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« Rava avait coutume de dire »

Chabbat Vayichla'h, 18 Kislev 5740 [1979]
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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 5740. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

« Rava avait coutume de dire » - 5740 [1979-
1980] -

- n"wn - X277 0192 R2In
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A propos de Simply Chassidus Chaque mois, Simply Chassidus publie un maamar du Rabbi, accompagné

d’une traduction et d’'un commentaire en anglais. Chaque maamar est divisé en trois parties, et chacune sétudie

en une heure environ. En étudiant une partie par semaine, le plus souvent le Chabbat matin, on acheéve un

maamar par mois, et il reste du temps pour le réviser le Chabbat Chabbat ot 'on bénit le mois a venir

[Mévar'him].

Simply Chassidus est rédigé par Simcha Kanter. C'est un projet de la communauté Bnei Ruven de Chicago, sous

la direction du Rav Boruch Hertz.

Avec le soutien de

Le maamar « Margela BePoumei DeRava », tiré du Sefer HaMaamarim, volume 2, est protégé par le droit

d’auteur de Kehot Publication Society, une division de Merkos L’Inyonei Chinuch. Il est reproduit ici avec son

autorisation.

Maamar « Margela BePoumei DeRava »

Rava avait coutume de dire : « Le but de la sagesse,
c'est la téchouva et les maassim tovim. Que I'homme
ne lise ni n'étudie tout en se rebellant contre son
pere, sa mere, son maitre et celui qui lui est supérieur
en sagesse et en nombre, ainsi qu'il est dit : "Le com-
mencement de la sagesse est la crainte de Hachem ;
bonne intelligence pour tous ceux qui les font ; Sa
louange subsiste 4 jamais.” Il n'est pas dit "ceux qui
les étudient”, mais "ceux qui les font” : ceux qui les
font lichma [pour elle-méme], et non ceux qui les
font chelo lichma [sans que ce soit pour elle-méme].
Et quiconque les fait chelo lichma, mieux vaudrait

pour lui ne pas avoir été créé. »
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Le Rabbi a prononcé ce maamar le 18 Kislev 5740 [1979], Chabbat Vayichla'h, le Chabbat qui précede Youd-Tet

Kislev. Il y reprend un maamar que le Rabbi précédent avait prononcé lors des chéva brakhot du Rabbi pour

commenter cet enseignement de la Guemara (Berakhot 17a). Dans la phrase de Rava, la « sagesse » est celle de la
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Torah. Etudier lichma, c'est étudier pour Hachem, afin d'accomplir ce qui y est écrit. Le texte cité suit la version

du Ein Yaakov, celle que reprend le Rabbi précédent ; la Guemara donne une version légerement différente.

Avec l'aide du Ciel. Chabbat de la paracha Vayi-
chla'h, 18 Kislev 5740 [1979]. Rava avait coutume
de dire : « Le but de la sagesse, c'est la téchouva et
les maassim tovim, etc., ainsi qu'il est dit : "Le com-
mencement de la sagesse est la crainte de Havayé ;
bonne intelligence pour tous ceux qui les font." Il
n'est pas dit "ceux qui les étudient”, mais "ceux qui
les font". » Sa Sainteté mon beau-pere I'’Admour,
dans son maamar commengant par ces mots, pro-
noncé le Chabbat de la paracha Vayichlah 5689
[1928] (imprimé dans le kountrass Derouchei 'Ha-
touna 5689), cite l'explication de Rachi : la sagesse,
c'est la Torah ; et « le but de la sagesse », l'essentiel
de la Torah, c'est qu'elle soit accompagnée de té-

chouva et de maassim tovim.
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Le maamar s'ouvre sur le Rabbi précédent, qui s"appuie sur Rachi. Dans le verset [passouk], la « sagesse » désigne

la Torah. Dans la Guemara, « le but de la sagesse » signifie que I'essentiel de I'étude de la Torah est qu'elle

s'accompagne de téchouva et de bonnes actions. Or cette définition ne semble pas correspondre a ce que I'on sait

étre l'essentiel de la Torah.

Le maamar reléve avec précision : 'essentiel de la
Torah, c'est la compréhension et la saisie [hassaga],
que I'on comprenne et saisisse ce que I'on étudie [en
particulier dans la Torah orale : lorsqu'on ne com-
prend pas ce que l'on étudie, cela n'est pas du tout
considéré comme une étude]. Or, dans cette parole
de nos Sages, de mémoire bénie, il est dit que I'essen-
tiel de la Torah, c'est la téchouva et les maassim

tovim.

1320 NN IR 20 ARy R0 P
min2 v192] THIPY R P P2 MM
M oPR TRiPY TR ran IPRYIT D"V
IR TP RN L[P70 Tk awm)
07210 0° Wy 12WR NI 1R PY ApyY

D'ot la question du Rabbi précédent. Dans I'étude, 'essentiel est de comprendre ce que I'on étudie. Pour la

Torah orale, la halakha va jusqu'a dire qu'on n'a pas « étudié » sil'on n'a pas compris. Pourquoi la Guemara dit-

elle alors que I'essentiel de la Torah est la téchouva et les bonnes actions ? Avant d'y répondre, le Rabbi se

demande pourquoi le Rabbi précédent pose sa question sur I'explication de Rachi plutét que directement sur la

Guemara.
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On peut proposer l'explication suivante. Si le maa-
mar cite |'explication de Rachi sur « le but de la sa-
gesse », c'est que le sens de takhlit [but], dans la plu-
part des cas, est « le but de I'intention », ou quelque
chose de semblable. D'apres cela, « le but de la sa-
gesse, c'est la téchouva et les maassim tovim » signi-
fierait que le but visé par I'étude de la Torah (la sa-
gesse) est qu'elle conduise a la téchouva et aux maas-

sim tovim.
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Sans Rachi, on donnerait 4 takhlit son sens habituel : « le but ultime ». La Guemara dirait alors simplement que

I'étude de la Torah a pour but de conduire 4 servir Hachem par la téchouva et les bonnes actions. Lue ainsi, elle

ne poserait aucune difficulté.

C'est pourquoi le maamar cite I'explication de Ra-
chi selon laquelle « le but de la sagesse » est I'essen-
tiel de la Torah : non seulement l'intention de
I'étude de la Torah est qu'elle conduise a la téchouva
et aux maassim tovim, mais la teneur méme de la To-
rah [bien plus, sa teneur essentielle] est la téchouva
et les maassim tovim. Voila pourquoi il releve la diffi-
culté : la sagesse (la Torah) d'un c6té, la téchouva et
les maassim tovim de l'autre, sont apparemment

deux choses différentes.
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Rachi va plus loin. La téchouva et les bonnes actions ne sont pas seulement la « fin » de la Torah : elles en sont

I'essentiel méme, son « commencement ». C'est cette lecture qui fait naitre la question. Comment I'essentiel de

la Torah serait-il la téchouva et les bonnes actions, alors qu'il est clairement la compréhension ? Le Rabbi va

encore durcir la question.

On peut peut-étre ajouter que la sagesse (la Torah)
d'une part, la téchouva et les maassim tovim d'autre
part, ne sont pas seulement des choses différentes :

elles sont aussi comme des contraires.
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La compréhension de la Torah d'un c6té, la téchouva et les bonnes actions de I'autre, ne sont pas seulement

diftérentes : elles s'opposent. Reste 2 montrer en quoi.
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Car dans l'étude de la Torah, c'est l'existence
propre [metsiout] de 'homme qui s'occupe de la To-
rah qui est mise en relief : la mitsva de I'étude de la
Torah consiste 3 comprendre et saisir (ce que l'on
étudie) par son propre intellect. Au point que,
méme pour trancher la loi, il faut trancher précisé-
ment selon sa propre compréhension. Clest ce
qu'ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Ils étaient
en désaccord dans 1'académie céleste, etc. HaKadoch
Barou'h Hou dit, etc., et toute I'académie céleste dit,
etc. » Si l'académie céleste a tranché la loi autrement
que HaKadoch Barou'h Hou, c'est que, selon les
regles de la Torah, ils doivent trancher la loi selon

leur propre compréhension.
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La compréhension de la Torah est centrée sur I'intelligence propre de la personne, et elle souligne donc son

importance. Ainsi, le rav qui rend une décision de halakha doit trancher selon sa propre compréhension, et non

sur une décision qu'il aurait entendue sans la comprendre. La Guemara en donne un exemple. A la yéchiva

céleste, ot siegent les Ames des sages d'Israél qui ont quitté ce monde, on débattait de la pureté d'un néga (une

lésion). Hachem le déclarait pur, les sages le déclaraient impur. S'ils pouvaient, et méme devaient, Le « contredire

», c'est qu'ils étaient tenus de trancher selon leur propre compréhension, quel que fat Celui qui les contredisait.

Ce principe vaut méme pour I'étude de la Torah
dans l'académie céleste. A plus forte raison pour
I'étude de la Torah de I'homme ici-bas, puisque « la
Torah n'est pas dans le ciel », et que « HaKadoch
Barou'h Hou sourit et dit : Mes fils M'ont vaincu,

Mes fils M'ont vaincu ».
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Si cela vaut au ciel, cela vaut 4 plus forte raison en ce monde, le lieu principal de I'étude de la Torah. Un autre récit

de la Guemara le montre. Une voix céleste avait donné raison 4 Rabbi Eliezer. Rabbi Yehochoua répliqua que « la

Torah n'est pas dans le ciel » : une voix céleste n'a donc aucun poids sur la décision. Hachem rit alors et dit : «

Mes enfants M'ont vaincu. » La compréhension de la Torah repose donc bien sur l'intelligence propre de celui

qui étudie.

Dans la téchouva et les maassim tovim, au
contraire, c'est l'annulation de soi [bitoul] de
I'homme qui est mis en relief. La téchouva consiste
en ce que 'homme sort de son existence propre et

s'annule : « elle est interdite a partir d'ici ». Il en va
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de méme des mitsvot (les maassim tovim). Non
seulement 1'accomplissement des mitsvot doit se
faire (non selon la raison, mais) a la maniére du ser-
vice d'un serviteur, mais l'effet produit par l'accom-
plissement des mitsvot est aussi que les membres du
corps de l'homme qui accomplit la mitsva de-
viennent une merkava pour la Volonté supréme ; or

la merkava, c'est le bitoul.
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La téchouva et les bonnes actions vont en sens inverse : elles mettent en relief le bitoul, I'annulation de soi. Faire

téchouva, c'est se détourner de soi-méme et de sa conduite pour se tourner vers la volonté de Hachem. Les

mitsvot, elles, s"accomplissent comme un serviteur obéit 4 son maitre, sans dépendre de sa propre compréhension.

Plus encore, la mitsva fait du corps un « char » [merkava] de la volonté de Hachem : un char n'a pas de volonté

propre, c'est le conducteur qui le dirige. La question du Rabbi précédent s'en trouve renforcée.

Et pourtant, |'essentiel de la Torah (« le but de la sa-
gesse ») (existence propre) est la téchouva et les

maassim tovim (bitoul).
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La question se formule désormais ainsi : comment l'essentiel de la Torah peut-il étre la téchouva et les bonnes

actions, c'est-a-dire le bitoul, alors que son essentiel est la compréhension personnelle, qui en est 'opposé ? Le

Rabbi examine d'abord la réponse que donne le Rabbi précédent.

Le point central de I'explication (dans le maamar)
repose sur ce qui est dit dans le Zohar : « Aucune
pensée ne Te saisit du tout », mais « Il est saisi par la
volonté du coeur [re'outa deliba] ». Car la pensée [la
saisie de Bina, mais aussi la 'Hokhma, qui est au-des-
sus de la saisie de Bina, y compris la vision de "Hokh-
ma] ne saisit que les révélations, et non l'essence
[Atsmout] ; tandis que par la volonté du coeur on

saisit ['essence.
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Cette réponse s'appuie sur le Zohar. La pensée, c'est-a-dire l'intellect, ne « saisit » que les révélations de la

Divinité : elle permet de s'y relier, sans plus. Seule la re'outa deliba, « le désir du coeur », saisit I'essence méme

d'Atsmout [Hachem]. La « pensée » comprend ici jusqu'aux degrés les plus élevés de la sagesse, méme celle qui

dépasse toute explication et o1 ]'on « voit » un concept par I'ceil de I'esprit. Reste a dire ce qu'est la re'outa deliba.
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Voici l'explication : dans I'amour, il y a, de maniere
générale, deux degrés. Un amour fondé sur la raison
et la connaissance, et un amour essentiel, qui pro-
cede de I'essence de I'dme, laquelle est liée a I'essence.
Il en est comme de I'amour d'un fils pour son pere :
c'est un amour essentiel, de 1'essence du fils a I'es-
sence du pere. Cet amour est appelé « volonté du

coeur ».
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Iy a deux sortes d'amour de Hachem. Le premier nait de la compréhension que le Juif a de Lui. Le second est

naturel et essentiel : il vient du lien de la Nechama, 'Ame, avec |'essence de Hachem. Cet amour essentiel

ressemble a celui d'un fils pour son pere. Le fils n'aime pas seulement quelque chose chez son pére, qu'il aurait

compris. Ils sont liés par essence, et c'est I'essence du fils qui aime I'essence du pere. C'est cet amour qu'on appelle

re'outa deliba.

C'est le sens de « Il est saisi par la volonté du coeur
». De méme que le fils éveille 'essence méme du pere
(lorsque le fils crie « Aba ! », le pere est remué dans
tout son étre), de méme en est-il dans ce que I'image
illustre : I'amour essentiel, qui procede de I'essence

de I'dme, saisit l'essence.
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Quand le fils crie « Pere ! », son cri exprime le lien qui les unit et éveille I'essence méme du pere. De méme, la

Nechama, liée a I'essence de Hachem, La saisit par son amour essentiel.

Voila pourquoi le but et I'essentiel de la sagesse sont
la téchouva et les maassim tovim : la sagesse ne saisit
que les révélations (comme on I'a dit plus haut), et
saisir ['essence se fait par la téchouva et les maassim

tovim.
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D'ot1 la réponse du Rabbi précédent : 'essentiel de la Torah est la téchouva et les bonnes actions. La sagesse est

limitée et ne relie qu'aux révélations de la Divinité. La téchouva et les bonnes actions, accomplies dans un bitoul

total, saisissent I'essence. Pourtant, cette réponse ne semble pas résoudre la question de départ.
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Il reste cependant a comprendre. Ce point (la sa-
gesse saisit les révélations, et saisir I'essence se fait par
la téchouva et les maassim tovim) n'explique que la
supériorité de la téchouva et des maassim tovim par
rapport 2 la sagesse. Au niveau des facultés de I'dme
humaine, I'étude de la Torah est certes plus élevée
que la téchouva et les maassim tovim : I'étude de la
Torah se fait par l'intellect, tandis que la téchouva et
les maassim tovim relévent des attributs affectifs de
I'ime [midot] du coeur et de la faculté d'agir [la té-
chouva, des midot du coeur ; les maassim tovim, de
la faculté¢ d'agir]. Néanmoins, la téchouva et les
maassim tovim ont cette supériorité que c'est préci-

sément par elles que I'on saisit I'essence.
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Reste une difficulté : cette explication montre seulement que la téchouva et les bonnes actions I'emportent sur

I'étude. On aurait pu croire I'étude supérieure, puisqu'elle vient de I'intellect, la faculté la plus haute de 'homme.

La téchouva, elle, releve des émotions, et les bonnes actions de I'action. Elles ont pourtant ce privilege unique :

elles relient a I'essence de Hachem.

Mais cette explication ne vaut apparemment que si
I'on comprend « le but de la sagesse » comme le
sommet de I'élévation de la sagesse. Puisque c'est par
la téchouva et les maassim tovim que I'on saisit I'es-
sence, la sagesse, en conduisant a la téchouva et aux
maassim tovim, s'en trouve elleméme élevée [a
l'image de « grande est I'étude, car elle conduit a I'ac-
tion » : parce que I'étude conduit a l'action, elle est

plus grande qu'elle ne I'est en elle-méme].
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Une telle explication conviendrait si takhlit 'Hokhma voulait dire « le but ultime de I'étude ». La grandeur de la

Torah se révélerait alors quand elle amene le Juif a faire téchouva et & accomplir les mitsvot, qui le relient a

I'essence. C'est ainsi que la "Hassidout lit I'enseignement de la Guemara : I'étude est plus grande que l'action,

parce qu'elle amene a l'action. Sa grandeur se révele quand elle conduit a son but, I'accomplissement des mitsvot.
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Et de la suite des themes du maamar, il ressort que
ce point (la sagesse ['Hokhma] saisit les révélations,
alors que pour saisir l'essence, cela passe par la té-
chouva et les bonnes actions [maassim tovim]) ex-
plique aussi pourquoi I'essentiel de la Torah est la té-

chouva et les bonnes actions.
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Pourtant, a suivre le fil du maamar du Rabbi précédent, cette méme idée doit aussi répondre a sa question de

départ. Reste a voir comment ['une répond a l'autre.

On le comprendra en posant d'abord ceci. Le maa-
mar dit, a la suite du theme « Il est saisi par le désir
du coeur » [nitpas ihou bire'outa deliba], que par la
téchouva et les bonnes actions on saisit I'essence. On
peut l'expliquer d'aprés ce qui est exposé en plu-
sieurs endroits : 'accomplissement de la Torah et des
mitsvot qui fait suite au désir du coeur se situe a un

degré plus ¢levé (comme on le verra plus loin).

TWRT2 pNRI2 wnT L 0TRa 1 (7
'YW RIDT RMYIL PR 0ANIT PO
v ,NINkYIa 0°09in 0°2iv o°ym 1w
X"MNT OPRPY ,n"D1 i 2"y i
NP NUhYl TR NI TV INDY

.(1np272)

Pour le montrer, le Rabbi suit I'enchainement du Rabbi précédent. Celui-ci cite d'abord le Zohar : I'essence se

saisit par la re'outa deliba. Puis il passe aussitot a une autre idée : elle se saisit par la téchouva et les bonnes actions.

Pourquoi ce passage brusque entre deux idées apparemment sans rapport ? Le lien tient 4 ce qu'expliquent de

nombreux maamarim. Quand la Torah et les mitsvot sont accomplies apres I'amour de re'outa deliba, cet

accomplissement est plus élevé que 'accomplissement ordinaire.

Sur cette base, on peut dire que la parole du Zohar
« II est saisi par le désir du coeur » comporte deux
aspects. D'une part, Il est saisi dans le désir du coeur
lui-méme. D'autre part, le désir du coeur est le préa-
lable a I'accomplissement de la Torah et des mitsvor,
par lesquelles l'essence méme est saisie. Autrement
dit, c'est (principalement) par l'accomplissement de
la Torah et des mitsvot que l'on saisit l'essence
méme. Seulement, la pratique des mitsvot ne saisit
l'essence que lorsque l'action s'accomplit dans l'an-
nulation de soi [bitoul]. Et le bitoul dans la pratique
des mitsvot existe lorsque 'amour qui conduit 2 les
accomplir est un amour essentiel, au-dela de la raison

et de la compréhension : le désir du coeur.
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Par la re'outa deliba, le Juif se relie 4 1'essence dans une certaine mesure. Pour se relier 2 'essence absolue, il lui faut

accomplir concretement la Torah et les mitsvot, et la re'outa deliba n'en est que l'introduction. Encore faut-il les

accomplir dans un bitoul total. Or ce bitoul n'est possible que si l'accomplissement est porté par I'amour

essentiel, qui dépasse I'entendement. Le Rabbi explique pourquoi.

Car lorsque I'amour [celui du moment de la téfila]
procede de la raison et de la compréhension, l'ac-
complissement des tout au long de la journée [mits-
vot| vise a attirer une révélation de Divinité. Et
méme lorsque I'amour nait de la méditation sur la
transcendance [hafla'a] de I'Or Ein Sof [lumiére infi-
nie], qui mene 4 '« amour immense » [ahava raba]
de « Qui ai-je au ciel ? » [mi li bachamayim], o l'on
ne veut aucune des révélations mais seulement I'es-
sence, son accomplissement des mitsvot (tout au
long de la journée) comporte encore une visée : atti-

rer la révélation de l'essence de I'Or Ein Sof.
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L'amour qu'éprouve le Juif pendant la priere peut naitre de sa compréhension. Il ne porte alors que sur une

révélation, puisque I'essence échappe a la compréhension. Ses mitsvot de la journée visent alors a attirer des

révélations divines. Le Juif peut aussi méditer sur la transcendance de I'Or Ein Sof, la lumiere infinie, qui est au-

dela du monde et de I'entendement. Il parvient alors a I'amour de « Qui ai-je au ciel ? », qui ne désire que

I'essence. Méme alors, ses mitsvot gardent un but qu'il poursuit : révéler l'essence dans la création.

Alors que I'accomplissement des mitsvot qui suit
I'éveil de I'amour essentiel (le désir du cceur) se fait
sans aucune visée [pas méme celle d'attirer la révéla-
tion de l'essence de I'Or Ein Sof], seulement pour ac-
complir Sa volonté, béni soit-Il, dans un esprit de ka-
balat ol [acceptation du joug]. Le bitoul que com-
porte un tel accomplissement des mitsvot dépasse
encore celui du désir du coeur. Et c’est par un tel ac-

complissement des mitsvot que I'essence est attirée.
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Quand les mitsvot viennent apres I'amour de re'outa deliba, en revanche, ce n'est pas la compréhension qui les

provoque. Cet amour est naturel 3 I'dme, « enfant » de Hachem, et il vient de Son essence. Le Juif n'a donc plus

de désir a lui 4 satisfaire : il accomplit les mitsvot parce que Hachem les veut. C'est la kabalat ol, 'acceptation du

joug, une obéissance pure et simple. Ce bitoul dépasse encore celui de la re'outa deliba, et c'est par lui que l'on
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attire l'essence.

On peut proposer l'explication suivante : méme
par le désir du coeur [re’outa deliba], on ne saisit pas
l'essence [Atsmout] elle-méme [et, pour saisir I'es-
sence, il faut précisément l'accomplissement des
mitsvot qui suit le désir du coeur]. La raison en est
que I'essence est séparée de toute chose. Il est donc
impossible de La saisir par quelque chose que ce soit,
sinon par Sa propre volonté (celle de I'essence). Or
méme l'amour essentiel, qui procede de I'essence de
'Ame (le désir du coeur), est un amour et une volonté
de 'homme. Ce n'est donc pas l'essence elle-méme

qui est saisie par la.
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Pourquoi la re'outa deliba ne suffit-elle pas, puisqu'elle est I'amour naturel d'une 4me issue de I'essence ? Pour

saisir une chose, il faut un outil qui lui corresponde : la main pour une balle, les mathématiques pour les

nombres. Or rien de ce qui existe n'a de commune mesure avec I'essence de Hachem. De plus, I'amour de I'dme

exprime le désir du Juif, et non celui de Hachem : il ne peut donc saisir I'essence. Seul y parvient

l'accomplissement de Sa volonté, la Torah et les mitsvot, qui viennent apres la re'outa deliba.

Telle est la supériorité du service de la kabalat ol [ac-
ceptation du joug] sur le désir du coeur. Le désir du
coeur est la volonté de 'homme. Méme quand sa vo-
lonté est dans I'annulation de soi [bitoul], qu'il ne
veut rien du tout pour lui-méme et que toute sa vo-
lonté est (que s'accomplisse) la volonté de HaKa-
doch Barou'h Hou, cette volonté reste néanmoins la

volonté de 'homme : une existence [metsiout].
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D'ou la supériorité de la kabalat ol. Dans la re'outa deliba, I'dme veut étre attachée & Hachem, jusqu'a la mesirout

néfech [don total de soi] : c'est encore son désir. Méme quand elle ne veut plus rien pour elle et seulement que la

volonté de Hachem s'accomplisse, il reste un « moi » qui le veut.

Le service de la kabalat ol, en revanche, consiste a
prendre sur soi d'exécuter I'injonction de Hachem
méme quand elle va contre sa volonté, 4 la maniere
d'un serviteur, car un serviteur est contraint d'ac-

complir la volonté de son maitre. Ce service ne pro-
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cede pas de son existence (sa volonté), mais du joug
de la royauté céleste [malkhout chamayim] qui lui

est imposé.
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La kabalat o, elle, engage 4 servir Hachem méme quand cela va contre sa propre volonté, comme un serviteur

contraint d'obéir a son maitre. Elle ne doit rien a la volonté du Juif : elle est tout entiére tournée vers son devoir.

Toutefois, malgré cela, méme le bitoul de la kabalat
ol ne saisit pas l'essence elle-méme. Pour saisir I'es-
sence, il faut précisément l'accomplissement de la
Torah et des mitsvot. En effet, toutes choses sont
sans commune mesure avec Lui, béni soit-Il, et
comptent pour néant devant Lui. Il ne peut donc
exister aucune chose par laquelle on pourrait Le sai-
sir, béni soit-Il. On ne saisit I'essence que parce que

|'essence le veut.
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La kabalat ol saisit-elle donc I'essence ? Pas davantage. Quelque raison qu'on avance, tout reste sans commune

mesure avec |'essence, y compris la kabalat ol. On ne s'attache a I'essence que par Sa volonté, c'est-a-dire par

l'accomplissement de la Torah et des mitsvot.

C'est pourquoi I'accomplissement de la Torah et des
mitsvot permet de saisir I'essence : les mitsvot sont la
volonté de I'essence. Autrement dit, si I'on saisit I'es-
sence par la Torah et les mitsvot, ce n'est pas en vertu
de la qualité de la Torah et des mitsvot elles-mémes,

mais parce qu'elles sont la volonté de I'essence.
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Ce n'est pas une qualité particuli¢re de la Torah et des mitsvot qui leur permet de saisir I'essence. Elles la saisissent

pour une seule raison : elles font partie de I'essence de Hachem.

Et si I'accomplissement des mitsvot doit se faire dans
le bitoul [bien que, par rapport a I'essence, bitoul et
existence soient exactement a égalité], c'est afin que
I'épanchement de l'essence attiré par 1'accomplisse-
ment des mitsvot soit dévoilé. Quand 'homme ac-

complit la mitsva de sorte que son existence se fait
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sentir, c'est-a-dire qu'il se sent celui qui accomplit la
mitsva, ce sentiment de I'existence contredit, pour

ainsi dire, le dévoilement de |'essence.
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Une question se pose alors. Si seul compte I'acte concret, pourquoi I'accomplir dans le bitoul, avec la re'outa

deliba et la kabalat ol ? La réponse : I'acte suffit pour se relier 4 I'essence, mais pour la révéler, pour I'éprouver, il

faut le bitoul. Pour l'essence, bitoul et metsiout, le sentiment du « moi », ne font aucune différence. Mais

Hachem veut que Son essence se révele la ot ces contraires comptent : dans la réalité du Juif. Si celui-ci accomplit

la mitsva en se sentant celui qui I'accomplit, cette affirmation de soi « contredit », de son point de vue, la

révélation de I'essence.

Or, puisque l'existence de 'homme se fait sentir
quand il accomplit les mitsvot par sa propre volonté,
méme si cette volonté est de parfaire la volonté de
HaKadoch Barou'h Hou, I'épanchement de I'essence
attiré par I'accomplissement des mitsvot ne peut étre
dévoilé que si cet accomplissement se fait sur le
mode de la kabalat ol : non par sa propre volonté,
mais du fait du joug de la royauté céleste [malkhout

chamayim] qui lui est imposé.
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Méme celui qui accomplit les mitsvot parce qu'il veut faire la volonté de Hachem y méle encore son propre désir,

et a plus forte raison a un degré de bitoul moindre. Pour révéler I'essence, il faut le bitoul complet de la kabalat ol,

celui du serviteur contraint, ot le « moi » ne s'exprime plus.

Or, il est connu que les deux aspects de fils et de ser-
viteur se trouvent, de maniere générale, dans I'étude
de la Torah et dans l'accomplissement des mitsvot.
On peut peut-étre l'expliquer ainsi. La différence
entre le fils et le serviteur est que le serviteur est batel
[annulé] devant son maitre, tandis que le propre du
fils est que son existence est le pere. Comme il est ex-
pliqué dans le Hemchekh 5666 [1905-1906] : ce qui
est la volonté du pere est aussi la volonté du fils, et ce
que l'intellect du pere impose, l'intellect du fils I'im-

pose aussi.
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Le Rabbi reprend les deux relations déja rencontrées : le « fils », & propos de la re'outa deliba, et le « serviteur », a

propos de la kabalat ol. Il les rattache  la avoda [service de D.ieu]. La relation du fils s'exprime dans I'étude de la

Torah, celle du serviteur dans les mitsvot. Voici ce qui les distingue. Le serviteur, distinct de son maitre, est batel

[annulé] devant lui. Le fils, lui, est un prolongement de son pere. Aussi, explique I'Admour Rachab, il partage la

volonté de son pere, et son esprit aboutit aux mémes conclusions.

Ces aspects (fils et serviteur), présents en chaque
Juif, se révelent par I'étude de la Torah et l'accom-
plissement des mitsvot. Accomplir les mitsvot, c'est
exécuter l'injonction de Hachem sur le mode de la
kabalat ol : c'est 1a que se révele le serviteur qui est en
lui. L'étude de la Torah, elle, doit se faire précisé-
ment dans la compréhension et la saisie, de sorte que
l'intellect de 'homme qui étudie la Torah soit en ac-
cord avec la sagesse de HaKadoch Barou'’h Hou :

c'est la que se révele le fils qui est en lui.
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Dans les mitsvot, la compréhension n'a aucune part : le Juif fait la volonté de son Maitre dans la kabalat ol. C'est

le serviteur en lui qui se révele. Dans I'étude, il doit comprendre, et sa compréhension reflete la sagesse de son «

Pere » : c'est le fils qui se révele.

On peut ajouter que la décision halakhique [psak
din] de I'homme qui étudie la Torah doit étre
conforme a sa compréhension humaine, car la Torah
« n'est pas dans le ciel ». Cela aussi procede de I'as-
pect de fils qui est en Israél. Comme l'ont dit nos
« HaKadoch Barou'h

Hou sourit et dit : Mes enfants M'ont vaincu, Mes

Sages, de mémoire bénie :

enfants M'ont vaincu. » La raison pour laquelle « ils

M'ont vaincu » est qu'ils sont « Mes enfants ».
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On comprend mieux pourquoi le rav doit trancher selon sa compréhension. Quand il étudie, son esprit est uni a

la sagesse de Hachem, et sa décision doit refléter cette union. Le récit de la voix céleste [bat kol] s'éclaire de méme.

Hachem disait en somme : « Ils M'ont vaincu parce qu'ils sont Mes enfants. »
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En effet, la racine du fils se trouve dans I'essence du
pere, au-dela de ses facultés révélées. Il en va de
méme pour Israél, les enfants de HaKadoch Barou'h
Hou : leur racine est dans Son essence, béni soit-Il,
au-dela de la maniére dont Il S'est contracté sous le
titre de « HaKadoch Barou’h Hou ». C'est pour-
quoi ils connaissent et saisissent la vérité de la Torah
telle qu'elle est enracinée dans l'essence, au-dela du
degré de la Torah telle qu'elle s'est épanchée dans la

connaissance de HaKadoch Barou'h Hou.
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La source du fils est dans I'essence de son pere, plus profonde que toutes ses facultés révélées. De méme, la racine

de I'ame, « enfant » de Hachem, est dans Son essence, au-dessus de toute révélation. Or « HaKadoch Barou'h

Hou » désigne un niveau précis de révélation, en général les attributs affectifs [midot] d'Atsilout [monde de

'Emanation]. Le rav peut donc saisir I'intention véritable de la Torah telle qu'elle est dans I'essence. C'est ainsi

qu'il « vainc », dans une question de Torah, le niveau appelé « HaKadoch Barou'h Hou ».

Or, en plus des deux aspects de fils et de serviteur, le
service de 'homme comporte encore un autre aspect
: I'accomplissement des mitsvot. Comme on I'a expli-
qué plus haut (§ 4), I'accomplissement des mitsvot
comporte deux aspects : le bitoul de la kabalat ol pré-
sent dans l'accomplissement de la mitsva, et I'accom-

plissement de la mitsva lui-méme.
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Le Rabbi revient au théme du maamar. Le fils et le serviteur sont deux maniéres de se rapporter a Hachem. S'y

ajoute une troisi¢éme dimension : ce que le Juif fait pour Lui, I'accomplissement des mitsvot. Celui-ci comporte,

on I'a vu, deux aspects : la kabalat ol du serviteur qui I'accompagne, et 'acte concret lui-méme.

L'essentiel de I'épanchement de l'essence [Atsmout]
se fait par I'accomplissement de la mitsva elle-méme,
qui est la volonté de I'essence. Toutefois, pour que
I'épanchement de l'essence dans l'accomplissement
de la mitsva soit manifeste, celle-ci doit étre accom-
plie par kabalat ol [acceptation du joug] : c'est le ser-
viteur. Et ce mode d'accomplissement atteint sa plé-
nitude (accomplir les mitsvot sans rien rechercher,

uniquement pour accomplir Sa volonté, béni soit-Il,
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par kabalat ol) lorsqu'un éveil de I'amour essentiel (le

désir du coeur [re'outa deliba]) le précede : c'est le

fils.

On peut proposer que ces trois choses soient les
trois que désigne l'expression « sagesse, téchouva et
maassim tovim ». La sagesse (la Torah) releve du fils
(voir plus haut, § S). La téchouva consiste pour
I'homme 2 s'extraire de son existence propre et a s'an-
nuler (voir plus haut, § 2) : elle est donc de I'ordre de
kabalat o, le serviteur. Quant aux maassim tovim, ce

sont les mitsvot elles-mémes, la volonté de I'essence.
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Le Rabbi relie ces trois notions aux trois termes de la Guemara citée au début. La sagesse, c'est la Torah, la

relation du fils. La téchouva fait « sortir » de son état pour se consacrer 2 Hachem : elle s"apparente 4 la kabalat ol

du serviteur. Les bonnes actions [maassim tovim] sont les mitsvot elles-mémes, la volonté de I'essence.

On peut rattacher cela a I'explication bien connue
de I'expression « téchouva et maassim tovim » : par
la téchouva, les actes (l'accomplissement des mitsvor)
deviennent bons et lumineux [maassim tovim ou-
meirim]. L'épanchement de I'essence se trouve en ef-
fet (principalement) dans I'accomplissement des
mitsvot (les actions), et non dans 'annulation de soi
[bitoul] de la téchouva (ni dans celui de kabalat ol).
Mais pour que les actions soient bonnes et lumi-
neuses, autrement dit pour que l'épanchement de
I'essence qui s'y trouve soit manifeste, il faut le bitoul

de la téchouva et de kabalat ol.
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L'Admour Hazakene lit I'expression ainsi : par la téchouva, « les actions deviennent bonnes et lumineuses ». On

I'a vu, l'essence est attirée surtout par l'acte de la mitsva. Mais elle ne se révele, elle n'« illumine », que si I'acte

s'accomplit avec le bitoul de la téchouva et de la kabalat ol.

Or, I'étude de la Torah [esek haTorah] a beau consis-
ter a mettre l'existence de I'homme (sa compréhen-
sion et sa saisie) en accord avec la Torah, I'étude de la
Torah doit pourtant comporter, elle aussi, le bitoul
du serviteur : le joug de la Torah. C'est ce que nos

Sages, de mémoire bénie, ont dit : « On ne peut
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comparer celui qui révise son chapitre cent fois a ce-
lui qui le révise cent et une fois. » Cette fois supplé-
mentaire change en effet sa nature et son habitude :
dans la Torah aussi, le bitoul du serviteur est

nécessaire.
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On pourrait croire que I'étude met I'accent sur la metsiout, la compréhension propre du « fils », et que le bitoul

releve seulement de la téchouva et des bonnes actions. Il n'en est rien. L'étude fait intervenir la compréhension,

mais elle doit s"aborder avec le bitoul du serviteur qui accepte le « joug de la Torah ». Les Sages le disent : on ne

compare pas celui qui révise cent fois a celui qui révise cent une fois. Le Tanya explique qu'a I'époque, l'usage était

de réviser cent fois. La cent unieme fois forgait donc a dépasser sa nature et son habitude. Cet effort qui va au-dela

de son propre désir, c'est le bitoul du serviteur.

Le point central de I'explication est le suivant. Que
le fils et le serviteur soient deux choses distinctes, cela
vaut pour I'dme telle qu'elle descend par épanche-
ment. Mais a la racine de I'dme, 12 ou elle est enraci-
née dans l'essence méme, ses deux aspects ne font
qu'un. Il en va de méme pour la Torah et les mitsvot
: telles qu'elles sont dans I'essence, toutes deux ne

' A
sont qu'une seule et méme chose.
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Pourquoi I'étude a-t-elle besoin des deux ? Le fils et le serviteur ne sont distincts que dans 1'dme telle qu'elle

s'exprime. Chacun de ses actes montre soit qu'elle est « une partie » de Hachem, soit qu'elle n'est rien devant

Lui. Dans sa source, dans l'essence, elle est les deux a la fois : une avec Hachem et enti¢rement effacée devant Lui.

De méme, dans la création, la Torah (le fils) et les mitsvot (le serviteur) sont deux voies distinctes ; dans l'essence,

elles ne font qu'un.

C'est pourquoi I'étude de la Torah doit, elle aussi,
comporter le bitoul du serviteur. Sil'on étudie la To-
rah au seul niveau du fils, I'attachement d'Israél a la
Torah [Oraita] se situe au degré de la Torah telle
qu'elle descend par épanchement [ou la Torah et les
mitsvot sont devenues deux choses]. Pour que I'atta-
chement porte sur I'essence de la Torah, telle qu'elle
est enracinée dans l'essence [ou la Torah et les mits-
vot ne font qu'un], il faut que les deux aspects res-

sortent dans son étude de la Torah.
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Celui qui étudie seulement en « fils » ne se relie donc qu'a la Torah telle qu'elle s'exprime dans la création,
séparée des mitsvot. Pour se relier 4 I'essence, ot Torah et mitsvort, fils et serviteur ne font qu'un, il doit intégrer

son étude le bitoul du serviteur.

Car « la Torah n'est pas dans les cieux » : elle a été jmw'j:‘? gk N’?N Salinidalizpl ) ﬂﬂjﬂ’[
NPIT N7 D3 07 TPW D°2°7 *p0DT 127V
TR 13T MNCER - 21p N33 PIawn PR
miRoY 7R Py vy Dapn N T oy
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remise en son pouvoir. Ses décisions de halakha
suivent donc précisément sa propre compréhension,
et « |'on ne tient pas compte d'une voix céleste [bat
kol] ». C'est le propre du fils. En méme temps, il
prend sur lui le joug de la Torah : la Torah est son «
maitre », et il est batel [annulé] devant elle, comme

un serviteur sur qui pese le joug de son maitre.

Les deux dimensions se rejoignent ainsi dans I'étude. Pour la compréhension, « la Torah n'est pas dans le ciel » :
le rav tranche selon sa propre compréhension, et c'est le fils. Pour son rapport a la Torah, il en accepte le joug et en
fait son « maitre », et c'est le serviteur. Dans la suite du maamar, le Rabbi montrera comment cette idée répond 2

la question initiale du Rabbi précédent : comment la Guemara peut-elle dire que « essentiel de la Torah, c’est la

téchouva et les bonnes actions » ?

Et c'est la le sens de « le but de la sagesse, c'est la té-
chouva et les maassim tovim » : I'essentiel de la To-
rah est qu'elle soit accompagnée de téchouva et de
maassim tovim. La Torah conduit a la téchouva et
aux maassim tovim, mais il y a plus : la téchouva et
les maassim tovim doivent I'accompagner, elle, la To-
rah elle-méme. Dans I'étude de la Torah doit donc se
trouver aussi I'annulation de soi [bitoul] de la té-

chouva et des maassim tovim.
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Voici la réponse a la question du Rabbi précédent. L'étude doit certes conduire, ensuite, 4 la téchouva et aux

bonnes actions. Mais selon Rachi, I'essentiel de I'étude elle-méme est qu'elle s'en accompagne. Il ne s'agit

évidemment pas de faire téchouva ou d'accomplir des mitsvot pendant I'étude. L'étude intellectuelle doit

s'accompagner du bitoul propre 4 la téchouva et aux bonnes actions : il faut accepter le joug de la Torah.

[On peut proposer l'explication suivante. S'il est dit
que la téchouva et les maassim tovim doivent I'ac-
compagner, c'est que le bitoul de la téchouva

(I'homme sort de sa propre existence, « je me dé-
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tournerai d'ici ») procede de ce qu'il ressent. C'est  39jyn I?WU:!UJ mp} '[3’7] ,]bw WAoo 73N
pourquoi, dans ce bitoul méme, son existence . . wa .m?.‘{’KD'I. tm?'r:)
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propre reste mélée (de fagon subitile).

Le Rabbi ouvre une parenthese : pourquoi la Guemara nomme-t-elle a la fois la téchouva et les bonnes actions,
comme si le bitoul de la téchouva ne suffisait pas ? Dans la téchouva, la personne abandonne ses voies pour
revenir vers Hachem, mais c'est encore elle qui veut revenir. Une part subtile de sa metsiout s’y méle, et ce bitoul

ne suffit pas, 4 lui seul, 4 relier a I'Essence.

Le bitoul véritable est celui des maassim tovim : si o°ynT bq@vaﬂ NI 51(573;[ ablalalsl
I'on accomPlit les n.nitsvot dans un esprit de kabalat .ﬂ’_?ﬂ]? 772 NXIT DR orRY AT 073N
ol [acceptation du joug], ce n'est pas en vertu de sa o T ; T .

propre volonté, mais en vertu du joug de la royauté 77137 TN N?N 177W NX77 TEN N? NI 77137
céleste [malkhout chamayim] qui lui est imposé¢ (7 7°yD i 9"12) 172y PVINT DAY N1

(comme expliqué plus haut, 4 la fin du paragraphe
4).

Le bitoul ultime est celui des bonnes actions, les mitsvot accomplies avec kabalat ol. La volonté propre n'y a
aucune part : on se soumet a la volonté de Hachem. C'est la suite du chapitre quatre, ot les « bonnes actions »

désignaient le bitoul qui accompagne les mitsvot.

C'est d'autant plus vrai selon I'explication donnée nIMATY (0 77YY) 5oy WJNQU‘? vID2
plus haut (paragraphe 6), d'apres laquelle les maas- (@yn) nxnT>  NT Do Dwyna
sim tovim désignent les mitsvot (les actes) elles- S T ' ' T
mémes. Selon cette explication, le bitoul des maas- D’W}?DT 77“9’3{( i1 N2 ’Db_f ,OR%Y
sim tovim consiste en ce que 'homme ne ressent ’7(3; qug;’ 1 03 kol W.}']J ]’NW N7 07210
méme plus qu'il est batel [annulé] devant le maitre : .ﬁ"?yn ¥ DY NP AN A ,HTNI-I’?
seule la Volonté supréme est ressentie. Et le but de la T T T ) T
sagesse est que la téchouva et les maassim tovim l'ac- '_I;HW'D My NH’W N A7 ﬂ”73m
compagnent : que dans son étude de la Torah se  '»p7» 1‘7([; ,-mjnn 1]73’73;2; ,0°2in D°ym
trouvent le bitoul de la téchouva et aussi le bitoul des (07310 DrynT byt"2m O TUWNT D179

maassim tovim].

Au chapitre six, les « bonnes actions » désignaient les mitsvot elles-mémes. Dans cette lecture, méme le bitoul
qui accompagne les mitsvot ne suffit pas. Se sentir batel devant un maitre implique encore une part trés subtile de
soi. Le bitoul présent dans I'acte lui-méme, lui, ne regarde que la volonté du Maitre. L'étude atteint donc son
degré ultime quand elle porte le bitoul de la téchouva et, plus haut encore, celui des bonnes actions. Ici se ferme la

parenthese.

hassiduite.com 19



HASSIDUIT E - MAAMAR Margela BePumeb DeRava - 2"wn- N277 712192 N5

Et cela est I'essentiel de la Torah : par ce moyen, on  @o03in ">y *3 ,717iR DW 7Y N7 M 1233
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saisit I'essentiel et la racine de la Torah, telle qu'elle

est enracinée dans 'essence [Atsmout].

Le Rabbi revient a la phrase enti¢re de la Guemara. « Ikara chel Torah », rendu jusqu'ici par « I'essentiel de la
Torah », se traduirait mieux par « la source ultime de la Torah », telle qu'elle est dans I'essence de Hachem. La

Guemara se lit alors, avec Rachi : pour atteindre la source ultime de la Torah, il faut 'aborder avec le bitoul ultime

de la téchouva et des bonnes actions.

On peut ajouter la raison pour laquelle cette parole
(« le but de la sagesse, c'est la téchouva et les bonnes
actions ») était habituelle dans la bouche de Rava
précisément. L'étude de la Torah connait, de ma-
ni¢re générale, deux voies : la maniére d'étudier
d'Abayé et celle de Rava [c'est pourquoi les débats
[havayot] d'Abayé et de Rava englobent tous les su-

jets de la Torah orale].
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Pourquoi Rava répétait-il précisément cet enseignement ? Il existe, de maniere générale, deux approches de

I'étude : celle d'Abayé et celle de Rava. Leurs discussions englobent toutes les notions de la Torah orale.

La différence entre ces deux voies est celle que rap-
porte la Guemara : « Plutét que de ronger des os
chez Abayé, venez manger de la viande grasse chez
Rava. » L'étude de la Torah de Rava était de 1'ordre
de la « viande grasse » (des halakhot lumineuses et
amples), et une étude de cette sorte met en relief
I'existence de 'homme qui étudie. De plus, il avait
pour habitude, avant de commencer son enseigne-
ment aux Sages, de dire une parole plaisante. C'est
pourquoi cette parole était habituelle dans sa bouche
: « le but de la sagesse, c'est la téchouva et les maas-
sim tovim ». Dans 1'étude de la Torah doit se trouver
aussi le bitoul de la téchouva et celui des maassim

tovim.
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La Guemara les compare. Au lieu de « ronger des os » chez Abayé¢, une étude qui ne rassasie pas, venez manger la

« viande grasse » chez Rava : des explications abondantes, que Rachi qualifie de « dorées et amples ». Une telle

étude met en avant la compréhension de I'éleve, sa metsiout. Rava ouvrait en outre son cours par une plaisanterie,

pour détendre 'atmosphere avant I'étude. Son approche insistait plus qu'aucune autre sur la metsiout de celui

qui étudie. C'est pourquoi il lui fallait rappeler que le bitoul de la téchouva et des bonnes actions est nécessaire

pour atteindre, par I'étude, I'Essence de Hachem.

Or, il est connu que tout ce que contiennent les dis-
cours des Rebbeim précédents, y compris le moment
ou ils furent prononcés, est d'une précision absolue.
On peut donc dire que si Sa Sainteté mon beau-pere
I'’Admour a prononcé ce discours le chabbat de la pa-
racha Vayichla'h, le chabbat qui précede Youd-Tet
Kislev, c'est notamment parce que le sujet exposé
plus haut est évoqué en allusion dans le passouk « Il
a délivré mon 4me en paix, etc. », lié 2 Youd-Tet Kis-
lev, et dans le passouk « Je suis trop petit pour toutes
les bontés et pour toute la vérité, etc. », qui figure
dans la paracha Vayichla'h et se rattache lui aussi a la

guéoula de Youd-Tet Kislev.
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Le Rabbi relie enfin cette idée a la date du maamar du Rabbi précédent. Chez les Rebbeim, tout est voulu,

jusqu'au moment ol1 un enseignement est prononcé. Deux allusions expliquent le choix du Chabbat Vayichla'h

qui précede Youd-Tet Kislev. La premicére est dans le passouk « Il a délivré mon 4me dans la paix ». L'’Admour

Hazakene lisait ce passouk des Tehilim au moment ot il fut libéré de prison, a Youd-Tet Kislev. La seconde est

dans le passouk de la paracha : « Je suis devenu petit [moi, Yaakov] en raison de toutes les bontés et de toute la

vérité ». Ce passouk est au coeur de la lettre que I'Admour Hazakene écrivit aux 'hassidim aprés sa libération.

En voici l'explication. Les trois éléments de la pa-
role de nos Sages citée plus haut [sagesse, téchouva et
maassim tovim] correspondent aux trois piliers : la
Torah, le service [avoda] et les actes de bonté [guemi-
lout 'hassadim]. La sagesse correspond  la Torah. La
téchouva correspond au service, car la priere (le ser-
vice) est le bitoul méme : I'homme qui prie est
comme un serviteur devant son maitre. Les maassim
tovim correspondent a la guemilout 'hassadim, car la

guemilout 'hassadim englobe toutes les mitsvot.
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Pour établir ce lien, le Rabbi releve que les trois termes de la Guemara correspondent aux « trois piliers sur

lesquels le monde repose ». Ce sont la Torah, la avoda (la priere) et la guemilout 'hassadim (les actes de bonté). La

'Hokhma correspond a la Torah. La téchouva correspond a la priere, qui développe le bitoul : celui qui prie est «

comme un serviteur devant son maitre ». Les bonnes actions correspondent a la guemilout 'hassadim, qui

englobe toutes les mitsvot. Le Tanya explique en effet que toutes les mitsvot visent 2 affiner le monde matériel. Or

donner la tsédaka, c'est se défaire d'un argent gagné avec effort, dans lequel on a investi son énergie. Elle est donc

I'exemple par excellence de ce qu'une mitsva accomplit dans le monde matériel.

Or, nos Sages ont enseigné sur « Il a délivré mon
ame en paix, etc. » : « Quiconque s'occupe de Torah
et de guemilout 'hassadim, et prie avec la commu-
nauté, etc., c'est comme s'il M'avait délivré, Moi et
Mes enfants, d'entre les nations. » La délivrance s'ac-
complit donc par les trois éléments : la Torah, la gue-

milout 'hassadim et la pri¢re (en communauté).
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La Guemara rattache ces trois piliers au passouk « Il a délivré mon 4me dans la paix ». Celui qui s'adonne a la

Torah et a la guemilout 'hassadim, et qui prie avec le minyan, c'est comme s'il délivrait Hachem et Ses enfants, le

peuple juif, d'entre les nations. La délivrance passe donc par les trois piliers. Le passouk « Je suis devenu petit... »

offre un parall¢le semblable.

Il en va de méme du verset [passouk] : « Je suis trop
petit pour toutes les bontés et pour toute la vérité ».
Les « bontés » [‘hassadim], au pluriel, sont les deux
lignes de guemilout ‘hassadim [actes de bonté] et de
la téfila [priere]. Comme on le sait, la priere fait elle-
méme partie de guemilout ‘hassadim. [Le passouk
dit « les bontés » au pluriel parce que le ‘hessed de
guemilout ‘hassadim (les mitsvot) et le ‘hessed de la
priere sont deux ‘hassadim distincts. Cest d’autant
plus vrai que, comme on le sait, la priere se situe
dans la ligne de la rigueur [Guevoura] : elle est une
élévation d’en bas vers le haut. On en déduit que le
‘hessed de la priere nest pas de méme nature que ce-
lui de guemilout ‘hassadim.] Quant a la « vérité »,

c’est la Torah : « il nest de vérité que la Torah ».
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Le pluriel « bontés » vise 4 la fois la priere [téfila] et la guemilout 'hassadim. La pri¢re est elle aussi une bonté,

envers sa propre 4me. Rachi le montre en citant Michlé : « 'homme de bonté fait du bien 4 son 4me ». Le

passouk dit « bontés » parce que ces deux bontés ne sont pas de méme nature. D'autant que la priere se rattache

a la rigueur [Guevoura], qui monte « de bas en haut ». La bonté habituelle, elle, descend « de haut en bas ».

Quant a la « vérité », elle désigne la Torah, selon le Yerouchalmi. Le passouk fait donc allusion au theme du

maamar : |'étude de la Torah, elle aussi, doit s'aborder avec bitoul.

Et il dit : « Je suis trop petit pour toutes les bontés
et pour toute la vérité ». L'annulation de soi [bitoul]
(« je suis trop petit ») ne sexerce donc pas seule-
ment a I'égard de « toutes les bontés », cest-a-dire
des lignes de la priere et de guemilout ‘hassadim (la
téchouva et les bonnes actions). Il sexerce aussi a

Iégard de « toute la vérité », la Torah ('Hokhma).
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« Se faire petit », c'est le bitoul. Il ne concerne pas seulement la priére et la guemilout 'hassadim, qui répondent a

la téchouva et aux mitsvot de la Guemara : il concerne aussi I'étude de la Torah, la « vérité ». On trouve une autre

allusion dans ce que dit la Guemara sur « Il a délivré mon 4me dans la paix ».

Il en va de méme de l'enseignement de nos Sages, de
mémoire bénie, sur le passouk « Il a racheté en paix
mon ime ». Les Sages disent précisément « qui-
conque s'occupe de la Torah » (et non « quiconque
étudie la Torah »). En effet, « soccuper de la Torah
» signifie (comme l'explique Sa Sainteté mon beau-
pere PAdmour) quen plus détudier pour lui-méme,
il sefforce par tous les moyens d'amener le public a
étudier la Torah. Or, ne pas se contenter d¥étudier
soi-méme mais sefforcer damener le public a I¢tude
de la Torah, surtout quand on y consacre une part de
son temps quon aurait pu employer a sa propre
étude, cela vient du bitoul que I'on éprouve envers la

Torah.
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La Guemara dit « quiconque s'occupe de Torah », et non « quiconque étudie ». Celui qui étudie le fait pour lui-

méme. Celui qui « s'occupe » de Torah s'efforce aussi que la collectivité étudie. Il prend pour cela sur le temps

qu'il aurait consacré 4 sa propre étude, et cette attitude vient de son bitoul envers la Torah. Le passouk oftre

encore un autre lien avec le théme du maamar.
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10) Or, il a été expliqué plus haut (section 7) que
'union des deux aspects, le fils et le serviteur, s'opere
par la révélation de l'essence de ime telle qu’elle est
enracinée en Hachem Lui-méme [haAtsmout]. Car
dans 'essence de Iime, les deux aspects du fils et du

serviteur ne font qu’un.

I MANTY (1 7°Y9) Y7 WINI MM O
TRYI OYY 123 7Y NI TP 13T DRI
"I TN DYYIT ,MNIYI NWIWRY 113

71 K919 07 T2y 127 DAY

Le lien de I'dme avec Hachem s'exprime de deux manieres : comme fils (la Torah) et comme serviteur (le bitoul).

Le Juif unit les deux en révélant I'essence de son 4me, o1 elles ne font qu'un. Cela éclaire 'ordre de la Guemara : «

quiconque s'occupe de Torah et de guemilout 'hassadim, et prie avec un minyan ».

Cela permet d’expliquer l'ordre de I'enseignement
de nos Sages cité plus haut (« quiconque s'occupe de
la Torah et de guemilout ‘hassadim, et prie avec la
communauté »), qui place la Torah avant guemilout
‘hassadim et la téfila. Pourtant, dans lordre du ser-
vice de ’homme en général, '¢étude de la Torah vient
(principalement) apres la priere [la priere elle-méme
venant apres guemilout ‘hassadim, qui la précede, se-
lon l'enseignement de nos Sages : « il donne une pé-

routa au pauvre, puis il prie »],
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Dans la journée, I'ordre est inverse. D'abord la guemilout 'hassadim : Rabbi Elazar donnait une pi¢ce a un pauvre

avant de prier. Puis la pri¢re, puis I'étude. La Guemara nomme pourtant la Torah en premier. Pour expliquer ce

changement d'ordre, le Rabbi précise d'abord le sens véritable de « Il a délivré mon 4me dans la paix ».

car le sens véritable de « Il a racheté en paix mon
ame » se réalise par la révélation de la Yé’hida. Il en
va de méme pour « Il M’a racheté, Moi et Mes en-
fants, d’entre les nations » : si cela doit se produire
précisément a la venue du Machia’h, cest parce que
le Machia’h est la Y¢’hida de 'ensemble de I'ordre na-

turel de la création [héb. hichtalchelout].
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D'ordinaire, délivrer un captif suppose de combattre I'ennemi. « Délivrer dans la paix », c'est que I'ennemi cesse

d'exister, si bien qu'aucun combat n'est plus nécessaire. Sur le plan spirituel, c'est la révélation de la Yé'hida :

quand elle se révele, plus rien ne s'oppose a I'dme divine. D'ot1 le lien avec la délivrance de Hachem et de Ses

enfants d'entre les nations. Machia'h, qui délivrera la Présence de Hachem et le peuple juif de la galout parmi les

nations, est la Yé'hida de toute la création .

hassiduite.com

24



HASSIDUITE - MAAMAR

Margela BePumeb DeRava - 2"wn- X277 12192 X 51

On peut proposer que le mot « Yé’hida » désigne
ici (non seulement le degré particulier de la Yé¢’hida,

mais aussi) lessence de 'Ame.
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La Yé'hida est le plus élevé des cinq niveaux de I'dme : Néfech, Roua'h, Nechama, 'Haya et Yé¢'hida. Ici, le mot

désigne en outre 'essence de 'dme.

C’est pourquoi la Torah est placée avant guemilout
‘hassadim et la pri¢re : I'essence de I'Ame se révele
chez « celui qui soccupe de la Torah » [car si la To-
rah (le fils) s'accomplit sur le mode du « s'occuper »
(le serviteur), cela vient de l'essence de 'Ame]. Voila
pourquoi cest la la préparation principale a la venue
du Machia’h, la Y¢’hida de I'ensemble de 'ordre na-

turel de la création.
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D'ou la réponse : la Guemara place la Torah en téte des trois choses qui délivrent Hachem et Ses enfants de la

galout. En effet, en s'occupant de Torah, union du fils et du serviteur, le Juif révele 'essence de son 4me, sa

Yé'hida. C'est la préparation principale 4 la venue de Machia'h, la Yé¢'hida de toute la création.

Ajoutons que la révélation de la Yé’hida de len-
semble de l'ordre naturel de la création, qui aura lieu
dans le futur, apportera une élévation supplémen-
taire 4 chacun des trois aspects ('Hokhma, la téchou-
va et les bonnes actions), jusqu’a une élévation sans

commune mesure.
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Le Rabbi ajoute que la venue de Machia'h, avec la révélation de la Yé'hida de toute la création, €lévera chacun des

trois domaines 4 un niveau incomparablement plus haut.

En effet, pour la Torah (la sagesse), nos Sages, de
mémoire bénie, ont dit que la Torah daujourd’hui
n’est que vanité au regard de la Torah du Machia’h.
Pour la téchouva, on sait que « le Machia’h vient
amener les tsadikim A la téchouva », et la téchouva

des tsadikim est plus élevée que la téchouva au sens
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simple. Pour les bonnes actions enfin, on sait qua la
venue du Machia’h les mitsvot seront accomplies

dans une perfection absolue.
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Chacune de ces élévations a sa source. Pour la Torah, c'est le Midrach. Pour la téchouva, c'est le Zohar : la

téchouva des tsadikim y est incomparablement plus élevée que la téchouva ordinaire. Pour les mitsvot, c'est le

Torah Or de I'Admour Hazakeéne.

On peut ajouter que la perfection des actions «
bonnes et lumineuses » qui se réalisera alors im-
plique aussi que toutes les réalités du monde d’Assia
[Action] deviendront lumineuses, au point que « la
nuit brillera comme le jour ». Cela se fera dans la
guéoula véritable et complete, par notre juste Ma-

chia’h, de sorte qu’« aussitot ils sont délivrés ».
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Les mitsvot deviendront alors « lumineuses », au sens expliqué plus haut. Tout le monde physique brillera de la
révélation de la Divinité, au point que « la nuit brillera comme le jour ». Ce sera lors de la guéoula véritable et

complete, par Machia'h tsidkénou. Comme I'écrit le Rambam : « ils sont aussitot délivrés ». Le maamar a été

publi¢ dans le kountrass Youd Kislev 5751.

Comme nos Sages, de mémoire bénie, I'ont dit sur
le passouk (Michlé 11, 17) « L'homme de bonté
[Hessed] fait du bien a son 4me » - voir le commen-
taire de Rachi, s.v. « H.G. » - Chabbat 127, début de
la page b. Likoutei Torah, Vayikra Sa. Or HaTorah,
Michpatim, p. 1156. Et en de nombreux endroits.

Les trois choses sur lesquelles le monde repose cor-
respondent aux trois lignes 'Hessed, Guevoura et Ti-
feret : Or HaTorah (Yahel Or) sur Tehilim, sur le pas-
souk, 62 (p. 204). Maamar commengant par « Pada
beChalom » 5678 [5707], chapitre 1 et suivants (Se-
fer HaMaamarim 5678, p. 93 et suivantes ; 5707, p.

202 et suivantes). Et en de nombreux endroits.

Yerouchalmi, Roch Hachana, chapitre 3, halakha 8.

Et ailleurs.
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Maamar commengant par « Hasket ouchma Isra¢l
» 5693, § 2 et suivants (Sefer HaMaamarim Koun-
trassim, vol. 1, 259a). Voir aussi la fin du maamar
commengant par « Rabbi Yehochoua ben Lévi a dit
. cette chose est écrite, etc. » et la fin du maamar
commengant par « Rabbi Yehochoua ben Lévi a dit
: chaque jour, etc. », de 5688 (Sefer HaMaamarim
5688, p. 112 ; ibid., p. 127).

Voir la fin du traité Berakhot. Tour et Choul'han
Aroukh (ainsi que celui de 'Admour Hazakene),
Ora’h 'Haim, début du chapitre 155. Likoutei To-
rah, Berakha 96b. Et ailleurs. Voir aussi plus loin, p.

152 et suivantes.

Bava Batra 10a. Rambam, Lois des dons aux
pauvres, chapitre 10, halakha 15. Tour et Choul'han
Aroukh (ainsi que celui de 'Admour Hazakene),
Ora'h 'Haim, fin du chapitre 92. Tour et Choul'han
Aroukh, Yoré Dé'a, chapitre 249, § 14.

Maamar commengant par « Pada beChalom »,
dans Chaaré Téchouva, vol. 1 (Chaar HaTefila), fin
du chapitre 6 (52c¢) et suivants. Voir longuement le
maamar du méme titre de 5739, § 4 et suivants (plus

haut, p. 41 et suivantes).
Kohélet Rabba 11, 8. Voir aussi ibid. 2, 1.

Cité dans Likoutei Torah, Discours pour Chemini
Atséret 92b ; Chir HaChirim 50, fin de la page b. Et
dans les références indiquées dans Maamarei Ad-
mour HaEmtsai, Devarim, vol. 3, p. 1129. Voir Zo-
har III, 153b.

Voir les références indiquées dans le maamar com-
mengant par « Vayihyou 'hayé Sarah » 5751, note 49
(plus haut, vol. 1, p. 299).

18 Kislev 5740 [1979], Chabbat de la paracha
Vayichla'h
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Avec l'aide de D.ieu Pour ['élévation de I'dme de le
Rav 'hassid, le Rav integre, homme craignant D.ieu,
I'homme éminent et honoré, dévoué aux besoins de
la communauté, Rabbi Daniel Yits'hak, que la paix
soit sur lui, fils de Rabbi Ephraim (qu'il soit distin-
gué pour une vie bonne et longue), qu'il vive de
longs et bons jours, amen, Moskowitz, chalia'’h de Sa
Sainteté 1'Admour, que son mérite nous protege,
pour I'Etat de I'Tllinois, décédé le 2 Adar I 5774
[2014]. Que son 4me soit liée au faisceau de la vie. «
Et moi, Daniel, je fus accablé ... puis je me levai et ac-

complis I'ouvrage du roi »
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Rava enseigne que le but de la sagesse, c'est la téchouva et les bonnes actions [maassim tovim]. Dans I'étude de la
Torah, I'homme comprend par son propre intellect : c'est le fils. La téchouva et les mitsvot demandent I'annulation
de soi [bitoul] : c'est le serviteur. L'Essence se saisit parce qu'Elle le veut, par la Torah et les mitsvot. Son
dévoilement dans les mitsvot demande la kabalat ol [acceptation du joug], portée a sa plénitude par I'amour

essentiel. A la racine de 'dme, fils et serviteur ne font qu'un. L'étude elle-méme doit donc porter ce bitoul.

Dans le service d'Hachem

Etudier en cherchant vraiment & comprendre, et en méme temps porter le joug de la Torah, comme celui qui révise
son chapitre une cent unieme fois. Accomplir les mitsvot sans rien rechercher, pas méme une révélation, seulement
pour faire la volonté de Hachem. Prier comme un serviteur devant son maitre. Laisser 'amour du coeur précéder

1 1 A
l'acte, sans s'y arréter.

Avec soi-méme
Méme la volonté la plus pure de servir Hachem reste ma volonté, une existence. Se sentir celui qui accomplit la
mitsva voile ce qu'elle contient. Le travail consiste donc 4 agir sans se mettre en avant, a la maniere d'un serviteur.

La fois de plus, celle qui cotite, change la nature et I'habitude. Le fils et le serviteur vivent ensemble en chacun.

Avec les autres

« S'occuper de la Torah », c'est aussi amener le public 4 I'étude, méme en y consacrant un temps pris sur sa propre
étude. Ce dévouement vient du bitoul envers la Torah. Le maamar y ajoute les actes de bonté [guemilout
'hassadim], la pri¢re en communauté et la pérouta donnée au pauvre avant de prier. Pour la famille, il ne propose

rien de plus que I'image du fils et du pere.
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