HASSIDUITE

MAAMARIM DU RABBI 5741

MAAMAR | 97N

aiHiy

N

« Et toi, tu ordonneras »

Chabbat Tetsavé, 10 Adar I 5741 [1981]

Hébreu Frangais Explications

texte intégral, vocalisé traduction littérale en regard encadrés explicatifs et synthese

HASSIDUITE.COM



HASSIDUITE - MAAMAR Véata Tetsavé 5741 - N'0N - 7% 7N

Hassiduité — traduction et vocalisation assistées par intelligence artificielle, relues par une seconde intelligence artificielle. Texte hébreu : Séfer
HaMaamarim Meloukat, éditions Kebot. Le Rabbi a dit ce maamar : 1DP D119 DIVP — N'AYN'TI NYNXI-ITTX T, MmN a’'v
27wn'n. Traduction frangaise littérale en regard.

NOTE DU TRADUCTEUR

Cette édition d'aide a la compréhension du maamar Véata Tetsavé a été réalisée en plusieurs étapes. Le Rabbi a
prononcé ce maamar le Chabbat Tetsavé, 10 Adar I 5741 [1981] ; il I'a relu, corrigé, et I'a distribué lui-méme de la

main 4 la main pour Pourim Katan 5752 [1992] :

* Le texte original : le texte hébreu vocalisé de I'édition Kehot, avec les notes du Rabbi, récupéré sur chabad.org et

découpé selon ses douze sections.

* La traduction : une traduction frangaise littérale, paragraphe par paragraphe, établie d'apres la traduction
frangaise commentée de fr.chabad.org, ajustée a I'hébreu et au lexique de Hassiduité, puis contrélée par une

intelligence artificielle contre I'hébreu.

* Les explications : les trois parties du cours que le Rav Yehoshua B. Gordon a donné sur ce maamar ont été

transcrites ; s'y ajoutent I'explication anglaise de Simply Chassidus et la traduction anglaise commentée de Kehot.

* Le commentaire : chaque section s'ouvre sur un court encadré qui situe le raisonnement du Rabbi ; sous chaque
paragraphe, un cadre gris, marqué d'un liséré gris foncé, raconte en un récit suivi ces explications et ce que les notes

du Rabbi expliquent. Chaque encadré a été vérifié contre ses sources et contre le texte.

Rav Yehoshua B. Gordon : Directeur du Beth 'Habad de la Vallée, 4 Tarzana (Californie), jusqu'a son déces
en 5776 [2016].

* Le texte hébreu du maamar (chabad.org)
* La traduction francaise commentée (fr.chabad.org)

* Le cours du Rav Yehoshua B. Gordon (chabad.org)

CHAPITRE 1 N

Le Rabbi a prononcé ce maamar le Chabbat Tetsave, 10 Adar I 5741 [1981]. C'est le dernier qu il ait lui-méme
fait imprimer, puis distribué de sa main a chaque homme, femme et enfant pour Purim Katan 5752 [1992],

pen avant sa maladie. Beancoup y lisent ses divectives pour la génération qui suit. Il reprend un maamar du
Rabbi précédent, « VeKibel HaYehoudim >, dit a Moscou a Purim Katan 5687 [1927], en pleine persécution
communiste, alors qu 'on l'avait prévenu que des espions seraient dans la salle ; guatre mois plus tard, il étast
arréte. Ce premier chapitre ne répond encore a rien : il pose le verset d'ouverture de la paracha Tetsavé et les

questions qu'on y releéve, et ces questions servivont de fil a tout le maamar.

hassiduite.com 2


https://www.chabad.org/therebbe/article_cdo/aid/3798078/jewish/VeAtah-Tetzaveh-5741.htm
https://fr.chabad.org/library/article_cdo/aid/4788294/jewish/Maamar-Vata-Tetsav.htm
https://www.chabad.org/multimedia/video_cdo/aid/2475233/jewish/Maamar-Veatah-Tetzaveh.htm

HASSIDUITE - MAAMAR

Veata letsavé 5741 - N"9wn - XA 717N]

« Et tu ordonneras aux Enfants d'Isra¢l qu'ils
prennent pour toi de I'huile d'olive limpide, concas-
sée pour le luminaire, pour y élever une lumicere per-
pétuelle. » On connait les questions de précision
soulevées 4 propos de ce verset : pour toutes les in-
jonctions de la Torah, il est dit « Ordonne aux En-
fants d'Israél » ou une formule semblable, alors
qu'ici il est dit « Et tu ordonneras aux Enfants d'Is-
raél ». Il faut ajouter que cette précision, « Et tu or-
donneras », ne porte pas uniquement sur la formu-
lation, mais aussi sur le contenu, car les termes « Et
tu ordonneras » signifient que c'est Moché qui or-
donne. Or cela nécessite d'étre éclairci, car Moché est
I'émissaire chargé de transmettre a Israél I'injonction
de HaKadoch Barou’h Hou. Pourquoi est-il donc

dit « Et tu ordonneras » ?

Y PR MR P °12 DX MEn RN
SRR 3 neyd? TiNp? nnp N
MRy 0NRT 2227 M2 0TI 0T
IND1 T2 REPD] PN 732 NN K]
MO, "PRTW? *12 X MEA NN K]
Pl ND NI "myn nN" :m;tg-;' AR PrTo0T
"MEN IANY IWPT OR02 03 RPN 173
ML PAT? TR MR KT AYRY ynun
MY NN PNIP? onh mbwn NI Awn

STXA RN R RD1 LRI 102 YR

Le Rabbi part d'une particularité du verset. D'habitude, quand D.ieu donne une mitsva, la Torah dit « Ordonne

[tsav] aux Enfants d'Israél » : Moché regoit I'ordre et le transmet. Ici, « Et toi, tu ordonneras [veata tetsavé] »

laisse entendre que I'ordre vient de Moché lui-méme, comme s'il avait un réle propre et n'était plus un simple

intermédiaire. La différence n'est donc pas seulement de style : elle touche au fond, puisque Moché n'est que

I'émissaire qui porte a Israél la parole de HaKadoch Barou'h Hou. Le « toi » frappe d'autant plus que Tetsavé est

la seule paracha, depuis la naissance de Moché, ot1 son nom n'apparait pas une seule fois. Le verset est traduit tel

que le maamar le lira : « pour le luminaire » [lamaor], et une lumi¢re « perpétuelle », qui brtle sans s'éteindre

selon le Ramban, alors que Rachi comprend « allumée a intervalles réguliers ».

Il faut également comprendre I'expression « ils
t'apporteront », indiquant que I'huile devait étre ap-
portée 3 Moché (« a toi »). Car a priori, sachant que
l'allumage des lumicres était effectué par Aharon,
pourquoi fallait-il apporter I'huile & Moché 2 Il est
également nécessaire de comprendre pourquoi il est
dit « de l'huile, etc., concassée pour le luminaire »,
alors qu'il efit a priori convenu de dire « de I'huile,
etc., pour éclairer ». Il faut également comprendre
pourquoi, dans le verset suivant, il est dit « du soir
jusqu'au matin », alors qu'ici il est dit « pour y éle-

ver une lumiére perpétuelle ».
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Trois autres questions suivent. D'abord, « ils t'apporteront » : le Ramban relevait déja que I'huile doit étre portée
a Moché. Or c'est Aharon, le grand prétre, qui allume la ménorah, et on s'attendrait a ce qu'on lui apporte I'huile.
Ensuite, le mot « luminaire » : maor désigne la source d'ot jaillit la lumiére, et non la lumiére [or] elle-méme.
Puisque I'huile sert a éclairer, il aurait été plus simple d'écrire « concassée pour éclairer » [lehair]. Enfin, le verset
suivant fixe I'allumage « du soir jusqu'au matin », alors qu'ici la lumiére est dite « perpétuelle » : comment une
lampe qui ne brtile que la nuit peut-elle étre constante ? Ces questions resteront ouvertes un moment. Le Rabbi

commence par les premieres, I'ordre que donne Moché et I'huile qu'on lui apporte, en s'appuyant sur le maamar

du Rabbi précédent.
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CHAPITRE 2

2

Le chapitre 1 a posé cing questions sur le verset « Et toi, tu ordonneras » : pourquoi Tetsavé plutdt que ['expression

habituelle tsav ; pourquoi le verset présente Moché comme celui qui ordonne, alors qu'il ne fait que transmettre

lordre de D.ieu ; pourquoi ['huile lui est apportee, alors que c'est Abaron qui allume la meénorab ; pourguoi «

pilée pour le luminaire [maor] » plutit que « pour éclaiver » ; et pourquoi « constamment », quand le verset

sutvant dit « du soir an matin ». Ce chapitre répond aux trois premicres questions en s appuyant sur un

maamar du Rabbi précédent. Le mot Tetsavé y signifie « relier » : Moché attache Israél a D.ieu, et ce lien ['éléve

a son tour. Les deux dernicres q%&fl‘lb}’l.f restent ouvertes et OCC%PW"O}’lt la suite du maamar.

Et explique Sa Sainteté mon beau-pere I'’Admour
(dans son célebre maamar commengant par les mots
Vékibel haYéhoudim, prononcé a Pourim Katan
5687 [1927]) que 'injonction (Tetsavé, « tu ordon-
neras ») est un tsavta, un lien et une union. Et c'est
le sens de « Et tu ordonneras aux Enfants d'Israél » :
Moché attache et relie les Enfants d'Israél a I'Or Ein
Sof [lumicere infinie]. Et par l'influence que Moché
exerce sur Israél (c'est-a-dire qu'il les relie 4 I'Or Ein
Sof), il s'opere en Moché lui-méme un avantage et
un accroissement. [Car Moché et Israél sont compa-
rables 4 la téte et au pied, ainsi qu'il est écrit : « Les
six cent mille pieds du peuple au sein duquel Je suis
», car tous les Enfants d'Israél sont les pieds de Mo-

ché, et Moché est leur téte.
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Pour répondre, le Rabbi sappuie sur le maamar Vékibel haYehoudim, prononcé par son beau-pere, le Rabbi

précédent, a Pourim Katan 5687 [1927]. Le mot Tetsavé est rapproché de tsavta, qui signifie en araméen « lien »

ou « union ». Dans I'explication développée ici, « Et toi, tu ordonneras aux Enfants d’Israél » ne signifie donc

pas seulement transmettre un ordre : Moché les attache et les relie 2 ’Or Ein Sof, la lumiere infinie de D.ieu. Clest

pourquoi le verset insiste sur « toi » : Moché y joue un réle actif, et n’est pas un simple messager. Une précision

est toutefois essentielle : dans son maamar de 1927, le Rabbi précédent souligne le lien que Moché renforce entre

les Juifs eux-mémes et 'unité qui en résulte ; il ne dit pas explicitement que Moché les relie 4 'Or Ein Sof. Le

présent maamar reviendra plus loin sur cette nuance. Reste a comprendre comment ce lien peut aussi élever

Moché. Le Rabbi l'explique par 'image de la téte et des pieds.

Et tout comme chez 'homme les pieds conduisent
la téte [a ot la téte ne peut se rendre par ses propres
moyens, il en est de méme s'agissant de Moché et

d'Israél : a travers Israél (les pieds de Moché), s'ajoute
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en Moché une élévation. C'est ce qui est écrit : « Les
six cent mille pieds du peuple au sein duquel Je suis
» : grice aux pieds du peuple est attirée la révélation
de Anokhi [« Je »], bekirbo, « a I'intérieur » de Mo-
ché.] Et c'est le sens de « Et tu ordonneras aux En-
fants d'Israél et ils prendront pour toi de l'huile
d'olive, etc. » : par le fait que Moché ordonnera aux
Enfants d'Israél et les reliera a I'Or Ein Sof, les En-
fants d'Israél apporteront & Moché de I'huile d'olive
(« ils prendront pour toi »), c'est-a-dire qu'ils ajou-

teront en Moché un surcroit de lumiére.
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Pourquoi Moché désigne-t-il le peuple comme des « pieds » ? Parce qu’il y a entre lui et Israél le méme rapport

quentre la téte et les pieds. La téte dirige les pieds et leur est supérieure, mais seuls les pieds peuvent la porter 1a otr

elle ne pourrait parvenir seule. Moché éleve donc le peuple, et le peuple I€éleve en retour. Le verset se lit alors ainsi

: grice 4 ces six cent mille « pieds », Anokhi, le « Je » divin, se révele a I'intérieur de Moché. Anokhi désigne un

niveau de divinité qui dépasse tout nom : Kéter et, plus haut encore, I'Essence divine. Si élevé que fat Moché, il

ne pouvait l'atteindre par lui-méme ; seul le peuple tout entier pouvait I'y conduire. Cela répond 4 la troisi¢eme

question : ’huile est apportée 2 Moché et non a Aharon, parce que Moché regoit, par 'action d’Israél, ce surcroit

de lumiere. Il reste 2 comprendre comment Moché relie le peuple a D.ieu.

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR

Veata letsavé 5741 - N"9wn - XA 717N]

CHAPITRE 3

Le chapitre précédent a donné le sens de « Et to, tu ordonneras » : le mot tetsavé vient de tsavta, l'union. Moché

relie les Enfants d'Israél a I'Or Ein Sof, et ce lien l'éleve lui-méme, de méme que les pieds menent la téte la on elle

n'irait pas seule. 1l reste a dire comment Moché crée ce lien. Le Rabbi suit ici le maamar du Rabbi précedent, qui

décrit Moché comme le berger de la foi, puis étend ce role aux chefs de chaque génération. Le chapitre se termine

sur une question : quel rapport entre ce role du berger et I'buile «< concassée pour le luminaire » ?

Et pour expliquer cela, il expose en préambule dans
le maamar que Moché Rabbénou est appelé Raaya
M¢éheimna, expression qui regoit deux interpréta-
tions : il est le berger fidele d'Israél, et il nourrit et
sustente Israél dans le domaine de I'émouna. En ef-
fet, I'émouna qui se trouve en Israél de par eux-
mémes, puisque les Enfants d'Israél sont des «
croyants fils de croyants », peut demeurer a I'état
transcendant [makif], et le fait que Moché fasse
paitre et sustente Israél dans le domaine de I'émouna
consiste 4 faire en sorte que I'émouna soit intériori-
sée [pnimiyout]. C'est ce qui est écrit dans le Zohar :
« Cette émouna supérieure sera nourrie et alimentée
par ton intermédiaire » (par l'intermédiaire de Mo-
ché), car le fait que Moché nourrisse et sustente

I'émouna signifie qu'il 'attire de fagon intériorisée.
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Raaya Méheimna se lit de deux fagons : « berger fidele » d’Isra¢l, et « berger de la foi ». Moché ne crée pas la foi,

car les Enfants d’Israél sont « croyants fils de croyants ». Mais cette foi peut demeurer transcendante [makif] : elle

peut inspirer ’homme sans transformer son intelligence, ses sentiments ni sa conduite. Les Sages en donnent

I'image d’un voleur qui prie D.ieu avant de voler : il croit en D.ieu, puisqu’il Le prie, mais sa foi n’est pas encore

entrée dans sa vie consciente. Le role de Moché est donc de nourrir cette foi, afin qu'elle devienne intériorisée

[pnimiyout]. C’est ainsi qu’il faut entendre la parole du Zohar : la foi supérieure est nourrie et sustentée par son

intermédiaire.

Et il poursuit dans le maamar : le fait que Moché
soit Raaya Méheimna concerne aussi le prolonge-
ment [itpachtouta] de Moché présent en chaque gé-
nération, car les chefs des milliers d'Israél de chaque
génération renforcent I'émouna d'Israél (de leur gé-
nération), de sorte que leur émouna soit intériorisée.

Comme ce fut le cas de Mordekhai, qui était le pro-
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longement de Moché dans sa génération, ainsi que
l'ont dit nos Sages : « Mordekhai en sa génération
fut comme Moché en sa génération ». En effet,
méme au temps du décret d'Haman, lorsque I'étude
de la Torah et la pratique des mitsvot étaient alors
liées a la mesirout néfech [don de soi], il réunit de
grandes assemblées publiques pour raffermir I'émou-
na d'Israél en Havayé et les renforcer, afin qu'ils
tiennent bon dans I'étude de la Torah et la pratique

des mitsvot.
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Ce role ne s'est pas arrété avec Moché. En chaque génération, son prolongement [itpachtouta] se manifeste chez

les chefs d’Israél, dont la tiche reste la méme : renforcer la foi afin qu’elle devienne vécue et intériorisée.

Mordekhat en est I'exemple. Nos Sages disent : « Mordekhai en sa génération fut comme Moché en sa génération.

» Au temps du décret d’Haman, alors que [étude de la Torah et la pratique des mitsvot exigeaient la mesirout

néfech, il rassembla des assemblées publiques pour raffermir la foi d’Israél en D.ieu et les affermir dans Iétude de

la Torah et I'accomplissement des mitsvot.

Et apres avoir longuement expliqué que Moché et
son prolongement en chaque génération raffer-
missent la foi d'Israél, il explique la précision du lan-
gage du passouk « de l'huile... concassée pour le lu-
minaire » (« pour le luminaire » et non « pour
éclairer ») : au temps de la galout, lorsque chacun est
brisé et écrasé, « concassé », on parvient par la au lu-
minaire (l'essence), d'ott émane la lumiere. Et il faut
comprendre le rapport entre cette interprétation de
« concassée pour le luminaire » et ce qui est expli-
qué auparavant (dans le maamar), a savoir que Mo-
ché [et son prolongement en chaque génération]
nourrit et sustente I'émouna de sorte qu'elle soit

intériorisée.
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Le passouk ne dit pas « pour éclairer » mais « pour le luminaire » [maor]. La lumiere du soleil n'est pas le soleil :

elle n'est que ce qui en sort. Le maor, c'est la source, l'essence. La lumiere, c'est ce qui se révele. Dans I'dme aussi, il

y ales facultés révélées (I'intelligence, les émotions), et il y al'essence de I'dme, qui ne se montre pas d'ordinaire.

Pour obtenir I'huile, on écrase I'olive. De méme, la galout brise le Juif, et c'est ce qui fait apparaitre I'essence de

son dme. D'ou la question. Le réle de Moché, qui aide 4 intérioriser la foi, et I'épreuve de I'exil, qui fait atteindre

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR Véata Tetsavé 5741 - N'0N - 7% 7N

I'essence, semblent étre deux sujets différents. On pourrait penser que « concassée » explique seulement la
mesirout néfech de Pourim. Mais le maamar place ce passage juste apres le Raaya Méheimna : il faut donc que les

deux soient liés.
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CHAPITRE 4

1

Le chapitre 3 s'achevait sur une question : quel rapport y a-t-il, dans le maamar du Rabbi précedent, entre «

concassé pour le luminaire » et le role de Moché, Raaya Mébeimna, qui nourrit la foi d'Israél pour qu elle soit

intériorisée ? Pour'y répondre, le Rabbi revient au point de départ de ce maamar de 1927, le verset de la Méguila

« Les Juifs accepterent ce qu 'ils avaient commencé a faive ». Il en dégage une premicre explication : a Pourim, les

Juifs furent écrasés par le décret d'Haman, et c'est ce qui révéla lessence de leur dme dans la mesirout néfech.

Mais l'ordre des idées dans le maamar montre que cette explication ne suffit pas. La question devient plus précise

et prépare le chapitre S.

Or, I'explication du verset Véata tetsavé, « Et toi, tu
ordonneras », vient (dans le maamar) a la suite de ce
qui est expliqué au début du maamar : le sens de «
Les Juifs accepterent ce qu'ils avaient commencé a
faire » est qu'ils accepterent ce qu'ils avaient com-
mencé au moment de Matan Torah [le don de la To-
rah]. Car lors de Matan Torah, il y eut le commence-
ment (« ils avaient commencé a faire »), et aux jours
d'A'hachvéroch (au temps du décret d'Haman), il y
eut I'engagement : « Les Juifs s'engageérent ». [Et
cela est a I'image de l'enseignement de nos Sages sur
le verset « Les Juifs accomplirent et s'engagerent » :
ils accomplirent ce a quoi ils s'étaient déja engagés.
Car le fait qu'ils firent précéder « Nous ferons » a «
Nous entendrons » lors de Matan Torah ne fut que
l'engagement, et aux jours d'A'hachvéroch, ils ac-

complirent ce a quoi ils s'étaient engagés. ]
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Le maamar du Rabbi précédent part d'un verset de la Méguila. Au sens simple, les Juifs y prennent sur eux de

féter Pourim chaque année. Plus profondément, ils achevent ce qu'ils avaient commencé au Sinai. En disant «

Nous ferons » avant « Nous entendrons », ils s'étaient engagés a faire la volonté de D.ieu avant méme de la

comprendre. Ce n'était pourtant qu'un engagement. Sous A'hachvéroch, ils I'ont accompli et ont montré que la

Torah était ancrée au plus profond d'eux-mémes. Au Sinai, avec le tonnerre, les éclairs et une révélation sans égale,

comment refuser ? Nos Sages disent que D.ieu tint la montagne au-dessus d'eux comme un tonneau : la

révélation était si forte qu'elle ne laissait pas de choix. Sous Haman, en revanche, tout ce qui touchait a la Torah

pouvait cotiter la vie. Une difficulté reste ouverte : selon Rachi, ils acceptérent la Torah par amour du miracle,

donc apres la chute d'Haman. Le Rabbi y reviendra : cette acceptation a deux aspects.
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Et il releve dans le maamar qu'il y a 14, a priori, un
fait surprenant : lors de Matan Torah, Isra¢l se trou-
vait au plus haut degré d'élévation, et ils bénéfi-
cierent alors d'une révélation de Divinité du plus
haut degré [car, en plus du fait qu'avant méme Ma-
tan Torah il y avait eu des révélations extrémement
élevées, la révélation lors de la sortie d'Egypte et, en
particulier, lors de 'ouverture de la mer Rouge, la ré-
vélation au moment de Matan Torah fut une révéla-
tion plus élevée encore] ; et aux jours d'A’hachvé-
roch, Israél se trouvait alors au plus bas degré, car au-
dela du voilement et de I'occultation propres a toute
galout [chaque galout étant 4 l'image de la galout
d'Egypte : de méme qu'au sujet de la galout d'Egypte
il est écrit « Ils n'écouterent pas Moché, a cause de
leur soufle court et du dur labeur », il en est ainsi
dans toute galout, ot se présentent diverses épreuves
dans l'accomplissement de la Torah et des mitsvot], a
cette époque (au temps du décret d'Haman), le voi-
lement et I'occultation furent plus grands encore. Et
malgré cela, au temps de Matan Torah, lorsqu'Israél
se trouvait au plus haut degré d'élévation, il n'y eut
que le commencement (« ils avaient commencé a
faire »), et au temps du décret d'Haman, lorsqu'ils
étaient au plus bas de I'abaissement, c'est précisé-
ment alors qu'ils acceptérent ce qu'ils avaient com-

mencé lors de Matan Torah.
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Le maamar parle d'un « fait surprenant » [davar pélé]. Au Sinai, Israél était au sommet. A la mer Rouge déja, une

simple servante avait vu plus de Divinité que les plus grands en leurs meilleurs moments, et le don de la Torah alla

encore plus loin. L'époque d'Haman, au contraire, était un exil, et tout exil est modelé sur celui d'Egypte. Selon

nos Sages, tous les royaumes portent le nom de I'Egypte parce qu'ils serrent Israél dans I'angoisse (en hébreu, les

deux mots ont la méme racine). En Egypte, le dur labeur empéchait d'entendre Moché, et chaque exil apporte

ainsi ses épreuves. Sous Haman, c'était pire encore. Pharaon n'avait jamais voulu exterminer tout le peuple,

Haman si. Et les Juifs s'étaient assimilés : ils avaient pris part au festin d'A'hachvéroch, se sentaient reconnus et

comptaient des ministres a la cour. D'ot1 le paradoxe : comment ont-ils pu atteindre un degré plus élevé alors

qu'ils étaient si bas ?

hassiduite.com

11



HASSIDUITE - MAAMAR

Veata letsavé 5741 - N"9wn - XA 717N]

Et il explique a ce sujet qu'au temps du décret, leur
accomplissement de la Torah et des mitsvot se faisait
avec mesirout néfech [don total de soi]. [Car en plus
du fait qu'ils firent preuve de mesirout néfech en re-
fusant de renier, a D.ieu ne plaise [comme il est ex-
pliqué dans Torah Or : s'ils avaient renié leur reli-
gion, on ne leur aurait rien fait, car le décret ne visait
que les Juifs ; et pourtant, nulle pensée étrangere ne
leur vint a l'esprit, a D.ieu ne plaise], ils firent preuve
de mesirout néfech également pour I'accomplisse-
ment de la Torah et des mitsvot, au point de rassem-
bler des assemblées en public pour étudier la Torah

avec mesirout néfech. |
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La réponse est la mesirout néfech, le don total de soi. Au Sinai, l'engagement existait encore en puissance ; sous

Haman, il devint effectif, alors méme qu'il exigeait le sacrifice de soi. Torah Or explique que s'ils avaient renié leur

foi, le décret ne les aurait pas atteints, puisqu'il visait les Juifs. Pourtant, nul n'envisagea pareille pensée. Et ils ne se

contenterent pas de refuser de renier leur foi : ils accomplirent aussi la Torah et les mitsvot avec mesirout néfech,

jusqu'a se réunir publiquement pour étudier la Torah. Cette fidélité active allait plus loin encore que le seul refus

de renier sa foi.

Et I'éveil de leur mesirout néfech fut I'ceuvre de
Mordekhai haYéhoudi, le Moché de sa génération.
Et c'est le sens de « Les Juifs acceptérent ce qu'ils
avaient commencé a faire » : lors de Matan Torah, il
n'y eut que le commencement, et au temps du décret
d'Haman, il y eut I'engagement, car par le fait qu'ils
eurent alors une mesirout néfech effective pour la
Torah et les mitsvot, ils s'élevérent (dans ce domaine)
a un niveau supérieur a celui qui était le leur au
temps de Matan Torah ; c'est pourquoi c'est précisé-
ment alors qu'il y eut I'engagement : « Les Juifs s'en-
gagerent ». Et, a priori, on peut dire que l'interpréta-
tion de « concassé pour le luminaire », a savoir que
c'est par le fait d'étre katit, « concassé » (brisé et
écrasé), que l'on parvient au luminaire [maor], est

une explication du fait que c'est précisément au
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temps du décret qu'ils parvinrent a une mesirout né- Ania
fech d'un degré extrémement élevé.
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C'est Mordekhai haYéhoudi, le Moché de sa génération, qui éveilla leur mesirout néfech. Ainsi se comprend le

verset : « Les Juifs acceptérent ce qu'ils avaient commencé a faire. » Au don de la Torah, il n'y eut qu'un

commencement ; au temps du décret d'Haman eut lieu I'acceptation véritable. Par leur mesirout néfech effective

pour la Torah et les mitsvot, ils s'éleverent, sous ce rapport, a un degré supérieur a celui du Sinai. C'est pourquoi

l'acceptation eut lieu précisément alors. On peut dés lors comprendre « concassé pour le luminaire » : de méme

que l'olive est écrasée pour donner son huile, I'épreuve qui brise et écrase révele la force profonde de I'dme. Voila

pourquoi, sous le décret, leur mesirout néfech atteignit un si haut degré.

Car la mesirout néfech émane de I'essence de la Ne-
chama, qui est au-dela de toute révélation, le « lumi-
naire » (dont procede la lumicére) ; et par le fait qu'ils
se trouvaient alors dans un état de « concassé » (bri-
sés et écrasés), l'essence de la Nechama, le « lumi-
naire », s'est révélée. Cependant, de la suite et de
l'ordre des sujets dans le maamar, ot I'interprétation
de « concassé pour le luminaire » vient apres le sujet
de Raaya Méheimna, il ressort que « concassé pour
le luminaire » est lié également au fait que Moché
nourrit et sustente l'émouna pour qu'elle soit

intériorisée.
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Pourquoi I'écrasement produit-il cela ? La lumicre, or, n'est qu'un rayonnement ; le luminaire, maor, en est la

source. De méme, la mesirout néfech vient de I'essence de I'dme, qui dépasse toute manifestation. Lorsque les

Juifs étaient dans un état de katit, brisés et écrasés, cette essence - le maor - se révélait. Cette explication est

fréquente dans les textes 'hassidiques. Pourtant, elle semble ne faire de « concassé pour le luminaire » qu'une

explication de la mesirout néfech suscitée par le décret. Or, dans I'ordre du maamar, ce sujet vient apres celui de

Raaya Méheimna, le berger de la foi. Il faut donc encore comprendre son lien avec 'action de Moché, qui nourrit

et sustente la foi afin qu'elle soit intériorisée. C'est la question qui ouvre le chapitre 5.
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CHAPITRE 35

i

Au chapitre 4, le Rabbi a relevé une difficulté dans le maamar Vékibel ha Yéhoudim, prononcé par le Rabbi

precédent a Moscow an Pourim Katan de 5687 [1927]. L'explication de « concassé pour le luminaive » y suit

directement celle de Moche, « berger de la foi ». Pourtant, le premier theme parle de l'exil qui brise ['homme, et

le second du réle du chef de la génération. Ce chapitre donne la clé en distingnant deux sources de l'émouna juive

:la vision de l'dme d'en baut, et le lien intrinséque de l'essence de | 'dme avec D.ieu. Seul ce lien rend la foi

intérieure. C'est lui que Moché révéle, et il se manifeste surtout dans le don total de soi, propre an temps de l'exil.

Les deux themes se rejoignent ainst, et le chapitre suivant pourra expliquer pourquoi l'essence de l'dme conduit

jusqu’au don de sot.

Et il faut expliquer cela d'apres le principe connu
selon lequel, si les Juifs ont une émouna simple en la
Divinité, sans avoir besoin de preuves a ce sujet, c'est
pour deux raisons. D'une part, parce que « leur Ma-
zal voit » : I'dme qui est en haut voit la Divinité (une
vision qui transcende I'intellect), et cela suscite dans
I'dme qui est dans le corps I'émouna en la Divinité.
Une autre explication est que la racine de I'émouna
réside dans I'essence de 1'dme (qui est au-dela de «
leur Mazal voit »). En effet, le lien qui unit I'essence
de I'dme a la Divinité est un lien intrinseque (qui ne
dépend d'aucune cause, pas méme de la vision qui

transcende l'intellect).

XY MT yITa B By M N2 W
N1, TDIR NNNI MPOND DOIND
DNYY W TR NI LT DY NN 000
N TPYRPY TRUATT 10 ARy vR?
2yin L (22n AynYY INT) MIpYN
JIND TIVY LPIPORD NIRRT 1A Wi
TPYNPY) TRWIT DIYR NI TINRT U0
NWRR NRYIT DXYY AT .CI o Aonen
M29R APRY) NPHEY NMAWRNT RO NIPOND
(22 moynPW N7 1Iv2 XY 03,1203

Le Rabbi part d'un fait connu : le Juif croit sans réclamer de preuve. Il en donne une premiere raison, « leur

Mazal voit ». Le livre de Daniel raconte que Daniel fut le seul a voir une vision. Les hommes qui

l'accompagnaient ne virent rien, et pourtant un grand tremblement les saisit et ils s'enfuirent se cacher. Les Sages

demandent pourquoi ils ont tremblé, et répondent : eux ne voyaient pas, mais leur Mazal, la source de leur 4me

en haut, voyait. Mazal vient de nozel, « couler » : cette part de I'dme ne descend pas dans le corps, mais son

influence s'écoule jusqu'a lui. Or la vue s'enracine plus profond que l'intellect, et ce qu'on a vu, aucun

raisonnement ne le défait. La seconde raison est plus haute : I'essence de I'dme est unie a D.ieu sans aucune cause.

La vision touche I'homme au plus profond, mais elle lui vient du dehors. L'essence, elle, est ce qu'il est.

On peut avancer que, parmi les différences entre ces
deux explications (ces deux notions), l'une est que
I'émouna de l'dme revétue dans le corps, qui pro-
vient de la vision de I'dme qui est en haut, est de

l'ordre de I'englobant [makif]. En effet, du fait que
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I'dme qui est en haut est au-dela du revétement dans
le corps, l'action qu'elle exerce sur I'dme revétue dans
le corps est de I'ordre de I'englobant [makif]. Et pour
que I'émouna (de I'dme revétue dans le corps) soit
dans la pnimiyout, cela se fait par la révélation du
lien intrinseque de l'essence de I'dme. Car I'essence
de I'dme est l'essence de 1'dme revétue dans le corps.
C'est pourquoi I'émouna de 1'dme revétue dans le
corps qui provient de I'essence de I'dme est dans sa

pnimiyout.
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Les deux sources de 'émouna n’agissent pas de la méme fagon. La foi de ime revétue dans le corps, lorsqu’elle

vient de la vision de ime d’en haut, reste englobante [makif]. Cette 4me étant au-dela du revétement dans le

corps, son influence atteint ’ime incarnée comme une influence extérieure, trop élevée pour étre véritablement

intériorisée. Pour que I'émouna devienne intérieure [pnimiyout], il faut la révélation du lien intrinseque de

Iessence de 'ime avec D.ieu. D’ordinaire, une idée s’intériorise lorsqu’un bon maitre 'adapte au niveau de son

éleve. Ici, cest différent : Iessence de Iime est aussi Iessence de ime revétue dans le corps. La foi qui en procede

est donc reconnue par ’ime incarnée, non parce quelle a été abaissée a son niveau, mais parce qu’elle exprime ce

qu’elle est.

D'apres ceci, il est possible d'expliquer I'enchaine-
ment des thémes dans le maamar, ou la notion de «
(concassé) pour le luminaire » [(katit) lamaor] vient
a la suite de I'explication de la notion de « berger de
la foi » [Raaya Méheimna]. En effet, Moché nourrit
et entretient I'émouna afin qu'elle soit dans la pni-
miyout, et il le fait en révélant I'essence de I'dme (qui
est au-dela de « leur Mazal voit »), le luminaire
[maor] qui dépasse la lumiere [or]. Il est écrit «
concassé pour le luminaire » [katit lamaor], et le
maamar explique que l'on parvient au luminaire en
étant « concassé » au temps du galout. La raison en
est que l'essentiel de la révélation de I'essence de
I'Ame (le « luminaire ») réside dans le don total de
soi [mesirout nefech] (qui se fait essentiellement au

temps du galout), comme on le verra plus loin.
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La question restée ouverte au chapitre précédent trouve ici sa réponse. Si seule I'essence rend 'émouna intérieure,

le berger de la foi ne peut la nourrir quen révélant cette essence. Moché révele I'essence de 'ime ; lorsqu’un Juif

entre en contact avec lui, I'essence de son Ame est elle aussi éveillée. Cette essence est le luminaire [maor], la source
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qui dépasse la lumiere [or]. Reste le mot « concassé ». Le maamar explique que 'on atteint le luminaire par [état
de « concassé » propre au temps de Iexil. Car la révélation essentielle de 'Ame, le maor, se manifeste
principalement dans le don de soi [mesirout néfech], qui s'exprime surtout en exil, comme le maamar I'expliquera

plus loin.
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CHAPITRE 6

Le chapitre 5 a distingué deux racines de [ émouna d'un Juif. La premiere est ce que voit ['dme restée en haut («
son Mazal voit ») : elle produit une émouna qui reste enveloppante, an-dessus de la conscience. La seconde est le
lien essentiel qui unit ['essence de l'dme a D.ieu : elle seule permet a 'émouna de penctrer dans la comprébension.
Le chapitre 6 applique cette distinction a la mesirout néfech [don total de soi] et montre qu'on ne donne sa vie que
pour ce qui est son essence. 1l régle ensuite une contradiction apparente : Moché nourrit l'émouna en enseignant la
connaissance, alors que ses prolongements dans les générations suivantes l'ont nourrie en suscitant le don de soi. 11

conclut que, sur ce point, ces bergers ont accompli le role de « berger de l'émouna » plus pleinement gue Moché

lui-méme.

L'explication de cela est la suivante : le fait que
I'émouna d'Israél soit telle qu'il donne sa vie pour
cela découle (principalement) de I'émouna qui releve
de l'essence de I'dme. Car I'émouna qui résulte du
fait qu'il voit la Divinité (« son Mazal voit »), bien
qu'elle soit d'une grande intensité [comme il est no-
toire que la conviction engendrée par la vision est
une conviction extrémement puissante], néanmoins,
dans la mesure ot son émouna découle d'une cause
(du fait qu'il voit) et n'est pas liée a l'essence de son
étre, il n'en découle pas nécessairement qu'il donne
sa vie pour cela. Et si I'émouna d'Israél est telle qu'il
donne sa vie pour cela, c'est parce que I'émouna dans
la Divinité constitue son essence méme, c'est pour-
quoi il lui est absolument impossible de la renier, a

D.ieu ne plaise.
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Qu'est-ce qui pousse un Juif a donner sa vie ? La vision produit pourtant la conviction la plus forte qui soit. C'est

pour cela qu'un témoin ne peut pas siéger comme juge : celui qui a vu la faute de ses yeux ne parvient plus a

imaginer un argument qui disculperait 'accusé. Celui qui I'a seulement apprise de deux témoins fiables en est

certain aussi, mais il peut encore en trouver un. Malgré cette force, I'émouna qui vient de la vision a une cause

extérieure 4 la personne. Or on ne meurt pas pour un idéal, si profond soit-il : il reste hors de soi, et sa propre vie

parait plus précieuse. Quelques étres d'exception meurent pour leurs idées, mais parce que leur intelligence et leur

coeur y sont engagés. Le Juif, lui, se donne parce que son lien avec D.ieu est ce qu'il est. Voila pourquoi des gens

simples, et méme des Juifs qui se disaient incroyants, ont donné leur vie pour sanctifier le Nom de D.ieu. Comme

le disait I'Admour Hazaken, aucun Juif ne peut, et aucun Juif ne veut, se laisser couper de D.ieu.
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Ce qui précede permet d'expliquer 'affirmation du
maamar selon laquelle le fait que Moché est le « ber-
ger de I'émouna » (qui nourrit et sustente I'émouna)
s'applique également aux bergers d'Israél de chaque
génération (« le prolongement de Moché présent en
chaque génération »), qui renforcent I'émouna d'Is-
raél afin qu'Isra¢l tienne ferme avec mesirout néfech
[don total de soi] dans I'accomplissement de la To-
rah et des mitsvot. Car, a premicére vue, le fait que
Moché nourrisse et sustente l'émouna s'opere
(comme cela est expliqué en différents endroits, y
compris dans ce maamar méme) en communiquant
A Israél la connaissance de la Divinité [Daat beElo-
kout], par laquelle I'émouna pénétre dans l'intériori-
té, et le fait que les bergers d'Israél de chaque généra-
tion renforcent I'émouna (comme I'explique ce maa-
mar) consiste en ce que I'émouna d'Israél soit em-

preinte de mesirout néfech.
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Cette distinction éclaire le titre de Moché, « berger de I'émouna », mais elle fait d"abord surgir une difficulté.

D'ordinaire, Moché nourrit I'émouna en donnant au peuple la connaissance de la Divinité. Dans le Tanya,

I'Admour Hazaken écrit que des étincelles de I'dme de Moché descendent en chaque génération « pour enseigner

la connaissance au peuple ». Le Rav Gordon tient de son grand-pére, Reb Yo'hanan Gordon, ce mot d'un maitre

de 'Hassidout nommé Groinem : « Si je trouvais dans la forét un mort qui se releve, je ne le suivrais que s'il

m'enseignait la "Hassidout. » Les miracles impressionnent, mais un Rabbi est d'abord un maitre qui enseigne. Or

le maamar du Rabbi précédent attribue un autre role aux bergers des générations suivantes : susciter la mesirout

néfech. Etle don de soi ne s'enseigne pas : il nait quand se révele le lien essentiel de 'dme avec D.ieu, qui dépasse

toute connaissance. Comment le méme roéle de berger peut-il s'exercer de deux maniéres aussi différentes ?

D'apres ce qui a été dit plus haut, on peut dire que
le role essentiel du « berger de I'émouna » est de
nourrir et de sustenter I'émouna elle-méme, de sorte
que I'émouna ne soit pas seulement telle qu'elle est
du fait des révélations (du fait que 1'dme, en haut,
voit la Divinité), mais qu'elle releve de l'essence de
I'dme. Quant au fait que Moché attire I'émouna dans
l'intériorité (dans la connaissance et la compréhen-
sion), c'est la une conséquence du fait qu'il nourrit
et sustente I'émouna elle-méme (I'épanchement et la
révélation de I'émouna telle qu'elle releve de I'essence

de I'dme). Comme il a été dit plus haut (au chapitre
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5), l'épanchement de I'émouna dans l'intériorité
(dans la Daat) s'opere a travers la révélation du lien

essentiel qui releve de I'essence de I'dme.
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La réponse tient dans les mots : il est le berger de I'émouna elle-méme. Si son réle se limitait a faire comprendre, il

nourrirait les facultés de la personne et non son émouna. En réalité, Moché éveille I'essence de I'dme, et I'émouna

s'éleve alors jusqu'a refléter cette essence. L'intériorisation par la connaissance n'en est qu'une conséquence,

comme I'a montré le chapitre 5. En effet, I'émouna dépasse toute limite, alors que I'intelligence et les sentiments

sont limités. C'est pourquoi I'émouna reste habituellement « enveloppante » [makif] : elle entoure la personne

sans entrer dans sa conscience. La faire pénétrer dans la compréhension revient  unir deux contraires, et seule la

révélation de I'essence de I'dme, plus haute que I'un et I'autre, rend cette union possible. Moché et ses

prolongements ont donc une seule mission, révéler I'essence de 1'dme. Chez Moché, elle s'est exprimée par la

connaissance, et chez ses successeurs par le don de soi.

Ceci permet d'affirmer que, du fait qu'aux généra-
tions ol une mesirout néfech concrete fut néces-
saire, les bergers d'Israél (« le prolongement de Mo-
ché ») aient renforcé I'émouna d'Israél de maniere a
ce qu'elle soit empreinte de mesirout néfech, la di-
mension de « berger de I'émouna » (sous cet aspect)
fut encore plus manifeste chez eux que chez Moché
lui-méme. Car I'épanchement et la révélation de
I'émouna telle qu'elle releve de I'essence de l'dme
[opérés par Moché et par son prolongement en
chaque génération] se manifestent principalement

par une mesirout néfech concrete.
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Le Rabbi va plus loin : sur ce point, les bergers des générations suivantes ont été davantage « berger de I'émouna

» que Moché lui-méme. A I'époque de Moché, le peuple n'avait pas besoin de donner sa vie. Dans le désert, il

était nourri par la manne, protégé par des miracles visibles, et rien ne lui manquait. Moché en a fait une «

génération de la connaissance », ce qui supposait déja I'éveil de I'essence de I'dme. Cependant, la connaissance

reste une faculté révélée, éloignée de I'essence. Celui qui donne sa vie montre au contraire que son émouna est ce

qu'il est. Ce sont donc les bergers des temps de persécution qui ont pleinement révélé cette essence. Ainsi, a

Moscou en 1927, on avertit le Rabbi précédent que des agents de la police secréte seraient dans la synagogue. Il y

alla, appela publiquement & poursuivre I'éducation juive, et fut arrété quatre mois plus tard. Reste 4 comprendre

pourquoi les Sages réservent a Mordekhai d'étre « dans sa génération comme Moché dans la sienne ».
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CHAPITRE 17 T

Le chapitre 6 a établi que le « berger fidéle » de chaque génération nourrit et fortifie la foi d’Israél, en révélant le

lien essentiel de [ dme avec D.ien. Chez Moché, cela sexprime par le daat ; dans les generations on le don de soi est
requis, par la force de laccomplir concretement. Sous cet aspect, ce rile se révele méme davantage que chez Moche.
Une question demeure : si chaque génération possede un « prolongement de Moché >, pourguoi le Midrash
compare-t-il précisément Mordekhai' a Moché ? Le chapitre répond par la différence entre Pourim et ‘Hanoucca :

a Pourim, le don de soi fut celui de tout Israél. Le Rabbi ajoute alors, avec la réserve de « on peut dire », qu'en

citant ce Midrash L antenr du maamar, le Rabbi précédent, a pu statuer aussi a son propre sujet.

Or, il est connu que c'est a Pourim (lors du décret
d'Haman) qu'il y eut la mesirout néfech [don total
de soi] concrete de I'ensemble d'Israél pour la Torah
et les mitsvot. Car la mesirout néfech de 'Hanoucca
(lors du décret des Grecs) fut (principalement) le fait
de Matityahou et de ses fils, alors que la mesirout né-
fech lors du décret d'Haman fut le fait de tout Israél.
Ceci permet d'expliquer ce que le maamar rapporte
du Midrash : « Mordekhai dans sa génération fut
I'équivalent de Moché dans sa génération ». En effet,
bien que le « prolongement de Moché » soit présent
en chaque génération, il est néanmoins dit dans le
Midrash que c'est Mordekhai (précisément) qui fut,
dans sa génération, I'équivalent de Moché dans la

sienne.
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Le mot clé est « tout Israél ». A 'Hanoucca, Matityahou et ses fils entrainérent beaucoup de Juifs i se lever contre

les Grecs au péril de leur vie, mais pas tous. Nombre d'entre eux continuaient a vivre selon les moeurs grecques, et

certains soutinrent méme les Grecs dans la lutte. A Pourim, au contraire, le décret d'Haman ne visait que ceux

qui se disaient Juifs : il suffisait de renier sa foi pour avoir la vie sauve. Pendant pres d'une année, pas un seul Juif

ne le fit, et c'est I'influence de Mordekhai qui produisit cette fidélité générale. Dot la question. Le Midrash aurait

pu dire de bien des chefs qu'ils valaient Moché, puisque chaque génération a son prolongement de Moché.

Pourquoi I'a-t-il dit précisément de Mordekhai ?

On peut dire que parmi les qualités de Mordekhai le
Juif se trouve le fait qu'il fut (de fagon manifeste) le
« berger fidele » de tout Israél en sa génération, a
lIimage de Moché, le berger fidele, qui attira la
connaissance [Daat] vers tout Israél en sa génération,

comme on le comprend aussi du fait que la généra-
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tion de Moché (tous les gens de sa génération) est ap-
pelée « la génération de la connaissance » [dor dé'a].
[Mais chez Moché, ceci (le fait qu'il soit le berger fi-
dele de tout Isra¢l) se manifesta par le fait qu'il attira
la connaissance vers tous les gens de sa génération,
alors que chez Mordekhai, cela se manifesta par le
fait qu'il révéla la force de mesirout néfech présente

chez tous les gens de sa génération. |
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« Berger fid¢le » [raaya mehemna] a deux sens : celui qui garde fidélement son troupeau, et celui qui nourrit la

foi du troupeau. Chaque génération a de tels bergers, capables d'inspirer tout le peuple, mais en général I'effet de

leur influence ne se voit pas chez tous. Ce qui rapproche Mordekhai de Moché, c'est que leur influence atteignit

visiblement la génération entiere. Mordekhai n'était pourtant qu'un membre parmi d'autres du Sanhédrin. Mais

il était « Mordekhai le Juif » [Yehoudi], celui qui proclame D.ieu ouvertement, et c'est par lui que tout le peuple

se tint prét a mourir. Chez Moché, la marque est différente : la génération du désert, qu'on imagine volontiers

rebelle et fruste, est appelée « génération de la connaissance », car Moché enseignait la Torah a tous chaque jour.

Tous deux ont éveillé I'essence de I'dme. Moché a fait pénétrer la foi dans I'intellect, Mordekhai I'a fait jaillir en

don de soi.

Et I'on peut dire qu'en rapportant dans le maamar
ce qui est écrit dans le Midrash, a savoir que « Mor-
dekhai dans sa génération fut I'équivalent de Moché
dans sa génération », I'auteur du maamar statua par
la méme a son propre égard, c'est-a-dire qu'il est le «
berger fidele » (de fagon manifeste) de tous les gens

de la génération.
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Le Rabbi propose ici une conclusion audacieuse, mais avec la réserve de « on peut dire » : en citant le Midrash

selon lequel « Mordekhai, dans sa génération, fut 'équivalent de Moché dans la sienne », le Rabbi précédent

aurait statué aussi a son propre sujet. Une michna parle de « jugement et compte », dans cet ordre. ’homme

porte d’abord un jugement sur autrui, sans penser qu’il possede lui-méme le défaut - ou, ici, la qualité - qu’il

releve ; puis ce jugement lui est appliqué. Il est ainsi jugé a la fois avec son assentiment, puisqu’il a lui-méme

énoncé le critere, et sans qu’il en ait eu conscience au moment de le faire. Dans le contexte du maamar, les paroles

du Rabbi précédent sur Mordekhai peuvent donc sappliquer a lui : dans sa génération, il inspira aux Juifs le don

de soi pour la Torah et les mitsvot face au danger mortel. Les cours replacent cette allusion dans le Moscou de

1927 : malgré l'avertissement que la police secréte surveillerait I'assemblée, il prononga ce maamar et appela a

poursuivre Iétude et 'enseignement de la Torah. Il fut arrété quatre mois plus tard. C'est en ce sens que le Rabbi

suggere qu’il fut, de fagon révélée, un « berger fidele » pour les membres de sa génération.
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CHAPITRE 8

m

Au chapitre 7, le Rabbi a montré ce qui distingue Mordekbai comme « le Moché de sa génération ». A Pourim,

tout le peuple fut prét a donner sa vie, et Mordekhai éveilla cette force en chacun. En citant le midrach qui

compare Mordekhai' a Moché, le Rabbi précédent laisse ainsi entendre - selon [explication proposée par le Rabbi -

qu’il est lui aussi le berger révelé de sa genération. Ce chapitre sappuie sur ces acquis pour reconstruire [ordre du

maamar de 5687 [1927] : pourquoi les bergers des générations suivantes sont-ils évoqués au milien de

Uexplication du passouk ? Une fois cet ordre éclairci, le Rabbi reléve une nonvelle difficulte, qui porte cette fois sur

Lordre du passouk lui-méme. C'est elle qui ouvre la seconde moitié du maamar.

Ce qui précede permet d'expliquer le lien (et
I'ordre) des sujets (dans le maamar) qui expliquent le
passouk « Et toi, tu ordonneras [Véata tetsavé] »,
etc. En premier lieu, il explique le sens de « Et toi, tu
ordonneras aux Enfants d'Israél » : Moché est celui
qui rattache et relie les Enfants d'Israél (a I'Or Ein
Sof) parce qu'il nourrit et sustente I'émouna. En-
suite, il explique que les bergers d'Israél de chaque
génération (le prolongement de Moché) renforcent
eux aussi 1'émouna d'Israél. Ainsi, Mordekhai (le
Moché de sa génération) renforga I'émouna d'Israél,
afin qu'ils se maintiennent fermement dans I'étude
de la Torah et la pratique des mitsvot. Puis il ex-
plique le sens de « concassée pour le luminaire [katit
lamaor] », qui figure dans le passouk « Et toi, tu or-
donneras », lequel parle a priori de Moché lui-
méme. En effet, Moché révele le niveau de « lumi-
naire » d'Israél (I'essence de la Nechama) principale-
ment par ceux qui sont son prolongement a
I'époque de la galout (« concassée »). Ceux-ci ont
éveillé chez Israél leur force de mesirout néfech, et
c'est principalement par elle que se révele I'essence de

la Nechama, le « luminaire ».
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Le maamar du Rabbi précédent développe trois idées. Moché relie Israél 2 D.ieu en nourrissant leur émouna et en

révélant I'essence de leur 4me. Ses prolongements dans chaque génération accomplissent eux aussi cette ceuvre.

Enfin, cette essence se révele par la mesirout néfech en temps d’exil. La premiere et la troisieme idées sont

évoquées dans le passouk - « Et toi, tu ordonneras » et « concassée pour le luminaire » - mais non la deuxieme.

On slattendrait donc a ce que le maamar explique d’abord la premicre, puis la troisieme, avant d’aborder la
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deuxieme. S’il place les bergers de chaque génération au milieu, c’est que le « luminaire » ne s'est guére révélé a

Iépoque de Moché : les Juifs n*étaient alors pas confrontés a des épreuves exigeant le sacrifice de leur vie. C'est en

exil que les prolongements de Moché, tel Mordekhai, éveillent cette force. Moché révele donc lessence de 'ime

surtout a travers eux.

Il faut comprendre : selon I'explication ci-dessus, le
sujet de « concassée pour le luminaire » se rattache a
« Et toi, tu ordonneras aux Enfants d'Israél », c'est-
a-dire au fait que Moché et son prolongement en
chaque génération rattachent et relient Israél a I'Or
Ein Sof. Or, dans le passouk, « concassée pour le lu-
minaire » est dit dans la continuité de « et ils pren-
dront pour toi de I'huile d'olive limpide ». Et « ils
prendront pour toi », etc. (les Enfants d'Israél ap-
portent de I'huile & Moché) signifie que les Enfants
d'Israél suscitent un surcroit de lumiere chez Moché
(comme cela a été mentionné ci-dessus, au chapitre 2

du maamar).
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Cette explication fait naitre une nouvelle difficulté. Si « concassée pour le luminaire » désigne ce que Moché

accomplit pour Israél, ces mots devraient suivre « Et toi, tu ordonneras ». Or le passouk les place apres « et ls

prendront pour toi de 'huile », qui parle de l'inverse : ce qu'Israél apporte 2 Moché. Le chapitre 2 I'avait expliqué

par I'image de la téte et des pieds. Moché appelle le peuple « six cent mille & pied », car les pieds portent la téte la

ou elle n'irait pas seule. De méme, les Juifs font monter Moché plus haut. Si « concassée » vient apres « ils

prendront pour toi », c'est que ce mot comprend aussi un travail que les Juifs accomplissent par eux-mémes.

Pour I'éclairer, le Rabbi va donner une seconde explication du mot « concassée », tirée de ce que vécut Israél

apres le miracle de Pourim.

hassiduite.com

23



HASSIDUITE - MAAMAR Véata Tetsavé 5741 - N'0N - 7% 7N

CHAPITRE 9 6]

Au chapitre 8, le Rabbi a montré que Moché révele surtout le « luminaire » des Juifs, ¢ est-a-dire l'essence de lenr
dme, a travers ses prolongements dans chaque generation d'exil, qui éveillent en eux la mesivout néfech [don total
de soi]. Deux difficultés restaient onvertes. Pourquoi « qu'ils prennent vers toi » se place-t-il an milien du verset ?
Et que dit ce maamar a des Juifs que personne ne force plus a risquer leur vie ? Le chapitre 9 prépare la réponse.
Le passouk « Les Juifs accepterent » parle en réalité de l'époque qui suivit le miracle : il y a donc une seconde

acceptation, plus haute que la premiére. De méme, il existe une seconde maniére d'étre « concassé ». Elle ne vient

pas des persécutions, mais du seul fait d'étre en exil [galout], méme dans l'aisance. Elle aussi conduit an <

luminaire ».

Or, le passouk « Les Juifs accepterent ce qu'ils
avaient commencé  faire » parle (dans son sens litté-
ral) de la période qui suivit le miracle de Pourim. Et
l'on peut dire que ce que dit le maamar, que le sens
de « Les Juifs accepterent ce qu'ils avaient commen-
cé a faire » est qu'a I'époque d'A'hachvéroch ils acce-
pterent ce qu'ils avaient commencé lors de Matan
Torah [le don de la Torah], est également cohérent
avec le sens littéral du verset, selon lequel « acce-
pterent... » eut lieu apres le miracle. Des lors, dans le
fait qu'a I'époque d'A'hachvéroch ils accepterent ce
qu'ils avaient commencé lors de Matan Torah, il y a
deux sujets : l'acceptation qui eut lieu au moment
du décret, a travers leur don total de soi [mesirout
nefech] (comme l'explicite le maamar), et I'accepta-
tion qui eut lieu apres le miracle de Pourim, qui est
plus ¢levée encore que l'acceptation au moment du

décret (comme nous le verrons plus loin).
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Une difficulté de lecture ouvre le chapitre. Dans la Méguila, « les Juifs acceptérent » vient apres la chute

d'Haman, au moment ou Mordekhai et Esther demandent au peuple de célébrer Pourim et d'en observer les

mitsvot. Rachi lit de la méme fagon le passouk voisin, « ils établirent et accepterent » : c'est par amour du miracle

qui leur avait été fait. Or le maamar du Rabbi précédent situait cette acceptation pendant le décret, quand garder

la Torah pouvait cotiter la vie. Le Rabbi concilie les deux lectures : il y eut deux acceptations. La premiére se fit

sous la menace, par la mesirout néfech. La seconde vint ensuite, dans la paix retrouvée. Pourquoi celle-ci serait-elle

plus haute ? Une regle du service de D.ieu veut qu'on monte toujours en matiere de sainteté et qu'on ne

redescende jamais. Ce qui vient apres est donc supérieur. Le chapitre suivant dira en quoi. Ce dédoublement, le

Rabbi va maintenant le retrouver dans « concassée pour le luminaire ».
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Et l'on peut dire qu'il en est de méme pour «
concassée pour le luminaire », ot il y a deux aspects.
Quand les Juifs se trouvent dans un état « concassé
» du fait qu'il y a des décrets contre la pratique de la
Torah et des mitsvot (comme c¢'était le cas au mo-
ment ol le maamar fut prononcé), ils parviennent
par 1a au « luminaire », 4 travers leur mesirout ne-
fech. Etil y a un autre aspect dans « concassée pour
le luminaire » : méme quand les Juifs se trouvent
dans une situation de largesse, une largesse matérielle
et aussi une largesse spirituelle, mais qu'ils se
trouvent en galout [a I'instar de la situation qui sui-
vit le miracle de Pourim, quand « il y eut pour les
Juifs lumicre, joie, allégresse et honneur », au sens
littéral et aussi au sens spirituel [et de surcroit « la
maison d'Haman fut donnée 4 Esther », de sorte
qu'il y eut alors aussi la qualité de la transformation
du mal en bien], mais « nous sommes encore les ser-
viteurs d'A'hachvéroch »], ils sont brisés et écrasés

(« concassés ») par le fait qu'ils sont en galout.
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La premicre fagon d'étre « concassé » est celle que vivait I'auditoire du Rabbi précédent. C'était 2 Moscou, a

Pourim Katan 1927, sous le pouvoir soviétique. On l'avait averti que des agents de la police secréte seraient dans la

synagogue. Il vint malgré tout et appela publiquement ses 'hassidim A maintenir la Torah, quoi qu'il en cofite.
ynagog g ppela publiq quoiq

Quatre mois plus tard, il était arrété. La seconde fagon d'étre « concassé » est plus surprenante, car elle survient

dans l'aisance. Apres le miracle, « la lumicre, la joie, l'allégresse et I'honneur » désignent aussi, au sens spirituel, la

Torah, les fétes, la circoncision et les téfilines, que les Juifs pouvaient de nouveau pratiquer. Plus encore, Esther

regut la maison d'Haman, I'incarnation du mal, et en mit les biens au service de la sainteté : I'obscurité était

changée en lumiére. Pourtant cette délivrance restait incompléte. Contrairement 2 la sortie d'Egypte, elle ne

rendit pas aux Juifs leur souveraineté : « nous sommes encore les serviteurs d'A'hachvéroch ». Le maamar de

1927 fait d'ailleurs allusion 4 cette seconde lecture, puisqu'il parle seulement du « temps de I'exil », alors que son

résumé ajoute « et des décrets ».

Et par cet état « concassé » des Juifs, du fait qu'ils
se trouvent en galout, ils parviennent au « luminaire
». L'explication en est que si les Juifs sont brisés du
fait qu'ils sont en galout (méme quand ils jouissent
d'une largesse matérielle et spirituelle), c'est parce
que la véritable volonté de chaque Juif est qu'il y ait
la révélation de la Divinité, au point que cela (la révé-

lation de la Divinité) touche a I'essence méme de son
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existence. C'est pourquoi le fait qu'en temps de ga-
lout la révélation de la Divinité ne brille pas comme
a l'époque du Beth HaMikdach [en particulier
quand on réfléchit a I'affirmation de nos Sages : «
Quiconque du vivant duquel le Beth HaMikdach
n'a pas été reconstruit, c'est comme s'il avait été dé-
truit de son vivant »], cela méme le rend complete-

ment bouleversé, « concassé ».
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Comment peut-on étre brisé quand tout va bien ? Une douleur atteint un homme d'autant plus profondément

que sa cause est enracinée en lui. Une géne physique reste extérieure. Une peine du coeur va plus loin, mais

I'essence de la personne n'en est pas touchée. Ici, au contraire, c'est cette essence méme qui est ébranlée : « il est

entierement secoué », dit le Rabbi en yiddish. C'est le signe que le désir de voir la Divinité révélée définit ce qu'est

un Juif. La parole des Sages rend ce manque tout proche. Imaginez que vous assistez a la destruction du Beth

HaMikdach et que vous voyez de vos yeux briler la maison de D.ieu. Tant que le Temple n'est pas rebati, c'est

comme s'il était détruit maintenant, et sa reconstruction dépend aussi de chacun. Qu'un homme ordinaire, qui

ne voit aucune révélation, en ait soif se comprend aisément. Mais qu'en est-il de celui qui la voit déja ?

Et méme lorsqu'il se trouve a un degré extrémement
élevé, ot brille pour lui une révélation de la Divinité
comparable a celle de I'époque du Beth HaMikdach,
néanmoins, du fait que dans le monde en général
cette révélation ne brille pas, il est prouvé que la révé-
lation qui brille pour lui est elle aussi une révélation
limitée. Car lorsque brille la révélation de I'Or Ein
Sof [lumicre infinie], sans limite, la révélation est en
tout lieu, et s'il est ne serait-ce qu'un seul lieu (méme
un coin reculé) ou la révélation de la Divinité ne
brille pas, c'est parce que la révélation (méme [ ou

elle brille) est une révélation limitée.
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Le cas extréme est celui de Rabbi Chimon bar Yo'hai. On disait que pour lui, ¢'était comme si le Temple n'avait
jamais été détruit. Pourtant il subit lui aussi I'occupation romaine de la terre d'Israél, au point de devoir se cacher
treize ans dans une grotte. Mais dans son monde intérieur, il était au-dessus de la destruction. Méme un tel tsadik
a de quoi étre « concassé », et le raisonnement tient dans le nom méme de I'Or Ein Sof. Ein Sof veut dire « sans
fin » : une lumiére vraiment infinie ne s'arréte nulle part. S'il reste dans le monde un seul coin obscur, c'est que la
lumiére n'est pas infinie, et cette limite atteint aussi I'endroit ot elle brille. Celui qui regoit une révélation

personnelle découvre ainsi qu'elle est limitée, puisqu'elle ne remplit pas le monde entier.
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[C'est la ce que rapporte un maamar de 'Admour
Hazakene : il est dit dans les Tikounim que si méme
un seul tsadik faisait une téchouva complete, le Ma-
chia'h viendrait dans sa génération, car par une té-
chouva complete on attire la révélation de I'Or Ein
Sof sans limite, et cette révélation est en tout lieu.] Et
du fait que ne brille pas pour lui la révélation de I'Es-
sence du Or Ein Sof, il est brisé et écrasé, « concassé
». [A l'instar de ce qui est connu : « 'holé » [malade]
a pour valeur numérique 49 ; méme celui qui saisit
les quarante-neuf portes de Bina, s'il lui manque la

cinquantieme porte, il est malade. ]
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Un maamar de "Admour Hazakene - qui rapporte cet enseignement au nom des Tikounim, bien que la source

exacte de cette attribution soit discutée - éclaire cette regle. Si un seul tsadik d’une génération faisait une téchouva

compléte, le Machia'h viendrait dans sa génération. Car une téchouva compleéte attire la révélation de 'Or Ein Sof

illimité ; et une telle révélation, par nature, sétend partout. Le mot « *holé » [malade] I'évoque aussi. Sa valeur

numérique est quarante-neuf, alors qu’il existe cinquante « portes de Bina » [compréhension]. Méme celui qui a

saisi quarante-neuf portes, mais a qui manque la cinquanti¢me, n’est pas satisfait : il demeure « malade » de désir.

Une question se pose alors : comment un homme ordinaire peut-il éprouver une aspiration aussi puissante ?

Et I'on connait ce qu'a écrit le Tséma'h Tsédek : on
entendait de notre maitre et Rabbi, que son 4me re-
pose en Eden (I'Admour Hazakéne) : « Je ne veux
rien du tout ! Je ne veux pas de Ton Gan Eden, je ne
veux pas de Ton Monde futur, etc. Je ne veux rien
d'autre que Toi seul ! » Et du fait que I'on entendait
cette expression de I'Admour Hazakene [« on enten-
dait » signifie que ce n'était pas seulement en des
moments privilégiés, mais que c'était une chose cou-
rante], et en particulier apres que cela a été rendu
public par le Tséma'h Tsédek, la force a été donnée a
chacun au sein d'Isra¢l que sa volonté essentielle soit
la révélation de Hachem Lui-méme, au point que,
lorsque cette révélation ne brille pas, et a plus forte
raison en temps de galout, ot ne brille méme pas la
révélation (révélation de lumicre) qui existait a
I'époque du Beth HaMikdach, il est dans un état «
concassé », et il demande trois fois par jour (ou da-

vantage) :
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La réponse vient d'une parole de ' Admour Hazakene, rapportée par son petit-fils, le Tséma'h Tsédek : « Je ne

veux rien du tout ! Je ne veux pas de Ton Gan Eden, je ne veux pas de Ton Monde futur... Je ne veux rien d'autre

que Toi seul ! » Le Gan Eden et le Monde futur sont de grandes révélations, mais elles restent limitées, et lui

voulait D.ieu Lui-méme. L'expression « on entendait » indique qu'il le disait souvent, pas seulement dans des

moments exceptionnels. Or la conduite d'un chef du peuple juif donne a chacun la force de I'imiter, méme a sa

petite mesure. En publiant cette parole, le Tséma'h Tsédek a montré qu'il ne s'agissait pas d'un service réservé a

son grand-pere, mais d'une chose qui concerne tout le monde. Le Rabbi parle de la volonté « essentielle » : un

homme ordinaire a aussi d'autres désirs, mais celui-ci passe avant tous les autres. Il s'exprime trois fois par jour

dans la priere.

« Que nos yeux voient Ton retour a Sion avec les
ra’hamim », car alors il y aura la révélation de la Di-
vinité, jusqu'a la révélation de Hachem Lui-méme.
Tel est le sens de « concassée pour le luminaire » :
par I'état « concassé » di au fait de se trouver en ga-
lout, on parvient au « luminaire », car le fait que la
volonté de chaque Juif est la révélation de la Divini-
té, au point que cela touche a I'essence méme de son
existence [c'est pourquoi il est brisé et écrasé («
concassé ») de ce qu'en temps de galout il n'y a pas
de révélation de la Divinité], provient de I'essence de
la Nechama, du « luminaire » au sein de la Necha-

ma, dont le lien avec le Divin est un lien intrinseque.
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La demande « que nos yeux voient Ton retour 4 Sion » dit ce qui manque. Ce n'est qu'au retour a Sion que se
révélera Hachem Lui-méme, et non une simple lumiere. Tant que les Juifs restaient des sujets d'A'hachvéroch,
cela ne pouvait pas arriver, si heureuse que fat leur situation. Voila le second sens de « concassée pour le
luminaire » : étre brisé par le seul fait de I'exil conduit a I'essence de 1'dme, parce que ce déchirement vient de cette
essence. Le lien de I'essence de 1'dme avec D.ieu est « intrinseéque ». Ce n'est pas un lien entre deux choses séparées
: elles sont, par essence, une seule et méme chose. C'est pourquoi I'dme ne supporte pas que le Divin reste caché.
Le chapitre suivant comparera ce « luminaire » a celui que révele la mesirout néfech, et il le montrera plus élevé

€ncore.
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Le chapitre 9 a montré que ['essence de ['dme ne se révéle pas seulement dans la mesivout néfech [don total de soi]

des temps de persécution. Elle se révéle aussi quand un Juif vit dans l'abondance, matérielle et spirituelle : le seul

fait d'étre encore en exil suffit a le briser, a le rendre « concassé » [katit]. Ce chapitre fait un pas de plus. Ce

second « concassement » ne vaut pas seulement autant que le don de sot, il révele un degré plus profond du «

luminaire » de l'dme. Pour le montrer, le Rabbi compare l'acceptation de la Torah au Sinai a celle du temps de

Pourim. 1l distingue ensuite deux niveaux a l'intérienr méme de l'essence de [ dme.

EtI'on peut dire que le degré du « luminaire » de la
Nechama qui se révele lorsque 1'on est « concassé »
[katit] du fait méme que I'on se trouve en galout est
plus élevé que le degré du « luminaire » de la Necha-
ma qui se révele a travers la don total de soi [mesi-
rout nefech]. Cela s'explique ainsi : I'une des raisons
pour lesquelles lors de Matan Torah [le don de la To-
rah] il n'y eut que le commencement (« ils avaient
commencé a faire »), et au temps d'A'hachvéroch il y
eut l'acceptation (« Les Juifs accepterent »), est que,
s'ils firent précéder « Nous ferons » de « Nous en-
tendrons » lors de Matan Torah, ce fut parce que
D.ieu « les contraignit en leur suspendant la mon-
tagne au-dessus de la téte comme une cuve », une ré-
vélation d'En haut, alors qu'au temps d'A'hachvé-

roch, I'acceptation vint d'eux-mémes.
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Pour établir cette supériorité, le Rabbi reprend une question déja posée : pourquoi le don de la Torah n'est-il

qu'un « commencement », alors que l'acceptation véritable n'a eu lieu qu'au temps de Pourim ? Il répond par

l'image de la montagne suspendue comme une cuve. La "Hassidout ne la lit pas comme une menace. Au Sinai,

D.ieu a manifesté aux Juifs un amour si intense qu'ils ne pouvaient pas faire autrement que d'y répondre. Le

verset le dit : « Comme I'eau reflete le visage, ainsi le coeur de I'homme reflete celui de l'autre. » Celui qui regoit

de I'amour en rend naturellement, et c'est d'autant plus vrai quand cet amour vient de D.jeu. Les Juifs ont dit «

Nous ferons » de tout leur coeur, mais c'était une offre impossible a refuser : une montagne de bonté au-dessus

de leurs tétes. Sous Haman, il n'y avait aucune révélation de ce genre. Leur engagement est venu d'eux-mémes.

Et I'on peut dire que I'émouna d'Israél qui découle
du fait que la Nechama supérieure voit la Divinité
(une émouna qui découle d'une cause) est analogue
au fait qu'ils firent précéder « Nous ferons » de «

Nous entendrons » (lors de Matan Torah), du fait
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de la révélation d'En haut ; et si, au temps d'A’hach-
véroch, l'acceptation fut de leur propre fait, c'est
parce que se révéla alors I'attachement a la Divinité
. 7 ] 1A . . . \
qui émane de 'essence de I'dme, un lien intrinseque
qui procede de I'essence méme de leur étre. De ma-
niere plus précise, on peut dire que méme dans la ré-
vélation de l'essence de I'dme, on retrouve (l'image

de) ces deux aspects mentionnés plus haut.
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Le Rabbi applique alors cette distinction aux deux sources de la foi vues au chapitre 5. La premicre est la foi qui

vient du Mazal, la partie de I'dme restée en haut, qui « voit » D.ieu. Elle ressemble au Sinai : 'homme est comme

« contraint » de croire, parce que sa racine voit, et la cause de sa foi reste extérieure 4 lui. La seconde vient de

I'essence de I'dme, qui ne fait qu'un avec D.ieu. Elle ressemble & Pourim : I'engagement montrait qui ils étaient, et

c'est pourquoi ils étaient préts a donner leur vie. Puis le Rabbi affine encore. Notre vie de tous les jours est menée

par les facultés révélées de I'dme, 'intellect et les émotions ('Hokhma, Bina, 'Hessed et les autres), et chacune a ses

limites. L'essence de I'dme, elle, est simple et sans limite, et le don de soi est la voie par laquelle elle s'exprime. Mais

méme dans cette révélation de I'essence, on retrouve les deux cas de figure : ce qui vient de I'extérieur et ce qui

vient de soi.

Car la révélation de 'essence de I'dme dans la mesi-
rout nefech, on peut dire que, par rapport aux facul-
tés révélées, elle est comme une chose surajoutée.
Comme on le voit concrétement chez un certain
nombre de personnes qui, lorsqu'elles se trouvaient
dans un endroit ot il y avait des décrets contre la To-
rah et les mitsvot, ont fait preuve d'une mesirout ne-
fech concréte pendant de tres nombreuses années,
puis, lorsqu'elles sont venues ensuite dans des pays
ou il est possible de pratiquer la Torah et les mitsvot
dans la largesse, on ne discerne plus (tellement) en
elles la mesirout nefech qui était la leur auparavant.
Car le fait qu'elles aient tenu bon dans la mesirout
nefech pendant de trés nombreuses années était diy
au rayonnement en elles de la révélation de 'essence
de I'dme qui transcende les facultés révélées, et cela
n'a pas produit de transformation des facultés révé-

lées en elles-mémes.
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Dans le don de soi, I'essence se révele comme « une chose surajoutée » aux facultés. D'ordinaire, nos journées ne

refletent pas I'essence de 'dme : par rapport a notre intellect et & nos émotions, elle agit comme une force venue de

I'extérieur. Le Rabbi prend un fait observé. Dans les années 1950, il disait 4 des Juifs arrivés de Russie : « La-bas,

vous étiez préts a sacrifier votre vie ; ici, vous ne pouvez méme pas sacrifier votre moquette. » Cela semble

paradoxal, puisque le don de soi exprime ce que 'homme est au plus profond de lui-méme. Voici l'explication :

cette révélation leur a fait accomplir des actes trés élevés, mais elle n'a pas élevé la personne elle-méme. Comme ils

ne s'étaient pas affinés par I'étude et la priere, leur intellect et leurs émotions étaient restés les mémes. C'est ainsi

que le plus simple des Juifs donne sa vie pour sanctifier le Nom de D.ieu et reste, apres coup, celui qu'il était.

[Car le fait que I'essence de I'dme soit I'essence (éga-
lement) des facultés révélées (comme cela a été dit
plus haut, au chapitre 5) signifie que l'essence de
I'dme est leur essence, mais cela ne releve pas de ce
qui caractérise les facultés révélées elles-mémes, de
leur « forme ».] Alors que la révélation de I'essence
de I'dme dans le fait qu'un homme est bris¢ et «
concassé » parce qu'il se trouve en galout fait que
méme ses facultés révélées (la « forme » des facultés
révélées) sont « comme un » avec l'essence. Et I'on
peut dire que la raison pour laquelle I'essence de la
Nechama et la « forme » des facultés sont (d'une
certaine maniere) deux aspects distincts tient au fait
que l'essence de I'dme est, elle aussi, « définie » par
une définition, et que sa définition consiste en ce

qu'elle transcende la « forme » des facultés.
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Le passage entre crochets répond a une objection. L'essence de 1'dme est aussi I'essence des facultés : sa révélation

ne devrait-elle pas les transformer ? Non, car elle est leur racine sans toucher leur « forme », c'est-a-dire leur

manicére d'agir dans la vie quotidienne. On le comprend par I'image de 'homme qui fuit un danger. Poussé par sa

volonté essentielle de vivre, il se glisse dans une fente étroite d'un mur. Le danger passé, il n'arrive plus a en

ressortir : son corps avait changé un instant, sans étre transformé. Il en va autrement de celui qui est brisé par

I'exil. Si son intellect et son coeur n'avaient pas changé, il verrait I'exil comme une occasion de satisfaire ses envies.

§'il en souftre, c'est qu'ils se sont accordés au désir essentiel de I'dme. Ce sentiment réunit donc deux avantages.

L'essence se révele ouvertement, comme dans le don de soi, et elle pénetre les facultés, comme une foi devenue

intelligence. Pourquoi I'essence et les facultés semblent-elles alors deux choses séparées ? Parce que I'essence, elle

aussi, a une définition : celle d'étre au-dessus des facultés.
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Mais du point de vue de I'essence de la Nechama
telle qu'elle est enracinée en Hachem Lui-méme, la «
simplicité » de I'dme et la « forme » de ses facultés
ne font qu'un. Il ressort de ceci que le degré du « lu-
minaire » de I'dme qui se révele a travers la mesirout
nefech est l'essence de 1'dme telle qu'elle est définie
par son caractere de « simplicité », qui transcende la
« forme » des facultés, et que le degré du « lumi-
naire » de l'dme qui se révele lorsque I'on est «
concassé » du fait méme que 'on se trouve en exil est
la révélation de I'essence de la Nechama telle qu'elle

est enracinée en Hachem Lui-méme.
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Tout se joue dans ce mot « défini ». Vue depuis les facultés, I'essence de 1'dme a une définition : elle est simple,

infinie, au-dessus de toute forme. Or se définir comme infini, c'est encore se donner une limite. Hachem Lui-

méme [Atsmout] n'est enfermé ni dans le fini ni dans I'infini, et Il n'est pas non plus privé de I'un ou de l'autre.

Enracinée en Lui, I'dme réunit donc sa simplicité et la forme de ses facultés en une seule unité. D'ot trois degrés.

Le premier est la foi que provoque une révélation venue d'en haut, comme au Sinai. Le deuxieme est |'essence qui

transcende la personnalité et se montre dans le don de soi. Le troisi¢eme est I'essence telle qu'elle est enracinée en

D.ieu : celle qui se révele quand on est brisé par I'exil, et qui imprégne méme les facultés. Reste a relier ce degré au

verset lui-méme : « ils prendront vers toi 'huile ».
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CHAPITRE 11 N?

Au chapitre 10, le Rabbi a comparé deux manieres d atteindre le « luminaire » de l'dme. La mesirout néfech

[don total de soi] face aux persécutions révele [ essence de [ dme, mais an-dessus des facultés et sans les transformer.
Le fait d'étre brisé par l'exil, méme dans [ aisance, révele cette essence telle qu elle est ancrée en D.ieu méme, et elle
impregne alors l'intelligence et le coenr. Le chapitre 11 en tire la clé du verset entier. 1l établit ce que Moché donne

(« Et tu ordonneras » ) et ce que seuls les Enfants d'Israél peuvent accomplir (« ils prendront pour toi »). Cela

repond a deux questz'om restées onvertes : Comment une l&l}’}’lp€ ﬂ[l%?’}’léf « du soir au matin » p@%l’ étre «

perpétuelle », et pourquoi « concassée pour le luminaire » vient apres « ils prendront pour toi ».

Et I'on peut relier cela a ce qui est expliqué dans le
maamar 2 propos du verset : « Et tu ordonneras aux
Enfants d'Israél et ils prendront pour toi de l'huile
d'olive », etc. Apres que Moché aura « ordonné »
aux Enfants d'Isra¢l et les aura reliés, alors Israél ap-
portera 3 Moché de l'huile d'olive, etc. Cela signifie
qu'Israél, par sa avoda [service de D.ieu], ajoutera un
surcroit de révélation de lumiére au niveau de Mo-
ché. Parmi les explications de ce sujet dans le service
de 'homme, on peut dire ceci. Le fait que Moché «
ordonne » aux Enfants d'Israél et les relie consiste en
ce qu'il nourrit et sustente I'émouna. Ainsi, I'émou-
na doit étre enracinée non seulement dans les révéla-
tions de la Nechama (du fait que la Nechama d'en
haut voit la Divinité), mais aussi dans l'essence de la

Nechama.
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Le Rabbi revient au maamar du Rabbi précédent. Celui-ci lisait « tetsavé » (tu ordonneras) comme tsavta, le lien

: Moché relie les Enfants d'Israél 2 D.ieu, puis ceux-ci lui « apportent I'huile », c'est-a-dire qu'ils I'élevent.

L'image donnée au début du maamar est celle de la téte et des pieds. La téte dirige les pieds, mais seuls les pieds

peuvent la porter la ou elle n'irait jamais seule. C'est pourquoi Moché appelle le peuple « six cent mille pieds ».

Reste a savoir ce que cela veut dire dans le service de chacun. Moché est le « berger de la foi » [raya méhemnal].

Tout Juif croit déja, parce que la partie de son 4me qui demeure en haut « voit » D.ieu. Mais cette foi reste

extérieure, elle plane sur la personne sans la pénétrer. Moché fait jaillir une foi qui vient de I'essence méme de

I'dme. Reste alors une part que personne ne peut faire a la place d'un autre, puisque nul ne change le coeur et

I'esprit d'un homme, sinon lui-méme.
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[Et I'on peut dire que tel est le sens de ce qui est
écrit : « Et tu ordonneras aux Enfants d'Israél ». En
effet, des mots « Et tu ordonneras aux Enfants d'Is-
ra€l », il ressort que Moché « ordonne » (relie et at-
tache) les Enfants d'Israél eux-mémes, car du point
de vue de l'essence de I'dme, tout Israél est un.] Par la
avoda d'Isra¢l - apres que la révélation de I'essence de
la Nechama a été attirée en Israél par Moché -, leurs
facultés révélées elles-mémes (la forme des facultés)
deviennent conformes a I'essence de la Nechama. Il
en résulte un surcroit dans I'aspect de l'essence de la
Nechama qui a été attirée et révélée en eux par Mo-
ché (« ils prendront pour toi »), car sa racine véri-
table se révele alors, telle qu'elle est ancrée en Ha-

chem Lui-méme.
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Avant de poursuivre, le Rabbi ouvre une parenthese. Le verset dit « Et tu relieras les Enfants d'Isra¢l » sans

préciser a qui. On peut donc comprendre que Moché les relie entre eux. Ce sens rejoint le précédent. Les 4mes

difterent dans ce qu'elles pergoivent du divin, et sur ce plan l'unité reste imparfaite. Pourtant tous les Juifs ont la

méme foi, parce que sa racine est le lien essentiel de 'dme avec D.ieu. A ce niveau, il n'y a qu'un seul peuple et rien

ne sépare |'un de I'autre. Le Rabbi reprend ensuite son explication. Moché a fait apparaitre I'essence de I'dme,

mais c'est aux Enfants d'Israél d'en imprégner leurs facultés révélées, c'est-a-dire les conclusions concretes de leur

intelligence et les élans réels de leur coeur. IIs le font en étant brisés de ce que D.ieu ne se montre pas en exil. Ce

travail enrichit ce que Moché leur a donné : I'essence de I'dme montre alors sa vraie racine, en D.ieu méme. C'est

le sens de « ils prendront pour toi ».

[II convient de noter qu'a travers cela, I'unité d'Is-
raél se trouve également amplifiée. L'unité d'Israél
que suscite l'essence de I'dme qui se révele en eux est
comme un élément qui s'ajoute a leur étre. C'est
pourquoi cette unité est obtenue lorsqu'ils font de
leur Néfech I'essentiel et de leur corps I'accessoire.
Par la révélation de l'essence de la Nechama, telle
qu'elle est ancrée en Hachem Lui-méme, méme la
forme des facultés révélées ne fait qu'un avec I'es-
sence. Dans ce cas, l'unité d'Israél s'étend 2 tout ce
qui les concerne, y compris a ce qui touche au
corps.] D'apres cela, on comprendra ce qui est écrit
dans le maamar : parce que les Enfants d'Israél ap-

portent (par leur avoda) un ajout au niveau de Mo-
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ché, il y aura « une lampe perpétuelle » [ner tamid].
Cela semble pourtant difficile. A priori, la lampe de
la Nechama (« La lampe de Havayé est la Nechama
de I'homme ») est perpétuelle (uniforme, sans chan-
gement) grice a la révélation de l'essence de I'dme at-
tirée par Moché (« Et tu ordonneras »), puisqu'au
niveau de I'essence de 1'dme, il ne saurait étre ques-
tion de changement. Or, le maamar dit que la «
lampe perpétuelle » s'obtient parce que les Enfants
d'Israél apportent un ajout au niveau de Moché : «

ils prendront pour toi ».
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De la vient une unité plus profonde. Quand I'essence de I'dme se révele seule, elle est « comme » un élément

ajouté a la personne. Le mot « comme » compte : les facultés viennent de I'essence, mais elles agissent sur un

autre plan. Pour aimer l'autre, il faut alors faire de son 4me I'essentiel et de son corps l'accessoire. Le Rav Gordon

l'illustre ainsi : s'il ne reste qu'une part de dessert sur la table et que je vis pour mon corps, I'autre devient un rival.

Hillel, lui, appelait son corps « un hdte ». Quand les facultés elles-mémes ne font qu'un avec I'essence, ['unité

s'étend a tous les aspects de I'existence, y compris ceux qui touchent au corps et a la matiere. Vient ensuite la

question de la « lampe perpétuelle ». Toute créature change au contact de ce quil'entoure. L'essence de I'dme,

elle, est simple et ne change pas. Il semble donc que la révélation apportée par Moché devrait suffire. Pourquoi le

maamar fait-il dépendre la constance de l'apport des Enfants d'Israél ?

Et I'on peut dire que la révélation de I'essence de
I'dme « du haut vers le bas », par « Et tu ordonneras
», differe selon qu'on est le soir ou le matin. Cette
révélation se fait surtout en présence de voilements
et d'occultations (le « soir »), qui suscitent I'éveil et
la révélation de la force de don total de soi [mesirout
nefech]. Il a été expliqué plus haut (chapitre 10) que
méme ceux qui, au temps du décret (le « soir »),
avaient fait preuve de mesirout nefech, une fois arri-
vés dans un endroit ot il était possible de pratiquer
la Torah et les mitsvot dans 'aisance (le « matin »),
on ne percoit plus chez eux la mesirout nefech qui

était la leur auparavant.

TIT2 TRWIT O¥YT inav nie W
¥ "MRR RN T 9y mun? oynomn
NI 930 YW P2 2y P2 pIn
T Py (37Y) 000 NNy DIWw3
1?3;1 ,w‘p; ma"onad o ﬂ’?ngm WTISJDD
1AW PR 03 (T °Y0) P°Y7 I
INIWD WD) M0 ATy (37Y) T
nhigla m3m rmjn; p'og'_? th'mgtg' Dipp’?
W93 NI°0RT 072 12°1 X ,(1R2) 112077

.07pn 077 MY

La réponse tient au verset suivant : la lampe brile « du soir au matin ». L'essence de 'dme ne change pas, mais

elle peut se montrer ou rester cachée. Quand elle est éveillée d'en haut, par Moché seul, elle se montre surtout le «

soir », quand les décrets et I'occultation obligent 4 tenir bon. IIs suscitent alors la mesirout néfech. Le « matin »,

dans la liberté et l'aisance, rien ne la force 4 paraitre, et 'homme fonctionne avec ses seules facultés. Rav Yehoshua
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B. Gordon rapporte que le Rabbi I'exprimait ainsi & propos de Juifs venus de Russie : la-bas, ils étaient préts a

donner leur vie, tandis qu'en Amérique ils ne parvenaient méme plus a renoncer a leur confort. Leur dévouement

avait été réel, mais la pression extérieure I'avait éveillé sans que leur coeur et leur esprit l'aient intégré. Une fois

cette pression retombée, la lumiére ne continuait pas nécessairement a briller.

Et la véritable réalité de la « lampe perpétuelle »
(qui ne saurait subir aucun changement) s'obtient
par la avoda des Enfants d'Isra¢l : grice a elle, méme
les facultés révélées ne font qu'un avec l'essence de la
Nechama. C'est le sens de « ils prendront pour toi
». D'apres cela, on peut expliquer pourquoi le verset
dit « concassée pour le luminaire » 4 la suite de « ils
prendront pour toi », etc. En effet, « concassée pour
le luminaire » inclut aussi le fait que les Enfants d'Is-
raél sont brisés et écrasés (« concassés ») parce qu'ils
se trouvent en exil. Cela s'opere par la avoda des En-
fants d'Israél, grice a laquelle méme leurs facultés ré-
vélées sont conformes a I'essence de I'dme. L'aspect
du « luminaire » de la Nechama qui se révele ainsi
est |'essence de la Nechama, telle qu'elle est ancrée en
Hachem Lui-méme. C'est pourquoi le verset dit «
concassée pour le luminaire » a la suite de « ils pren-

dront pour toi », etc.
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La vraie « lampe perpétuelle » vient donc du travail des Enfants d'Isra¢l, qui prolonge I'influence de Moché.

Puisque leur coeur et leur esprit sont accordés a I'essence de I'dme, la lumiére brille le soir comme le matin, quelles

que soient les circonstances. Cela répond a la cinqui¢me question du début : comment une lampe allumée

seulement « du soir au matin » peut étre dite « perpétuelle ». Cela répond aussi a la question laissée a la fin du

chapitre 8. Le « luminaire », I'essence de I'dme, semblait relever du réle de Moché. Pourquoi est-il nommé apres

« ils prendront pour toi » ? Parce que « concassée » désigne aussi I'homme brisé par le simple fait d'étre en exil,

méme en pleine prospérité, et cela dépend de son propre travail. Ce qui se révele alors, c'est 'essence de I'dme telle

qu'elle est ancrée en D.ieu. Une question demeure : d'ot1 les Enfants d'Israél tirent-ils la force de ce travail ?

hassiduite.com

36



HASSIDUITE - MAAMAR

Veata letsavé 5741 - N"9wn - XA 717N]

CHAPITRE 12

a°

Le chapitre précédent a montré que les mots « et ils prendront pour toi » désignent le travail propre des Enfants

d'Israél. Une fois que Moché a révélé en eux l'essence de l'dme, ils accordent avec elle leurs facultes révelées, c'est-a-

dire leur intelligence, leurs sentiments et leur conduite. Ce travail ajoute quelque chose a Moché lui-méme et fait

de leur dme une « lumicre perpetuelle ». Reste une question : ce travail est-il indépendant de Moché, comme st

son rdle s arrétait une fois l'essence révélée ? Ce dernier chapitre répond que la force d'accomplir « ils prendront

pour toi » vient elle aussi de Moché, et du « Moché » de chague génération. Il applique ensuite cette idée an

Rabbi précédent et conclut sur la délivrance.

Et voici, le sens (simple) de « Et tu ordonneras aux
Enfants d'Israél et ils prendront pour toi », etc., est
que Moché ordonne aux Enfants d'Israél qu'ils
prennent pour toi, etc. On comprend de la qu'il en
est de méme dans le sens profond : le fait que Moché
ordonne aux Enfants d'Israél, au sens ot il les relie,
se fait d'une maniere qu'il attire sur eux le don des
forces également pour « et ils prendront pour toi »,
etc. Il en est de méme s'agissant du « Moché » de
notre génération, Sa Sainteté mon beau-pere 1'Ad-
mour, Nassi de notre génération, dont le service
consiste a éveiller et  révéler I'émouna présente en
chacun des Enfants d'Israél, qui, du fait de I'essence
de la Nechama, est d'une maniere telle qu'ensuite ils
accompliront leur service par leurs propres forces,

jusqu'a devenir une « lumiere perpétuelle »,
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Le Rabbi revient au sens simple du verset : si les Enfants d'Israél apportent I'huile, c'est parce que Moché le leur

ordonne. Il n'y a donc pas deux actions séparées. Dans le sens profond, il en va de méme : « tu ordonneras » veut

aussi dire « tu relieras ». En reliant les Enfants d'Isra€l a leur essence divine, Moché ne se contente pas de les

mettre en route pour qu'ils travaillent ensuite seuls. Il leur donne la force [netinat koa'h] d'accomplir eux-mémes

le «ils prendront pour toi ». Son influence change alors la nature de leur avoda [service de D.ieu]. Au lieu de

refléter les moyens limités d'un homme, elle reflete I'essence de I'dme. A l'inverse, leur travail dépend toujours de

lui. On peut le comparer & Aharon qui allumait la Ménora : il tenait la flamme contre la meche jusqu'a ce qu'elle

brile d'elle-méme. Le Rabbi précédent a agi de la méme fagon. Il a éveillé la foi de I'essence de I'dme pour que

chacun poursuive ensuite par ses propres forces. Il nous a ouvert l'acces a cette essence, et il nous reste a faire le

travail.
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qui ne saurait connaitre aucun changement, pas
méme du point de vue des facultés révélées. Clest a
travers cela que nous mériterons treés prochainement
la délivrance véritable et complete, un temps otr il y
aura la révélation de la Divinité également du coté
d'en bas. Alors, il y aura l'apport de I'huile et I'allu-
mage des lampes (« et ils prendront pour toi de
I'huile, etc., afin d'élever une lumiere perpétuelle »)
également de fagon matérielle, dans le troisieme Beth
HaMikdach, lors de la délivrance véritable et com-

plete, par notre juste Machia'h, trés prochainement.
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La « lumiére perpétuelle » est une lumiere que rien ne fait varier, méme du c6té des facultés révélées. Le chapitre

10 en a donné la preuve par la négative. Des 'hassidim avaient fait preuve de mesirout néfech [don de soi] pendant

des années sous la persécution, mais ils ne la montraient plus de la méme fagon une fois arrivés dans un pays libre.

La lumiére ne varie plus seulement quand l'intelligence et les sentiments eux-mémes ne font plus qu'un avec

I'essence. Dot le lien avec la délivrance, qui est un lien de cause a effet. Quand les facultés intérieures de 'homme

s'unissent a I'essence de I'dme, le monde matériel, lui aussi, s'unit 4 la Divinité. C'est le sens de « la gloire de D.ieu

se révélera et toute chair verra ensemble ». D'abord une révélation d'en haut, puis un changement du monde lui-

méme : les yeux verront naturellement le Divin comme la chose la plus simple. Alors on apportera une huile réelle

et on allumera une Ménora réelle dans le troisieme Beth HaMikdach.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

« Et tu ordonneras » veut dire que Moché relie chaque Juif 4 1'Or Ein Sof en nourrissant son émouna. Elle ne doit
plus venir seulement de ce que I'dme voit en haut, mais de I'essence méme de la Nechama, liée a D.ieu sans aucune
cause. Cette essence, le « luminaire », se révele quand on est « concassé ». Cela se produit par la mesirout néfech
au temps des décrets, et plus profondément encore par la douleur d'étre en galout, méme dans l'aisance. Par leur
avoda [service de D.ieu], les Juifs accordent alors leurs facultés révélées a cette essence. Ils deviennent une « lumiére

perpétuelle », qui ne change plus.

Dans le service d' Hachem

Dans la pri¢re, la demande « Que nos yeux voient Ton retour a Sion » n'est pas une formule. Elle dit que l'on
souffre vraiment de I'absence de révélation divine, méme quand tout va bien. L'étude et les mitsvot ne doivent pas
tenir seulement dans I'épreuve. L'avoda consiste a garder I'élan des moments difficiles, « du soir jusqu'au matin »,

jusque dans l'aisance.

Avec soi-méme
Le maamar change le regard sur I'état « concassé » : étre brisé révele le « luminaire », I'essence de I'dme. Il met aussi
en garde. Celui qui a tenu bon pendant des années sous les décrets peut perdre cet élan une fois a I'aise. Le travail

sur soi consiste donc a transformer ses facultés révélées elles-mémes, pour qu'elles ne fassent qu'un avec I'essence.

Avec les autres

Au niveau de I'essence de Iime, tout Isra¢l est un. Quand les facultés révélées s’accordent a cette essence, 'unité
d’Isra¢l sétend 4 tout ce qui les concerne, jusqu’au corps. Les bergers d’Isra¢l, dans le prolongement de Moché -
comme Mordekhai dans sa génération - renforcent 'émouna d’Israél, afin que chacun accomplisse ensuite son

service par s€s propres forces.
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