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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 5741. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

Avec l'aide du Ciel. Nuit du mardi, Youd Kislev
5741 [1980]. « Pada béchalom nafchi mikrav li ki ve-
rabim hayou imadi » : « Il a délivié mon dme en
paix [béchalom] du combat mené contre moi, car

c'est en nombre qu'ils étaient avec moi. »
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Le Rabbi a prononcé ce maamar [discours de 'Hassidout] en 5741 [1980], la nuit du 'Hag HaGuéoula. C'est la

féte de la libération de ’PAdmour HaEmtsai, sorti de prison a cette date en 5587 [1826]. Tout le discours repose

sur un verset [passouk] des Psaumes [Tehilim] : « Il a délivré mon 4me en paix... »

Le Baal HaGuéoula explique [litt. : « le maitre de
la délivrance »], dans son maamar qui commence
par ces mots (imprimé dans son livre Chaarei Té-
chouva), que le sens de « Il a délivré en paix » (préci-
sément « en paix ») est le suivant : la délivrance se
fait de telle maniere que I'adversaire s'annule com-
pletement. C'est pourquoi il n'est nul besoin de

gucrrc.
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Le Rabbi part de la lecture quen donne ’Admour HaEmtsai. Le mot « en paix » décrit la maniere dont la

délivrance s'est faite. Une délivrance par la guerre oblige 4 vaincre l'ennemi. Dans une délivrance par la paix,

ennemi disparait completement et le combat devient inutile.

Comme il en fut aux jours de Chlomo : toutes les
nations s'annulérent devant Chlomo, et cela sans
guerre. C'est pourquoi il fut appelé du nom de

Chlomo, car la paix [chalom] régna en ses jours, etc.
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Le modele de cette paix, c’est le regne de Chlomo HaMélekh, le roi Chlomo. Les nations se soumettaient a lui

d’elles-mémes, sans guerre. Selon le passouk adressé a David, son pere, c’est méme la raison de son nom : Chlomo,

de chalom, « paix ».

Seulement, la paix des jours de Chlomo n'était pas
encore parfaite. La perfection ultime a cet égard
viendra aux jours de Machia'h, lorsque le mal sera

compleétement annulé (comme il est dit : « Et I'esprit
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d'impureté, Je le ferai disparaitre de la terre »). C'est
pourquoi on verra alors « Et toutes les nations af-
flueront vers lui... » (elles aflueront d'elles-mémes).
Il en ira de méme pour les animaux : « Ils ne feront
pas de mal et ne détruiront pas... », et « le lion,

comme le boeuf, mangera de la paille ».
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Cette paix restait pourtant incomplete, et le Rabbi dira plus loin pourquoi. La paix ultime viendra avec Machia'h.

L'« esprit d’impureté » sera alors détruit : c’est la klipa, le sentiment d’étre indépendant de Hachem. Plus rien

n’empéchera les nations détre transformées en sainteté. Elles afflueront delles-mémes vers le le Temple [Beth

HaMikdach], et méme les animaux perdront leur instinct de prédateur.

On peut peut-étre dire que, puisque le maamar cite
le passouk « le lion, comme le boeuf, mangera de la
paille », on en comprend qu'au sein méme des jours
de Machia'h, la perfection de « Il a délivré en paix »
se réalisera précisément dans la seconde période. On
trouve en effet expliquée ailleurs la conciliation des
opinions sur le sens de « Le loup séjournera avec
l'agneau... » : dans la premiere période des jours de
Machia'h, cela s"accomplira a la maniere d'une « pa-
rabole et énigme », et il s"agira des nations du monde
; dans la seconde période, cela s'accomplira au sens

lictéral (pour les animaux).
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Le Rabbi s’arréte sur les pessoukim choisis par ’Admour HaEmtsai. La 'Hassidout distingue deux étapes dans
Iépoque de Machia'h. Dans la premicre, les Juifs retournent en Erets Isra¢l et rebatissent le Beth HaMikdach,
mais le monde suit encore les lois de la nature. Dans la seconde, le monde devient miraculeux : cest le temps de la
te'hiyat hamétim, le retour des morts 4 la vie. Or un lion qui mange de la paille reléeve du miracle. La paix parfaite
ne viendra donc qu’a la seconde étape. D'ot1 la question qui guide tout le maamar : pourquoi la « délivrance par
la paix » ultime ne peut-elle pas venir avant cette seconde étape ? Pour y répondre, le Rabbi compare d’abord

deux birourim. Le birour est le tri qui dégage le bien du mal pour I€lever. Il y a celui de I'étude de la Torah et celui

de la téfila, la priere.

2) L'explication de la chose (a savoir : bien que la
délivrance en paix ait existé des les jours de Chlomo,
sa perfection ultime viendra aux jours de Machia'h,
et, en leur sein, dans la seconde période) se compren-
dra a partir de ce qu'explique le maamar. Par I'étude

de la Torah aussi (dés maintenant) s'accomplit une
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délivrance en paix, car le birour [tri, séparation du
bien et du mal] opéré par I'étude de la Torah releve
du « niveau de I'annulation du mal dans son essence
méme ». Plusieurs discours [derouchim] expliquent
d'ailleurs la différence entre la Torah et la priere : le
birour de la priere se fait par voie de guerre (« le
temps de la pri¢re est un temps de combat »), tandis

que le birour de la Torah se fait par voie de repos.
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Selon PAdmour HaEmtsai, une délivrance par la paix existe déja en galout, en exil, grice a I'étude de la Torah.

Cette étude « annule le mal lui-méme ». Le birour de la Torah se fait donc par la paix. Celui de la téfila se fait par

la guerre : le Zohar dit que « le temps de la pri¢re est un temps de combat ».

La différence entre un birour par voie de guerre et
un birour par voie de repos est la suivante. Dans le
birour par voie de guerre, celui qui trie [hamevarer]
doit se revétir des vétements de ce qui est trié¢ [hamit-
barer]. Dans le birour par voie de repos, au contraire,
celui qui trie reste a sa place, et par le dévoilement de
I'Or [lumicre] (de celui qui trie) qui éclaire ce qui est

trié, celui-ci se trouve trié de lui-méme.
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Dot vient cette diftérence ? Pour trier par la guerre, il faut connaitre l'ennemi de prés et entrer sur son terrain.

Celui qui trie par la paix reste 4 sa place. Il fait briller une lumiere de sainteté qui transforme I'ennemi de loin. Le

régne de Chlomo illustre ce second chemin.

Comme ce fut le cas aux jours de Chlomo : Chlo-
mo restait a sa place, et par la grandeur de son nom,
qui se faisait entendre jusque dans les contrées loin-
taines, ils étaient attirés vers lui d'eux-mémes,
comme il est dit : « Et la reine de Saba entendit la re-

nommeée de Chlomo... et elle vint 2 Jérusalem... ».
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Chlomo n’avait pas a faire la guerre ni méme a quitter Erets Isra¢l : sa renommée suffisait a attirer les nations.

Ainsi la reine de Cheva vint d’elle-méme 2 Jérusalem. La méme différence se retrouve, trés concrétement, entre la

priére et [étude.
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Telle est aussi la différence entre le birour de la
priere et le birour de la Torah. Le birour de la priere
se fait de telle maniére que I'dme divine se revét de
I'dme animale (comme on le sait, pour que la médita-
tion [hitbonenout] de la pri¢re opere le birour de
I'dme animale, elle doit porter sur des sujets tels, et se
faire d'une maniére telle, que 1'dme animale aussi
puisse les saisir). Le birour de la Torah, en revanche,
se fait de lui-méme : du fait qu'on apprend dans la
Torah que telle chose est permise et telle chose inter-

dite, ces choses se trouvent triées d'elles-mémes.
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Dans la priere, le Juif doit penser 8 Hachem d’une maniere que son Néfech habéhamit puisse saisir. Cette 4me

animale ne s’intéresse qu’au tangible et 4 son propre profit. Le Néfech haélokit, 'Ame divine, pergoit Hachem. II

doit pourtant s’abaisser au niveau de I'ime animale. Il lui explique, dans ses propres termes, pourquoi elle aussi

doit désirer étre proche de Hachem. C’est ainsi qu'il la transforme. Létude, elle, trie son sujet sans y toucher.

Quand on étudie les lois de la viande kacher et quon établit quelle viande est permise et laquelle est interdite, c’est

le statut de la « viande » dans le monde, dans son ensemble, qui devient une existence plus sainte et plus ¢levée.

Le Rabbi distingue ensuite deux sortes de birour par la Torah.

3) Or, dans le birour de la Torah, il faut distinguer
entre le birour opéré par la partie révélée de la Torah
[galya deTorah] et le birour opéré par dimension in-

térieure de la Torah [pnimiyout haTorah].
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La Torah a une dimension révélée et une dimension intérieure, la pnimiyout haTorah, c’est-a-dire la "Hassidout et

la Kabbalah. Chacune opere son propre birour.

Dans le birour opéré par I'étude de la partie révélée
de la Torah, I'étude doit porter sur les sujets mémes
qu'il faut trier. Et ['une des raisons pour lesquelles la
Torah s'est revétue de choses matérielles, et méme de
choses interdites, jusqu'a des arguments menson-
gers, est précisément d'opérer le birour dans ces do-
maines aussi. Si le birour opéré par la partie révélée
de la Torah porte lui aussi le nom de birour par voie
de repos, c'est que ces sujets également (les choses in-
terdites, et méme les arguments mensongers), tels

qu'ils se trouvent dans la Torah, sont Torah, une To-
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rah de vérité. Et puisque ces choses-1a aussi, dans la
Torah, sont la parole de D.ieu (« Ma parole n'est-elle
pas ainsi, comme le feu ? » : de méme que le feu,
etc., de méme les paroles de Torah ne contractent pas
d'impureté), la Torah demeure toujours a sa place et
a son niveau (la parole de D.ieu), et le birour se fait

de lui-méme.
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La dimension révélée traite de choses qui ont besoin d’un birour : objets matériels, interdits, et jusqu’aux

arguments mensongers présentés au tribunal. En elles-mémes, ces choses relévent de la klipa : soit de la klipat

noga, soit des « trois klipot impures ». Hachem a permis leur birour en les faisant entrer dans la Torah comme

sujets détude. Pourquoi est-ce encore un birour par la paix ? La Torah est comparée au feu : comme lui, elle ne

contracte pas d’impureté. Quel que soit son sujet, elle reste parole de Hachem. Elle reste donc a sa place et trie de

loin. Ce birour n’égale pourtant pas celui de la pnimiyout haTorah.

Toutefois, cela n'est pas comparable au birour opéré
par pnimiyout halorah. Dans le birour opéré par la
partie révélée de la Torah, le fait méme que la Torah
parle de choses matérielles, etc., constitue pour ainsi
dire une descente ; simplement, méme apres sa des-
cente et son épanchement vers le bas, elle reste To-
rah, parole de D.ieu (et ne descend pas se revétir
d'une autre réalité). Il en va autrement du birour
opéré par pnimiyout haTorah : puisque pnimiyout
haTorah est « I'’Arbre de vie » (qui n'est pas revétu
de bien et de mal), le birour qui s"accomplit par elle

se fait sans aucun revétement.
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Ces sujets n’atteignent pas la Torah révélée. Elle y descend pourtant, bien au-dessous de son niveau de sainteté.

Elle ne quitte cependant pas son propre terrain, comme on le fait dans la priere. La pnimiyout haTorah, elle, parle

directement de la Divinité. La dimension révélée travaille sur « ’Arbre de la connaissance du bien et du mal », le

mélange de sainteté et de klipa qui existe dans la création. La pnimiyout haTorah révele « Arbre de vie », quina

aucune part a ce mélange. Son birour est la forme ultime du birour par la paix : celui qui trie n’a aucun contact

avec l'ennemi. La différence ne sarréte pas 1a : elle touche la mani¢re méme d*étudier.
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4) Peut-étre peut-on ajouter, sur la différence entre
la partie révélée de la Torah et pnimiyout haTorah,
que le repos et la paix véritables ne se trouvent préci-
sément que dans pnimiyout haTorah, et cela non
seulement pour les birourim accomplis par 1'étude
de la Torah, mais aussi dans |'étude de la Torah elle-

méme.

Car I'étude de la partie révélée de la Torah [niglé]
procede par questions et réponses : on suppose
d'abord que le raisonnement est tel ou tel, puis on
parvient 2 une compréhension plus profonde et I'on
rejette le raisonnement précédent, au point de dire
de lui : « c'est une invention [badouta hi] ». Or reje-
ter un raisonnement antérieur, c'est « tu as versé
beaucoup de sang » (ce qui fut dit 2 David), tel que
cela se présente dans le monde de l'intellect. La paix
véritable ne se trouve donc précisément que dans
pnimiyout haTorah, ou « il n'y a ni question ni

controverse ».
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Dans la Torah révélée, dans la Guemara par exemple, on propose d’abord une réponse. L’analyse la conteste
¥

ensuite, parfois jusqu’a la réfuter et a la qualifier d’« erreur ». Ces hypotheses abandonnées sont comme des

victimes. Le Rabbi les rapproche de ce que Hachem dit 2 David, qui avait « versé beaucoup de sang » en

conquérant Erets Isra€l. Léditeur le précise en note : c’est pour cette raison que David ne put batir le Beth

HaMikdach, et que son fils Chlomo le batit. La délivrance par la paix ultime exclut donc tout contact direct avec

les klipot, méme lorsqu’on accomplit une mitsva, ce quétaient a I'évidence les guerres de David. Dans la

pnimiyout haTorah, au contraire, il n’y a « ni question ni controverse ».

(et jusque dans ce maamar méme), les questions de la "Hassidout sont d'une autre nature. Dans la dimension

révélée de la Torah, les questions naissent d'un voilement de la Torah elle-méme (Hachem a voilé la clarté de la

Torah pour que nous la dégagions par nos propres efforts). En pnimiyout haTorah, en revanche, les questions ne

sont qu'un procédé : elles permettent de saisir les notions divines a travers un cadre intellectuel. De méme,

lorsque deux opinions « s'opposent » en pnimiyout haTorah, elles renvoient 4 des perspectives ou a des « niveaux

» différents, et ne se contredisent pas vraiment.]

On peut expliquer les choses ainsi. La partie révélée
de la Torah [galya deTorah] et dimension intérieure
de la Torah [pnimiyout haTorah] different dans la
mani¢re méme dont on les étudie. Cette différence
est la cause de celle qui les sépare quant au birour [tri

et raffinement du monde] qui s'accomplit par elles,
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car tout agent agit a son image. C'est pourquoi, pré-
cisément pour pnimiyout halorah, en laquelle « il
n'y a la ni question ni controverse », le birour qu'elle
opere se fait lui aussi par la voie de la paix et de la

quiétude.
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La maniére détudier commande donc la manicére de trier. Sans questions ni controverses, la pnimiyout halorah

produit le birour le plus élevé, celui qui passe par la paix.

Or, au sein méme de pnimiyout halorah, on dis-
tingue globalement deux modes. Il y a pnimiyout
haTorah telle qu'elle s'est revétue dans la compréhen-
sion et la saisie de l'intellect : ce niveau existe des
maintenant. Et il y a pnimiyout haTorah telle qu'elle
est au niveau de la vision (au-dela de la compréhen-
sion et de la saisie) : ce niveau se manifestera a I'ave-
nir. On sait en effet que Machia'h enseignera (la di-
mension intérieure de) la Torah a tout Israél sur le

mode de la vision.
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Le Rabbi divise encore la pnimiyout haTorah. Aujourd’hui, on Iétudie par la compréhension intellectuelle. A

Iépoque de Machia'h, c’est lui qui I'enseignera, par la « vue » : nous ferons I'expérience concrete de la vérité de la

Divinité.

La différence entre la saisie et la vision est la sui-
vante. Dans la saisie, méme parvenue 2 la certitude,
une question peut provoquer chez la personne un
changement, ou du moins un affaiblissement. Dans
la vision, au contraire, celui qui a vu n'aura aucun
doute sur ce qu'il a vu, méme si on lui pose les objec-
tions les plus fortes. La raison en est que, lorsqu'un
homme saisit une chose par son intellect, cette chose
vient s'ajouter a lui. Lorsqu'il voit une chose, en re-
vanche, elle se grave dans son intériorité et devient
pour ainsi dire une part de son essence. C'est pour-

uoi aucun changement n'y a de prise.
y

AT NI ORI M ray whenm

S"NWwA D"y MwPn N Y i9RN h
N7 ,NipIn *on nivwhap 192 1w ws o3 ,"N12
N7 DYV N 702 PRO DI PN i
0 027 AP 12213 en 0IRYD °3 X
MR IR NITYD 2"Kwn 179y N1l 127 3
MY PRI INIRPIDD PRI 1377 03T

PP M2 T PR 1971 Imngyn po

Une conclusion intellectuelle peut encore vaciller devant une question. Ce quon a vu, aucune question ne

Iébranle. La raison en est simple. Ce qu'on a compris sajoute 4 ’homme sans faire partie de lui. Ce qu’il voit se
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grave dans sa conscience et devient une part de lui-méme.

6) D'apres tout ce qui précede, on peut expliquer
ceci. La notion de « II a délivré en paix » [pada be-
chalom] a existé aussi aux jours de Chlomo. Néan-
moins, sa perfection se réalisera aux jours de Ma-
chia'h et, au sein méme des jours de Machia'h, dans
la seconde période. On peut dire que ces trois degrés
de la paix (aux jours de Chlomo, dans la premiere pé-
riode des jours de Machia'h et dans la seconde) sont
a l'image des trois degrés de la Torah mentionnés

plus haut.

m7D PIYY 03T ,N27 W DM D2 B (O
iatTacipliziy BN ala IRy taivi7Aikatio M aF Sy M nhivi 7o
mwnD NNt Lmewnn nina e maw
1PN NIT 3w i WhT ,'a0 NDIpna Now
nin>7 'R NDIPNa LmnbY onva) oibwa
niATI 3 NPT 0 (20 TDIPR TwnD

1inaY 5"

Ces trois niveaux d’¥étude correspondent a trois époques. La Torah révélée correspond au temps de Chlomo

HaMeélekh. La pnimiyout haTorah étudiée par I'intellect, comme pendant la galout, correspond a la premiére

étape de I'époque de Machia'h. La pnimiyout haTorah vue, telle que Machia'h I'enseignera, correspond 4 la

seconde étape. Reste 2 montrer le parallele.

Voici I'explication. Si la reine de Saba « entendit la
renommée de Chlomo », c'est que son nom (car le
nom n'est qu'un rayonnement [haara]) s'épancha et
se répandit au loin, jusqu'au pays de Saba. Chlomo
lui-méme demeurait en son lieu, et c'est son nom («
la renommée de Chlomo ») qui s'épancha et parvint
jusqu'a Saba. Or plus I'épanchement s'étend vers un

lieu ¢loigné, plus il s'amenuise.
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Commengons par Chlomo. La reine de Saba s'est soumise sans que Chlomo ait a sortir conquérir. Ce n’est pas

Chlomo lui-méme qui I'a transformée, mais sa « renommée », partie de Jérusalem jusqu’a son royaume. La

'Hassidout compare le nom d’une chose 4 un rayon de soleil. Cest une expression extérieure, qui permet aux

autres de reconnaitre la personne. Et c’est parce qu’il est plus voilé que le rayon peut atteindre des lieux lointains.

La Torah révélée lui ressemble : elle est un « rayon » de la sagesse de Hachem, qui se voile dans des sujets

matériels lointains. Le parallele se retrouve aussi dans la maniére dont le birour saccomplit.

Il en va de méme pour le birour [tri et élévation]
lui-méme. Méme apres que la reine de Saba eut en-
tendu la renommée de Chlomo, il fallut encore qu'«

elle vint a Jérusalem » (le trajet de Saba a Jérusalem
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demande du temps, de la peine, etc.), et c'est alors 1% 277, (19 RO 101 WD NP 00RU0R
NP1 "YW 17°an nnyTa) P20 Nyl

(17107

seulement que s'accomplit le birour (a I'image du bi-

rour opéré par la partie révélée de la Torah).

La renommeée de Chlomo n’a pas transformé la reine la o elle se trouvait. Il lui a fallu un voyage long et pénible
jusqu’a Jérusalem, et elle a d’abord mis le roi 4 I'épreuve par des énigmes. De méme, la Torah révélée n¥éleve pas les
choses matérielles telles qu’elles existent dans le monde. Elle ne les éleve qu'en tant que sujets de Torah. Le monde

doit « monter » vers la Torah, comme la reine est montée 4 Jérusalem. A Iépoque de Machia'h, le birour sera tout

autre.

Il n'en est pas ainsi du birour qui aura lieu aux
jours de Machia'h. Se révélera alors I'Or Ein Sof [lu-
micére infinie] illimité, celui d'avant la contraction,
occultation [tsimtsoum], et cette lumicre est pré-
sente en tout lieu de fagon égale. C'est pourquoi le
birour se fera alors (non par un épanchement et une
descente de la lumiére vers le bas, avec une élévation
vers le haut de ce qui est trié, mais) par le fait que la
lumiére, telle qu'elle est, brillera en tout lieu. C'est
pourquoi, alors, « Je transformerai les peuples »
(tels qu'ils sont, dans leur existence et en leur lieu)
etc. « tous » etc. « pour Le servir d'une méme

épaule ».
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Des la premicere étape de I'époque de Machia'h se révélera I’Or Ein Sof, la « lumiére infinie ». C’est une révélation
de Divinité plus haute que le tsimtsoum, la contraction qui la voile. Elle dépasse les limites de la création, et ne
connait donc pas la différence entre le haut et le bas. Elle brille partout de la méme maniére, au lieu de se mesurer
a ce que chaque lieu peut recevoir. Au temps de Chlomo, la reine devait « monter a Jérusalem ». Les nations,
elles, seront élevées Ia ot elles se trouvent. Cest le sens du passouk « Je transformerai les nations... pour Le servir

d’un méme accord ». La encore, le Rabbi distingue les deux étapes.

Toutefois, sur ce point méme, il y a une différence
entre la premiere période et la seconde. Dans la pre-
micre période, il n'y aura pas de nouveauté dans
l'ceuvre de la création [maassé beréchit]. La révéla-
tion de Divinité qui aura lieu dans le monde viendra
de la révélation de I'Or Ein Sof illimité, qui brille en
tout lieu, mais non du monde lui-méme, puisque «

le monde suit son cours habituel ». C'est pourquoi
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la révélation chez les créatures (et leur annulation de
soi [bitoul]) sera alors comme une chose surajoutée a
leur existence. [Il en est de méme de la compréhen-
sion et de la saisie de la dimension intérieure de la
Torah [pnimiyout haTorah] : elles sont comme une
chose surajoutée a I'homme, et c'est pourquoi un
changement, ou du moins un affaiblissement, peut

s'y produire, comme on I'a dit plus haut.]
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Ala premicre étape, le monde suit encore les lois de la nature. ’Or Ein Sof dévoilera pourtant combien le monde

entier est batel, annulé, devant Hachem. Mais la création elle-méme restera inchangée. Son bitoul, son annulation

de soi, lui sera donc imposé de I'extérieur. La chose reste limitée ; on voit seulement qu’elle est 'ocuvre de

Hachem, qui est illimité. C’est le pendant exact de la pnimiyout haTorah comprise par I'intellect. La notion

comprise sajoute a ’homme sans devenir une part de lui, et peut donc encore vaciller.

Il n'en est pas ainsi de la seconde période des jours
de Machia'h, otr il y aura changement et nouveauté
dans I'ceuvre de la création. On peut dire qu'alors la
révélation dans le monde (et le bitoul chez les créa-
tures) procédera aussi de la nature et de la définition

mémes du monde.
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A la seconde étape, la nature méme du monde changera. Le bitoul englobera alors le monde lui-méme. On ne
verra plus seulement que la création s'annule devant Hachem : on verra quelle est elle-méme divine. Cest le
pendant de la « vue », qui se grave dans I'essence de ’homme. Voici donc la réponse a la question posée au départ
: pourquoi la délivrance par la paix ultime attend-elle la seconde étape ? Parce qu'elle suppose que I'ennemi, la
klipa, soit lui-méme transformé en sainteté. Au temps de Chlomo, il n*était pas transformé sur son propre terrain.

A la premiére étape, son essence ne est pas encore. Dans les deux cas, il peut encore exister. Seule la seconde étape

opere cette transformation complete. Le Rabbi relie maintenant entre elles les diftérentes délivrances.

7) Or les trois interprétations (et degrés) mention-
nées de « Il a délivré en paix mon dme », puisqu'elles
portent toutes sur le méme verset [passouk], sont
liées I'une a l'autre et forment une seule suite. Car
outre que tous ces degrés sont Torah [de méme que
pour la priere : la priere de Chabbat aussi, bien que
le birour [élévation des étincelles] de Chabbat se
fasse sur le mode du repos, est néanmoins par es-
sence une priere ; il en va de méme pour la Torah : la

partie révélée de la Torah elle-méme, qui releve de
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I'habillement [hitlabchout], est par essence Torah],
tous les degrés de la Torah ne font qu'une seule
chose, une seule Torah. C'est pourquoi, par I'étude
de la Torah maintenant (y compris I'étude de la par-
tie révélée de la Torah [niglé]), on méritera la Torah
de Machia'h, qui releve de la vision, comme on le sait

a propos de « et son étude en sa main ».
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Les trois degrés lisent le méme passouk ; ils forment donc une seule suite. Tous relevent de la Torah, qui est « une

seule Torah ». Cest pourquoi I'étude d’aujourd’hui, méme celle de la Torah révélée, fait mériter la Torah de

Machia'h, celle de la vue. La Guemara le dit 4 sa mani¢re : « Heureux celui qui arrive ici avec son étude en main.

» L’Admour Hazakene lexplique ainsi : qui étudie un passage dans ce monde mérite d’en étudier le sens profond

au Gan Eden. En incise, le Rabbi montre que les formes d’une méme activité restent liées malgré leurs différences.

La pricre de la semaine affronte ime animale ; celle de Chabbat est un birour [élévation des étincelles] par la paix,

car le monde entier est élevé ce jour-la. Toutes deux restent des prieres. De méme, la Torah révélée est si mélée au

matériel qu'elle semble proche de la pri¢re, et pourtant elle reste Torah. Le Rabbi va maintenant plus loin.

8) Peut-étre peut-on dire, plus profondément, que
méme le degré de la délivrance par la guerre, puis-
qu'il porte le nom de délivrance [pedia], se rattache a
la délivrance en paix (jusqu'a son degré le plus élevé,
qui se réalisera aux jours de Machia'h, dans la se-
conde période). Selon I'expression de nos Sages : « la
guerre aussi est le début de la guéoula, puisque le

nom de guéoula s'y applique ».

Peut-étre peut-on dire, plus profondément, que le
degré de délivrance [pedia] qui passe par la guerre se
rattache lui aussi 4 la délivrance dans la paix, puis-
qu'il porte le nom de délivrance. Cela vaut jusqu'au
degré le plus €élevé, celui qui se manifestera aux jours
de Machia'h, durant la seconde période. Nos Sages,
de mémoire bénie, le disent ainsi : « la guerre aussi
est un commencement de la guéoula », puisque le

nom de guéoula s'y applique.
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Jusqu’ici, seuls les degrés de la délivrance par la paix étaient liés entre eux. Mais la délivrance par la guerre porte,

elle aussi, le nom de délivrance. Elle est donc liée, elle aussi, a 'ultime délivrance par la paix. La Guemara le

confirme a propos de 'ordre des bénédictions de la Chemoné Esré. La bénédiction de la guéoula, la délivrance,

vient en septie¢me, car Israél sera délivré la septiéme année du cycle de la chemita. Une objection séleve : un
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enseignement annonce des guerres pour cette septi¢eme année, et la venue de Machia'h pour l'année suivante. La

Guemara répond que la guerre est déja « le début de la guéoula », puisqu’elle délivre Israél des souftrances que lui

infligent les nations. Ce qui porte un méme nom est donc lié. Le Rabbi en tire le lien entre notre passouk et deux

guéoulot : celle de Youd Kislev, la libération de PAdmour HaEmtsai, et celle de Youd-Tet Kislev, la libération de

PAdmour Hazakéne.

On peut ainsi mieux expliquer le lien entre la
guéoula de Youd Kislev et de Youd-Tet Kislev et le
verset [passouk] « 'Wa) 05w N7, 1l a délivré
mon ime dans la paix ». La difficulté est la suivante.
On connait le cours des événements lors de la déli-
vrance de 'Admour Hazakéne, et de méme lors de
celle de I'Admour HaEmtsai :

[contrainte], des démarches [hichtadlout] et d'autres

il y eut de l'itkafia

choses semblables, c'est-a-dire des affaires de guerre.
Or on rattache cela au passouk « Il a délivré mon
dme dans la paix », qui se rapporte, comme I'ex-
plique I'Admour HaEmtsai dans le discours cité plus
haut, 4 la délivrance dans la paix telle qu'elle est dans
sa perfection accomplie. L'explication en est que
tous les degrés de la délivrance sont liés a la déli-
vrance dans la paix, dans sa perfection la plus ache-

vée, telle qu'elle sera dans I'avenir.
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Voici la difficulté. Les deux libérations doivent beaucoup aux efforts des 'hassidim : pressions sur le

gouvernement, appuis en haut lieu, prieres, jetines. C’est une délivrance par la guerre, menée de pres, sur le terrain

de I'ennemi. Pourquoi les Rebbeim la rattachent-ils alors a « Il a délivré mon 4me en paix » ? D’ot1 la réponse :

toutes les délivrances sont liées entre elles, et donc a 'ultime délivrance par la paix de la seconde étape. Reste a voir

comment.

On le comprendra d'apres ce qu'explique dans le
maamar le Baal HaGuéoula. « Il a délivré mon 4me
dans la paix », dans le service de 'homme, c'est [la
délivrance de 1'dAme divine hors de 'exil ou la tient
I'dme animale, une délivrance qui se fait dans la paix,
I'dme animale ne s'y opposant plus du tout]. Elle a
lieu quand le service s'accomplit avec mesirout né-
fech [don total de soi], et, au sein méme de la mesi-
rout néfech, avec la mesirout néfech de la Y¢'hida. En

effet, la mesirout néfech qui procede de la "Haya ne
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produit qu'une itkafia de I'dme animale ; c'est seule-
ment par la mesirout néfech qui procede de la Yé'hi-

da que celle-ci s'annule entierement.
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L’Admour HaEmtsai applique cette idée au service de Hachem. L’ime divine est délivrée de occultation que lui

impose 'ime animale. LAme animale, enti¢rement transformée, ne désire plus que la Divinité. Il faut pour cela la

mesirout néfech, le don total de soi, qui vient de la Yé'hida, le degré le plus élevé de I'ime. Cest ce que désigne le «

de tout ton pouvoir » du Chéma. Léditeur le précise en note : I'Aime a cinq niveaux, Néfech, Roua'’h, Nechama,

'Haya et Yé'hida. Les trois premiers sexpriment dans l'intellect et les émotions, des facultés limitées. "Haya et

Yé'hida dépassent ces facultés. La mesirout néfech qui vient de la 'Haya reste une itkafia, une contrainte. Lime

divine 'emporte, et ’ime animale lui « remet sa volonté », mais reste dépendante d’elle. La mesirout néfech de la

Yé'hida transforme Iime animale, qui acquiert son propre désir de Divinité. Faut-il en conclure que la Yé'hida ne

sexprime qu’au sommet de la mesirout néfech ? Non.

Cela permet de comprendre le lien entre la déli-
vrance qui passe par la guerre [le service qui procede
de la 'Haya, et plus bas encore le service qui procede
de Néfech, Roua'h et Nechama] et « II a délivré
mon ime dans la paix » (la Yé¢'hida) : chaque service,
quel qu'il soit, renferme (de fagon voilée) la mesirout
néfech qui procede de la Yé'hida. C'est ce qu'on
trouve dans le Tanya : I'étude de la Torah, I'accom-
plissement des mitsvot et la pricre relevent d'une vé-
ritable mesirout néfech. Puisque la mesirout néfech
dans sa vérité (la véritable mesirout néfech) est celle
qui procede de la Yé'hida, il en résulte que dans
chaque chose de Torah et de mitsvot [méme les
choses simples de la Torah et des mitsvot que, si la
Torah n'avait pas été donnée (a D.ieu ne plaise), on
aurait apprises des animaux de la terre] réside la force

de la mesirout néfech de la Yé'hida.
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La Yé'hida sexprime aussi, de fagon voilée, dans chaque acte de service. Le Tanya en donne la raison. Tout Juif sait

qu’au terme de sa vie, son 4me se séparera du corps. Elle ne sattachera plus alors qu’a la Torah, 4 la pri¢re etala

sagesse de Hachem. Or il peut atteindre cette attention des maintenant, en s'immergeant dans Iétude et dans la

priere : pourquoi attendre ? Il « remet son 4me » a4 Hachem, c’est le sens littéral de mesirout néfech, chaque fois

qu’il préfere la Torah et les mitsvot a ses désirs physiques. Et puisque la mesirout néfech, a son sommet, vient de la

Yé'hida, chaque acte de service porte son influence. Voila pourquoi la délivrance par la guerre est liée a la
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délivrance par la paix, qui est la révélation de la Yé'hida. On pourrait objecter que cela ne vaut que pour un service

accompli dans un bitoul complet. L¥¢tude de la Torah révélée, o1 'intellect personnel entre en jeu, en serait

exclue. Le Rabbi montre qu’il n’en est rien.

Plus encore : la compréhension et la saisie de la To-
rah elles-mémes procedent de la priorité donnée a «
nous ferons » sur « nous entendrons », comme il est
dit : « DNIN DY NN, l'intégrité des hommes
droits les guide ». Placer « nous ferons » avant «
nous entendrons », c'est I'annulation de soi [bitoul]
envers le Maitre de la volonté (qui dépasse le bitoul
envers la volonté). Or ce bitoul vient de 1'essence
méme de I'dme (qui dépasse les dévoilements de

I'dme), le niveau de Yé'hida.
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Méme I'intellect qui cherche 4 comprendre la Torah repose sur un bitoul fondamental : « nous ferons » d’abord,

« nous comprendrons » ensuite. La Guemara le raconte. Un tsedouki, un incroyant, voit Rava si absorbé par

Iétude qu’il ne sent pas ses doigts saigner sous ses jambes. Il reproche a ce peuple de faire passer la bouche avant

les oreilles, au lieu de comprendre d’abord ce que la Torah exige pour décider ensuite. Rava lui répond : nous

faisons 2 Hachem une confiance absolue, et « I'intégrité des hommes droits les guide ». Ce bitoul ne porte pas sur

ce que Hachem veut : il porte sur Hachem Lui-méme. Il vient de 'essence de ’ime, la Yé'hida, et il sexprime dans

chaque acte de service.

Les deux premiéres sections du maamar se répartissent en deux thémes. Le premier theme, exposé au début du

maamar, établissait que seule la seconde étape des temps de Machia'h, c'est-a-dire I'étude de la dimension

intérieure de la Torah [pnimiyout haTorah] sur le mode de la « vision », peut étre tenue pour la « délivrance par

la paix » dans son accomplissement ultime. Cette délivrance ultime ne peut en effet survenir que lorsque

I'ennemi est transformé dans son essence méme, sans que subsiste la moindre trace d'opposition. Ce principe a

été appliqué a deux sujets : la marche du monde vers I'état ultime des temps de Machia'h, et I'état ultime de

I'étude de la Torah. Chlomo HaMélekh n'eut certes besoin de mener aucune guerre pour que les autres nations le

servent. Mais ces nations ne furent pas transformées dans leur fond. Ainsi, seul un « rayon » de Chlomo, sa

renommdée, était présent hors d'Isra¢l, et la reine de Chéva dut « monter » 4 Yerouchalayim pour y étre « affinée

». Lors de la seconde étape des temps de Machia'h, au contraire, I'essence méme de Hachem, et non un simple «

rayon », se révélera partout, et non a Yerouchalayim seulement. La nature du monde en sera transformée en une

existence miraculeuse. De méme, la premiere étape des temps de Machia'h connaitra une révélation de Divinité

qui dépasse les limites de la création, sans étre pour autant une révélation de I'essence de Hachem. La Divinité se

révélera donc dans le monde entier, mais le monde gardera sa nature « indépendante » et ne fonctionnera pas sur

un mode miraculeux. Le méme schéma se retrouve dans les différents niveaux de I'étude de la Torah, qui

représentent eux aussi la « délivrance par la paix ». L'étude de la partie révélée de la Torah [niglé] n'afhine pas

directement le monde physique ni les désirs de 'dme animale, comme le fait la priére (ou l'accomplissement des

mitsvot matérielles). Elle traite néanmoins de sujets qui concernent le monde physique. De plus, I'étude du niglé
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passe par un voilement de la volonté de Hachem : on n'atteint la réponse définitive qu'au terme d'une analyse

intellectuelle. De méme, I'étude intellectuelle de pnimiyout haTorah porte sur des sujets divins et ne comporte ni

controverses ni questions. Elle n'en reste pas moins un exercice de I'intellect. Or ce que 'on comprend par

I'intellect, on le sait, mais cela ne fait pas partie de ce que I'on est. Machia'h, lui, nous enseignera pnimiyout

haTorah par la « vision », c'est-a-dire par une expérience tangible. Une telle étude s'inscrit dans le vécu méme du

Juif : elle devient une part de lui-méme et transforme sa perspective en profondeur. Tel est I'état ultime de «

délivrance par la paix » que I'étude de la Torah permet d'atteindre. Le second théme du maamar, amorcé a la fin

de la section précédente, établissait que ce niveau ultime de « délivrance par la paix » se trouve au coeur de chaque

degré du service de Hachem. L'Admour HaEmtsai a expliqué que ce niveau ultime s'exprime dans le service du

Juif lorsqu'il atteint le don total de soi [mesirout néfech] qui procede de I'essence de son 4me, la Yé'hida. Or

I'Admour Hazakene explique que tout acte de service de Hachem est une expression de mesirout néfech. Chaque

acte de service de Hachem est donc une forme de « délivrance par la paix » qui exprime la Yé'hida, 4 des degrés

divers de révélation.

Et bien que la mesirout néfech [don total de soi] ex-
posée dans le maamar précité du maitre de la guéou-
la [baal haguéoula] consiste en ce que toutes ses vo-
lontés se sont annulées (au point que toutes choses
lui sont égales), on peut dire que tous les degrés de la
mesirout néfech ne forment qu’une seule et méme

chose.
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Une difficulté se présente. La mesirout néfech de PAdmour HaEmtsai semble bien au-dessus de celle du Tanya.

Chez lui, le Juif a effacé tous ses désirs : son attachement 2 Hachem est tel que toutes les situations lui sont égales.

Il n’a méme plus le désir de sattacher 8 Hachem, puisqu’il Lui est déja attaché. LAdmour Hazakene, lui, voit une

mesirout néfech dans une mitsva ordinaire. Comment comparer les deux ? Tous les degrés de mesirout néfech

ont le méme coeur, méme s’ils se manifestent diftéremment. Le Rabbi le montre a partir de la crainte de Hachem.

On peut le comprendre 2 partir de ce que I'on sait
de la crainte : puisque la crainte est annulation de soi
[bitoul] (négation de I'existence propre), tous les de-
grés de la crainte ne forment qu’une seule crainte.
On peut en dire autant du bitoul de la mesirout

néfech.
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Craindre Hachem, c’est prendre conscience de Sa grandeur et de notre responsabilité envers Lui, et faire passer

Ses « besoins » avant les notres. C'est donc un bitoul. Les degrés de crainte sont infinis, mais tous partagent ce

bitoul. La mesirout néfech étant un bitoul total, ses degrés ont, eux aussi, un méme fond. On peut méme dire

qu’ils sont plus unis encore que ceux de la crainte.
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Bien plus : le bitoul de la mesirout néfech procede
de PAme tout entiére et de son essence, 2 la différence
du bitoul de la crainte, qui n’est qu’un attribut par-
mi dautres. Cette idée [que tous les degrés ne
forment qu’une seule chose] sapplique donc a la

mesirout néfech plus encore qu’a la crainte.
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La crainte n'engage qu’une seule faculté, et pourtant son cceur se retrouve dans toutes ses formes. A plus forte

raison, la mesirout néfech, qui engage I'essence entiere de I’ime, se retrouve dans chacun de ses degrés. Une

parabole va le montrer jusque dans le degré le plus bas.

On le comprendra par une image tirée de la royauté
terrestre. Quand un homme entre dans larmée
(méme sl n’y a pas encore servi, et a plus forte rai-
son s’il n’a pas encore été a la guerre), il se remet en-

ticrement et cesse d’étre son propre maitre.

Il en est de méme dans 'armée spirituelle, puisque
Isra¢l forme les armées de Havayé. Chaque Juif pos-
sede la kabalat ol [acceptation du joug] [selon I'adage
bien connu : « un Juif est un homme de kabalat ol
»], et c’est par elle qu’il entre dans les armées de Ha-
chem. Par 13, il se remet enti¢rement a la Divinité, et
ce don de soi est li¢ a la mesirout néfech qui procede
de la Yé'hida, a son degré le plus élevé, la mesirout

néfech y brille.
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Tous les Juifs forment I'armée de Hachem. Chacun s’y engage en « kabalat-ol'nik », avec un dévouement absolu.

La kabalat ol, c’est '« acceptation du joug ». Le simple fait d'entrer dans cette armée contient donc déja la

mesirout néfech de la Yé'hida, celle que décrit ”Admour HaEmtsai. Et entrer dans 'armée, c’est ici débuter dans le

service par I'accomplissement élémentaire de la Torah et des mitsvot : la mesirout néfech du Tanya.

9) D’apres ce qui précede, on peut expliquer aussi
ce que rapporte le Yerouchalmi sur le verset [pas-
souk] « Il a délivré en paix mon dme... car nombreux
étaient ceux qui étaient avec moi » : il sagit des
hommes d’Avchalom, qui prierent pour la paix [cha-
lom] de David.
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Ces notions éclairent un passage du Yerouchalmi sur notre passouk. Pendant la révolte d’Avchalom contre son

pere, David HaMélekh, les hommes d’Avchalom priaient pour David. Ils savaient qu’il serait plus clément

qu’Avchalom envers le vaincu. Selon le Yerouchalmi, ce sont eux « les nombreux qui étaient avec moi ». Le Rabbi

y voit une difficulté.

A premiére vue, cela fait difficulté. On a expliqué
plus haut que la délivrance en paix [pediya bécha-
lom] se fait précisément par la Torah, tandis que la
priere emprunte la voie du combat. Or la priere des

hommes d’Avchalom
d’Avchalom.

concernait la  guerre
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Nous l'avons vu : la délivrance par la paix releve de la Torah, et la priere releve de la guerre. Comment une priere

qui portait sur une guerre peut-elle illustrer un passouk de paix ? La méme question vaut pour Youd-Tet Kislev ;

elle a déja été posée plus haut, sous une autre forme.

De méme, il faut comprendre le lien entre la
guéoula de Youd-Tet Kislev et le passouk « II a déli-
vré en paix ». En effet, la guéoula de PAdmour Haza-
keéne eut lieu (comme il Pécrit dans sa lettre sainte
[iguéret hakodech]) « alors que je lisais dans le livre
de Tehilim ». Or la récitation de Tehilim est, par na-
ture, une priere (bien que le livre de Tehilim fasse
partie des vingt-quatre livres du Tanakh, c’est-a-dire
de la Torah), selon les termes du passouk : « le doux
chantre [litt. : « le doux des chants »] d’Israél » (les
chants [zemirot] relevant de la priere). Surtout,
d’apres ce que l'on sait par les récits des Rebbeim pré-
cédents, la guéoula de PAdmour Hazakene fut obte-
nue par les pricres de ses disciples, de ses 'hassidim et
de tous ceux qui marchaient sur ses traces. Et cette
guéoula, venue par la priere - « le temps de la priere
est le temps du combat » -, survint au moment ot il

récitait le passouk « Il a délivré en paix ».

V"7 APINGT PY WA P07 T8 N
MPINT "0 ,0i%W2 772 pI0BD Oy 1903
P'MAN2 2niaY °D2) e I MINT
Y ARIyT 0PN 19031 CPRYR (7Y
NIT 07900 199% 2'YN) D°PIR NTRK
1790 XI7 (7R ,7"InT 0Ep 1'on
ninPnarT) OXI° NIty 0°y1 21027 1iwR
180N V1T 2'Y LD L(7EN? OO
N2 1217 2MINTR NPRIY APNCRI 1°nian
nyw ,17an "y AXaw it 7NN L 1niapya
7B PI0DI NPRND N2 ,N1P NYW RM9Y

Ralipiiv

L’Admour Hazakene fut libéré alors qu’il lisait ce passouk des Tehilim. Les Tehilim font certes partie des vingt-

quatre livres du Tanakh, et donc de la Torah. Mais leur lecture est associée a la priere : David est appelé « le doux

chantre d’Israél », et les chants relevent de la priere. Surtout, selon les Rebbeim précédents, cette libération vint
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des prieres de ses disciples et de ses 'hassidim. Pourquoi est-il alors sorti de prison en lisant les mots d’une
délivrance par la paix, si sa libération venait d’une délivrance par la guerre ? Ce qui précede permet de le

comprendre.

On peut l'expliquer ainsi : puisque [étude dela To-  77in7 POYW 11°27 ,M12 1IN°27 i WM
rah et la pratique des mitsvot sont une véritable me- Loy o N . " Y . '
NJIn2) wnn 10N 1T INXM
sirout néfech (comme on Ta cité¢ plus haut du v F122) T ¥ o
Tanya), la priere, elle aussi, est lide 3 « Il a délivré en a1e oy amwyp H?Dﬂ b 3131.? ,(N:JDD
paix ». m‘pwj

D’ot1 la réponse. Selon le Tanya, tout service de Hachem exprime la mesirout néfech de la Yé'hida, qui est
délivrance par la paix. La priere est en elle-méme une délivrance par la guerre, mais elle I'exprime aussi. Elle

lexprime méme davantage que Iétude.

On peut méme dire, au contraire, que la mesirout  7%9N3 NI 1"0N7 171y ,7127TRY ,0i7 WN
tfech dans la pricre pl dans la To-  _,__ . -
néfech se trmfve ans la priere plus que, flns aTo 1O XI7 AIRA POYY 11 7D AN A0
rah. Certes, I¥tude de la Torah est une véritable me- . . T T T .
sirout néfech, mais ce sentiment de mesirout néfech D-.[P” -m’fl’? 7% 1"onT oL wag 0 ,wnn
doit étre présent « avant de commencer a étudier »  niYY 71370 IRPWN] T Pnncw
lorsquon étudie d b heures d’affilée, il . '. e e
[et orsqu,o‘n etl\l ie de nombreuses eures”a ée, i (YD v ,7:)3 13 ]JDDH‘? 5 w7 nimTx
faut y méditer a chaque heure]. Pendant Iétude, en ottt P :
revanche, lorsqu’on sapplique 4 comprendre et a sai- niana pow qu@]? ,7173"?0 nya ’7:,1?1{
sir le sujet étudié, on ne ressent pas le bitoul de la bqu:m uoIIn N ,TD‘I‘?W PIvT napm
m?sirout néfech. Bien au contraire : <<.Q/ui sont les N1 Nﬂ”TIN'I' 1127 NDX?D TND. NIITINW .J"OD'}
rois ? Les Sages », et « cest la Torah qui Iéchauffe ». T T
Dans la pri¢re, au contraire, on doit étre « comme -m’fll? BEE ,H?Dﬂl D"Rwn 9"77 NN NPT

un serviteur devant son maitre », dans un bitoul ab- bq@vg) 771(9’3[[ n’bj]j ,n NP RT2YD
solu (le bitoul de la mesirout néfech). ' (1"ONT

Dans [¥tude, la mesirout néfech est un engagement envers Hachem qui dépasse la raison. Elle sert de préparation,
ou de rappel régulier pendant de longues heures d'étude. Mais pendant Iétude elle-méme, esprit est pris par la
compréhension et ne la ressent pas. Le sentiment que donne Iétude semble méme I'inverse du bitoul. La
Guemara appelle les Sages des « rois ». Et quand un jeune étudiant argumente avec fougue, c’est que la Torah
s'est lide 4 ce qu’il est. Dans la pri¢re, au contraire, on se tient « comme un serviteur devant son Maitre », dans un
bitoul total. Le bitoul de la Yé¢'hida peut donc se révéler dans la priere, une délivrance par la guerre, plus encore

que dans Iétude, une délivrance par la paix.
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10) D’apres tout ce qui précede, on comprendra
pourquoi cest précisément par le service accompli
maintenant, au temps des « talons du Machia’h »
[ikveta deMechi'ha], alors que « les téncbres
couvrent la terre », que 'on parvient aux dévoile-
ments de la guéoula future. Clest en effet précisé-
ment en ce temps qu’il faut soccuper des étincelles
de sainteté tombées en un lieu impur, et changer «
I'amer en doux et 'obscurité en lumiére ». On en
vient méme, de temps 4 autre, a sortir des quatre
coudées de la Torah ou des quatre coudées de la
priere, a quitter la synagogue et la maison d’*¢tude, et,
selon les termes du Choul'han Aroukh, « conduis-
toi 4 leur égard selon la maniere du monde [dérekh

érets| »,
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La plus haute révélation de la Yé'hida peut donc apparaitre aux niveaux les plus bas, la ou I'on affronte

directement I'Ame animale. On comprend des lors que notre service, en cette fin obscure de la galout, puisse

amener la révélation de Machia'h. Ce service est une délivrance par la guerre ; la révélation de Machia'h sera une

délivrance par la paix.

[...] aux révélations de la guéoula future. C'est préci-
sément en ce temps-ci qu'il faut s'occuper des étin-
celles de sainteté tombées dans un lieu impur, et
changer « I'amertume en douceur et I'obscurité en
lumiere ». Il arrive méme que I'on sorte, de temps a
autre, des quatre coudées de la Torah ou des quatre
coudées de la priere, pour quitter la synagogue et la
maison d'étude [beit hamidrach], selon I'expression
du Choul'han Aroukh : « conduis-toi avec elles se-
lon la voie du monde [derekh erets] ». Malgré cela,
c'est précisément par le service de maintenant que
l'on amene la guéoula future. Alors s'accomplira ce
qui est écrit : « Et vous serez recueillis un a un »,
chacun d'Israél et Isra¢l tout entier, « et leur argent
et leur or avec eux », avec toutes les étincelles de sain-
teté qui leur appartiennent, et aussi celles qui se

trouvent dans leur argent et leur or au sens littéral.

NPIT 2 .7TNYI 17IRI0 20 09190305 0
YITR "X1X°1 DY PRYNAY TIRYD 1 1mia
1771 7837 77181 ,7i00 "n3 DipnY 1703w
M7 RY TV NI NOWm Rpnon?
i 1n I Ta B N i Wl 720 Mot Sl ra B e M m S 9
n°2m1 NRIT N°3an NNYY L1790 DU nink
TYT XIIN 072 NI YN W W
O°R°2R RP1T YWY 1713y0 'Y 00PN
OON] ' 077 W LITNYT PNIT NN
221 X NMIND TN TONY 0pen
nixix°y 93 Oy ,0RN 0271 02021 9N
09922 D°X¥miT 02 Oif D*277W0 TWATRI

DLW 027N

hassiduite.com

20



HASSIDUITE - MAAMAR

Podob BShalom - X'nwn - 0iowa 119

Notre tiche, en ce temps, est le birour des dernieres étincelles de sainteté, tombées dans les lieux impurs de la

création. Il s’agit de changer 'amer en doux et I'obscurité en lumiere. Pour cela, il faut parfois quitter la maison

détude et la synagogue, et « vaquer a nos affaires ». Vue du dehors, la tiche parait bien ordinaire ; c’est pourtant

elle qui amene la guéoula. Le passouk annonce que nous serons rassemblés « un a un », chaque Juif et tous

ensemble, « avec leur argent et leur or ». Ce sont les étincelles qu'’ils ont élevées, précieuses comme l'argent et l'or.

Ce sont aussi celles que renferment leurs biens matériels, au sens propre. Cette attention au détail montre une

chose : ce service fait descendre la révélation de la Yé'hida jusque dans les moindres recoins du monde matériel.

Car ce service, au temps de la galout, comporte le
don total de soi [mesirout nefech] a son degré ul-
time. On connait 'enseignement de notre maitre
I'Admour Hazakeéne (développé longuement dans
les maamarim du Nassi de notre génération, Sa Sain-
teté mon beau-peére I'Admour) sur le verset [pas-
souk] : « Et 'homme Moché ¢était tres humble, plus
que tout homme sur la face de la terre ». L'humilité
de Moché (« Moché est vérité et sa Torah est vérité
») concernait tout particulierement la génération
des talons de Machia'h [dara de'ikveta dimchi‘ha] : il
voyait leur mesirout nefech dans l'accomplissement
de la Torah et des mitsvot, dans le sens de « qu'il
n'ait pas honte devant les moqueurs », etc., et choses

semblables.
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Dot vient ce pouvoir ? Sortir de la maison d%étude, de la synagogue et de la communauté pour trier les étincelles

enfouies demande la mesirout nefech la plus entiere. LAdmour Hazakene, puis longuement le Rabbi précédent,

Iexpliquent a partir de 'humilité de Moché, « plus que tout homme sur la face de la terre ». Cette humilité vise

la génération des talons de Machia'h. Moché a vu, par prophétie, notre génération accomplir ficrement la Torah

et les mitsvot malgré les moqueurs. Cest alors qu’il est devenu extrémement humble.

Et cela amene ['accomplissement de la promesse : «
Les humbles accroitront leur joie en Hachem », «
une joie éternelle sur leur téte », la joie de la guéoula
véritable et complete. Elle vient tout particuliere-
ment par la diffusion des sources au-dehors, a la ma-
nicre de « ils sont délivrés aussitdt » et a la maniére
de « Il a délivré en paix [pada bechalom] », sans au-
cune peine. Jusqu'a ce que s'accomplisse la promesse
: « Des rois seront tes nourriciers, et leurs princesses

tes nourrices », « Et ils améneront tous vos fréres
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[...] en offrande [min'ha] 2 Hachem [...] dans un ré- _m’pgg ekl ,W@?_D :ﬁE; 13 jmp 9‘733 "1
cipient [keli] pur [...] », trés bientot, dans les der- Syina MIMOEA TR AN LO°ART
JIPTX PWR 'Y MW NPRANT NP8
chia'h, notre juste, rapidement et de nos jours Wnn 13°n°a 1102

niers jours de la galout, puis aussitot, dans sa pleine

réalité, dans la guéoula véritable et complete par Ma-

mémes.

Porter fierement la Torah et les mitsvot dans chaque recoin obscur du monde amenera une joie éternelle fondée
sur le bitoul : « les humbles redoubleront de joie en Hachem ». Cest la joie de la guéoula véritable et complete.
Elle viendra surtout par la diffusion au-dehors des sources de la 'Hassidout. Elle arrivera comme une délivrance
immédiate et « en paix », sans aucun effort. Alors saccomplira la promesse : « Des rois seront tes nourriciers ».
Les nations seront transformées pour servir Hachem et soutenir le peuple juif. Elles rameéneront les Juifs de

. ) \ IR . \
partout, avec le soin qu'on met a apporter une offrande dans un récipient pur. Cela doit commencer des ces

derniers jours de la galout, puis s'accomplir pleinement avec Machia'h.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

« Pada béchalom » : la vraie délivrance, c'est quand I'adversaire s'annule de lui-méme, sans guerre. Le maamar en
décrit trois degrés. Aux jours de Chlomo, sa renommée attirait les nations. Dans la premiére période des jours de
Machia'h, la lumiere divine brillera partout. Dans la seconde, la nature méme du monde changera. La Torah suit
les mémes degrés : la partie révélée, puis dimension intérieure de la Torah [pnimiyout halorah] saisie par l'intellect,
enfin vue directement. Et tout service, méme un combat, contient la mesirout néfech [don total de soi] de le niveau

le plus essentiel de I'dme [Yé'hida], qui mene a cette paix.

Dans le service d'Hachem

Dans la pri¢re, I'dme divine doit se revétir de I'dme animale : c'est un combat. Dans I'étude, la lumiére de la Torah
trie le bien et le mal d'elle-méme. Avant d'étudier, il faut se rappeler que I'étude est mesirout néfech. Il faut prier
comme un serviteur devant son maitre, dans un annulation de soi [bitoul] entier. L'étude du niglé, elle aussi,

prépare a la Torah de Machia'h.

Avec soi-méme

Une lutte intérieure n'est pas un échec. Selon nos Sages, méme la délivrance par la guerre porte le nom de
délivrance et commence la guéoula. Chaque mitsva, méme la plus simple, contient la force de la Yé'hida. Par la
kabalat ol [acceptation du joug], chaque Juif entre dans I'armée de Hachem. Il s'est déja remis tout entier, méme

avant d'avoir combattu.

Avec les autres

La guéoula de PAdmour Hazakene est venue alors qu’il récitait Tehilim, et elle fut obtenue par les priéres de ses
disciples, de ses ‘hassidim et de tous ceux qui marchaient sur ses traces. Moché, si grand, seffagait devant la
mesirout néfech des Juifs de la derniere génération. Et la diffusion des sources au-dehors amene tout

particulierement la guéoula, 4 la maniére de « ils sont délivrés aussitot » et de « Pada béchalom », sans peine.
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