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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 5745. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

Or, on connait le maamar de Lag BaOmer de I'Ad-
mour Maharach (I'auteur de I'enseignement du « le-
khat'hila ariber » [d'emblée par-dessus]). Selon ce
maamar, le Zohar loue Rachbi par des louanges re-
doutables, par exemple : « Rabbi Yehouda I'appelait
Chabbat », ou : « Qui est "la face du Maitre, Ha-
chem” ? C'est Rachbi. » Cela se comprend, dit-il, a
partir des louanges que I'on adresse au Créateur,

béni soit-11.
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Le Rabbi a prononcé ce maamar (discours de "'Hassidout) 4 Lag BaOmer 5745 [1985]. Il y commente un maamar

de I'Admour Maharach, dit en 5631 [1871], sur la grandeur de Rabbi Chimon bar Yo'hai, le « Rachbi ». Lag

BaOmer est I'anniversaire de son déces. Dans le Zohar, d'autres tannaim, les Sages de la Michna, lui adressent des

louanges saisissantes. Rabbi Yehouda appelait le Rachbi « Chabbat » : la sainteté du Chabbat le sépare des jours

de la semaine et I'éleve au-dessus d'eux ; celle du Rachbi le séparait de méme des autres tannaim. Ailleurs, le Zohar

dit : « Qui est celui qu'on appelle “la face du Maitre, Havayé (Hachem)” ? Cest le Rachbi ! » L'Admour

Maharach pose alors deux questions. D'abord : comment désigner ainsi une 4me revétue d'un corps ? Ensuite :

pourquoi tant de louanges en sa présence, alors qu'il convient d'éviter de louer longuement quelqu'un devant lui

? Pour répondre, il part d'une autre question : pourquoi louons-nous Hachem ?

A premiére vue, la chose est étonnante : Lui, béni

soit-II, aurait-Il besoin de nos louanges ?
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La question est la suivante. Hachem est parfait et dépasse la création sans commune mesure. Toute louange est

donc insignifiante a Ses yeux. Quel besoin aurait-Il de nos louanges ?

L'explication en est connue : tous les mondes sont
sans commune mesure [ein arokh] avec Lui, béni
soit-Il, et I'influence qu'll dispense aux mondes est
pour Lui une descente. C'est pourquoi on éveille en
Lui, béni soit-Il, la volonté d'influer sur les mondes

par le moyen des louanges.

077 NiNRivi 93¢ NivaPT 712 1IN0 Y1
NI ninRiyY? nyswnm LN PR 71y PR3
'ne iP¥N 7YY 722 19% 00 sk T

D°MAWE "y KT Niniva yawing 1iXan

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR

LeHavin Inyan Rashbi - 77"0wn - >0 1219 22717

a réponse tient en ceci : nous ne louons pas Hachem pour Lui, mais pour éveiller Sa volonté d'agir sur notre
L tient 1 Hach Lui, ller Sa volonté d'ag

monde. Il est infiniment plus haut que ce monde. Pour entrer en relation avec lui sans I'anéantir, Il doit donc «

s'abaisser », c'est-a-dire se voiler : s'Il se révélait entierement, ce monde limité cesserait d'exister. Nos louanges L'«

incitent » a cette descente. La structure de notre pricre en découle.

C'est le sens de I'enseignement de nos Sages, de mé-
moire bénie : « Que 'homme ordonne toujours la
louange de I'Omniprésent, et ensuite qu'il prie. » La
priere est certes une mitsva positive de la Torah, celle

de demander ses besoins 4 HaKadoch Barou'h Hou,
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et I'injonction de la Torah donne la force de I'accom-
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plir. II faut néanmoins commencer par ordonner la
louange de I'Omniprésent, car on éveille ainsi en
Lui, béni soit-Il, la volonté d'accorder ses besoins a

celui qui Le loue.

La Guemara (traité Berakhot) demande de louer Hachem avant de Lui présenter ses demandes. La louange éveille
en Lui la volonté d'entrer en relation avec notre monde, et nos demandes Le « concernent » alors. Ce n'est
pourtant pas évident. Prier pour ses besoins est une mitsva, et I'ordre d'une mitsva donne en général la force de
l'accomplir : pourquoi faudrait-il encore louer ? Une note de I'éditeur rapporte I'explication de I'Admour
Maharach. La priere peut éveiller en Hachem une volonté nouvelle, par exemple qu'un malade guérisse. Mais des
causes propres a la création, comme les mauvaises actions d'une personne, peuvent empécher ce changement de
se réaliser. Les louanges éveillent Sa bonté et Ses ra'hamim [miséricorde], car elles Lui rappellent pourquoi Il nous

a désirés au départ. Cela leve les obstacles. L'Admour Maharach applique ensuite ce principe au Rachbi.
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sait immensément celle des autres Tannaim, dont il
était séparé sans commune mesure. C'est pourquoi,
pour éveiller I'influence qui venait de lui, il fallait le

louer.

Le Rachbi était tellement plus grand que les autres tannaim qu'il aurait da « s'abaisser » pour leur transmettre

son savoir. Leurs louanges éveillaient en lui la volonté de le faire. Le Rabbi tire de 1a une conséquence.

On peut dire que le maamar ne se contente pas, en "3 AW 1IVT AR UINT ’-17_31’7 W"l
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écrivant que les louanges de Rachbi se comprennent
a partir de la louange de I'Omniprésent, de montrer

que, pour éveiller une influence venant d'une source
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sans commune mesure avec celui qui la regoit, il faut
des louanges. Il indique aussi que la distance entre
les autres Tannaim et Rachbi est a I'image de celle
qui sépare la créature du Créateur. C'est également
pourquoi le maamar écrit qu'on le louait par des
louanges « redoutables » [nora'im] : le mot nora dé-
signe une chose enti¢rement séparée, hors de toute

mesure, au point d'inspirer la crainte.
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Ce parallele ne montre pas seulement que les louanges étaient nécessaires. L' Admour Maharach explique les

louanges au Rachbi par la pri¢re adressée 8 Hachem. Il en découle que I'écart entre le Rachbi et les autres tannaim

ressemble, sans lui étre identique, a I'écart entre la création et Hachem. D'ol1 le mot « redoutables » (nora'im) :

les tannaim étaient saisis de crainte devant une grandeur sans commune mesure avec la leur. Le maamar va

maintenant montrer en quoi consistait cette supériorité.

2) Voici I'explication. I est écrit : « et les puissants
[eitanim], fondements de la terre ». Le mot eitanim
a les mémes lettres que tannaim. Ce sont eux qui
fondent la Torah orale, appelée « terre », c'est-a-dire
qu'ils attirent dans la Torah orale le degré d'Eitan.
On peut dire que I'épanchement d'Eitan vers les
Tannaim passe par Rachbi : il était I'intermédiaire
entre le degré d'Eitan et les Tannaim, comme le maa-

mar 'expose longuement.
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Le Rabbi part d'un passouk de Mikha (6, 2). Hachem veut juger Son peuple, mais les juges de I'époque Lui

paraissent indignes de cette tiche. Le prophéte prend donc les montagnes pour juges : « Ecoutez, montagnes, le

différend de Hachem, et vous, les puissantes [montagnes], fondations de la terre... » Les Tikounei Zohar

remarquent que « D"I'N » (eitanim, puissants) a les mémes lettres que « D*NXIN » (tannaim). Les tannaim

fondent la Torah orale [Torah chébe'al pé], appelée « terre » (YIX). Ce mot est apparenté 2 « 11X » (volonté),

car la Torah orale détaille comment accomplir la volonté de Hachem. Les tannaim sont appelés « puissants »

parce qu'ils attirent dans la Torah orale le niveau d'« 1NN » (Eitan, la force), que la suite expliquera. Le Rachbi

leur servait d'intermédiaire avec ce niveau. Reste a comprendre pourquoi lui seul y était relié.

Pour expliquer ce point (le lien entre le degré d'Ei-
tan et Rachbi) : on sait qu'Eitan désigne 'essence de
l'dme, le degré de Yé'hida, unie a la Divinité d'une
union absolue. Tel est le lien entre Eitan et Rachbi,

car Rachbi vivait dans 'union absolue. Il le dit de
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lui-méme : « Je suis un signe dans le monde. Par un
lien unique je suis attaché a HaKadoch Barou'h
Hou : 4 Lui je suis li¢, en Lui je brle, a Lui je suis at-
taché » [comme I'expliquent les notes de mon pere,
mon maitre, a propos de ces trois expressions]. C'est

I'annulation de soi [bitoul] et I'union qui procedent
de la Yé¢'hida.
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Eitan désigne I'essence de I'dme. On I'appelle Yé'hida, parce qu'elle est enti¢rement unie (NTN1N) a la Divinité.

Le Rachbi vivait cette union. Il se disait « un signe » de Hachem dans le monde, attaché a Lui « d'un seul noeud

». Ce degré d'union est I'expression du niveau de la Yé'hida.

C'est aussi pourquoi Rachbi était la source de la di-
mension intérieure de la Torah [pnimiyout haTorah]
: les secrets de la Torah, qui sont I'dme de la Torah, et
les secrets des secrets, qui sont I'dme de I'dme. Or «

I'dme de I'dme » inclut aussi le degré de Yé'hida.
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Cela explique aussi pourquoi il est la source de la pnimiyout haTorah, la dimension intérieure de la Torah. Les

secrets de la Torah en sont « I'dme de I'dme », et celle-ci inclut le niveau de la Yé'hida. Ayant atteint ce niveau, le

Rachbi est devenu la source de la « Yé'hida » de la Torah. (Sur la différence entre « 4me » et « 4me de I'dme »,

I'éditeur renvoie au maamar Gal Einai de 5737 et  la note 22.) Ce niveau a aussi marqué sa fagon d'étudier la

partie révélée de la Torah.

Bien plus : méme son étude de la partie révélée de la
Torah [niglé] (qui occupait la plus grande part de
son étude) se faisait 4 la mani¢re de I'étude de la pni-
miyout haTorah, comme un épanchement de Divini-

té d'en haut vers en bas.
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Méme son étude du niglé, la partie révélée de la Torah, faisait descendre la Divinité « d'en haut vers le bas ». Le

Rabbi précise en quoi ¢'était unique.

En effet, le niglé de la Torah et la pnimiyout haTorah
difterent ainsi : le niglé de la Torah s'est revétu de
choses matérielles afin d'opérer des birourim [tri qui
dégage le bien du mal], tandis que la pnimiyout ha-

Torah se tient au-dessus de tout revétement. Son
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étude vise (principalement non a opérer des birou-
rim, mais) a attirer des lumieres supérieures. Chez
Rachbi, la dimension intérieure brillait jusque dans
I'étude du niglé, au point que son étude du niglé
elle-méme était un épanchement de Divinité d'en

haut.
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Les deux dimensions de la Torah font entrer la Divinité dans le monde de deux maniéres. Le niglé fixe la halakha

pratique et traite de situations du monde physique. Il en opere le birour, c'est-a-dire le tri qui dégage et éleve le

bien, « d'en bas vers le haut ». La pnimiyout haTorah traite de notions divines et fait descendre leur lumiére «

d'en haut vers le bas ». Chez le Rachbi, la pnimiyout éclairait le niglé : il comprenait la halakha 4 partir de son

explication intérieure. Son étude du niglé faisait donc, elle aussi, descendre la lumi¢re d'en haut, au lieu d'opérer

directement le birour de la matiere. C'est ce qui le distinguait des autres tannaim.

Telle est la supériorité de Rachbi sur les autres Tan-
naim. Tous les Tannaim s'occupaient principale-
ment soit de la partie révélée de la Torah, soit de sa
partie cachée. La plupart d'entre eux s'occupaient
surtout de la partie révélée : les maitres de la Kabba-
lah étaient peu nombreux, et « chez Rav Yehouda,
toute I'étude portait sur Nezikin ». Cette partie de la
Torah s'est revétue des choses les plus basses de ce
monde matériel lui-méme (questions de dommages,
revendications mensongeres, etc.), afin d'opérer aussi
un birour [tri des étincelles] présentes dans ces
choses. Ceux qui s'occupaient principalement de la
partie cachée de la Torah, le Maass¢ Merkava, ne
s'occupaient guere de la partie révélée. Ainsi Rabbi
Ne'hounia ben HaKana, auteur du Séfer HaKana :
la partie révélée de la Torah ne rapporte de lui que
peu de choses. Rachbi, en revanche, ne s'est pas
contenté d'étudier la pnimiyout halorah d'une ma-
niere bien plus élevée : il a attiré la lumiere de la pni-
miyout jusque dans le niglé de la Torah. On le sait
par le verset [passouk] « J'ai frappé [ma'hatsti] et
Moi Je guérirai » : par Rachbi, la cloison [me'hitsa]
entre le niglé de la Torah et sa partie cachée a été gué-
rie et abolie, au point que le niglé et la partie cachée

ne font qu'un.
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Les autres tannaim se consacraient a l'une des deux dimensions, jamais aux deux. La plupart étudiaient le niglé.

Ainsi Rabbi Yehouda, dont toute I'étude portait sur les lois des dommages [Nezikin] : atteintes au corps ou aux

biens d'autrui, mensonges au tribunal, etc. Ces lois touchent les réalités les plus grossiéres de ce monde, afin d'y

révéler la Divinité cachée. Les rares maitres de la dimension cachée touchaient peu au niglé : Rabbi Ne'hounia

ben HaKana, auteur du Séfer HaKana, y est rarement cité. Le Rachbi, lui, allait plus loin qu'eux dans la

pnimiyout et la faisait entrer dans le niglé. C'est le sens du passouk « J'ai frappé (ma'hatsti) et Je guérirai » :

Hachem a posé une cloison (me'hitsa) entre les deux dimensions, et le Rachbi I'a guérie. Reste 4 voir pourquoi

cette différence est sans commune mesure.

En effet, la supériorité de la Yé'hida sur Néfech,
Roua'h, Nechama et 'Haya est sans commune me-
sure. On le comprend aussi du fait qu'elle s'appelle
Yé'hida, mot qui dérive de ya'hid [unique] : le quali-
ficatif ya'hid indique qu'il n'en existe pas de second.
Certes, la Yé'hida elle aussi est une (étincelle) créée.
Et les cinq degrés (y compris la Yé'hida) appar-
tiennent a I'dme revétue dans le corps, sur le mode
d'un nom, selon la parole : « Cinq noms lui ont été
donnés » (al'dme qui est dans le corps). Néanmoins,
ce qui caractérise la Yé'hida, c'est qu'elle regoit du ni-
veau de Ya'hid [I'Unique]. C'est une étincelle créée
dont la nature est d'étre le lieu ou se revét une étin-

celle du Créateur.
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La Yé'hida ne dépasse pas seulement les quatre autres niveaux de I'dme (Néfech, Roua'h, Nechama, 'Haya) : elle

est hors de toute mesure avec eux. Son nom vient de ya'hid (unique). Pourtant, les cinq niveaux appartiennent

tous a 'dme revétue dans le corps, et tous sont des « noms » de I'dme. Cela laisse penser que la Yé'hida est

comparable aux autres. Elle reste unique parce qu'elle est liée a I'Essence de Hachem : cest une étincelle du

Créateur revétue dans une étincelle créée. L'dme fait ainsi le pont entre le Créateur et la création.

On en déduit a fortiori ce qu'il en est de la Yé'hida
générale (de I'ensemble de I'hichtalchelout [enchai-
nement des mondes], et a plus forte raison) de la To-
rah. Elle est sans commune mesure plus élevée méme
que I'dme de la Torah [nichmata deoraita], et a plus
forte raison encore que le corps de la Torah [goufa
deoraita], c'est-a-dire les lois de la Torah, que I'on ap-

pelle « les corps de la Torah » [goufei Torah].
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La Yé'hida de chaque Juif garde un rapport avec la création, et elle dépasse pourtant sans commune mesure les
autres niveaux de I'dme. La Yé'hida de la Torah, elle, se tient au-dela des limites de la création. A plus forte raison
dépasse-t-elle les autres dimensions de la Torah : « I'dme de I'dme » surpasse « I'dme » de la Torah, et plus encore

son « corps », les halakhot. D'ot1 la nécessité des louanges.

C'est pourquoi il fallut faire I'éloge de Rachbi. On
voulait éveiller I'influence qui émane de lui (le niveau
d'Eitan, la Yé'hida), et en particulier sa dimension
d'intériorité (un voilement qui existe pour lui-
méme), afin qu'elle soit attirée dans I'étude de la To-
rah (la partie révélée de la Torah [niglé], jusqu'a
l'ordre de Nezikin) que pratiquaient les Tannaim.
Or leur étude se faisait sur le mode du revétement,
pour accomplir des birourim [opérations de tri, qui
dégagent le bien du mal]. Et pour éveiller une in-
fluence sans commune mesure, il faut que les éloges

viennent d'abord, comme on I'a expliqué plus haut.
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Les autres tannaim ¢étudiaient le « corps » de la Torah, la halakha pratique, pour opérer les birourim dans le

monde. IIs étaient sans commune mesure inférieurs au Rachbi. Ils devaient donc le louer pour entrer en rapport

avec lui et éveiller sa volonté d'agir sur leur étude, comme on I'a vu au début. L' Admour Maharach distingue

deux niveaux dans la Yé'hida. Le niveau inférieur agit sur les niveaux de I'dme qui sont au-dessous ; le niveau

supérieur est lié 3 'Essence de Hachem. Ensemble, ils unissent toute 1'dme a cette Essence. Il appelle ce niveau

supérieur « un voilement qui existe pour lui-méme », car il n'est pas destiné a transmettre quoi que ce soit plus

bas. Les louanges des tannaim atteignaient jusqu'a ce niveau chez le Rachbi. Reste une difficulté, que le Rabbi

aborde ensuite : comment leurs louanges pouvaient-elles agir sur quelqu'un qui leur était si supérieur ?

et la bouche de la Torah. Cest pourquoi, pour
éveiller I'influence de Rachbi (le degré de Eitan [le
puissant], la Yé'hida), et en particulier sa dimension
d’intériorité (un voilement qui existe pour lui-
méme), afin qu'elle sépanche dans I¥tude de la To-
rah (la partie révélée de la Torah [niglé], jusquia
lordre de Nezikin) des Tannaim, dont I¥tude se fai-
sait sur le mode du revétement [hitlabchout], pour
accomplir des birourim [tris et raffinements], il leur

a fallu le louer. Car, pour éveiller une influence sans
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commune mesure, il faut faire précéder les louanges,
comme on I'a dit plus haut.
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Mais il faut comprendre : puisque Rachbi était sé-
paré, sans commune mesure, des autres Tannaim,
comment leurs louanges pourraient-elles agir sur lui,
au point déveiller et de renouveler I'influence vers

eux ?
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Voici la difficulté. Sile Rachbi dépassait sans commune mesure les autres tannaim, quel poids leurs louanges

pouvaient-elles avoir pour lui ? Comment ont-elles pu I'amener a leur transmettre son influence ?

C’est encore moins compréhensible a propos des
louanges par lesquelles on loue le Créateur pour
éveiller la volonté d’influer sur les créatures. L¥éveil
de la volonté se produit en effet dans I'Essence de
I'Or Ein Sof [lumi¢re infinie], qui transcende I'ordre
naturel de la création [héb. hichtalchelout] [car, par
les louanges, on éveille la volonté pour qulelle
sépanche et se revéte dans les séfirot]. Comment est-
il alors concevable que nos louanges aient prise dans
I’Essence de ’Or Ein Sof ?
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La question se pose avec plus de force encore pour nos louanges de Hachem. Elles éveillent en Lui une volonté

nouvelle, celle d'entrer en relation avec Sa création. Or éveiller en Lui une volonté nouvelle suppose d'atteindre

Son essence. Dans la langue de la 'Hassidout, il s'agit d'éveiller Son désir d'exprimer Son essence illimitée a travers

les séfirot, les attributs divins, qui sont limitées. Comment des louanges limitées pourraient-elles atteindre Son

essence ?

Lexplication en est connue : si [¢lévation des eaux
féminines [mayin noukvin] des créatures (ce qui in-
clut les louanges) éveille Iépanchement, c’est parce
que telle a été Sa volonté, béni soit-Il [litt. : « ainsi
est-il monté dans Sa volonté »] : que I'élévation des
mayin noukvin des créatures ait prise aupres de Lui,
béni soit-Il. Bien plus, I¢lévation des mayin noukvin
des créatures produira, pour ainsi dire, un change-
ment dans la lumiére, qui sera attirée en bas, en un
lieu absolument sans commune mesure avec elle,

bien qu’en elle-méme elle en soit séparée.
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D'ou la réponse : par elles-mémes, nos louanges ne comptent pour rien. Mais Hachem a voulu que nous Le

servions et que nous Le louions, et cette volonté donne a nos actes une portée immense. La "Hassidout appelle

nos efforts « élévation des eaux féminines » (mayin noukvin), c'est-a-dire I'élan qui monte d'en bas. Hachem

nous donne méme le pouvoir de « changer » Sa lumiére infinie. Par nature, celle-ci ne peut se dévoiler dans une

création limitée. Notre service l'y fait pourtant entrer.

HaKa-

doch Barou'h Hou a désiré [nitaava] avoir une de-
[dira

betachtonim]. Or le désir transcende la raison, selon

On peut proposer lexplication suivante :

meure dans les mondes inférieurs
le mot de PAdmour Hazakene : « Sur un désir, il n’y
a pas de question. » Des lors, puisque le désir et le
délice [taanoug] d’En-Haut portent sur une de-
meure dans les mondes inférieurs, dans le niveau le
plus bas qui soit, I¢lévation des mayin noukvin des

créatures agit sur la lumiére.
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Le Rabbi précise la nature de cette volonté. Selon le Midrach, Hachem a créé le monde parce qu'll « a désiré

(nitaava) avoir une demeure dans les mondes inférieurs ». Nitaava désigne un désir qui dépasse la logique : « un

désir ne se discute pas », dit ' Admour Hazakene. Ce désir dépasse les regles qu'll a fixées a la création. Il veut que

les Juifs fassent du monde matériel un lieu de Divinité par leurs propres efforts, si limités soient-ils. C'est

pourquoi ces efforts atteignent Son essence.

Il semble qu'on puisse ajouter que cest aussi pour-
quoi la quasi-totalité des louanges (quand on or-
donne la louange du Makom [’Omniprésent] dans
les Pessoukei deZimra, avant la tefila) portent sur
Son influence, béni soit-1l, sur les créatures. En effet,
[outre que la louange doit étre 4 I'image de I'in-
fluence qulon veut éveiller, de sorte que, pour
éveiller 'influence en bas, les louanges doivent porter
sur ce sujet,] en louant devant Lui, béni soit-Il, Son
influence sur les créatures inférieures, on éveille et on
révele le délice de la demeure dans les mondes

inférieurs.
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Cela éclaire le contenu des Psouké DeZimra, la premicre partie de la priere. Presque toutes les louanges y portent

sur la conduite de la création : Hachem fait justice aux opprimés, donne du pain aux affamés, prépare la pluie

pour la terre. Il y a deux raisons a cela. D'abord, la louange doit ressembler a ce qu'on demande : louer la bonté de

hassiduite.com
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quelqu'un l'encourage a I'exercer. Ensuite, louer Son action dans le monde matériel Lui « rappelle » Son désir

d'une demeure ici-bas. Ce rappel éveille Son désir de nous donner ce qu'il faut pour l'accomplir.

Il en va de méme pour les louanges de Rachbi. Si,
par les louanges, ils ont éveillé I'épanchement de son
influence (le degré de Eitan, la Yé'hida) dans I¥tude
de la Torah des Tannaim, dont I¥tude avait pour ob-
jet d’accomplir des birourim [raffinements], c’est en
raison de la supériorité des birourim [raffinements]
(sur les révélations [guilouyim]) : la volonté et le dé-

lice ’En-Haut portent précisément sur les birourim.
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Le Rabbi applique cette idée au Rachbi. Au niveau de la Yé'hida, il était infiniment au-dessus des autres tannaim :

leurs louanges auraient di rester sans effet, comme nos louanges devant Hachem. Mais par leur étude, les

tannaim opéraient le birour du monde matériel, et cela I'emportait sur la distance. Ce birour est le but ultime de

la création. C'est pourquoi le Rachbi « prétait attention » a leurs louanges et leur transmettait son influence de

Yé'hida, pour renforcer ce travail. De méme, Hachem préte attention a nos louanges parce que nous

accomplissons ce birour.

Cest le sens de ce qui est écrit : « et les puissants
[haeitanim] (mémes lettres que Tannaim), fonde-
ments de la terre ». terre [Erets] vient de volonté
[ratson]. Bien plus, érets se rattache aussi au désir ar-
dent [tchouka], comme il est écrit : « Tu as visité la
terre et Tu l'as fait désirer [vatechokekéha] ». La vo-
lonté, le désir ardent et le délice d’En-Haut portent
donc précisément sur la terre, sur le birour [raffine-
ment] des choses matérielles, et surtout sur le birour
[raffinement] des mati¢res de Nezikin, qu'accom-

plissent « les puissants, fondements de la terre ».

7010 (O°NIN NPPNIX) D2I0°NT W' AT
TY PIRY #n 7nm iR 1w vIN PR
SRR PINT RTRD w'nd npwny o3
IR KT TYNPY MY NRwm 1i¥77
1722 0O ,D’?Dtp’gﬂ 0’127 1722 N1
O DPANPRT Y WYY PRI 001vi

PN

Le passouk de Mikha y fait allusion. La « terre » (YIX) désigne la Torah orale que fondent les tannaim. Ce mot

renvoie 3 « volonté » (11¥7), mais aussi 3 « désir » (NPIWN), comme dans « Tu te souviens de la terre et Tu la

désires [littéralement : « Tu I'abreuves »] ». La volonté et le désir ultimes de Hachem portent donc sur le birour

du monde matériel, surtout dans les domaines les plus prosaiques comme les lois des dommages. Ce birour, les

tannaim l'accomplissent en fixant la halakha pratique.

hassiduite.com
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Et par I'épanchement de la lumiere de la dimension
intérieure de la Torah [pnimiyout halorah], qui
transcende les birourim [raffinements] (la Torah de
Rachbi), vers « les puissants, fondements de la terre
» (ce qui leur attire un surcroit aussi dans les birou-
rim [raffinements]), il se produit une supériorité
dans la lumiére. Car « la supériorité de la lumiere

vient de (du birour [raffinement] de) I'obscurité ».
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On a vu que le service des Juifs « change » la lumiére infinie et lui permet d'entrer dans le monde limité. Ici, la

lumiere de la pnimiyout haTorah, la Yé'hida de la Torah, descend vers les tannaim pour les aider dans le birour.

Elle s'en trouve elle-méme rehaussée. Elle a servi a trier les « ténebres » du monde matériel : elle acquiert donc la

supériorité de « la lumiere qui vient des ténebres ».

Bien plus : du fait que I'influence de Rachbi (une
lumiere qui transcende les birourim) est attirée vers
« les puissants, fondements de la terre » (les birou-
rim [raffinements]), les deux qualités sont présentes,
celle de la lumiere directe [or yachar] et celle de la lu-
micre réfléchie [or 'hozer]. Cest a 'image de « rame-
ner les tsadikim 2 la téchouva » : la qualité des tsadi-
kim et celle de ceux qui reviennent vers Hachem

[baalei téchouval].

......

TIN) CUawaT yawad (0°TAd 1Y) TN
NiPyna 2 0w (2017730 PIvn 17Ny
"9, KT APYRm W IRT 179n0
DR 78T M2YRT L,NN2PN2 NPPTY NANND

1WA *2Y27 MyRm

Plus encore, les deux qualités se rejoignent. La lumiere du Rachbi apporte la révélation ultime ; les efforts des

tannaim, le birour ultime. La 'Hassidout appelle la premiére « lumiere directe » (or yachar) et le second «

lumiére réfléchie » (or 'hozer). Ils correspondent au service du tsadik, dont la sainteté est directe, et a celui du baal

téchouva, celui qui revient vers Hachem, dont la sainteté nait au terme d'un birour. Leur union ressemble a ce

qu'apportera Machia'h, qui « viendra amener les tsadikim 2 faire téchouva ».

On peut relier cela au passage du Zohar : « Une
fois, le monde avait besoin de pluie. Rabbi Yeissa,
Rabbi 'Hizkiya et les autres compagnons vinrent de-
vant Rabbi Chimon. » Et, parce qu’il leur expliqua
le verset [passouk] « Voici, qu’il est bon et qu’il est
agréable que des fréres demeurent... », la pluie

tomba.

NTM RIAT T KD Oy 1 wRh W (7
" W"T PP NN LRI0ND RNPY 18 M
0% WITY "9 ,K°7a0 IR PPN ) NOY
"1 DMK DAY 0°Y3 7 20 11 30 1003

09 T

Le Rabbi rattache cette idée au récit du Zohar cité ici : le monde manquait de pluie, et c'est I'explication d'un

hassiduite.com
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passouk par le Rachbi devant ses éleves qui la fit tomber.

II est expliqué dans les discours de PAdmour le Tsé-
ma'h Tsédek et de TAdmour Maharach que, bien
que Rachbi ait attiré la chute des pluies en pronon-
cant des paroles de Torah, de haut en bas, il fallait
néanmoins aussi I¢lévation des mayin noukvin des
compagnons et les louanges dont ils I'avaient loué.
Par 13, ils ont ainsi ajouté a la grandeur de Rachbi, a

I'image de « de mes éleves, plus que de tous ».
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La 'Hassidout reléve un détail : les éleves « vinrent devant lui ». Le Rachbi faisait descendre la pluie « d'en haut

vers le bas » : son explication de la Torah I'amenait d'elle-méme, sans s'engager dans le monde matériel. Il fallait

pourtant que ses éleves louent d'abord ses capacités pour éveiller en lui ce pouvoir. Leurs louanges I'ont porté

plus haut qu'il ne serait allé seul. Comme il est dit : « J'ai beaucoup appris de mes maitres, davantage encore de

mes compagnons, mais de mes €leéves plus que de tous. »

On peut dire que ce theme se rattache a la chute des
pluies parce qu’a propos de la pluie, il est écrit : « car
Il n’avait pas fait pleuvoir... et il n’y avait pas
d’homme pour travailler la terre ». La chute de la
pluie dépend donc du service de ’homme, et en par-
ticulier du service de la téchouva, selon lenseigne-
ment de nos Sages, de mémoire bénie, sur le passouk
« Que mon enseignement ruisselle [yaarof] comme
la pluie... » : « Les créatures ont brisé leur nuque
[orfan], aussitot la pluie tombe. » Or, dans la pluie
tombée grice a la Torah que dit Rachbi (de haut en
bas) et a élévation des mayin noukvin de ses éleves
(de bas en haut), les deux qualités étaient réunies :

celle des tsadikim et celle des baalei téchouva.
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Pourquoi la pluie ? Dans la paracha Berechit, il est dit que Hachem « n'avait pas fait pleuvoir sur la terre, etil n'y

avait pas d'homme pour travailler le sol » : la pluie descend grice aux efforts de 'homme. La téchouva en

particulier lui est liée. Moché dit aux Juifs avant leur entrée en Erets Israél : « Mon enseignement ruissellera

(77Y2) comme la pluie. » Le Midrach rapproche ce mot de « 197V », leur obstination : quand les créatures

brisent leur obstination par la téchouva, la pluie descend aussitot. Dans ce récit, I'explication du Rachbi, qui va

d'en haut vers le bas comme la voie du tsadik, s'est jointe aux louanges des éleves, qui vont d'en bas vers le haut

comme la voie du baal téchouva. Les deux qualités se trouvaient réunies.

hassiduite.com
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Il semble qu'on puisse ajouter que Iépanchement
de l'influence de Rachbi (le degré de Eitan, la Yé'hi-
da) vers « les puissants, fondements de la terre », en
vue des birourim [raffinements], est 4 'image de ce
qui est expliqué ailleurs a propos de la Yé'hida de
ime. La Yé'hida sétend dans les quatre coudées de
’homme ; c’est pourquoi les quatre coudées d’un
homme acqui¢rent pour lui en tout lieu, méme a son
insu. Mais elle ne le fait précisément que pour acqué-
rir un objet qui s’y trouve posé : faire entrer une
chose matérielle (extérieure a ’homme) dans le do-
maine de ’homme, afin d’en faire le birour [raffine-
ment] et de laffiner [zikoukh] en sen servant au
nom du Ciel [et sans intéréts personnels]. Car c’est
précisément le birour [raffinement] des choses maté-

rielles qui atteint ’Essence. Et de méme en est-il

Et, semble-t-il, on peut ajouter ceci. Rabbi Chi-
mon bar Yo'hai se situe au niveau d’« eitan » [le ro-
buste], celui de la Yé'hida. L¥¢panchement de son in-
fluence [chéfa] vers les « eitanim [robustes], fonde-
ments de la terre », en vue de I'ccuvre des birourim
[tri et clarification], est 4 'image de ce qui est expli-
qué ailleurs a propos de la Yé'hida de Iime. La Y¢'hi-
da s¥tend aux quatre coudées de ’homme. Clest
pourquoi les quatre coudées d’'un homme lui font
acquérir en tout lieu, méme a son insu. Or cela a pré-
cisément pour but de lui faire acquérir un objet qui
y est posé, de faire entrer une chose matérielle (exté-
rieure 2 ’homme) dans le domaine de '’homme. Le
but est d’en faire le birour [tri] et de I'affiner en sen
servant au nom du Ciel [et sans intéréts personnels].
Car cest précisément le birour des choses matérielles
qui atteint lessence. Il en va de méme de la Yé'hida
de la Torah (la Torah de Rabbi Chimon bar Yo'hai) :
elle s%éveille et est attirée en vue de l'oeuvre des

birourim.
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Le Rachbi fait descendre son niveau de Yé'hida pour renforcer le birour qu'accomplissent les autres tannaim. La

'Hassidout explique de la méme maniere une halakha : I'objet qui se trouve dans les quatre coudées [amot] d'une

personne lui est acquis automatiquement. C'est que sa Yé'hida « s'étend » a ces quatre coudées, et cela

précisément pour acquérir des objets matériels. Elle peut alors en faire le birour en les employant dans la avoda, le
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service de D.ieu. La Yé'hida est I'essence méme de I'dme, et elle s'étend pourtant dans I'humble monde matériel,

parce que ce birour est son but essentiel. De méme, la pnimiyout haTorah se révele dans le monde pour rehausser

l'usage que le Juif fait de la matiere. Dans les deux cas, une Yé'hida, séparée par nature de tout le reste, descend

renforcer le niveau inférieur en vue du birour.

D'apres tout ce qui précede, on comprendra aussi
pourquoi les louanges que I'on adressait 4 Rachbi (et
que cite le maamar) pour éveiller I'influence sont : «
Rabbi Yehouda l'appelait "Chabbat” » et « Qui est
"la face du Maitre, Havay¢é" ? C'est Rachbi ». Ces
louanges font en effet allusion 4 I'épanchement du
supérieur (qui est séparé, sans commune mesure)
vers le bas. Plus encore, elles indiquent que cet épan-

chement s'opere par le service de l'inférieur.
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Le Rabbi revient aux deux louanges du départ, « Chabbat » et « la face du Maitre, Havayé ». Le Rachbi, au

niveau de la Yé'hida, appelée aussi Eitan, reliait les autres tannaim a I'essence de Hachem. En le louant, ils lui «

rappelaient » leur part dans I'établissement des halakhot, donc dans le birour du monde : c'est le mouvement

d'en bas vers le haut. Cela 'amenait a s'abaisser vers eux, parce que ce birour est le but ultime de la création : c'est

le mouvement d'en haut vers le bas. Les deux louanges font allusion a ces deux points. Premier point : une

révélation descend du donateur vers des récepteurs sans commune mesure avec lui. Second point : cela se fait par

les efforts des récepteurs.

Or, a propos du Chabbat, il est écrit : « car il est
saint [kodech] », et « kodech est un mot a part en-
tiere ». Cela signifie que le Chabbat est séparé des six
jours ouvrables et sans commune mesure avec eux.
Et pourtant, quelque chose de la sainteté du Chab-
bat est attiré dans les jours qui le précedent et dans
ceux qui le suivent : a partir du quatrieme jour, c'est
« avant le Chabbat », et jusqu'au quatrieme jour,
c'est « apres le Chabbat ». Sans compter que c'est «
du Chabbat que tous les jours regoivent leur béné-

diction ».
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Le Chabbat est appelé kodech, « saint ». Ce mot signifie qu'il est saint par lui-méme, sans qu'aucun facteur

extérieur ne produise sa sainteté. D'ot1 le passouk : « car il est saint ». Il est ainsi sans commune mesure avec les

six jours de la semaine. Pourtant, sa sainteté se répand sur eux : « tous les jours sont bénis par le Chabbat ». De

hassiduite.com

15



HASSIDUITE - MAAMAR

LeHavin Inyan Rashbi - 77"0wn - >0 1219 22717

plus, la Guemara appelle les jours du mercredi au vendredi « les jours d'avant Chabbat », et ceux du dimanche au

mardi « les jours d"apres Chabbat ». Voila le premier point : ce qui est au-dessus se relie 4 ce qui est au-dessous.

Il en va de méme pour 'homme. Le Chabbat est «
sanctifié et établi » [mekadcha vekayma] : sa sainteté
est extrémement élevée, « kodech est un mot a part
entiére » (comme on 1'a vu), et les mains de 'homme
n'ont donc sur elle aucune prise. Pourtant, Isra¢l a
recu la force d'ajouter a la sainteté du Chabbat : «
Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier
». Israél ajoute méme au délice [taanoug] du Chab-
bat, selon I'expression de nos Sages, de mémoire bé-

nie : « Quiconque fait du Chabbat un délice ».
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Le second point s'y trouve aussi. La sainteté du Chabbat est fixée depuis la création du monde et dépasse tout ce

qu'une créature peut atteindre. Hachem nous donne pourtant la force d'y ajouter : « Souviens-toi du jour du

Chabbat pour le sanctifier », par le kiddouch. De méme, les éleves du Rachbi ajoutaient a sa sainteté par leurs

louanges. Nos actes ajoutent méme au taanoug, le délice que Hachem tire de la sainteté du Chabbat. La Guemara

dit : « Quiconque fait du Chabbat un délice regoit un héritage sans limites. » Littéralement, la formule se lit «

quiconque procure du délice au Chabbat ».

Il en va de méme pour « Qui est la face du Maitre,
Havayé ». Havayé est le Nom essentiel, le Nom ex-
plicite [Chem HaMeforach] et le Nom propre
[Chem HaMeyou'had]. En revanche, s'Il, béni soit-
11, est appelé du nom de « Maitre » [Adon], c'est se-
lon la parole de nos Sages, de mémoire bénie : « Il Te
sied d'étre appelé Ado-nai, car Tu es le Maitre de
toutes Tes créatures ». Le Nom Ado-nai releve de la
séfira de Malkhout, et, dans Malkhout méme, de
Malkhout telle qu'elle descend dans Beria pour faire
exister les mondes et en étre le Maitre. Mais il y a
plus : I'expression de nos Sages, « car Tu es le Maitre
de toutes Tes créatures » (précisément « Tes créa-
tures »), implique que le Nom Ado-nai porte sur ces
étres créés qui ne sont que de simples créatures [be-
riyot]. [C'est comparable 2 un maitre au sens simple :

le titre de maitre ne s'applique qu'a des serviteurs.]
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Le sens de « la face du Maitre, Havayé » est donc
l'union de Havayé (le Nom essentiel) avec le degré

d'Ado-nai (« Maitre de toutes Tes créatures »).

La seconde louange, « la face du Maitre, Havayé », réunit deux termes opposés. Havayé désigne I'essence de
Hachem, au-dela des limites de la création. « Maitre » renvoie, selon le Midrach, 2 « Tu es le Maitre de toutes Tes
créatures » : c'est ce qu'exprime le Nom Ado-nai. Ce Nom correspond au niveau le plus bas de la séfira de royauté
[Malkhout], qui descend dans les mondes inférieurs pour créer notre existence limitée. Le mot « Tes créatures »
montre que cette maitrise s'étend jusqu'aux étres dont la seule valeur est d'avoir été créés par Hachem. D'ailleurs,

au sens simple, on n'est maitre que d'esclaves. L'expression montre donc ce qui dépasse la création s'engager dans

ses niveaux les plus bas. C'est le premier point, poussé si loin que donateur et récepteur ne font plus qu'un.

C'est aussi pourquoi, 2 propos de la mitsva de la
présentation [réiya], il est écrit : « Tout méle d'entre
les tiens se fera voir devant la face du Maitre, Havay¢
». Nos Sages, de mémoire bénie, ont dit en effet : «
De méme qu'il vient pour étre vu, de méme il vient
pour voir ». Lors de la montée pour les fétes de pele-
rinage, on voyait la Divinité de fagon tangible (la vue
dépasse la compréhension [hassaga]), et cette vue at-
teignait aussi I'intériorité de la Divinité, comme il est
éerit : « se fera voir... devant la face... ». Mais il y a
plus : la vue que 'homme avait de la Divinité (de bas
en haut) était du méme ordre que la vue d'en haut. «
De méme qu'il vient pour étre vu, de méme il vient
pour voir », « les hommes droits [yachar] contem-
pleront Sa face » : la vue d'en bas et la vue d'en haut
sont « droites » [yachar], 4 égalité. C'est pourquoi il
est dit ici : « se fera voir... devant la face du Maitre,
Havayé ». La vue d'en bas s'unit a la vue d'en haut
par I'épanchement du degré du « Maitre, Havayé »,

c'est-a-dire I'union du Maitre avec Havayé.
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Le Rabbi relie cela 4 la mitsva de monter au Beth HaMikdach lors des trois fétes de pelerinage, Pessa'h, Chavouot
et Souccot. L'expression vient de ce passouk : « Trois fois par an, tous tes miles seront vus devant le Maitre,
Havayé. » La Guemara (traité 'Haguiga) ajoute : « De méme qu'ils venaient pour étre vus, ils venaient pour voir.
» Sil'on entend « face » (°9) au sens de pnimiyout, l'aspect intérieur, les Juifs voyaient 1a un trés haut niveau de
Divinité. La phrase dit pourtant davantage : leur maniére de voir était égale 4 la maniére dont ils étaient vus.
Hachem voit le monde enti¢rement uni a Son essence ; les Juifs vivaient de méme une révélation de cette essence.

Clest le sens profond de « dont la face approuve [la voie] droite » (Tehilim 11, 7). Yachar y est compris comme «
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a égalité » : les faces se voient I'une I'autre également. Pour qu'une telle révélation ait lieu dans un monde limité, il

fallait unir le « Maitre », engagé dans la création, et Havayé, qui la transcende. On retrouve le premier point : la

révélation descend jusqu'aux récepteurs, au point de ne faire plus qu'un avec eux.

On peut ajouter que la mitsva de la présentation
comprend aussi l'apport d'un korban [offrande]
(une ‘ola de présentation [olat réiya, offrande enti¢-
rement consumée]), comme il est écrit : « et ils ne se
présenteront pas devant Ma face les mains vides ».
On voit la I'immense élévation du service des birou-
rim [tri et rafinement du matériel]. L'apport d'un
korban matériel [selon une opinion, ce korban doit
méme étre pris non parmi les oiseaux mais parmi le
bétail]

Ma face [yeraou panai] ». Il s'agit de la révélation de

: c'est précisément par lui que « ils verront

l'intériorité de la Divinité, sur le mode de la vue, jus-
qu'au degré de « les hommes droits contempleront

Sa face ».
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On y retrouve aussi le second point : cette révélation vient des efforts des récepteurs. La méme mitsva exige de ne

pas se présenter « les mains vides » : chacun doit apporter un korban, une offrande. Or apporter un korban

opere le birour du monde physique. On ne « voit la face », c'est-a-dire la pnimiyout de la Divinité, qu'en

s'engageant dans ce birour. La révélation de I'essence, infiniment au-dessus de la création, s'obtient ainsi par les

efforts des Juifs dans le monde physique.

D'apres tout ce qui précede, on comprendra aussi
le lien entre la histalkout [départ de ce monde] de
Rachbi et le compte de I'Omer, au point que le jour
de sa histalkout est appelé Lag BaOmer (selon la
coutume d'Israél, qui est Torah). Voici l'explication.
Le service du compte de I'Omer est le birour [affine-
ment] des attributs affectifs de 'dme [midot] du Né-
fech animal. Et pourtant (au contraire, pour cette
raison méme), c'est précisément pour cette mitsva
que I'on dit : « et par cela une influence considérable
sera répandue dans tous les mondes ». Le service des
birourim, précisément, atteint au plus haut et attire
de la une influence [chéfa]. Ce n'est pas une lumicere,
qui n'est qu'un rayonnement, mais une influence,

qui est I'essence méme de la chose. Plus encore, c'est
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une influence considérable. Et parce qu'elle est consi- ,_mn‘pjyn ’733 YOI TWDJ NI (1AW 7300
dérable, elle est (d fusi irée et répan- . .
érable, elle est (de par sa pro‘ u510'r3) attirde et re}?an D1|7?3]_? XD 1"MY JIRNAT T DbW’? Ty
due dans tous les mondes, jusqu'a ce monde-ci, le ThoT : : T
plus bas, et, dans ce monde méme, jusqu'au lieu le 1373?3 ”@7_3’7 UNHD PNW Uﬂmj =y

plus bas, au-dessous duquel il n'y a rien de plus bas.

Le maamar éclaire aussi le lien entre le Rachbi et la séfirat ha'omer, le compte de I'Omer. Ce lien est si fort que
I'anniversaire de sa histalkout, son départ de ce monde, s'appelle simplement « Lag BaOmer ». Le Rachbi reliait
les tannaim a l'essence de Hachem, et c'est leur engagement dans le birour du monde qui l'y poussait. Le compte
de 'Omer vise le birour des midot, les attributs affectifs de I'Ame animale : c'est encore le birour du monde
physique. Il obtient ce que demande la priere récitée apres le compte : « Que soit répandue une influence
considérable (chéfa rav) dans tous les mondes. » Une note de I'éditeur précise les termes. « Lumiere » (or)
désigne une révélation qui n'est qu'un rayon de I'essence de Hachem. Chéfa, littéralement « flux », désigne la
transmission de I'essence elle-méme, comme I'eau qui s'écoule d'un lieu a I'autre. Parce qu'elle est « considérable
», cette influence atteint tous les mondes, jusqu'au plus bas du monde physique. On retrouve le schéma du

maamar : le birour accompli en bas est le but ultime de la création, et il attire I'essence de Hachem dans le monde

physique.
On peut dire que tel est le lien entre les jours du X911 07121] 17°900 °N°T WP MY by
corrfpte [et, parmi CT,IX, le jour de Lag BaOmer, fin et 7Ty mI?W.m NiD Y3 "5 nir
achévement du service du compte de I'Omer dans les T s T :
midot principales] et la histalkout de Rachbi : car °2,°" 2w NWPbDO'_]b [N PY32 y"nnoT

Voila pourquoi I'anniversaire de la disparition du Rachbi tombe pendant le compte de I'Omer.

Car le service de Rachbi consistait a guérir et a abo- nx ’;‘p;‘?q Na-l‘? nn°a ot awn) bw )| n-!"l:;_? o)
lir les cloisons qui séparent toutes les réalités, et a at- ﬂby?_ﬂbn '|’W73f|171 0PIy by T’JW nixnnm
tirer ce qui est au plus haut des hauteurs jusqu’au T P T : :

plus bas des profondeurs : attirer le niveau d’« Eitan nrnaa PN nrnan ,nun ﬂ@?_ﬂb Ty n‘gyrg

» [le puissant] dans le niveau d’« érets » [la terre]. Rah

La mission du Rachbi était de « guérir et abolir les cloisons » qui divisent la création, pour montrer que tout ce
qui existe reflete Eitan, I'essence de Hachem. C'est ainsi qu'il a uni la pnimiyout haTorah et le niglé, en
s'investissant pleinement dans I'une comme dans I'autre. Il attirait les plus hauts niveaux de Divinité jusqu'aux
sujets les plus bas, comme les lois des dommages : il amenait Eitan jusqu'a « érets », le monde physique. C'est

l'idée qui porte tout le compte de I'Omer : affiner le monde physique. Lag BaOmer correspond a la séfira de Hod
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chébeHod. Hod est la derni¢re des séfirot « principales » ; Yessod et Malkhout servent a transmettre leur

révélation a un niveau inférieur. Ce jour marque donc I'achevement de I'afinement des séfirot principales, c'est-a-

dire du monde physique.

Et cela apparait au grand jour le jour de sa histalkout
[départ de ce monde], a Lag BaOmer. L'Iguéret Ha-
Kodech de 'Admour Hazakeéne explique en effet
que, le jour de la histalkout, tout le service qu'un
homme a accompli au long de sa vie se révele ouver-
tement, tel qu’il est dans sa racine et dans sa source.
Cest aussi ce qu'expliquent longuement les discours
sur Lag BaOmer du Siddour de IAdmour
HaEmtsai.
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L'Admour Hazakene enseigne que, le jour olt un homme quitte ce monde, tout ce qu'il a accompli au long de sa

vie se révele tel qu'il est dans sa source. Les accomplissements du Rachbi apparaissent donc dans leur état ultime a

Lag BaOmer, le jour de son départ.

Et cela est attiré jusqu’au plus bas, jusqua la joie au
sens simple. Il en résulte méme une joie immense,
une joie qui franchit toute limite, « une joie éter-
nelle » [sim'hat olam]. Elle brise les limites de la ga-
lout et amene la guéoula véritable et complete par
Machia'h, notre juste, car « Machia'h vient ramener
les tsadikim 4 la téchouva ». Cela se rattache aussi a
la diffusion des sources : « Quand viendra le Maitre
? Lorsque tes sources se répandront au-dehors ».

Que ce soit tres bientot, de nos jours mémes et sans

délai.
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A la différence des anniversaires de la disparition d'autres tsadikim, Lag BaOmer se célebre dans une grande joie.

« La joie brise les barri¢res », comme la mission du Rachbi était d"abolir les cloisons. Elle permet de briser celles

de la galout, I'exil, et de gotiter une joie semblable i celle de la sortie d'Egypte (sim'hat olam). Elle amene la

guéoula, la délivrance finale, par Machia'h, qui « viendra amener les tsadikim 2 la téchouva ». Cette formule

réunit la révélation du tsadik, qui va d'en haut vers le bas, et I'effort de la téchouva, qui va d'en bas vers le haut.

Tout cela est lié enfin 4 la diffusion de la 'Hassidout : Machia'h a dit au Baal Chem Tov qu'il viendrait « quand

tes sources se seront répandues au-dehors ».
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le Zohar adresse 2 Rachbi des louanges redoutables, comme on loue Hachem avant de prier. La louange éveille
l'influence d'une source sans commune mesure avec celui qui la regoit. Elle a prise parce que HaKadoch Barou'h
Hou a désiré une demeure dans les mondes inférieurs : Son délice porte sur le birour [tri qui dégage le bien du mal]
des choses matérielles. Rachbi, au degré de la Yé'hida, a aboli la cloison entre le niglé et la pnimiyout haTorah. II

attirait le plus haut jusqu'au plus bas. Ce service se révele a Lag BaOmer et amene la guéoula.

Dans le service d'Hachem

Avant de demander ses besoins, on ordonne la louange de Hachem, surtout celle de Son influence sur les créatures.
On éveille ainsi Son délice d'habiter en bas. Méme I'étude du niglé peut porter la lumiére de la pnimiyout. Le
compte de I'Omer, qui afline les midot, attire une abondance considérable dans tous les mondes. Et le korban de la

présentation rappelait qu'on ne vient pas les mains vides.

Avec soi-méme

Le travail sur ses midot et sur ce qui est matériel n'est pas un détour. C'est précisément le birour des choses
matérielles qui atteint I'Essence. Les quatre coudées d'un homme lui font acquérir ce qui s'y trouve, afin qu'il
puisse s'en servir au nom du Ciel [et sans intéréts personnels]. Ainsi, méme une chose matérielle peut étre intégrée

au service de D.ieu.

Avec les autres
Les compagnons de Rachbi I'ont loué et la pluie est tombée. Leur élévation a ajouté quelque chose chez le maitre :
« de mes éleves, plus que de tous ». Louer celui qui nous dépasse éveille ce qu'il peut donner. Le maamar relie aussi

la guéoula a la diffusion des sources au-dehors.
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