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Hassiduité — traduction et vocalisation assistées par intelligence artificielle, relues par une seconde intelligence artificielle. Texte hébreu :

éditions Kehot, via chabad.org. Le Rabbi a dit ce maamar en 5739. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

Loin du bruit des archers, entre les points ot I'on
puise leau, 12 on célébrera les justes actions de Ha-
chem, les justes actions [tsidkat] envers Ses villes ou-
vertes [pirzono] en Isra¢l ; alors le peuple de Hachem

descendit aux portes.
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Le maamar part d'un passage de la Guemara, le Talmud (Pessa’him 87b). Ce passage commente un verset

[passouk] du livre de Choftim (5, 11), tiré du cantique de la prophétesse Dvora. Elle y annonce ce qui arrivera

quand le peuple juif écoutera Hachem. Le maamar s'attache a une seule expression : « les actes de justice qui

relévent les villes ouvertes en Israél ».

Rabbi Ochaya a dit : que signifie ce qui est écrit : «
Tsidkat pirzono en Israél », etc. ? HaKadoch Ba-
rou’h Hou a accompli une tsédaka envers Israél en

les dispersant parmi les nations.
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Rabbi Ochaya lit 1271719 (« Ses villes ouvertes ») comme s'il y avait 1779 (« Il les a dispersés ») : il intervertitle T

etle 1. Rachi en donne le sens simple. Puisque les Juifs sont dispersés partout, une persécution dans une région

ne peut pas les anéantir. Le peuple survit parce qu'il est présent sur toute la terre.

Avec laide du Ciel. Youd-Tet Kislev 5739 [1978].
Rabbi Ochaya a dit : que signifie ce qui est écrit : «
Tsidkat pirzono en Israél », etc. ? HaKadoch Ba-
rou’h Hou a accompli une tsédaka envers Israél en
les dispersant parmi les nations. Sa Sainteté mon
beau-pere PAdmour explique, dans son maamar qui
commence par ces mots [prononcé le Youd-Tet Kis-
lev 5689 [1928], lors du repas, et imprimé dans le
kountrass Dérouchei 'Hatouna 5689], ceci : Israél
est dispersé dans plusieurs pays. Il peut arriver que,
dans un pays, on opprime et on persécute les enfants
d’Israél et qu'on ne les laisse pas étudier la Torah ni
accomplir les mitsvot. Pour plusieurs mitsvot, ils
sont méme véritablement contraints : ils n'ont au-
cune possibilité de les accomplir, pas méme par le

don total de soi [mesirout nefech] [par exemple,
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quand un décret du pouvoir interdit d’introduire
dans le pays les quatre especes : alors, méme par la
mesirout nefech, il est impossible daccomplir la
mitsva]. Eh bien, parce que les juifs des autres pays
sadonnent a la Torah et aux mitsvot, ils donnent
force et vigueur a ceux-1a aussi, qui se trouvent la ot
sévissent les décrets, afin qu’ils puissent étudier la

Torah et accomplir les mitsvot.
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Le Rabbi s'appuie sur une explication du Rabbi précédent, . Elle fut donnée le 19 Kislev 5689 [1928], au repas de

Chéva Brakhot du mariage du Rabbi. Cette explication va plus loin que Rachi : la dispersion ne sert pas

seulement a survivre. Elle permet aussi aux Juifs du monde entier de continuer  transmettre une force spirituelle

a ceux d'entre eux qui sont persécutés.

Et cela va du plus léger au plus lourd. D’abord, ils
pourront accomplir les mitsvot, au moins par la me-
sirout nefech [on sait qu’il existe parmi les décision-
naires une opinion selon laquelle, méme pour les
mitsvot 4 propos desquelles on a dit : « qu’il trans-
gresse et ne se laisse pas tuer », il est permis de sancti-
fier le Nom et de donner sa vie]. Ensuite, ils n’auront
plus du tout besoin de mesirout nefech. Ils n’auront
méme plus dépreuves, ni méme d’empéchements ni
dentraves : ils accéderont a la liberté et pourront
sadonner 2 la Torah et aux mitsvot dans laisance.
Comme l'ont dit nos Sages, de mémoire bénie : «
Quiconque accomplit la Torah dans la pauvreté fini-

ra par I'accomplir dans la richesse. »
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Cette force agit par étapes. Les persécutés se renforcent peu a peu face a leurs persécuteurs, jusqu'a pouvoir

accomplir la Torah en toute liberté.

Or, puisque la Torah est éternelle, en tout temps et
en tout lieu (comme il est expliqué dans le maamar),
on comprend que cette tsédaka existe aussi dans les
lieux ot aucun décret ne frappe la Torah et les mits-
vot. On le comprendra d’apres ce qu’a écrit Sa Sainte-
t¢ mon beau-pere 'Admour (dans les Dérouchei
'Hatouna mentionnés plus haut) au sujet de la mits-

va du rachat des captifs [pidyon chevouyim], qui
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existe aussi sur le plan spirituel. Le captif matériel
(celui qui est en prison) ne peut pas en sortir. Il en va
de méme sur le plan spirituel : ’homme est parfois,
que le Miséricordieux nous en préserve, captif de son
yétser [ainsi les hommes d’affaires, absorbés et acca-
blés a I'extréme par les tracas de leurs affaires : ils sont
liés (captifs) par les pensées qui les troublent et ne
peuvent sen dégager]. Il arrive méme qu’il soit
comme contraint, ou, selon I'expression du Rambam
(au sujet de la halakha) : « c’est son yétser qui I'a do-
miné ». Voila en quoi consiste la tsédaka accomplie
en les dispersant parmi les nations, y compris pour
les lieux d’aisance : quand un membre d’Israél est
captif de son yétser, que le Miséricordieux nous en
préserve (sur un point particulier), il sort de captivité
[non par sa propre force, puisque « le prisonnier ne
se libere pas lui-méme », mais] grice a un juif qui,

sur ce point, n’est pas captif.
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Jusqu'ici, les Juifs d'un « pays libre » n'avaient qu'un réle : soutenir leurs fréres persécutés. Le Rabbi, dans le

sillage du Rabbi précédent, applique a eux aussi I'idée de persécution. Le persécuteur est alors le yétser hara, le

penchant au mal. Trois lectures se superposent. Pour la Guemara, la dispersion assure la survie d'un peuple

menacé d'extermination. Pour le Rabbi précédent, les Juifs libres aident ceux qui ne peuvent pas accomplir les

mitsvot, méme au prix de la mesirout nefech. Pour le Rabbi, chacun est libre dans une mitsva précise et «

persécuté » par son yétser hara dans une autre, au point de pouvoir a peine I'accomplir.

Clest-a-dire que celui qui le rachete de la captivité
peut lui aussi étre captif de son yétser, au point d’étre
comme contraint (« cest son yétser qui I'a dominé
») a Iégard d’une autre mitsva. Pourtant, pour un
grand nombre de mitsvot, il n'est pas captif de son
yétser, car lopposition du yétser hara porte, chez
chacun, (principalement) sur un autre domaine. [En
chaque époque, il existe un service particulier qui
concerne tout spécialement cette époque, et les prin-
cipales séductions et oppositions du yétser hara
visent 3 empécher ce service-la. Clest pourquoi les
épreuves d’'une génération different de celles des
autres générations [ainsi, a 'époque de Menaché, do-

minait le penchant de I'idolatrie, ce qui n’était pas le
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cas dans les générations suivantes, et a plus forte rai-
son apres quon eut tué le penchant de I'idolatrie]. 11
en va de méme au sein d’une méme époque : chaque
juif a un domaine particulier (une mitsva, une cou-
tume, etc.) qui le touche tout spécialement, comme
on le sait de I'explication de la parole de nos Sages : «
Ton pere, en quoi était-il le plus scrupuleux ? » Et
les principales séductions et oppositions de son yét-
ser hara portent sur ce domaine.] Ainsi, en accom-
plissant les mitsvot contre lesquelles son yétser ne
lutte pas (tellement), il rachete de la captivité celui

que son yétser a dominé dans ces mitsvot-la.
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Le Rabbi précise ce point : on peut étre « persécuté » par son yétser hara dans une mitsva précise sans I'étre dans

les autres.

Tel est le sens de : « HaKadoch Barou'h Hou a ac-
compli une tsédaka envers Israél en les dispersant
parmi les nations. » Le rachat des captifs est la tséda-
ka la plus élevée. Comme l'explique le maamar men-
tionné plus haut, dans la mitsva de tsédaka, le rachat
des captifs passe avant toute chose, et il n’est pas de
mitsva plus grande que le rachat des captifs. Or, en
les dispersant parmi les nations, de sorte que le yétser
de I'un differe du yétser de l'autre, Il permet que s’ac-
complisse la tsédaka du rachat des captifs, comme on
a dit.
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Voila pourquoi le passouk emploie le mot NPTX (tsédaka). Selon le Rambam, le rachat des captifs [pidyon

chevouyim] est la forme la plus haute de tsédaka. Or Hachem a donné 4 chacun un combat et un yétser hara

diftérents. Une mitsva qui nous est facile peut donc étre un combat plus rude pour un autre. Quand nous y

mettons toutes nos capacités, nous aidons a « racheter » ce frere.

Le maamar releve une précision : selon cette expli-
cation de tsidkat pirzono (une tsédaka... en les dis-
persant...), il aurait fallu dire tsidkat pizrono [« de Sa
dispersion »] ; pourquoi est-il dit pirzono ? Il ex-
plique que pirzono sapparente a ce qui est écrit : «

Jérusalem sera habitée comme des villes sans mu-
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railles [perazot]. » Autrement dit, la tsédaka que Ha-
Kadoch Barou'h Hou a accomplie envers Isra¢l en les
dispersant parmi les nations a pour but de les faire
parvenir ainsi 4 un degré plus élevé que celui ot ils se
trouvaient avant la descente de la dispersion, jus-
qu’au niveau de « Jérusalem sera habitée comme des

villes ouvertes » (pirzono).
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Par ce chemin, nous atteignons un niveau que désigne « Jérusalem sera habitée comme des villes ouvertes ». Ce

niveau dépasse méme celui d'avant la galout, I'exil. Le reste du maamar va I'expliquer en détail.

On le comprendra d’aprés la parole de nos Sages, de
mémoire bénie : tout ce qui existe dans le monde
existe dans ’homme [c’est pourquoi ’homme est ap-
pelé « petit monde », et chacun est tenu de dire : «
Pour moi le monde a été créé »]. On en déduit que
dans ’homme (« vous, vous étes appelés homme
[adam] ») se trouve le niveau de Jérusalem. Méme au
temps de la galout, quand « a cause de nos fautes,
nous avons ¢été exilés de notre pays et éloignés de
notre terre » [ce qui (« nous avons été exilés de
notre pays et éloignés de notre terre ») vaut aussi
pour les enfants d’Israél qui se trouvent en Terre
sainte, qu'elle soit rebitie et établie bientdt, de nos
jours, amen], la Jérusalem spirituelle reste éternelle,
maintenant aussi, en chaque juif. Voici l'explication.
On sait que Jérusalem [Yerouchalayim] signifie «
crainte parfaite » [yira chalem] [cela vaut aussi pour
la ville de Jérusalem au sens simple, comme le rap-
portent les Tossefot au nom du Midrach : le nom Jé-
rusalem vient de Chalem, nom que lui donna Malki-
Tsédek, roi de Chalem, et de Yiré, nom que lui don-
na Avraham], cest-3-dire la perfection de la crainte.
C’est pourquoi la Jérusalem spirituelle est éternelle,
maintenant aussi, au temps de la galout : en chaque
juif, méme au temps de la galout, se trouve (au
moins de maniere voilée) la perfection de la crainte,

comme on le verra plus loin.
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Premier pas : la notion de Jérusalem s'applique a chaque personne. La « Jérusalem » que tout Juif porte en lui,

c'est sa capacité 4 une crainte de Hachem compleéte et parfaite. Selon le contexte, on peut aussi parler de «

révérence » ou de « soumission » a Hachem.

Chalem [et cela vaut aussi pour la ville de Jérusalem
au sens littéral. Les Tossefot rapportent en effet, au
nom du Midrach, que le nom de Yerouchalayim
vient de « Chalem », nom que lui donna Malki-Tsé-
dek, roi de Chalem, et de « Yiré », nom que lui don-
na Avraham)]. I s'agit de la perfection de la crainte
[yira]. C'est pourquoi la Jérusalem spirituelle est
éternelle, méme aujourd'hui, au temps de la galout :
en chacun d'Isra¢l, méme au temps de la galout, se
trouve (a tout le moins de fagon voilée) la perfection

de la crainte. Nous le verrons plus loin.
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Faisons le point. La dispersion permet d'abord de survivre. Selon le Rabbi précédent, elle permet aussi aux Juifs

libres d'affaiblir les oppresseurs de leurs fréres. Selon le Rabbi, chacun aide celui que son yétser hara retient, par

les mitsvot qui lui sont faciles : c'est la forme spirituelle du rachat des captifs. Par 13, on atteint « Jérusalem sera

habitée comme des villes ouvertes », la crainte parfaite. Ce degré existe en chaque Juif, méme en galout, et le

maamar va maintenant 'expliquer.

On le comprendra en posant d'abord ceci : ce que
représente Jérusalem (la perfection de la crainte)
dans le service de I'homme peut s'expliquer de deux
fagons. En plusieurs endroits, on explique que Jéru-
salem est la crainte telle qu'elle se présente sous une
forme [tsiyour] de crainte. C'est Ia le sens de la Jéru-
salem d'en bas et de la Jérusalem d'en haut. En effet,
la crainte comporte globalement deux degrés : la
crainte inférieure [yira tataa], qui est la Jérusalem
d'en bas, et la crainte supérieure [yira ilaa], qui est la
Jérusalem d'en haut. C'est pourquoi HaKadoch Ba-
rou’h Hou a dit : « Je n'entrerai pas dans la Jérusa-
lem d'en haut avant d'étre entré dans la Jérusalem
d'en bas. » Du point de vue des manifestations, la
crainte inférieure se situe bien plus bas que la crainte
supérieure. Mais elle tire sa racine de la crainte supé-

rieure, au point que les deux ne font qu'un. C'est
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donc par la crainte inférieure (la Jérusalem d'en bas)

que I'on parvient a la crainte supérieure (la Jérusalem
d'en haut).
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Que désigne cette « Jérusalem » ? Selon une premiére explication, c'est une crainte qui prend forme dans la

conduite. Elle a deux degrés : la crainte supérieure (MN2?Y TINT) et la crainte inférieure (MXNN NINT). Les

deux relévent pourtant de la méme catégorie, et I'inférieure est une étape vers la supérieure.

De la suite des thémes abordés dans ce maamar, on
comprend que Jérusalem est le point de crainte du
Ciel qui dépasse l'intellect. C'est un point qui dé-
passe toute forme et qui se trouve en chacun d'Israél.
II lui vient de l'essence de sa Nechama, qui dépasse

les manifestations.
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Vient ensuite une seconde explication. Le Rabbi précédent insiste : chaque Juif, sans exception, possede le degré

de Jérusalem. Il ne peut donc pas s'agir d'une crainte exprimée dans la conduite, puisque tous ne I'ont pas. Il s'agit

d'une capacité de crainte inscrite dans I'essence méme de I'dme.

On peut dire que ce point porte le nom de Jérusa-
lem, la perfection de la crainte, notamment pour la
raison suivante : la perfection véritable est celle qui
ne peut comporter aucun manque. La crainte telle
qu'elle se manifeste (sous une forme de crainte) peut
comporter un manque. Elle n'a donc pas la perfec-
tion véritable. Celle-ci se trouve dans le point de
crainte du Ciel qui dépasse la manifestation, car ce

point est toujours présent en chacun d'Israél.
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Pourquoi l'appeler crainte « parfaite » ? Une crainte qui s'exprime risque de ne pas rendre tout ce qui I'anime. La

crainte qui ne prend aucune forme tangible échappe 4 ce risque : sa perfection reste entiére.

) Or, bien que le point de crainte du Ciel qui dé-
passe l'intellect soit au-dela de toute limite, il com-
porte néanmoins (dans sa révélation) de nombreux

degrés. Son infini [bli gvoul] véritable ne se réalisera
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que dans le futur a venir [le'atid lavo]. C'est pour-
quoi (précisément) dans le futur a venir, « Jérusalem
sera habitée comme des villes ouvertes [perazot] ».
Rachi explique : « elle n'aura ni limite ni mesure,
etc. » Et méme alors, elle connaitra des élévations
sans fin, comme I'écrit Rachi : « elle grandira de jour

en jour ».

(RP1T) 2"yow I .Ki2% nyR e maw
NiT? NPW "w7 VD1 ,0°2010° 2wn nite b
niPoy |3 1IN 03 0 MY agp AR

0177 01 PTIRY "W WD YR PR

Ce point dépasse toute limite, mais il se révele a des degrés divers. Il dépasse I'expression, et pourtant il peut

s'exprimer 4 certaines conditions, comme le maamar le montrera. Son expression complete viendra a I'époque de

Machia'h.

C'est le sens de « Les actes de justice [tsidkat] de Ses
villes ouvertes [pirzono] en Israél, etc. » : « HaKa-
doch Barou'h Hou a accompli un acte de tsédaka en-
vers Israél en les dispersant parmi les nations. »
Pourquoi le passouk exprime-t-il cette idée (la tséda-
ka, etc., en les dispersant, etc.) par le terme pirzono ?
Parce que la tsédaka que HaKadoch Barou’h Hou a
accomplie envers Israél en les dispersant parmi les na-
tions consiste en ceci : par 13, ils parviendront a pir-

Zono, qui dépasse toute mesure et toute limite.

ey RIS D X Mg npTy N
T NI P27 THRY N2 1MapT
("3 1AW 13 MRTY) 71 13y N2 MY
n"apn Yy np7Ed v N7 ML iwha
YW NI NIAND 1727 TNRY 'Y PN

7230 TR T2YRYY 2iM07 5y

Le Rabbi revient aux mots « HaKadoch Barou'h Hou a accompli une tsédaka », laissés de coté jusqu'ici : c'est

Hachem Lui-méme qui donne. Son don, c'est de nous permettre d'atteindre le degré de pirzono, au-dela de toute

limite, parce qu'll nous a dispersés parmi les nations. Le Rabbi propose ensuite deux fagons de comprendre I'effet

de cette dispersion sur la crainte parfaite.

Il y a Ia deux aspects. D'abord, les obstacles et les
entraves du temps de la galout (« en les dispersant
parmi les nations ») éveillent et révelent le point de
crainte du Ciel présent en chacun d'Israél (le maa-
mar I'explique longuement), qui dépasse toute me-
sure et toute limite. Plus encore : le terme pirzono
fait allusion (comme cité plus haut, au paragraphe 3
du maamar) a « Jérusalem sera habitée comme des
villes ouvertes ». Par I'éveil du point de crainte du
Ciel au temps de la galout, ce point connaitra en-
suite un ajout et une élévation : son infini, tel qu'il

sera dans le futur 4 venir.

0°21237 NiyIng C"yw .M ooy U
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Selon la premicre, le Juif qui affronte les épreuves de la galout fait passer dans sa conduite I'essence méme de la
crainte, qui pourtant dépasse I'expression. L'éditeur parle ici d'une « trappe secrete » de la 'Hassidout. Une chose
impossible dans le cadre de la création devient accessible par certaines voies de la avoda, le service de D.ieu. Selon
la seconde, révéler cette crainte en galout I'éleve 4 un degré semblable a celui qu'elle aura 4 I'époque de Machia'h.
L'éditeur rapproche ces deux lectures des deux commentaires de Rachi : Jérusalem n'aura pas de limite, et elle

grandira de jour en jour.

1) On peut dire que « Jérusalem sera habitée  nTI51) 09U WD NPT NI W7 (1
c<).rnrne des villes ouvertes » (le poi.nt de crai.nte du m_ﬂ’tl N‘[PJW ooy ’JW (D’DW m_ﬁ’tl
Ciel) comporte deux aspects. Le point de crainte du : v T ' T :

Ciel lui-méme dépasse toute limite (comme on 1'a vu r]vyo 77”33) '_IT?:,UUD n’gy@b N1 HDKSJ onw
plus haut, au paragraphe 5), et son expansion aussi 2122 °%3 R0 mmvwanT on L (7

est sans limite.

La capacité de crainte parfaite est illimitée, et son effet I'est aussi. Cet effet peut atteindre deux degrés de

profondeur.

Et dans ce point méme, il y a deux aspects. D'une  pony NNPO NTRIY 00101y 10 RDI3 1Y
part, le point de crainte du Ciel agit sur toutes les fa- . L - . .
oONXNI2  PowwR1T mnd )2 nNovia
cultés de I'dme pour qu'elles soient en accord avec RS W R ‘7* : 537
lui. D'autre part, le point lui-méme s'étend dans 7793 nowann Ay HIPJU oan ,I_I_IPJUT?
toutes les facultés de l'ame, jusque dans les véte- 9137 mawnNT 0°UA2902 7Y ,WDI0 Nind

t tl e, 1 le et 'action. ¢
men squeson apensee aparoee action nwy@]

Au premier degré, la conduite refléte I'essence de la crainte. Au second, elle ne fait plus qu'un avec cette essence,

au lieu d'en étre seulement I'expression.

Il en va de méme pour « Jérusalem sera habitée ,FIDITDI D?I?Wﬂ? WwR nima NPT
comme des \'rilles ouvertes » au sens littéral. ]ér'usa— 5 v WEDN'[ 770 .N’ﬂ D"_?Wﬁ’w mb r]DU'f
lem est le point central du monde, et c'est a partir de : TR T Tooaw T IE
la Pierre de fondation [Even Chetiya] du Beth Ha- ]79 npwa wTpna N°13w “nw 1N DI,NVEI
Mikdach que le monde entier a été fondé. Maisen  H33 vy/ann ANy 09720170 03 130,091y

outre, Jérusalem elle-méme s'étendra au monde en-
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tier, car « Jérusalem est appelée a s'étendre atoutela  yN 923 VYBNNY D°2UATY TNV DRIV
terre d'Israél, et la terre d'Israél est appelée a ,73:1 DIZ}DDNW.. I?&WW’ YWN 'I'l"ﬂl-ﬂ -
%N

s'étendre a tous les pays ».

La Jérusalem concrete illustre ces deux degrés. La pierre de fondation [even chetiya] est le fondement du monde,
de méme que l'essence de I'dme peut fonder la conduite. Et Jérusalem s'étendra sur des territoires qui n'étaient pas

les siens. De méme, I'essence de I'dme deviendra la conduite elle-méme, au lieu de seulement la diriger.

A méditer - Quel lien peut-on établir entre cette section du maamar et lexplication du Rabbi selon laquelle le
yétser hara de chacun est diftérent ? (Eh oui, c’est la suite du maamar.) - Comment décrire la différence entre
quelqu’un dont les actes refletent I'essence et quelqu’un dont les actes sont I'essence méme ? Si l'on croisait ces
deux personnes dans la rue, saurait-on expliquer ce qui les distingue ? - Lessence de I'Aime et la NIN1*N NP2

DMWY sont-elles une seule et méme chose ?

Apparemment, on peut ajouter ceci. II est dit 119172 nNIY 11T ,Z']’Diﬂ? g ;-|'T|N:‘p1 (1
112 [Rerazono, « Ses villes‘ ouve,rtes »] (et non U ,D?I_?W'Tl? WA NiMD Py (e wa)
119 [pizranou, « Il nous a dispersés »]). Cette no- T T T T ' '
tion, celle de « Jérusalem sera habitée comme des > VAN ﬂ’?ﬂﬂ: INIANY THEW ﬂQ:I'KfIb 03
villes ouvertes [perazot] », concerne aussi la tsédaka  nininoNa OOR¥NIT PR DU X"NIND POVY

de les avoir dispersés », que le début d o e e
« e., es avovl,r ispersés », que le ’e ut u'maamar Dion2 DREAIT bNWW’b WY1 0 i1 A
explique : I'étude de la Torah et l'accomplissement T R T
des mitsvot par les Juifs qui vivent dans des lieux de Jnxn D’I?’7~| 1N 773‘:71? 11731’27 10
liberté donnent force et vigueur aux Juifs qui se

trouvent la ou pese le décret, pour qu'ils puissent

étudier la Torah et accomplir les mitsvot.

Le Rabbi a montré que I'épreuve de la galout fait ressortir I'essence de I'dme. Il relie maintenant ce point a l'aide
apportée aux Juifs « opprimés ». Le sens simple de Rachi se comprend : les Juifs libres survivent mieux et
peuvent aider matériellement leurs freres. Mais une question demeure : comment la avoda personnelle d'un Juif

peut-elle aider un autre Juif 4 vaincre son oppresseur, qu'il soit matériel ou spirituel ?

Car si l'étude de la Torah et I'accomplissement des 13y 79 1011 AN 20 X"Minm poyw 1t 99
mitsvot de I'un donnent force et vigueur a l'autre, ,ﬂﬁx NIRTEN DI_I I?NWW’ ]73127 ’Db N.ﬂl_l ’JW’_?
c'est parce que tous les Juifs forment une seule réali- o T T '

té, surtout par le point de crainte du Ciel et d'annu- 1?1@:1{[1 D’?_DQ/ ﬂ?‘_ﬁ’fl nm PJ TEN D-lD:l
lation de soi [bitoul] qui est en eux : c'est ce point 77N7W’ 59 NN NIONAT 77P1 XY 0020
qui unit tous les ]uifs..Dés lors, pour flue I'étude de 3 '[ﬂ’ Tnx 5?[7 3."'7311.17 PDVHW ’_D:I ,'[3171
la Torah et I'accomplissement des mitsvot de I'un T P ' T
donnent force et vigueur a l'autre (la tsédaka « de les NI (R M2 NRTET 123Y) Tﬂ?‘_(b 1y

avoir dispersés »), il faut que cette étude et cet ac-
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complissement se situent dans le point de la crainte
du Ciel, selon « Jérusalem sera habitée comme des
villes ouvertes ». Sa crainte du Ciel (Jérusalem) est
alors a I'image de « tu te répandras a l'ouest, a l'est,
au nord et au sud » : elle s'étend et pénetre toutes les
forces de I'dme, jusqu'a sa pensée, sa parole et son

action.

NRPT 77372 NI TPY X"MNn poywa
DRy NXTTY 07U WA NiTD L0
TR T2 DX 19K N7 (272U) 19U
nifia 933 MTIM NbwenRY 13 1303

90 nipymy 1127 nAwnna 1y ,woin

Voici la réponse. Le Tanya I'explique au chapitre 32 : seul le corps sépare les Juifs, car il les enferme dans le temps
et I'espace. Les 4mes, elles, ne font qu'une, surtout dans leur essence, le « point de la crainte du Ciel ». Une
mitsva accomplie pour son propre profit reste une affaire individuelle. Accomplie entierement pour Hachem, elle

atteint I'essence de 1'dme, que partage tout le peuple. Pour que nos mitsvot touchent tout le peuple, il faut donc

que cette essence impreégne notre conduite : c'est la mesirout nefech complete.

On peut dire que cela explique aussi pourquoi
I'étude de la Torah et I'accomplissement des mitsvot
de I'un donnent force et vigueur (non seulement a
ceux qui se trouvent 13 ou pese le décret, mais) aussi
a ceux qui sont captifs de leur penchant [yétser], et
les rachetent de la captivité (comme on I'a dit plus
haut, section 2). En chaque Juif, méme chez les re-
chaim [ceux qui font le mal], se trouve (voilé tout au
moins) le point de la crainte du Ciel. C'est pourquoi
toutes les catégories d'Israél (tsadikim, beinonim [in-

termédiaires] et rechaim) forment une seule réalité.

POYIW 1 DY Oywva D3 MY it wN
MPNY P71 KD) 1Y) 79 10i1 TN DY 8'nina
N7 D3 (RPN U130 Dipn2 OoNgni
bawnn ONiN NiTEY ,07%7 T2 0w
1208 PRI R R"MIND2 "2 ,(2 APy D"1D)
XTI NTPY (2'2y O%yna) v 00yw3
D7) X7 MR 22 107 L.0mv

DIN MINCSn 07 (2°Yw3 0731103

On peut donc aider tout Juif, quel que soit son niveau du moment. Chacun porte I'essence de son 4me, et cette

essence relie tous les Juifs, quels que soient leur situation ou leur degré d'affinement.

Le mot tsibour [communauté] y fait d'ailleurs allu-
sion (les Juifs forment un tsibour) : MAX est l'acro-
nyme de tsadikim, beinonim et rechaim, car ces trois
catégories forment une seule réalité [le vav (du mot
MN2X) est le vav qui relie les rechaim aux beinonim et
aux tsadikim, et la téte du mot entier est la lettre tsa-
dik : « Ton peuple, tous sont des tsadikim »]. C'est
pourquoi I'étude de la Torah et I'accomplissement
des mitsvot des tsadikim et des beinonim [surtout
quand ils les pratiquent en s'incluant eux-mémes

dans I'ensemble d'Israél, selon « Tu aimeras ton pro-

,(733% 077 PXIL°W) 112% N2n32 03 1R
'} DY, DOYWT D°I2 DORPT8 N Ay
nanaw) 1"N1M] NOX NINCYD Of7 19X 0710
Oy D°YYI7 NN 20n7 N1 NI (93N
b3 YU URIMY T DpIEM D02ran
07778 092 Ty PR NIR NI 112RT
NPT DOPTET PY I"MINT PRy 197
19N NI OO X"MINT poyws v193i)
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chain comme toi-méme »] agissent aussi sur ceux
qui sont captifs de leur penchant : ils sortent de cap-
tivité et deviennent des tsadikim (de maniére révélée

aussi).

TTTTT

>1°2 02w 9N DY 03 Pyin [7inD qy17
01 O°p 7% P Pawnn RYY 0%
(11932

Le mot MY, « communauté », qui ne s'emploie que pour des Juifs, fait allusion a ce lien. Il réunit en un seul

mot les tsadikim (les justes), les beinonim (les intermédiaires) et les rechaim (ceux qui font le mal). Tous sont liés :

les mitsvot d'une partie agissent sur I'ensemble.

Or, ce qui précede (I'étude de la Torah et I'accom-
plissement des mitsvot de I'un donnent force et vi-
gueur a I'autre aussi) ne vaut pas seulement quand la
contrainte (portant sur une mitsva donnée) vient
d'un décret du pouvoir, ou de ce que « son pen-
chant I'a saisi ». Cela vaut aussi quand la contrainte
vient de ce que, selon la Torah, il est impossible d'ac-
complir cette mitsva. C'est le cas des Juifs qui vivent
hors d'Erets Israél : selon la Torah, il leur est impos-

sible d"accomplir les mitsvot liées a la Terre.

TON P X"MINT poyIw) 2"an 11y 113 (7
OIINTW P KD NI (W2 03 1iy) 19 ni
Mo7RI NI °1En NI (MEn I0X7 ¥aia)
DINTWD D3 NN ,iDpAY NI 178w 2197 N
J1 mn 0@p% RN iR 2UYW C1en NI
N"N 1710 "YW "N 0ON¥HIT ORI 10

YIN2 NiMPRD nhgnn nX 07R% 07

Jusqu'ici, il s'agissait de Juifs tenus d'accomplir une mitsva mais qui en étaient empéchés. Le Rabbi laisse

entendre qu'un Juif enti¢rement dispensé d'une mitsva n'accomplit pas non plus la Torah dans sa plénitude. C'est

le cas de la chemita, I'année de repos de la terre, hors d'Erets Israél. Ceux quil'accomplissent en Erets Israél y font

participer spirituellement les autres, grice au lien qui unit leurs 4mes.

Il en va de méme pour tout le temps de la galout, ou
il est impossible (méme aux enfants d'Israél qui
vivent en Erets Isra€l) d'accomplir les mitsvot lides a
I'époque ot le Beth HaMikdach existait. Tous les
Juifs, en tous lieux et en tous temps, forment une
seule réalité. C'est pourquoi, quand les enfants d'Is-
raél qui vivent en Erets Israél accomplissent les mits-
vot lides a la Terre, cela profite aussi aux enfants d'Is-
ra€l qui vivent hors d'Erets Israél. De méme, les mits-
vot lides a I'époque du Beth HaMikdach, qu'Israél a
accomplies alors, profitent aussi aux enfants d'Isra¢l
du temps de la galout. Car tous les Juifs, au fil de
toutes les générations, forment une seule commu-

nauté, et « il n'y a pas de mort pour une commu-

°"12% 03) K'KW M23T 1 92 1
™12 niMona nhgn 07R% ("2 oON¥MIT
DRI D2 MY TRN 30 ,00R T pUamaw
MINY7 O o310 2232w ninipnn 222w
07pn N3 OPNYAIT 12w 1Y 197 NN
12y 03 1] 2°Yin ,7IN2 NinPRg nieng X
yaia Nt PMina oeNyna '
X wpY 730 13 nivna nigen?
11°9 ,MI2a0 1A v"12% 03 PUyin Y LN
M3y o7 PiTE 22 qWnaw SR How
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nauté » [c'est pourquoi le korban [offrande] appor-
té aux jours d'Ezra a obtenu le pardon aussi pour les

Juifs de la génération de Tsidkiyahoul].

12T 1DPW] MIID A PRT TN
POV 2RI 2¥ 03 192 RTY 02 12 p0Y
Aiizar il /AR ak!

Le principe s'étend aussi dans le temps. Toutes les générations prennent part aux mitsvot de I'époque du Beth

HaMikdach, car l'essence des 4mes traverse le temps comme I'espace. Le Rabbi s'appuie sur la Guemara. Les

korbanot 'hatat [offrandes pour la faute] apportés par Ezra, au début du second Beth HaMikdach, ont obtenu le

pardon pour la génération de Tsidkiyahou, qui vivait au temps de la destruction du premier.

Tel est le sens de « les actes de justice de Ses villes
ouvertes en Israél » : « une tsédaka, etc., de les avoir
dispersés parmi les nations ». S'il est dit 11119 (et
non 1N1TA), c'est parce que la tsédaka que HaKa-
doch Barou'h Hou a faite a Israél en le dispersant
parmi les nations consiste en ceci : par 13, ils parvien-
dront a l'avenir & « Jérusalem sera habitée comme
des villes ouvertes » (comme on I'a expliqué longue-

ment plus haut).

N3 RTE PNAP2 imp npTe (O
N71) 112 MRIY M7 L NiKD a7 ey
DX a nMapn iy npTe 0 N0 (i1
2"y ayp 1YW NI NiRRG P27 THev

(21182 9"10) 072w AWA NitnY

Tout cela éclaire le choix du mot. Le passouk enseigne I'occasion de avoda qu'offre la dispersion, et pourtant il dit

A9 et non INTA. Il veut montrer 'aboutissement : « Jérusalem sera habitée comme des villes ouvertes ».

Clest la révélation complete de l'essence de I'dme aux temps de Machia'h, atteinte par nos efforts en galout. Or

tout résultat partage les qualités de I'effort qui le produit. Le passouk nous apprend donc qu'il faut nous préparer

pendant la galout, et comment le faire.

Il y a une autre raison pour laquelle il est dit
INTA : pour parvenir a « Jérusalem sera habitée
comme des villes ouvertes », il faut que le service au
temps de la galout aussi (quand Il les a dispersés par-
mi les nations) prenne la forme de « Jérusalem sera

habitée comme des villes ouvertes ».

>703 "3 N3 12iM2 MNIY 11 Py oYL TN
DY "y NI DU AR nita? Niay
(NiANT 137 THBWI) Mi2ad 113 ATIaYT

072U 2WR NiNeT 19Na N7

Une avoda menée dans un esprit de mesirout nefech et de soumission completes nous vaut, aux temps de

Machia'h, une révélation qui lui correspond.
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Car l'entrée dans la Jérusalem matérielle, lors de la
guéoula véritable par Machia'h, notre juste, passe par
le service de « Jérusalem », la perfection de la crainte
[yira] [en effet, la venue de Machia'h se fera par «
vous écouterez Sa voix », et cela (écouter Sa voix)
passe par la crainte, qui est le commencement du ser-
vice, son essentiel et sa racine ; certes, pour que l'ac-
complissement de la Torah et des mitsvot soit par-
fait, I'amour aussi est nécessaire, mais I'essentiel du
service reste la crainte]. Mais il y a plus : pour qu'il y
ait « Jérusalem sera habitée comme des villes ou-
vertes », le service doit étre dés maintenant a la ma-
ni¢re des villes ouvertes, au-dela de toute mesure et
de toute limite. De fagon générale, c'est le service de
la mesirout néfech [don total de soi], I'abandon de la
volonté. Ce service est la préparation immédiate
pour qu'il y ait « Jérusalem sera habitée comme des
villes ouvertes » au sens littéral aussi : « Jérusalem
est destinée a s'étendre sur toute la terre d'Israél, et la
terre d'Israél est destinée a s'étendre sur tous les pays

»>.
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Il'y a deux étapes. Revenir a Jérusalem dépend d'une avoda empreinte d'une crainte complete. Pour que

Jérusalem et Erets Israél s'étendent au monde entier, il faut davantage : que I'essence de I'dme agisse sur la

conduite et ne fasse qu'un avec elle. C'est la mesirout nefech compleéte, qui soumet sa volonté et ses désirs a la

volonté de Hachem.

Cela se réalise (comme tout ce qui concerne le fu-
tur) par nos actes et notre service tout au long de la
galout. Leur ensemble se ramene aux trois lignes [ka-
vin] : la Torah, le service [avoda] et les actes de bonté
[guemilout 'hassadim] [comme nos Sages, de mé-
moire bénie, I'ont dit au tout début du traité Bera-
khot, sur le verset [passouk] « Il a délivré [pada]
mon 4me en paix du combat contre moi, car ils
étaient nombreux avec moi » : « Quiconque s'oc-
cupe de Torah et de guemilout 'hassadim et prie avec
la communauté, Je le considére comme s'il M'avait
délivré, Moi et Mes enfants, d'entre les nations du
monde »]. Cela passe surtout par le service de « que

tes sources se répandent au-dehors », par lequel «

"y (TRYYT DXAyn 923) npyl MW
ONI272W .M237 101 AYn2 N7 1PN
’?"ﬁN?:Dﬂ n"nn .‘l‘ﬁ:l;z ﬂ'ﬂn*[ ™R '3 o0
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viendra le Maitre, c'est-d-dire le Roi Machia’h »
[comme I'écrit le Baal Chem Tov dans son Igueret
HaKodech, 4 propos de ce qu'il entendit dans le pa-
lais de Machia'h, de la bouche du Roi Machia'h].

NT T NN YW RN Pniryn 1o
V"WYAT PP PN W'n3] ROWH NIPN
N XoPnn ,mwnn 92702 ynwy mn

Concretement, ces efforts en galout portent sur I'étude de la Torah, la priere et les actes de bonté [guemilout

'hassadimy]. Ils visent surtout la diffusion de I'étude de la "Hassidout, préparation essentielle a la venue de

Machia'h.

Tel est le sens de « une tsédaka, etc., de les avoir dis-
persés parmi les nations ». Nos actes et notre service
de chaque jour au temps de la galout (dans les trois
lignes de la Torah, du service et de la guemilout 'has-
sadim, et surtout par la diffusion des sources au-de-
hors) ont un double effet. Chaque jour (alors qu'on
est encore en galout), la délivrance [pediya] s"accom-
plit sur le plan spirituel (« comme s'il M'avait délivré
»). Et de plus, chacune de ces actions s'ajoute a un
grand compte de tsédaka qui rapproche la guéoula
au sens littéral, matériellement. Alors il y aura « Jé-
rusalem sera habitée comme des villes ouvertes »,
matériellement aussi, avec la venue de Machia'h,

notre juste, vraiment tres bientot.

"YU NIRRT P27 THBY 1D RTY IN
PRI '32) M2AT T2 N7y ryn
NiTyna N¥OI2 VD NAN 7Y "INT
D03y 11 Py Aol 137 ,0iv 0 222w (mvin
pyl (M233 1Ty KEmaY) ov op
99 M ,(CINTR IPND) NIamna vTan
2173 11awn% nopin 2"Ima YD nPIyD
LIWDD APNIT NN NRRY TRTED PU
03 O°2UT 2w NiMe T INY L Nrnwia

Wnn 2R3 3T TPUR NRC23 NI

Le maamar conclut ainsi. Nos actions de chaque jour ont un effet spirituel, surtout quand nous les

accomplissons de cette manicére. Cet effet touche les autres Juifs et I'état spirituel de toute la création. En outre,

chacun de nos actes contribue au but : amener Machia'h dans le monde physique.

Pistes de réflexion Le Rabbi montre que I'effet des mitsvot sur autrui s'étend aussi a celui que la Torah n'oblige
pas a les accomplir. Pourquoi a-t-il ajouté ce passage ? Qu'apporte-t-il au propos d'ensemble du maamar ? Quelle
différence y a-t-il entre la avoda de D517 et la avoda de D*DW171? 2WN MTMA ? Imaginons deux personnes de

notre connaissance, chacune 4 I'un de ces niveaux : en quoi leur conduite différerait-elle ?

Maamar commengant par « Amar Rabbi Ochaya  1"110) 19102 9"177 ©"9IN RPYWIN 1"K 11"
9" 1"7 O3 AR (R LMD oY D°070Ip
'y 0¥ n"10) 1"27N0 ,(RDIN 'Y) oY N"MNa

(71'y oW n"11o) v (PY

» 5689, cité plus haut, a la fin (Séfer HaMaamarim
Kountrassim, ibid., 38a). Voir aussi le méme maamar
dans Or HaTorah, ibid. (p. 681), celui de 5627 (Séfer
HaMaamarim, ibid., p. 330) et celui de 5629 (Séfer
HaMaamarim, ibid., p. 54).
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Zekharia 2, 8.

Avot deRabbi Nathan, fin du chapitre 31. Voir aus-
si Kohélet Rabba 1, 4 (vers la fin). Midrach Tehilim
19, 1. Tan'houma (éd. Buber), Vaéra 18.

Tan'houma, Pekoudei 3. Tikouné HaZohar, Ti-
koun 69 (100b ; 101a). Voir aussi Likoutei Torah,
Bamidbar 5a, fin. Séfer HaMaamarim 5659, p. 59.
Maamar commengant par « Ki imkha haseli'ha »
5683 [5709], chapitre 5 (Séfer HaMaamarim 5683,
p- 24755709, p. 218). Et ailleurs.
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Sanhédrin 37a, fin, dans la Michna.
Yevamot 61a, début.

Dans la tefila de Moussaf de Yom Tov.

Comme le prouve aussi le fait que cette formule de
la priere de Moussaf des jours de féte [Yom tov], «
nous avons été exilés de notre pays et éloignés de
notre terre », se dit également en Terre sainte -
qu'elle soit rebitie et rétablie bientdt, de nos jours,

amen.

Voir plus en détail le maamar commengant par «
Amar Rabbi Ochaya » 5689, cité plus haut, chapitre
6 (Séfer HaMaamarim Kountrassim, ibid., 36a et
suiv.). Voir aussi le méme maamar de 5627 (Séfer
HaMaamarim, ibid., p. 330) et de 5629 (Séfer Ha-
Maamarim, ibid., p. 57).

Passage commengant par « Har » - Taanit 16a.

Cité dans les passages indiqués a la note précédente.
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Béréchit Rabba 56, 10.

Likoutei Torah, Bechala'h 4a ; Re'eh 31a.
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Taanit Sa. Voir les références réunies dans Chaarei
Zohar (de Rabbi Reouven Margaliot) sur Taanit,
ibid.

Voir aussi Torah Or 114d. Likoutei Torah, Re'eh
29d. Biourei HaZohar de I'Admour HaEmtsai,
Emor 8la-b. Dére'h 'Haim, Chaar HaTefila 57c.
Maamarei Admour HaEmtsai, Devarim, vol. 2, dé-
but de la p. 659. Biourei HaZohar du Tséma'h Tsé-
dek, ibid., vol. 1, p. 423. Kountrass HaAvoda, cha-
pitre 3 (p. 18).
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Voir Biourei HaZohar et Dérekh 'Haim, ibid.

Likoutei Torah, Reé, ibid., 31a.

Voir ibid., chapitre 6 (Séfer HaMaamarim Koun-
trassim, ibid., 36a et suiv.), le lien entre Nétsa'h (« et
le Nétsa'h, c'est la construction de Jérusalem » - Be-
rakhot 58a, fin) et le trésor [otsar] ; et, dans le pro-
longement, 4 la fin du chapitre 7 (Séfer HaMaama-
rim, ibid., 37b) : le trésor de la crainte du Ciel (voir
Chabbat 31b ; Berakhot 33b) est le point méme de la

crainte du Ciel.

Voir le maamar commengant par « VeAta Israél... »
du 20 Mena'hem-Av 5737, section 4, et la note 29
ibid. (plus loin, vol. 4, p. 210).

Cité a la fin du maamar commengant par « Amar
Rabbi Ochaya » 5689, cité plus haut (Séfer HaMaa-

marim Kountrassim, ibid., 38a, fin).

Chapitre 6 et suivants (Séfer HaMaamarim, ibid.,

36a et suiv.).

Voir Torah "Haim, Bechala'h, maamar commengant
par « Tsidkat pirzono » (340b, fin, et suiv.) : « Jéru-
salem sera habitée comme une ville ouverte [perazot]

» désigne ceci : a I'avenir, Jérusalem s'étendra, etc.
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Cela rejoint ce qui est expliqué en plusieurs endroits
(Hemchekh 5666, p. 494, et ailleurs) au sujet de
I'amour « de toute ton 4me » [bekhol nafchekha] :
I'amour ne réside pas seulement dans le ceeur, il

s'étend 2 toutes les facultés et 2 tous les membres.

Voir la Michna, Yoma 53b, et la Guemara ibid.,
S4b. Voir les références réunies dans Chaarei Zohar
sur Yoma, ibid., 54b. Roch Hachana 23a. Tan'hou-
ma, Kedochim 10.

Voir Pessikta Rabbati, section « Chabbat et Roch
'Hodech ». Yalkout Chimoni, Yechayahou, § 503.
Voir aussi Sifré, Devarim, au début. Chir HaChirim
Rabba 7, 4 (3). Voir aussi les références réunies dans
les « Marei Mekomot » de Likoutei Torah, Massei
89b (73a).

XN 'Y 1"0N qwn) n"oa2 aNiang 1M
MAONTY WD) 2227 MAANT 1Y (TN
ninai 922 nuwsnn XPX 1722 77 KD N7

AN

2,71 00 NN 2,31 R0 Iwn AN
2,71 00 NP T YW 1noR AR
2 DT RIMIMIA K30 1"

M7 PYywr W'D .n" naw ‘s 1"on MINN
N"wnw .iNPnn2 0°727 190 03 AN PN
"Ninipn "NI1"2 10372 03 X () T 1D

(X ,3¥) 2,00 *yon N"IPHY

Vayétsé 28, 14.

Voir Nazir 61b, début : « kahal » [assemblée] (com-
munauté) ne se dit que d'Israél. Et dans Tsafnat Pa-
neia'h, seconde édition (13b ; 90b) : il en est ainsi
parce qu'Israél forme une seule et méme entité, ce

qui n'est pas le cas des descendants de Noa'h [benei
Noa'h].

Kikar LaEden (du 'Hida), § 7, dans le commentaire
de la michna (Avot 2, 4) « Ne te sépare pas de la

communauté ». Devarim A'hadim (du méme
auteur), drouch 22 (Chabbat HaGadol), 115c.
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Yechayahou 60, 21.

A rapprocher de Tanya, ch. 41 (57b).

Kedochim 19, 18. Voir Maamarei Admour Haza-
kene sur les parachiot de la Torah, vol. 2, p. 592, et
les références réunies dans les Marei Mekomot sur ce

passage (941b).
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Horayot 6a. Voir Mikhtevei Torah (du

Rogatchover), lettres 147 et 149.

Horayot, ibid., et le commentaire de Rachi ibid.,

passage commengant par « Reouya kappara ZO ».
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Sanhédrin 98a, fin.

Tanya, début du ch. 41.

Tanya, chapitre 4. Voir Kountrass HaAvoda, cha-
pitre 2 (p. 15). Voir aussi Tanya, chapitre 39 (53b).

On peut dire que I'amour est nécessaire pour qu'il
ait de la vitalité dans son service, et ainsi de suite ; en
revanche, sans crainte, il manque quelque chose a
I'essence méme du service - voir Tanya, chapitre 41
(56b, fin, et suiv.). Voir aussi plus loin, vol. 4, p. 224,
note 13.

Voir Torah Or, Mikets 36b, et en plusieurs endroits.
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Tanya, début du ch. 37.

8a.

Tehilim 55, 19. Voir Or HaTorah (Yahel Or) du Tsé-
ma'h Tsédek sur ce passouk. Sur le lien entre ce pas-
souk et la délivrance [guéoula] de I'Admour Haza-
keéne, le Youd-Tet Kislev :
I'Admour Hazakéne (vol. 1), lettre 38, et les réfé-

voir Iguerot Kodech de

rences qui y sont indiquées. Voir aussi le maamar
commengant par « Pada vechalom » 5738, au début

(plus loin, p. 142).

Imprimée aussi au début de Kéter Chem Tov (éd.
Kehot).

D'apres I'enseignement de nos Sages (Bava Batra
9b) au sujet de la tsédaka : chaque pérouta [petite

piece] s'ajoute aux autres pour former une grande
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somime.

Bava Batra, ibid., 10a.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le passouk appelle « tsédaka » la dispersion d'Israél parmi les nations. Quand un décret interdit la Torah et les
mitsvot dans un pays, les juifs qui vivent ailleurs, libres, donnent force 4 leurs fréres. Sur le plan spirituel, chacun
est captif de son yétser sur un point qui lui est propre. En accomplissant les mitsvot ot il est libre, il rachete celui
qui y est captif. Or racheter des captifs est la plus haute tsédaka. Tout cela repose sur un point de crainte du Ciel
présent en chaque juif, qui les unit tous. Les épreuves de la galout le révelent. Un service sans limite prépare le

temps ol1 « Jérusalem sera habitée comme des villes ouvertes ».

Dans le service d’'Hachem

La crainte est le commencement du service, sa racine et I'essentiel. Le maamar demande qu'elle ne reste pas un
point caché : elle doit s'étendre 4 toutes les facultés, jusqu'a la pensée, la parole et I'action. Concrétement, cela passe
par la Torah, la avoda et les actes de bonté [guemilout 'hassadim], et surtout par la diffusion des sources au-dehors.
Chaque acte s'ajoute aux autres, comme des petites pieces qui finissent par former une grande somme, et

rapproche la guéoula.

Avec soi-méme

Chacun a un domaine ol son yétser I'attaque plus qu'ailleurs, et ce domaine change d'une personne a I'autre et
d'une époque a l'autre. L'épreuve n'est donc pas un échec : les obstacles éveillent le point de crainte du Ciel qui
dépasse I'intellect. Ce point est toujours la, méme voilé. Et le maamar le précise : étre saisi par son yétser n'est pas

étre contraint, car 'homme reste libre.

Avec les autres

Tous les juifs forment une seule réalité : tsadikim, beinonim [intermédiaires] et rechaim [ceux qui font le mal],

d'Erets Israél ou d'ailleurs, de toutes les générations. Une mitsva accomplie 14 ot1 'on est libre donne force a celui
g p

qui, sur ce point, est captif. Son effet grandit quand on I'accomplit en s'incluant dans I'ensemble d'Israél, selon «

Tu aimeras ton prochain comme toi-méme ». Ce qui est facile pour 'un devient le secours de 'autre.
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