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« Et il adviendra en ce jour—ld >

Deuxi¢me jour de Roch Hachana 5728 [1967]

Hébreu Frangais Explications
texte intégral, vocalisé traduction littérale en regard encadrés adaptés de Simply

Chassidus et synthese

HASSIDUITE.COM



HASSIDUITE - MAAMAR

VeHaya BaYom HaHou 5728 - 11"200 - X177 01°2 "M

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 5728. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

INTRODUCTION

Le Rabbi a prononcé ce maamar, le deuxieme jour de Roch Hachana 5728 [1967]. 1l part d'un passouk de

Yechayahou qui décrit la guéoula, la délivrance que Machia'h apportera. « La montagne sainte » y désigne le lieu

du Beth HaMikdach.

Et il arrivera en ce jour-la que I'on sonnera du
grand shofar ; alors viendront ceux qui étaient per-
dus au pays d'Achour et ceux qui avaient été disper-
sés au pays d'Egypte, et ils se prosterneront devant
Havay¢ sur la montagne sainte, a Jérusalem. L'Ad-
mour Hazakene s'arréte précisément (dans le maa-
mar qui commence par ces mots, dans le Likoutei
Torah) sur ce qui est écrit : « du grand shofar » : en

quoi consiste la grandeur de ce grand shofar.
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Dans le Likoutei Torah, I' Admour Hazakene s'arréte sur ce passouk. Premiére question : le shofar de Machia'h y

est appelé « shofar gadol », le grand shofar. En quoi la taille d'un shofar importe-t-elle ? Le méme passouk

SOLlléVC une autre qUCStiOI’l.

Il faut également comprendre (comme il le releve
dans la suite du maamar) ce qui est écrit : « on son-
nera », sans plus, sans qu'il soit dit qui est celui qui

sonne.
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Deuxi¢me question : pourquoi le passouk dit-il que le grand shofar « sera sonné » sans dire qui le sonnera ?

Et 'Admour HaEmtsai ajoute une autre précision
sur ce qui est dit « yitaka » : la forme yitaka (le tav
vocalisé d'un kamats) indique que le shofar retentira

de lui-méme.
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L'Admour HaEmtsai affine encore la question. Troisi¢me question : notre passouk emploie la forme yitaka, qui

laisse entendre que le shofar sonnera de lui-méme. Un autre passouk emploie yitka, qui n'a pas ce sens. Que veut

dire un shofar qui « se sonne de lui-méme » ? A la suite de ces deux Rabbis, le maamar explique d'abord

pourquoi le grand shofar sera nécessaire.
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Et le coeur de I'explication (dans ces discours) est le
suivant : 1'éveil qui vient d'un shofar ordinaire ne
touche que ceux qui sont déja quelque peu proches ;
mais pour éveiller « ceux qui étaient perdus au pays
d'Achour et ceux qui avaient été dispersés au pays
d'Egypte », afin qu'eux aussi s'éveillent 2 venir 2 Jé-
rusalem et 4 se prosterner devant Havayé, c'est par le

grand shofar.
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Un shofar ordinaire suffit a éveiller les Juifs qui gardent déja une certaine proximité avec Hachem. Pour atteindre

ceux qui sont « perdus » en Achour et « bannis » en Egypte, et les amener eux aussi  Jérusalem, il faut le grand

shofar. Mais cela dit ce que fait le grand shofar, non ce qu'il est. Pour répondre a la premiere question, I'Admour

Hazakene le compare donc au shofar de Roch Hachana d'aujourd'hui.

Et afin d'expliquer I'élévation du grand shofar des
temps  venir, le maamar commence par expliquer le
shofar de Roch Hachana (aujourd'hui) : lorsque Is-
raél sonne du shofar, cri de l'intériorité du coeur au-
dessus de l'intellect, on attire par la l'intériorité du
coeur d'En Haut, pour ainsi dire, la volonté supréme

qui est au-dessus de la "Hokhma [sagesse].
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Le shofar de Roch Hachana exprime « le cri de l'intériorité du coeur, au-dessus de I'intellect ». C'est le désir

naturel du Juif de s'unir 2 Hachem, un désir qui ne nait pas de ce qu'il comprend de la Divinité. Ce cri éveille en

Hachem un désir « naturel » correspondant de s'unir a lui. Ce désir ne dépend d'aucun calcul sur ce que le Juif

mérite. Un passouk décrit cette réponse de Hachem.

Et Havayé sera vu au-dessus d'eux ; Sa fleche parti-
ra comme 'éclair ; et Ado-nai Havayé [vocalisé Elo-
kim] sonnera du shofar, et Il s'avancera dans les tem-

pétes du Téman [du Sud].

Et a ce propos il est dit : « et Ado-nai Havay¢ son-
nera du shofar ». De méme que la sonnerie du sho-
far chez 'homme est le cri de l'intériorité du coeur,
ainsi en est-il En Haut : la sonnerie du shofar signifie

I'épanchement et la révélation de l'intériorité.
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Dans ce passouk, le Nom écrit Havayé se prononce Elokim. Dire que Hachem « sonnera du shofar », c'est parler

de la révélation de l'intériorité de la Divinité, de ce qui en Elle dépasse la création. Le maamar met maintenant

cette sonnerie en regard du grand shofar de Machia'h.

Et la différence entre un shofar ordinaire et le grand
shofar est celle-ci : le shofar ordinaire est I'épanche-
ment et la révélation de l'intériorité de la Divinité
qui est au-dessus des mondes mais se rapporte en-
core a eux — sovev kol almin [ce qui entoure tous les
mondes] ; le grand shofar, lui, est I'épanchement et
la révélation de l'intériorité de la Divinité qui est au-
dela de tout rapport avec les mondes, au-dessus

méme du sovev.
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Réponse a la premiére question : le mot gadol ne parle pas seulement de la taille du shofar. Il désigne le degré

spirituel que ce shofar représente. Le shofar de Roch Hachana, le plus « petit », révele une intériorité divine qui

dépasse la création, tout en gardant un rapport avec elle. C'est le degré appelé sovev kol almin, « ce qui entoure

tous les mondes ». Le grand shofar, lui, révele une intériorité de la Divinité sans aucun rapport avec la création,

au-dessus méme de sovev kol almin. Cette différence explique que le premier passouk nomme celui qui sonne, et

que le second le taise.

Et c'est pourquoi, a propos du shofar ordinaire, il
est écrit « et Ado-nai Havayé sonnera du shofar » :
car Ado-nai et Havayé sont des Noms, mais ces
Noms-1a (Ado-nai, et Havayé vocalisé Elokim) sont
d'un degré extrémement élevé. Tandis qu'a propos
du grand shofar il est écrit « on sonnera », sans plus,
sans qu'il soit dit qui est celui qui sonne : car cette
sonnerie est un épanchement et une révélation issus
du niveau de setima dekhol setimin [le plus caché de

tous les cachés], qui est au-dessus des Noms.
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Réponse a la deuxieme question : pour le shofar ordinaire, le passouk nomme Ado-nai Elokim. Ces Noms

désignent des degrés tres élevés, mais encore de I'ordre de sovev kol almin. Pour le grand shofar, il dit seulement «

sera sonné ». Cette révélation vient en effet du « plus caché de tous les cachés », un degré au-dela de la création,

qu'aucun Nom ne peut exprimer.
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b) Et afin d'expliquer plus encore I'élévation du
grand shofar, le Tséma'h Tsédek rapporte (dans son
commentaire au maamar commengant par « Et il ar-
rivera en ce jour-l3, on sonnera du grand shofar » du
Likoutei Torah) ce qui est dit dans le Likoutei To-
rah, dans le discours commengant par « Com-
prendre la michna : “Le Yom Tov de Roch Hachana
qui tombe un chabbat, au hamikdach on sonnait,
mais non dans le pays” » : s'il faut sonner du shofar a
Roch Hachana, c'est afin d'éveiller par la, En Haut,
le délice [taanoug] qui est dans la création des
mondes ; et puisque le chabbat comporte de lui-
méme ce délice, 2 Roch Hachana qui tombe un
chabbat la sonnerie du shofar n'est pas [autant]

nécessaire.
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Pour faire mieux mesurer la hauteur du grand shofar, le Tséma'h Tsédek, qui commente ce maamar de I'Admour

Hazakene, cite un autre maamar de Roch Hachana du Likoutei Torah. Celui-ci part d'une michna : quand Roch

Hachana tombe un chabbat, on sonnait le shofar au Beth HaMikdach, mais pas ailleurs. Cette restriction est un

décret des Sages. Elle empéche qu'on porte le shofar dans le domaine public, ce qui est interdit le chabbat.

Comment les Sages peuvent-ils écarter la mitsva centrale de la féte pour parer a une simple erreur possible ?

L'Admour Hazakene répond que la sonnerie sert a éveiller le désir de Hachem de créer le monde. Elle Lui

rappelle le taanoug, le délice, que Lui procure notre attachement. Or le chabbat, ce délice est déja révélé. Le shofar

y perd donc de son importance et peut céder devant le risque de transgression. Reste une difficulté : pourquoi

sonnait-on quand méme au Beth HaMikdach ?

Et si au hamikdach on sonnait méme a Roch Ha-
chana tombant un chabbat, c'est que le délice com-
porte plusieurs degrés : le degré de délice que I'on at-
tire par la sonnerie du shofar au hamikdach est plus
élevé que le degré de délice du chabbat. Car le délice
du chabbat reléve de 'extériorité du Kéter, racine des
émanés, alors que le délice que 'on attirait par la
sonnerie du shofar au hamikdach reléve de I'intério-

rité du Kéter, le degré inférieur de I'Emanateur.
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La réponse tient en ceci : le taanoug de Hachem comporte de nombreux degrés. Celui qu'attire le shofar au Beth

HaMikdach dépasse celui du chabbat, et ce surcroit justifie de sonner malgré le risque. Dans le langage des séfirot,

les attributs divins, le délice du chabbat vient de I'extériorité de Kéter, la « couronne », source de la création.
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Celui du shofar au Beth HaMikdach vient de l'intériorité de Kéter, le plus bas des degrés qui sont au-dela de la

création.

Et le Tséma'h Tsédek ajoute que, dans le délice du
degré inférieur de 'Emanateur lui-méme, il y a en-
core plusieurs degrés. Le délice attiré dans le premier
Beth HaMikdach par la sonnerie du shofar est plus
élevé que le délice attiré dans le second. Et dans le
premier Beth HaMikdach lui-méme, le shofar de
Yom Kippour de I'année du yovel [I'année jubilaire,
dont la mitsva n'avait cours que durant le premier
Beth HaMikdach] est plus élevé que le shofar de
Roch Hachana.
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Le Tséma'h Tsédek va plus loin : 4 I'intérieur méme de l'intériorité de Kéter, il y a encore des degrés. Le shofar du
premier Beth HaMikdach attirait un délice plus haut que celui du second. Et dans le premier, le shofar de Yom
Kippour de I'année du yovel dépassait celui de Roch Hachana. Le yovel revient tous les cinquante ans, et il n'a été

observé qu'au temps du premier Beth HaMikdach.

Et néanmoins, du shofar du yovel aussi il est dit: « 093y AR1 2217 99w 03 9"HYNY
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tu feras passer un shofar de teroua » : un shofar, sans
plus. On comprend de la que le grand shofar est au-
dessus, lui aussi, de la révélation attirée par le shofar

du yovel.

On a donc une échelle, du plus bas au plus haut : Roch Hachana hors du Beth HaMikdach, puis dans le second,
puis dans le premier, et enfin Yom Kippour du yovel dans le premier. Aucun de ces degrés n'atteint le shofar de
Machia'’h. Méme pour le yovel, le passouk parle d'« un shofar », pas d'un grand shofar : la révélation du grand

shofar dépasse donc celle-1a aussi.

c) Et I'on ajoutera que le grand shofar des temps a
venir est plus élevé encore que le shofar de Matan
Torah [le don de la Torah] ; car du shofar de Matan
Torah aussi il est dit « et la voix du shofar fut » : un

shofar, sans plus.
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Derni¢re comparaison : le shofar du Matan Torah, le don de la Torah au Sinai. L aussi, le passouk patle de « la

voix du shofar », sans dire que ce shofar était grand. Le shofar de Machia'h le dépasse donc encore.

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR

VeHaya BaYom HaHou 5728 - 11"200 - X177 01°2 "M

Car lorsque le passouk poursuit « et la voix du
shofar allait en se renfor¢ant extrémement », cela si-
gnifie que la voix du shofar était extrémement forte,
une grande voix ; mais du shofar dont cette voix pro-
venait, il n'est pas dit qu'il fiit un grand shofar. On
comprend de la que le grand shofar des temps a venir

est au-dessus, lui aussi, du shofar de Matan Torah.
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Une objection se présente. La suite de ce passouk dit que « la voix du shofar allait se renforgant beaucoup », et

un autre parle d'une « grande voix ». Le shofar du Sinai vaudrait-il donc le grand shofar ? Non. Gadol y qualifie

la voix, pas le shofar. Or la « voix » désigne la révélation du degré divin que le shofar représente, tandis que le

shofar lui-méme en désigne I'essence, au-dela de toute révélation.

Ainsi qu'il est rapporté dans les Pirkei deRabbi
Eliézer, au sujet des deux cornes du bélier de Yits'hak
: la corne de gauche, sa voix s'est fait entendre sur le
mont Sinai, ainsi qu'il est dit « et la voix du shofar
fut » ; et la corne de droite, qui est plus grande que
celle de gauche, c'est d'elle que I'on sonnera dans les
temps a venir, ainsi qu'il est dit : « Etil arrivera en ce

jour-13, on sonnera du grand shofar ».
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Le maamar s'appuie ici sur les Pirkei deRabbi Eliézer. Les deux cornes du bélier de 'Akéda, celui qu'Avraham

offrit a la place de Yits'hak, servent de shofar. La corne gauche a retenti au Sinai : le passouk dit « le shofar », car il

s'agit d'un shofar précis. La corne droite, plus grande, sonnera dans les temps a venir. C'est elle que désigne le mot

gadol.

Et la raison pour laquelle le shofar de Matan Torah
[le don de la Torah] était un shofar ordinaire, tandis
que le shofar des temps 4 venir sera un grand shofar,
I'Admour HaEmtsai I'explique ainsi : lors du don de
la Torah, tous se trouvaient proches de la Divinité
(méme avant le son du shofar) ; c'est pourquoi il
était possible de les éveiller méme par un shofar ordi-
naire. Mais pour éveiller les perdus et les dispersés,

c'est précisément par un grand shofar que cela se fait.
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Reste a dire pourquoi le shofar de Machia'h doit étre plus grand que celui du Sinai.
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L’Admour HaEmtsai explique qu’au moment du don de la Torah, les Juifs étaient déja proches de la Divinité : ils
se tenaient 3 un niveau spirituel tres élevé, avant méme que le shofar ne retentisse. Un shofar « ordinaire »

suffisait donc a les éveiller et a les élever plus haut encore.

Mais éveiller « ceux qui se sont perdus au pays d’Achour et ceux qui ont été bannis au pays d'Egypte » — des
Juifs éloignés de tout lien manifeste avec la Divinité — demande une révélation bien plus grande : le shofar gadol.

Lui seul peut les éveiller et les rapprocher de la Divinité.
Nous pouvons maintenant répondre 3 la troisiéme question :

Troisieme question : notre passouk emploie la forme yitaka, « il sera sonné », ce qui laisse entendre que le shofar

retentira de lui-méme. Que signifie, pour le shofar gadol, retentir « de lui-méme » ?

A partir de 13, ' Admour explique ce qui est écrit : «
il sera sonné du grand shofar » [T 1mw1 ypn].
Car la forme yitaka (le tav vocalisé par un kamats) in-
dique qu'il sera sonné de lui-méme : la révélation de
l'aspect du grand shofar, pour éveiller les perdus et
les dispersés, se produira d'elle-méme, sans aucun

éveil d'en bas [itarouta diletata].
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Quand Machia'h viendra, le grand shofar éveillera méme ceux qui n'ont aucune proximité visible avec la Divinité.

Ces Juifs n'auront rien fait pour provoquer cette révélation : elle viendra « d'elle-méme ». Voici donc la réponse 2

la troisiéme question : la forme yitaka, « il sera sonné », dit que cette révélation, celle de I'essence méme de

Hachem, surviendra d'elle-méme. C'est pourquoi elle peut atteindre chaque Juif.

Cette explication — le shofar gadol se sonne « de lui-méme » — s'accorde mal, cependant, avec un autre

développement du maamar de I'Admour Hazakéne dans le Likoutei Torah, déja mentionné dans la premiere

section :

Or il est expliqué au début du maamar (apres I'exa-
men minutieux du passouk « Et il adviendra en ce
jour-la : on sonnera du grand shofar ») que ce que
l'on dit 2 Roch Hachana, « ce jour est le commence-
ment de Tes ceuvres », c'est parce qu'a chaque Roch
Hachana tous les mondes viennent a I'existence a

nouveau, comme ce fut la premiere fois.
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Le maamar revient au début du discours de I'Admour Hazakene. Celui-ci y explique pourquoi l'on dit 2 Roch
Hachana : « ce jour est le commencement de Tes ceuvres ». Des milliers d'années apres la création, la force vitale

qui fait exister le monde se renouvelle chaque Roch Hachana, comme la premiére fois. Mais alors, Roch Hachana
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serait identique au premier jour. Pourquoi la priere dit-elle qu'il n'en est qu'« un souvenir », c'est-a-dire quelque

chose de seulement semblable ?

Et ce qui est écrit « souvenir du premier jour » (a
savoir que Roch Hachana n'est qu'un souvenir du
premier jour) s'explique ainsi : au commencement
de la création, I'épanchement [hamchakha] de la vo-
lonté et du délice [taanoug] dans la création des
mondes venait de Lui-méme, car « Il désire la bonté
» ; maintenant, en revanche, la chose dépend de

1'éveil d'en bas [itarouta dilétata].
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Sa réponse : le processus est le méme, mais pas sa cause. Lors de la création, 'homme n'existait pas encore.

Personne ne pouvait éveiller le désir de Hachem de créer le monde. I11'a donc éveillé « de Lui-méme », parce

qu'« Il désire la bonté » : la création était un don que personne n'avait mérité. Ce motif ne suffisait que tant que

I'homme n'existait pas. Maintenant qu'il peut servir Hachem, la recréation annuelle dépend de ses efforts, de I'«

éveil d'en bas », I'itarouta dilétata. Reste a savoir quel service précis éveille ce désir.

Et il explique27 que le service (I'éveil d'en bas) par
lequel on attire la volonté et le délice dans la création
des mondes est conforme a la parole de nos maitres,
de mémoire bénie : « Dites devant Moi des versets
de royauté... de souvenir... et par quoi ? Par le shofar.

»
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La Guemara répond. Hachem demande qu'on récite devant Lui les pessoukim de Sa royauté, pour Le faire Roi

sur nous, et ceux du souvenir, pour qu'll se souvienne de nous en bien. Et tout cela passe par le shofar : les

pessoukim qui le mentionnent et la sonnerie elle-méme. C'est donc le shofar de Roch Hachana qui éveille en

Hachem le désir de régner sur nous et de se souvenir de nous. Par 13, Il recrée le monde, pour que nous

continuions 4 Le servir. Mais pourquoi cela dépend-il désormais du service des Juifs ?

Et la raison pour laquelle I'épanchement se fait au-
jourd'hui par le service de 'homme est la suivante :
du fait que cet épanchement (aujourd'hui) se fait par
le service d'Israél, dont la racine est dans I'Essence, la
volonté et le délice qui sont attirés maintenant sont
plus élevés que la volonté et le délice qui furent atti-

rés d'eux-mémes (au commencement de la création).
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Au commencement, Hachem a donné vie a la création parce qu'« Il désire la bonté » : cest la nature de Celui qui

est bon de faire le bien. Mais ce désir portait sur la création elle-méme, pas sur son but, le service des Juifs. Ce

n'était donc que la 'hitsoniout haratson, la dimension extérieure de la volonté : vouloir une chose en vue d'une

autre. Les Juifs, eux, sont reliés au désir essentiel de Hachem, 2 Son but ultime. Leur service est la finalité méme

de la création. Quand il éveille Son désir de créer, il attire un taanoug plus élevé et révele un désir plus « essentiel

». Une révélation venue « d'elle-méme » est donc inférieure a celle que provoque le service des Juifs. Et cela

contredit la premiére partie du maamar.

Et d'apres cela, il faut comprendre ceci : le shofar
d'en haut (l'intériorité de la volonté supréme) qui est
attiré aujourd'hui, et qui est un shofar sans qualifica-
tif, son épanchement se fait par le service de
I'homme ; tandis que le shofar du temps a venir, qui
est un grand shofar, sera attiré de lui-méme, sans au-

cun éveil d'en bas.
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Dans la premicre partie, le shofar ordinaire était moins élevé, parce qu'il garde un lien avec les limites de la

création. Le grand shofar, qui « se sonne de lui-méme » sans effort des Juifs, était plus élevé, parce qu'il les

dépasse entierement. Or on vient de voir que la révélation produite par le service des Juifs, dont I'dme vient de

I'essence de Hachem, devrait I'emporter. Quatrieme question : Si les plus hautes révélations viennent du service

des Juifs, comment celle du grand shofar peut-elle venir « d'elle-méme » ? Le maamar va encore durcir cette

question en rattachant le grand shofar au shofar de Roch Hachana.

Or il explique dans le maamar que le fait qu'au
temps a venir « on sonnera du grand shofar » est du
méme ordre que le shofar de Roch Hachana au-
jourd'hui, car les mitsvot ne seront pas abolies au
temps 4 venir [sinon qu'alors le shofar sera a un de-

gré plus €levé : un grand shofar].
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L'Admour Hazakene rappelle une parole de la Guemara : « les mitsvot ne seront pas abolies dans les temps a

venir », méme si elles s'accompliront autrement. Aujourd'hui, la sonnerie s'accompagne des pessoukim de

malkhouyot (royauté), de zikhronot (souvenirs) et de shofarot (ceux qui mentionnent le shofar, avec la sonnerie

elle-méme). Dans les temps a venir, les deux premiers ne seront plus nécessaires ; seuls les shofarot resteront. Le

shofar de Roch Hachana ne disparaitra donc pas : il deviendra le grand shofar de Machia'h. C'est la méme mitsva.

L'un est plus élevé que l'autre, mais leur fonction spirituelle est semblable. Le Rabbi montre d'ot vient ce lien.

hassiduite.com

10



HASSIDUITE - MAAMAR

VeHaya BaYom HaHou 5728 - 11"200 - X177 01°2 "M

Et I'on peut dire que la source en est (2 savoir que «
on sonnera du grand shofar » se rattache a la sonne-
rie du shofar de Roch Hachana) ce qui est rapporté
dans la Guemara : la raison de celui qui dit que c'est
en Tichri qu'ils seront délivrés a I'avenir, c'est que
cela se déduit de « shofar » 4 « shofar » — le pas-
souk dit ici « Sonnez du shofar 4 la néoménie », et il

dit la-bas « en ce jour-la le grand shofar sera sonné ».
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Un autre passage de la Guemara rapporte deux avis sur le moment de la guéoula finale : Rabbi Eliézer dit Tichri,

Rabbi Yehochoua dit Nissan. Rabbi Eliézer s'appuie sur une guezera chava, un rapprochement de deux

pessoukim par un mot commun. « Sonnez du shofar en ce mois » parle de Tichri ; « en ce jour, le grand shofar

sera sonné » parle de la guéoula. Le mot shofar les relie : comme la sonnerie a lieu en Tichri, la guéoula aussi aura

lieu en Tichri. Le shofar de Roch Hachana et le grand shofar sont donc liés. Et la question précédente n'en

devient que plus forte.

Et d'apres cela, il faut comprendre plus encore ce
qui a été rapporté plus haut au nom des discours :
que le sens de VPN, tav vocalisé kamats [yitaka] «
on sonnera du grand shofar » est qu'il sera sonné de
lui-méme, sans aucun éveil d'en bas. Or 1'un des as-
pects essentiels de Roch Hachana est précisément le
service de I'homme [ainsi qu'il est expliqué en plu-
sieurs endroits : la raison pour laquelle Roch Hacha-
na est le premier Tichri, bien que le monde ait été
créé le 25 Eloul et que le premier Tichri soit le
sixitme jour de l'ccuvre de la création, est que

I'homme fut créé ce jour-la],
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Si le grand shofar est rattaché au shofar de Roch Hachana, on comprend encore moins qu'il sonne « de lui-méme

». L'un des points centraux de Roch Hachana est en effet I'effort de 'homme pour accepter Hachem comme

Roi. [Le Rabbi le note au passage : c'est pour cela que Roch Hachana tombe le premier Tichri, sixieme jour de la

création, jour ou I'homme fut créé, et non le 25 Eloul, jour ot la création commenga. ]

Et puisque ce qu'exprime « on sonnera du grand
shofar » est du méme ordre que « Sonnez du shofar
a la néoménie » de Roch Hachana (Tichri), il aurait
semblé, a premi¢re vue, que I'épanchement de cette

chose diit se faire par le service de 'homme. Et pour-

WpR T'Y NI 2173 102 ypme 121y 1179)
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tant, il est expliqué dans les discours que le sens de
yitaka est qu'il sera sonné de lui-méme, sans aucun

éveil d'en bas.
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NPN?T RDIYNN 72 i0%yn YRR NI ypm
773

Cinqui¢me question : Si le grand shofar est lié au shofar de Roch Hachana, sa révélation devrait elle aussi passer

par le service de 'homme. Pourquoi la "Hassidout lit-elle alors dans yitaka qu'il sonnera « de lui-méme », sans

aucun éveil d'en bas [itarouta diltata] ?

Il faut également comprendre ceci : tous les sujets
de la Torah — du terme hora'a, enseignement —
sont un enseignement dans le service de 'homme ;
or, puisque cette sonnerie du grand shofar viendra
d'en haut, sans éveil d'en bas, quel enseignement en

tirer pour le service de 'homme ?
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Sixieme question : Le mot Torah vient de hora'a, « enseignement » : chaque sujet de la Torah enseigne a chaque

Juif comment servir Hachem. Si le grand shofar sonne « de lui-méme », que nous apprend-il pour notre propre

service ? Pour répondre, le maamar part d'un maamar de I'Admour Maharach.

Et cela se comprendra d'apres ce qui est expliqué

dans les discours de ' Admour Maharach : si le shofar

a un coté étroit et I'autre large, c'est en référence au
.

passouk « De I'étroitesse j'ai appelé Ya-H ; Il m'a ré-

pondu par l'espace, Ya-H ».
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L'Admour Maharach explique pourquoi le shofar est étroit d'un coté et large de I'autre. Il cite le passouk : « Des

détroits j'ai appelé Ya-H ; Ya-H m'a répondu au large. » Au sens simple, David HaMélekh appelle Hachem du

fond de la détresse, et Hachem I'en sort pour le mettre au large. Le shofar dit la méme chose.

Car de méme que la voix du shofar sort de I'étroi-
tesse par son coté étroit et c'est précisément ainsi
qu'elle se déploie largement par son coté large — de
méme en va-t-il sur le plan spirituel : c'est par le cri
poussé¢ depuis I'étroitesse et l'oppression, « De
I'étroitesse j'ai appelé Ya-H », que précisément « Il

m'a répondu par l'espace, Ya-H ».
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Matériellement, le son nait d'une légere vibration des levres 4 I'extrémité étroite et sort, bien plus ample, par

I'extrémité large. Spirituellement, c'est pareil : le cri d'un Juif dans I'épreuve ameéne Hachem a lui répondre au

large. L'Admour Maharach rattache cela a un propos de la Guemara de Roch Hachana.

II est expliqué la-bas que c'est la ce qu'ont dit nos
Sages, de mémoire bénie : « Toute année qui est
pauvre [racha] en son début s'enrichit [mit'acheret]
a sa fin. » Car le fait qu'elle soit pauvre en son début
[Israél se faisant pauvre 3 Roch Hachana pour profé-
rer supplications et priere, a la maniere de ce qui est
dit : « Le pauvre profere des supplications »] —
c'est 1a I'appel « du sein de I'étroitesse » ; et par la
elle s'enrichit : « Il m'a répondu dans l'espace. »
Ainsi qu'il est expliqué dans le maamar mentionné
ci-dessus de I'Admour Maharach : la supériorité de la

priere du pauvre sur la priere du riche.
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La Guemara dit : « toute année pauvre a son commencement finit riche ». Pour Rachi, ce commencement est

Roch Hachana, ot les enfants d'Israél « se font pauvres » pour supplier, selon le passouk : « le pauvre parle par

supplications ». C'est I'appel depuis I'étroitesse ; la richesse de la fin d'année est la réponse au large. L' Admour

Maharach en tire I'avantage de la priere du pauvre sur celle du riche : la priere d'un homme accablé atteint plus

profond, que sa pauvreté soit matérielle ou spirituelle. Cet avantage tient a deux choses.

Et I'on peut dire que la supériorité de la priere du
pauvre tient 2 deux choses. Dans la priere elle-méme,
selon I'enseignement du Baal Chem Tov sur le pas-
souk : « Pri¢re du pauvre lorsqu'il défaille et qu'il
épanche sa plainte devant Havayé » — la priere du
pauvre est telle que c'est devant Havayé qu'il
épanche sa plainte. La priere du pauvre est aussi da-

vantage accueillie.
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D'abord, sa priere elle-méme monte plus haut. Le Baal Chem Tov le lit dans le passouk : « pri¢re du pauvre... qui

répand sa plainte devant Havayé ». « Devant Havayé », lifnei Havayé, peut aussi se lire « plus haut que Havayé »

: la priere du pauvre atteint des degrés de la Divinité au-dela de ce Nom. Ensuite, elle est mieux agréée. Le maamar

ajoute un troisi¢éme point.

hassiduite.com

13



HASSIDUIT E - MAAMAR VeHaya BaYom HaHou 5728 - 11"200 - X177 01°2 "M

Et un autre point : méme pour ce qui est du délice  FyOYAAN QINTT 2YNT DI LIy T

[t,aanoug] ‘que l’hom'r\ne épr01/1\.re de I'influence atti- X371 2197 DW MIYAT iNP0n 'y 5 mown
rée vers lui par sa priere, le délice du pauvre est un T : T T

délice plus grand — selon I'enseignement du Rav FI?;CHTIW n'n ﬂ?jﬂ:D ,'11]1’ bﬁ% .my;a
Maguid rapporté dans le maamar mentionné ci- .1?"J|'I mlali{akl

dessus.

Quand il est exaucé, le pauvre éprouve aussi un délice plus grand que le riche, car le délice d'un soulagement se
mesure 2 la souffrance qui l'a précédé. L'Admour Maharach l'appuie sur un enseignement du Maguid. Dans la
priere de nichmat, on dit : « méme si nos yeux brillaient comme le soleil et la lune... ». Pourquoi nommer la lune,
moins lumineuse que le soleil ? Parce que la lumiére du soleil est constante, et « un délice constant n'est pas un
délice ». La lune, elle, regoit une lumiere neuve apres n'avoir rien eu, et « il n'y a de délice que dans le nouveau ».
De méme, un pauvre qui gagne cent picces d'or se réjouit bien plus qu'un roi dont le trésor grossit beaucoup : le
roi reoit davantage, mais le pauvre découvre la richesse. On voit dés lors le lien entre le grand shofar et le shofar

de Roch Hachana.

Et d'apres cela, on peut expliquer le lien entre « il 7717% j;mz;'g VPN myzw‘g ']N:f? P "'
sera sonné du grand shofar » et Roch Hachana. Si, iy 991w gom? Sy M M BRTD
dans les temps a venir, il sera sonné du grand shofar ToToor T v TTCT :
afin d'éveiller « ceux qui se sont perdus » et « ceux 7D L,NIT 00T D’T:ﬂNU NN ']7“1371? 7723
qui ont été repoussés », c'est parce que ceux qui se I XN ﬂ”?DDJ 07 D°173M 0 72N
sont perdus et ceux qui ont été repoussés se trouvent . . : .

au copmble de l'étro?tesse ; et c'esft) cela qui éveille et bﬂ% AT ARRd UM v
attire la sonnerie du grand shofar (I'épanchement de- ) (I’D’ﬂD 17;7 N72°n0 N nan I-DWDUU)
puis le niveau de setima dekhol setimin [le Celé de .amna ﬂ"?D n

tous les celés]), 'ampleur absolue.

Plus haut, on n'avait pas trouvé ce qui unit le shofar de Roch Hachana et le grand shofar. Le voici : tous deux
suivent le méme chemin, de I'appel dans I'étroitesse a la réponse au large. Le grand shofar doit réveiller « les
perdus et les bannis », des Juifs pris dans I'étroitesse. Et c'est cette étroitesse méme qui fait sonner le grand shofar,
la révélation du degré le plus caché de la Divinité. Ainsi, un souffle dans I'extrémité étroite donne un son puissant

al'extrémité large.

Et tel est le lien entre « il sera sonné du grand sho-  ¢iN?% 5173 DiW2 YpR> T Md»WD *in
far >>. et Roch Hachana (« Sonnez du shofar  la néo- WNT TV %D (DWW wTiNa WpR) M
ménie ») : le propre de Roch Hachana est que, du T T T ' T

fait qu'elle est pauvre en son début (« depuis le com- n°wan) ﬂ]j’?ﬂﬂ:l w7 N’UW M"YT NI 1w
mencement [mérechit] de I'année » — réchit y est NWyNn X0, (00 DY,

écrit de fagon défective), elle s'enrichit.
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Roch Hachana suit le méme schéma. L'année commence pauvre, quand Israél supplie dans I'étroitesse, et finit

riche, quand Hachem répond au large par 'abondance.

Et I'on peut dire que, par la sonnerie du grand sho-
far destinée a éveiller ceux qui sont perdus au pays
d'Achour et ceux qui sont dispersés au pays de
l'Egypte, une ¢élévation se produit également dans le

pays d'Achour et le pays d'Egypte.
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Le grand shofar n'agit pas seulement sur les Juifs perdus en Achour et bannis en I'Egypte : il éléve aussi ces pays

eux-mémes. Pour le comprendre, il faut revenir a la raison de I'exil.

Car l'intention, en ceci qu'lsraél fut exilé au pays
d'Achour et au pays d'Egypte, au point d'en devenir
perdu et dispersé, est celle-ci : que par I'étroitesse
[héb. meitsar] de I'exil — et en particulier I'étroitesse
de l'exil de ceux que l'exil a placés dans I'état de per-
dus et de dispersés — s'éveille et se déverse le grand
shofar, de sorte qu'Israél s'éleve par 1a a un degré plus
haut que celui ot il se tenait avant d'étre exilé. C'est
pourquoi, lorsqu'on sonnera du grand shofar et que
sera accomplie l'intention pour laquelle furent créés
le pays d'Achour et le pays d'Egypte, il y aura éléva-

tion en eux aussi.
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Les Juifs ont été exilés en Achour et en Egypte, jusqu'a y devenir « perdus » et « bannis ». Le but était que la
souffrance du galout, I'exil, surtout celle des plus enfoncés, éveille et fasse descendre la révélation du grand shofar.
Cette révélation les porte plus haut qu'avant I'exil, car toute descente est en vue d'une élévation plus grande.
Quand le grand shofar sonnera, le but pour lequel ces pays ont été créés sera atteint, et ils seront élevés eux aussi.

Cela fait apparaitre un autre lien avec Roch Hachana.

Sur cette base, on peut ajouter encore un point YRRT NIDPWIA Iy Ty r]’Dﬁﬂ’? > 1" O
nX*2 oi° XY 1yw WRA 91T i
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dans le rapport entre « il sonnera du grand shofar »
et Roch Hachana. Car 4 Roch Hachana il y a deux

aspects : il est le jour de la création de I'homme, et
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par cela une élévation se produit aussi dans l'en-
semble de la création (comme il sera expliqué ci-

apres).

Roch Hachana a deux aspects. C'est le jour o1 'homme fut créé ; et par 'homme, toute la création a été élevée,

comme le maamar |'expliquera plus loin. L'’Admour Rachab expose ces deux aspects.

Et la chose est comme I'écrit 'Admour Rachab, que
son 4me repose en Eden, dans le maamar commen-
¢ant par « Ce jour est le commencement de Tes
ocuvres, un rappel du premier jour » : il faut com-
prendre — Roch Hachana (« ce jour ») tombe le
premier Tichri, qui est le sixi¢eme jour de I'ceuvre de
la création ; comment donc est-il « un rappel du pre-

mier jour » ?

Y"1 (2"wMNN) 1MNTR wRD NI Y
i B btvzgn 7 M T M =iy M W e A T\ o
oY 11 YR NPnn47.nh PNt
NITY "WN2 TON2 NI (2PN 1IERT
Oi*% 13731 NI NPWNI2 Aiyn cwwin oi

1IN

Il part de la formule de la priére : « ce jour est le commencement de Tes ceuvres, un souvenir du premier jour ».

Etil demande : comment Roch Hachana, qui tombe le premier Tichri, sixieme jour de la création, peut-il étre «

un souvenir du premier jour » ?

Et il explique que la volonté de créer le monde est
I'extériorité de la volonté, tandis que l'intériorité de
la volonté porte sur Israél. Ces deux aspects, dans les
temps de I'année, sont le 25 Eloul et Roch Hachana :
le 25 Eloul, jour ot1 le monde fut créé, releve de l'ex-
tériorité de la volonté ; et Roch Hachana (le premier
Tichri), jour ot 'homme fut créé — « c'est vous qui
étes appelés homme » — releve de l'intériorité de la

volonté.
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Sa réponse distingue deux désirs. Le désir de Hachem de créer le monde est la 'hitsoniout haratson, un désir

intermédiaire, voulu en vue d'autre chose. Son désir pour le peuple juif est la pnimiyout haratson, la volonté

intérieure, le but ultime. Le premier correspond au 25 Eloul, oti commenga la création. Le second correspond a

Roch Hachana, ott 'homme fut créé ; et 'homme, ici, c'est Israél, dont il est dit « vous étes appelés adam ». C'est

sur cette base qu'il explique la formule de la priere.
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Et c'est la « ce jour est le commencement de Tes
ocuvres, un rappel du premier jour » : 2 Roch Ha-
chana il y a deux aspects. L'aspect essentiel de Roch
Hachana est qu'il est « le commencement de Tes
oeuvres » — I'épanchement de I'Essence de 1'Or Ein
Sof [lumiere infinie] (qui est au-dessus de la volonté
relative aux mondes) par le service de 'homme. Et il
y a un autre aspect 2 Roch Hachana, celui d'étre «
un rappel du premier jour » : I'épanchement de I'Es-
sence de I'Or Ein Sof est attiré aussi dans la volonté

de créer les mondes, et par la dans les mondes.
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Roch Hachana a ainsi deux faces. La principale : par leur service, les Juifs attirent I'essence de I'Or Ein Sof, la

lumiére infinie, qui est au-dessus du désir de créer. C'est « le commencement de Tes ceuvres », car I'Or Ein Sof
précede la création. La seconde : cette révélation descend aussi dans le désir de créer le monde. D'ou1 « souvenir du
premier jour », c'est-a-dire du 25 Eloul. Quand les Juifs accomplissent leur but et révelent I'essence de Hachem,
ils révelent du méme coup le but du désir de créer. Et cette descente fait aussi paraitre I'Or Ein Sof dans le monde

lui-méme. Un nouveau lien entre le grand shofar et Roch Hachana apparait.

Des lors, le rapport entre « il sonnera du grand sho-  13yj77 WNA? ‘71-;% IDiwa ypR>T NIDYWN
AT NAWRT L UDYLDORIYI W2 X
nemne  now o GRIh DIy qoivT
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far » et Roch Hachana tient 4 ses deux aspects :
I'épanchement de la révélation du grand shofar sur
Israél reléve du « commencement de Tes ceuvres »,
et I'élévation qui en résultera dans le pays d’Achour
et le pays d'Egypte releve du « rappel du premier

jour ».

Le grand shofar a lui aussi deux faces, qui répondent a celles de Roch Hachana. Il éveille tous les Juifs : c'est « le
commencement de Tes ceuvres », la révélation du désir essentiel de Hachem pour Son peuple. Il éleve aussi

Achour et I'Egypte, les pays de l'exil : c'est « le souvenir du premier jour », ce méme désir révélé dans le monde.

Or, d'apres ce qui a été rapporté plus haut (§ 5) du  gi77n (7"0) bvy‘? X217 2"y 113m (¢
el YT w" N 2"RTNRT
AYIY MY VM0 DT 8RaY,An7Nna
XY AT NI 30T TIYT ADPANa
NI 1T DYW, MWD WNI2 1Y sy iy
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discours de I'’Admour Maharach — que ['étroitesse
du shofar est I'idée d'« une année pauvre en son
commencement », l'idée de « pauvre en son com-
mencement » étant qu'Israél se rend pauvre 4 Roch
Hachana —, on comprend que l'étroitesse par la-
quelle est attiré I'espace large [héb. mer'hav] existe

aussi lorsque I'étroitesse vient de I'annulation de soi
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bitoul il ressent qu'il se trouve dans I'étroitesse ; par

cette étroitesse-1a aussi est attiré I'espace large.

Reste une contradiction. Le grand shofar sonne « de lui-méme », et pourtant sa révélation est provoquée par
I'étroitesse des Juifs en exil, surtout des « perdus » et des « bannis ». Le maamar entreprend de la lever. On a vu,
avec I'’Admour Maharach et Rachi, que les Juifs « se font pauvres » 4 Roch Hachana et que Hachem rend I'année
riche. Rachi dit bien « se font » : I'étroitesse n'a pas besoin de venir du dehors. Méme celui dont le service est
parfait peut, par bitoul, I'effacement de soi, se sentir insuffisant et insignifiant devant Hachem. Cette étroitesse

qu'il s'impose suffit pour que Hachem réponde au large. Il en va de méme pour le grand shofar.

Et il en va de méme pour la révélation du grand ‘7114 ablg] KPably v Nt
INTI2YWs 037 %R0 Y qUnn ivnn
DOTINDT, 200 RPN mdhwa N
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shofar, qui s'éveille et est attirée par I'étroitesse de
ceux qui sont perdus et de ceux qui sont dispersés :
méme lorsque son service est parfait, s'il considere
qu'au regard de I'élévation de I'Or Ein Sof le service
méme véritable « sera compté comme un manque-
ment », et que pour cette raison il se ressent lui-
méme comme perdu et dispersé — c'est par cela que

s'éveille et est attirée la révélation du grand shofar.

La révélation du grand shofar nait de la souffrance des « perdus » et des « bannis », qu'ils le soient réellement ou
qu'ils se ressentent tels. Celui méme qui a atteint la perfection peut, devant ce que mériterait la grandeur de
Hachem, juger son service insuffisant, au point de le compter comme une faute. Il se sent alors perdu et banni. Ce

bitoul-1a suffit, lui aussi, a faire sonner le grand shofar.

Voila qui répond 4 la quatrieme question. Quatri¢me question : si les plus grandes révélations sont provoquées
par le service des Juifs, comment 'immense révélation du shofar gadol peut-elle se produire « d'elle-méme » ?
Réponse a la quatrieme question : en réalité, ce sont les efforts des Juifs qui provoquent — ou peuvent provoquer
— la révélation du shofar gadol, lorsqu'ils ont le bitoul de se voir « perdus et exilés ». Cela nous permet aussi de

répondre a la cinquieme question :

Et I'on peut dire qu'alors aussi (lorsque 1'épanche-
ment de la révélation du grand shofar se fait par son
bitoul), I'expression « yitaka » [il sera sonné] (le tav
vocalisé d'un kamats) s'applique : il sera sonné de lui-
méme. Car lorsqu'il se fait pauvre et indigent —
l'idée du pauvre étant qu'il ne possede rien en propre

et qu'il regoit seulement ce qu'on lui donne en ma-
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nicre de tsédaka —, il reconnait et ressent que sila  FHTY 9772 i) DoINY M ’73[??3,’“3”27
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I'épanchement se produisait sans aucun éveil d'en

. 222 XNN7T ROIYNX.

Voici la réponse aux quatrieme et cinqui¢me questions : méme quand c'est le service du Juif, accompli avec
bitoul, qui provoque la révélation, on peut encore dire que le grand shofar sonne « de lui-méme » (yitaka). Celui
qui s'est fait « pauvre » sait en effet que rien de ce qu'il a accompli n'est a porter a son crédit : ses réussites «

propres » sont une tsédaka, un don charitable de Hachem. (De méme que I'argent d'un pauvre ne vient que...

Il regoit ce qu'on lui donne a titre de tsédaka, etilre- 9297 NI ,ARTY 77172 12 DN M b:Pn

connait et ressent .
W’ﬂ?_ﬂ

.. de la tsédaka, celui qui s'efface comprend que tout ce qu'il accomplit tient aux forces et aux occasions que

Hachem lui a données.)

Le fait que la révélation soit attirée par son service ¥ N9 NI 19737 W0 in7iay *"yw M7
ne provient pas de sa propre grandeur (qui aurait le SOM T¥1A NOX (T]’W'?ﬁu'lh imoaw) B oy
pouvoir d'attirer), mais au '"Hessed de HaKadoch Ba- BT em ol m e o T
rou’h Hou : « un grand shofar retentira de lui-méme N> Iwnaaw 15?‘(31 XY YR 1" AP

», comme si |'épanchement se faisait sans aucun éveil 559 XANDT X NINYNN s53
d'en bas [itarouta diltata]. . . ; .

La révélation vient tout de méme bien de ses efforts. Dans Sa bonté, Hachem lui permet de la mériter, pour lui

épargner la honte d'un don qu'il n"aurait pas gagné. Mais cette récompense n'en reste pas moins une tsédaka.
Nous pouvons maintenant répondre 2 la cinqui¢me question.

Cinqui¢me question : si le shofar gadol est lié au shofar de Roch Hachana, sa révélation devrait elle aussi
s'obtenir par le service de 'homme. Pourquoi la 'hassidout explique-t-elle alors que le mot yitaka signifie que le

shofar gadol sonnera « de lui-méme », sans le moindre « éveil d'en bas » ?

Réponse a la cinquiéme question : méme lorsque ce sont les Juifs qui parviennent 2 faire venir la révélation du
shofar gadol, on dit malgré tout que le shofar gadol « sonne de lui-méme » (yitaka). Leur bitoul leur fait en effet
comprendre ceci : ce qui semble étre le fruit de leurs propres efforts n'est en vérité qu'une « tsédaka » que

Hachem donne « de Lui-méme ». Aucun de ces efforts ne compte donc comme un « éveil d'en bas ».
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Revenons a la quatrieme question. La réponse donnée ne vaut, semble-t-il, que pour les Juifs qui se voient eux-

mémes comme « égarés et bannis ». Si le shofar gadol vient au contraire en raison des Juifs qui sont réellement «

égarés et bannis », sa révélation n'a plus rien a voir avec le service des Juifs. Comment peut-elle alors étre une

révélation aussi immense, si elle ne procede pas de leur service ?

Pour répondre, le Rabbi s'appuie sur une explication du Rabbi précédent :

De plus : d'apres ce qu'a écrit Sa Sainteté mon beau-
pere I'Admour (dans le maamar commengant par les
mots « Et ce jour-1a, on sonnera du grand shofar »),
a savoir que le grand shofar éveillera le point de ju-
déité qui est en chaque Juif, on comprend ceci : que
tout Isra€l (y compris les égarés et les bannis) voudra
sortir du galout, aller a Yerouchalayim et se proster-
ner devant Hachem s'explique par le fait que la révé-
lation du grand shofar éveillera la volonté véritable
d'Israél.
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Le Rabbi précédent explique que le grand shofar éveillera la nekoudat hayahadout, le point de judéité enfoui en

chaque Juif. On comprend alors pourquoi méme les « perdus » et les « bannis » voudront venir se prosterner

devant Hachem a Jérusalem : c'est le désir véritable de chaque Juif.

Le Rabbi oppose ce désir a celui qu'eurent les Juifs de quitter I'Egypte au temps de Pessa'h :

Car telle est la différence entre la guéoula de la sor-
tie d'Egypte et la guéoula future : lors de la sortie
d'Egypte, le désir qu'avait Israél de sortir de l'impu-
reté d'Egypte et de s'attacher 2 Lui, qu'll soit béni,

venait de la révélation d'en haut, « Entraine-moi »,
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D’ou la différence avec la sortie d'Egypte. Hachem y « tira » les Juifs dehors par une inspiration venue d'en haut,

mais passagere. A peine arrivés au désert, l'inspiration dissipée, ils proposaient déja de retourner en Egypte.

Et dans la guéoula future, la volonté de sortir du
galout et de venir a Yerouchalayim sera la volonté
d'Isra¢l, et la révélation d'en haut (le grand shofar)
n'est qu'une cause par laquelle se révélera la volonté
d'Israél. Leur service viendra d'eux-mémes - |'avan-

tage de Roch Hachana : le service de 'homme.
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Lors de la sortie du galout final, ce sera diftérent. Le désir de partir sera celui du Juif lui-méme, et non une

inspiration passagere imposée d'en haut. Le grand shofar levera l'enveloppe qui recouvre la nekoudat hayahadout,

pour qu'elle se déploie pleinement.

Nous voyons par [a que méme les Juifs « égarés et bannis » sortiront du galout par leur propre désir et leur

propre effort. Voila comment le shofar gadol peut étre rapproché du shofar de Roch Hachana — y compris pour

ceux qui n'atteignent pas le bitoul qu'il faudrait pour le faire sonner.

Une différence demeure pourtant entre ceux qui se sentent « égarés et bannis » par leur propre service de bitoul

et ceux qui le sont littéralement, au plus profond du galout :

Cependant, chez les égarés et les bannis au sens litté-
ral, la qualité du service de 'homme n'intervient
qu'apres la révélation du grand shofar, par laquelle
s'éveille la volonté véritable de 'homme ; mais I'épan-
chement de la révélation du grand shofar, lui, vient
d'en haut. Et il y a une autre modalité dans « un
grand shofar retentira » : que I'épanchement méme
de la révélation du grand shofar se fasse par le service,

comme mentionné plus haut.
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Pour ceux qui sont réellement « perdus et bannis », servir Hachem par leurs propres forces ne vient qu'apres la

sonnerie, qui dévoile leur désir véritable. La révélation elle-méme vient d'en haut, d'elle-méme. Ceux dont le

bitoul les fait se sentir perdus et bannis peuvent, au contraire, provoquer cette révélation d'en bas.

Ce qui précede nous permet de répondre a la sixieme question.

Sixieéme question : le mot « Torah » vient de hora'a, « enseignement » : chaque notion de la Torah porte, pour

chaque Juif, un enseignement dans son service de Hachem. Mais si le shofar gadol doit sonner « de lui-méme »,

quel enseignement en tirer pour notre propre service ?

Et c'est la le sens de « Et ce jour-13, on sonnera du
grand shofar » : I'enseignement qu'il faut tirer de ce
qu'en ce jour un grand shofar retentira - retentira de
lui-méme - est qu'a la fin du temps du galout, alors
qu'il ne reste plus que quelques instants avant ce

jour ol un grand shofar retentira

2173 0iwa ypR» Xang o2 v ann (7
DiY YRR NID OPAY M IN7in0T
237 1t Aioay N0 Lingyn yene 21T
NI D17 DTiPY D0V Rd P NUIY

2173 DI ypnw

hassiduite.com

21



HASSIDUITE - MAAMAR

VeHaya BaYom HaHou 5728 - 11"200 - X177 01°2 "M

Le maamar en vient a I'enseignement pour notre service. Nous sommes a la fin du galout, 4 quelques instants du

moment ot le grand shofar sonnera — et le Rabbi souligne au passage combien cet instant est proche :

[Et plus encore : sur bien des points, le sujet de « un
grand shofar retentira » a déja commencé, comme
on le comprend du maamar mentionné ci-dessus de
Sa Sainteté mon beau-pere I'Admour - d'autant que
bien des années ont déja passé depuis la rédaction de
ce maamar jusqu'a aujourd'hui, et a plus forte raison
en ces derniers temps, o1 I'on a vu de fagon tangible
que beaucoup de ceux qui se trouvaient d'abord
dans I'état d'égarés et de bannis, que le Miséricor-
dieux nous en préserve, se sont éveillés a la téchouva

par la sonnerie du grand shofar]
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[Bien plus : sur bien des points, la sonnerie du grand shofar a déja commencé. C'était déja vrai quand le Rabbi

précédent écrivit son maamar en 1943 ; ce I'est plus encore aujourd'hui. Ces derniers temps — en 1968, juste

apres la guerre des Six Jours —, on a vu de nos yeux des Juifs « perdus et bannis » s'éveiller 4 la téchouva, le

retour vers Hachem, par la sonnerie spirituelle du grand shofar. ]

Le Rabbi en vient alors a I'enseignement que nous en tirons pour la fin du galout :

Le service doit se faire dans I'annulation de soi [bi-
toul] : la reconnaissance et le sentiment que tout ce
qui a été accompli par son service, tant pour lui-
méme que pour autrui, ne tient pas a ses qualités a

lui, mais au don de force venu d'en haut.
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Voici la réponse 4 la sixi¢éme question : que le grand shofar sonne « de lui-méme » nous enseigne qu'en ces

derniers instants du galout, le service doit se faire avec bitoul. Le Juif doit reconnaitre et ressentir que rien de ce

qu'il accomplit, pour lui-méme comme aupres des autres, ne vient de ses propres qualités. Tout vient des forces

que le Ciel lui donne.

Et a noter que ce sentiment ne produit aucun affai-
blissement dans son service ; bien au contraire, par ce
sentiment, son service s'accomplit avec une vigueur

accrue.
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On pourrait croire qu'un Juif qui ne s'attribue pas ses réussites mettra moins d'élan dans son service. Le maamar

dit l'inverse.

Car lorsque son service est lié a sa propre réalité, ce
service demeure dans la mesure et la limite. Et méme
lorsque son service se fait selon « de tout ton meod
[ton illimité] », c'est encore « ton meod », le meod
qui est a toi. Mais par le sentiment que ce qui s'ac-
complit par son service ne tient pas aux forces qu'il
et de ses limites, et son service se situe au-dessus de

toute mesure et de toute limite.
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Tant que le service reste lié 4 la personne, il est limité comme elle. Méme accompli « de tout ton pouvoir »,

formule du Chéma qui désigne d'ordinaire un service sans limite, il reste « ton » pouvoir : sans limite 4 sa propre

mesure seulement. Celui qui ressent que tout vient des forces données par Hachem sort de ses limites, et peut

servir Hachem sans aucune limite.

Le Rabbi conclut :

Or il est expliqué dans le maamar commengant par
les mots « Et ce jour-la, on sonnera du grand shofar
», 4 propos du shofar de Roch Hachana, que bien
que l'essentiel de I'épanchement se fasse par le cri de
'intériorité du coeur, il faut néanmoins faire retentir
précisément un shofar matériel, car « I'action est en
haut », et aussi afin que la révélation de l'intériorité
de la volonté supérieure [le niveau du shofar d'en

haut] soit attirée en bas, dans la matérialité.
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Dernier point. L'’Admour Hazakene explique que l'effet du shofar de Roch Hachana tient d"abord 4 la sonnerie

spirituelle, le cri intérieur de 'dme qui veut s'attacher 3 Hachem. Il faut pourtant sonner d'un shofar matériel.

D'abord parce qu'une action accomplie dans Assia, le monde matériel de I'Action, a la source spirituelle la plus

haute. Ensuite parce que cette sonnerie attire ici-bas, dans la matiere, la pnimiyout haratson, le shofar d'en haut.
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Et de la on comprend qu'il en va de méme pour la
sonnerie du grand shofar en ce jour : ce qui a eu lieu
jusqu'a présent ne suffit pas, et la sonnerie du grand
shofar doit se faire de telle maniére que tout Israél, y
compris les égarés et les bannis, vienne et se pros-
terne devant Hachem sur la montagne sainte a Ye-
rouchalayim - 4 Yerouchalayim au sens littéral - par
Machia'h notre juste, qui nous conduira vers notre
terre la téte haute, sans tarder, de nos jours, tres pro-

chainement au sens propre.
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Il en va de méme pour le grand shofar : ses effets spirituels, déja visibles, ne suffisent pas. Le grand shofar doit

sonner matériellement, pour que tous les Juifs, y compris ceux qui sont réellement perdus et bannis, viennent se

prosterner devant Hachem dans la Yerouchalayim concrete, conduits vers notre terre par Machia'h tsidkénou. Le

maamar s'achéve sur ce veeu quc ce soit tout ClC suite !

Maamar « Vehaya bayom hahou »

Avec l'aide de D.ieu. A I'élévation de I'Ame du rav
'hassid, du rav tamim, homme craignant D.ieu, ho-
noré et élevé, qui s'employait aux besoins de la com-
munauté, R. Daniel Yits'hak, paix sur lui, fils de —
qu'il soit distingué pour de longues et bonnes années
— R. Ephraim chlita Moscowitz, émissaire de Sa
Sainteté I'Admour, que son mérite nous protege,
pour I'Etat de ITllinois. Décédé le 2 Adar Cheni
5774 [2014]. Que son idme soit liée dans le faisceau

de la vie.

RABBI DANIEL MOSCOWITZ, de mémoire bé-
nie - directeur régional de Lubavitch Chabad of

Illinois

Et moi, Daniel, je défaillis... puis je me levai et je fis

I'ouvrage du roi (Daniel 8, 27)
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— 5"t RABBI DANIEL MOSCOWITZ
LUBAVITCH CHABAD OF ILLINOIS
REGIONAL DIRECTOR
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le grand shofar des temps a venir révele un niveau au-dessus de tous les Noms divins. Il éveillera méme les Juifs
perdus et dispersés. Le passouk dit qu’il sonnera « de lui-méme » [yitaka]. Pourtant, ce shofar se rattache 2 Roch
Hachana, le jour du service de ’homme. Le Rabbi résout cette tension : c’est Iétroitesse qui attire I'espace. Celui
qui sert parfaitement Hachem et se ressent pourtant comme perdu, par annulation de soi [bitoul], fait sonner ce

shofar. Il sait que tout vient du 'Hessed de Hachem. Pour lui, le shofar sonne donc bien « de lui-méme ».

Dans le service d'Hachem

A Roch Hachana, on se fait pauvre devant Hachem. La priere part de Iétroitesse, et la priere du pauvre est mieux
recue. Tout ce que 'on accomplit, on le reconnait comme une force venue d’en haut. Ce sentiment ne rend pas le
service plus faible. Au contraire, il le libére de ses propres limites et le porte au-dela de toute mesure. Lacte concret

reste nécessaire, comme le shofar matériel.

Avec soi-méme
Se sentir a Iétroit n’est pas un échec. Le shofar sort par son coté étroit pour souvrir sur le large : « De Iétroitesse jai
appelé Ya-H ; Il m’a répondu par espace ». Une année pauvre en son début senrichit a sa fin. On peut donc

reconnaitre ses manques sans se décourager, et ne pas attribuer ses réussites a ses propres qualités.

Avec les autres
Le grand shofar éveille le point de judéité qui est en chaque Juif, méme chez le plus éloigné. Son désir de venir vers
Hachem est sa volonté véritable, pas une contrainte venue du dehors. Personne n’est donc perdu pour de bon. Etle

bien que l'on fait pour autrui ne vient pas de son propre mérite : c’est une force regue d'en haut.
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