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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 : T"2WN'11 NWN12 9°2,X11 3"V, Traduction frangaise littérale en

regard.

Et Hachem dit :

Avraham deviendra assurément une grande nation...

« Cacherai-Je a Avraham... Et

Car Je l'ai connu, afin qu'il ordonne... et ils garde-
ront la voie de Hachem pour pratiquer la tsédaka et
le droit [michpat]... » L'auteur dont c’est le jour de
naissance s’arréte avec précision sur ce point dans son
maamar intitulé « Zeh », de l'année 5667 [1906-
1907] (dans le Hemchekh 5666 [1905-1906]). La
voie de Havayé, c'est la Torah et les mitsvot. Mais
alors, qu'ajoute le verset [passouk] par « pour prati-
quer la tsédaka... » (qui releve des mitsvot) a « ils
garderont la voie de Havayé » ? Il explique a cet en-
droit que la voie de Havayé est un épanchement
[héb. hamchakha] d'en haut vers le bas, tandis que
tsédaka et droit sont le service divin sur le mode d'en
bas vers le haut, le service de la lumiere réfléchie [or
'hozer]. [On y explique aussi, sur cette base, le lien
entre « ils garderont la voie de Havayé pour prati-
quer la tsédaka et le droit » et ce qui est dit juste
avant : « Et Havayé dit : Cacherai-Je a Avraham...

]
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« Celui dont c'est aujourd'hui I'anniversaire » est le Rabbi Rachab, Rabbi Chalom Dov Ber, né le 20

Mar'hechvan. « Havayé » est la fagon de prononcer le Nom de quatre lettres. Le Rabbi rapporte une difficulté

soulevée par le Rabbi Rachab dans son maamar. Question 1 : la « voie de Hachem », cest déja la Torah et les

mitsvot. Or la tsédaka est une mitsva : dans une note, le Rabbi rappelle qu'on l'appelle méme « la mitsva » tout

court. Qu'ajoute alors « pour pratiquer la tsédaka » ? Réponse du Rabbi Rachab : la voie de Hachem descend

d'en haut vers le bas. La tsédaka et le droit montent d'en bas vers le haut. C'est ce qu'on appelle « or 'hozer », la

lumiere qui remonte.

Or, le passouk « Car Je I'ai connu... ils garderont la
voie de Havayé pour pratiquer la tsédaka et le droit »
a déja été expliqué dans ce méme Hemchekh, dans le
discours qui commence par « Car Je I'ai connu », de
I'année 5666 [1905-1906] (le maamar du chabbat de
la paracha Vayéra, le premier de la série). Dans le pré-

sent maamar (celui du chabbat de la paracha Vayéra,
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le second de la série), il explique le passouk autre-
ment. Le premier maamar commence par le passouk
« Car Je I'ai connu », le second par le passouk « Et
Havay¢é dit : Cacherai-Je... ». Mais il y a davantage :
méme le passouk « Car Je I'ai connu » regoit dans le
second maamar une autre interprétation. Le premier
maamar rapporte en effet deux explications de « Je
l'ai connu » [yeda'tiv]. Selon le Targoum, yeda'tiv
exprime la connaissance : « car il est manifeste de-
vant Moi » [ari guelé kodamai]. Selon Rachi, yeda'-
tiv exprime l'affection. Il y explique que yeda'tiv au
sens de connaissance correspond a la volonté essen-
tielle (c'est le sens de « car il est manifeste devant
Moi » : la volonté est a I'état révélé), tandis que ye-
da'tiv au sens d'affection correspond au délice essen-
tiel [taanoug ha'atsmi]. Le second maamar, lui, in-
terprete yeda'tiv au sens d'affection : Il 'a chéri au ni-
veau du délice essentiel. Les deux maamarim dif-
ferent encore sur l'explication de « ils garderont la
voie de Havayé pour pratiquer la tsédaka et le droit
». Dans le premier maamar, il ressort (conformé-
ment au sens simple des mots du passouk, et comme
l'expliquent aussi plusieurs discours [derouchim])
que « pour pratiquer la tsédaka et le droit » est I'ex-
plication de « ils garderont la voie de Havayé », ou
bien que tsédaka et droit sont un détail de la voie de
Havayé. On peut dire que la voie de Havayé (au sin-
gulier) est la Torah (un niveau d'ensemble [klal], au-
dela de toute division), et que de la découle « prati-
quer la tsédaka », c'est-a-dire I'accomplissement des
mitsvot (les « deux cent quarante-huit membres du
Roi », des membres particuliers). Le présent maa-
mar (celui du chabbat de la paracha Vayéra, le second
de la série) explique au contraire que « pour prati-
quer la tsédaka... » (bien que ces mots fassent suite a
« ils garderont la voie de Havayé ») n'est ni l'explica-
tion ni un détail de la voie de Havayé, mais une no-
tion supplémentaire. Apres « ils garderont la voie de
Havayé », I'épanchement d'en haut vers le bas, on
accede ensuite a un service plus élevé, « pratiquer la

tsédaka », le service d'en bas vers le haut.
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Le Rabbi Rachab a commenté ce passouk dans deux maamarim, chacun dit le chabbat Vayéra, 4 un an d*écart. Ils

divergent sur deux points. Le premier point est le sens de « yeda'tiv ». Le premier maamar rapporte deux

explications : selon le Targoum, c’est la connaissance, qui correspond a la volonté essentielle de D.ieu (ratson

atsmi) ; selon Rachi, c’est affection, qui correspond a Son délice essentiel (taanoug atsmi). Le second maamar

explique « yeda'tiv » comme l'affection. Dans une note, le Rabbi précise que Rachi choisit le sens d’« affection »

parce que « Je sais » ne saccorde pas avec le « afin que » qui suit. Le second point est la tsédaka. Dans le premier

maamar, « pratiquer la tsédaka et le droit » est I'explication de la voie de Hachem, ou I'un de ses détails : on peut

dire que la Torah est un chemin unique, tandis que les mitsvot se divisent en 613. Dans le second, « pratiquer la

tsédaka et le droit » est un degré de plus. Question 2 : pourquoi ces deux lectures ?

Tout cela se comprendra 4 la lumiere de ce qui est
expliqué dans le discours de celui dont c'est I'anni-
versaire qui commence par « Souviens-toi »
[Zakhor], de 5678 [1917-1918] (sur le passouk « ils
garderont la voie de Havayé »), longuement dans les
Biourei HaZohar de I'Admour HaEmtsai (sur le pas-
souk « Car droites sont les voies de Havayé ») et en
plusieurs autres endroits. La notion de « voie » [dé-
rekh] en haut est 4 I'image de la voie au sens simple
(dans le monde matériel) : un intermédiaire qui relie
deux lieux, par eux-mémes extrémement éloignés
l'un de 'autre. Ainsi de la voie royale. Elle part de la
ville royale, ot siege le roi, et s'étend a toutes les
contrées du pays (c'est par elle qu'on parvient a
toutes les grandes villes). D'elle se ramifient d'autres
routes et sentiers, par lesquels on peut atteindre les
petites villes, etc., jusqu'au recoin le plus reculé. Or
la distance entre les petites villes — et a plus forte rai-
son le recoin reculé — et la capitale, ou siege le roi,
n'est pas seulement une distance dans I'espace : il y a
aussi un écart de niveau, jusqu'é un éloignement
sans commune mesure. Et c'est par I'intermédiaire de
la voie que se crée le lien, la jonction, entre le recoin
reculé et le lieu o1 siege le roi. Voila pourquoi le kav
[rayon] qui s'étend de I'Or Ein Sof [lumiere infinie]
est appelé « voie » : le kav est I'intermédiaire par le-
quel s'opere I'épanchement de 1'Or Ein Sof vers les
mondes. La venue a I'étre des mondes (I'épanche-
ment de I'Or Ein Sof pour faire exister les mondes)

se fait par l'intermédiaire du kav [cela se fait par I'ex-
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tériorité du kav, dont la racine est la royauté [Mal-
khout] de I'Ein Sof]. Mais en outre, c'est aussi par le
kav que s'opere I'épanchement des révélations de
I'Or Ein Sof dans les mondes [cela se fait par l'inté-

riorité du kav, dont la racine est le Tiféret caché].
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Pour répondre, le Rabbi définit d'abord la « voie ». C'est un intermédiaire qui relie deux points tres éloignés,

comme la route du roi qui va de la ville royale jusqu'au recoin le plus reculé. En Kabbalah, le kav (« rayon ») est le

filet de lumiére qui s'étend de 1'Or Ein Sof, la lumiére infinie, et la fait descendre vers les mondes. Il agit de deux

fagons. Son extérieur fait exister les mondes. Son intérieur leur apporte une révélation de D.ieu. Ces deux faces

ont deux racines différentes : la Malkhout (« royauté ») de I'Ein Sof et un niveau plus haut, le Tiféret caché.

Sur cette base, celui dont c’est 'anniversaire ex-
plique, dans le maamar « Zakhor » cité plus haut,
pourquoi la Torah et les mitsvot sont appelées « la
voie de Havayé ». La Torah et les mitsvot ont en ef-
fet pour objet de « rectifier le secret de Son Nom >,
clest-a-dire d’attirer le niveau de « Son grand Nom »
(le Nom Havay¢). Ce Nom est la révélation de I'Es-
sence de ’Or Ein Sof [lumiére infinie] (le niveau de
Tiféret caché, qui est au-dessus du niveau de royauté
[Malkhout] de I'Ein Sof). Cest pourquoi elles sont
appelées « la voie de Havayé » : ce sont les voies par
lesquelles la révélation du Nom Havayé, Son grand
Nom, est attirée dans le monde. Ainsi saccomplit
I'intention de la demeure dans les mondes inférieurs
[dira betachtonim] : la révélation de I’Essence de
I'Or Ein Sof (qui est au-dessus des niveaux de Sovev
et de Memalé) en bas, dans les inférieurs, dans I'infé-
rieur au-dessous duquel il n’en est pas de plus bas. Il
y est expliqué que la dira betachtonim se compare 2
un homme qui habite dans la maison de son pro-
chain : il y habite de toute son essence, tout comme
il habite dans sa propre maison. On peut dire que
cette parabole a pour but dexpliquer ceci. La de-
meure dans les inférieurs ne signifie pas que la révéla-
tion de I'Or Ein Sof dans I'inférieur y opére un affi-
nement [zikoukh] et une élévation (au point que ce
qui en lui est « inférieur » sannule). Au contraire :
méme apres la révélation, il reste inférieur, et néan-

moins la révélation de I’Essence de ’Or Ein Sof est
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attirée en lui. Tel est bien le contenu de la parabole
de P’homme qui habite dans la maison de son pro-
chain : méme une fois qu’il y habite, la maison reste
celle de son prochain, et néanmoins il y habite de
toute son essence, comme il habite dans sa propre

maison.
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La Torah et les mitsvot sont la voie par laquelle I'Essence de D.ieu se révele jusqu'en bas. Cette révélation est plus

haute que Sovev et Memalé. Ces deux mots désignent la lumiere divine qui entoure les mondes et celle qui les

remplit. Le but est la « dira betachtonim » : faire du monde le plus bas une demeure pour D.ieu. La parabole

précise un point. Le monde n'a pas besoin de cesser d'étre « en bas » : il le reste, et D.ieu y habite quand méme.

Dans une note, le Rabbi relie cela 4 la route qui atteint le recoin perdu. Le monde reste un « monde de tén¢bres

», et la révélation y arrive quand méme.

Or, le maamar (« Zakhor » cité plus haut) poursuit
ensuite. Un chemin, au sens simple, sert non seule-
ment 2 'aller mais aussi au retour ; il en va de méme
de la voie de Havayé. Sa véritable nature est dopérer
non seulement I'épanchement d’en haut vers le bas
(Paller), mais aussi I¢lévation de Dinférieur, pour
qu’il devienne un récipient [keli] apte a recevoir cet
épanchement. Ces deux choses (I'épanchement d’en
haut et Iélévation de ce qui est en bas) saccom-
plissent par I¢tude de la Torah et 'accomplissement
des mitsvot. Par Itude de la Torah s'opere I'épanche-
ment de IEssence de I'Or Ein Sof (car la sagesse de la
Torah procede du niveau de la sagesse de I'Essence de
I’Ein Sof) dans lintellect de ’homme (un intellect
humain, revétu dans un cerveau physique). C'est le
cas surtout lorsqu’il étudie 4 fond, par 'approfondis-
sement de son intellect : cette sagesse s’unit alors a
lui d’« une union merveilleuse, sans pareille », au
point d%étre appelée de son nom. Quant au birour
[tri du bien et du mal] et a Iélévation de I'inférieur,
ils soperent par I'action des mitsvot, surtout lorsque
cette action se fait sur le mode de la contrainte de soi
[itkafia] — Paction [maassé] au sens de contrainte
[kefia]. Tel est le sens du verset [passouk] « Ils garde-
ront la voie de Havayé en pratiquant la tsédaka, etc.
». La véritable nature de la voie, qui sert non seule-

ment a l'aller (Iépanchement d’en haut) mais aussi au
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retour (le birour [tri du bien et du mal] et Iélévation
de P'inférieur), consiste en ceci : a I'étude de la Torah
sajoute la pratique de la tsédaka, car toutes les mits-
vot sont appelées tsédaka. Il est ajouté « la tsédaka et
le jugement [michpat] » : la pratique de la tsédaka
(la tsédaka au sens simple) doit se faire avec juge-
ment. On doit se juger soi-méme au sujet de ce qui
lui est permis, bien évaluer ce qui est indispensable a
sa propre vie, et donner tout le reste 4 la tsédaka. Il
en va de méme de toutes les mitsvot (appelées tséda-
ka, comme on Ia dit) : leur accomplissement doit se
faire avec jugement. Il est encore ajouté « en prati-
quant » [laassot] (la tsédaka et le jugement) : méme
cela (que la tsédaka se fasse avec jugement) ne suffit
pas encore. Il faut que ce soit sur le mode de la
contrainte de soi — l’action au sens de contrainte.
Ainsi soperent le birour [tri du bien et du mal] et
Iélévation de l'inférieur, qui devient un keli pour la

révélation d’en haut.
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La route va dans les deux sens, a I’aller et au retour. La Torah apporte la descente. Les mitsvot assurent la montée

par le birour, le tri et Iaffinement du monde matériel. Elles le font surtout par I'itkafia, lorsque leur

accomplissement est de 'ordre de la contrainte. Les mots du passouk sont lus un a un. « Michpat » (droit,

jugement), c’est se juger soi-méme pour donner ce qui n’est pas nécessaire. « Laassot » (pratiquer), c’est aller

jusqu’a se contraindre. Dans une note, le Rabbi ajoute que méme dans le futur le monde restera « inférieur ». Ses

ténebres seront changées en lumicre, et seule la force de 'Essence peut faire cela.

La grandeur du birour [tri du bien et du mal] et de
I¢lévation de 'inférieur se comprend, d’apres le maa-
mar (« Zakhor » cité plus haut), sous deux aspects.
Premier aspect : cela touche a Iépanchement d’en
haut. Il est dit dans ce maamar qu’un chemin, au
sens simple, qu’on ne peut pas reprendre au retour
ne sappelle pas un chemin (non seulement par rap-
port au lieu ou 'on arrive, mais) méme par rapport
au lieu d'ou I'on est parti. De méme, quand ¢léva-
tion fait défaut (quand l'inférieur n’est pas un keli
pour Iépanchement), Iépanchement n’est pas véri-
table. On peut l'expliquer ainsi. La véritable nature
et la plénitude de Iépanchement (qui n’a pas de li-

mite) ne tiennent pas seulement a ce qu’il se répand
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partout, méme dans le lieu le plus bas : il se répand et
pénétre toutes les parties du lieu, au point de faire
corps avec lui dans son essence. Or cela (cette union
essentielle) n’a lieu que lorsque I'inférieur est un keli
pour la révélation. Certes, du c6té d'en haut, Iépan-
chement peut se faire méme dans un inférieur qui
n’est pas un keli, car « qui Lui dira : que fais-Tu ? ».
Mais pour ce qui est de l'inférieur, puisque de son
coté il n'est pas un keli apte a I'épanchement, il ne
fait pas corps avec la lumicere ; des lors, 'épanche-
ment lui-méme est incomplet, comme on I’a dit. Se-
cond aspect du birour [tri du bien et du mal] et de
élévation de linférieur, surtout lorsque le birour
[tri du bien et du mal] se fait sur le mode de la
contrainte de soi [itkafia] : c’est précisément lui qui
atteint l'essence. Tel est le sens de « laction est
grande » : laction [maassé] au sens de contrainte
[kefia] (le birour [tri du bien et du mal] de I'infé-
rieur) atteint le voilement essentiel, qui est au-dessus

de tous les épanchements et de toutes les révélations.
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Pourquoi I'élévation de ce qui est en bas est-elle si importante ? Pour deux raisons. La premicre : sans elle, la

descente reste incomplete. D.ieu peut faire briller Sa lumi¢re méme 13 ot rien n'est prét a la recevoir. Mais, comme

le Rabbi le cite en note, la lumiére ne s'unit alors pas tant que cela au keli, au « récipient » qui la regoit. La

seconde : |'action faite en se contraignant atteint le voilement essentiel, plus haut que toute révélation. C'est le

sens de « I'action est grande ».

Sur cette base, on peut expliquer le contenu inté-
rieur des différences entre les maamarim du chabbat
de la paracha Vayéra dans le hemshekh [suite de dis-
cours] de 5666 [1905-1906]. Dans le premier maa-
mar, il expose la notion des mitsvot : par l'accomplis-
sement des mitsvot sont attirées les réalités les plus
élevées, la volonté essentielle [ratson atsmi] et le dé-
lice essentiel [taanoug atsmi]. Autrement dit, la su-
périorité du service d'en bas [avodat hamata] est qu'il
opere I'épanchement d'en haut ; quant au birour [tri
du bien et du mal] de l'inférieur, c'est par lui que cet
épanchement atteint sa plénitude. C'est pourquoi il
interprete (selon le sens simple des mots du verset

[passouk]) « pratiquer la tsédaka et le droit [mich-
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pat] » comme une explicitation et un détail de « la
voie de Havayé », c'est-a-dire de I'épanchement d'en
haut. L'année suivante, dans le second maamar, il ex-
pose la supériorité de l'acte des mitsvot (le service
d'en bas) tel qu'il est en lui-méme, a I'image de la ré-
vélation de l'avenir, ot se révélera la grandeur de l'ac-
tion — « l'action est grande ». Il ne s'agit pas seule-
ment du fait que I'action éveille et attire la lumiere
illimitée [or habli gvoul] telle qu'elle est au-dela de
son revétement dans la "Hokhma (I'étude) ; il s'agit
aussi de la supériorité de I'action elle-méme, qui at-
teint le voilement essentiel [heelem ha'atsmi] (lequel
est au-dela méme de la lumiere illimitée attirée par
elle). C'est pourquoi il interprete « pratiquer la tsé-
daka et le droit » (non comme un détail et une expli-
citation de « la voie de Havayé », mais) comme une
chose supplémentaire (qui vient apres « ils garde-
ront la voie de Havayé » et par son moyen). Voila
pourquoi ce maamar commence par le passouk « Et
Havayé dit : Cacherai-Je [hamekhassé ani] a Avra-
ham... ? », et explique que « hamekhassé ani » dé-
signe le niveau du voilement essentiel de I'Ein Sof
[I'Infini]. Le sens de « Cacherai-Je 2 Avraham » est
que ce niveau fut révélé 3 Avraham : par son service
sur le mode de la lumiere qui remonte [or 'hozer],
d'en bas vers le haut, et aussi parce qu'« il ordonnera
a ses enfants et  sa maison apres lui... de pratiquer la
tsédaka et le droit », le niveau du voilement essentiel
lui fut révélé. [Aussi le passouk dit-il « Cacherai-Je »
sur le mode interrogatif : du point de vue de son ser-
vice (sur le mode de la lumi¢re qui remonte), il est
impossible que ce niveau ne lui soit pas révélé.] Et
puisque ce maamar traite de la révélation du voile-
ment essentiel (« hamekhassé ani »), il interprete
aussi, dans le passouk « Car Je I'ai connu... », « Je
l'ai connu » [yeda'tiv] comme une expression d'af-
fection : Il I'a chéri au niveau du délice essentiel. [Car
la révélation du délice essentiel est plus élevée que la
révélation de la volonté ; c'est pourquoi la révélation
de la volonté existe des maintenant, tandis que la ré-

vélation du délice n'aura lieu que dans l'avenir.] En
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effet, par I'épanchement et la révélation du voile-
ment essentiel, les révélations elles aussi se pro-

duisent d'une manicre plus élevée.

Réponse a la question 2. Le premier maamar présente la valeur des mitsvot en ce que, par leur accomplissement,

sont attirés les niveaux les plus élevés ; méme le birour [tri du bien et du mal] de l'inférieur paracheve cet

épanchement. La tsédaka est donc I'explication ou un détail de la voie. Le second présente la valeur de I'action des

mitsvot en elle-méme, a 'image de la révélation du futur : elle atteint le voilement essentiel. La tsédaka devient

alors un degré supplémentaire, apres et grice a la voie de Hachem. Dans une note, le Rabbi remarque qu'en 5666

lanniversaire tombait le chabbat Vayéra, qui parle de la révélation d’en haut. En 5667, il tombait un jeudi, apres

plusieurs jours de service. Le Rabbi Rachab était aussi, exceptionnellement, hors de Loubavitch. Cela se rattache

peut-étre au birour [tri du bien et du mal].

Or, ces deux dimensions — « ils garderont la voie de
Havayé¢ » (I'épanchement d'en haut vers le bas) et «
pratiquer la tsédaka et le droit » (le service d'en bas
vers le haut) — se trouvent en chaque Juif, au long
de toutes les générations. En effet, outre que toutes
les choses de la Torah sont éternelles, et en particu-
lier ce qui releve de « les actes des Peres sont un signe
et une force donnée aux enfants », le passouk dit ex-
plicitement, a ce sujet, « qu'il ordonnera a ses en-
fants et 4 sa maison apres lui » — jusqu'a la fin de
toutes les générations. Et cet ordre (qu'Avraham
donne a ses enfants...) est une force particuli¢re (en
plus de celle qui découle des actes des Peres) donnée
a chaque Juif pour les deux services mentionnés plus

haut.

On peut relier cela au passouk (dans les Tehilim,
chapitre 116, le chapitre de celui dont on a célébré
I'anniversaire I'an dernier) : « Je marcherai devant
Havayé dans les terres des vivants ». « Terres » est
au pluriel, et il est expliqué dans le Torah Or qu'il
s'agit (globalement) de deux terres : le monde caché
[alma deitkassia] et le monde révélé [alma deitgalia].
Ces deux terres correspondent a I'épanchement d'en
haut vers le bas et a I'élévation d'en bas vers le haut.
Cela peut s'expliquer de deux manieres. Selon la pre-

micre, le monde caché est I'élévation d'en bas vers le
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haut (car monter vers le haut est une forme de voile-
ment), et le monde révélé (la révélation et la des-
cente) est I'épanchement d'en haut vers le bas. Mais
selon ce qui est expliqué dans le Torah Or au méme
endroit — le monde caché est le niveau de Léa (la
pensée) et le monde révélé le niveau de Ra'hel (la pa-
role) —, on peut dire que, dans le service de
I'homme, le monde caché est 1'étude de la Torah,
dont l'essentiel est la compréhension et la saisie (la
pensée), et le monde révélé l'accomplissement des
mitsvot par la parole et l'action. D¢s lors, le monde
caché est I'épanchement d'en haut vers le bas et le
monde révélé 1'élévation d'en bas vers le haut,
comme on I'a longuement expliqué plus haut : la To-
rah est un épanchement d'en haut vers le bas, et les

mitsvot une élévation d'en bas vers le haut.
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Le Rabbi relie ce théme au psaume du Rabbi Rachab. Selon une note, on récite chaque année le chapitre de

Tehilim qui correspond a son 4ge. On le fait méme apres le départ d'un tsadik. Le chapitre de I'année écoulée reste

lui aussi li¢ a I'anniversaire. Les « deux terres » regoivent deux lectures opposées. Dans la seconde, la Torah est le

monde caché parce qu'elle est avant tout compréhension. Dans une note, le Rabbi rappelle que I'étude sans

compréhension « n'est pas du tout considérée comme une étude ».

Et par le service divin de « Je marcherai devant Ha-
vayé dans les terres des vivants », on parvient au
contenu du chapitre [de tehilim] de celui dont c’est
Panniversaire cette année : « Louez Havayé, toutes
les nations... car Sa bonté a prévalu sur nous... ». Ces
deux thémes, eux aussi, relevent de I¢lévation et de
épanchement. « Louez... toutes les nations... » re-
leve du birour [clarification], de I'affinement |[zi-
koukh] et de I¥¢lévation du monde, au point que
méme les nations et les peuples louent et glorifient
Havayé. « Car Sa bonté s’est affermie sur nous... »
releve de I'épanchement den haut vers le bas. En ef-
fet, outre que la bonté ['Hessed] (en général) est un
épanchement den haut vers le bas, ici le "Hessed

(Iépanchement) se produit avec force et en s’intensi-
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fiant : « a prévalu [gavar]... Sa bonté ». Autrement
dit, I'épanchement vient d’en haut, au plus haut de-
gré, de extrémité la plus élevée ; et, en méme temps,
il descend tout en bas, jusqu’au niveau le plus bas qui
soit. Clest ce que le verset [passouk] poursuit : « et la
vérité de Havayé est pour toujours [le‘olam] ». La
vérité de Havayé est un degré extrémement élevé [on
peut dire que c’est le sens de ce quécrit le Rambam :
tous les étres n'existent que par la vérité de Son exis-
tence ; or « la vérité de Son existence » se rattache au
Nom Havayé, et cest pourquoi le Rambam cite
(dans la suite du propos, au méme endroit) le pas-
souk : « Et Havayé est un D.ieu de vérité »]. Et
pourtant, elle est attirde « le‘olam » — dans le
monde, dans ce monde-ci, matériel, et, en lui précisé-
ment, méme aux nations et aux peuples. Cependant,
malgré toute la supériorité de cet épanchement, le
passouk le mentionne (non comme un théme a part
entiére, mais) comme la raison (« car ») de «
Louez... toutes les nations ». Car la finalité visée par
épanchement est que, par lui, se produisent ensuite
le birour [clarification] et Iélévation de I'en-bas : que
les nations elles-mémes louent Havayé. Il en va
comme de la supériorité de « pratiquer la tsédaka et
le droit », qui sobtient par l'antériorité de « la voie
de Havayé ». La conclusion, le sceau du psaume, est
« Hallelou-Ya » : la véritable louange sera celle du
dixieme chant, dans les temps a venir. Alors se révéle-
ra la supériorité de Iélévation de l'inférieur — « l'ac-
tion est grande » —, avec la venue de Machia'h,

notre juste, bient6t, de nos jours, vraiment.
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Le psaume de cette année (le 117) réunit les deux mouvements. La descente vient du plus haut et atteint

jusqu'aux nations. Mais le passouk la présente comme la raison, le « car », de la louange des nations. Le but de la

descente est donc la montée de ce qui est en bas, comme la tsédaka qui suit la voie de Hachem. Dans une note, le

Rabbi précise que ce psaume vise le futur, ot les peuples eux-mémes seront transformés. La vraie louange sera

celle du « dixiéme chant », dans le futur a venir, avec la venue de Machia'h.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le maamar part d'une question. Si la voie de Hachem, c'est la Torah et les mitsvot, qu'ajoute « pratiquer la tsédaka
etle droit » ? Une voie relie deux lieux tres éloignés, et elle sert a I'aller comme au retour. L'étude de la Torah fait
descendre la lumiére d'en haut vers le bas. Les mitsvot élévent ce qui est en bas et en font un récipient [keli] pour
cette lumiere. Sans ce retour, la descente reste incomplete. Plus encore : I'action, surtout lorsqu'on se fait violence,

atteint plus haut que toute révélation. « L'action est grande. »

Dans le service d'Hachem

Le service comporte deux mouvements. D'abord étudier la Torah en profondeur, en cherchant vraiment a
comprendre, pour que sa sagesse s'unisse a I'intellect. Ensuite passer a l'acte : la mitsva, et en particulier la tsédaka.
Le maamar demande de la pratiquer « avec jugement » : évaluer ce qui est réellement indispensable 4 sa propre vie,

et donner tout le reste. Et cela, méme quand il faut se forcer.

Avec soi-méme

L'effort contre sa propre nature n'est pas un pis-aller. Pour le maamar, c'est le service qui atteint le plus haut : c'est
en se contraignant qu'on éléve ce qui est en bas. Il faut aussi se juger honnétement sur le superflu. Et ce qui est en
bas reste en bas : Hachem y habite pourtant de toute Son essence, comme un homme dans la maison de son

prochain. Nos limites n'empéchent pas Sa présence.

Avec les autres

Avraham « ordonnera a ses enfants et 4 sa maison apres lui » de pratiquer la tsédaka et le droit. Selon le maamar,
cet ordre donne a chaque Juif, dans toutes les générations, une force particuli¢re pour les deux services, en plus de
celle qui vient des actes des Peres. Chacun les porte donc en lui. Quant 4 la tsédaka, on garde pour soi ce qui est

vraiment nécessaire, et le reste revient aux autres.
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