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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 5724. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont

adaptés du travail de Simply Chassicus.

Que Hachem, notre D.ieu, soit avec nous - 5724
[1963-1964] -

-7"oWn - 13y 17RPN 1 0T

n"a

A propos de Simply Chassidus

Simply Chassidus publie chaque mois un maamar du Rabbi, accompagné d'une traduction anglaise et d'un

commentaire. Chaque maamar est divisé en trois parties, dont chacune s'étudie en une heure environ. A raison

d'une partie par semaine, généralement le chabbat matin, les participants achévent un maamar par mois, et

disposent encore du temps nécessaire pour le réviser le chabbat Mévar'him.

Simply Chassidus est rédigé par Simcha Kanter. C'est une réalisation de la communauté Bnei Ruven, a Chicago,

sous la direction du Rav Boruch Hertz.

Le maamar « Yehi Hachem Elokénou Imanou 5724 », tiré du Sefer HaMaamarim, volume 4, est la propriété de

Kehot Publication Society, division de Merkos L'inyonei Chinuch ; il est reproduit ici avec son autorisation.

Maamar commengant par les mots : 13NV 1'PON T "M — « Yehi Hachem Elokénou Imanou »

Avec l'aide du Ciel. Chabbat parachat Kora'h, 3 Ta-
mouz 5724 [1964]. Que Hachem notre D.ieu soit
avec nous comme Il a été avec nos peres ; qull ne

nous abandonne pas et ne nous délaisse pas.
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Le Rabbi a prononcé ce maamar le 3 Tamouz 5724 [1964], le chabbat de la parachat Kora'h. Il part d'une si'ha du

Rabbi précédent, datée de 5687 [1927], qui commente ce passouk. Le Rabbi précédent I'a prononcée sur le quai

de la gare, alors qu'il partait pour son exil 4 Kostroma. Il avait été emprisonné pour avoir diftusé le judaisme en

Russie communiste. Sous la pression internationale, sa peine avait été commuée en exil. Parler ainsi en public,

c'était braver le pouvoir au péril de sa vie. Neuf jours plus tard, le 12 Tamouz, sa peine était annulée et il

retrouvait une liberté pleine et entiere.

« Que Hachem notre D.ieu soit avec nous comme
Il a été avec nos peres ; qu’ll ne nous abandonne pas
et ne nous délaisse pas. » On connait la si'ha que le
Baal HaGuéoula prononga le 3 Tamouz 5687 [1927]
: « Nous demandons 2 Hachem, béni soit-Il : "Que
Hachem notre D.ieu soit avec nous comme Il a été

avec nos peres ; qu’ll ne nous abandonne pas et ne
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nous délaisse pas.” Hachem, béni soit-II, soit avec
nous, et Il sera avec nous comme Il a été avec nos

peres. »
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Le Rabbi précédent lit ce passouk de deux fagons  la fois : comme une demande (« qu'll soit avec nous ») et

comme une certitude (« Il sera avec nous »).

Or, il faut comprendre : une demande et une pro-
messe sont des choses différentes (et méme, semble-t-
il, opposées). Pourtant, il dit : « Nous demandons a
Hachem, béni soit-Il, etc., qu’ll soit avec nous [zol
zayn mit undz], et Il sera avec nous [vet zayn mit
undz]. » La demande porte donc (non seulement
sur « qu’ll soit avec nous », mais aussi) sur « Il sera

avec nous ».
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Voici la premiere difficulté. Une demande suppose qu'on n'est pas stir du résultat, alors qu'une certitude n'a rien

a demander : les deux paraissent opposées. D'oti la premiere question : comment le Rabbi précédent peut-il

glisser, dans sa demande que Hachem soit avec nous, I'assurance qu'l le sera ?

Certes, le mot yehi exprime 2 la fois une demande et
une promesse. Mais ce sont la, semble-t-il, deux sens
(deux notions) différents, alors que la si'ha réunit les

deux notions ensemble.
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On pourrait répondre que le mot yehi a justement les deux sens. Mais, dans une phrase donnée, il porte I'un ou

l'autre. Or la si'ha lui fait porter les deux en méme temps.

La si'ha poursuit : « Que Hachem notre D.ieu soit
avec nous comme Il a été avec nos peres » (yehi au
sens d’une demande et aussi d’une promesse), et ce,
bien que « nous ne soyons pourtant pas semblables
a nos peres » [mir zaynen dokh nit glaykh tsu

avoteinou].
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Lasi'ha ajoute une précision : Hachem sera avec nous « bien que nous ne soyons pas semblables 4 nos peres ».

Autrement dit, sans avoir les mérites qui Le rendaient présent aupres d'eux.
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On peut proposer que la source de cette explication
soit ce que rapporte le Midrach : « Et de méme
Chlomo dit devant HaKadoch Barou'h Hou : un roi
engage des ouvriers, ceux-ci font bien leur travail et il
leur donne leur salaire : quelle louange en revient au
roi ? Quand mérite-t-il la louange ? Lorsqu’il engage
de mauvais ouvriers, qui ne font pas leur travail, et
qu’il leur donne leur salaire. Voila un grand bienfait.
Ainsi qu’il est dit : « Que Hachem notre D.ieu soit

avec nous comme Il a été avec nos peres. » »
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Le Rabbi propose de voir la source de ce propos dans un midrach. David HaMélekh y demande la bonté de

Hachem plutdt qu'un jugement selon ses mérites. Chlomo HaMélekh prend ensuite I'image d'un roi. Payer de

bons ouvriers n'a rien de remarquable. Payer de mauvais ouvriers, qui n'ont pas fait leur travail, montre sa

grandeur. Tel est le sens de « comme Il fut avec nos peres » : méme si nous sommes ces « mauvais ouvriers ».

La si'ha explique que, si nous ne pouvons pas res-
sembler a nos peres, clest que nos peres faisaient
preuve de don total de soi [mesirout nefech] réelle-

ment, en acte, pour la Torah et les mitsvot.
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Pourquoi ne sommes-nous pas comparables & nos peres ? Parce qu'eux pratiquaient la mesirout nefech pour la

Torah et les mitsvot. C'est le don total de soi, au point de risquer réellement sa vie.

Il reste cependant a comprendre. Cette si'ha fut
prononcée a I'occasion de son départ pour l'exil de
Kostroma. Or cet exil (et, avant lui, l'emprisonne-
ment) était la conséquence de sa mesirout nefech en
acte pour la Torah et les mitsvot [bien plus : le fait
méme de prononcer cette si’ha érait une mesirout
nefech en acte]. Et pourtant il dit que nous ne res-
semblons pas 4 nos peres, qui faisaient preuve de me-

sirout nefech.
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C'est la que la si'ha surprend. Son auteur partait en exil précisément pour avoir risqué sa vie pour la Torah et les

mitsvot, et il la risquait encore en parlant en public. D'ot1 la deuxi¢me question : comment peut-il dire que nous

ne sommes pas comparables 4 nos peres, lui qui faisait ce qu'ils faisaient, au moment méme o il parlait ?

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR

Yehi Hachem Elokeinu Imanu - 7"300 - 1308 13908 11 771

A premiére vue, on pourrait répondre ceci : la de-
mande du Baal HaGuéoula, « Que Hachem notre
D.ieu soit avec nous », était faite (non seulement
pour lui-méme, mais aussi) pour tout Isra¢l, y com-
pris pour ceux qui (seulement) « se nomment du
nom d’Israél ». Cest pourquoi il a dit qu’ils ne res-
semblent pas 4 nos péres, qui faisaient preuve de me-

sirout nefech en acte.
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Une premiere piste se présente. Le Rabbi précédent parlait au nom de tout le peuple juif, y compris de ceux dont

le seul lien au judaisme est de porter le nom de Juifs. Le « nous » viserait I'ensemble du peuple, et non lui

personnellement.

Mais cette explication ne suffit pas : par les mots «
nous ne sommes pourtant pas semblables 4 nos peres

», il s’est inclus lui aussi.
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La piste ne tient pas : en disant « nous », il s'inclut lui-méme. La question reste enticre.

Et I'on ne peut pas dire qu’il sest compté par humi-
lité parmi ceux qui ne font pas preuve de mesirout
nefech en acte : 'humilité n’a de sens qu’a propos
d’une chose qui reste dans les limites d’'une compa-

raison [davar chebe'érekh].
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Seconde piste : il se serait inclus par humilité. Elle ne tient pas davantage. Une parole d'humilité doit garder une

part de vraisemblance, alors qu'ici elle contredirait la réalité. On revient donc 4 la deuxieme question : comment

peut-il dire que nous ne sommes pas comparables & nos péres, lui qui risquait sa vie 4 cet instant méme ?

b) Or, outre les précisions que demande la si'ha, I'ex-
pression « Que Havayé notre D.ieu soit avec nous »
(dans le verset [passouk] lui-méme) doit aussi étre ex-
pliquée. En effet, une fois que l'on dit « Havayé
notre D.ieu », c’est-a-dire qu’ll est notre D.ieu, quel
besoin y a-t-il, semble-t-il, de demander qu’ll soit

avec nous ? Et la question vaut dautant plus selon
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lexplication de la 'Hassidout, pour qui Elokeinou
[notre D.ieu] signifie « notre force et notre vitalité

».

Pour répondre, le Rabbi revient d'abord au passouk lui-méme. Dire « Hachem notre D.ieu », c'est déja dire qu'll

est avec nous. C'est d'autant plus vrai que, selon la 'Hassidout, Elokeinou signifie « notre force et notre vitalité ».

Troisi¢eme question : pourquoi demander qu'Il soit avec nous, s'Il est déja notre D.ieu, notre force et notre vitalité

?

Il faut aussi comprendre pourquoi il dit « avec
nous [imanou], etc., avec [im] nos peres ». Le mot
im semploie pour une chose accessoire [tafel] par
rapport a celle avec laquelle elle se trouve [comme
dans « les héritiers du mari partageront avec les héri-
tiers du pere », ot les héritiers du mari sont acces-
soires par rapport aux héritiers du pere]. Et pourtant
il dit « Que Havayé notre D.ieu soit avec nous, etc.,
avec nos peres », ce qui fait de Havayé notre D.ieu

lPaccessoire, par rapport a nous et a nos peres.
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A cela s'ajoute une question de vocabulaire. En hébreu, im (« avec ») relie un élément secondaire 2 un élément

principal. La michna dit que, pour un héritage, « les héritiers du mari partagent avec les héritiers du pére ». La

Guemara en déduit que ceux du pere sont les principaux. Appliqué au passouk, ce mot ferait de Hachem le

secondaire. Quatri¢eme question : pourquoi le passouk emploie-t-il im, qui semble subordonner Hachem 4 nous

et a nos peres ?

On peut lexpliquer a partir d’'un enseignement
connu : pourquoi la crainte du Ciel est-elle désignée
par le mot « trésor » [otsar] ? Parce que le roi ne
peut pas se constituer de trésor sil ne le rassemble
pas aupres des autres. De méme, la crainte (le trésor
du Roi des rois des rois, HaKadoch Barou'’h Hou)
n’est pas entre les mains du Ciel, comme l'ont dit nos
Sages, de mémoire bénie : « Tout est entre les mains

du Ciel, sauf la crainte du Ciel. »
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Le Rabbi aborde cette quatrieme question par une expression : « le trésor de la yirat chamayim », la crainte du

Ciel. Le Tséma'h Tsédek explique I'image : un roi ne constitue son trésor qu'en le recueillant aupres d'autres. De

méme, Hachem, le Roi des rois, « dépend de nous » pour ce trésor, car « tout est entre les mains du Ciel, hormis
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la crainte du Ciel ».

On peut ajouter ceci. Cette notion (que HaKadoch
Barouh Hou ait, pour ainsi dire, besoin de
’homme) vaut pour toutes les mitsvot ; si le mot «
trésor » est pourtant employé précisément pour la
crainte, clest que laccomplissement des mitsvot tel
qu’il se doit passe par 'amour de Hachem ou par la
crainte de Hachem. Or I'une des différences entre
I'amour et la crainte est la suivante : 'amour de Ha-
chem vient d’une révélation d’Or [lumiere] den
haut, tandis que la crainte de Hachem vient (essen-

tiellement) du service de ’homme.
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Hachem « dépend de nous » dans toutes les mitsvot. Pourquoi alors parler de trésor pour la crainte seulement 2

Une mitsva accomplie comme il se doit repose sur deux ressorts : 'amour et la crainte de Hachem. Or I'amour

répond a une révélation de lumiére venue d'en haut, alors que la crainte nait surtout de I'effort de 'homme.

Il en va de méme pour la crainte d’un roi de chair et
de sang : si les habitants du pays craignent le roi, c’est
qu’ils l'ont accepté pour roi sur eux. L'acceptation de
la royauté vient en effet du peuple : « Tu établiras

sur toi un roi. »
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On le voit avec un roi de chair et de sang. Ses sujets le craignent parce qu'ils ont accepté sa royauté ; le roi d'un

autre pays ne leur inspire pas cette crainte. L'acceptation vient donc du peuple : « Tu établiras sur toi un roi. »

L'amour du peuple pour son roi, lui, répond a ce que le roi fait pour lui.

Cela permet d’'expliquer I'expression « Que Havayé
notre D.ieu soit avec nous comme Il a été avec nos
peres ». Dans la crainte de Hachem (qui est le com-
mencement du service, son essentiel et sa racine), l’es-
sentiel est le service de ’homme ; la révélation d’Or
den haut (Havayé notre D.ieu) ne fait qu’aider

I’homme : elle est « avec nous ».
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Voici la réponse a la quatrieme question : pourquoi im, qui semble rendre Hachem secondaire ? Le passouk

suivant donne le but de la priere de Chlomo HaMélekh : que les Juifs marchent dans les voies de Hachem et

gardent Ses mitsvot. Le passouk parle donc de leur service. Or la yirat chamayim en est le commencement, la
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racine et la source, et elle repose sur I'effort de 'homme. « Nous » et « nos peres » sommes donc le principal. La

révélation d'en haut, « Hachem notre D.ieu », vient soutenir cet effort. Reste 4 comprendre pourquoi la crainte

doit venir de 'homme lui-méme.

Or, pourquoi la crainte vient-elle principalement par
le service de 'homme ? On peut I'expliquer ainsi : la

crainte est annulation de soi [bitoul].
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La raison en est que la crainte est une forme de bitoul, I'annulation de soi. Or le bitoul ne peut venir que de

I'effort de la personne.

C'est le cas en particulier de la crainte du roi : « Tu
placeras sur toi un roi », c'est-a-dire « que sa crainte
soit sur toi ». Le bitoul propre a cette crainte est lié
au fait que I'homme est le serviteur du roi [car il est
dans la nature du serviteur que la crainte et l'effroi
du maitre soient sur lui], et le bitoul du serviteur est

un bitoul absolu,
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C'est plus net encore pour la crainte du Roi. La michna lit « tu établiras sur toi un roi » comme « que sa crainte

soit sur toi ». Cette crainte est celle du serviteur envers son maitre, et le bitoul du serviteur est total.

C'est pourquoi elle vient précisément par 'homme.
L'effet produit en I'homme par une révélation de lu-
miere d'en haut est comme une chose qui s'ajoute a
lui. Aussi le changement qu'elle opere en lui ne
touche-t-il que sa configuration [tsiyour], et non

I'homme lui-méme,
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Ce bitoul est total parce que le serviteur se I'impose lui-méme. Un bitoul suscité par une révélation d'en haut

vient du dehors : il change la maniére dont 'homme se manifeste, non ce qu'il est.

Pour qu'il parvienne 4 un bitoul absolu, le bitoul
du serviteur [car la différence entre 'homme libre et
le serviteur tient 4 son existence méme], il faut que
I'homme lui-méme accepte sur lui d'étre le serviteur

du roi.
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Pour atteindre ce bitoul total, il faut accepter soi-méme d'étre le serviteur du Roi. Le changement est alors
essentiel. L'homme libre suit ses propres désirs, le serviteur ceux de son maitre : ce n'est pas la méme existence. Le

Rabbi applique ensuite ce principe a la mesirout nefech.

On peut dire qu'il en va de méme de le don total de
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soi [mesirout nefech]. La mesirout nefech est un bi-

toul absolu, surtout lorsqu'elle porte sur des choses

pour lesquelles, selon la halakha (I'injonction d'en
haut), on n'est pas tenu de donner sa vie. C'est pour-
quoi elle vient (principalement) non d'une révéla-
tion de lumiére d'en haut, mais de ce que I'homme

donne sa vie.
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La mesirout nefech est elle aussi un bitoul total, puisqu'on livre 4 Hachem tout ce qu'on est. Elle doit donc venir
de la personne elle-méme. On le voit le mieux quand un Juif risque sa vie la ot il n'a pas regu d'en haut I'ordre de

le faire : I'élan vient alors, pour I'essentiel, de lui-méme.

Cela permet de mieux comprendre encore pour-
quoi la demande et la pricre du baal haguéoula [celui
dont on célebre la délivrance] (dans la si'ha du 3 Ta-
mouz) étaient formulées dans les termes du passouk :
« Que Havayé notre D.ieu soit avec nous comme Il a
été avec nos peres. » Il traitait alors du service de la
mesirout nefech, et plus précisément de bien des cas
ot, selon la halakha, on n'est pas tenu de donner sa
vie, une mesirout nefech qui vient (principalement)

de 'homme lui-méme,
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On comprend mieux le choix du passouk par le Rabbi précédent. Le mot im convient a la yirat chamayim, qui

dépend de notre effort et n'est qu'assistée d'en haut. Or sa si'ha parlait de mesirout nefech, qui dépend elle aussi

de nous. Elle concernait méme bien des cas ot 1'on n'est pas tenu de donner sa vie, ce qui accentue encore la part

de 'homme.

Et puisque, dans le service de la mesirout nefech,
l'essentiel est le service de 'homme, la révélation de
lumiére d'en haut venant en aide a ce service, il a
commencé sa demande et sa pricre (dans les termes
du passouk) par :

« Que Havayé notre D.ieu soit

avec nous. »
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C'est pourquoi il ouvre sa demande par « que Hachem notre D.ieu soit avec nous ». Ce service repose surtout

sur 'homme, et la révélation d'en haut ne fait que I'« assister ». Mais le mot im dit encore autre chose.

Or, le terme im [avec] s'emploie quand il existe une
ressemblance entre les deux choses. C'est ainsi que
nos Sages, de mémoire bénie, commentent le pas-
souk « Ils se tiendront 12 avec toi [imakh] » : « avec
toi : semblables A toi ». En effet, méme si le terme im
désigne une chose secondaire (comme on 1'a vu plus
haut, section 2), celle-ci présente néanmoins une res-

semblance avec |'essentiel.
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Im suppose aussi que les deux termes se ressemblent. Le passouk dit des soixante-dix anciens, appelés a porter

avec Moché la conduite du peuple : « ils se tiendront la avec toi [imakh] ». La Guemara commente : « semblables

a toi ». Im marque donc  la fois une subordination et une ressemblance. Il en va de méme du mot et, une

particule hébraique sans équivalent en frangais.

Il en va de méme du terme hébreu et, qui désigne
une chose secondaire. Nos Sages, de mémoire bénie,
commentent ainsi le passouk « et bessaro [sa chair]
» 1« €t : ce qui est accessoire A sa chair ». Pourtant,
cette chose est semblable i I'essentiel, comme 1'en-
seignent nos Sages, de mémoire bénie, sur le passouk
« Ils porteront avec toi [itekha] » : « avec toi : sem-

blables 2 toi ».
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Et marque bien le secondaire. Pour le taureau qui a tué un homme, le passouk dit : « ¢t bessaro (sa chair) ne sera

pas consommée ». La Guemara déduit du mot et ce qui est accessoire 4 la chair, ¢'est-a-dire la peau. Mais ¢t

implique aussi la ressemblance. Des juges désignés aupres de Moché, le passouk dit : « ils porteront itakh (avec

toi) la charge ». La Guemara y lit encore « semblables a toi ». Reste a distinguer les deux mots.

Les ouvrages de grammaire expliquent que la
chose secondaire évoquée par le terme et est plus se-
condaire que celle qu'exprime le terme im. Des lors,
avec ¢t, I'accent porte surtout sur le fait que la chose
(2 propos de laquelle on dit et) n'est que secondaire.
Avec im, il porte surtout sur la ressemblance entre les

deux choses.
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Selon les grammairiens, le secondaire que marque ¢t est plus éloigné du principal que celui que marque im. Et

souligne donc la subordination, malgré la ressemblance. Im souligne la ressemblance, malgré la subordination.

On comprend par la que, dans « Que Havayé notre
D.ieu soit avec nous [imanou] », I'accent ne porte
pas d'abord sur le fait que Havayé notre D.ieu serait,
pour ainsi dire, secondaire par rapport a I'homme,
mais sur la ressemblance, pour ainsi dire, qui existe

entre eux.
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Dans notre passouk, « avec nous » (imanou) ne met donc pas l'accent sur une subordination de Hachem. Il le

met sur une ressemblance, sil'on peut dire, entre nous et la révélation divine qui nous soutient. Reste a dire en

quoi elle consiste.

On peut dire que leur ressemblance porte sur la no-
tion méme d'essentiel et de secondaire. La perfection
du service de I'homme est atteinte lorsqu'il sert par
ses propres forces, et c'est pourquoi Havayé notre
D.ieu est, pour ainsi dire, secondaire par rapport a
I'homme (comme on I'a vu plus haut, section 2). De
méme, a l'inverse, la perfection du service de
I'homme est atteinte lorsque son service [aussi bien
le service par ses propres forces que le service de la
mesirout nefech, y compris la mesirout nefech pour
des choses pour lesquelles, selon la halakha, on n'est
pas tenu de donner sa vie] ne procede pas de ce qu'il
veut servir D.ieu, mais de ce qu'il est batel [annul¢] a

la Divinité.
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La ressemblance est la suivante : de part et d'autre, quelque chose doit étre secondaire pour que le service soit

complet. Du c6té de I'effort, c'est la révélation d'en haut qui I'est, car le service le plus achevé vient des forces

propres du Juif. Du c6té du motif, c'est notre volonté qui I'est. Méme quand nous servons par nos forces et par la

mesirout nefech, y compris 3 ot1 la loi ne I'exige pas, notre désir de servir est batel, ¢'est-a-dire annulé, devant le

fait que Hachem doit étre servi. Le Rabbi montre ensuite ce que ce second aspect change dans le service.

En effet, son bitoul envers HaKadoch Barou'h Hou
est un bitoul absolu. Chaque mitsva (méme lorsque,

selon la halakha, on n'est pas tenu de donner sa vie

17002 7w N 1"apnt i7waw 11797
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pour elle) est donc pour lui telle qu'il est absolument
inconcevable de ne pas I'accomplir, méme si son ac-

complissement exige la mesirout nefech.

AW 1K MR Ko 973 T TRY
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Ce bitoul est total. Aucune mitsva ne peut donc rester inaccomplie, qu'elle exige ou non de donner sa vie selon la

loi, méme s'il faut pour cela risquer sa vie.

On peut ajouter que le bitoul 4 la Divinité apporte
aussi un surcroit a la mesirout nefech. Lorsque sa
mesirout nefech vient de ce qu'il veut et a résolu
d'accomplir l'injonction de HaKadoch Barouh
Hou, méme quand il faut pour cela la mesirout ne-
fech, il admet qu'il pourrait en étre autrement Le fait
que, concretement, il fasse preuve de mesirout ne-

fech tient seulement 4 sa décision.
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Ce bitoul ajoute aussi a la mesirout nefech elle-méme. Celui qui décide de servir Hachem au prix de sa vie avait

deux options : le faire ou ne pas le faire. Méme s'il choisit de le faire, I'autre option, restée ouverte, limite la

plénitude de son engagement.

Il n'en va pas de méme lorsque sa mesirout nefech
procede de son bitoul envers HaKadoch Barou'h
Hou. Toute mitsva qu'a ordonnée HaKadoch Ba-
rou’h Hou est alors pour lui telle qu'il est absolu-
ment inconcevable de ne pas I'accomplir, et il ne

reste plus aucune place pour qu'il en soit autrement.
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Celui dont le bitoul est total ne connait pas cette alternative. Ne pas accomplir la mitsva n'est méme pas

envisageable : ce n'est pas un choix. Sa mesirout nefech n'en est que plus entiére. Avec ces notions, le Rabbi peut

maintenant répondre aux questions du début.

* En 5687 [1927], le Rabbi précédent prononga une si'ha depuis le quai de la gare, alors qu'il partait en exil a

Kostroma — la peine (commuée) qui lui avait été infligée pour avoir diffusé le judaisme sous le régime

communiste. Cette si'ha prenait appui sur le passouk : « 12rV? SN1IMAN DY "N AWNI Y IDPOX TN

1IWD? SN - Que Hachem notre D.ieu soit avec nous comme Il fut avec nos péres ; qu'Il ne nous abandonne pas

et ne nous délaisse pas. »
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5. Tel est le sens de « Que Havayé notre D.ieu soit
avec nous comme Il a été avec nos peres » : dans le
service des Patriarches, les deux points mentionnés
plus haut sont mis en relief. Ils ont accompli toute la
Torah avant méme quelle ne soit donnée. Cela
montre que leur service venait (non pas de l'ordre
d’en haut, mais) de leur propre force. Malgré cela, ils
étaient dans un annulation de soi [bitoul] absolu,
car « les Patriarches sont eux-mémes la merkava

[char divin] ».
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Ce qui précede éclaire la fin du passouk : pourquoi demander que Hachem soit avec nous « comme I fut avec

nos peres » ?

La maniere dont nos péres — Avraham, Yits'hak et Yaakov — ont servi Hachem met elle aussi en relief ces deux

idées : I'effort propre, et le motif tourné vers Hachem. ¢ Les peres « ont accompli toute la Torah avant méme

qu'elle fat donnée » : ils ont donc choisi de servir Hachem par leur effort propre, et non en simple réponse 4 une

injonction d'en haut. * Et bien qu'ils L'aient servi par leur effort propre, ils étaient dans le bitoul le plus achevé

envers Hachem, comme le dit le midrach : « les peres sont [aussi batel envers Hachem qu']Jun char [I'est envers

celui qui le conduit] ».

Or le bitoul du char envers celui qui le monte est un
bitoul absolu. En effet, ce bitoul ne vient pas de la
volonté du char (qui voudrait étre batel [annulé] en-
vers celui qui le monte et lui servir de char), mais de

celui qui le monte.
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Le bitoul du char envers celui qui le conduit est I'expression du bitoul absolu : le char n'est pas batel du fait de sa

propre volonté — il n'en a aucune —, mais du fait de la volonté de celui qui le conduit.

Et comme le bitoul comporte de trés nombreux de-
grés, on demande : « Que Havayé notre D.ieu soit
avec nous comme Il a été avec nos peres ». On de-
mande que « Que Havayé notre D.ieu soit avec nous
», c’est-a-dire notre bitoul envers la Divinité, soit «
comme Il a été avec nos peres » : un bitoul de

merkava.
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Voici la réponse a la troisiéme question : pourquoi demander « que Hachem notre D.ieu soit avec nous », alors

qu'Il est déja notre D.ieu, notre force et notre vitalité ?

hassiduite.com
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Réponse a la troisieme question : d'apres ce qui précede, la formule « que Hachem notre D.ieu soit avec nous »

signifie que nous devons avoir un bitoul complet envers Hachem, ainsi que l'implique le mot « im ». Nous

demandons donc d'atteindre le degré méme qui fut celui de nos péres : le bitoul du char.

6. Cela permet d’expliquer la parole du Baal Ha-
Guéoula : « Nous ne sommes tout de méme pas
semblables a nos péres, qui pratiquaient effective-
ment la mesirout néfech [don total de soi]. » Il s’y
est inclus lui-méme. Car la mesirout néfech, dans sa
vérité, est celle qui vient du bitoul (comme expliqué
plus haut, § 4). Et comme le bitoul comporte de tres
nombreux degrés (comme expliqué plus haut, § 5), il
peut dire de lui-méme (par humilité) qu’il lui
manque quelque chose en matiere de mesirout

néfech.
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Les deux premicéres questions, qui portaient sur la si'ha du Rabbi précédent, trouvent aussi leur réponse. Voici
d'abord la réponse 4 la deuxieme question : comment peut-il dire que nous ne sommes pas comparables a nos

peres, qui ont risqué leur vie pour la Torah et les mitsvot, lui qui la risquait au moment méme ou il parlait ?

Réponse a la deuxieme question : la mesirout nefech ne s'exprime véritablement que lorsqu'elle procede du
bitoul envers Hachem, et le bitoul comporte de nombreux degrés. Aussi, quand le Rabbi précédent dit que «
nous ne sommes pas comparables a nos peres, qui ont réellement eu la mesirout nefech pour la Torah et les
mitsvot », il entend : « ils ont réellement eu la mesirout nefech avec le bitoul absolu ». Il va de soi que le Rabbi
précédent ne pouvait pas dire, par humilité, qu'il n'avait pas eu la mesirout nefech : I'affirmation ne tiendrait pas.
En revanche, il pouvait dire — par humilité — que sa mesirout nefech, qui est une expression du bitoul, n'est pas

comparable (méme si, en vérité, elle I'est) a celle des peres, laquelle exprimait un bitoul absolu. C'est ce qui lui

permet de s'inclure lui-méme dans l'affirmation que nous ne sommes pas comparables 4 nos peres.

Cela permet d’expliquer aussi ce qu’il dit dans la
si’ha : la demande « Que Havayé notre D.ieu soit
avec nous » inclut aussi Iinterprétation selon la-
quelle yehi est un terme de promesse (« Il sera avec
nous »). Sila priere (la demande) et la promesse sont
deux choses diftérentes, c’est que la priere est la de-
mande de ’homme, alors que la promesse vient d’en

haut,
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Premiére question : si demander et affirmer une certitude s'opposent, comment sa demande que Hachem soit

avec nous peut-elle contenir l'assurance qu'll le sera ?
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Les deux notions — « demander une chose » et « étre certain d'une chose » — ne se distinguent, et ne

s'opposent, que lorsque la demande est celle d'un homme, en bas, et la certitude celle de Hachem, en haut.

Et méme chez les tsadikim, tant qu’ils sont une
existence propre [metsiout] (ftit-ce de maniere sub-
tile), priere et promesse sont deux choses distinctes.
La promesse du tsadik se fait en tant quenvoyé de
HaKadoch Barou’h Hou, alors que la priere du tsa-

dik est la demande du tsadik lui-méme.
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La distinction vaut aussi pour les tsadikim alors méme que leurs demandes pourraient sembler venir d'en haut.

Méme chez un tsadik : s'il garde une part de « soi », si subtile soit-elle, « demander » et « étre certain »

demeurent deux notions distinctes. Lorsqu'un tsadik promet quelque chose — c'est a la certitude —, il le fait en

tant qu'émissaire de Hachem, d'en haut ; tandis que ses demandes sont, subtilement, ses demandes propres —

d'en bas, du fait de ce sentiment de « soi ».

Il en va autrement quand le tsadik est tel que méme
son service accompli par sa propre force (qui est,
semble-t-il, une « existence ») se trouve dans un bi-
toul absolu. Alors sa priere (sa demande) porte elle

aussi la dimension de la promesse.
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Il en va autrement du tsadik dont le service accompli par ses propres forces exprime lui-méme un bitoul complet

envers Hachem, alors que ce service semblerait affirmer un « soi ». C'est le sens de « comme Il fut avec nos péres

». Ses demandes, qui viennent d'ordinaire « d'en bas », portent alors la certitude qui vient « d'en haut ».

Réponse a la premiére question : si le Rabbi précédent a pu inclure dans sa demande — que Hachem soit avec

nous — l'affirmation que Hachem sera certainement avec nous, c'est que son bitoul complet conférait a ses

demandes « propres » la certitude qui vient « d'en haut ».

On peut ajouter qu’il a attiré quelque chose de sem-
blable (le fait que l'existence elle-méme soit dans le
bitoul) sur ceux qui lui sont liés et rattachés a lui. Il a
enraciné en eux la mesirout néfech méme pour des
choses pour lesquelles, selon la loi (I'ordre d’en haut),
on nest pas tenu de donner sa vie (mesirout néfech
venant de ’homme). Et il a fait que, méme pour ces
choses, la mesirout néfech soit telle qu’il ne puisse
absolument pas en étre autrement (mesirout néfech

venant de la Divinité).
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Le Rabbi a transmis quelque chose de ce bitoul 4 ceux qu'il a influencés.

En enracinant chez ses 'hassidim — et chez tous les juifs qu'il pouvait atteindre — la mesirout nefech pour des
aspects du judaisme qui, en droit, ne I'exigent pas (elle est alors « la leur » et n'est pas ordonnée « d'en haut »), et
en la leur faisant assumer sans qu'ils envisagent d'autre issue — parce que Hachem doit étre servi —, le Rabbi

précédent leur a conféré, a eux aussi, un aspect de ce degré de bitoul.

Clest pourquoi, si la demande du Baal HaGuéoula ‘71‘7;) n‘?qx;},j ‘75_;;1-[ nYpanaw 1:’?1
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inclut aussi la dimension de la promesse, cela vient

aussi de ceux qui regoivent.

D'ou sa formule, 2 la fois demande et promesse : Hachem « soit » et « sera » avec nous. Elle vaut aussi pour ceux
qu'il a influencés. Il leur a permis d'atteindre, a leur niveau, une part de ce bitoul complet, et ils I'ont ainsi «

mérité » a leur tour.

Et que saccomplisse la promesse : « Que Havayé WX 1Y .135[?"7;5 Ry syixiviniyl=kivial
notre D.ieu soit avec nous comme Il a été avec nos : .
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peres, qu’ll ne nous abandonne pas et ne nous dé- T ST ¥ T 5_7 |
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lumiere, dans le spirituel comme dans le matériel.

Puisse s'accomplir la promesse « Hachem notre D.ieu sera avec nous comme Il fut avec nos peres, Il ne nous
abandonnera pas et ne nous délaissera pas » [le passouk étant lu ici selon I'acception de yehi comme « sera »], et

puissent tous les juifs avoir la « lumiere » [la bonté révélée de Hachem], matériellement comme spirituellement !

Avec laide de D.ieu Pour I€¢lévation de la Nechama  5piy 1™11 K"K N"770 7"H0 3"Ys M"a

de éminent ’hassid, le Rav, le Tamim, homme crai-
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gnant D.ieu, honorable et distingué, qui se dévouait . T T
aux besoins de la communauté, Rabbi Daniel Yits’- 17"3 U’bw PPINPONRD N "W 079N

hak, de mémoire bénie, fils de Rabbi Ephraim - qu’il 97X '3 9"2%3 »11°9°K N7 ¥"1 1"I07R

vive de longues et bonnes années - chlita Moscowitz, - L, . .
2.8, w Al

chalia’h de Sa Sainteté PAdmour - que son mérite L nTIen e

nous protege - dans I’Etat de I'Illinois, qui a quitté ce

monde le 2 Adar IT 5774 [2014]. Que son dme soit

lide au faisceau de la vie.
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Le Rabbi précédent part pour I'exil de Kostroma. Il demande alors « Que Hachem notre D.ieu soit avec nous » et,
dans la méme phrase, il affirme qu'Il le sera. Le maamar explique ce lien. La crainte du Ciel et le don total de soi
[mesirout nefech] viennent surtout de l'effort de 'homme, et Hachem I'aide : Il est « avec nous ». Mais ces deux
services atteignent leur perfection dans un annulation de soi [bitoul] absolu. C'était celui des Patriarches, qui
étaient une merkava [char divin]. Chez le tsadik dont méme I'effort propre est batel [annulé], la demande porte

déja la promesse d'en haut.

Dans le service d'Hachem

La crainte de Hachem, 'homme doit I'accepter lui-méme, comme un serviteur accepte son roi. Il y a pourtant un
degré plus haut. Il ne s"agit plus d'accomplir une mitsva parce qu'on I'a décidé, car cela laisse la place a une autre
issue. On l'accomplit parce qu'il est impensable de ne pas le faire, méme la o1 la halakha n'exige pas de donner sa

vie.

Avec soi-méme

Ce qu'une révélation d'en haut produit en 'homme ne touche que sa configuration. Ce qu'il accepte lui-méme le
change dans son étre. Le travail sur soi passe donc par ses propres efforts. Et comme le bitoul a de trés nombreux
degrés, on peut toujours monter. Le Rabbi précédent avait été exilé pour sa mesirout nefech, et il se disait pourtant

inférieur aux Patriarches.

Avec les autres

Le Rabbi précédent pouvait inclure dans sa demande tout Isra¢l, méme ceux qui ne se nomment qu’Israél. Mais il
s’y incluait aussi lui-méme : malgré sa mesirout nefech, il se mesurait au bitoul absolu des Patriarches. Chez ceux
qui lui étaient liés et lui appartenaient, il a enraciné une mesirout nefech pour des choses ot la halakha n’exige pas
de donner sa vie, au point qu’aucune autre issue ne soit concevable. La promesse contenue dans sa demande venait

donc aussi de ceux qui la recevaient. Le maamar se conclut sur un voeu : la lumiere pour tous les enfants d’Israél.
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