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CHAVOUOT

Renouveler I’acceptation du cadeau divin

18 Lecons pour animer la veillée et la féte

A partir d’enseignements du Rabbin Mikaél MOUYAL
Beth HaMidrach de Boulogne-Billancourt (43 rue des Abondances)- Roch ‘Hodech Sivan-5783 (Mai-23)



Ce fascicule résume de nombreux thémes sur la féte de Chavouot revisités par le Rav Mouyal pour
trouver des explications profondes et les décliner en lecons applicables dans
notre quotidien.

AN Si vous appréciez les lecons de ce cahier, sachez qu’il existe aussi des
enregistrements audio et des feuillets publiés chaque semaine par le Rav Mouyal
nnY

sur des sujets tres variés tels que : Tefilah, Paracha Hachavoua, Michna Broura,
‘Hassidoute, Achkafa — pensée juive, Guémara et les ‘Haguim au fur a mesure
de I’année juive. Pour vous faire enregistrer dans le groupe WhatsApp, il vous
suffit de m’envoyer vos coordonnées électroniques/téléphoniques & mon mail ci-dessous.

Raphael.Bensimhon@Free.fr - Cell: +336 71 61 81 72

Il est aussi possible d’assister directement aux différents cours que le Rav dispense chaque jour au 43 rue
des Abondances, a Boulogne-Billancourt (méme adresse que la Grande Synagogue)

Enfin vous pouvez d’ores et déja vous abonner a la liste de diffusion des feuillets hebdomadaires du Rabbin
Mouyal, en lui demandant de vous inclure a sa liste de destinataires au mail suivant :

mouyal358@gmail.com

Je tiens a remercier le Maitre du monde de m’avoir permis de terminer ce projet pour Chavouot fait a la
mémoire de ma maman qui nous a quitté depuis 6 mois et de me donner le privilege d’étudier avec
d’authentiques érudits en Torah.

Malheureusement vous trouverez probablement des coquilles, des fautes de frappes... car il n’était pas
possible de tout relire précisément dans un temps trés court.

Note : Vous trouverez plusieurs mémes questions abordées sous des angles différents, en fonction des legons.
Il ne faut pas s’en étonner, car telle est la force et la richesse de notre Torah, de pouvoir recevoir de
nombreuses interprétations pour la méme question. Selon [’enseignement : « La Torah a 70 facettes ».

Leilouy Nichmat Leilouy Nichmat
Rav Moché ben Esther
IBGUI
RTTIT N2 TINVDIO
SULTANA BENSIMHON zal

née BENSOUSSAN

(décédée 27 Nov-22) Lei |0uy Nichmat

Sim’ha bat BARKA
A'Dwn-7 Yoo '3 p'ab: Zal

Ce cahier contient des textes saints, veuillez ne pas le jeter n importe ou.
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N°1 -

Il n’est d’homme libre que celui qui se consacre a I’étude de

la Torah

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

caracteres divins

Rabbi Yeochoua ben Lévi dit : «Chaque
jour, une voix céleste issue du mont ‘Horev
clame : “Malheur aux créatures qui font
affront a la Torah !” Car quiconque ne se
consacre pas a 1’étude de la Torah est
appelé « blamé », car il est dit : Un anneau
d’or au groin d’un porc, telle est une
femme belle, mais insensée. Et il est écrit :
Et les Tables de la Loi étaient I’ouvrage de
D-ieu et I’écriture était 1’écriture de D-ieu
, gravée [ ‘harout] sur les Tables. Ne lis pas
‘harout [« gravé »], mais ‘hérout [«
liberté »], car il n’est d’homme libre que
celui qui se consacre a I’étude de la
Torah. Et celui qui se consacre a 1’étude
de la Torah en acquiert une élévation, car il
est dit : De Matanah [« la Torah donnée en
cadeau »] a Na haliel [« ’héritage de D-ieu
»] et de Na haliel & Bamot [« les sommets
»]. »

Si cette offrande est un holocauste pris
dans le gros bétail, il I'offrira male, sans
défaut. Il le présentera au seuil de la Tente
d'assignation, selon sa volonté, devant
Hachem.

Il Papprochera Cela nous apprend qu’on
I’oblige a exécuter son vceu. J’aurais pu
penser qu’il en fit ainsi méme contre son
gré. Aussi est-il écrit : «selon sa volonté.
Comment cela se peut-il ? On I’y oblige
jusqu’a ce qu’il dise : « Je veux
I’accomplir ! » (‘Arkhin 21a).

Chémot 32-16

Et ces tables étaient I'ouvrage de D-ieu; et ces
caracteres, graveés sur les tables, étaient des

307,203 519 ,DPPR AYYR--Ny)
NRYI-DY ,NI--XIT 2PN,

AVOT 6-2

NY2m1 2710 10 nRy Pip N2 oiv o
,771R DY Aiabyn nin2% 0% vik (nnivg
SVARIW LN RIPI IR PRIV S1RY o0 DY

IRY .0V NIR) 792 AWK, 83 277 013

2RI AR R0 QPPN yn nhem
NI PN BR NPT oY MINg LRI O0poN
PRIVY *» RPX 1717 13 77 PRY 010 KON
,171R 79902 PRIVY n 921 ,771R T2
,2X°203 T30 SRIY ,PYNN A7 M7

nina HR0o0am.

Vayikra 1-3

;320772 00 197,201 1127 MPY-oX
1039 93895 ,inR 207,710 20K nne-ox.

Rachi 1-3d

-5y3 %102 .iniR Poiay 7o ,inR 2090
PoID 2780 X7 ,"HakAD" 1D 1A 2902
SIN 7397 MNY 7Y ININ'.




QUESTIONS

1. Outre la consonance, la rime entre les termes nyap (‘harout, gravé) et myn (‘hérout, liberté), quel est le lien
profond entre « gravé » et « liberté » ?

2. Avpriori, la liberté c’est faire ce qu’on désire, & notre guise. Alors, comment comprendre que la Michna ci-
dessus parle de « Liberté », pour I’homme qui s’impose de se consacrer a la Torah?

REPONSES A CES QUESTIONS

Rachi ci-dessus rapporte un enseignement de la Guémara qui dit, que dans certaines situations, un Beth
Din peut obliger/frapper quelqu’un jusqu’a ce qu’il dise : « Je veux Iaccomplir ! » (XY ¥ iniX 1oia
IR YY)

En particulier, un Beth Din aurait la possibilité de « frapper » un mari récalcitrant s’il le faut, jusqu’a ce
qu’il délivre le Guet (I’acte de divorce) a sa femme.

Il est étonnant que la Torah dise de ce divorce coercitif que c’est la volonté du mari ; quelle est la valeur
d’un « Je veux » obtenu sous les coups du Beth Din ?

Comme I’ont dit les Sages du Talmud : « Il est dévoilé devant Toi (D-ieu) que notre volonté est de faire
Ta volonté »

Ce que nous révele cette Guémara c’est que la véritable volonté d’un juif, ¢’est de faire la Volonté de
Hachem. Car notre volonteé doit étre analysée en 2 parties: 1l y a d’une part, notre volonté liée a notre nature
physique qui subit I’influence du yetser ara (mauvais penchant) et il y a notre volonté réelle, plus
authentique, qui est celle de faire la Volonté de Hachem.

Ce qui nous trompe, c’est que le yetser ara qui exerce une contrainte sur notre veritable volonté en imposant
« cette volonté physique » avant notre volonté personnelle et authentique.

Dans ce contexte, on comprend mieux I’usage des coups par le Beth Din. En effet, en frappant un homme
récalcitrant qui refuse de donner le guet a sa femme, le Beth Din neutralise la part de volonté qui est
influencée par le yetser ara jusqu’a faire coincider la déclaration de cet homme : « je veux », avec sa
volonté profonde et authentique.

Quand quelqu’un dit « je fais ce que je veux !», cela lui donne un sentiment de liberté. En réalité, ce
sentiment est biaisé par 1’influence du yetser ara, c’est une déclaration qui vient de sa volonte superficielle
et qui cache sa véritable volonté. En réalite, il fait ce que le yetser ara le contraint de faire, il n’est pas du
tout libre.

Chaque mitsva quand elle est un commandement positif vient pour contraindre un des 248 membres de
notre corps et quand il s’agit d’une interdiction elle vient contraindre un de nos 365 nerfs.

La volonté qui est influencée par le yetser ara est plus extérieure a nous par opposition a cette Volonte de
Hachem plus profonde, celle qui est gravée sur les Lou 'hot — Mim? (Tables de la Loi). Une écriture gravée
et le support de cette écriture ne font qu’un !




Tout celui qui se consacre a la Torah, est libre nY957 car il dévoile sa véritable volonté : celle qui s’identifie
a son étre profond.

Le Tana de notre Michna Avot 6-4 peut donc affirmer « N’est libre que celui qui fait la Torah et les
mitsvot » car bien que cela ressemble a des contraintes, en réalité c’est le moyen de casser, neutraliser notre
yetser ara pour faire émerger notre vraie volonté.

L’Egypte symbolise le yetser ara, les plaies qui ont frappé I’Egypte sont le pendant des mitsvot qui vont
contraindre le yetser ara pour mettre en évidence la véritable volonté du juif.

Nous trouvons, en allusion, une application de ce principe dans le texte de la Haggadah de Pessah: « casser
le yetser ara » pour faire La Volonté de Hachem : les 613 mitsvot

Analyse numérique des 10 plaies par nos Maitres, dans la Haggadah Total
Haggadah 10 plaies 10
. w" "3
Rabbi Yehouda (regroupe les dix plaies en 3) 1"';7 TET 3
2 IN2

Rabbi Yossi Hagalili 10 sur terre 60

(10 = « doigt de D ». et « grande main » sur la mer > 50) 50 sur la mer

Rabbi Eliezer 40 sur terre 240

(D. S’est manifesté avec attribut de miséricorde : le Tétragramme a quatre lettres >> x 4) 200 sur la mer

Rabbi Akiva 50 sur terre 300

(D. S’est manifesté avec attribut de rigueur : Elokim a cing lettres >> x 5) 250 sur la mer
TOTAL GENERAL | 613

Ainsi, nous voyons un parallele parfait entre les 10 plaies qui deviennent 613 & I’instar des 613 mitsvot qui
sont contenues dans les 10 commandements

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

La liberté c’est le pouvoir de décider par nous-méme. A I’inverse, quand je ne peux pas décider, ou bien
quand mes décisions sont prises par le yetser ara, alors je ne suis plus libre. On parle bien de personnes qui
sont esclaves de la cigarette ou des jeux de hasard ou bien d’autres dépendances qui sont sous I’influence
directe du mauvais penchant.

Paradoxalement plus Hachem nous donne des mitsvot, plus Il nous permet de nous libérer. Ainsi, la Torah
et ses 613 mitsvot nous placent devant de nombreux choix a faire tout au long de notre journée. C’est une
opportunité unique de prendre une infinité de décisions personnelles quant & notre fagon de les respecter et
de nous libérer en méme temps du yetser ara. A titre d’illustration, nous pouvons constater que le Chabbat
est le jour de la semaine ou nous avons le plus d’interdits et de contraintes par rapport au monde environnant
et pourtant ¢’est aussi le jour ou nous nous sentons le plus libre.




N°2- L’actualité de la Torah : des mitsvot qui ont du sens

S'il n'y a pas de savoir-vivre, il n'y a pas de Torah

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

AVOT 3-24

Rabbi Eléazar ben Azaria disait: « S'il n'y a

pas de Torah, il n'y a pas de savoir-vivre, -7 777 X, PR OX IR 7719 13 YR 037
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Talmud Eruvim 100b

Rabbi Yochanan nous enseigne « si la Torah
n’avait pas été donnée, nous aurions appris du
chat, la pudeur, Dinterdit du vol par
I’exemple de la fourmi, I’interdit de certaines
unions grace a la colombe et le savoir-vivre
du coq ».
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QUESTIONS

1. SilaTorah attache autant d’importance au Savoir-vivre ; aux bons traits de caractére, alors pourquoi la Torah
ne donne pas des mitsvot qui portent sur I’amélioration des défauts humains. Comme par exemple, « ne pas
étre égoiste » ou bien « ne pas étre coléreux » ?




2. Dans la Haggadah, nous disons « S'll (D-ieu) nous avait approchés devant le Mont Sinai et ne nous avait pas
donné la Torah - Dayénou, cela nous aurait suffi ! ». Ce passage est étonnant car si finalement nous n’avions
pas recu la Torah quel aurait été I’intérét de nous faire venir jusqu’au pied du Mont Sinai?

Le lendemain de Pessah, la Torah demande d’offrir un dmer de la nouvelle récolte. Cette offrande de I’6mer
était constituée de farine d’orge. Puis, 50 jours plus tard, le jour de Chavouot ils doivent offrir les « chté
halé’hem », deux pains de blé avec les autres Korbanot de la féte.

Nos Maitres tirent une lecon de ce changement dans le contenu des offrandes entre le début et la fin de la
période qui separe la sortie d’Egypte du don de la Torah. En effet, au début I’offrande est a base d’orge qui
est une céréale pour nourrir les animaux alors qu’a la fin de la période 1’offrande est de blé qui est a base
de nourriture destinée a I’homme. Cette évolution des offrandes symbolise 1’élévation remarquable qui
s’opére durant cette période ou notre &me animale va atteindre un niveau d’étre humain accompli qui va
pouvoir recevoir la Torah de Hachem.

La période du 6mer nous a donc permis de nous débarrasser de nos défauts grossiers et nous éloigner de
tout comportement bestial pour atteindre le statut d’Homme avec un grand « H ». Car la Torah ne peut
étre donnée qu’aux Hommes, a des hommes qui ont corrigé leurs défauts et raffiné leurs personnalités.
C’est également la raison pour laquelle la Torah ne pouvait pas étre donnée directement dés la sortie
d’Egypte ou les Bné Israél avaient encore un comportement «animal », esclaves dans les 49 portes
d’impureté.

Ainsi, si ’homme n’a pas un minimum de Y98 977, un minimum de « savoir-vivre », alors il ne peut
recevoir la Torah. D’ailleurs, la Torah elle-méme, avant de nous exposer son message principal, a savoir :
ses lois, s’étend sur tout le premier livre (Sefer Berechit) a détailler les vies exemplaires des Avot, de nos
patriarches pour nous apprendre les bons comportements a avoir et comment améliorer nos qualités
humaines. Cela constitue un socle de savoir-vivre sur lequel les lois de la Torah pourront étre transmises
de facon stable et durable.

De nos jours, nous favorisons également les efforts qui sont faits entre Pessah et Chavouot pour améliorer
nos traits de caractére avant la féte du Don de la Torah. Beaucoup de communautés ont adopté la tradition
de lire les Pirkei Avot durant cette période, car les enseignements éthiques et moraux du traité Avot sont
une bonne préparation a la réception de la Torah.

Réponse a la question #1

En donnant la Torah, Hachem S’adresse a I’homme pour lui indiquer ses obligations. Mais le travail des
midot, c’est le travail qui permet & « [’animal » qui est en nous de venir un Homme.

La Torah ne donne pas de mitsvot pour améliorer les traits de caracteres car cela fait partie du travail
préalable pour devenir un Homme (avec un grand « H ») qui peut recevoir la Torah.

A I’instar d’un parfumeur qui va renifler ses flacons vides avant de les remplir de parfum, pour s’assurer
qu’il ne reste pas une mauvaise odeur, Hachem, avant de nous remplir de Torah, va vérifier que notre
« mauvaise odeur » (nos défauts) a éte remplacée par le parfum du savoir-vivre.

Donc la Torah ne donne pas de mitsvot sur nos traits de caractére car elle considére 1’acquisition d’un
minimum de bons traits de caractéres comme un prerequis pour que la Torah soit donnée. En outre, ce
serait impensable que tous les hommes aient le méme travail a faire sur leurs midot et ils pourraient aussi
se tromper sur le travail a faire.

L’objectif des mitsvot est plutdt d’aider I’homme a développer et approfondir un comportement conforme
aux attentes divines, et a le consolider dans le temps.

L’essentiel du respect des mitsvot n’est pas dans un accomplissement sec et technique de certaines actions.
Mais plutdt le comportement naturel et cohérent d’un homme qui s’est raffiné. Elles s’adressent a tout




homme qui recherche a s’améliorer via une introspection réguliére qui aboutit a une vie intérieure forte. En
particulier, cet homme a fait un travail sur son contact avec la matiére pour se séparer des plaisirs superflus.
Aussi, pour recevoir le Torah et les mitsvot, il faut posséder des qualités telles que: le courage,
I’empressement, la patience, la modestie, connaitre sa place... ; Le 6™ chapitre du traité Avot liste 48
qualités pour acquérir la Torah.

Les mitsvot sont donc le résultat naturel de bonnes Midot. Un homme qui s’est raffiné arrive a faire
naturellement les mitsvot qui correspondent au corps humain : 248 commandements positifs (« Fais ... »)
correspondants aux 248 membres du corps et 365 interdits (« Ne fais pas ... ») pour les 365 nerfs. Cela se
retrouve en allusion dans valeur numérique du mot snX232 (/’homme que j'ai créé) qui est 613

Réponse a la question #2

Au pied du mont Sinai, aprés nous étre perfectionnés durant les 49 jours de 1’6émer nous avons béneficié
d’un grand raffinement de nos traits de caractéres qui nous a donné une compréhension profonde du sens
des mitsvot. Au point que juste en regardant les membres de notre corps nous pouvions savoir par nous-
méme quelle mitsva pour quel membre car nous étions devenus des Hommes conformes a la VVolonté
divine.

Quand nous disons dans la Haggadah « S'll nous avait approché devant le Mont Sinai et ne nous avait pas
donné la Torah — Dayénou ! », cela veut dire qu’au pied de cette montagne nous avions atteint un
raffinement personnel si élevé que de facto, nous avions déja compris de nous-mémes toutes les mitsvot de
la Torah

Malgré tout, Hachem nous a donné la Torah, car ¢’était impossible de nous maintenir dans un état aussi
élevé, dans le temps.

Cela permet de comprendre également pourquoi nous pouvons dire qu’ Avraham a accompli les 613 mitsvot
avant le Don de la Torah. Car lui aussi était en recherche permanente du perfectionnement de sa
personnalité, de ses midot au point que de lui-mé&me il a réussi a comprendre toutes les mitsvot.

Qu’est-ce que nos Maitres veulent enseigner quand ils disent que Hachem aussi fait les mitsvot alors qu’Il
n’a pas de corps ou de représentation matérielle ? Réponse : Nos Maitres pour exprimer que Hachem a
toutes les midot dans la perfection absolue, enseignent que Hachem fait toutes les mitsvot. Cela aussi illustre
qu’il n’est pas possible de détacher les mitsvot des midot.

A la limite, il est préférable qu un homme soit totalement raffiné sans faire toutes les mitsvot, plutdt qu’un
homme qui ferait toutes les mitsvot mais avec un comportement bestial.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Ce que Hachem veut de I’homme c’est qu’il arrive a lui ressembler en arrivant a la perfection des traits de
caractéres : la Bonté, la miséricorde ... Un homme qui aurait déja ces midot a quand méme besoin des
mitsvot pour raffermir ces qualités en lui. S’il ne fait pas les mitsvot, il va perdre ses midot.

Les mitsvot se sont des actes qui s’imposent naturellement a nous une fois que nous nous sommes raffinés.
Hachem a créé le monde pour S’y révéler et manifester Sa perfection dans le monde. Si la Torah ne nous
avait pas été donnee nous 1’aurions appris des animaux, car Hachem crée le monde et Il a mis dans le
monde Ses propres qualités; dans chaque animal il a mis une de Ses midot (Cf. Eruvim 100 ci-dessus)

Il faut garder a I’esprit que Hachem nous aide dans 1’acceptation des mitsvot en les ayant mises en rapport
direct avec les éléments de la Création. Aussi de méme que chaque élément de la nature a une utilité et
peut étre porteur d’enseignement, chaque mitsva est essentielle et porteuse de sens a ma vie.
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DR 227 RIN
Le dérekh erets, le savoir-vivre précéde la Torah
(Tana Devei Elyahou Rabba 1)




N° 3 - Une Torah divine donnée aux hommes
Ou la Emounat ‘Hakhamim - foi en les Sages d'Israél

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Berechit Rabba 8, 2

Le Midrach nous apprend que Hachem a
créé la Tora deux mille ans avant la STRTR AW 2ODYN NI whph 12 1IVRY 027 TnNT...
création de ’univers, et qu’ll I’a utilisée ' Cpbiy bw §nsad mains
pour créer le monde comme on utilise un o T T
plan d’architecte

Kidouchine 82a

...Abraham, notre ancétre, a accompli

toute la Torah avant qu'elle ne soit
donnée (au mont Sina’[)’ comme il est dit : nRWYW 123N 53:’. 072X DX 772 "M 727 a002AR...

"Parce qu'Abraham a écouté ma voix et TINP1 KOW TV A9 7NN B2 DX 1IN 27728
quil a gardé mes ordres, mes 912 ON2R VAW WK 2PV {'7:170 DPWRIA) AR
commandements, mes statuts et mes lois" MMM NPT PMXD *NARwR MY,

(Geneése 26:5), ce qui indique que la Torah
a été entiérement accomplie par Abraham.

QUESTIONS

1. Sila Torah existait avant la Création du monde et que Abraham la respectait déja, quel est I’objectif de la
donner au mont Sinai ?

2. Aussi comment comprendre ce que dit la Haggadah : « S'll (D-ieu) nous avait approchés devant le Mont
Sinai et ne nous avait pas donné la Torah - Dayénou, cela nous aurait suffi ! » ? Quel sens cela a d’arriver
devant le Mont Sinai si ce n’est pas pour recevoir la Torah ?

3. Du fait que Moché a obtenu de Hachem un jour de préparation supplémentaire, la date du Don de la Torah
a été repoussée au 7 Sivan selon la volonté de Moché : Quel sens cela a de commémorer cet événement le 6
Sivan ? Chavouot aurait d plutdt tomber le 7 Sivan !

REPONSES A CES QUESTIONS

Le Midrach raconte que quand Moché était dans les cieux pour recevoir la Torah, il a subi I’hostilité des
anges et il a été obligé de justifier pourquoi la Torah doit étre donnée aux hommes :

Alors Moise notre maitre se tournant vers les anges de service, dit : Qu est-il écrit dans la Tora ? “'Je
suis [’Eternel ton D-ieu Qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte’’ ! Etes-vous descendus en Egypte ? Avez-
vous été asservis au pharaon ? Pourquoi la Torah vous serait-elle réservée ? N’est-il pas écrit : “'vous
n’aurez pas d autre dieu devant ma face’’ (Ex. XX — 3). Vivez-vous parmi les nations idolatres pour gu il
vous soit recommandé de ne pas adopter leurs égarements et vous vouer a [’idoldtrie ? “’Souviens-toi du
jour du Chabbat pour le sanctifier’’ dit la Torah (Ex. XX — 8). Vous adonnez-vous a [/ ’ouvrage pour que
vous ayez besoin de célébrer le Chabbat ? Il est écrit également : “’zu ne prononceras pas le nom de D...
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en vain’’. Vous arrive-t-il de vous livrer & un échange commercial qui vous aménerait a préter un faux
serment ? “’Honore ton pere et ta mére’” Ou encore : “'ne pas tuer, ne pas commettre d acte incestueux,
ne pas voler’’ Cela vous concerne-t-il ? Eprouveriez-vous de la jalousie les uns envers les autres ? Le
penchant du mal a t-il une quelconque emprise sur vous?

Ce long plaidoyer de Moché avec les anges, et les arguments a base de situations exclusivement humaines
nous menent a une incomprehension Pourquoi les anges voulaient-ils garder la Torah pour eux-mémes,
alors qu’ils ne sont pas concernés par son contenu !

En fait, les anges savaient bien que la Torah n’est pas pour eux. lls n’ont pas de parents, ne font pas de
commerce, n’ont pas de mauvais penchant... Bien s(r ils savaient que la Torah ne peut étre appliquée que
par les hommes. Seulement ce que voulaient les anges en demandant que la Torah soit entre leurs mains,
c’est que la force de décision, la capacité a trancher toutes les lois et leurs détails leur soient octroyées. Le
pouvoir législatif serait entre leurs mains. Les hommes n’auraient qu’a exécuter.

Les anges argumentérent que puisque les hommes sont faibles et faillibles, soumis aux intéréts et aux
penchants du cceur, s’il leur était donné de trancher la loi, ils risqueraient de 1’orienter selon le gré de ce
qui les arrange. Cela serait donc tres risqué.

Moché leur répondit globalement : « Vous n’avez pas de Yetser ara ! La Torah ne vous concerne donc
pas ! »
En quoi cet argument répond a la demande des anges, telle que 1’on vient de 1’expliquer ?

Ce qu’il leur dit c’est que c’est justement le fait que les hommes ont un yetser ara que les anges n’ont pas,
qui doit justifier que le pouvoir de décision leur soit attribué. Car le mauvais penchant influence I’homme
a chercher ses intéréts et son profit. Aussi, c’est justement pour cela que I’homme est obligé d’étre encore
plus vigilant et scrupuleux, de s’imposer des défenses en plus, pour protéger la Torah en ayant recours a
des sévérites additionnelles «m=mm » et en érigeant des « haies protectrices » autour de la Torah, des
70 2. En définitive, ¢’est comme si Moché leur avait dit « nous les hommes, nous avons encore
plus conscience des faiblesses humaines et des dérives liées au Yetser ara. Aussi, nous allons encore mieux
protéger la Torah que vous. Car vous ne connaissez pas la force du yetser ara ».

Loin de mener I’homme a arranger la loi comme il le souhaite, le Yetser ara qui est en I’homme le ménera
a encore plus de crainte et de vigilance. L’homme sera plus a méme de fixer la loi, car il saura prendre en
compte les risques de la faiblesse humaine, pour renforcer la pratique de fagon a se preserver de ces risques.

Cet argument eut finalement gain de cause aupreés des anges. Et la Torah fut donnée a I’homme.

Ce sont les Sages d’Israél qui sont investis du pouvoir de décider et fixer les lois et leurs détails. A présent
les clés du monde et de la nature leur ont été confiées. Car parfois, une décision Halakhique prise par le
Tribunal Rabbinique pourra avoir des répercussions sur le monde et le cosmos.

Par exemple, dans le Talmud, nous apprenons que si nos Sages fixent une année embolismique (i.e. une
annee qui comporte un mois supplémentaire), alors la Nature s’adapte en conséquence. Ainsi, sachant
qu’un hymen ouvert peut se refermer de fagon naturelle jusqu’a 1’age de 3 ans ; il est dit (dans le Talmud
de Jérusalem) que si une fille a 3 ans au début d’une nouvelle année lunaire (le 1°" Nissan), si le tribunal
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décide d'accroitre I'année d'un mois (embolismique), si au cours de ce mois elle subit une blessure et perd
sa virginité, celle-ci reviendra a I'enfant déflorée. Mais si ce mois n’a pas été ajouté par les Sages, elle ne
retrouvera pas sa virginité, car la fille aura alors eu ses 3 ans.

Réponse a la question #1

Certes, la Torah préexistait avant le monde et était accomplie par nos ancétres avant le don de la Torah.
Mais outre le fait que le don de la Torah a rendu sa pratique obligatoire, il y a eu une révolution depuis que
Moché 1I’a faite descendre du ciel : Hachem a littéralement donné la Torah aux hommes et les Sages d’Israél
ont le pouvoir de décider par eux-mémes de tout ce qui concerne les lois et les détails de la Torah.

Les anges eux-mémes, et les regles mémes de la nature, devront se soumettre a certaines régles fixées par
les hommes.

Cela est exprimé clairement dans le verset : « La Torah n’est plus dans le ciel », que nos Sages interprétent
comme signifiant que le Ciel (les anges et méme Hachem Lui-Mé&me) n’a pas le pouvoir de décision sur la
Torah. Ce sont les Sages d’Israél qui tiennent les rénes. Selon ce qu’ils décideront, ce qu’ils trancheront, il
en sera ainsi ; et le Ciel devra se plier !

Réponse a la question #2

« §’Il nous avait approché du mont Sinai et ne nous avait pas donné la Torah Dayénou, cela nous aurait
suffi » : cela veut dire que si Hachem nous avait approché du Mont Sinai dans le but exclusif de nous
imposer la Torah a titre obligatoire et plus seulement optionnelle comme jusque-Ia, et qu’Il ne nous avait
pas donné la Torah, pour qu’elle nous appartienne complétement, qu’elle soit entre nos mains, et plus
entre les Siennes, on aurait été déja trés satisfait.

Méme si la Torah devait étre décidée dans le ciel sans qu’il nous soit donné la possibilité de trancher et
décider quoique soit, et qu’il ne nous soit donne uniquement le devoir de I’exécuter et 1I’appliquer, cela
nous aurait suffit — Dayénou.

Mais Hachem nous a fait un plus grand cadeau « Il nous a donné Sa Torah » et en méme temps nous a
attribué un role d’associé autour de la Torah. C’est-a-dire qu’ll nous a permis de prendre certaines
décisions nécessaire pour s’adapter a de nouvelles situations ou de nouvelles contraintes que nous devons
gérer. Au point d’étre méme prét a faire fléchir certaines regles de la Nature, selon les décisions des Sages
d’Israél.

Réponse a la question #3

Alors que Hachem avait fixé la date du Don de la Torah au 6 Sivan, Moché a rajouté un jour de préparation
supplémentaire a la réception de la Torah, ce qui a décalé le Don effectif de la Torah au 7 Sivan.
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Néanmoins, lorsque le 6 Sivan arriva, rien ne se passa, la Présence Divine ne se manifesta pas encore sur
le Mont Sinai et la Révélation du Sinai ne s’effectua pas. Contrairement a la Parole d’Hachem. Mais
conformément a la parole de Moché, qui ajouta un jour.

De la nous voyons que ce sont les Sages d’Israél, représentés par Moché, qui décident. Ce grand principe
fut déja démontreé le 6 Sivan, la date fixée par Hachem, ou aucune Révélation ne s’effectua encore. Parce
que Moché I’avait ajournée au lendemain.

C’est pourquoi, Chavouot fut fixé le 6 Sivan. Car finalement, I’essentiel du don de la Torah, ¢’est le cadeau
qui fut accordé a I’lhomme que la Torah lui soit donnée, que le pouvoir de décision lui soit accordé. Et cela
fut déja démontré le 6 Sivan. Par la non-Révélation !

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Il peut arriver parfois que I’on s’interroge sur la force et la valeur des Paroles des Sages. Parfois, quelques
doutes ou interrogations peuvent apparaitre. Ce sont somme toute des humains ? lls peuvent aussi se
tromper ? Pourquoi eux et pas nous ? Et si Hachem n’était pas d’accord avec leurs conclusions ? Et si la
Veérité n’était pas comme ils 1’établissent ?

La réponse a toutes ces questions est : « La Torah n’est pas dans le Ciel ». Hachem Lui-Méme a donné aux
hommes ce pouvoir de décision. Et méme si on pouvait envisager qu’ils se trompaient sur un point, Hachem
Lui-Méme a décide de se plier a leurs opinions. A présent, les Sages sont les décideurs ! Aucun doute ne
doit planer. lls ont le pouvoir de décision, accordé par D-ieu Lui-Méme.

Et ce, justement parce que ce sont des humains, faillibles, ils sont plus que tous, conscients des faiblesses,
vulnérabilité et fragilités de I’humain. C’est pour cela qu’ils seront encore plus vigilants et précautionneux,
craignant les failles de 1’humain, et sachant faire correspondre la Parole Divine a la condition humaine.

Seuls les Sages d’Israél, emplis de cette crainte parfaite de la faute et de la conscience compléte de la
condition humaine et de ses faiblesses, pourront trancher la loi de la fagon la plus adaptée et avec le plus
grand respect de la Parole Divine.

Mais un autre homme, n’ayant pas rempli toutes les conditions requises pour étre habilité & trancher, ne
peut aucunement prétendre apporter son avis dans la fixation de la loi.

Car, s’il a une certaine déficience dans la crainte et la peur de la faute, le risque insidieux d’influencer sa
décision du fait d’un intérét caché, qu’il ne s’avoue méme pas et dont il peut méme ne pas étre conscient,
est tres grand.

Ou méme s’il lui manque des connaissances dans le fonctionnement de I’homme, ses faiblesses et fragilités,
et dans tous les risques et écarts dus a sa condition, méme s’il a de la bonne volonté et des bonnes intentions,
il pourrait mal évaluer les risques. Sa décision ne sera donc pas adaptée.

En conclusion, il ne nous reste qu’a placer notre confiance dans les Sages d’Israél authentiques, et se laisser
guider par eux. Sans émettre de doutes ou des suspicions, dont les origines proviennent de nos propres
imperfections.
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N°4- Pas de Torah : Pas de Derekh Eretz (bon comportement)

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Dans plusieurs sources de la littérature des Sages, nous trouvons que D-ieu a offert la Torah
aux nations du monde avant de la donner aux le peuple d’Israél, et les Gentils ont refusé de
l'accepter a cause d’un stéréotype qui leur était attribué et qui les empéchait de s'engager a

observer les mitsvot

Résumé de la source Psika Rabbati 21 :

Le peuple D’ESSAYV a refuseé a cause du
6eme commandement « Tu ne tueras
point ! » qui s’oppose a la promesse qu’il a
recu "par votre épée vous vivrez", nous
ne pouvons pas accepter la Torah.

les fils D'AMMON et de Moab ont refusé
a cause du 7eme «ne pas commettre
d'adultere » qui s’oppose a leurs origines

les fils D'ISMAEL ont refusé a cause du
7eme de «ne de ne pas voler» qui
s’oppose a la promesse qu’il sera «un
home sauvage; sa main sera contre tous,
et la main de tous sera contre lui»

Et puis il est venu en ISRAEL et ils lui ont
dit que nous allons le FAIRE et
ECOUTER

N''> RPOID "N29 RNPI0D

ONR 2°72P1n 079 R WY °12 ¥R 17 790 7°nna
272 2305 71 2 W 11127 17197 1R 25700 DX
MR W 2nxy 93117 1R LN KD a7 nR
by MR 2977 DY RIR 270N 270 KD 2OWIRT
TNT DR 92pPY 29910 1R PR ,"RA Tqann.
D°22pn 079 AR ,ARMAY JIRY °12 PXXR 790 70 NR
2102 71 DWW 1120 17192 17K 27700 DX anX
DNIR PW DXy 92117 19K ,ARIN XY 07 MR 202
2°N37 R K77 PINRCIA KOX O°R2 QIR DOWIRT
209107 1R PR ,"IaRn v maa s Pam"
7707 DR 92apb.

0°72pn 0777 AR BRYRR 12 KX 1Y 97 70 IR
2°N5 7 W HW 11127 17197 1R 27700 DR anX
QMR YW 2%y 99 1% 1R L2130 KXY 279 MR 202
X7 K77 9147 91 7722247 12 KOX 0°°07 Q1R DOWIRT
AR PR3 B0 73 92 1T 2TR XD " 20007
707 DR 9aph oo,

YRR TP Y 1R DRI DR 19 X2 T KD

QUESTIONS

1. Comment comprendre que Hachem a accepté les objections d’Essav et d’Ishmaél concernant les interdictions
« Ne pas tuer » et « Ne pas voler », alors qu’elles se trouvent également dans les 7 lois nohahides ( nnn vaw
m1 °13), auxquelles ils sont également soumis?

2. En outre, puisqu’il était question de leur proposer la Torah, pourquoi Hachem ne leur a pas présenté des
exemples de mitsvot propres aux Bné-Israél, mais des lois nohahides et qui sont obligatoires pour toutes les
nations, de toute fagon, méme sans avoir recu la Torah ?
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REPONSES A CES QUESTIONS

Réponse a la question #1 et #2

Les lois nohahides qui initialement sont des lois sociales sont devenues, depuis le Don de la Torah, des lois de Derekh
Eretz (bon comportement) au niveau des exigences de la Thora. Ce passage de lois « Sociales » a lois « Divines » a
élargi leurs champs d’application ; Ainsi le vol s’étend depuis « Matane Torah » a des choses non matérielles comme
« ne pas voler un bonjour » « ne pas voler du sommeil a quelqu’un »....Ou encore : faire honte & quelqu’un, sera
classé parmi les formes de meurtre.

Les lois nohahide sont acceptables pour garantir une relative paix et stabilité sociales. Mais elles sont insuffisantes
pour les Bné Israél dont le comportement est examiné a la loupe. Ils sont donc soumis a ces mémes lois mais a un

niveau beaucoup plus approfondi, plus fin.

On consideére cette recherche des finesses additionnelles comme des nuances des lois sociales, propres au peuple qui
recevra la Thora. Ce sont ces finesses que les nations ont refusées.

La Torah a eu I’effet d’augmenter le Derekh Eretz dans notre monde; Certes, il faut avoir du Derekh Eretz de base
pour recevoir la Torah, mais en méme temps la Torah a aussi augmenté notre Derkh Eretz, pour I’élever au rang

d’exigences Divines.

Nos Sages enseignent que Noé avait connaissance de la Torah. Mais ou voyons-nous dans son comportement qu’il
connaissait la Torah ?

Il est dit que Noé a attendu que Hachem lui demande explicitement de sortir de I’arche pour qu’il quitte son bateau.
Or il avait déja la preuve que la terre ferme émergeait a nouveau puisque la colombe avait trouvé un endroit ou se
poser et elle n’était pas revenue. Nos Maitres expliquent son attitude ainsi : puisqu’il était entré dans I’Arche avec
un commandement de D-ieu, alors il fallait aussi qu’il attende un commandement de D-ieu pour en sortir. Pourtant,
la vie dans I’arche était trés difficile. Il devait nourrir tous les animaux, ce qui le privait de sommeil. Il était a I’étroi,
enfermé dans cette arche. Malgré tout, il ne pouvait pas sortir plus tét. C’est le Derekh Erets qui I’exige.

Le fait de percevoir chez Noé un tel niveau de Derekh Erets, est la preuve qu’il connaissait la Torah. Seule a travers

la Torah, un homme peut avoir de telles exigences morales.

Le Derekh Eretz de la Torah a encore un autre aspect qui le caractérise : il sait réunir des Midot (traits de caractére)
opposés. Par exemple, bien que la Torah demande a I’homme d’étre humble et maitre de sa colére, il y a des fois ou
il lui faudra s’imposer avec force, pour défendre I’honneur de la Thora. La Torah recommande d’avoir pitié des
autres, mais il faudra étre cruel avec certains impies. La Torah demande d’avoir une géne intérieure, mais si on se
moque de sa pratique, il devra écarter la honte de son cceur. Cette symbiose et harmonie entre les Midot, savoir faire
le bon dosage entre les Midot contradictoires, cela releve de la perfection de la Torah. D’origine Divine, la Torah
éleve I’homme au-dessus de sa nature, ce qui lui permettra de prendre le dessus sur les émotions de son coeur au

point de pouvoir cumuler toutes les Midot, méme opposées, en une harmonie parfaite.
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Cette dimension releve du “Emet”, la \VVérité, qui permet d’atteindre une Perfection d’ordre Divine, a I’intérieur méme
du Alma Dechikra - monde du mensonge, ou I’hnomme est partagé entre ces différentes émotions. La Torah vient
rétablir I’unité au sein méme d’un monde de division.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Le Derekh Eretz est composé de 2 éléments :
1. Une finesse
2. Un équilibre entre des Midot opposées, tels que :
Humble et Orgueil
Générosité et avarice
Pitié et Cruauté
C’est ce niveau de perfection qui est défini comme le Derekh Eretz de la Torah. Car c’est uniquement a travers

I’investissement dans la Torah d’Hachem, que I’on peut accéder a de tels niveaux de perfectionnement morale.
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N°5 - La Torah est donnée chaque jour

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chémot 19-1

A la troisieme néoménie depuis le
départ des Israélites du pays d'Egypte, --07I%% YI82 ,28702-732 DRYY 02wn ,Wiha
le jour méme, ils arriverent au désert PO 127R R ,A1T a2,
de Sina.

Rashi 19-1
En ce jour-ci Le 1* du mois. Le texte
aurait di porter : «ce jour ‘1a’» (ha-Hou)
Pourquoi : «ce jour ‘ci’» (ha-Z&) ? Pour 0¥32 XP¥2in77 7% M X2 .0"3 .my3 2i*2
que les paroles de la Tora te soient — BYWTI0aNN 7 VW 713 QP2 00 RITT

toujours aussi neuves que si elles 103 23 PR3 TRV
t’avaient été données aujourd’hui
méme (Chabbat 86b).

QUESTION

Comment comprendre qu’il faille vivre les paroles de Torah comme si nous venions de les recevoir,
alors que la Torah a été donnée depuis plus de 3000 ans?

REPONSE A CETTE QUESTION

Des situations spéciales envoyées chaque jour :

Il existe chaque jour des nouvelles situations envoyées par Hachem dans différents domaines de la vie.
Bien qu’en apparence on puisse percevoir ces situations comme des événements banals de la vie, malgré
tout, Hachem les envoie a I’homme pour le tester sur le respect de la Torah. Chaque situation invite
I’homme a réagir conformément a un aspect de la Torah : soit par le respect d’une mitsva ou d’une halakha,
soit par le fait de fournir un effort dans le travail des midot (colere, paresse, cupidité ...), soit par le fait
d’appliquer un des messages correspondants a la vision de la Torah. Aussi, le juif doit se demander chaque
jour, pour chaque situation dans laquelle il se trouve : pourquoi Hachem m’envoie cette nouvelle
expérience : cette épreuve, cette joie particuliere, cette question a résoudre, ce défi a surmonter, etc.
Quelle réaction attend-il de moi ? Comment dois-je me conformer a Sa VVolonté ?

C’est autant de nouvelles opportunites de mettre en pratique les enseignements de la Torah et d’appliquer
les Halakhot (les régles de la Loi juive). Hachem se soucie en permanence de notre progression, en
particulier pour s’assurer que nous respectons une Halakha particuliere, 1l organise une situation et un
contexte particulier qui offre la possibilité de respecter telle Halakha et ses détails.

Par exemple, Hachem nous fera rencontrer un pauvre au cours de la journée pour que nous appliquions la
mitsva de la Tsédaka (Charité).
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De méme, qu’il n’y a jamais 2 situations totalement identiques dans la vie, de méme I’application d’une
halakha se vit differemment a chaque situation, comme si la Torah venait juste d’étre donnée.

Chaque jour, il nous faut voir la Torah comme si elle nous a été donnée ce jour car les nouveaux evénements
de chaque journée constituent justement cette nouvelle Torah qui nous est demandée d’appliquer.

La Torah d’Hachem est Témima (intacte, parfaite, pure)

Pour chaque verset de la Torah, nous pouvons donner un nombre incroyable d’explications jusqu’au
moment ou nous aurions le sentiment d’avoir donné toutes les explications possibles du verset. Cependant
il est dit dans le Téhilim 19:8,/%°n 57 n1in - « La Torah d’Hachem est parfaite » ; elle est Témima (restée
intacte, immaculée), ¢c’est comme si on ne I’avait pas touchée avant ce jour. Elle n’a pas encore été entamée,
on ne I’a méme pas encore grattée.

Méme apres une infinité d’explications et beaucoup d’approfondissements, elle reste dans son état de pureté
originelle. C’est comme si nous débutions son Etude chaque jour, préts a trouver les toutes premieres
explications du verset.

Ce caractére inhérent a la Torah provient de son origine divine, elle est I’expression de la Sagesse
d’Hachem et dans I’infini, on ne peut toujours étre qu’au commencement.

Méme Moché apres avoir percu les dévoilements prophétiques qu’un humain peut connaitre, déclara avant
sa mort « Tu as commencé a montrer & Ton serviteur Ta grandeur » (T273-nN8 T73¥-NR NINTTY nivng 70R).
Malgré son niveau des plus sublimes dans la connaissance d’Hachem, il ne restait encore qu’au début.

La Torah doit étre ressentie dans le cceur

Bien que la Torah soit une Sagesse intellectuelle, elle doit étre ressentie dans le cceur pour étre parfaitement
intériorisée.

Tant que je n’ai pas ressenti la Torah dans le cceur, c’est comme si elle était nouvelle, comme si elle venait
d’étre donnée : les sentiments et les sensations donnent une impression de nouveauté et la Sagesse de la
Torah doit étre ressentie. Cela implique que chaque jour on doit ressentir la Torah de fagon différente. Un
méme enseignement nous paraitra nouveau, a chaque fois qu’il éveillera en nous un ressenti différent qui
n’a pas encore été vécu jusque-la. La Torah est nouvelle chaque jour, car elle ne doit pas rester cantonnée
au domaine intellectuel. Notre devoir est de la faire pénétrer dans notre cceur pour que chaque jour on la
ressente encore avec plus de profondeur. Comme si elle était toute nouvelle.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Hachem nous offre a chaque instant I’opportunité de nous parfaire en appliquant et en étudiant Sa Torah
qui devient la Nétre.

En guidant nos vies avec la Torah, plus aucune de nos activités ne semble répétitive ou machinale, car les
halakhot qui se présentent a nous varient en fonction des situations.

Chagque situation de la vie offre un nouveau contexte pour appliquer la Halakha. Cela nous motive a vivre
la Torah comme si nous venions juste de la recevoir et ainsi ravive 1’enthousiasme de Matane Torah qui
est traduit dans notre engagement inconditionnel « Naasssé vé Nichma ».

On applique la Halakha sans la faire dépendre de notre compréhension mais plutdt en fonction du contexte
qui s’impose a Soli.

Avec cette approche nous garantissons une vie épanouie ou nos forces pour servir Hachem se renouvellent
en permanence.
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N° 6 - La Torah Orale : la Vérité fixée par les Sages

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Talmud - Berakhot 5a

Rabbi Levi bar Hama a dit au nom de Rabbi
Shimon ben Lakish: qu'est-il signifié par le 12 TIYRY 527 MR RO N2 s]b 5329 )

verset : 'Je veux te donner les tables de I . : o
pierre, la doctrine (Torah) et les préceptes {: K mmzz} 2027 K2 'W"??

(mitsva), que Jai écrits pour leur 1IR3 L1287 DIMY DY T7 70K
instruction'? ‘Les tables' font référence aux  »nim1%” 27anivinh "A2ANI WK T1KAM
Dix Paroles, la Torah a la Torah, et la | N O
mitsva a la Mishna; 'que J'ai écrits' fait NpR L, rmn ’nﬁ?T;‘ Ny TN
référence aux Neviim et aux Ketouvim: 128 ,">R2N2 TR ;73w i1 ,7mxnay”
‘pour leur instruction® fait référence a la  sya®p 37 ,700i7IT%” ;292N 2RO

Guemara. Ceci nous enseigne que tous s s o
ceux-la furent donnés a Moise sur le S399% Wb N1 apIsw Tabn.

Sinai
Talmud - Sanhedrin 17a
Rav Yehuda dit que Rav dit : Ils ne placent P29 N 27 AR T717° 27 MR

au Sanhédrin que quelqu'un qui sait AR 7YY DT O NUN AT77I02
comment rendre pure la carcasse d'un

animal rampant selon la loi de la Torah. n"nn yawn
Talmud - Eruvim 13b

Il est enseigné, qu’il y avait un étudiant a W 71222 7770 P 7N Rin

Yavneh, qui prouverait la pureté d'un QWM N2 PR DX U

reptile avec cent cinquante raisons BRIy

QUESTION

Les 613 commandements de la Torah Ecrite sont clairement établis (i.e. 248 commandements et 365
interdits) depuis le Don de la Torah. Ce n’est pas le cas pour les commandements de la Torah Orale ou
la fixation de la Halakha (loi juive) est le résultat de discussions entre les Sages.

Alors comment comprendre que nous affirmons que la Torah Orale (i.e. Mishna, Guemara et Midrachim), qui
n’a pas été établie clairement dans le Ciel, ait pu étre donnée a Moshé au Sinai en méme temps que la Torah
Ecrite (Torah, Néviim et Kétouvim), qui exprime une Vérité unique et claire ? Comment peut-on attribuer
a des lois faisant 1’objet de polémiques, le caractére de la vérité, qui évoque plutét 1’unité ?
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REPONSE A CETTE QUESTION

Nous savons que Rabbi Meir pouvait donner 49 raisons pour prouver qu’un reptile était impur « Tamé » et
autant pour prouver qu’il était pur « Tahor ». Il y a aussi un Rav de la Guemara qui était capable de trouver
150 raisons pour prouver qu’un reptile est un animal pur. Ces exemples renforcent notre question :
comment peut-on dire que Torah Ecrite et Torah Orale ont été données en méme temps alors que la Torah
Orale pourrait envisager d’autoriser des choses interdites par la Torah Ecrite (ou autoriser des choses
interdites par la Tora écrite) ?

Lors du Don de la Torah Hachem a donné la Torah Ecrite qui contient des lois fixées définitivement par
Lui-méme.

Néanmoins avant de trancher la loi, Hachem a tout de méme expose toutes les raisons qui feront pencher
la balance du c6té permis et toutes celles qui la ferait pencher du coté interdit. C’est seulement ensuite qu’Il
a tranché entre toutes ces différentes raisons pour aboutir a la décision finale qui apparait dans la Torah :
Permis ou Interdit.

Cela expliqgue comment certains Rabanim ont pu rapporter de raisons pour prouver que le reptile est un
animal pur. 1l s’agit précisément des mémes raisons que Hachem Lui-méme a envisagées avant de trancher
qu’il est impur. Ces raisons ont donc une place dans la Torah.

Concernant les lois de la Torah Orale, D-ieu nous a transmis au Sinai toutes les régles et fagons de fixer
les lois ainsi que I’exhaustivité des raisons qui existent soit pour pouvoir permettre, soit pour interdire tel
ou tel sujet de Halakha. Mais, contrairement a la loi écrite, Il n’a pas toujours tranché les lois de la Torah
Orale aussi clairement. Mais 1l a laissé la place aux Sages d’Israél, tout au long des générations, pour
trancher la loi selon ce qui leur parait étre le plus adapté, aprés avoir envisagé toutes les raisons qui font
’objet de cette question.

De cette facon on peut dire qu’a chaque fois que nos Sages établissent une halakha entre eux, les points de
Vue s’appuient sur des régles et raisons qui ont été transmises au Sinar.

Ainsi, une fois que nos Sages ont tranché la Halakha, nous pouvons dire que c’est D-ieu qui a tranché,
puisqu’Il a transmis les arguments et toutes les régles pour trancher la Halakha.

Pourquoi Hachem »’a pas tranché Lui-méme la Halakha dans la Loi Orale ?

Réponse : La Torah est qualifiée de ,n»ax "Emet” - Vérité. Le mot n»x porte en lui I’idée d’exhaustivité des
arguments transmis. La premiere lettre du mot Emet « & » est aussi la premiére lettre de 1’alphabet,

La derniére lettre du mot Emet «n» est aussi la derniére lettre de ’alphabet et la lettre du milieu « = » se
trouve également au centre de I’alphabet. La partie a droite du «»» représente la bonté qui va « de 8 jusqu’a
» », soit tous les arguments pour permettre. Et par symétrie de 1’autre coté du «»», la partie a gauche de
«n» jusqu’a n» représente la rigueur : Soit tous les arguments pour interdire.

La vérité, le Emet c’est quand on a tous les arguments pour permettre ou interdire devant soi et fort de toute
cette connaissance globale, on est en mesure de faire pencher la balance dans un sens plutét que dans un
autre. On ne peut pas dire que c’est Emet, tant qu’on n’a pas examiné tous les arguments pour permettre
ou interdire. Car s’il manque une information non étudiée, peut-étre celle-ci aurait changé la donne si on
en avait eue connaissance.

Mais parfois, Hachem n’a pas tranché Lui-méme la loi dans un domaine. Il a voulu associer les Sages a la
bonne marche du monde en les laissant choisir entre les arguments pour autoriser ou pour interdire ce qu’ll
a mis a leur disposition.
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Cette idée peut étre expliquée a travers une parabole « Machal » du Baal Shem Tov (fondateur du
hassidisme) qui décrit un palais dans lequel toutes les piéces (Salle de banquet, vestibule, chambres a
coucher, cuisine...) sont éclairées avec des bougies. Il y a également des bougies qui ont été accolées aux
fenétres pour que le palais soit visible de 1’extérieur.

L’explication « Nimchal » de cette parabole est que chagque bougie représente la Sagesse de Hachem qui
éclaire le palais du Roi des rois. Dans chaque piéce il y a des bougies différentes. Ainsi dans chaque monde
spirituel différent, il y a une expression de la Sagesse divine qui lui est appropriée.

C’est pourquoi, la décision finale n’a pas été tranchée par Hachem, car toutes les différentes facettes sont
quelque part une expression de la vérité authentique dans une certaine dimension spirituelle donnée.

Tous les avis sont assurément vrais : Certains correspondent a la vérité dans un monde spirituel donné,
d’autres dans un autre monde spirituel. Mais la halakha qui sera finalement tranchée correspond a ces
bougies qui projettent leurs lumiéres vers I’extérieur du palais. C’est-a-dire vers notre monde matériel, le
plus bas, qui parait totalement déconnecté de la Kédoucha, la Sainteté. C’est ainsi que bien que la Halakha
sera tranchée comme un seul des avis, correspondant a I’expression de la Sagesse divine adaptée a notre
monde. Malgré tout, il sera tout aussi vrai d’affirmer « 21 2>m»R 27 2R Y2R», que ce sont toutes des
Paroles du D-ieu vivant. Chaque avis opposeé est I’expression de la vérité de la Parole divine, chacun dans
une dimension spirituelle qu’il éclaire.

Mais quand la Torah a tranché clairement dans un domaine, quand Hachem S’est exprimé Lui-méme pour

apporter Sa conclusion finale. Cela est le signe que dans ce domaine de la Sagesse divine il n’y a pas
d’autres expressions de la vérité authentique que celle-ci. Peu importe le monde spirituel en question.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Il'y a une idée recue que la vérité absolue ne peut étre qu’unique ; La Torah nous apprend qu’au contraire
c¢’est parfois en transcendant toute la pluralité des arguments et la diversité des raisonnements que 1’on
pourra encore plus atteindre la vérité la plus pure.

Néanmoins, au niveau du comportement, il nous faudra nous conformer a une halakha unique.

De méme qu’une mouche a I’intérieur d’un train qui roule aura une vitesse différente suivant que
I’observateur de cette mouche est avec elle dans le wagon ou en dehors du train, de méme, deux points de
vue différents peuvent étre tous les deux I’expression d’une Vverité en fonction de la situation ou se trouve
I’observateur.
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N° 7 - Le « yetser ara » éleve I’homme plus haut que les anges

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

A propos de I’offrande de Chavouot
Vayikra 23-17

De vos habitations, vous apporterez deux : : : : —
pains destinés au balancement, qui seront 2N 79NN Ay IN°2D 02 NV

faits de deux dixiemes de farine fine et 13D VI 7300 NPD--223QY 3w
cuits a pate levée: ce seront des prémices 07,0092,
pour I'Eternel. . -

Talmud - ‘Houlin 139b

Ou est évoqué Moshe dans la Torah : {31 DPWRIA} P AT T R
«car lui aussi devient chair. » M2 NI 2322
Berechit 6-3
L'Eternel dit: "Mon esprit nanimera plus les ,028% 0783 om0 717-K7 7
hommes p_endant une longue d_urée, car lui TR L1000 1) (s N7 030D
aussi devient chair. Leurs jours seront : TR T T Smiryayy
réduits & cent vingt ans.” T WYY,

Talmud - Baba Batra 16a

Le Saint, béni soit-1l, a créé le mal, Il 17 RD2 ¥I77 9% R TN2 LT 2
a créé pour lui la Torah, une épice %2R 7790
QUESTION

Le ‘Hamets (le levain) qui symbolise le yetser ara est interdit & Pessa’h et beaucoup d’offrandes au
Temple sont faites avec des Matsot et jamais avec du ‘Hamets toute I’année, & I’exception de Chavouot.

Pour la féte Chavouot, c’est méme une mitsva d’offrir du ‘Hamets sous forme de 2 pains au Temple.

Il va falloir comprendre pourquoi le ‘Hamets qui est symbole du yetser ara devient un support de de mitsva
pour la féte de Chavouot?
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REPONSE A CETTE QUESTION

A Pessa’h, la Torah n’ayant pas encore été donnée, nous ne sommes pas encore équipés pour affronter le
yetser ara. Cela explique que le ‘Hamets qui symbolise le yetser ara soit interdit.

A Chavouot, grace a la Torah nous avons recu les moyens de canaliser le yetser ara pour servir encore
mieux Hachem. Aussi cela devient permis d’apporter du ‘Hamets, ¢’est méme une caractéristique
specifique de I’offrande de cette féte : 1’offrande des 2 pains.

Dans le célébre Midrash ou Moché doit justifier auprés des anges pourquoi la Torah doit étre donnée aux
hommes, il arrive a les convaincre grace a la raison que le yetser ara est présent dans le monde d’en bas et
pas dans le monde d’en-haut.

En général, nous comprenons ce Midrach par : ’homme a plus besoin de la Torah que les anges car elle va
I’aider a se protéger du yetser ara et I’empécher de faire le mal. Cependant, il existe une raison
supplémentaire, tout aussi valable qui est que : la Torah peut changer le yetser ara et le faire basculer de
force négative et d’opposition aux mitsvot, a une force positive qui a un effet de levier sur le Service divin.
Nos Sages expriment cette idée en désignant la Torah par « épice du yetser ara » ; De méme qu’une épice
a ’effet de rehausser positivement le gol(t des aliments, de méme la Torah a le pouvoir de canaliser
positivement la force du yetser ara pour donner un meilleur « goQt » a notre Service divin.

C’est la raison pour laquelle les hommes peuvent servir Hachem mieux que les anges.

Le yetser ara agit sur I’impulsivité de I’homme pour qu’il poursuive ses taavot (ses mauvais désirs) et
d’autres fautes. Mais quand I’homme applique la Torah, il est capable de contrbler ses pulsions et de
transformer son impulsivité en un moteur d’enthousiasme et de joie dans 1’accomplissement des mitsvot.
Par comparaison, le service des anges sera plus réglé et plus froid, il manquera d’élan et de I’exaltation
propres a I’impulsivité du yetser ara.

Le yetser ara sans la Torah c’est le Mal. Servir D-ieu en remplagant le ressenti du ceeur par la o, la
Sagesse de la Torah, cela aboutit a un Service divin trés respectueux et consciencieux, mais manquant de
vitalité. C’est 1’association des deux (yetser ara au service de la Sagesse de la Torah) qui crée de I’ardeur,
de I’amour et de la joie dans le Service divin. Notre judaisme deviendra alors bien plus “épicé’.

Les anges n’ont pas cette valeur ajoutée car ils n’ont pas de yetser ara. Le Zohar dit que si hous n’avions
pas de yetser ara, nous n’aurions pas pu étudier la Torah avec ardeur, joie et enthousiasme : le yetser ara
s’éléve grace a la Torah et cela nous éléeve aussi.

Ainsi on comprend mieux pourquoi Moché a mis en avant I’existence du yetser chez les hommes. Quand
nous ajoutons au yetser ara « 1’épice de la Torah », nous dévoilons de la lumiére et nous obtenons une
élévation plus haute que celle des anges

Le traité “Houlin pose la question : Ou est évoqué en allusion Moshe dans la Torah ? et répond avec un le
verset Ber.6-3 qui se trouve dans la Paracha du Déluge « Maboul » : la valeur numérique du mot aswiz est
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de 345 comme celle de Moché fait de chair et qui vivra 120 ans (73w 2oy 8% 197 197) ;902 N7 253
« lui aussi devient chair. Leurs jours seront reduits a cent vingt ans. » )

La raison de ce rapprochement entre Moché et le Déluge s’explique du fait que les contemporains de Noah
ont été la génération qui a eu le plus de yetser ara durant I’histoire. Ils se sont adonnés a la débauche et a
I’immoralité au plus haut point. Or la sainteté, Kédoucha est directement proportionnelle au niveau de
yetser ara. Potentiellement si cette génération avait fait téchouva, cela aurait pu entrainer le Don de la
Torah.

Les 40 jours et nuits du déluge auraient été remplacés par les 40 jours et nuits passés au Sinai pour recevoir
la Torah. D’ailleurs la Torah est effectivement comparée a de 1’eau. Ce déluge d’eau aurait constitué un
déluge de sagesse qui ce serait épanché dans le monde.

Noah et Moché avaient la méme néchama, c’est lui qui aurait été I’intermédiaire pour ce don de la Torah.
Les lettres du mot déluge, »van y font également allusion:

» | Valeur numérique de 40, comme les 40 Jours, Nuits de Moché au
Sinai

2 | Premiére lettre de la Torah (nwx12)

Lettre au milieu de la Torah le y du mot 772

% | Derniére lettre de la Torah (%x7%)

Pour nous dire que le yetser ara bien canalisé peut amener a un dévoilement de sainteté d’une telle
puissance que le Don de la Torah aurait pu en étre généré.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Parfois I’lhomme peut se sentir effrayé, voire impressionné face aux pulsions qui le remplissent. Il peut en
sentir un découragement nourrissant I’impression qu’il n’arrivera jamais a s’en défaire et a servir Hachem
correctement.

Le message est au contraire : savoir en tirer profit. La Torah ne demande pas d’annihiler son yetser ara
mais de I’exploiter dans le Service divin.

Si il constate que son yetser ara est particulierement puissant, il pourra en déduire que son potentiel de
Kédoucha est parallélement tout aussi fait. Il doit se dire : il me suffit de canaliser dans la bonne direction

cette énergie du yetser ara pour donner un sens a ma vie.

S’il saura trouver cet équilibre, il deviendra au contraire, une grande puissance au service d’Hachem.
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N° 8 - La Torah est venue séparer le lait de la viande

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chémot 34-22

Tu auras aussi une féte des

Semaines, pour les prémices de 9°%P Y23 ,7° TYYR NPaw am
la relzcolte du froment; puis la féte 3T NDIPR--PORT AT (0.
de I'Automne, au renouvellement ~*~ ; T

de lI'année.

Chémot 34-26

Les premices nouvelles de ta
terre, tu les apporteras dans la iy X020, TNRTR D2 ,NWRY

maison de IEtern_eI ton_D-leu. Sbma 973 SWan-NY IoN 1
Tu ne feras point cuire un ' ' ' R

chevreau dans le lait de sa
mere.

QUESTION

La Torah a juxtaposé (versets ci-dessus) la mitsva des « Bikourim » (prémices de la récolte) de Chavouot
et la mitsva de « Bassar vé ‘Halav » (ne pas cuire lait et viande ensemble)

Par ailleurs, un Midrach raconte que les anges se sont opposés a ce que D-ieu donne la Torah a Israél
prétextant que la Torah ne convient qu'au ciel. D-ieu leur réplique que quand ils ont pris une forme humaine
pour rendre visite a Avraham, ils ont consommé du lait et de la viande, ce qui est interdit.

Il faut comprendre pourquoi c’est spécifiquement 1’interdit de « Bassar vé ‘Halav » qui a été singularisé
parmi les centaines de mitsvot qui existent pour avoir le fin mot contre les anges et mériter de bénéficier
de la Torah.

REPONSE A CETTE QUESTION

Hachem a créé le monde pour offrir Son Bien pur avec largesse. Mais pour que I’homme ait un libre arbitre,
Hachem S’est caché, ce qui entraine que de la rigueur s’est mélangé a Sa Bonté. Or sa bonté consiste a
donner, la rigueur consiste a prendre. A présent, le risque que I’homme utilise la bonté non pas dans le but
de donner, mais au contraire dans 1’objectif de prendre pour lui-méme est apparu. L’homme risque
sérieusement de chercher, plus que tout, a faire du bien a lui-méme au détriment des autres. C’est cela
I’impact négatif du mélange de la rigueur avec la bonté.
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Pour éviter que I’homme ne pervertisse la Bonté du fait de la Rigueur, en la tournant vers lui-méme, la
Torah a été donnée a I’homme. Ses 613 mitsvot permettent de rectifier la bonté détournée et ainsi permettre
a la Bonté de Hachem de se dévoiler parfaitement dans notre monde comme elle se manifeste dans le
monde d’en-haut, ou il n’existe pas ce détournement. De cette facon on arrive a une bonté encore plus
grande.

Le ‘Hessed - la Bonté de Hachem est supérieure a la Bonté qu’Il prodigue dans le ciel car il y a sur terre
un effet d’amélioration d( a la dynamique détournement/redressement.

Cette idée se retrouve dans I’interdit de « Bassar vé ‘Halav » :

e D’une part, « Bassar », c’est la dimension de rigueur, de Din qui comprend la Chrita, la mise & mort de
I’animal. L’animal est d’ailleurs en soit symbole de rigueur car il est rempli de sang dont la couleur rouge
évoque Iattribut de rigueur.

e Drautre part, « ‘Halav » c’est la dimension de bonté qui comprend I’allaitement, la mére qui arréte toute ses
activités pour donner a son bébé, lui faire du bien. La couleur blanche du lait évoque également I’attribut de
bonte.

Quand on mélange Bassar vé ‘Halav, on mélange la rigueur et la bonté. Ce qui est la racine de tout mal est
caractérisé par le détournement de la bonté pour ses fins personnelles : prendre des autres pour se donner
a soi.

La Torah n’a été donnée aux hommes que résoudre ce probleme de mélange rigueur / bonté en remettant
chaque chose a sa place. La bonté pure se dévoile, une fois séparée de la rigueur qui 1’a polluée. Ce
processus permet ainsi de révéler la Présence de Hachem dans le monde d’en bas en adoucissant la rigueur.
De cette facon la Torah dévoile une bonté encore plus grande qu’a I’origine, avant que la rigueur
n’intervienne. Car en adoucissant la rigueur, celle-ci apportera une valeur ajoutée.

En effet, la Torah est par elle-méme une forme de rigueur sur la rigueur. On s’impose une rigueur envers
soi-méme en vue de purifier la bonté et la nettoyer de la rigueur qui tend a la tourner ver soi. En d’autres
termes, on est rigoureux Vvers soi pour pouvoir encore mieux donner aux autres.

Nos Sages décrivent la Révélation d’Hachem, au moment du Don de la Torah par I’expression « o
771237 » (de la bouche de la Rigueur). Car la Torah impose a I’homme une rigueur (positive) sur lui-méme
en vue d’extraire la rigueur (négative) du mélange avec la bonté. De cette facon, on permet a Hachem
d’épancher une bonté plus pure et plus grande.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Les anges, par essence, ne sont que spiritualité pure ce qui les a disqualifié par rapport au respect de la
Torah. Aussi, la Torah n'est pas faite pour les anges mais pour les hommes.

La Torah ne convient qu‘aux hommes qui ont un corps matériel et une ame spirituelle.

Le Midrach nous a enseigné que la combinaison des forces matérielles et spirituelles permet d’arriver a un
résultat supérieur a un service exclusivement spirituel. L’homme vit dans le monde matériel mais il a aussi
une force spirituelle particuliere : la Néchama qui lui permet méme de s’élever au-dessus des étres
totalement spirituels.

Notre corps et notre environnement matériel ont été créés par Hachem pour que nous les utilisions comme
des tremplins pour accomplir les mitsvot et se rapprocher de Lui et bénéficier de Son Bien au maximum.
Nous devons garder ceci & I’esprit, en particulier quand nous devons respecter des melanges interdits qui
semblent illogiques et arbitraires.
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N° 9 - Laveillée : Une réparation « élement-terre »

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Maguen Avraham

Selon le Maguen Avraham, la veillée de Chavouot est observée pour la raison suivante : il
est raconté dans le Midrach que pendant la nuit précédant le Don de la Torah, les enfants
d’Israél alléerent dormir comme de coutume, sans montrer d’impatience particuliére en vue
du lendemain. Si bien que D-ieu dut Lui-méme les a réveillés pour leur offrir la Torah. C’est
donc pour corriger ce manquement que nous nous efforcons de veiller chaque année,
pendant la nuit de Chavouot.

Talmud : Avoda Zara 22b

Rabbi Yochanan a dit: Au moment ou 1e  yy g = oy pyme woy 7ywa 3 227 08
serpent est venu sur Eve, il a jeté une

souillure sur elle N2 172

QUESTION

Les Bné Israél ont manifesté tellement d’impatience pour recevoir la Torah qu’ils ont compté chaque jour
depuis leur sortie d’Egypte, durant la période de 1’Omer.

Mais selon le Midrach cité par le Maguen Avraham, ci-dessus, les Bné Israél se sont endormis
profondément la veille du Don de la Torah en dépit du tonnerre, du son du chofar et des piqures d’abeilles ;
Au point que c’est Hachem Lui-méme qui a été obligé de les réveiller pour leur donner la Torah.

Nous devons comprendre ce comportement totalement contradictoire de la part des Bné Israél ; Ce n’est
pas logique de dire qu’ils étaient tres impatients de recevoir la Torah et qu’en méme temps, ils ont été se
coucher pour dormir profondément au moment de la recevoir :

Quelle est la raison de cette attitude incohérente ?

REPONSE A CETTE QUESTION

Au moment ou les Bné Israél ont recu la Torah, cela coincidait avec un temps prévu pour faire
disparaitre I’impureté originelle issue du serpent ; ¢’était une opportunité de réparer la faute de Adam.
Ainsi, Matane Torah, c¢’était ’occasion de réparer la faute originelle : Adam ayant été créé a partir de la
matieére, avait en lui, en tant qu’étre matériel, tous les défauts qui lui sont inhérents: 1’orgueil, la paresse,
des appétits débridés...

Comment comprendre qu’aprés la faute originelle il y a eu du yetser ara qui n’existait pas avant la faute ;
Pourtant méme avant la faute, Adam était aussi constitué de matiére !

Dans le passage du Traité Avoda Zara, ci-dessus, Rabbi Yochanan enseigne que « le serpent a jeté une
souillure sur ‘Hava». En quoi consiste cette souillure ? Le verset dit « le pain du serpent : c’est la terre »,
la souillure du serpent wran namr a justement consisté & renforcer 1’élément terre dans la constitution de
1’étre humain.
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La terre est I’élément qui représente 1’attirance vers le bas, la pesanteur, I’opacité, la lourdeur. Cela peut se
traduire par de la tristesse, ou de la lourdeur ou de la paresse dans le comportement.

L’homme depuis la Création avait des défauts, du fait de son caractére matériel. Cependant, la dimension
de lourdeur inhérente a la terre n’était pas encore dominante. Il avait aussi la volonté et le courage de se
travailler pour se corriger. 1l avait certes tous les défauts liés a la matiére. Un défaut ce n’est pas un mal en
soi. C’est seulement un manque qu’il convient de combler. Mais un défaut devient un mal quand il s’installe
et se refuse d’étre corrigé. C’est cela I’impact du serpent sur ’homme. La souillure de la terre a créé en
I’homme cette tendance a laisser les défauts s’installer et perdurer car on se décourage avant méme
d’essayer. On voit le travail comme insurmontable, voire effrayant et on préfére renoncer avant méme de
commencer.

On trouve beaucoup de prétextes pour se décourager et abandonner, tels que : ¢’est impossible, trop difficile
...Le travail a faire est trop lourd ... Je n’y arriverai pas

Avant la faute, c¢’était naturel de corriger ses defauts. Aprés la faute, ce travail de correction des défauts a
été entouré d’un imaginaire ou I’homme trouve le travail insurmontable. 1l se désespere et se décourage. A
présent le défaut est devenu un mal.

Quand arrive le moment du Don de la Torah, c’est le moment de travailler sur cette souillure du serpent,
cette lourdeur inhérente a la faute originelle pour pouvoir recevoir la Torah. Cela demande beaucoup
d’efforts et de courage de s’investir dans la pratique de la Torah et des mitsvot.

Mais quand est arrivé ce moment important de corriger la souillure de la faute originelle, la lourdeur de la
terre s’est renforcée en eux au point qu’ils n’ont pas pu se réveiller le matin. Car c¢’est quand un mal arrive
au stade de sa réparation qu’il se renforce dans toute sa puissance, juste avant de disparaitre.

Chaque année, nous essayons de faire la réparation de ce défaut en veillant la veille de Chavouot. C’est
cela la préparation essentielle de Kabalat aTorah : éliminer de nous cette paresse.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Le malheur de I’homme ce n’est pas d’avoir d’innombrable défauts, cela est au contraire tres positif. C’est
un défi qui lui est donné de réparer le monde pour dévoiler I’'Honneur d’Hachem.

Ce qui fait le drame de I’étre humain, c’est avant tout le découragement : la tendance a baisser les bras, a
se laisser aller, devant le constat (imaginaire) que le travail sera trop difficile. La lourdeur et la paresse
I’envahissent et il renonce a affronter ce défi. Hachem demande a I’homme, au contraire uniquement de
lutter contre cette tendance a étre attiré vers le bas ; 1l nous demande de résister de ne pas se laisser aller.

Si la volonté et la motivation de s’améliorer et de servir Hachem sont dominantes, le reste se fera
automatiquement. Mais nous pouvons tirer de 1a un message d’espoir. Parfois il peut arriver que la lourdeur
et le découragement nous envahissent plus que jamais et que 1I’impression d’étre accablé par le mal qui est
en nous, nous empéche d’avancer. L’homme qui vit une telle expérience, doit se munir d’un grand espoir
car cette résurgence du yetser ara indique que la capitulation du yetser ara est proche.

Au lieu d’écouter cette lourdeur intérieure, il lui faudra au contraire plus que jamais de se munir de courage
et de confiance et résister de toutes ses forces car la victoire est proche.
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N° 10 - Hachem, Israél et la Torah ne forment qu’une seule entité

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chemot 19-2
Partis de Refidim, ils entrérent dans le désert
de Sinai et y camperent, Israél y campa en
face de la montagne.

I ,°2°0 1277 XA, 0777972 W)
T30 TN LN 2= ;3TR2.

Rashi - Chémot 19-2

Israél y campa Comme un seul homme, ) ) )
d’un seul cceur [d’ou I’emploi du singulier], TN 317:' TON WON2 17&]([7’ oy m

tandis que les autres étapes ont eu lieu dans NiNIYIN2 NIPINg ’7; '1?5‘57 77;13
des récriminations et des querelles Y : T ..
(Mekhilta). npionnIA;

X Ty KR"¥ A7, W am
Selon le Zohar, il y a 600 000 lettres dans la NIPNIR 2% 0790MW 2NOW T 790 12T
Torah en lien avec le nombre d’ames des 7312 (600,000) X12°7 2°W°w X7 7707
Bneé Israél PRI 12 NI

Megualé Amoukot
Israél c’est I’acronyme de «Yech Shichim
Ribo Othiyot LaTorah», “Il y a 600 000
lettres dans la Torah”

X2 QW' WO » N SRS
« 7709 DN

Quand il existe 1’unité entre les Bné Israél, Hachem considére que c’est le critere essentiel pour donner la
Torah

QUESTION

On comprend bien que I’union entre les Bné Israél est un préalable important pour pouvoir recevoir la
Torah. Mais pourquoi est-ce la seule condition retenue ? Nous aurions donné, a priori, la priorité a des
exigences portant sur I’amélioration des traits de caractéres des Bné Israél (par ex : pour accéder a la Torah,
au spirituel, il faut s’éloigner des plaisirs matériels)

REPONSE A CETTE QUESTION

Comme indiqué dans les références les 600 000 lettres de la Torah correspondent aux 600 000 néchamot
du peuple juif.

Ce rapprochement évoque I'idée qu'il existe un lien reliant chaque juif et les lettres du Séfer Torah. Plus
précisément chaque ame juive a une lettre qui lui correspond dans la Torah.

Chaque lettre correspond aussi a une interprétation de la Torah qui peut donc étre interprétée de 600 000
facons. Méme dans 1 milliard d’humains, on ne trouvera pas plus de 600 000 fagons d’interpréter la Torah.
Ce rapprochement entre les lettres et les néchamot de Bné Israél justifie qu’il existe une bénédiction que
I’on récite en voyant au moins 600 000 juifs au méme endroit en Israél :

Béni Tu es Hachem notre D-ieu Roi de / ‘univers
Toi dont la sagesse pénetre les secrets.
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C’est-a-dire que 1’on bénit Celui qui connait la pensée de chacun. Car il ne peut exister que 600 000
maniéres de penser différentes.

Hachem révele aux hommes Sa perfection a travers la Torah. De méme, chaque Ben Israél avec sa
personnalité propre révele un aspect de la Perfection divine

Du fait que chaque Israél a une part de la Perfection divine, il a une lettre de la Torah et c’est cela qui lui
donne la capacité d’avoir son interprétation personnelle de chaque lettre.

La Torah ne peut étre donnée que quand il y a I’'union entre les Bné Israél car la Torah est la révélation de
la Perfection divine dans tous ses aspects. Cette perfection ne peut se révéler que quand tous les juifs, qui
sont les différentes expressions de toutes les facettes de cette perfection sont réunis.

Tant que les Bné Israél ne sont pas unis, il n’est pas possible d’avoir toutes les facettes de la perfection
nécessaires pour recevoir la Torah. Nos Sages nous disent que « Hachem, Israél et la Torah ne forment
qu’une seule entité ». Chacun des Bné Israél vient révéler la perfection divine a travers la Torah.

C’est donc normal que les Bné Israél ne soient pas d’accord sur la fagon de voir les détails de la Torah.
Cependant la controverse doit se faire dans le respect mutuel et dans I’amour. Et non dans la discorde ou
dans la volonté d’imposer son point de vue et d’écarter ceux des autres

La perfection divine émerge de 1’Unité entre les Bné Israél

Le Pirkei Avot 3-3 dit « Deux personnes qui sont assises ensemble et il n’y a pas entre eux des paroles de
Torah, cela est une réunion de moqueurs ... Mais Deux personnes qui sont assises ensemble et il y entre
eux des paroles de Torah, la Shekhina (présence divine) résidera au milieu d’elles”’

Que signifient les expressions « Il n’y a pas des paroles de Torah » et « Il y a des paroles de Torah » ; On
se serait attendu a une expression plus naturelle « 2 personnes... qui parlent ‘ou pas) de Torah » ?
Pourquoi 2 personnes qui ne parlent pas de Torah sont-ils considérées comme des moqueurs ; de quoi se
moquent-elles ?

En fait, les deux parties de cette Michnah décrivent des personnes qui étudient la Torah, seulement la
premiére partie se référe a une situation ou chacune des 2 reste sur sa position et le respect mutuel est
absent. C’est pourquoi il est dit « il n’y a pas entre eux de Torah » : méme si elles parlent de Torah, les
paroles de Torah ne se trouvent pas entre elles. C’est comme si chacun parlait tout seul, puisqu’il n’y a pas
le respect et la fluidité dans leur discussion. C’est pourquoi elles sont considérées comme des moqueurs,
puisque chacune se moque du point de vue de I’autre et ne lui accorde pas le respect qui lui revient.

Alors que dans la deuxiéme partie, il y a entre eux des paroles de Torah : les paroles circulent avec fluidité
de I’un a I’autre. Chacun prend en compte I’avis de son compagnon et ajoute son enrichissement personnel.
De ces deux individus, de leurs 2 points de vue va émerger une troisieme interprétation qui ressortira de la
fusion des deux opinions. Cette composition constitue la véritable perfection de la Torah qui est la vérité
qui découle de I’union des différents points de vue. C’est précisément cette perfection qui constitue la
Shekhina qui est parmi eux. Car la Présence divine c’est justement la perfection qui se révéle quand toutes
les facettes du peuple sont réunies.

A P’instar d’un puzzle de 600 000 pieces dont chaque juif possede une de ces piéces, le seul moyen de voir
I’image dans sa totalité c’est que chacun contribue au puzzle avec sa piece unique et que toutes ces pieces
soient assemblées, chacune a sa place. Les pieces du puzzle sont toutes utiles et complémentaires, aucune
ne donne d’image par elle-méme. On réalise apres coup qu’il n’y a en fait qu’une seule image. Tant qu’il
manque ne serait-ce qu’une seule piece, I’'image n’apparait pas.

De cette parabole nous pouvons apprendre que la Shekhina qui est la revélation de la perfection divine dans
le monde ne peut apparaitre que quand il y a I’union au sein du peuple juif. Hachem Se dévoile dans le
monde quand I’Etude de la Torah se fait dans ’harmonie, le partage et 1’unité des points de vue différents.
C’est de la fusion de toutes ces interprétations qu’émerge 1’unité de la Présence divine qui est précisement
la sainteté parfaite de la Torah. On comprend donc que la Torah ne pouvait étre donnée que quand 1’union
de tous les Bné Israél a été atteinte ; « comme un seul homme avec un seul cceur »
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On comprend mieux la faute qui a été reprochee aux éléves de Rabbi Akiva : chacun avait sa vision et
considérait comme fausse celle des autres. Le probléme est que dés qu’une vision est écartée, elle manque
a la Perfection divine.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Parfois quand nous étudions la Torah avec d’autres personnes et que notre opinion sur une question differe
de celles des autres. Il arrive que nous soyons tenté de percevoir notre interprétation comme la seule vraie
et celle de notre compagnon comme erronée. Cette démarche est en soi une erreur. Nous devons percevoir
chaque personne avec qui nous étudions comme détenant une facette de la vérité, pas moins que nous
méme. Mais d’un autre coté nous savons que la vérité authentique qui est celle du dévoilement de la Torah
n’apparaitra que par le partage fluide de chaque avis, les uns enrichis par les autres pour faire apparaitre la
synthese et I’unité. Cette synthése est constituée de la somme de toutes ces interprétations pour montrer
une Vérité qui transcendent tous les avis, ce qui correspond a la Shekhina.

Veillons donc a respecter I’opinion de chacun de nos collegues et a y voir un moyen d’accéder a la véritable
interprétation qui sans elle ne pourra pas étre obtenue.

nRRNTR ,TPR W3R 9
DR 03w T Y WK

Ainsi  devint-il roi de
Yechouroun, les chefs du
peuple étant réunis, les
tribus d'lIsraél unanimes.
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N° 11 - La Torah transforme I’homme dans son essence

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Berechit 37-24
(Episode de Yossef jeté dans le puits par ses fréres)

Etils le saisirent et ils le jetérent dans la ,P7 Y92 57020, InK 105YN--anEN
citerne. Cette citerne était vide et sans eau 2o 92 PN

Rashi Berechit 37-24
Et le puits était vide, il n’y avait pas d’eau . ‘ . .
S’il est écrit qu’il était vide, ne sais-je pas DRIV WQWDD .ﬁ.’,?,: 1.3 TR 7 ﬂ'ﬂﬂj
qu’il était sans eau ? Pourquoi cette 0 0712 PRY Y717 0PN P M120)

précision : «iln’y avait pas d’eau » ? [In’y W= 59 TR O .00 2 PR 915 TIN5n
avait certes pas d’eau, mais il y avait des T o R _
serpents et des scorpions (Chabbat 22a). 12 W2 %2708 2w

Dévarim 8-15

qui t'a conduit a travers ce vaste et

redoutable désert, plein de serpents Wl N3 17'753 n37nRa ﬂ;”?‘l?ﬂﬂ
venimeux et de scorpions, avec une soif ;0-TR WK LTINRXY 2Py R

toi, jaillir des eaux de la pierre des rochers

QUESTIONS

A propos de Yossef qui a été jeté dans le puits, nos Sages identifient I’expression «Vide, sans eau » a « il y avait
des serpents et des scorpions » (Cf. Rashi sur Ber. 37-24, ci-dessus), Pourquoi ?

Pourquoi Hachem a choisi de faire passer les Bné Israél dans un désert, plein de serpents venimeux et de scorpions
(Cf. Dev. 8-15, ci-dessus) ?

REPONSE A CES QUESTIONS

Réponse a la Question #1

Rashi a été contraint d’expliquer la redondance dans le verset précité entre « vide » et « pas d’eau » : Si le
puits est vide, nécessairement il n’y a pas d’eau ! Les autres commentateurs du Pchat (sens obvie, simple)
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vont aussi dans le méme sens : Cette redondance suggere 1’idée suivante certes il n’y a pas d’eau, mais il y
a autre chose. Sous-entendu, ce puits était vide d’eau mais pas d’autre chose. Néanmoins on peut se
demander comment les Sages ont déduit qu’il y avait des serpents et des scorpions.

Certains commentateurs proposent de dire que la Torah a fait un pont entre 2 versets : d’une part « le puits
était vide et il n’y avait d’eau » et d’autre part « qui t’a conduit a travers ce vaste et redouble désert plein
de serpents et de scorpions, avec une soif ou il n’y avait pas d’eau ».

Constatant 1’expression commune « il n’y avait pas d’eau » dans ces 2 versets, nos Sages en ont deduit
que la Torah a souhaité établir un lien entre eux. Ce lien c’est justement la réponse a notre question. De
méme que dans ce désert il n’y avait pas d’eau mais il y avait des serpents et des scorpions, comme le dit
le verset explicitement, de méme dans le puits, il n’y avait pas d’eau mais il y avait des serpents et des
scorpions. Mais on peut encore s’interroger : le fait que la Torah ne signale pas clairement la présence de
serpents et scorpions et ne fait que le suggérer par allusion a travers les termes ‘il n’y avait pas d’eau’,
laisse entendre que le fait qu’il n’y ait pas d’eau, contient I’information concernant la présence des serpents
et des scorpions. Comment le comprendre ?

Le Gaon de Vilna explique que « I’eau » représente la Torah et donc s’il n’y a pas d’eau ; ¢a veut dire qu’il
n’y apas de Torah, et automatiquement il y a & la place de serpents et des scorpions.

En d’autres termes, la conséquence automatique de I’absence d’eau (i.e. de Torah) c’est la présence des
serpents et des scorpions.

Réponse a la Question #2

La Torah a été donnée dans le désert, car le but de la Torah est d’apporter 1’eau. L’objectif est justement
d’enlever les serpents et des scorpions.
Ces deux animaux ont un venin mortel avec des effets différents : quand du serpent injecte son venin cela
chauffe, brale le corps alors que la piqure du scorpion refroidit I’organisme.
Le serpent et le scorpion symbolisent deux types de maux dans le service d’Hachem :
o la «brQlure » du serpent symbolise la flamme de la passion pour des choses négatives et les désirs débridés
o le «refroidissement » du scorpion symbolise I’indifférence et 1’apathie qui se traduisent par de 1’oisiveté ou
de la paresse pour faire des bonnes actions et de la nonchalance dans 1’exécution des mitsvot. Cela inclut
également les doutes et les questionnements qui refroidissent ’homme et I’empéchent de ressentir de
I’enthousiasme dans son service d’Hachem.

Il existe 4 regnes qui du moins évolué au plus évolué sont classes comme suit: Minéral, Végétal, Animal
et Humain. Il semblerait logique de dire qu’un homme qui possede en plus une &me juive sera encore plus
raffiné et plus élevé dans cette hiérarchie car sa haute dimension spirituelle innée et la Torah s’ajouteront
aux autres facteurs discriminants communs aux humains (essentiellement Intelligence et parole) pour
1’¢éloigner encore plus de 1’animal.

La Torah désigne I’étre humain par « étre parlant » et lui attribue une vocation particuliére d’un tres haut
niveau, puisque le monde n’a été créé que pour le servir. Mais pour pouvoir atteindre cette vocation
veritable et supérieure, 1’étre humain doit se comporter conformément a la VVolonte divine.

Autrement, la Midrach vient lui rappeler que méme les insectes ont été crées avant lui. La parole est la
faculté que I’homme a influencer et a avoir un pouvoir sur le monde extérieur. Comme le dit le Zohar « la
royaute, c’est la bouche ». Par sa parole, le roi décrete et le peuple exécute. Le fait de caractériser ’lhomme
comme étant un étre qui parle vient le hisser au rang de « roi sur le monde ». 1l a été créé pour dominer
toutes les autres créatures : « yINT-5Y ©29;7 ,2297-9927 , YINT-2027 TP722) ,200WT 9V DT AT 1T -
qu'il (I’homme) domine sur les poissons de la mer, sur les oiseaux du ciel, sur le bétail; enfin sur toute la
terre, et sur tous les étres qui s'y meuvent. ... »

Mais comment I’homme peut-il se prétendre a ce pouvoir ? Par le fait qu’il sache dominer les penchants
intérieurs de son cceur. C’est en étant le roi sur lui-méme, qu’il pourra prétendre a régner sur la création.
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Mais par quel moyen, I’homme pourra réussir & dominer son cceur ? A étre roi du lui-méme ? Les outils
que Hachem lui a livrés pour atteindre ce but, ¢’est la Torah et les mitsvot.

La Torah comparée a I’eau, le fera accéder au rang de roi (d’ailleurs Maim (EAU) et 722 Melekh (ROI)
ont la méme valeur numérique : 90).

Nos Sages nous apprennent qu’un homme sans Torah; pour qui «il n’y a pas d’eau», sera
automatiquement dominé par tous les penchants de son ceeur ; « les serpents et les scorpions », les pulsions
et les doutes.

La Torah a été donnée dans un grand et terrible désert ; celui qui est peuplé de « serpents et de scorpions ».
Pour nous enseigner que son but est de nous permettre de corriger tous nos défauts. En établissant un pont
entre ce désert ou il n’y a pas d’eau et le puits ou il n’y a pas d’eau, la Torah veut nous suggérer que de la
méme facon que dans ce puits il n’y avait pas d’eau mais il y avait donc automatiquement des serpents et
des scorpions, de méme dans ce désert : certes il n’y avait pas d’eau mais il y avait des serpents et des
scorpions. Néanmoins le but du voyage dans ce désert était, a travers la force de la Torah comparée a I’cau,
qui y a été donnée, de faire disparaitre automatiquement les serpents et les scorpions.

Nous pourrions argumenter que cela n’est pas la seule solution, puisqu’il existe aussi des justes parmi les
nations et qui ne connaissent pas la Torah. Malheureusement, 1’histoire a prouvé que des civilisations ont
atteint des sommets de raffinement, d’intelligence et de culture sans que cela ne les empéche de se
comporter monstrueusement car la Torah est le seul garde-fou pour sauver I’homme des mauvais intéréts
personnels qui influencent son cceur a trouver toutes les bonnes raisons pour justifier I’injustifiable au nom
méme de la culture et de I’intelligence.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

La Torah a I’effet de changer I’homme dans son essence. La crainte de Hachem inhérente a la Torah guide
I’homme pour dépasser ses intéréts personnels et pour se comporter comme un Homme avec un grand
«H ».

Finalement on peut dire que la Torah transforme le « 237» - MIDBAR » (le désert), laou il y a les serpents
et les scorpions. Midbar qui est le passif de Médaber pourrait d’ailleurs aussi étre traduit par « dominé ».
La Torah le transforme en un « =27» - MEDABER » (le parlant) ; c’est-a-dire celui qui domine, celui qui
est maitre sur lui-méme.

C’est cet aspect qui lui donnera la force de dominer les autres et d’étre réellement roi dans le monde.
L’exemple type c’est le roi David : toute sa vie il n’a ccuvré que pour servir Hachem « David Mon
serviteur », ¢’est-a-dire pour étre maitre de lui-méme ; il a donc mérité de devenir roi d’Israél.

Le jour de Chavouot ou la Torah a été donnée est également le jour de la Hiloula du roi David. La Torah
(donnée dans le Midbar) commence par guider I’homme dans la maitrise de soi pour aboutir a lui permettre
d’accéder a la veritable royauté (Médaber), a I’instar du roi David.
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N° 12 - « Roim et Akolot » - Voir les voix

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chémot 20-14
(La scene extraordinaire du Don de la Torah au mont Sinai)

Or, tout le peuple fut témoin oculaire de ces -NX) ARIPE-NN 2989 QV3-70)

tonnerres, de ces feux, de ce bruit de cor, de . .
cette montagne fumante et le peuple a cette , i-N¥Y W 77“7 by >DT9‘?U

vue, trembla et se tint & distance PR 17AY ,I030 QYD R 5TV,

Chémot 24-7

Et il prit le livre de I'Alliance, dont il fit :0Y7 221X RIP°1,N°727 790 NP

entendre la lecture au peuple et ils dirent: . fo L .
« Tout ce qu'a prononcé I'Eternel, nous TWY LT 3T-WN ” 1N

ferons et nous comprendrons » yRwin.

QUESTION

La traduction littérale de ri>ipa-ny 2984 c’est « ils ont vu des voix » ; comment comprendre que 1’on peut voir
grace a 1’ouie qui sert exclusivement a entendre?

REPONSE A CETTE QUESTION

Nous vivons dans notre quotidien beaucoup de choses comme des évidences.
Par exemple :

e Celui qui est malade et qui ne se soigne pas aura plus de problémes de santé.
Celui qui ne donne aucune éducation a ses enfants les expose a toutes sortes de risques.
Quelqu’un qui a faim et ne mange pas se met en danger mortel.
L’homme oisif, qui ne cherche pas a travailler, a de grandes chances d’échouer dans la vie.
Etc.

Ainsi il existe une quantité d’exemples qui sont vécus comme des évidences par la plupart des gens.

Par ailleurs, il existe d’autres Vérités qui nécessitent un apprentissage. En particulier, avoir confiance en
ce que dit la Torah et admettre le caractere bénéfique des mitsvot (commandements divins) ou destructeur
des Averot (fautes) : Seul celui qui a de la Emounabh (foi) va croire que faire des avérot c¢’est gacher sa vie.
Dans I’esprit des gens le lien de cause a effet n’est pas admis.

Pour assimiler I’accomplissement régulier d’avérot a une forme d’échec, il faut soit de la Emounah, soit
I’avoir vécu de fagcon empirique dans sa vie de tous les jours ou posséder un niveau d’abstraction et de
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réflexion trés approfondi, car c’est une croyance qui ne s’impose pas d’emblée aussi facilement que les
exemples préciteés.

En résumé, il existe deux types de réalités, de certitudes :

o Laréalité issue des évidences naturelles qui s’imposent & hous
o La réalité spirituelle et métaphysique inobservable que nous admettons mais qui n’apparait pas comme
évidente

On peut caractériser cette différence entre ces deux domaines en les comparant aux 2 sens la vue et I’ouie.
Ce qu’un homme voit, il le trouve évident et cela lui enléve tous les doutes. Ce qu’un homme entend n’est
pas aussi clair et probant, il y a encore place pour le doute et, pour le croire, il lui est demandé de donner
sa confiance.
Tout ce qui est dans la Nature et expérimental : c’est de I’ordre de la VUE. La foi dite « religieuse » : c’est
de I’ordre de ’TECOUTE
L’expression «n?ipa-nx o°x» (Voir les voix) fusionne ces 2 réalités : Au moment de Matane Torah les
bné Israél ont atteint un niveau de clairvoyance et de lucidité spirituelle qui leur a permis de voir ce qui
s’entend : c’est-a-dire d’avoir la méme certitude que 1’on a d’ordinaire pour la réalité naturelle mais
appliquée a la réalité spirituelle.

Lors de Matane Torah, I’ordre des réalités s’est méme inversé pour les Bné Israél : Désormais, ce fut
devenu évident pour eux que le Service divin, la Téfilah (priere) et les mitsvot entrainent la réussite (et
inversement) ; Les Bné Israél ont adopté une autre perception de la réalité. Les relations de cause a effet
qui se sont imposées a eux de facon évidente furent la relation Torah = réussite. Telle est I’explication de :
ils ont « VU LES VOIX ». La vérité de la Torah était tellement bien saisie et claire qu’elle en est devenue
« visuelle » ; les Bné Israél ont vu des choses qui habituellement s’entendent.

Et inversement, la réalité physique et naturelle rétrograda pour eux au rang de 1’écoute. Désormais la
relation de cause a effet entre les efforts naturels et la réussite n’était plus du tout évident. C’est comme si
il fallait leur expliquer que pour vivre il faut manger, se soigner, travailler ....Au point de leur demander
d’y avoir foi. Un peu comme on nous demande a nous d’avoir foi dans la vérité de la Torah.

C'est cette conscience que les Bné Israél ont introduit via I’expression ymawny wwi « Naasssé vé Nichma » :
De méme que pour les choses naturelles, la personne réagit instinctivement et de maniére appropriée (quand
elle a faim ou sommeil...) de méme, pour les Bné Israél, il fallait faire les mitsvot pour vivre.

Quand I’accomplissement des mitsvot n’est plus conditionné par une réflexion préalable, cela correspond
au « Naasssé vé Nichma » du Ar Sinai. De méme qu’un homme qui a faim agit sans réfléchir (presque
mécaniquement), il s’empare d’un morceau de pain et se met a le consommer sans se poser de questions,
ni se demander pourquoi et comment. C’est seulement aprés qu’il constatera et ressentira les effets
bénéfiques (il est rassasié). 1l fait puis ensuite il comprend et réalise les bienfaits. De méme les Bné Israél
ont accédé au méme niveau en ce qui concerne le service d’Hachem. Au point de faire les mitsvot par
nécessité évidente, sans avoir besoin de réflexion préalable. C’est cela le « Nassau vé Nichma ».

Mais plus tard, I’incident tragique du veau d’or a malheureusement rétabli 1’ordre des réalités d’origine :

ce qui est naturel est redevenu la réalité qui s’impose a nous et la Torah est redevenue une affaire
d’Emounah.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Pour retrouver I’expérience exceptionnelle et la conscience aigie du divin vécues lors du Don de la Torah,
il faut revenir a une pratique des mitsvot simple, sans se poser de questions ; Il faut appliquer « Naasssé
Vé Nichma » et ne pas conditionner notre service divin a I’exigence de choses visibles, de preuves tangibles
ou de logiques démontrables.
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N° 13 - Leurs ames ont quitté leurs corps

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chabbat, 88b (La scene extraordinaire du Don de la Torah au mont Sinai)

De fait, les enfants d’Israél ne purent

supporter d’entendre les deux premiers DN RYOW 712271 2T 53 720N
Commandements de la Bou(ihe de I’Eternel. bR Y TR NS TR0
Lorsque I’Eternel parlait, ’ame des enfants

d’Israél quittait leurs corps, ainsi qu’il est

écrit (Chabbat, 88b) : ‘A chaque expression

divine, leurs Ames s’envolaient... Mais 0°N7 12 NPT TRV BB T
L’Eternel la leur restituait avec la rosée anIN Iy
dont Il fera revivre les morts’.

Chémot 20-15

Etils dirent a Moise: "Que ce soit toi qui nous JINY TAR-127 ,IWH-98 10087

parles et nous pourrons entendre mais que . ) :
Dieu ne nous parle point, nous pourrions -2 ’D’Pb?ﬁ Ry 13-—‘?'1781 SIYRWI

mourir. nnl

QUESTIONS

Comment comprendre que la Parole divine a entrainé la mort des Bné Israél au pied du Sinali, alors que la Parole
les paroles du D-ieu vivant - « @a%m 279K 127 » est synonyme de vie ?
C’est quoi cette rosée qui fait revivre les morts ?

REPONSE A CES QUESTIONS

Réponse a la Question # 1

Au mont Sinal, la Parole de Hachem était bonne, pleine de vie et d’amour. Elle était tellement agréable que
le monde s’est rempli de parfum et les &mes des Bné Israél ont cherché a se rapprocher au maximum de
Hachem, voire de se fondre avec Lui.

Les Bné Israél ont ressenti que la véritable vie c’est d’étre aupres de D-ieu. Ils ont compris qu’une vie sans
cette Parole ne vaut pas le coup d’étre vécue.

37



A P’instar de quelqu’un qui est bouleverse et exalté par une belle musique, chaque juif a senti son ame étre
transportée par la douceur extréme de la Parole divine et elle a quitté son enveloppe corporelle pour se
rapprocher de Hachem.

Réponse a la Question # 2

La rosée tout comme la pluie est envoyée du ciel mais elle apparait comme une vapeur d'eau qui se dépose,
le matin, en gouttelettes trés fines. A la différence de la pluie, la rosée semble venir de la terre.

Dans le passage du Talmud plus haut : « L Eternel restituait leurs ames avec la rosee dont Il fera revivre
les mort », la rosée représente les paroles de Torah qui viennent d’en bas. Hachem a mis dans les Paroles
de la Torah les mémes « ingrédients » que ce qui nous a donné un plaisir si intense lors de la Révélation.
En quelque-sorte Hachem nous dit « vous n’avez pas besoin de mourir pour vous rapprocher de Moi,
étudiez la Torah et vous retrouverez le méme plaisir qu’au Sinai »

La rosée qui fait revivre, c’est les paroles de Torah qui reconnecte I’homme a son Créateur

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Le plaisir de la Révélation était tellement intense que nous avons voulu nous attacher et nous fondre avec
la Parole divine. Nous avions compris qu’une Vvie sans cette Parole ne vaut plus le coup d’étre vécue.

Aujourd’hui c¢’est I’Etude de la Torah qui permet de prononcer les paroles entendues au Sinai pour nous
reconnecter a cette expérience exaltante de plaisirs spirituels et revivre la douceur de la Révélation avec
son parfum délicieux qui a rempli le monde.
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N° 14 - Accepter le joug du ciel

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chémot 19-17

Rashi Chémot 19-17

Dans le bas de la montagne Au sens littéral : «

une coupole (Chabbat 88a).

TALMUD (mentionné dans 4 endroits)

on lui ordonne que celui qui la fait sans qu’on
lui ordonne

Moise fit sortir le peuple du camp au-devant de NRIP? QYI-NY AwHh RYN
la Divinité et ils s'arrétérent au pied de la AR ;I0RT-T0 aD’Pﬁb?ﬁ,U
montagne.

77 NOARD3.

au pied de la montagne ». Mais le Midrach 1 23712 fIws °57 277 n°ANN3

explique que la montagne a été arrachée a Taipnn amn b i
son endroit et a été renversée sur eux comme  eIsD ARy MEeI:

Est plus grand celui qui fait (la mitsva) quand YORY AN N1 TSIV TNNAT D17
O aNXn

QUESTIONS

1. Sachant que les Avot - les Patriarches respectaient déja la Torah, qu’est-ce que la Révélation au mont

Sinai a apporté en plus ; qu’est ce qui a été donné au juste ?

2. Pourquoi nos Sages attribuent plus de mérites a celui qui fait les commandements de facon obligatoire
qu’a celui qui les fait spontanément de lui-méme. C’est paradoxal, ¢a semble plus logique de comprendre

I’inverse?

REPONSE A CES QUESTIONS

Réponse a la question #1

Les Avot accomplissaient la Torah sans étre obligés. Ce qui a changé avec la Révélation c’est que ce n’est

plus un libre choix ; c’est devenu obligatoire d’accomplir la Torah.

Il'y a quelque chose de spécial qu’il faut comprendre dans cette réponse : les Bné Israél avaient déja accepté
la Torah de leur plein gré en affirmant « Naassé vé Nichma » et malgré tout Hachem a trouvé nécessaire
de les forcer a accepter la Torah en renversant la montagne sur leurs tétes. Cela semble curieux, pourquoi

forcer quelqu’un qui a exprimé sa bonne volonte ?

C’est que Hachem ne voulait pas que les Bné Israél acceptent la Torah uniquement de plein gré, Il voulait

leur imposer la Torah : qu’ils la vivent comme une contrainte.
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Car, « Celui qui fait les mitsvot quand on lui ordonne est plus grand que celui qui les fait sans qu’on lui
ordonne » TRNEY TR IR MR AN TR TNIRT TN

Ce stade nous mene encore plus sérieusement a nous poser la question # 2 : Quelle grandeur particuliére il
y a a accomplir la mitsva contre son gré. La logique nous pousserait a dire que quelqu’un qui fait du bien
de son propre gré est encore plus méritant.

Réponse a la question #2

Quand quelqu’un choisit de faire quelque chose de lui-méme, sans contrainte extérieure, il a un sentiment
de liberté qui I’aide dans I’accomplissement de son choix personnel.

Dés lors que le choix de faire lui est imposé, il se réveille en ’lhomme un sentiment de contrainte, de
manque de liberté qui lui rend la chose plus dure a réaliser.

Un homme peut s’obliger a faire des choses tres difficiles tant que ¢’est lui qui décide librement de les faire
mais il peut avoir beaucoup de mal a faire des choses, méme plus faciles, si on les lui impose.

Ainsi, la contrainte augmente le mérite de faire.

Néanmoins ce mérite accru était-il si important et si crucial dans le processus du Don de la Torah, au point
d’en étre une partie intégrante et d’en étre le point culminant. Pourquoi aurait était-il si dérangeant que la
Torah soit donnée sans le mérite particulier d a la contrainte ?

C’est que la grandeur et ’essentiel du Don de la Torah est caractérisé par le principe de ns®» 9w nbap
2 W, Nous avons accepté « la royauteé du ciel », de faire la Torah comme des ‘esclaves’ qui se soumettent
a la Volonte de leur Maitre.

Le message est : « tu ne fais pas la Torah parce que tu veux, mais parce que tu n’as pas le choix !

Les enfants d’Israél ont accepté cet ordre en déclarant, « Naassé Vé Nichma’ », littéralement « Nous ferons
puis nous écouterons », ce qui leur valut le mérite de recevoir des couronnes célestes et d’étre comparés
aux anges. Mais malgré tout cette acceptation de la royauté céleste exprimée par le « Naassé Vé Nichma»
avait encore une part de volontaire. Ils ont accepté de plein gré de devenir des serviteurs d’Hachem. Or
I’objectif divin était que ce soit une acceptation pure de la Torah & 100%. Aussi il fallait éliminer toute
trace de volonté personnelle, il fallait éliminer le « moi », I’ego humain dans cette décision.

C’est la menace de la montagne retournée qui a permis « d’écraser », d’écarter les volontés personnelles.
Faire La Volonté pure d’Hachem était un objectif fondamental lors du don de la Torah et cela n’a été
possible qu’apres avoir écarté le « moi » des individus.

Tant que le « moi » et la volonté personnelle sont encore présents, tant que nous accomplissons les mitsvot
parce qu’elles correspondent & notre volonté, le risque de déviance n’est pas écarté. Car lorsque notre
volonté et nos intéréts personnels nous tentent d’agir en désaccord avec la Volonté divine, le respect de la
Torah est alors compromis : tous les écarts deviennent envisageables. En d’autres termes, la racine de toutes
les déviations et tous les maux de I’homme tient en un mot : I'EGO !

C’est I’ego qui empéche le bien et la Bonté parfaite d’Hachem de pénétrer le monde et les personnes. La
réparation finale et complete consiste a laisser la VVolonté divine imprégner nos étres sans que 1’ego puisse
I’entraver. C’est cela le sens de « Kabalat Malkhout Chamaim »

En accomplissant la Volonté d’Hachem comme un serviteur devant son maitre, sans laisser sa volonté
s’immiscer, en acceptant la Torah par contrainte, ¢’est en realité I’ego qui est évincé, ou plutot réparé. C’est
cela qui permettra d’aboutir au plus grand bien et & la perfection finale. Méme si cela parait trés
contraignant et peut étre ressenti comme dur a vivre et a supporter. C’est cette perfection qui va étre
amorcée par le Don de la Torah.

L’expérience qui a prefiguré cette Réveélation, cette acceptation de soumettre sa volonté a Celle d’Hachem
est la akédat /ts 'hak.

Lors de la akéda, le ‘sacrifice’ d'lsaac, Avraham a fait preuve d’une annulation totale de sa volonté pour
accomplir I’ordre d’Hachem : Il avait combattu toute sa vie obstinément contre le sacrifice humain,
pratique emblématique de I’idolatrie de ses contemporains. De plus, Avraham avait recu la Promesse divine
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d’une grande descendance qui serait issue de Its hak. Ajoutons qu’il avait placé tous ses espoirs dans la
naissance d’un fils qui allait répandre la foi en un D-ieu Unique. C’était la 1’objectif méme de toute sa vie.
On peut encore rappeler que les qualités les plus ancrées et les plus naturelles d’ Abraham étaient la bonté
et la générosité.

En acceptant de sacrifier son fils, il allait en contradiction totale avec ses convictions, sa foi en la Promesse
divine, la raison d’étre de sa vie et sa nature la plus profonde. Le tout uniquement pour rester fidele a la
Volonteé divine. Il a atteint le niveau de « ‘Ol Malkhout Chamaim » dans sa dimension la plus parfaite.
Finalement, Hachem 1’empécha de sacrifier son fils pour lui enjoindre de sacrifier un bélier. En
remplacement d’Its’hak. Rabbi ‘Hanina ben Dossa dit que chaque partie de ce bélier avait une importance,
en particulier ses deux cornes : « on sonna de la corne (chofar) gauche au mont Sinai quand la Torah
fut donnée ; et on sonnera de la corne droite, la plus grande, quand les Juifs disperses seront rassemblés
de tous les coins de la terre ».

Ce chofar issu du bélier d’Avraham c’est la ‘graine’ semée qui en germant a permis la Révélation du Sinai
lorsque toute sa descendance a accepté le joug de la Royauté divine, a son image.

L’aboutissement final s’effectuera dans les temps futurs, lorsque le monde entier reconnaitra la Royauté de
D-ieu et comprendra profondément que Sa Volonté est la seule a pouvoir s’imposer et a plier toutes les
autres volontés dans le but d’accéder au plus grand bien et a la plus grande perfection pour I’humanité.
C’est alors que retentira le chofar du Machia’h a partir de la corne droite.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Nous devons accepter d’effacer notre volonté pour faire celle de D-ieu. Tant que notre volonté personnelle
interfére avec I’accomplissement des mitsvot, ce n’est pas suffisant pour réaliser correctement notre service
divin.

Il faut s’efforcer de se remettre dans 1’état d’esprit de ‘Naassé Vé Nichma’’ pour avoir le mérite de recevoir
des couronnes célestes.

C’est cette acceptation qui s’averera étre notre plus grande réussite et notre plus grand bonheur malgreé la
tendance naturelle de I’homme qui influencé par son imaginaire pense que sa joie ne peut étre obtenue que
lorsqu’il fait ce qu’il veut. (Voir fiche #1 « Il n’est d homme libre que celui qui se consacre a [ 'étude de la
Torah »)
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N° 15 - La joie dans la crainte

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Psaume 11-11

Adorez I’Eternel avec crainte, et réjouissez-
vous [en D-ieu] avec tremblement.

ATYI2 90N NTR T AN TR
Psaume X1X-9

Les préceptes de I’Eternel sont droits: ils NIXY -B-SFNA B =3 YTyms
réjouissent le coeur. Le commandement de T o - ? oo e : it
I’Eternel est lumineux; il éclaire les yeux. QY DRR L7723 A1

Rashi Berechit 1-31

Ir_]chlqug']sm‘leme L(: ‘ rllefsuge?jlu [da(rils Ay M3 W3 T 0in oW of
1cn1j qui apparait a 1a 1n ae 1°cuvre ac ) q q - '
création est destiné a nous faire savoir que :n:?: oy ?a@y n;z?mg Wi n Wm:
le Saint béni soit-Il I’a assortie d’une "W TR bmw’ B ﬂ’?;p?.t;?
condition, a savoir qu’Israél accepte les « aMbn 2D SwiwT ad> R 137 .17in
cing » [chiffre exprimé par la lettre hé] 71392 SR RIT SWRT 2P TV 227N

livres de la Tora. (Chabbat 88a) Autre 7R3 PRI 92pY 11702 1 oPaw X'0)
explication : « Le » jour sixieme : tout est X111 TORD JW:mW ﬁ’W:NWB hwx’ 53' ﬁpmm

l, iXI‘m i r_ 'r T T = 'B T :-‘:'
en suspens dans I’attente du sixieme jou o NIy X"72 W b 3 1oy Yivg

le six Sivan, date a laquelle sera donnée la : o
Tora (‘Avoda Zara 3a) 171R 1007 1973 (103 1:

Psaume 96-11

Que les Ci(?UX se rejouissent, que la terre soit oy S yaNe ’73-7'\1. Domw M
dans I’allégresse, que la mer gronde avec ce : FeT T 5 s

qu’elle contient ! 1N5?3'| ,077.

QUESTION

Comment comprendre que ¢’est grace a la Crainte de Hachem que nous pouvons laisser éclater notre joie ? Cela
parait paradoxal !
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REPONSE A CETTE QUESTION

Nous avons vu dans la lecon précédente que ce qui a changé avec la Révélation c’est que nous avons pris
sur nous le ‘joug de la Torah’ et des mitsvot et que toute la grandeur de cet évenement a justement consisté
en cette contrainte au point méme d’en perdre notre propre volonté.

C’est cet état qui est désigné par ‘Crainte de Hachem’ aws nR9° a I’instar de la crainte d’un serviteur
envers son Maitre.

Cette Crainte parait un peu dévalorisante puisqu’elle impose quelque chose qui nous perturbe et qui a I’air
incompatible avec la joie : la awm nx=°
Mais au contraire, ¢’est cette Crainte de Hachem qui favorise la joie, comme le disent les psaumes précités :
o «Adorez I’Eternel avec crainte, et réjouissez-vous [en D-ieu] avec tremblement »
o «Que les cieux se réjouissent, que la terre soit dans I’allégresse

On doit se soumettre totalement a Hachem, et c’est cette Crainte qui garantit une joie compléte.

On le voit avec notre patriarche Its’hak. La caractéristique qui le qualifie le plus est la crainte du ciel. On
parle de ¢ pnx>7no ‘et d’un autre coté la racine de son nom  pnxs signifie « il rit ».

Autre exemple : on raconte dans le Talmud I’histoire d’un Rav qui riait beaucoup. Jusqu’a ce qu’un de ses
éleves lui demande s’il ne craignait pas de rire. Le Rav lui a répondu qu’il riait sans appréhension du fait
qu’il portait ses tefillins qui lui rappellent la crainte de la Royauté de D-ieu sur lui (Cf. Rashi). Il pouvait
donc rire sans appréhension.

Comment comprendre ce paradoxe ? Plus on a peur plus on peut étre joyeux !

Quand un homme rit beaucoup, cela I’expose au yetser ara ; il peut, par insouciance, se trouver entrainer
dans un « glissement » mauvais ou il n’est plus en sécurité. La porte est alors ouverte a tous les risques
moraux comme le rappelle la Michna de Pirqué Avot « la légereté conduit & la débauche et I’immoralité ».
Le cadre intérieur de I’homme, ses limites et garde-fous qui le protégent de la glissade sont alors ebréchés ;
Il devient vulnérable a tous les « vents ».

Ainsi, la Crainte du ciel, joue le réle de barriere de protection par rapport au rire de I’homme insouciant
qui est trop confiant en lui-méme.

La joie sans Crainte et sans le joug du Ciel est une joie qui peut mener I’homme a des formes de craintes
et d’angoisses profondes. L’homme se retrouve face a son inconsistance et sa fragilité ne se sent plus
complétement protégé et en sécurité, a I’instar d’une maison qui n’a pas été verrouillée ou d’un champ sans
barriere.

Dés lors que I’homme s’aliéne a D-ieu, il accéde a une sécurité et une sérénité intérieures et peut étre
joyeux a 100%.

L’homme qui dit, « je fais ce que je veux », s’expose au yetser ara et sa joie risque d’étre éphémere pour
laisser la place a de profondes inquiétudes de tous ordres.

« Naassé vé Nichma » c’est le signe que I’homme a soumis sa volonté a celle du Créateur. Cela est illustré
par les Téfilines que portaient le Rav dans I’histoire précitée. Les Téfilines de la main correspondent au
Naassé et celles de la téte au Nichma : 1’action précédant la comprehension car c’est la VVolonté de D-ieu
qui oriente notre comportement, pas notre compréhension. Celle-ci ne viendra que dans un second temps.
S’il les porte, c’est qu’il se soumet a D-ieu et peut donc rire sans risque : Les Téfilines symbolisent qu’il a
soumis ses actions la VVolonté de D-ieu. Le Rav qui portait les Téfilines avait soumis sa volonté a celle
d’Hachem, avait accepté la Royauté d’Hachem sur lui et se sentait profondément serein et en sécuritée. Au
point de pouvoir rire sans aucun risque ; Sa joie pouvait étre totale.
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CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

La féte de Chavouot est une invitation a réfléchir sur le sens de la contrainte, mais aussi sur celle de la joie.
Finalement méme s’il peut nous étre difficile d’accepter la contrainte de vivre la pression de la Torah.
Malgré tout ne serait-il pas la clef d’une joie plus authentique et plus profonde ? D’une vie ou on se sentira
plus en sécurité avec moins d’appréhension : en redoutant moins les risques de la vie ?

Si nous organisons nos vies avec tant de protections matérielles (Assurance vie, Epargne, Sécurité
renforcée ...), ne serait-ce pas le révélateur de dangers plus profonds que 1’on cherche a maitriser mais
que I’on se refuse a admettre ?

Souvent les personnes qui investissent le plus d’efforts dans les protections extérieures et matérielles sont
aussi celles qui n’ont pas assez investi dans leur construction intérieure et spirituelle.

Peut-étre qu’en renforcant notre crainte d’Hachem, peut-étre qu’en acceptant I’effort de soumettre nos
volontés a la Sienne, on obtiendra cette sécurité profonde et peut-étre qu’alors on parviendra a se passer de
tous ces efforts pour se protéger.

Le jeu de la soumission a D-ieu vaut peut-étre la chandelle d’une vie plus heureuse et plus sereine.
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N° 16 - Annule-toi tu comprendras

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Bamidbar 26-3

Si vous vous conduisez selon mes lois, si vous gardez ~ ,17%% 0 *NIXR-NRY ;1070 ,° NPN2-OX
mes préceptes et les exécutez, ank andirn

Rashi Bamidbar 26-3

| _ 1IR3 2Ry N ,1RTH "DIR-NY
Et mes mitsvot vous gardez Donnez-vous de la peine ’ - e : .

dans la Tora afin de ’observer et de la pratiquer, RIY 3 ,DSE? 173W‘7 nin R

comme il est écrit : « vous les apprendrez, vous DRI QNR aRTAP" (X L7 0°727)

garderez pour les faire » (Dévarim 5, 1). ANy
QUESTION

La Sagesse divine est infinie et la compréhension humaine est limitée. Comment comprendre qu’il soit demandé
a I’homme de se donner la peine de comprendre quelque chose qui le dépasse ?

REPONSE A CETTE QUESTION

Dans les lecons précédentes nous avons développé le principe que quand je réalise que D-ieu est mon Roi,
alors je n’ai plus a exprimer ma volonté, je suis comme un esclave au service de son Maitre.

D’un cOté, cela laisse une impression qu’on ne me demande pas mon avis, une impression ou la
comprehension est inaccessible. Mais il est frustrant de se dire qu’on me demande de m’effacer et
d’accomplir, de faire la Torah sans me demander mon avis, sans méme me laisser la possibilité de
comprendre.

D’un autre c6té, on me demande de faire des efforts, de peiner pour comprendre la Torah pour encore
mieux accomplir ce qu’on me demande (Cf. Rashi sur 77inz a%%»y 17).

Cela semble contradictoire de demander de comprendre quelque chose au maximum de mes capacités alors
qu’on m’a frustré en ignorant mon avis sur le sujet. La résolution de ce paradoxe tient dans le principe
selon lequel La Torah est divine et exprime la Sagesse de D-ieu. C’est précisément cette dimension divine
qui la place au-dela de toute compréhension humaine. D’ailleurs notre cerveau, notre intelligence, nos
facultés a comprendre, ... tout cela aussi a ete creé par D-ieu.

Ce que Hachem nous demande, c’est de faire des efforts pour comprendre les parties de la Torah qui sont
accessibles a I’entendement humain. Nous pouvons inclure dans cette partie accessible a 1’homme :
L’histoire des Patriarches, la sortie d’Egypte, beaucoup de mitsvot sociales comme ne pas tuer ou ne pas
voler, et aussi essayer de comprendre au mieux comment réaliser des mitsvot moins « humaines » comme
mettre les Téfilines, faire le Chabbat ou sonner le chofar.

En fin de compte, une partie de la Sagesse divine infinie s’est contractée pour s’habiller dans la Torah,
dans un ‘habit” congu au niveau de I’homme. De cette fagon I’homme a un acces a la Sagesse divine.
Mais en réalité, méme s’il y a des parties que I’homme va pouvoir comprendre, cela reste néanmoins une
Sagesse divine. La raison pour laquelle Hachem a accepté de contracter et réduire Sa sagesse infinie a
travers les limites et les définitions d la Torah, c’est pour que I’homme, créature limitée puisse s’attacher
a son Createur illimité.
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Prenons I’image suivante : Si I’on voit un roi humain dans ses habits d’apparat, on dira qu’on a vu le roi
et pas les habits royaux. De méme, le Roi des rois bien qu’il soit inaccessible a la Création, Il a néanmoins
décidé de « S habiller » dans des habits accessibles a la créature. L’illimité s’habille dans le limité. Ces
habits sont la sagesse de la Torah.

Quand un juif étudie la Torah, il accede certes a une sagesse qu’il va comprendre avec sa téte ; Neanmoins,
le Roi Lui-méme, Hachem dans toute Sa Perfection infinie est « habillé » dans cette étude. Ainsi, on dira
que par cette compréhension de la sagesse de la Torah, il a accés au Roi Lui-méme. Le Roi est certes
« Vetu » de ses « habits » finis et adaptés a I’esprit humain. Mais en accédant aux habits du Roi, il accéde
en fait au Roi Lui-méme qui les porte. De méme que celui qui touche les habits du Roi, touche le Roi Lui-
méme.

Quand on étudie et comprend la Torah, on saisit la Torah, on saisit 1’habit de la Sagesse divine. C’est
comme si on « serrait » D-ieu dans nos bras. Aussi, il n’y a pas de moyens de s’attacher autant & Hachem,
avec une Proximité aussi intense et fusionnelle, que lorsqu’un Juif étudie la Torah.

Nos efforts humains pour comprendre au mieux la Torah avec notre esprit fini donnent acceés a I’habit de
la Torah. Puisqu’en réalité, c’est Hachem Lui-Mé&me qui se trouve Présent dans cette Torah et cette
compréhension, pour aborder la Torah, il est exigé de I’homme une condition préalable, sans laquelle tous
ses efforts de compréhension ne seront pas fructueux.

Cette condition consiste a réaliser clairement au moment ou on aborde 1’étude qu’a I’intérieur de cette
Sagesse ‘’habillée’” au niveau de la compréhension de I’homme, ¢’est le Divin Lui-Méme Qui se cache,
Lui Qui dépasse la compréhension de I’homme. Cette conscience lui fera accéder a un sentiment
d’effacement total et a une Sagesse qui le dépasse et qui échappe a son entendement.

A I’intérieur de la Torah se cache le Roi qui est infini, inaccessible et surnaturel. Tout cela échappe a ma
compréhension, alors je dois faire un effort d’effacement.

Cette étape préalable avant d’aborder 1’étude est en soi une préparation obligatoire pour pouvoir ensuite
accéder a I’étape de la compréhension. C’est seulement aprés avoir réalisé que c’est 1’Infini qu’il aborde,
Qui transcende sa compréhension, et devant qui il ne peut que s’effacer, qu’il pourra ensuite “’redescendre’’
dans ses limites humaine pour aborder les “’habits’” du Roi et faire marcher sa compréhension et sa logique.
C’est uniquement quand le Texte est abordé avec cet état d’esprit que 1’étude sera protégée de mauvaises
interprétations ou d’une fausse compréhension liée aux erreurs et défauts de 1’intelligence humaine.

Mais, quiconque pense que la sagesse humaine peut d’emblée accéder a la sagesse de la Torah, autant
qu’une sagesse profane, va fatalement arriver a une mauvaise compréhension car il a sauté 1’étape
fondamentale de commencer par s’effacer devant I’infini.

Ainsi, paradoxalement, la véritable compréhension s’enracine dans le « Naasssé vé Nichma », d’abord
I’effacement total devant D-ieu.

Comme la Torah est la Sagesse divine qui a mis des habits humains, I’homme doit se dire a chaque fois
qu’il étudie, qu’on lui donne acceés a une Sagesse infinie qui le dépasse. Alors ce sera une Etude lichma,
«pour son hom »; pour la mitsva du Limoud (Etude), sans penser a recevoir une récompense ou des
honneurs etc... mais parce que la mitsva de Limoud est le moyen d’accéder et de s’attacher a son
Createur.

Et aussi ne pas se dire : je n’accepte dans la Torah que ce que je peux comprendre. Dans I’absolu, I’homme
ne peut rien comprendre. Et ¢’est justement cette conscience qui sera la clé pour accéder a une veritable
compréhension.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

D’abord il faut garder en téte que la Sagesse divine est hors de ma portée, mais Hachem a donné a I’homme
des moyens de comprendre quand méme beaucoup de choses. Hachem a donné un accés a Sa Sagesse en
I’habillant dans la Torah qui est définie, par des récits, des mitsvot, des halakhot, des raisonnements précis...

Aussi, la premiere étape avant d’étudier cette Sagesse infinie, c’est de s’effacer en appliquant le principe
de « Naassé vé Nichma ». C’est ainsi que dans un second temps, il deviendra possible de se connecter a la
Sagesse divine avec notre propre compréhension.
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N° 17 - Yitro : celui qui ne se refroidit pas

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Rashi - Chémot 15-2 (passage de la Chirat Yam)
Ceci est mon D-ieu C’est Lui-méme en

personne qui leur est apparu et ils L’ont i) DU’?;? '-‘,?33 17303 O o)
montré du doigt. Ce qu’une simple servante IBW INRT YRXNR2 ININ RN
a vu sur la mer, les prophétes ne I’ont pas vu AMINY23 INT NOW T aom by-
(Mekhilta). o T T
Rashi - Chémot 18-1

Yitro entendit Qu’a-t-il entendu qui I’ait incité K23 VAW SVING T 5900 YAYN
avenir ? Le passage de la mer des Joncs et la LT T T T e TR T
guerre de ‘Amalek (Zeva‘him 116a). Pb@” .ﬂ?:ﬂ’??:ﬂ N0 @2 NYAR.

Rashi Dévarim 25-18
Qui t’est survenu (Karkha) dans le chemin Par
une rencontre fortuite. Autre explication : Ce - . _
mot contient une connotation de pollution P 11T X"7 .77p» 11w .7772 7@ WK
nocturne (Keri) et d’impureté, car il les a X" .733] 2DWND WAV AP IR

souillés par I’homosexualité. Autre explication 5 - : : ‘o wdiond
: Ce mot contient une connotation de froid MR ATERN T D‘m ﬂ?" 1“2?’?_
(kor), comme dans : « froidure et chaleur » X31023 ana’ o°RY? 002913 *12IE Y

(Berechit 8, 22). Il t’a refroidi et tiédi alors Un oonR? oipn axm nnm ol
que tu étais bouillant. Car toutes les nations . iy —5mm a9 -
craignaient de vous combattre, et celui-la est venu et a 7 b H?D= 3 ]7; T8y noom D:DNb
commencé de montrer la voie aux autres. Cela ressemble 7230 772 ¥9p 708 2¥272 12 X2 721N
4 un bain brilant dans lequel personne n’aurait pu se i . i ot e Meeeas '
plonger. Arrive un voyou qui y saute et y descend. Quand O°I0N *392 AR 770 7123Y DTYR!

bien méme il s’y sera brilé, il I’aura refroidi pour le

compte des autres.

Dévarim 4-35

Toi, tu as éte initié a cette connaissance: que X7 797 02 ,NVTR DROT AN
I'Eternel seul est D-ieu, qu'il n'en est point e T
d'autre. 7257 ,7IY PR 2PN

Rashi Dévarim 4-35

Il a été montré Comme le rend le Targoum 1"2P0 10IYI RDPIONK 12337032 DR

Ongelos : « on t’a montré ». Lorsque le Saint : :
béni soit-11 a donné la Tora, Il leur a ouvert T YW na? DR ,1INd N

sept firmaments, et de méme qu’ll a ¥R 92 ,ﬂ’;ﬁ”?yﬂ N YIpY aws
déchiré ceux d’en haut, ainsi a-t-11 déchiré -pb 71 N7 INTY 2%1iRnnT NN

ceux d’en bas, et ils ont vu qu’ll était . )
unique. Aussi est-il écrit : « Il t’a été montré ﬂl]?‘? DX A8 0.

pour savoir ».

QUESTION

Le Zohar explique que le nom de la Paracha du Don de la Torah c’est Yitro, car la Torah ne pouvait étre donnée
qu’apres la venue de Yitro, Pourquoi ?
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REPONSE A CETTE QUESTION:

Nous savons d’aprés le Midrach que ce qui a incité Yitro a rejoindre les Bné Israél, ¢’est d’avoir entendu
le récit du « passage de la mer des Joncs » et le récit de la « la guerre de ‘Amalek » (Cf. Rashi - Chémot
18-1)

Sachant que le Zohar nous a dit que la Torah ne pouvait étre donnée qu’aprés la venue d’Yitro, cela sous-
entend qu’il existe un lien entre Matane Torah, 1’ouverture de la mer et la guerre contre Amalek.

Nous savons que I’ouverture de la mer a été le plus grand des miracles de la sortie d’Egypte, la révélation
de la Présence divine y était la plus intense. Si bien que les bné Israél ont littéralement pointé du doigt la
Shé hina tout en disant 1118y 99X 717 : « voici mon D-ieu et je vais Le glorifier ».

Le monde ressemble a la mer : de méme que la mer recouvre beaucoup de choses qui échappent a notre
vue, de méme le monde cache la Présence divine. Tout est dirigé par D-ieu mais on ne le voit pas.

La Nature se dit « vap» de la racine « y12u»» (se noyer). Les éléments qui s’enfoncent et se noient dans la
mer disparaissent de la surface et on ne peut plus les voir. 1l en est de méme de la Nature qui occulte la
Vverité de y7ap% ,7iv PR, qu’il n’existe rien en dehors de Lui.

La mer de la Nature s’est ouverte et la vérité d’Hachem, origine de tout S’est révélée.

Au moment de I’ouverture de la mer, méme la simple servante a vu plus que les prophétes (Cf. Rashi -
Chémot 15-2). C’est-a-dire qu’elle a eu une conscience que tout vient de D-ieu : qu’il n’existe rien en
dehors de Lui i72%% ,7iv 1°8. Comme si elle voyait la Shé’hina devant elle pour crier 1387 %58 71 (Voila
mon Dieu, je lui rends hommage)

Ce fut le moment ou le peuple accéda a la foi absolue en Hachem et en Moché, sans aucune faille :
172D TWRY 72 IR

Mais quelques jours plus tard est venu Amalek dont la valeur numérique © Safek’ (doute) fait allusion au
mal qu’il a fait aux Bné Israél : Alors que jamais les enfants d’Israél n’avaient atteint un niveau de foi en
Hachem aussi parfait, Amalek est venu semer le doute et il a réussi a les faire régresser a leur état de
croyance déficiente d’avant I’ouverture de la mer.

Quelque part, la Révélation de la traversée de la mer était une préparation a celle du Matane Torah, lorsque
les bné Israél recevront via la Torah les moyens de perpétuer, de fixer dans la durée la lueur de I’ouverture
de la mer. Le probléeme c’est qu’Amalek est venu « refermer » la mer. Il a rétabli le doute et le voilement.
Les consciences ne percevaient plus 1’Unité d’Hachem ; elles ne comprenaient plus que tout vient de D-
ieu. La Torah ne pouvait plus étre donnée !

Alors on comprend mieux pourquoi grace a Yitro on a pu recevoir la Torah. En effet «il a entendu “’le
passage de la mer des Joncs’’ et “’la guerre de ‘Amalek’’ et il est venu ». Il a entendu les merveilles de la
Revélation Divine sur la mer. Il a également entendu la guerre de Amalek avec tous les doutes et I’obscurité
qu’il est venu retablir. Et malgré tout, il est quand méme venu !

Cela nous apprend qu’il n’a pas été affecté dans sa croyance par le doute introduit par Amalek.

En quelque sorte, si Amalek a refroidi la foi des Hébreux, Yitro est venu « RECHAUFFER » ce qu’Amalek
a refroidi. Yitro a révelé a nouveau la perception de I’ouverture de la mer : qu’il n’existe rien en dehors de
Lui j72%%» ,7i» 8. Alors, la Torah a pu étre donnée.
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CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Parfois, il nous arrive aussi de vivre des événements qui nous frappent, ou on est face a la Grandeur Divine.
Que ce soit lorsque 1’on observe des merveilles de la nature, la beauté du monde : les astres, le soleil, ou
toute autre création ; Que ce soit lorsque 1’on Vit certains événements : la vie d’un proche qui a été épargnée,
une Parnassa qui nous a été accordée, une rencontre qui a changé notre vie pour le bien...

Mais, méme si dans un premier temps nous sommes impressionnés de ces expérience et que, Nous y voyons
la Main du Tout-Puissant : VVoici mon D-ieu! Néanmoins, il est inévitable qu’Amalek dans notre coeur
vienne s’immiscer pour nous chuchoter toutes sortes de pensées étrangeres, dans le but d’insinuer le doute,
de prétexter I’argument de la chance ou du hasard.

C’est la que nous devons reprendre les rénes. A I’instar de Yitro, sachons ne pas nous laisser refroidir. Ne
pas nous laisser impressionner par toutes ses tromperies. Restons solides et fidéles a notre foi.

Sachons méme nous rendre a I’évidence. De méme qu’il ne viendra a I’idée de personne, face a une belle
poésie, que c’est la plume qui I’a écrite d’elle-méme, de méme face a la beauté et aux merveilles du monde,
nous ne devons pas les attribuer aux effets du hasard ce que tout bon sens ne pourrait accepter.

Et quand si les doutes se font insistants, si nous ne leur accordons pas d’importance, Si nous ne daignons
pas les écouter, leur accorder le moindre crédit, ils finiront par s’écarter. Pour qu’alors, se révele a nous
une Reéalité plus grand ; La Conscience forte de la Vérité d’Hachem. A I’instar de cette Révélation qu’ont
VEcu nos ancétres sur le Sinai, aprées la venue de Yitro.
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N° 18 - Ruth — Un rapport étroit avec le Don de la Torah

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Rashi — Berechit 18-9
Abraham répond aux anges qui demandent « ou est Sarah, ta femme » a8 792 78

Elle est (certainement) dans la tente : Elle est

discréte. N7 Iy H0k2 03

Dévarim 23-4,5
Un Ammonite ni un Moabite ne seront aah s ‘mpa ,aRINY IRy x’:g-gb

admis dans I'assemblée du Seigneur; méme 5953 0b K-K5 iy 937 o3
apreés la dixiéme génération ils seront exclus de Hles B RSTR T T 2

I'assemblée du Seigneur, a perpétuité, D’?W—'IS_J a1
Parce qu'ils ne vous ont pas offert le pain et m:;’g; , 22NN m!:rp_x'b TR ﬁ;?-’?;_;
I'eau a votre passage, au sortir de I'Egypte, ‘BYERM BINNED ,TIT2 2N

et de plus, parce qu'il a stipendié contre toi . ) )
Balaam, fils de Beor, de Pethor en , VI-13 D¥?3'n§ =|’]-?5J 120 K]

Mésopotamie, pour te maudire. T99RY--0°103 07X 1ingn.

Ramban Dévarim 22-5

Et nos Sages ont exigé (3 Babylone Yevamot :(:7'y MR °922) W7 1M
96b.): Un Ammoni - et non une Ammonite, un R2Y — %aRMm 1Ny X1 — Ny

Moavi - et non une Moavite, car c’est
I’habitude de 1'homme d’aller au-devant ,E?P’? 1297 WONAW 5122 ,N%aRm

(des passants), et non la femme 9NT TWRT PN

QUESTION

Pourquoi avons-nous le Minhag, la coutume de lire méguilat Ruth a Chavouot ?

REPONSE A CETTE QUESTION:

Les réponses classiques sont :

e Car Ruth est un modele de conversion sincére et réussie qui doit nous inspirer au moment ou nous recevons
la Torah et que nous sommes comme des nouveaux « convertis ».
e On lit méguilat Ruth, car Ruth est I’aieule du roi David qui est mort & Chavouot

La mort du roi David n’est évoquée qu’a la toute fin de la méguilat Ruth ; aussi Il faut trouver une raison
plus en rapport avec le contenu.
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Un elément important de I’histoire de Ruth est son mariage avec Boaz, car Ruth en tant que femme issue
du peuple de Moab, n’avait, a priori, pas le droit de rejoindre le peuple d’Israél (Cf. Dév. 23-4) en se
mariant avec un juif.

Mais les Sages de son époque ont rapporté une Halakha de la Torah Orale qui révele que cet interdit est
restreint aux hommes de Moab mais ne concerne pas les femmes. Cette Halakha prend son appui sur la
dracha suivante : ,nvax 871 — %2R un Homme de Moab : NON, mais pas d’interdit pour une femme de
Moab. Bien que d’ordinaire, lorsque la Torah parle d’un groupe de personnes au masculin elle inclue aussi
les femmes de ce groupe (ex : un «égyptien » cela inclus également les égyptiennes). Néanmoins la
Halakha de la Loi Orale vient ici innover : le terme « moavi » ne parle que des hommes et les femmes sont
exclues. La raison d’ordre logique qui sous-tend cette loi est que le Torah elle-méme explique pourquoi les
moavim sont exclus de la communauté d’Israél : c’est parce qu’ils ne sont pas sortis au-devant des Bné
Israél pour leur fournir du pain et de 1’eau (voir sources plus haut). Or cette faute ne peut étre reprochée
qu’aux hommes : c’est a eux de sortir au-devant des voyageurs. Bien qu’on aurait pu en vouloir aux femmes
ne pas étre sorties au-devant des femmes juives pour les alimenter, néanmoins il existe un autre argument
qui plaide en leur faveur. C’est I’application du verset des psaumes « toute la dignité d’une princesse tient
dans sa discrétion ».

Ainsi les femmes n’ont pas commis de faute en restant dans leur foyer. Elles ont appliqué cette exigence
de discrétion qui fait toute leur éloge. (Voir explication du Ramban cité dans les sources)

Alors qu’il est écrit clairement dans la Torah Ecrite : « Ni un Ammonite ni un Moabite ne seront admis
dans I'assemblée du Seigneur », et que le sens littéral de ce verset inclut aussi bien les hommes que les
femmes, on trouve néanmoins 1’application de cette loi de la Torah Orale selon laquelle seuls les hommes
sont exclus et pas les femmes, a travers le récit de la Méguila de Ruth qui fait état de son mariage avec
Boaz. Ce mariage n’a de validité que du fait de I’interprétation apportée par la Torah Orale. On peut donc
dire que la Méguila de Ruth, livre du Tanakh, qui fait donc partie de la Torah Ecrite vient entériner
’authenticité et la validité de la Torah Orale.

En lisant la Méguila de Ruth a Chavouot, jour du Don de la Torah, on vient attester que la Torah Ecrite ne
peut aucunement étre détachée de la Torah Orale. Toutes les deux ont été transmises au Sinai.

Néanmoins, il nous faut comprendre pourquoi c’est précisément cette halakha de la Loi Orale (i.e. : les
femmes moabites sont permises) qui a été choisie d’entre toutes les lois de la Torah Orale pour exprimer
cette notion de lien étroit entre la Loi Ecrite et la Loi Orale.

Cette loi a la particularité d’étre a la base de la Iégitimité du roi David qui descend de Ruth. Sans cette
précision selon laquelle les femmes de Moav peuvent intégrer la communauté d’Israél, le mariage de Ruth
avec Boaz aurait été interdit et le roi David qui en a été le fruit, n’aurait pas été Iégitime pour régner sur le
peuple juif.

Mais I’ancétre méme de Moab n’était autre que le neveu d’Avraham : Lot, qui vivait dans la(s) ville(s) de
Sodome (voire 5 villes dans la région) quand Hachem décida de la(s) détruire. Néanmoins, Hachem envoya un
ange pour sauver la vie de Lot. La Guemara qui commente le verset des psaumes « J’ai trouvé David Mon
serviteur » se demande : Mais ou 1’ai-Je trouvé ? Et nos Sages de répondre « Je I’ai trouvé a Sodome ».
Son ancétre étant Lot. Toutefois, Moav le fils de Lot, qui allait étre ’ancétre de Ruth et du roi David n’était
pas encore né au moment de la destruction des villes. Si Lot avait péri, le roi David n’aurait pas pu voir le
jour. Cela permet de comprendre pourquoi Hachem tenait tant a préserver la vie de Lot : la légitimité méme
du roi David sera en suspens et dépendra de la loi selon laquelle seuls les hommes de Moav sont exclus et
non les femmes, ainsi il faut tout d’abord que cette loi soit établie avant de sauver Lot.

Le Hidouché Harim : le livre de Rav Itshak Meir ALTER (DE GOUR) explique que c’était justement dans
le but d’éclaircir cette loi, que parmi les 3 anges que Hachem envoya visiter Avraham, Il mandata
également 1’ange qui allait sauver Lot. Mais pourquoi Hachem n’envoya pas un ange différent spécialement
pour sauver Lot ? Pourquoi cet ange devait également venir au préalable rendre visite a Avraham ? Quel
lien cette visite a Avraham avait-elle avec le sauvetage de Lot ? La réponse est qu’Hachem envoya cet ange

51



au préalable voir notre patriarche pour éclaircir ce fameux point halakhique : Les femmes de Moab devaient
elles étre écartées ou pas ? Et en conséquence Lot méritait-il d’étre sauvé ou pas ? Car Lot ne sera sauvé
que si le roi David peut étre Iégitime et le tout déependra de la loi qui autorise les femmes de Moav a intégrer
la communauté d’Israél. Quand les 3 anges s’approchérent d’Avraham, ils lui poserent la question
suivante : « Ou est Sarah ta femme », question étonnante : depuis quand des invités s’intéressent a 1’endroit
ou la femme de leur hote se trouve; en quoi cela les concerne-t-il ? Mais ils posérent cette question
justement dans 1’objectif de savoir ou est la place d’une femme par excellence. Avraham, lui était a
I’extérieur de la tente pour accueillir les invités. Son épouse devait elle aussi sortir a la rencontre des
femmes qui voyagent ou bien la discrétion de la femme devrait la retenir chez elle ?

C’est bien de cette question-l1a que dépendra le devenir des femmes de Moav. En fait les anges voulaient
soutirer la Réponse d’Avraham lui-méme : qu’allait-il trancher dans cette question? Et Avraham de
répondre « %aR2 737», voici qu’elle est dans la tente. Discrétion oblige : la femme n’a pas a sortir a la
rencontre des passants. A présent, la halakha pouvait étre tranchée selon laquelle les femmes de Moav qui
se conformaient a cette attitude de la femme peuvent intégrer la communauté d’Israél : On ne pouvait rien
leur reprocher et I’ange pourra par la suite quitter la maison d’ Avraham, fort de cette conclusion pour se
rendre chez Lot avec sa mission qui est maintenant confirmée d’aller sauver Lot.

Mais pourquoi Hachem attendait-1l la réaction d’Avraham pour trancher cette loi ? Ne pouvait-1l pas
éclaircir cette loi par Lui-méme ?

Il répond a cette question et aussi a la raison pour laquelle I’emploi du masculin englobe masculin et
féminin dans la Torah Ecrite :

Il dit que seuls les hommes de Moab devaient donner & boire aux Bné Israél car ce n’est pas un
comportement approprié que les femmes de Moab aillent au-devant des hommes.

Dans les Téhilim, nous voyons que I’honneur de la femme est de rester a la maison : « Ta femme est comme
une vigne féconde au fond de ta maison » - 57998 1932 ,70WN [3,7""'5p @%»an] "3 N33 - A linstar de
la vigne, la femme juive est précieuse, elle se protége et sa graine ne se mélange pas.

Ayant cette référence de femmes vertueuses, les Sages n’ont pas tenu rigueur aux femmes de Moab d’étre
restées chez elles. Cependant la Guémara objecte qu’elles auraient quand méme pu sortir et limiter leur
assistance aux femmes seulement et éviter de rentrer en contact avec des hommes.

Mais Hachem tranche la halakha comme elle a été fixée sur terre. C’est le tribunal d’en-bas qui détermine
quelle sera la décision finale (voire fiche #3 « Emounah Ra’hamim ») Vu que le Tsadik de I’époque était
Avraham, ¢’était a lui que revenait le role de déterminer la halakha. Selon ce qu’il décide, ainsi le tribunal
d’en-haut acceptera. Et comme Avraham a tranché qu’une femme doit rester discréte pour conserver toute
sa pudeur, alors c’est par effet de cette décision qu’il put étre décrété dans le ciel que 1’ange aille sauver
Lot qui donnera naissance a la lignée de David.

Ainsi cette Halakha a quelque chose de particulier par rapport aux autres halakhot de la Torah Orale : En
plus d’apparaitre dans le Tanakh (& travers la Méguila de Ruth) et d’avoir son origine dans la Torah a
travers le récit de la visite des anges a Avraham, cette halakha exprime par excellence la dimension
emblématique de la Torah Orale : La force de la parole des ‘Hakhamim. La Torah Orale est fondée sur le
principe selon lequel la vérité méme de I’interprétation authentique de la Torah Ecrite sera étable, non pas
par Autorité divine, mais par I’autorit¢ des Sages d’Israél en-bas. A I’instar de cette loi concernant
I’intégration des moaviot avec laquelle le ciel se pli & la décision d’ Avraham.

Mais d’ou les Sages d’Israél ont-ils recu un tel pouvoir ? De leur soumission et leur acceptation totale a la
Royauté divine sans aucune réserve, ils sont préts a tous les sacrifices pour le Service divin, préts a renoncer
a manger, boire, se divertir, vivre dans le confort .... Certes I’lhomme a un yetser ara qui le fait fauter et
s’eloigner d’Hachem. Mais s’il se donne la peine de plier son yetser ara et de le soumettre intégralement a
la Royauté divine, il atteindra des dimensions sublimes qu’aucun étre supérieur tels que anges les plus
saints ne pourront atteindre, a défaut d’avoir un yetser ara. C’est justement cette grandeur qui donne aux
Sages d’Israél cette force toute particuliéere de pouvoir trancher la loi. La mitsva par excellence qui
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concentre cette notion de renoncement au plaisir, de sacrifier son yetser ara, et d’accepter la Royauté divine
c’est la mitsva de la Brit Mila. Le membre ou il est opéré est celui qui concentre par excellence la force du
yetser ara. La Brit Mila consiste a proclamer 1’acceptation du juif a renoncer a ses plaisirs, a sa volonté et
a son yetser ara pour rester fidéle a la royauté divine. Finalement c’est la Brit Mila qui est le propre du
peuple juif, qui lui donne autorité a trancher la loi. Et ¢’est justement dans le prolongement de la Brit Mila
qu’il effectua a 1’age de 99 ans, qu’ Avraham regut le mérite d’avoir la visite de ces 3 anges. 1l était a présent
investi de la force de pouvoir fixer la loi.

En réalité ce passage d’ Avraham avec les anges est la préfiguration exacte de la discussion entre les anges
et Moché. Quand les anges réclamérent de conserver la Torah aupres d’eux, ¢’est-a-dire d’avoir I’autorité
sur la fixation des lois de la Torah, Moché répondit globalement : «VVous n’avez pas de yetser ara ; la Torah
n’est pas pour vous » C’est cette réponse qui valut que la Torah fut donnée aux hommes et que le pouvoir
de trancher les lois de la Torah soit donné aux Sages d’Israél.

Finalement cela rappelle cette fameuse loi qui fut tranchée par Avraham en bas justement parce qu’il venait
d’avoir accompli la Brit Mila et d’avoir plié son yetser ara. La loi qui fut tranchée a ce moment fut la
possibilité d’accepter les femmes de Moav dans la communauté d’Israél. On peut donc aller jusqu’a dire
que cette loi est le symbole méme du Don de la Torah a Israél ; le don de cette force de trancher la loi, a
I’instar de leur ancétre qui avait préfiguré ce pouvoir en tranchant cette loi concernant les moavit.

A travers la coutume de lire la Méguila de Ruth a Chavouot on est en fait en train de décrypter le sens
caché de Matane Torah ou la Torah fut définitivement donnée entre les mains d’Israél. Elle « n’est plus
dans le ciel ».

Pour couronner le tout, il nous reste a expliquer pourquoi finalement ¢’est cette halakha précisément et pas
une autre que la Torah voulait mettre en avant pour fixer ce fondement. ?

Réponse : cette halakha est comme on 1’a dit a la base de la 1égitimité de la royauté de David issue de Ruth,
et par la méme, I’amorce de la Délivrance finale avec la venue du Machi ah, fils de David. Le Machi ah,
tout comme son ancétre David, incarne par son étre méme le principe de I’acceptation de la Royauté divine.
La royauté de David n’est qu’un vecteur pour dévoiler la Royauté divine dans le monde ; ce sera I’objectif
final du Machi’ah dans le monde et ¢’est I’acceptation méme de cette Royauté qui est a la base du Don de
la Torah et de la force donnée aux Sages d’Israél de trancher la loi.

Cette halakha de la Torah Orale (Moavi et pas Moavit) est donc le prototype de toutes les lois de la Torah
Orale et de son lien intime avec la Torah Ecrite.

Selon la parole du Zohar « la royauté c’est la bouche et elle se nomme Torah Orale ». Cette royauté est
exprimée par la royauté de David.

A Chavouot, nous avons en téte ce Midrach qui dit que les anges ne voulaient pas que la Torah soit donnée
aux hommes et 1I’argumentation convaincante de Moché « vous n’avez pas de yetser ara »

Le fond de cette dispute est que les anges voulaient que la halakha soit fixée dans le ciel et Moché leur a
dit « nous avons un yetser ara » et cela justifie que la Halakha doive étre tranchée en bas.

La force de décision de la Tora Orale a été préétablie par Avraham quand Hachem a envoyé Ses anges
écouter et appliquer la décision d’ Avraham.

Pour pouvoir décider les lois de la Torah, il faut que ce soit décidé par une personne qui fait des efforts
pour s’effacer par rapport a la Torah en limitant ses désirs physiques au strict minimum et qui prend sur
ses heures de sommeil pour consacrer encore plus de temps a I’Etude

La Torah Orale c’est le symbole du sacrifice de soi ; du sacrifice du yetser ara

Avraham qui a fait sa Brit Mila en étant déja un vieillard a démontré une grande Méssirout Néfesh ; il était
capable d'aller jusqu'au bout de ses forces pour respecter la Torah. A I’instar d’ Avraham, nous faisons la
Brit Mila pour démontrer notre volonté des servir Hachem en agissant sur 1’organe qui symbolise le yetser
ara de plaisirs physiques. En faisant cela nous prouvons que nous pouvons fixer la Halakha.
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Le Midrach raconte que quand Moché est monté au ciel il avait le visage d’Avraham afin de remémorer
aux anges qu’ils avaient mangé chez Avraham un jour de grandes souffrances pour Avraham encore soumis
a la douleur de la Brit Mila. Malgré tout Avraham s’est levé pour s’occuper des anges. Ce comportement
de sacrifice de sa personne démontre qu’Avraham peut fixer la Halakha

Quand Hachem rend visite a Avraham, Il lui dit de rester assis et Hachem va rester debout lui a I’instar de
I’organisation d’un Beth Din qui fixe la Halakha. Avraham depuis sa Brit Mila peut décider comment fixer
la Halakha.

On comprend maintenant la coutume de lire la Méguila de Ruth a Chavouot car c’est grace a cette halakha
qui relie la Torah Orale et la Torah Ecrite que Ruth va pourvoir épouser Boaz pour mettre au monde
I’ancétre du roi David et la lignée du Machia’h

Leilouy Nichmat
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