Il note aussi que ce mot laisse entendre qu'il refuse cette division. Pour comprendre ce qui le géne, il

faut voir les deux aspects de chaque mitsva.

On peut proposer |'explication suivante. Il y a dans
les mitsvot deux aspects. D'une part, les mitsvot sont
l'ordre de Hachem, et cet aspect se retrouve égale-
ment dans toutes les mitsvot. D'autre part, les mits-
vot se répartissent en trois catégories : témoignages,

décrets et lois.
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D'un c6té, la mitsva est un ordre de Hachem, et sur ce point toutes sont égales. Ne pas voler ne differe pas de ne

pas entrer dans le Beth HaMikdach apres avoir touché une béte morte. De l'autre, chaque mitsva a sa portée

opre et occupe dans notre raison une place différente. Ne pas voler n'est pas pour l'esprit comme ne pas
ropre et dans notre raison une place différente. N ler n'est r I'esprit comme n

éteindre le feu du mizbéa'h [autel]. Ces deux aspects se retrouvent dans I'intention.

Ces deux aspects se retrouvent aussi dans 1'accom-
plissement des mitsvot. L'intention des mitsvot com-
porte en effet deux aspects. Une intention générale :
accomplir I'ordre de Hachem, et cette intention vaut
également pour toutes les mitsvot. Et une intention
particuli¢re : accomplir la mitsva parce qu'elle est un
témoignage (un signe et un souvenir) d'une chose,
ou parce qu'elle est une loi instituée et un décret, ou

parce que la raison aussi I'impose.
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L'intention générale vaut pour toutes les mitsvot : on les accomplit parce que Hachem I'a ordonné, méme quand

elles paraissent logiques. S'y ajoute une intention particuli¢re. Selon la mitsva, on veut se souvenir de quelque

chose (édout), on agit malgré I'absence de logique ("houkim), ou I'on sait que la mitsva est aussi logique

(michpatim).

La question du fils sage, « Que sont les témoi-
gnages, les décrets et les lois ? », est donc celle-ci :
puisque toutes les mitsvot sont I'ordre de Hachem,
quelle importance a la distinction entre témoi-

gnages, décrets et lois ?
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D'ot la question du fils sage : qu'importe qu'une mitsva nous paraisse logique, puisque nous les accomplissons

toutes parce que Hachem I'a ordonné ? Pourquoi ne pas supprimer ces divisions ?

C'est pourquoi le maamar releve que, méme apres
qu'il a dit « notre D.ieu », l'erreur reste possible :
pour les détails, témoignages, décrets et lois, il s'ex-
clurait, 2 D.ieu ne plaise, de I'ensemble. Pour écarter

cette erreur, il aurait d dire « nous ».
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Clest a cela que le Rabbi précédent faisait allusion. Méme apres « notre D.ieu », on pourrait croire que le fils sage

s'exclut. C'est qu'il ne comprend pas pourquoi les mitsvot seraient divisées, d'ot1 ce « vous ». L'argument est

solide ; reste a voir ot il se trompe.

Lorsque ton fils te demandera demain, en disant :
« Que sont les témoignages [édout], les décrets
[houkim] et les lois [michpatim] que Hachem,

notre D.ieu, vous a ordonnés ? »
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Selon I'explication des Rebbeim précédents, le fils sage comprend comment le service spirituel des Patriarches

révélait Hachem dans le monde. Il demande comment vos mitsvot a vous, faites d'actes depuis Matan Torah, y

parviennent. La réponse : c'est la force que Hachem nous a donnée au don de la Torah. Cela regle les trois

premicres questions : le fils sage demande comment les mitsvot agissent aujourd'hui, et c'est bien une question de

sage.

Cela se comprendra 2 la lumiere de ce qu'explique
le maamar cité plus haut : les trois catégories, témoi-
gnages, décrets et lois, se retrouvent dans toutes les
mitsvot. Les mitsvot qui releévent des décrets et des
lois sont, elles aussi, appelées « témoignage »
[comme le dit le verset [passouk] : « Il a établi un té-
moignage en Yaakov... »]. Il en va de méme des dé-
crets : méme dans les mitsvot fondées sur une raison
(les témoignages, et méme les lois), la raison ne porte
que sur la mitsva dans son ensemble, non sur ses dé-
tails ; les détails, eux, sont de 'ordre de « J'ai statué
un décret, J'ai promulgué un édit ». Il en va de
méme des lois : dans les mitsvot de la catégorie des
témoignages et des décrets aussi, la dimension de loi

est présente.
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Il faut d"abord redéfinir les trois catégories. Elles ne désignent pas des mitsvot distinctes, mais trois aspects

présents dans chaque mitsva. Toute mitsva a une part rationnelle (michpat) et une part qui échappe a la raison

('hok). On le voit dans I'écart entre la mitsva prise dans son ensemble et les détails de son accomplissement, ou

dans la décision rendue sur un cas particulier. Méme une mitsva hors de la raison, comme la cacherout, a une part

rationnelle : sil'on ne sent pas le gotit de I'aliment non casher dans un mélange, le mélange reste casher. Pour les

édout, ni entierement rationnelles ni entiecrement étrangeres a la raison, cette preuve ne vaut pas. Le maamar en

apporte une tirée du texte : la Torah appelle parfois I'ensemble des mitsvot « témoignage ».
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Voici I'explication : la révélation de la Divinité
qu'operent les mitsvot comporte, globalement, trois
degrés. La lumicre qui se revét dans les mondes, qui
est, globalement, la lumiere qui remplit [Or HaMe-
malé] ; la lumiére qui est au-dela du revétement dans
les mondes mais garde un rapport avec eux, qui est,
globalement, la lumiere qui entoure [Or HaSovev] ;
et 'Essence de la lumiére infinie [Atsmout Or Ein

Sof], qui est au-dela de tout rapport aux mondes.
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Le maamar donne maintenant la portée spirituelle de chaque aspect. Une mitsva révele la Divinité a trois niveaux.

Le premier est 'Or HaMemalé, la « lumiére qui remplit » le monde : une Divinité ajustée a ce que le monde peut

recevoir. Par exemple, savoir que Hachem crée le monde et la vie. Le deuxieme est I'Or HaSoveyv, la « lumic¢re qui

entoure », sans rien de physique, comme le serait une bulle. C'est une Divinité qui ne s'ajuste pas au monde :

Hachem est bien plus qu'un Créateur, et notre compréhension ne peut ni Le saisir ni Le définir. Le troisi¢me est

I'’Atsmout Or Ein Sof, I'Essence de Hachem. On ne peut méme pas La dire « au-deld du monde », car Hachem

est la seule existence véritable et rien n'existe en dehors de Lui.

Car la lumiere qui remplit peut étre saisie méme
par l'intellect ; c'est pourquoi on l'attire par les lois
[michpatim], c'est-a-dire par la compréhension de
l'intellect. La lumiére qui entoure, en revanche, n'ad-
met aucune saisie positive, seulement une connais-
sance par la négation : savoir et comprendre que
cette lumiere ne peut étre saisie par l'intellect, c'est
l'annulation de la compréhension. C'est pourquoi
on attire la lumiere qui entoure en accomplissant les
décrets ['houkim], qui consistent a annuler son intel-
lect : « tu n'as pas le droit d'en discuter ». Quant a
'Essence de I'Or Ein Sof, qui ne reléve pas du rap-
port aux mondes, on ne peut méme pas dire d'elle

qu'elle échappe a la saisie de l'intellect.
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Les michpatim, que nous comprenons pleinement, attirent I'Or HaMemalé, qui se laisse pleinement recevoir. Les

'houkim attirent I'Or HaSovev. La, I'intelligence comprend seulement qu'elle ne peut pas saisir : elle sait ce que

Hachem n'est pas, non ce qu'll est. L'Essence, elle, n'a aucune commune mesure avec l'intellect. On ne peut

méme pas comprendre qu'on ne La comprend pas.
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Comme I'explique le Tanya, dire de HaKadoch Ba-
rou'h Hou qu'on ne peut Le saisir revient a dire
d'une sagesse élevée et profonde qu'on ne peut la
palper de ses mains : quiconque l'entend s'en
moque. En effet, la négation, qui consiste a dire
d'une chose qu'elle est exclue d'une autre, ne s'ap-
plique qu'a des choses qui ont un rapport entre elles
; or l'intellect et le toucher sont deux domaines en-
titcrement distincts, sans aucun rapport entre eux.
[Peut-étre peut-on ajouter ceci : dans I'image de I'in-
tellect et du toucher, il existe malgré tout un rapport
entre les deux, puisque ce sont l'un et l'autre des
créatures limitées ; il n'en va pas ainsi de ce que
l'image illustre. C'est pourquoi l'impossibilité de
dire de HaKadoch Barou'’h Hou qu'on ne peut Le
saisir va plus loin que I'impossibilité de dire d'un rai-
sonnement intellectuel qu'on ne peut le palper de ses

mains. |
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L'Admour Hazakene l'illustre dans le Tanya. Dire d'un concept qu'il est trop profond pour étre touché de la

main est absurde, puisqu'un concept ne se touche pas. Dire de Hachem qu'll est trop élevé pour étre compris par

I'esprit, c'est la méme chose : I'intellect humain n'est pas une mesure pour Sa grandeur. Une définition par la

négative n'a de sens que si la mesure a un rapport avec la chose : « mon frere est si grand qu'il ne tient pas dans

une voiture ». Entre l'intellect et Hachem, ce rapport n'existe pas.

C'est pourquoi l'essence de I'Or Ein Sof ne s'attire
pas non plus par les décrets, c'est-a-dire par I'annula-
tion de l'intellect : a I'égard de I'essence de I'Or Ein
Sof, on ne peut méme pas parler de négation de l'in-
tellect. Si les mitsvot attirent l'essence de 1'Or Ein
Sof, c'est parce qu'elles sont la volonté et I'injonction

de l'essence.
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Les 'houkim, qui dépassent l'intellect, ne peuvent donc pas révéler I'Essence. Ce qui La révele, c'est I'aspect édout

de la mitsva : le fait qu'elle soit la volonté essentielle de Hachem. Une réponse a la septiecme question se dessine.

Tant que les catégories désignaient des mitsvot distinctes, on ne pouvait les classer que selon la raison humaine.

Ce sont en réalité trois aspects de chaque mitsva. On peut donc les classer selon le degré de Divinité qu'ils révelent

: les édout en haut, les michpatim en bas. C'est I'ordre méme de la question du fils sage.
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Tel est le sens du témoignage que portent les mits-
vot : toutes les mitsvot (y compris celles des décrets
et des lois) sont appelées « témoignage » parce
qu'elles attirent et révelent le voilement essentiel de
I'Essence de I'Or Ein Sof, qui est au-deld méme de la

lumiére qui entoure.
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On avait montré que toute mitsva a une part rationnelle et une part qui échappe 2 la raison. Mais pour dire

qu'elles s"appellent toutes édout, on n'avait qu'une preuve tirée d'un passouk. On en voit maintenant la raison :

toute mitsva peut révéler |'Essence de Hachem.

Car de méme que le témoignage, au sens simple,
porte précisément sur une chose cachée (une chose
manifeste n'appelle aucun témoignage, puisqu'elle
est manifeste, et méme « une chose appelée a étre ré-
vélée » [milta deavida leiglouyé] n'en requiert pas),
de méme en est-il dans le domaine spirituel. La lu-
miere qui remplit est une chose manifeste, saisie par
l'intellect. La lumiere qui entoure, au-dela du revéte-
ment dans les mondes, est « une chose appelée a étre
révélée » (un voilement qui a rapport avec la révéla-
tion) : en saisissant la lumiére qui remplit, qui se re-
vét dans les mondes et n'est qu'un rayonnement
(comme le prouve le fait méme qu'elle se revét), on
parvient a savoir qu'il existe une lumiere qui trans-
cende les mondes, la source d'ot est attiré le rayon-
nement revétu. Le témoignage, lui, porte sur I'Es-
sence de 1'Or Ein Sof, au-deld méme de la lumiére
qui entoure, qui est enticrement cachée. Voila pour-
quoi toutes les mitsvot sont appelées « témoignage
» : elles attirent et révelent I'Essence de I'Or Ein Sof,

au-dela méme de la lumiere qui entoure.
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Le sens simple du mot édout, le témoignage de deux témoins, le confirme. Un fait observable dés maintenant

n'en a pas besoin : une seule personne est crue, car on la confondrait facilement. Un fait caché aujourd'hui mais

qui deviendra public n'en a pas besoin non plus, car le menteur serait vite démasqué. Seul ce qui est, par nature,

impossible 4 observer repose entierement sur les témoins. Il en va de méme sur le plan spirituel. L'Or HaMemalé
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est « observable » : I'intellect le saisit. L'Or HaSovev ne se saisit pas directement, mais se déduit par la négative.
L'Essence [Atsmout] est cachée par nature, sans commune mesure avec notre réalité. Voila pourquoi toutes les

mitsvot s'appellent édout : chacune peut révéler I'Essence.
L'explication plus détaillée de la supériorité du ¢~ nypa 0PN 5y nTyT n’?y:@[; 21821 (7
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moignage sur les décrets (bien que dans les décrets
aussi, on pergoive de fagon manifeste qu'ils sont Sa
volonté, béni soit-II, une volonté qui dépasse la rai-
son) se comprendra a partir de ce qu'écrit le maamar
: 'houkim vient du mot 'hakika [gravure]. Or, il res-
sort de la suite des développements du maamar que

ce pOil’lt comporte deux aspects.

Reste une difficulté. L'aspect édout serait le plus élevé : la mitsva comme ordre de Hachem, que nous la
comprenions ou non. Pourtant, l'aspect 'hok parait lui aussi d"'une grande sainteté. L'homme est d'abord un étre
rationnel, qui choisit selon son intellect. Refuser un morceau de viande parce qu'il n'est pas casher n'a pas de sens
logique, et ce refus semble témoigner d'un lien avec Hachem qui dépasse la logique. En quoi I'édout le surpasse-t-

il ? Pour répondre, le Rabbi revient au maamar du Rabbi précédent : 'houkim s'apparente a 'hakika, la « gravure

», un mot qui a deux sens.

Et de la suite des développements du maamar, il res-
sort quil y a 1a deux aspects. Le premier est celui de
la gravure d’en haut ['hakika]. Le maamar le dit : ce
qui distingue les lettres gravées des lettres écrites,
clest que les lettres gravées ne sont pas une chose
ajoutée a l'essence. Et il explique que cest la le niveau
du Kéter.

AT YRUR MNNIY DrIvD TwWRnm
W'nd TPYn? mRURnd T M2 Dr
niPnIN 2y 1R°Rp07 NIPTNIN N2YNT KNI
127 DPN AR°R0T DPDINY N°T 1127027

020 NPT Y N2 ,08Y7 Py ol

Premier sens : la gravure fait partie de la pierre, alors que I'écriture ajoute de I'encre au parchemin. Les lettres

gravées sont donc plus unies a leur source. Le Rabbi précédent les rattache a la couronne [Kéter], la volonté

[ratson], qui correspond a1'Or HaSovev.

On peut dire que si le Kéter (Sovev) est a 'image des
lettres gravées, qui ne sont pas une chose ajoutée a
Iessence, c’est pour la raison suivante. La révélation
de la lumiere qui emplit [Or HaMemalé] est une ré-
vélation de l'ordre de la limite, et non semblable 2

I'Essence : elle est donc comme une chose ajoutée a
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[Or HaSoveyv], elle, est illimitée comme I’Essence :

elle n’est donc pas une chose ajoutée a ’Essence.

Pourquoi ce rapprochement ? L'Or HaMemalé est une révélation limitée, ajustée a celui qui la regoit, alors que
I'Essence est illimitée. Il est donc comme « ajouté » a I'Essence, telle I'encre sur le parchemin. L'Or HaSovev ne
s'ajuste pas a celui qui le regoit : il est illimité comme I'Essence et en « fait partie », comme la gravure fait partie de

la pierre. Reste le second sens, qui relie les 'houkim 2 la gravure.

Autre aspect des 'houkim, nom tiré de 'hakika [gra- D pin *"yw RR0 ﬁw"?n 0°pna 171y '11;71
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vure] : par les 'houkim, la gravure se réalise dans le
monde. C’est ce que rapporte le Midrach sur le pas-
souk : « Si Mon alliance n’existait pas jour et nuit, Je
n’aurais pas établi les lois ['houkot] des cieux et de la
terre » : « les "houkim par lesquels J’ai gravé les cieux
et la terre ». Et le maamar explique que « J’ai gravé
les cieux et la terre » désigne le bitoul qui se réalise
dans le monde par I¥panchement du Sovev, la gra-

vure d’en haut.

Second sens : accomplir les mitsvot a la maniere des 'houkim fait entrer dans le monde une dépendance et une
soumission totales envers Hachem. C'est les accomplir en sachant que leur vrai sens dépasse notre
compréhension, quel que soit celui que nous leur trouvons. Le premier sens décrit le rapport de la gravure 4 sa
source, la pierre ; le second, ce que la gravure produit, le monde. La suite reprend les deux en parallele. Elle

montre d'abord que les lettres gravées, malgré leur union 4 la pierre, ont elles aussi une « imperfection ».

Or, dans la gravure aussi, la gravure produit un
changement dans la chose ou l'on grave : elle n’est
plus telle quelle était au départ. Ainsi, quand on
grave des lettres dans une pierre : au départ, la pierre
était unie [litt. : « simple »], et maintenant elle porte
des lettres gravées [surtout quand on grave dans une
pierre claire et brillante : la gravure produit alors un
changement dans la clarté et Iéclat de la pierre, qui, 2

lendroit gravé, ne brille plus autant].
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Voici cette imperfection : la gravure change la forme de la pierre. La surface était lisse, et I'on en a retiré de la

matiere. Sur une pierre précieuse, I'endroit gravé brille moins qu'avant. Les lettres elles-mémes ont aussi une

imperfection.

Il y a 1a un autre aspect encore [en plus du change-
ment (de la descente) que la gravure produit dans la
pierre] : la gravure est liée au creux, a ce qui manque
désormais  la pierre. Autrement dit, la gravure elle-

méme est comme I'inverse de la pierre.
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Elles sont faites de vide, la ol se trouvait la pierre : elles sont I'opposé de la matiere pleine. La gravure est donc

plus unie a la pierre que I'écriture, sans I'étre entierement. On retrouve ces deux points dans le rapport entre I'Or

HaSovev et I'Essence [Atsmout].

On peut dire que ces deux aspects se retrouvent aus-
si dans ce que I'image représente : la lumiere qui en-
toure. La descente de la lumiere pour devenir « en-
tourant les mondes » [sovev lealmin] est a 'image du
changement et de la descente produits dans la pierre,
qui n’est plus unie (et ne luit ni ne brille plus autant)
comme au départ. Par la, une place est faite au
monde (qui est engendré par I'Or HaSovev) : lexis-
tence du monde [olam] (nom tiré de he’elem, voile-
ment) est l'inverse de la révélation de la lumiere, a
I'image de la gravure, qui est ce qui a été retiré de la

pierre.
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L'endroit gravé brille moins. De méme, I'Or HaSovev est li¢ a la création et n'a pas l'infini de I'Essence ; ce qui le
définit, c'est justement de ne pas s'ajuster aux limites de la création. Il ne reflete pas I'unité absolue de Hachem, et
c'est ce qui rend possible la création, son « opposé », comme les lettres creuses sont I'opposé de la pierre. Quand
I'Essence se révele et qu'on ressent que Hachem est la seule existence véritable, la création ne peut pas exister. 11

faut en « atténuer I'éclat » pour qu'elle vienne a I'existence. Les 'houkim présentent les deux mémes traits.

On peut dire qu’il en va de méme pour les 'houkim
: §'ils portent le nom de 'houkim, tiré de 'hakika, c’est
en raison des deux aspects mentionnés. Voici I'expli-
cation. Le sens de 'houka est celui de la parole de nos
Sages : « J’ai gravé une 'houka, J’ai décrété un décret,

et tu n’as pas le droit de la remettre en question ». Il
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y a la deux aspects. D’une part, la volonté des 'hou-
kim se trouve (non telle quelle est en elle-méme,
mais) dans un état de descente, pour ainsi dire, afin
d’exclure I'intellect (« tu n’as pas le droit de la re-
mettre en question ») : c’est I'image du changement
et de la descente que la gravure produit dans la
pierre. D’autre part, 'intellect (que la volonté exclut)
est tel que sa compréhension et sa saisie sont 'inverse
de la volonté. C’est pourquuoi il faut I'exclure et dire :

« tu n’as pas le droit de la remettre en question ».
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Le Midrach définit les 'houkim : « J'ai établi une loi, J'ai prononcé un décret ; tu n'as pas la permission de

I'analyser par la raison. » Premier trait : comme I'Or HaSoveyv, les 'houkim sont faits pour ne pas entrer dans les

limites de l'intellect, et ils se définissent par ce qu'ils ne sont pas. Or dans I'Essence, les contraires n'existent pas. Si

l'intellect devient ici I'« opposé » de la volonté de Hachem, c'est que cette volonté se révele amoindrie : c'est la

pierre qui brille moins. Second trait : I'Or HaSovev laisse exister une création apparemment indépendante. De

méme, l'intellect qui veut rationaliser les "houkim devient I'opposé de ce que veut Hachem : ce sont les lettres

creuses. On sait désormais en quoi la volonté de Hachem est amoindrie dans les "houkim, et I'on comprend la

supériorité des édout.

Cela permet de mieux comprendre la supériorité
des édout sur les 'houkim. Les 'houkim sont la vo-
lonté des mitsvot telle qu’elle se trouve dans un état
de descente, pour exclure ce qui lui est contraire
(Pintellect) ; les édout sont la volonté des mitsvot

telle qu’elle est en elle-méme.
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Les 'houkim échappent a la logique. Les édout ne sont ni enti¢rement logiques ni illogiques : elles peuvent entrer

dans I'intellect tout en restant au-dessus de lui. Elles sont la volonté de Hachem pour les mitsvot, telle qu'elle est

dans Son Essence. Cette supériorité éclaire aussi le service de Hachem le plus profond chez 'homme.

6) Or, en haut, voici la différence entre les édout
d’une part, les 'houkim et les michpatim d’autre part
: les 'houkim et les michpatim relevent de la lumiere
qui a rapport aux mondes [a ceci pres que les mich-
patim relevent de la lumiere qui se revét dans les
mondes (Memalé), et les 'houkim de la lumiére qui
est au-deld du revétement (Sovev)], tandis que les

édout relevent de ’Essence de I’Or Ein Sof, au-dela
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le service de ’homme : les 'houkim et les michpatim
relevent de lintellect de '’homme (ou du moins du
degré de 'Ame qui a rapport a l'intellect), c’est-a-dire

de la méditation [hitbonenout].

Les 'houkim et les michpatim révelent une Divinité qui reste en rapport avec le monde : les michpatim pour s'y
adapter, les 'houkim pour ne pas s'y adapter. Les édout révelent I'Essence, entierement au-dela du monde. Dans le
service de Hachem, 'houkim et michpatim correspondent au lien par l'intellect, limité comme toute créature. Ce

lien passe par la contemplation de la grandeur de Hachem et prend deux formes.

[Toutefois, dans les michpatim, la méditation porte YL KT MIAANTT DUaYRIY N’pN]
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sur les raisons des mitsvot. Elle inclut aussi la médita-
tion sur le fait que les mitsvot qui sont des 'houkim
ont, elles aussi, une raison, mais que la raison de ces
mitsvot est dans Sa sagesse, béni soit-Il, et n'est pas
attirée dans l'intellect des créatures. La méditation
des 'houkim, elle, porte sur ceci : toutes les mitsvot
(méme celles qui sont des michpatim) sont Sa volon-
té, béni soit-Il, une volonté au-dela de la raison, au-
dela méme des raisons qui sont dans Sa sagesse, béni

soit-I1.]

Premiére forme : contempler la finalité des mitsvot, en sachant que méme les 'houkim en ont une, que nous ne
comprenons pas. Seconde forme : contempler que les mitsvot dépassent toute finalité et n'existent que pour
accomplir la volonté de Hachem, qui les désire au-dela de toute fonction. Ces deux contemplations vont loin,

mais toutes deux reposent sur l'intellect humain. Les édout atteignent un lien plus profond.

Quant aux édout, elles relevent de ’homme lui-
méme, comme il est dit : « Vous étes Mes témoins ».
« Vous » signifie : vous-mémes. En effet, 'ime de
chaque Juif est véritablement une partie de D.ieu
d’en haut, et la racine des 4mes est dans lessence
(plus haut encore que la racine de la Torah et des
mitsvot). C’est pourquoi l'existence méme des Juifs
témoigne de l'essence. Toutefois, la racine de ime se

révele par le témoignage [édout] des mitsvor.
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Le lien par la contemplation ne dépasse pas nos capacités ni celles de I'intellect humain : il dépend de ce que nous
faisons. Mais Hachem dit : « Vous étes Mes témoins » (Yechayahou 43, 10). L'dme juive est une « parcelle » de
Hachem : notre existence méme est liée a Son essence, méme sans mitsvot. Ce lien ne se révele pas de lui-méme, et
v . . r 7o\ . \ PN 7 ' . ' 7
c'est en accomplissant les mitsvot qu'on le révele. Servir Hachem 4 la maniére des édout, c'est savoir qu'on ne crée
pas un lien avec Lui, comme dans la contemplation, mais qu'on révele celui qui existe déja. Les trois termes du fils

sage et leur ordre sont désormais compris ; on peut revenir a sa question.

A ce stade du maamar, nous avons en main plusieurs éléments qui semblent sans lien entre eux. Premier point :
les catégories d'édout, de 'houkim et de michpatim. Un maamar du Rabbi précédent nous apprend que le fils sage
refuse de répartir les mitsvot en catégories distinctes. Il semble militer pour I'égalité des droits de toutes les
mitsvot : « Il n'est pas juste de traiter les mitsvot différemment selon qu'on les comprend ou non : elles sont
toutes ordonnées par Hachem ! » Toute la partie centrale du maamar, étudiée la semaine derniére, propose une
autre explication de ces trois catégories. Elle ne les distingue plus selon la compréhension intellectuelle : elle y voit
trois niveaux de Divinité que chaque mitsva révele. Comment comprendre alors la question du fils sage ? Classe-
t-il les mitsvot selon l'intellect, ou selon la révélation de la Divinité ? Second point : pourquoi le fils sage emploie-
t-il dans sa question le mot « DJNN » [etkhem, « vous »], qui semble I'exclure lui-méme, comme le fait le fils
racha ? Le maamar a expliqué qu'il refuse de distinguer entre les mitsvot (comme on 1'a vu plus haut). Il emploie
donc le terme d'exclusion « DINN » (vous) lorsqu'il demande : « Pourquoi faites-vous, vous autres, une
différence entre édout, 'houkim et michpatim ? Moi, je les traite toutes de la méme maniere ! » Rappelons-nous
pourtant comment nous avons expliqué cet « DINN » au début du maamar. Le fils sage s'y demandait comment
des mitsvot matérielles peuvent faire entrer la spiritualité dans notre monde lorsqu'on les accomplit sans
I'intention spirituelle qui les sous-tend, celle qu'avaient les Patriarches avant Matan Torah [le don de la Torah].
Dans cette lecture, « DINN » lui sert a dire qu'il accomplit les mitsvot avec l'intention d'« avant Matan Torah »,
celle qui devrait pouvoir faire entrer la spiritualité dans le monde. Et il demande : « Comment pouvez-vous, vous

autres, faire entrer malgré tout la Divinité dans notre monde sans cette intention spirituelle ? » Alors, de quoi

Ki Yishalcha Bincha - 1"50n - 712 72807 3

s'agit-il ? Le fils sage milite-t-il pour « I'égalité des droits de toutes les mitsvot », ou contre « des mitsvot sans

spiritualité » ? Pour relier ces notions, revenons bri¢vement a ce que nous avons vu la semaine derniere : la

dimension d'édout propre a chaque mitsva.

On peut dire que I'essentiel des mitsvot est d'étre
des témoignages [edout] : I'épanchement de I'essence
de I'Or Ein Sof [lumiére infinie]. Les décrets ['hou-
kim] et les lois [michpatim] des mitsvot (I'épanche-
ment de la lumicere qui englobe [Or HaSovev] et de
la lumiere qui emplit [Or HaMemalé]) ont la raison
suivante. Le but de I'épanchement de l'essence par
les mitsvot est que cet épanchement soit révélé. Or
I'essence est au-dela de la révélation. C'est pourquoi

la révélation de l'épanchement de I'essence (les té-
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lumiere qui emplit (les décrets et les lois), qui sont

des révélations.

Reste une difficulté : si I'édout atteint I'essence, a quoi servent les deux autres niveaux ? La réponse tient en ceci :
ils font eux aussi partie de 'intention de Hachem. Au-dela de I'obéissance, Il veut que les Juifs vivent avec Lui une
relation qui dépasse la simple acceptation des mitsvot. L'édout fait entrer 'essence dans le monde par I'obéissance
; les "houkim et les michpatim révelent Sa présence d'une maniere que nous pouvons saisir. D'ot 'ordre du fils

sage.

C'est pourquoi ces trois notions viennent dans cet

07210 NITY NI ﬂ??j_( [mERERY ‘27 'I'folW iy
nagna - MTYT YN 7PINaT 0wewm

ordre : témoignages, décrets et lois. D'abord les té-

moignages, c'est-a-dire I'épanchement de I'essence.

Ensuite, pour que I'épanchement soit révélé, inter-
vient la révélation de la lumiere qui englobe, attirée
par la dimension de décrets que portent les mitsvot.
Ensuite, pour que la révélation péneétre l'intériorité,
intervient la révélation de la lumiere qui emplit, atti-

rée par la dimension de lois que portent les mitsvot.
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Voici la réponse a la septi¢me question, qui demandait pourquoi les catégories viennent dans cet ordre. Le fils
sage suit les étapes par lesquelles la mitsva se révele dans le monde. D'abord I'édout : I'essence se révele par la
simple obéissance. Puis les "houkim : nous reconnaissons que Hachem et Ses mitsvot dépassent notre
compréhension et toute définition tirée de notre existence. Enfin les michpatim : le sens des mitsvot se découvre

au coeur de la vie quotidienne. On peut alors relier deux faits : ce « vous », qui porte sur l'avant et I'apres Matan

Torah, et l'ordre des trois catégories.

Sur cette base, on peut dire que le début du maa-
mar laisse entendre que la question du fils sage, «
Que sont les témoignages, les décrets et les lois... »,
signifie : puisque toutes les mitsvot sont des injonc-
tions d'Hachem, pourquoi se divisent-elles en témoi-
gnages, décrets et lois (voir plus haut, paragraphe 3) ?
Or cela vaut aussi selon I'explication donnée dans la
suite du maamar, d'apres laquelle le fils sage de-
mande comment la révélation de la Divinité est atti-
rée par les mitsvot apres Matan Torah [le don de la

Torah], dont I'essentiel est I'action concreéte.
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Désormais une méme mesure vaut pour les deux : la révélation de la Divinité. La question sur l'avant et 'apres
q

Matan Torah porte sur notre capacité a révéler la Divinité par les mitsvot, et I'ordre des catégories en suit les trois

étapes. La question regoit ainsi un théme unique, et chacun de ses mots est justifié : etkhem, édout, houkim et

michpatim. Le maamar relit maintenant la question sous cet angle.

Voici I'explication. Que l'acte des mitsvot produise
un épanchement de Divinité n'a rien d'étonnant,
puisque les mitsvot sont la volonté de HaKadoch
Barou'h Hou. La question du fils sage porte sur ceci
: par l'acte des mitsvot est attirée une révélation de
Divinité. Or la révélation semble relever d'un service
spirituel, non d'une action matérielle. C'est pour-
quoi il dit « Que sont les témoignages, les décrets et
les lois... », et non « Que sont les mitsvot » (ou une
formule semblable). En effet, que les mitsvot pro-
duisent un épanchement de Divinité tient au point
commun 2 toutes les mitsvot également : elles sont
l'injonction et la volonté de HaKadoch Barou'h
Hou. Leur division en catégories, témoignages, dé-
crets et lois, concerne la révélation de I'épanchement
[dans les témoignages, I'épanchement est voilé ; dans
les décrets, il est révélé sur le mode englobant [makif]
; et la révélation des lois est une révélation dans l'in-
tériorité]. La question du fils sage, « Que sont les té-
moignages, les décrets et les lois qu'Havayé notre
D.ieu vous a ordonnés ? », signifie donc : les mitsvot
qu'Havayé notre D.ieu vous a ordonnées apres Ma-
tan Torah, dont l'essentiel est 'action concréte, ont
pour fonction I'épanchement de Divinité. Des lors,
que sont les témoignages, les décrets et les lois,
puisque la distinction entre témoignages, décrets et

lois porte sur la révélation ?
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Le fils sage comprend qu'une mitsva, méme sans intention, relie 2 1'Essence de Hachem : elle est Sa volonté, et

l'accomplir, c'est s'attacher a Lui. Mais étre lié 2 Hachem ne signifie pas que Sa présence se révele dans le monde.

Sa question est donc celle-ci : sans intention spirituelle, il ne devrait y avoir aucune révélation, alors comment une

mitsva d'aprés Matan Torah, faite d'actes, peut-elle révéler Hachem ? D'ot1 la réponse a la cinquiéme question,

qui demandait pourquoi il nomme les trois catégories au lieu de dire « les mitsvot ». En rangeant les mitsvot dans
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ces « catégories de révélation », vous affirmez qu'elles révelent la Divinité. Il comprend que les mitsvot spirituelles

des Patriarches I'aient fait. Mais pour lui, les mitsvot d'aujourd'hui relevent de la soumission et du lien, non de la

révélation. Reste a voir comment la réponse y fait face.

Et la réponse, « Nous étions esclaves de Pharaon en
Egypte, et Havayé nous a fait sortir d'Egypte... », si-
gnifie ceci. A Matan Torah, qui vint apres la prépara-
tion de la galout d'Egypte et de la sortie d'Egypte,
fut donnée la force d'attirer, par des mitsvot pra-
tiques, les épanchements les plus élevés (voir plus
haut, paragraphe 1), et aussi de faire que les épanche-

ments produits par I'acte des mitsvot soient révélés.
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La réponse reconnait que sa question est juste : aucune logique n'explique qu'un acte matériel nous relie a

Hachem et révele Sa présence. Le fils sage sait que le lien vient de la volonté de Hachem. On lui apprend que la

révélation fait, elle aussi, partie de cette volonté. L'acte qui relie révele donc aussi, non parce que cela se

comprend, mais parce que Hachem I'a disposé ainsi. Les mots mémes de la réponse le disent.

C'est le sens de « Havayé nous a ordonné d'accom-
plir tous ces décrets, pour craindre [leyira]... » : yira
[crainte] a les mémes lettres que reiya [vision]
(comme le dit le maamar). Les épanchements pro-
duits par I'accomplissement des mitsvot (« Il nous a
ordonné... d'accomplir ») seront révélés jusqu'a étre
vus. L'essentiel de la révélation des épanchements
produits par I'accomplissement des mitsvot aura lieu
dans l'avenir. Alors la vision atteindra les degrés les
plus élevés, jusqu'a « craindre » (mémes lettres que
« vision ») « Havayé notre D.ieu » : voir l'essence

méme [mahout] de I'Ein Sof, béni soit-Il.

MPNT 0PI 22 NN Niy? " 1387 1
w'nd) NI niPDIR AN L N
nitgnn newy'yw niownanw (KR
2w 1INY Ty 119732 P (Niy? M3 En)
NPy C"yw niownom 193 Ry LR
PRI PN NG LKI2P Tny? i ning
(N7 NiPNIN) N7 7Y ,N19Y3 200 NI

.1"20"K M N7KY7PPK 10 DX

« Hachem nous a ordonné d'accomplir tous ces "houkim, pour craindre [leyira]... » : yira, la crainte, a les mémes

lettres que reiya, la vision. On peut donc lire : Hachem nous a donné la capacité d'accomplir ces "houkim pour

que nous puissions Le voir. Nous ne le voyons pas encore. A la venue de Machia'h, nous ferons pleinement

I'expérience de cette capacité de « voir » 1'Essence de Hachem. Cela explique aussi pourquoi la réponse ne parle

que des 'houkim, ce que demandait la sixi¢eme question.
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C'est aussi le sens de « Havayé nous a ordonné
d'accomplir tous les décrets... », précisément « les
décrets ». Quand on accomplit les mitsvot (seule-
ment) en raison de leur motif, les épanchements
qu'elles produisent sont voilés. Pour que les épan-
chements des mitsvot soient révélés, il faut que l'on
accomplisse les mitsvot (y compris les mitsvot des té-
moignages et des lois) parce qu'elles sont I'injonction

de D.ieu, comme les décrets.
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Voici la réponse a la sixi¢éme question. On précise au fils sage que la révélation n'est pas automatique : accomplir
les mitsvot pour des raisons logiques ou culturelles ne révele pas Hachem dans le monde. Il faut se souvenir que

toutes, comprises ou non, sont des mitsvot de Hachem. Les 'houkim, au sens propre de la catégorie (comme la

.....

'hok de chaque mitsva et I'accomplir parce que Hachem I'a ordonnée. Cette dimension correspond a1'Or
HaSovev : on ne peut pas la sauter et espérer la méme révélation. Il manque pourtant un élément : le fils sage doit

aussi étre un éleve de la 'Hassidout.

Or, apres tout ce qui précede, une explication reste 1797 1IN 7Y 5" ’7; 7-].;_-:(;:{’? |'|J|'|1 (v
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nécessaire. Puisque la Torah de vérité l'appelle «
(fils) sage », il est logique qu'il connaisse la nouveau-
té de Matan Torah : 2 Matan Torah fut donnée la
force d'attirer, par des mitsvot pratiques, les épan-
chements les plus élevés, et de faire que ces épanche-
ments soient révélés. Quelle est donc sa question : «

Que sont les témoignages... » ?

Reste une difficulté. Si la Torah I'appelle « sage », il sait déja qu'au don de la Torah nous avons regu la force de

révéler Hachem par des mitsvot matérielles. Que demande-t-il alors ?

On peut l'expliquer d'apres ce qui est exposé nwynRy mT R"PRa v p'y m jN;’p T.U"'I
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ailleurs. Si les actes des Patriarches sont rapportés
dans la Torah (alors que le service des Patriarches
n'était, semble-t-il, qu'une préparation 2 Matan To-
rah), c'est parce que maintenant aussi, apres Matan
Torah, il faut un service a I'image du service des

Patriarches.
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On pourrait croire que les récits des Patriarches figurent dans la Torah pour retracer I'histoire jusqu'au don de la

Torah. Ils n'auraient alors pour nous aucune portée pratique. Or toute la Torah (mot apparenté a horaa, «

instruction ») dit comment Hachem veut que nous vivions. Il doit donc exister aujourd'hui encore, aprés Matan

Torah, un équivalent du service des Patriarches.

L'explication en est la suivante : il nous a été or-
donné : « Chaque jour, qu'ils soient a tes yeux
(comme neufs, et plus encore,) neufs ». Cela ne
concerne pas seulement le prix et I'affection que 'on
porte a la Torah et aux mitsvot, mais aussi I'étude de
la Torah et l'accomplissement des mitsvot eux-
mémes. Chaque jour, on doit en effet se trouver a un

« On

s'éleve en sainteté ». Cela va jusqu'a une élévation

degré plus élevé encore, selon l'injonction :

sans commune mesure : la Torah et les mitsvot
qu'on avait auparavant sont (comme sans valeur, ou)
sans valeur au regard de la Torah et des mitsvot de ce
jour. C'est pourquoi la Torah et les mitsvot de ce

jour sont (comme neuves, ou) neuves.
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I nous est ordonné de voir chaque jour la Torah et les mitsvot comme neuves. Au sens simple : I'enthousiasme

pour une chose nouvelle s'émousse avec I'habitude, et la Torah doit nous rester aussi précieuse que si nous la

recevions aujourd'hui pour la premiere fois. Plus profondément, c'est I'accomplissement lui-méme qui doit étre

neuf, c'est-a-dire chaque jour sans commune mesure avec celui de la veille. L'homme « recoit » ainsi la Torah

chaque jour.

C'est pourquoi aujourd’hui encore, aprés Matan
Torah [le don de la Torah], il faut un service sem-
blable a celui des Patriarches avant Matan Torah. En
effet, Matan Torah a lieu chaque jour (« qui donne
la Torah » [notén haTorah], au présent), et chaque
jour il se situe a un degré plus élevé. Il faut donc
chaque jour un service semblable a celui des Pa-
triarches, qui est une préparation et un préambule

au Matan Torah de ce jour.
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Au début de chaque journée, notre avoda [service de D.ieu] repose sur ce que nous avons fait la veille. Or nous

recevons la Torah de nouveau aujourd'hui, en nous élevant a un niveau incomparablement plus haut. La avoda

du début de journée, avant « la Torah d'aujourd'hui », ressemble donc a celle des Patriarches avant Matan Torah.
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La question du fils sage s'en éclaire.

Cela permet d'expliquer la question du fils sage : «
Quels sont les témoignages, etc., qu'll vous a ordon-
nés ? » En effet, la Torah et les mitsvot du fils sage
sont chaque jour véritablement neuves. Il se trouve
donc toujours, a son commencement, dans I'état qui
précede Matan Torah. On peut dire que s'il dit «
qu'll vous a ordonnés », « vous » [etkhem] et non «
nous » [otanou], c'est pour faire allusion au fait

qu'il se trouve, lui, dans I'état qui précede Matan
Torah.
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Le fils sage s'éleve chaque jour 4 un niveau nouveau. Ce qu'il a fait la veille appartient donc toujours, a ses yeux, a

I'« avant » du don de la Torah d'aujourd'hui. Voici la réponse a la quatrieme question : il dit « vous » [etkhem]

parce qu'il se tient lui-méme avant Matan Torah. Il demande en somme : « Je comprends que Hachem donne la

force de révéler Sa présence par les mitsvot d'apres Matan Torah. Mais moi ? Ce que j'ai regu hier n'est rien, et

aujourd'hui je suis au niveau des mitsvot d'avant Matan Torah. Comment mener a bien le processus édout-

'houkim-michpatim, qui révele I'Essence de Hachem dans le monde ? » Reste a comprendre pourquoi il pose

cette question a Pessa'h, et non un autre jour.

10) On peut relier cela au fait que la question du fils
sage se pose surtout la nuit de Pessa'h, bien que la
question « Quels sont les témoignages, etc. » porte
(au sens simple) sur l'ensemble des mitsvot. Cest
qu'a Pessa'h a lieu la naissance du peuple d'Isra¢l.
Clest aussi pourquoi Pessa'h est particulierement lié
al'éducation : I'éducation des enfants commence dées
la naissance. Tel est le lien entre la question du fils
sage et la nuit de Pessa'h. §'il demande « Quels sont
les témoignages, etc. », c'est que (parce qu'il monte
sans cesse d'élévation en élévation) il se trouve dans
I'état qui précede Matan Torah et n'est encore li¢ a

rien, tel un nourrisson a l'instant de sa naissance.
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Au chapitre 16 du livre de Ye'hezkel, la sortie d’Egypte est comparée 4 une naissance : Pessa'h est la « naissance »

du peuple juif. Or I'éducation commence des la naissance, et Pessa'’h a beaucoup de lois et de coutumes qui

servent a I'éducation. La Haggada se dit en questions et réponses. On commence 4 I'heure pour que les enfants ne
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s'endorment pas. On fait des choses inhabituelles, comme tremper le karpass dans I'eau salée, pour qu'ils

demandent : « En quoi cette nuit est-elle différente ? » Le fils sage est toujours comme un nouveau-né : il

accomplit les mitsvot comme pour la premiere fois, puisque aujourd'hui dépasse hier sans commune mesure.

D'ou sa question a Pessa'h. Reste la réponse qu'on lui donne.

11) La réponse : « Nous étions esclaves de Pharaon
en Egypte, et Hachem nous a fait sortir d'Egypte
d'une main forte » signifie ceci. Méme celui qui se
trouve au degré d'un nourrisson a l'instant de sa
naissance (y compris celui qui s'y trouve au sens
simple, et non comme le fils sage, qui s'y trouve du
fait de ses €lévations), et plus encore, méme celui qui
se trouve dans 1'état d'esclave de Pharaon en Egypte
(avant la naissance qu'est la sortie d'Egypte), Ha-
chem le fait sortir d'Egypte d'une main forte. Car «
d'une main forte » désigne la puissance de la révéla-
tion, au point que « le Roi des rois des rois, HaKa-
doch Barou'h Hou, s'est révélé i eux Lui-méme,
dans Sa gloire, et les a délivrés ». C'est un bond
d'une extrémité a I'autre : du plus bas (« esclaves de
Pharaon en Egypte ») au plus élevé, la révélation «

dans Sa gloire et en Son essence ».
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On lui répond : « T as raison, seul, tu ne parviendrais peut-étre pas a révéler Hachem dans le monde. Mais a

Pessa'h, Hachem a révélé Son Essence a chaque Juif, méme a ceux qui n'avaient pas commencé leur avoda. Il

transforme entiérement celui qui est encore “esclave de Pharaon en Egypte”, tourné vers lui-méme plutdt que vers

la avoda. A plus forte raison, Il peut te faire sortir de ton “Egypte” et te rendre capable de révéler Son Essence par

les mitsvot matérielles. » Le Rabbi conclut par une bénédiction.

Qu'il en soit ainsi pour nous : « Comme aux jours
de ta sortie du pays d'Egypte, Je lui ferai voir des
merveilles ». Ce sera une guéoula par un bond d'une
extrémité a l'autre. De ['obscurité doublement re-
doublée de la galout, en particulier dans la généra-
tion de l'ikveta di-Mechi'ha, ot1 I'obscurité est plus
grande encore, on parviendra d'emblée a la révéla-
tion de « La gloire de Hachem se révélera, et toute
chair verra, etc. » et de « la royauté appartiendra a
Hachem », avec la venue de Machia'h, notre juste,

trés bientdt, de nos jours, véritablement.
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La bénédiction reprend I'image de la sortie d'Egypte : un passage d'un extréme 4 l'autre. On sortira des ténébres
de la galout [I'exil] qui précede Machia'h pour un temps ot la présence de Hachem sera aussi réelle que ce que

pergoivent nos sens.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le fils sage connait les mitsvot. Sa question est autre : comment un acte concret, apres Matan Torah, peut-il attirer
et révéler la Divinité ? Les trois catégories de mitsvot y répondent. Les michpatim attirent la lumiere qui remplit,
que l'intellect saisit. Les 'houkim attirent la lumiere qui entoure, par I'annulation de I'intellect. Les édout attirent
I'Essence elle-méme, car toute mitsva est la volonté de I'Essence. Pour que cet épanchement soit révélé, on
accomplit chaque mitsva comme un décret, parce que D.ieu I'ordonne. Le sage dit « vous » parce qu'il s'éleve

chaque jour : sa Torah est neuve, et il se tient toujours avant Matan Torah.

Dans le service d'Hachem

L'acte passe d'abord. Une mitsva accomplie sans intention attire la lumiere. Une intention sans l'acte n'attire rien.
Méme une mitsva que I'on comprend s'accomplit parce que Hachem I'ordonne : c'est ce qui en révele I'effet.
Chaque jour, la Torah et les mitsvot doivent étre neuves. On se prépare alors, comme les Patriarches, au Matan

Torah de ce jour.

Avec soi-méme

Ce qu'on a atteint hier ne suffit pas. Le maamar demande de s'élever chaque jour, jusqu'a ce que l'acquis d'hier
paraisse sans valeur. Se sentir au commencement, comme un nourrisson, devient alors le signe d'une montée. Et
méme au plus bas, comme un esclave de Pharaon en Egypte, on n'est pas perdu : Hachem fait sortir d'un bond,

d'une extrémité a l'autre.

Avec les autres

Chaque Juif est un témoin : « Vous étes Mes témoins ». Son 4me est une partie de D.ieu d'en haut, et son existence
méme témoigne de I'Essence. Pessa'h est lié¢ 4 I'éducation, qui commence des la naissance. La réponse du maamar
vaut méme pour celui qui est comme un nourrisson a sa naissance, et plus encore pour celui qui est encore esclave

en Egypte : Hachem le fait sortir.
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