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« Tsion sera rachetée par la Justice »

Chabbat 'Hazon, Chabbat Dévarim, veille de Ticha Beav 5741 [1981]
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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 I'aide du Ciel. Chabbat de la paracha Devarim,
Chabbat 'Hazon, veille du 9 Av 5741 [1981] « Tsion
sera délivrée par le jugement, et ceux qui y re-

viennent [vechavéha] par la tsédaka »
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Ce maamar a été prononcé le Chabbat 'Hazon 5741 [1981]. C'est le Chabbat qui précede Ticha BeAv, et cette

année-1a il tombait la veille méme du jetine. Le Rabbi part du dernier verset [passouk] de la lecture tirée des

Prophetes [haftara] de ce Chabbat. Yechayahou y reprend d'abord le peuple pour ses fautes. Il annonce ensuite

que Hachem le délivrera de la galout [I'exil] s'il corrige sa conduite. Le Rabbi ouvre le maamar par plusieurs

questions, qu'il emprunte 2 un maamar de I'’Admour Rachab de 5674 [1913-1914].

« Tsion sera délivrée par le jugement, et ses cha-
véha par la tsédaka. » L'Admour Rachab, que son
ime repose en Eden, reléve une précision dans son
maamar qui commence par ces mots, de l'année
5674 [1914] :

Tsion [en particulier], mais [l'ensemble d']Israél.

ici, Tsion ne désigne pas la ville de

Pourquoi le verset [passouk] dit-il alors « Tsion » 2
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D'ordinaire, Tsion désigne Yerouchalayim ou les Juifs qui y vivent. Ici, selon I'Admour Rachab, le mot désigne le

peuple juif tout entier. D'ol1 la premiere question : pourquoi le passouk choisit-il précisément le nom de « Tsion

» pour désigner le peuple ?

II releve aussi ce qui est dit : « et ses chavéha », etc.

Qui sont ses chavéha ?
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Deuxi¢me question : qui le passouk désigne-t-il par « ceux des siens qui reviennent » ?

[On peut dire que cette précision aussi (qui sont ses
chavéha) découle de ce qu'il a dit juste avant : Tsion
désigne ici I'ensemble d'Israél. En effet, certains com-
mentateurs expliquent que Tsion se rapporte a la
ville de Tsion, et chavéha a Israél. Mais selon I'expli-
cation (du maamar), ot Tsion se rapporte a Israél,

quelles sont les deux catégories, Tsion et chavéha ?]
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Le Rabbi s'arréte un instant sur I'origine de cette deuxi¢me question. Certains commentateurs, comme le Kli

Yakar, lisent « Tsion » comme la ville et « ceux qui reviennent » comme les Juifs qui I'habitent. Avec cette

lecture, la question ne se poserait pas. Mais si Tsion désigne déja le peuple, le passouk nomme les Juifs deux fois. Il

faut donc savoir quelles sont les deux catégories de Juifs que recouvrent ces deux termes.

Il demande aussi ce que signifie le fait que la déli-
vrance de Tsion se fera par le jugement, et celle de ses

chavéha par la tsédaka.
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Troisi¢éme question : pourquoi ces deux catégories ne sont-elles pas délivrées de la méme manicere, Tsion par la

justice et ceux qui reviennent par la tsédaka ?

2. Le point central de I'explication (d'apres ce qui
est exposé dans les Réchimot du Tséma'h Tsédek sur
ce passouk et dans le maamar précité) est le suivant :
Tsion désigne Isra¢l, ceux qui s'adonnent a la Torah
et aux mitsvot. Ils sont appelés du nom de Tsion
parce qu'ils sont distingués [metsouyanim] dans la

Torah et les mitsvot.
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Les réponses viennent du Tséma'h Tsédek et de ' Admour Rachab. Voici la réponse 4 la premiere question : «

Tsion » est apparenté & metsouyanim, « distingués ». Le mot désigne les Juifs qui se consacrent exclusivement a

la Torah et aux mitsvor, c'est-a-dire les les justes [tsadikim].

[Comme on le trouve dans le Yerouchalmi sur le
passouk « J'ai mis Mes paroles dans ta bouche, Je t'ai
abrité a 'ombre de Ma main, pour planter les cieux,
fonder la terre et dire a Tsion : “Tu es Mon peuple”
» : « Nous avons parcouru tout le Mikra [le texte du
Tanakh], et nous n'avons trouvé Israél appelé Tsion
qu'ici (ou il est dit) : “et dire a Tsion : Tu es Mon

peuple”. »
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Le Yerouchalmi vient appuyer ce lien. Il cite le passouk « J'ai placé Mes paroles dans ta bouche... pour dire a

Tsion : “Tu es Mon peuple” », puis remarque que c'est le seul endroit du Tanakh ot les Juifs sont appelés «

Tsion ».
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L'explication en est connue : ce passouk parle des
trois choses sur lesquelles le monde repose, la Torah,
la avoda [service de D.ieu] et les actes de bonté [gue-
milout 'hassadim]. « J'ai mis Mes paroles dans ta
bouche », c'est la Torah. « Je t'ai abrité a 'ombre de
Ma main », ce sont les actes de bonté. « Pour plan-
ter les cieux et fonder la terre », ce sont les offrandes
[korbanot] (comme on le trouve dans le Yerouchal-
mi, au méme endroit). D'ol1 les mots « nous n'avons
trouvé Israél appelé Tsion qu'ici » : si Israél porte le
nom de Tsion, c'est parce qu'il s'adonne a la Torah,
au service et aux actes de bonté, qui constituent I'en-

semble de la Torah et des mitsvot.]
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La 'Hassidout explique que ce passouk évoque les trois domaines fondamentaux de la Torah et des mitsvot. «

Mes paroles dans ta bouche », c'est la Torah, qui s'étudie a voix haute. « L'ombre de Ma main », ce sont les actes

de bonté, car la tsédaka se donne de la main. « Planter les cieux et fonder la terre », ce sont les offrandes

[korbanot], auxquels correspond la priere, car les cieux et la terre subsistent par leur mérite. Tsion désigne donc

les tsadikim engagés tout entiers dans ces trois domaines.

Les chavéha, eux, sont ceux qui ne s'adonnent pas a
la Torah. Ils sont véritablement en captivité [chavéha
vient de chévi, captivité], dans le corps et le Néfech

habéhémit.
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Voici la réponse a la deuxi¢me question : « ceux qui reviennent » sont les Juifs qui ne se consacrent pas

entierement et constamment a la Torah et aux mitsvot. Le mot 2N peut d'ailleurs se lire aussi « ses captifs ».

De fait, un tel Juif est tenu captif par les désirs de son corps et de son 4me animale.

Tel est le sens de « Tsion sera délivrée par le juge-
ment, et ses chavéha par la tsédaka » : la délivrance
de ceux qui s'adonnent a la Torah se fait par le juge-
ment, selon la stricte régle du droit, alors que la déli-

vrance des chavéha se fait au titre de la tsédaka.
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D'ot la réponse a la troisieme question. Les tsadikim ont gagné leur délivrance en toute équité : Tsion est délivrée

« par la justice ». Les autres ne I'ont pas méritée par un accomplissement parfait de la Torah et des mitsvot. Leur

délivrance releve donc de la tsédaka, un don que I'on n'a pas mérité.
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animale seront eux aussi délivrés par la téchouva, car

« Israél n'est délivré que par la téchouva », et « la

Reste une difficulté. De nombreux textes lient la délivrance a la téchouva : « Les Juifs ne seront délivrés que par la
téchouva », ou encore : « A la fin de la galout, ils feront téchouva et seront aussitot délivrés. » Ceux qui

reviennent semblent donc gagner, eux aussi, leur délivrance. Pourquoi ne serait-elle pas méritée ?

[On peut dire que c'est 1a le lien entre I'explication "y w1nng DWW wpn 1mT ,ni? W]
de chavéha au sens de chévi [captivité] et celle qui . 'a:wﬁ tm-ma Dy . nwr?n
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voit dans chavéha ceux qui font téchouva (chavéha

Au passage, le Rabbi note que cette idée relie les deux sens de YARN' : ceux que leur corps et leur 4me animale

tiennent captifs sont délivrés parce qu'ils reviennent, par la téchouva.

mais si la téchouva obtient le pardon, ce n'est pas en VBYR DY PR NN 1RWAY T 0N
vertu du jugement : c'est la bonté ['Hessed] et la tsé- " '
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La réponse tient en ceci : que la téchouva produise son effet releve déja de la tsédaka. Si Hachem conduisait le
monde selon la seule justice, elle n'aurait aucune place. La téchouva demande un effort, mais son efficacité reste

un don.

Et pourtant, la délivrance des chavéha est supérieure  moyn% N°77 awT 7907 ,J"DYNW N’px

a celle de Tsion. En effet, le jugement releve de la me- - : . . .
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On pourrait croire que la délivrance des tsadikim dépasse celle des ceux qui reviennent vers Hachem [baalei
téchouva]. Le Rabbi montre que c'est I'inverse. La justice mesure exactement ce que chacun mérite : la délivrance
qui en découle est mesurée, donc limitée. La tsédaka ne tient pas compte des mérites de celui qui regoit : la

délivrance qui en découle est illimitée.
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Comme I'explique le maamar, le jugement est la lu-
miere qui reste dans les limites des récipients [kelim],
et la tsédaka est la lumiere séparée [or chébéhavdala],
qui ne vient que sous forme de tsédaka. C'est pour-
quoi la lumicre attirée vers les tsadikim, dont la déli-
vrance se fait par le jugement, est la lumi¢re qui reste

dans les limites des récipients.
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L'Admour Rachab le dit dans les termes de la Kabbalah, ceux de la lumiere [Or] et des récipients [kelim] qui la

regoivent. La délivrance par la justice correspond a une lumicre inférieure, ajustée aux limites du récipient. La

délivrance par la tsédaka correspond a une lumi¢re supérieure, sans rapport avec ces limites. Les tsadikim ne

regoivent donc que la premicere.

[Autrement dit, le fait que leur délivrance se fasse
par le jugement comporte deux aspects. Premiére-
ment, ils n'ont pas besoin de tsédaka, puisque cela
leur revient en droit. Deuxi¢emement, le jugement en
lui-méme exclut la tsédaka, comme le dit le passouk :
« Vous ne ferez pas acception de personnes dans le
jugement », ce que Rachi explique ainsi : « que tu
ne dises pas : celui-ci est pauvre, etc., et c'est une

mitsva de subvenir a ses besoins »].
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Le Rabbi tire deux conséquences de cette délivrance par la justice. D'abord, les tsadikim n'ont pas besoin de la

tsédaka : leurs actes leur donnent droit a la délivrance. Ensuite, la justice exclut toute place pour la tsédaka. Rachi

commente en ce sens « vous ne ferez pas preuve de partialité dans le jugement » : le juge ne doit pas donner gain

de cause a un plaideur parce qu'il est pauvre.

Et la lumiere attirée vers les ceux qui reviennent vers
Hachem [baalei téchouva], dont la délivrance se fait

par la tsédaka, est la lumiere séparée.
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A l'inverse, les baalei téchouva, délivrés par la tsédaka, recoivent la lumiére supérieure, sans rapport avec les limites

du récipient.

3. Or, il existe encore une autre explication de vecha-
véha : chavéha vient de hachava [le fait de ramener],
le retour depuis le lieu de I'exil [gola]. En effet, le

terme hachava [surtout juxtaposé au mot tipadé qui
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le précede] indique que, méme avant ce retour, la
personne n'est pas en exil [galout] : elle se trouve
seulement dans un autre lieu (le lieu de la gola), et

doit revenir et retourner a sa place.
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Apres « ses captifs » et « ceux qui reviennent », le Rabbi propose une troisi¢me lecture de 221" : « ceux qui

sont ramenés ». Ces Juifs auraient seulement besoin d'étre ramenés physiquement de la galout, sans étre vraiment

dans un état de galout.

Dans ce sens, les chavéha sont plus élevés que ceux
dont il est dit tipadé [« sera délivrée »]. Car le terme
de délivrance [pediya] s'applique a celui qui est en
galout (ce qui n'est pas le cas de celui qui se trouve
seulement au lieu de la gola), et qui a besoin d'étre

délivré de la galout.
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Lus ainsi, ils sont au-dessus de ceux qui doivent étre « délivrés ». La délivrance suppose en effet qu'on soit

réellement en galout et qu'il faille un processus pour en sortir.

Il faut alors comprendre : comment est-il possible
que la délivrance de ceux qui sont en galout se fasse
par le jugement (selon la stricte regle du droit), et
que le retour de ceux qui se trouvent seulement au
lieu de la gola (et qui sont plus €élevés) se fasse par la
tsédaka ?
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Cette lecture souleve une difficulté. Ceux qui sont réellement en galout seraient délivrés par la justice. Ceux qui

s'y trouvent seulement, d'un niveau plus élevé, auraient besoin de la tsédaka. Quatrieme question : n'est-ce pas

l'inverse ? Les premiers ne devraient-ils pas avoir besoin de la tsédaka, et les seconds mériter leur délivrance en

toute justice ?

Il faut aussi comprendre qui sont les deux catégo-
ries désignées par tipadé et chavéha. Car tipadé est
dit de Tsion, qui se rapporte (comme on I'a vu plus
haut) a Israél, ceux qui s'adonnent a la Torah et aux
mitsvot. Ils sont pourtant en galout et ont besoin
d'étre délivrés. Quel est donc le mérite de ceux qu'on

appelle chavéha, qui ne sont pas en galout ?
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Cinquieme question, en deux volets. Qui sont ces « ramenés », et pourquoi suffit-il de les ramener ? Et pourquoi

les Juifs « Tsion », qui se consacrent a la Torah et aux mitsvot, doivent-ils passer par un processus de délivrance ?

Pour répondre, le Rabbi va montrer comment la galout affecte le corps et I'dme du Juif; et quel rapport elle

entretient avec le but ultime de la descente de I'dme dans ce monde.

En galout, est « par le jugement » (selon la stricte ri-
gueur de la loi), tandis que le retour [hachava] de
ceux qui se trouvent seulement au lieu de I'exil (et
qui sont plus élevés) se fait « par la tsédaka ». Il faut
aussi comprendre qui sont les deux catégories dont il
est dit « sera délivrée » [tipadé] et « ceux qui y re-
viennent » [vechavéha]. En effet, « sera délivrée »
est dit a propos de Tsion, qui désigne (comme on I'a
vu plus haut) Israél qui s'occupe de la Torah et des
mitsvot. Malgré cela, ils sont en galout et ont besoin
de délivrance [pediya]. Quel est alors le mérite de
ceux qui portent le nom de « ceux qui y reviennent

» [chavéha], qui ne sont pas en galout ?

On le comprendra 4 la lumiere de ce qui est expli-
qué dans le maamar : la notion de galout et de capti-
vité [chivya] ne concerne précisément que les réci-
pients [kelim], parce qu'ils sont au niveau d'« exis-
tence d'une chose » [metsiout davar]. Il n'en va pas
de méme de la lumiére : elle est au niveau de « néant

» [ayin], et la galout ne s'applique pas a elle.
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Etre en galout, c'est étre placé dans un milieu étranger, coupé de son foyer. Sur le plan spirituel, c'est étre séparé

de sa source dans la sainteté et ne plus pouvoir s'exprimer pleinement. Or la lumiére ne peut pas étre en galout. Si

I'on appelle « lumiere » la révélation divine, c'est notamment parce qu'elle reste toujours lie 4 sa source, comme

la lumiere physique disparait dés qu'on éteint l'interrupteur. Toute son existence consiste a révéler sa Source : on

la dit davouk [attachée], ayin [néant, sans existence propre] ou batel [annulée devant sa source]. Les récipients,

eux, viennent de la capacité de Hachem 4 se limiter et a se voiler. Ils paraissent séparés de leur Source, comme une

existence indépendante et limitée. C'est a eux que s'applique la galout.

Ce point (que la galout ne s'applique pas a la lu-
micere) se comprend aussi au sens simple. Car « un
peu de lumicre repousse beaucoup d'obscurité ».
Autrement dit, méme apres la descente et I'épanche-

ment de la lumiére au niveau de la mesure et de la li-
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mitation, méme alors elle repousse I'obscurité, au

point que méme un peu de lumiére repousse beau-

coup d'obscurité.
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Le Rabbi ajoute que cela se comprend aussi tres simplement. Dans le Tanya, I'Admour Hazakeéne dit : « Un peu

de lumiere repousse beaucoup d'obscurité. » Parler de « peu » montre qu'il s'agit d'une lumiére inférieure, déja

ajustée aux limites de la création. Et pourtant, elle repousse beaucoup d'obscurité.

Bien plus : I'obscurité est repoussée d'elle-méme de-
vant la lumiére. [Au commencement de la création,
en effet, la lumiere et 'obscurité servaient péle-méle ;
mais apres que « D.ieu sépara la lumiere de I'obscu-
rité », I'obscurité est repoussée devant la lumicre.]
On comprend aussi par 13, au sens simple, que la no-
tion de galout ne s'applique pas a la lumiere, car
l'obscurité (de la galout) est repoussée devant la

lumiére.
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Plus encore : elle le fait d'elle-méme, sans effort. Il n'en a pas toujours été ainsi. Selon Rachi, au commencement

de la création, la lumiere et I'obscurité « servaient péle-méle ». Pour la "Hassidout, la capacité de Hachem 2 se

révéler et Sa capacité a se voiler éraient alors deux expressions égales de Son Essence. Puis Elokim sépara la lumiere

de l'obscurité : c'est la contraction, occultation [tsimtsoum]. Des lors, I'obscurité est devenue un voilement de la

Divinité, que la lumiere repousse d'elle-méme. La ot la lumicre est présente, la galout n'a donc pas de place.

Or, il en va de méme de I'dme [Nechama] et du
corps, qui sont a l'image de la lumi¢re et du réci-
pient. On connait d'ailleurs la parole de Sa Sainteté
mon beau-pere I'Admour : seul le corps est en ga-

lout, et non 1'Ame.
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Le Rabbi applique ces notions a I'homme. La "Hassidout compare I'dme [Nechama] et le corps i la lumiére et au

récipient. D'ot1 la parole du Rabbi précédent : « Seul le corps est en galout, pas I'dme. »

Autrement dit, bien que I'dime soit revétue d'un
corps et que le corps soit en galout, cela ne constitue
pas un exil pour I'dme. Simplement, du fait que le
corps est en galout, I'dme qui y est revétue se trouve

hors de sa place et a besoin d'un retour. C'est ce que
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disent nos Sages, de mémoire bénie : « Je dors en ga-
lout, mais mon coeur est éveillé » : méme quand « je

dors en galout », I'dme (« mon coeur ») est éveillée.

MIY° IR 2" LN2WER 127 Anipna
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Comment est-ce possible, puisque I'dme est revétue dans un corps en galout ? Elle n'est que « située » en galout ;

elle n'est pas « en état de galout ». C'est ainsi que le Zohar lit « Je dors, mais mon coeur veille » : je dors en

galout, mais mon ime veille.

Car l'dme est « véritablement [mamach] une partie
de D.eu d'en haut ». Méme lorsqu'elle est sur le
mode de « mamach » au sens de « matérialité »
[mamachout], c'est-a-dire revétue d'un corps phy-
sique, elle est une partie de D.ieu d'en haut. Or on
connait la parole du Baal Chem Tov : quand on sai-
sit une partie de 'essence, on la saisit tout enticre.
C'est pourquoi, méme apres sa descente et son revé-
tement dans le corps par la force de Celui qui « agit
de fagon merveilleuse », et méme au temps de la ga-

lout, elle n'est pas en galout, etc.
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La raison en est que I'dme est « véritablement une partie de D.ieu d'en haut ». Elle le reste méme quand elle

devient assez « tangible » pour étre revétue d'un corps physique. Or, dit le Baal Chem Tov, qui saisit une partie

de l'essence la saisit tout enticre : I'Ame reste liée A toute I'Essence de Hachem. Comme la lumiére revétue dans un

récipient, elle ne peut donc pas étre en galout. Que le corps et 1'dme, deux opposés, soient unis, c'est 'ocuvre de

Hachem, qui « accomplit des prodiges ».

Sur cette base, on peut dire que I'expression « et
ceux qui y reviennent » [vechavéha] ne désigne pas
seulement une catégorie particuliere au sein d'Israél,
mais aussi I'dme de chacun d'Israél. Puisque l'dme
n'est pas en galout, le terme de « délivrance » [pe-
diya] ne s'applique pas a elle. Elle a pourtant besoin
d'un retour : I'dme est revétue dans le corps, au point
'étre affectée par ce qui arrive au corps ; dés lors, par
d
la galout du corps, I'dme aussi se trouve au lieu de la

galout. C'est pourquoi elle a besoin d'un retour.
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Voici la réponse au premier volet de la cinquieme question. Selon I'Admour Rachab, 221" désignait un groupe

précis : les baalei téchouva. Dans cette nouvelle lecture, « ceux qui sont ramenés », c'est I'dme de chaque Juif. Elle

est située en galout, au point d'étre affectée par ce qui arrive au corps : il faut donc la ramener. Mais elle n'a pas

besoin d'un processus de délivrance. Reste a comprendre le but de la galout.

Or, on sait que la descente de la galout a pour but
une ¢élévation [aliya]. C'est précisément par le service
accompli au temps de la galout que viendra la révéla-
tion du futur, plus élevée que la révélation qui exis-
tait au temps du Beth HaMikdach. C'est « la supé-
riorité de la lumiere [qui vient] de I'obscurité » : par
l'obscurité nait une supériorité dans la lumiere, qui
devient plus ¢élevée qu'elle ne I'était auparavant. Plus
la descente (I'obscurité) est basse, plus I'élévation (la
supériorité de la lumiere) qu'elle produit est haute.
On en comprend que, puisque la descente de la ga-
lout touche principalement le corps (comme on l'a
vu plus haut, section 4), I'élévation du futur (pro-
duite par la descente de la galout) qui aura lieu dans
le corps est plus haute que I'élévation qui aura lieu

dans ['ame.
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La descente en galout, c'est-a-dire la destruction du Beth HaMikdach et la dispersion des Juifs, n'a qu'un but : les

élever a un degré de sainteté plus haut qu'aI'époque du Beth HaMikdach. C'est le principe de « la supériorité de

la lumiére qui vient de I'obscurité » : la avoda [service de D.ieu] accomplie dans I'obscurité de la galout dépasse

celle du temps de lumiere. Plus la descente est profonde, plus la lumicére atteinte est haute. Or seul le corps entre

en état de galout. La lumiére qu'il atteint doit donc dépasser celle de I'dme. Pour le montrer, le Rabbi compare

cela a ce que I'dme accomplit en descendant dans le monde physique.

Cela se comprendra d'apres ce qui est expliqué
ailleurs sur I'élévation de 1'dme produite par sa des-
cente en bas : il y a la deux aspects. Premicrement,
méme lorsqu'elle est en bas, revétue d'un corps et
d'une 4me animale [Néfech habahamit], elle sert Ha-
chem ; par la se révele la force de son attachement
[hitkachrout] 4 HaKadoch Barou'’h Hou, que méme
le voilement et I'occultation du corps et de I'dme ani-
male ne peuvent annuler, a D.ieu ne plaise, ni méme

amoindrir. Deuxiemement, par le service de I'dme en
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bas s'accomplissent le birour [tri qui dégage le bien]  FnEian n7iay *"yw ,'2 I—lbw nYpnna
2NN AIAIT PN MNPAT WY :'HQ?_Q’?

.0%1y2 1pom

et 'afinement [zikoukh] du corps, de I'dme animale

et de sa part dans le monde.

L'élévation de I'dme descendue ici-bas a deux aspects. D'abord, revétue d'un corps et d'une 4me animale, elle
continue de servir Hachem : le voilement du monde physique ne peut ni rompre son lien avec Lui ni méme
l'affaiblir. Ensuite, par ce service, elle opere le birour [clarification] et I'affinement [zikoukh] de I'dme animale, du

corps et de la part du monde avec laquelle elle est en contact.

La différence entre ces deux aspects est la suivante.
Dans le premier aspect, la supériorité de la lumiere
vient par l'obscurité : par I'obscurité se révele la force
de la lumiére, que méme la plus grande obscurité ne
voile pas. Dans le second aspect, en revanche, la su-
périorité de la lumicre est aussi dans I'obscurité elle-
méme : I'obscurité (du corps, de I'dme animale et du
monde) se transforme en lumiere. Ici, la supériorité
tient a ce que transformer 'obscurité en lumiere re-
leve de la force de I'essence [Atsmout], qui est au-
dela des définitions de lumiere et d'obscurité ; par la
transformation de I'obscurité en lumicre se révele la

force de l'essence.
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Dans le premier cas, I'obscurité n'est pas transformée : elle sert seulement a révéler la force du lien, qui était la des
le départ. Dans le second, I'obscurité elle-méme devient lumicere, quand I'dme se sert du corps et du monde pour
servir Hachem. Ce second aspect I'emporte. Changer I'obscurité en son opposé demande en effet une force qui

vient de I'essence de Hachem, au-dela de ce qui distingue lumiére et obscurité.

Bien plus, c'est précisément par la que s'accomplit 17311917 .ﬂD’?WJ NPYT 1YT LR 1NN

l'intention pour laquelle HaKadoch Barou’h Hou a

désiré avoir, Lui béni soit-Il, une demeure dans les
mondes inférieurs [dira betachtonim] [car le désir
(nitava) reléeve de Son Essence méme, béni soit-Il].
Comme I'explique le Tanya, l'intention de la des-
cente de I'dme ici-bas n'est pas pour I'dme elle-méme
: elle vise a rectifier le corps, I'dme animale et sa part
dans le monde. C'est en effet précisément par la que

s'accomplit I'intention de la dira betachtonim.
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Il'y a plus encore. Le but ultime de la création est le désir essentiel de Hachem d'avoir une demeure dans les

mondes inférieurs [dira betachtonim]. L'Admour Hazakene I'explique : I'dme ne descend pas pour sa propre

élévation, mais pour affiner I'dme animale, le corps et le monde physique. Ce travail accomplit le désir de

Hachem, et révele donc Son Essence méme. Transformer I'obscurité en lumiere « révele » seulement que

I'Essence est au-dessus de toute limite ; accomplir le but de la création révele I'Essence elle-méme. C'est pourquoi

le second accomplissement surpasse le premier (voir la note 39).

Et de méme que pour I'élévation que produit la des-
cente de 'dme ici-bas, 1'essentiel de 1'élévation est le
birour [tri et clarification] et l'affinement [zikoukh]
du corps, etc., il en va ainsi de I'élévation des temps
tuturs, produite par la descente de la galout : I'essen-

tiel de I'élévation se situe dans le corps.
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Le Rabbi revient a la galout. Comme la descente de 'dme dans le monde, la descente du Juif en galout accomplit

avant tout l'affinement et I'élévation du corps. Cet accomplissement se révélera a la venue de Machia'h.

Car l'avantage que l'obscurité de la galout confere a
I'Ame est la révélation de la force de son attachement
[hitkachrout] : bien qu'elle soit revétue d'un corps,
et que le corps soit en galout, méme alors I'dme n'est
pas en galout. Et l'avantage conféré au corps est que
I'obscurité du corps tel qu'il est en galout (obscurité
plus grande que celle du corps tel qu'il est par lui-
méme) se transforme en lumi¢re [Or]. Bien plus : du
fait que méme son obscurité telle qu'elle est en ga-
lout se transforme en Or, l'intention de la dira be-
tachtonim s'accomplit, dans le monde le plus bas qui

soit.
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La galout porte chacun des deux accomplissements a un degré supérieur. D'abord, I'dme garde son lien avec

Hachem dans un corps qui est lui-méme en galout : I'accomplissement est plus grand. Ensuite, elle transforme

une obscurité de plus, celle de la galout. Elle fait ainsi une demeure pour Hachem dans un état du monde plus

bas encore, révele une lumiére plus haute et accomplit plus pleinement le but de la création.
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[...] est en galout, néanmoins, méme alors, 'dme
n'est pas en galout. L'avantage qui se produit dans le
corps est le suivant : I'obscurité du corps, telle qu'elle
est en galout (une obscurité plus grande que sa
propre obscurité, telle qu'elle est par elle-méme), se
transforme en lumiére [Or]. Plus encore : du fait que
méme son obscurité telle qu'elle est en galout se
transforme en lumicre, l'intention divine de la de-
meure dans les mondes inférieurs [dira betachto-
nim] s"accomplit pleinement, dans l'inférieur au-des-

sous duquel il n'en est pas de plus bas.

Or, il est connu que I'dme se nourrira du corps dans
I'avenir. On peut dire, d'apres cela, que dans le futur
I'dme possédera (non seulement I'avantage qui se
produit par I'obscurité, mais) aussi l'avantage qui
provient de I'obscurité elle-méme. En effet, bien que
cet avantage doive se trouver (principalement) dans

le corps, I'dme aussi le recevra du corps.
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Le but de la création s'accomplit donc par le corps. Quel effet cela a-t-il sur I'dme ? Aujourd'hui, le corps regoit sa

vitalité de I'dme : elle lui est supérieure et doit I'affiner pendant la galout. Au temps de la guéoula [la délivrance

finale], une fois cet affinement achevé, il apparaitra que le but de la création s'accomplit par le corps. Le corps se

montrera alors supérieur, et I'dme recevra de lui sa vitalité. Elle recevra du méme coup I'avantage qu'il a acquis en

changeant I'obscurité en lumiere. Cet avantage reste d'abord celui du corps, mais I'dme en profitera 4 sa suite.

Il en va comme de ce que I'on sait de I'élévation qui
se produit dans I'dme du fait de sa descente ici-bas,
dans le corps et I'dme animale. Le voilement et I'oc-
cultation du corps et de I'dme animale éveillent et ré-
velent les forces cachées de I'dme (qui existaient déja
avant sa descente). Mais en outre, parce que I'dme
opere le birour [clarification] du corps et de 1'dme
animale et les affine [zikoukh], il se produit aussi en

elle un avantage et un ajout.
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L'4me commence a recevoir cet avantage dés la galout. Surmonter les épreuves du monde révele des forces cachées

qu'elle possédait déja. Mais elle atteint aussi un degré de sainteté nouveau, qu'elle n'avait pas avant de descendre.
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Comme il est dit : « Entraine-moi, nous courrons
apres toi. » L'dme divine fait en sorte que I'dme ani-
male, elle aussi, ait 'amour de D.ieu (et I'amour de
I'dme animale est sur le mode de la course) ; par 13, «
nous courrons » [naroutsa] se produit aussi dans

I'dme divine : « nous courrons apres toi », au pluriel.
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Un passouk de Chir HaChirim le montre : « Attire-moi, nous courrons apres toi. » Pour I'’Admour Hazakene, «

attire-moi » désigne la révélation divine qui éveille I'amour naturel de I'dme divine pour Hachem. L'dme divine se

sert de cet élan pour éveiller le méme amour dans I'dme animale. Or I'dme animale se porte vers les choses avec

plus de passion. Une fois éduquée a désirer la Divinité, elle court vers Hachem avec plus d'énergie encore.

Revétue en elle, I'dme divine court avec elle : d'ot1 le pluriel « nous courrons ».

Seulement, a présent, puisque c'est 'dme qui influe
[machpia] et le corps qui recoit [mekabel], cet avan-
tage de I'dme (qu'elle regoit du corps) n'est pas en sa
plénitude. Cet avantage atteindra sa plénitude dans

l'avenir, car alors I'dme se nourrira du corps.
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Pourtant, avant la venue de Machia'h, c'est 'dme divine qui donne la vitalité, et celle qui donne ne peut pas

recevoir pleinement. Elle ne recevra cet avantage en entier qu'a la venue de Machia'h, quand le corps donnera et

que I'dme recevra.

Tel est le sens de « Tsion sera rachetée par le juge-
ment, et ceux qui y retournent par la tsédaka ». Si Is-
raél est appelé du nom de Tsion, c'est parce qu'ils
s'occupent de la Torah, du service et d"actes de bonté
[guemilout 'hassadim], qui englobent I'ensemble de
la Torah et des mitsvot. Ils deviennent ainsi « Tsion
» au sens de « signe » [tsiyoun] : méme lorsqu'ils se
trouvent en galout, ils ne se perdent pas parmi les na-
tions, a D.ieu ne plaise (comme un objet qui porte
un signe au sens propre : grice a ce signe, on le resti-

tue 4 son propriétaire).
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Le Rabbi peut maintenant lire le passouk en prenant 221" au sens de « ceux qui lui reviennent ». Il donne

d'abord un sens nouveau au mot « Tsion ». Au début, il venait de metsouyanim et désignait les tsadikim. Mais

tsiyoun signifie aussi « signe ». Quand les Juifs gardent la Torah et les mitsvot en galout, c'est un signe qu'ils ne se
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sont pas fondus parmi les nations. Un objet perdu qui porte un signe se rend a son propriétaire ; de méme, ce

signe leur permet de revenir de la galout.

Plus encore : par leur service dans la Torah et les
mitsvot au temps de la galout, il se produit en eux un
avantage et une ¢lévation qui les portent plus haut
qu'ils n'étaient au temps du Beth HaMikdach. Cet
avantage tient en deux choses. La premicre : le ser-
vice au temps de la galout révele (comme indiqué
plus haut, section 5) la puissance et l'illimité [beli
gvoul] de la lumiere, que méme I'obscurité la plus
grande (I'obscurité de la galout, y compris I'obscurité
redoublée et multipliée de la génération du talon de
Machia'h) ne voile pas. Globalement, c'est la lumiere
qui est au-dessus des récipients [kelim] (la lumiere
qui demeure séparée), laquelle est sans limite ; néan-
moins, elle reste définie dans le cadre de la lumiére.
La seconde : la transformation de I'obscurité en lu-
micre révele l'essence [Atsmout], qui est au-dessus
des définitions de lumiére et d'obscurité (comme in-

diqué plus haut).
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Ce service en galout ne fait pas que préserver le lien : il éléve les Juifs plus haut qu'a lI'époque du Beth

HaMikdach, de deux maniéres. D'abord, tenir face a I'obscurité, méme celle de la derniere période de la galout,

révele la force illimitée de la lumiere de I'dme. Se révele alors un degré pour lequel I'obscurité n'est pas un

voilement, car il y voit aussi une expression de Hachem. Cette lumiére est sans rapport avec les limites du

récipient. Elle reste pourtant définie, donc limitée, par le fait méme d'étre une lumiere, incapable de percevoir le

voilement de I'obscurité. C'est la révélation du koa'h habli gvoul, la capacité de Hachem d'étre infini. Ensuite,

transformer |'obscurité elle-méme en lumiére révele I'essence de Hachem, au-dela de la lumiére et de |'obscurité.

Ce sont les deux accomplissements décrits plus haut.

Or, ce passouk, qui conclut et scelle la haftara «
'Hazon Yechayahou », [car le propos de Yechayahou
est (comme son nom l'indique) la yechoua, jusqu'a
la yechoua véritable qu'est la guéoula complete,
apres laquelle il n'est plus de galout ; c'est aussi ce
que dit la suite du texte : « qu'il vit, etc., aux jours
de, etc., 'Hizkiyahou », car HaKadoch Barou'h Hou
voulut faire de 'Hizkiyahou le Machia'h], parle de

I'élévation qui sera dans la guéoula future, et, en cela
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méme, de la seconde élévation, qui est la finalité es-
sentielle de la galout. C'est pourquoi il dit « sera ra-
chetée » et « ceux qui y retournent » : cette éléva-
tion concerne a la fois le corps, qui sera racheté de la
galout (« sera rachetée »), et I'dme, qui reviendra du
lieu de l'exil [makom hagola] (« ceux qui y re-

tournent »).
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Ce passouk, qui conclut la vision de Yechayahou, parle de la guéoula future. Plus précisément, il décrit son

accomplissement ultime : la transformation de I'obscurité elle-méme en lumiere, but de la galout. Voici la réponse

au second volet de la cinquieme question : cet avantage touchera a la fois le corps, qui doit étre délivré (« sera

délivrée »), et I'dme, qu'il suffit de ramener du lieu de la galout (« ceux qui sont ramenés »). Le lien avec

Machia'h se renforce encore. Le nom de Yechayahou est apparenté a yechoua [secours], dont I'expression ultime

est la guéoula finale, qu'aucune galout ne suivra. Le livre s'ouvre aussi sur 'Hizkiyahou : selon la Guemara,

Hachem voulait en faire le Machia'h, mais la génération n'en fut pas digne et le moment n'était pas venu.

C'est aussi le sens de « rachetée par le jugement, et
ceux qui y retournent par la tsédaka ». L'élévation
qui sera dans le corps (« sera rachetée ») est « par le
jugement » : le corps a été en galout véritable et c'est
en lui que s'est produite la transformation de I'obs-
curité en lumiere ; I'avantage et I'élévation qui en ré-
sultent lui reviennent donc selon la stricte regle du
droit, « par le jugement ». Mais I'dme ne se trouvait
que dans le lieu de I'exil (« ceux qui y retournent ») :
qu'elle s'éleve a ce niveau se fait (non selon la stricte

regle du droit, mais) « par la tsédaka ».

12977 . RTYR "W LIWHI TR D3 NN
1°07 ,WEYNI NI (M7BR) M0 Chw
N2°977 122y 12 "M winn N23a i e
MYy YT TN 197 iKY qwing
DIYRA P71 N D'y iR yan 1ty
2137 DipHA P NN MRYITY 1) 2"Kwn
D"y N?) NI LI a7 apyna (Pawn)

TIRT82 (RPN 1770 NIw

Voici la réponse a la quatrieme question. Le corps est entré en état de galout et a vécu lui-méme la transformation

de I'obscurité en lumiére. La révélation de I'Essence de Hachem lui revient donc en toute justice : d'ou « sera

délivrée par la justice ». L'dme, qui ne peut pas étre en état de galout, n'avait pas d'obscurité propre a transformer

; il suffit de la ramener. Elle ne peut donc pas mériter cette révélation ultime. Hachem la lui accorde « par la

tsédaka », en lui permettant de la recevoir du corps. L'éditeur note que c'est 'explication finale du passouk : «

Tsion » n'y désigne plus seulement les tsadikim, mais le corps et I'dme de tout Juif qui accomplit les mitsvot en

galout.

« Et ses captifs »). Tel est aussi le sens de « sera ra-
chetée par le droit [michpat], et ses captifs par la tsé-
daka ». L'élévation qui surviendra au corps (« sera

rachetée ») se fait « par le droit ». Le corps, en effet,
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se trouvait véritablement en galout, et c'est en lui
que s'est opérée la transformation de I'obscurité en
lumiere. C'est pourquoi 'avantage et I'élévation qui
en résultent lui reviennent selon la stricte mesure du
droit : « par le droit ». En revanche, que la néchama,
qui se trouvait seulement dans le lieu de la galout («
et ses captifs »), s'éleve A ce degré, cela se fait (non se-
lon la stricte mesure du droit, mais) « par la tsédaka

».
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On en conclurait que I'élévation du corps I'emporte en tout. Le Rabbi montre pourtant que I'dme garde un

avan tage o

Il semble que I'on puisse ajouter ceci : sur un point
précis, 1'élévation de la néchama l'emporte sur celle
du corps. L'élévation du corps, qui se fait « par le
droit » (c'est-a-dire selon un calcul de raison et de
compréhension), comporte une certaine mesure et
une certaine limite. L'élévation de la néchama, au
contraire, qui se fait « par la tsédaka », est au-dessus

de toute mesure et de toute limite.
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L'élévation du corps est méritée : elle dépend d'un calcul logique, qui établit s'il en est digne. Elle reste donc

limitée d'une certaine maniere. Celle de I'dme vient de la tsédaka, qui ne regarde pas les mérites : elle est au-dela de

toute limite. L'éditeur releve que cela rejoint I'explication de I'Admour Rachab, au début du maamar, sur la

supériorité de la délivrance des baalei téchouva. Le Rabbi semble I'avoir placée 1a précisément pour éclairer ce

point.

Or, « un passouk ne sort pas de son pchat [sens lit-
téral] ». Bien plus : c'est précisément par I'étude du
pchat que se révele I'essence de la Torah. Le pchat re-
leve en effet du monde d'Assia [Action], et c'est pré-
cisément l1a que s'accomplit l'intention d'une de-
[dira

betachtonim]. Il semble que I'on puisse dire que

meure dans les mondes inférieurs

c'est aussi la raison (dans la dimension intérieure des
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choses) pour laquelle I'étude avec les jeunes écoliers Ruli7izhl
[tinokot chel beit raban], « le souffle ou il n'y a pas

de faute », se fait précisément selon le pchat.
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Le Rabbi conclut sur un principe : « Un passouk ne se détache jamais de son pchat [sens littéral]. » Or c'est le
niveau le plus simple de la Torah qui en révele I'essence. Les quatre niveaux d'interprétation correspondent aux
quatre mondes, et le pchat correspond au monde physique d'Assia [Action]. C'est la que s'accomplit la dira
betachtonim, une demeure ici-bas pour I'Essence méme de Hachem. C'est aussi pourquoi les enfants étudient le
pchat. La raison simple est que leur intelligence n'est pas encore préte pour les niveaux plus avancés. Mais il y en a
une autre : les jeunes écoliers ont « un souffle exempt de faute ». Leur voix pure, qui représente I'Essence pure de

Hachem, sert a révéler I'essence de la Torah. Cette primauté du sens simple vaut aussi pour notre passouk.

On peut dire qu'il en va de méme pour notre sujet,  1°% 1097 - 11°1V7 V12 03 NI 120 Hiey
le pa‘tssouk « Si/on sera ra}chetée‘ par le cvlroit,' et 'ses 13 PIYA PYY . ADTE W TER DEwNI
captifs par la tsédaka » : I'essentiel y est I'explication T T Tt
du passouk selon son sens simple. II s'agit du rachat X m Ea bl JOIWRD P02 WP N
et de la sortie de la galout au sens propre, dans la nyy‘pwm N RN ﬂ’?ﬂ‘(i@ nvwna _‘m‘p;m@
guéoula véritable et compléte, par Machia'h, notre 'ﬁ,.l. -Nbly: w@@ :ﬁE: ,umg U’w@ vy

juste, véritablement bientdt et rapidement, de nos

jours.

Au-dela du détail des degrés que nous atteindrons, I'essentiel reste la venue effective de Machia'h, qui nous fera

sortir de la galout par la guéoula véritable et complete, trés bientdt, de nos jours.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le passouk distingue deux délivrances. Le corps est en galout ; I'dme ne I'est jamais. Elle est seulement hors de sa
place, car elle reste une partie de D.ieu d'en haut. La descente vise une élévation : I'dme y révele la force de son
attachement a Hachem, et surtout I'obscurité du corps et du monde se transforme en lumicere. C'est ainsi que se
réalise la demeure dans les mondes inférieurs [dira betachtonim]. Le corps recevra son élévation « par le jugement

», en droit ; I'dme reviendra « par la tsédaka », au-dela de toute mesure. Au sens simple : la guéoula réelle, par

Machia'h.

Dans le service d'Hachem

Le service au temps de la galout n'est pas un pis-aller. Etudier, prier, accomplir une mitsva quand tout voile la
lumiere révele une force que I'époque du Beth HaMikdach ne montrait pas. L'essentiel n'est pas de s'élever hors du
monde, mais d'affiner le corps, I'dme animale et sa part dans le monde. Le maamar ajoute que I'étude du pchat

[sens littéral], ancrée dans le concret, révele I'essence de la Torah.

Avec soi-méme

L'4me n'est jamais en galout. Méme au plus bas, le lien avec Hachem reste intact : rien ne peut I'annuler, ni méme
l'amoindrir. Les obstacles du corps et de I'dme animale ne sont pas une défaite, ils sont la matie¢re méme du travail.
Plus I'obscurité est épaisse, plus la lumiere qui en sort est haute. Celui qui se sent captif garde la voie de la téchouva,

accueillie au-dela de toute mesure.

Avec les autres

Le maamar appelle Tsion ceux qui soccupent de la Torah, du service et des actes de bonté. Il explique aussi «
chavéha » de deux maniéres : les captifs du corps et de ime animale, délivrés par la téchouva et la tsédaka ; et I'ime,
qui n’est pas en galout mais revient du lieu de I'exil. Dans ce second sens, son élévation se fait par la tsédaka, au-dela

de toute mesure. Le maamar n’en tire pas d’application précise envers la famille ou le prochain.
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