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Avant-propos

Pour un Juif, la Thora n’est pas seulement un mielevie ou une
philosophie. C’est la vie elle-méme. La Thora agparole de Dieu. Etudier
Sa Thora, c’est s’approcher de Lui. Aussi, I'étddpiivaut-elle a tous les
commandements de la Thora. Elle donne leur sens naitavof une
direction a la vie et éleve ’lhomme vers Hachem.

J'ai eu 'immense bonheur de grandir dans y@ehiva le lieu d’études
par excellence. Tous les jours, apres I'école, jg¢ mandais et recevais
I'enseignement de mon pere, le rav Moshé Botsétiko Le Chabbat, jour
privilégié, jai écouté ses causeries sur la paad@iétait a la sortie du
Chabbat, les éleves étaient réunis autour de Idieebuvraient les trésors
que recele chaque mot.

A mon tour, je me suis efforcé de transmettre ce jfmi appris. Les
commentaires de ce livre sont le résumé d’enseignendonnés a lgechiva
et qui étaient publiés dans un périodique qui €k« Parachat Hachavoua ».
Dans cette édition, nous avons ajouté des texterguéeté publiés dans
« Actualités Juives ». La rédaction d’ensembleeg@hnt sur plusieurs années,
les redites étaient inévitables. Mais, méme sugdt est repris d’'un passage a
'autre, chacun comporte sa propre tonalité, etendumiére des aspects tout
juste évoqués ailleurs. Parfois méme, la conciiom texte accentue l'idée qui
y est énonceée et lui donne un relief qu’elle n'a gitleurs, ou elle marque une
étape d'un exposé plus vaste. C'est pourquoi naumsadécidé de les
conserver. Nos Sages nous en ont d'ailleurs avetés paroles de la Thora,
« pauvres » a leur place sont « riches » ailleurs.

Dans ces études, je tente d'apporter un éclairage gaestions que
suscite la lecture du sens littéral ou du commentale Rachi, de
comprendre I'éthique, la morale et les valeurs lgu€hora exige de nous.
Ces commentaires ont 'ambition d’aller, grace extd, au-dela de celui-ci
et de présenter aux lecteurs les valeurs éterrddlestre Thora.

Je tiens a rendre ici un hommage a mon épouse,rdaglus qu’un
soutien, c’est mon ame. Ce livre est notre livre.

Je remercie le Tout-Puissant qui m’a permis deevigdans lebeth
hamidrach Puisse-t-Il me permettre de transmettre la Tlionaes enfants,
mes éleves et, maintenant, mes lecteurs. Que ceseotaires contribuent
a la connaissance et au respect de la Thora etsthaitzvot Ce sera la plus
noble des récompenses.

L Yérouchalmi, Roch Hachana 17, 1.






La paracha






OWRT2
La Genese






BERECHIT

Commencer par la fin

Rabbi Isaac dit : « La Thora aurait di commencer [@verset : “Ce
mois-ci sera pour vous le premier des rfioigui est le premier
commandement que Dieu adressa au peuple juif. Rourglonc
commence-t-elle par Béréchit, “Au début” » ?

Voici la réponse : « La Thora commence par Béréehitraison de ce
verset des Psaumes : “ll a raconté a Son peuplpussance de Ses
actions afin de leur donner I'héritage des peuplesSi les idolatres
reprochent aux Hébreux : “Vous étes des brigandgsvavez conquis les
contrées des sept peuples”, vous leur répondreZoute la terre
appartient & Dieu. Il I'a créée, I'a donnée a quLui plait de la donner.
C’était Sa volonté que la terre leur soit donnée’est Sa volonté de la
leur reprendre et de nous la donf&r

Cette explication de rabbi Isaac est rapportéeRaahi et c’est par elle
gu'’il introduit son commentaire de la Thora. Elleueve de nombreuses
questions :

— Pour lui, le sens du récit de la création n'est fa création elle-méme,
mais ['établissement des Juifs sur leur terre. Quaxiversement de
situation !

— N’est-il pas normal de commencer par le commeeognu’autant que
ce commencement est a la base de la foi juivetdgaace en un univers
crééex nihilopar Dieu ?

— De plus, jusqu’au fameux verset cité par rabbiads il y a toute
I'histoire de la création du peuple juif. Seraleedecondaire ?

Rabbi Isaac est péremptoire. Il affirme en effetba Thora aurait dQ
commencer par la premiémitzva » Ce n’est qu’ensuite qu’il pose la
qguestion : « Pourquoi donc a-t-elle commencé pardébut ? » Aussi
I'essentiel n'est pas la question, mais I'affirnatiqui la précéde.

Rabbi Isaac nous enseigne ici avec quels yeux aewmns lire la Thora.

Sachez, dit-il, que le judaisme, c’est d’abord nivers demitzvot c’est
d’abord une obéissance a Dieu, les dogmes et Igace ne viennent

2 Exode 12, 1.
® Psaumes 111, 6.
4 Rachi s/Genése 1, 1.
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gu'ensuite. C’est pourquoi la Thora se devait denroencer par un
commandement nous enseignant ce qui est I'essehfebuve son propos
par le verset qu’il rapporte. Le monde a été cnéénais de Tichri, mais
Dieu ordonne aux Hébreux de considérer Nissan,dis wu le peuple juif
est sorti d’Egypte, comme le premier des mois aeriée, suivi d’'un long et
grandiose cortege de commandements. D’abord Itactia philosophie ne
vient qu’aprés : le judaisme est avant tout uneata@t une éthique.

Dans sa réponse, rabbi Isaac ne remet pas enajuestiqu’il a posé
dans sa « question » ; il donne un éclairage naugaeagremier verset de la
Bible : bara ne doit pas se traduire par « (Dieu) créa » maisqDieu) se
méla ». Le commencement, poursuit-il, n’est paglogme, mais un point
de départ, le point de départ de Dieu qui s’ocagseaffaires du monde.

C’est cette prise de conscience qui est le fondéenden tous les
commandements divins. Puisque nous savons gque &muitté les cieux
pour créer l'univers, nous savons que le devenitutévers Lui importe.

Remarquons que rabbi Isaac glisse insensiblemend signification du
mot « terre », qui veut d’abord dire toute la téxwe’est Lui qui I'a créée »)
puisEretz Israélseulement (« Il vous I'a reprise et nous I'a danng C’est
dire que I'Univers tout entier prend sa valeur emre d’lsraél, terre
sanctifiee par lemitzvot

Nier le rapport étroit qui existe entre le peupdeldeu et la terre appelée
« héritage de Dieu’p c'est rejeter Dieu de I'Univers et priver I'Unige
d’Eretz Israé] terre desnitzvot En un mot, c’est 6ter son sens a la Création.

® D'aprésl Samuekxvi, 4.



Béréchit 13

La nature en révolte

Dieu crée la nature et voici que celle-ci contest®rdre divin !

Dieu ordonne a la terre de « sortir des arbredsfrgui donnent des
fruits® ». Elle désobéit et ce sont « des arbres qui durges fruit$ » qui
poussent. C’est ainsi que la terre désobéit a Bigefuse que le tronc des
arbres soit comestible a [linstar des fruits. Rachauteur de ce
commentaire, ajoute que Dieu punira la terre loesthomme fautera. Elle
sera maudite et fera pousser des ronces et des.orti

Que signifie donc ce midrach ? L'ordre de Dieustle projet divin, ce
que la terre produit est la réalité immédiate. lomd n'a pas de godlt, n’est
pas comestible, mais c’est a travers lui que mémtgeve vivifiante. Son
aspect est brun, de couleur triste, mais c’estquii rend possible la
magnificence de l'arbre, la majesté de son fewdljages fleurs chatoyantes
et surtout ses fruits délicieux.

Le monde, a la fin des six jours, n'est pas ena@weompli, c'est a
'homme de le parfaire. En effet, la Création neieet une réalité propre,
indépendante, que si elle se distingue du CréateurCréation implique
donc le retrait de Dieu et ce retrait rend posdil@désobéissance a Dieu, en
d’autres termes, le mal. La désobéissance dessadx@ime ce danger
implicite de la Création.

Et I'homme, créature de Dieu par excelléhedl est le seul a avoir été
faconné par les mains de Dieu —, grace au librgrartont il a été doté,
peut accentuer cet éloignement de Dieu — et c’esticil fait dans un
premier temps. Ainsi la terre, au lieu de donnes faits, produit des
ronces. Mais 'homme a aussi la possibilité et é¥air de rapprocher la
Création de Dieu. Le pari sera réalisé aux tempssiagiques.

Lorsqu’on observe l'histoire, on peut trouver cena® repoussant. Que
de crimes, que d’abjections! On en vient a s'nuiger : est-ce vraiment
Dieu qui I'a créé ? Mais ce risque est inhérenpan de la Création. Nous
savons que, malgré les apparences, « l'univereregli de la gloire de

® Béréchitr, 11.
" Ibid., 12.
8 Rachi,ibid., v. 27.
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Diel’. » Aussi, lorsqu’on prend de la hauteur, on ne goe la forét verte
et, en entrant dans les profondeurs, on trouveeV@ s autrement dit, on
découvre que I'histoire se dirige vers la réalsatiu projet initial.

L’homme ne peut se couper de I'Esprit saint qui@igsufflé en lui ;
mieux, il est porteur du rétablissement du mond@siA la nature, « par
nature » en état de révolte, grace a la consciehce l'intervention de
I’'hnomme, reviendra-t-elle a Dieu.

« Qu'est ’lhomme pour que Tu te souviennes de L& fils d’Adam pour
que Tu le consideres ? Pourtant le placant presmu@iveau des anges,
Tu as tout placé en son pouv8ir

° |saievi, 13.
9 D'aprés Psaumeaii, 5-7.



Sainteté et bénédiction

« Elohim bénit le septieme jour et le proclama ggdarce qu’en ce jour
Il se reposa de I'ceuvre que Elohim avait créée pachever. $*

Rachi :

Il le bénit et Il le sanctifia. Il le bénit par lmanne. Tous les jours de la
semaine, il n’en tombait qu’'une mesure par tétde etixieme jour, une
mesure double. Et Il le sanctifia par la manne jdar du Chabbat, il
n’en tombait pas du tout. Le verset est écrit tre tile I'avenir.

Ce Rachi explique le lien entre sainteté et bémiédic a premiere vue, il
semblerait que la sainteté soit absente partoutl gua bénédiction et
abondance. L’homme est occupé a satisfaire segi@ppecherche a jouir
autant que possible de cette abondance ; il n‘astdisponible pour les
choses de la sainteté. A l'inverse, 1a ol il y iate#é, il y a renoncement et
privation, voire mortification. On s’abstient desijssances corporelles. Un
homme « saint » est un ascete qui se tient a téeatous les plaisirs de ce
monde ; il ne cede a aucun des désirs de son ddais. cela, c’est en
dehors du monde de la Thora. Pour la Thora, etéyéron seulement ces
deux domaines ne sont pas antagonistes, maisinterpénetrent et sont
quasi impossibles I'un sans l'autre. Quelqu’un geifait que poursuivre
ses plaisirs finit par ne plus en jouir ; non phatanent, mais parce que
telle est la nature des choses. L’Eccléstastaléja dit : « qui aime I'argent
ne s’en rassasiera pas » et on connait bien lendmbpulaire qui affirme
gu’on est toujours plus pauvre de ce qu'on n'aguasriche de ce qu’'on a.
Le plaisir finit toujours par s’émousser ; on ssskade ce gu’on posséde et
on est condamné a chercher encore et encore dellesusources de plaisir
dont on se lassera aussi. Quant a ceux qui vesrsanctifier jusqu’au
renoncement absolu des plaisirs de ce mondeilssént a tomber pour la
plupart dans les filets du péché. En effet, ’lhomese composé d’une ame
divine et d’'un corps terrestre ; vouloir faire IgEnet ignorer les exigences
matérielles peut conduire a une grande déchéanieisie, par révolte du
corps contre une sainteté qui est contraire a saeid.a voie authentique

! Geneésal, 3.
12 Chapitrev, verset 9.
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menant a la sainteté passe par une jouissance épesigs plaisirs

nécessaires au corps ainsi que I'enjoint la ThOrase sanctifie ainsi de la
meilleure maniere, également content et rassasigsiqement et

spirituellement.

Le chabbat est le modéle de I'harmonisation dedale sainteté avec les
plaisirs du monde. En ce jour, ’lhomme se sangctifie travaille pas et
consacre ses pensées aux choses de l'esprit € ptigitude de la Thora.
Mais la Thora lui ordonne aussi de se faire plaggr consommer des mets
dignes des rois, de prendre du repos et de s’usimaépouse. La table du
chabbat d’'une maison juive témoigne de la postibiti’harmoniser le
spirituel et le matériel, les chants du chabbdestpensées de Thora s’y
mélent au boire et au manger. Boire et manger samgeté sont sans
valeur, rien de plus que conduite animale dontioit par ne plus jouir
comme on devrait. Mais par ailleurs, il est difgcde réunir toute la famille
pour chanter des chants de chabbat, dire et écdatepensées de Thora,
sans accompagner tout cela de la dégustation degaaits plats...



NOA'H

Quelle postérité ?

Le premier verset de la parathasemble & la fois énigmatique et
incohérent, la deuxieme partie du verset n’ayastderapport clair avec la
premiere :

« Voici la postérité de Noé, Noé homme juste, titdgre parmi ses
générations ; avec Dieu marchait Noé. »

D’abord, le verset commence par annoncer la gégalbe Noé, puis
s’interrompt pour vanter ses meérites ! Et ce nggsau verset suivant que
les noms de ses enfants nous sont donnés.

Rachi explique cette anomalie de deux mantéres

Noé, homme juste — puisqu’on le mentionne, orséaitéloge, ainsi qu'il
est écrit : « que I'’évocation du juste suscite loctéon » (Proverbesx, 7).
Autre explication : c’est pour t'apprendre que kesitiel de la postérité
des justes sont leurs bonnes actions.

Le juste est une bénédiction pour le monde. C’eatquoi, dés que I'on
cite son nom, on rappelle ses mérites ; chacun gtedbit donc s’inspirer
des actions du juste pour s’approcher de Dieu.

De plus, enseigne Rachi, ’lhomme ne se réduit pamnecorps. Il est ce
qu’il fait ; son étre véritable est constitué pan @ction dans le monde. De
ce fait, sa postérité ne se réduit pas a ses sntdsts « biologiques ». Elle
comprend aussi tous ceux qui, grace a lui, ontisuxivre.

C’est ainsi que mon pere, le rav Moshé Botsciiko expliquait le verset
de VéZot Habérakha selon lequel nul ne connait glasement de la
sépulture de Moise notre Maitre ; parce que, disalloché Rabbénou
n’'est pas vraiment mort ; chaque fois que quelg@uwre un Houmach et
étudie la Thora, Moise, par qui la Thora est npaimoine a jamais, est la
qui nous parle.

13 Genésel, 9.
14 Béréchit Rabb&0, 6.
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« En ses générations »

« Ceci est I'histoire de Noé. Noé fut un hommeejusitégre en ses
générations ; Noé marchait avec Dieu (Elohim)® »

Comment comprendre l'expression «en ses génésatign Il est
impossible, en effet, de se conduire en un autn@seque celui ou on vit !
Rachi propose deux explications :

Dans ses générations — Certains de nos maitregeyntvon éloge : a plus
forte raison, s’il avait appartenu a une génératiba justes, aurait-il été
encore plus juste. D’autres y voient un blameétdit un juste dans sa
propre génération, mais s’il avait appartenu  a leeld’Avraham, |l
aurait compté pour rierncf. Sanhédrin 108Béréchit Rabbao, 9)

Grand est donc le mérite de Noé selon la premigukcation. En effet, il
a été capable de vivre a contre-courant, d’étréejgsns un monde de
scélérats. C'est cela que chacun de nous doit aggeele Noé : la vérité et
la moralité ne sont pas « démocratiques » ; eleesen décident pas a la
majorité. Noé nous enseigne en ce sens qu’il nedas suivre la masse,
mais avoir toujours a l'esprit de ne faire que o est juste. Selon la
deuxieme explication, le mdézadiqne doit pas étre compris au sens moral
de «juste », mais au sens judiciaire d'« innoeeiMNoé n’inaugure pas une
nouvelle maniere de servir la cause de Dieu comendeda plus tard
Abraham. Il n’en est pas moins innocent dans unémgéion coupable.

Pourquoi, alors, dire que ce serait un blame ?dpara rester innocent
dans une génération condamnable n’est pas san® mé€ertes. Mais Rachi
tient a nous faire comprendre que c’est insuffishiaé, apres sa sortie de
I'arche, se laissera prendre au piege de l'ivreBsest restédch haadama
homme du terroir, homme du sol dont il ne se reas paitre. Un juste
véritable ne succombe ni a ses instincts ni aukentes des circonstances
extérieures. L’'innocence peut convenir a I'enfanomis l'adulte doit
chercher tout au long de sa vie a s’élever dansagoension sans fin et ce
chemin-la, c’est Abraham qui nous en montre lactioe, Abraham capable
de marcher en éclairedevantDieu (Hachem).

15 Genésel, 9.
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Le corbeau et la colombe

Apres le Déluge, et apres que les eaux eurent cocena se retirer,
I'arche de Noé se posa sur le mont Ararat. La Thmanas raconte ensuite
une longue histoire, celle du corbeau et de lamob8®: « C'était au bout
de quarante jours, Noé ouvrit la fenétre de l'arcpél avait faite : |l
envoya le corbeau, celui-ci sortait, revenait, tqumé les eaux ne s’étaient
pas compléetement retirées. Il envoya la colomber pair si les eaux
avaient diminué de la surface de la terre. Et lamnbe ne trouva pas de
repos pour la plante de ses pieds, et elle reans dlarche, car il y avait de
I'eau sur la surface de toute la terre ; il la,ptita ramena dans I'arche. I
attendit encore sept jours, et il envoya la coloméd’arche. Elle vint vers
le soir, et voici qu’elle tenait une feuille d’oler dans sa bouche, et Noé sut
que les eaux avaient diminué de la terre. Il aiteedcore sept jours, il
envoya encore la colombe, qui ne revint plus..sCators que Noé ouvrit le
couvercle de I'arche. Il constata par lui-méme lguierre était séche... Dieu
parla a Noé et lui dit : “Sors de I’Arche... muligz-vous sur la terre.” »

On ne comprend pas ce que signifie ce long pasgageous parle avec
force détails du corbeau et de la colombe que Negvayes. Pourquoi les
a-t-il envoyés ? Que symbolisent-ils ?

Mon pére, rav Moshé Botschkdzr, a expliqué que nous devons tirer de
Noé deux enseignements. Le premier, c’est que Itherdoit s’efforcer de
comprendre par lui-méme ce que Dieu attend deduia quelle sorte
d’époque il vit. Vit-il I'époque du Déluge et degdlructions, ou bien la
période de rédemption, dguéoula est-elle déja arrivée ? Le deuxiéme
enseignement est que Dieu s’'adresse a I’homme,saalement par une
prophétie, mais également par des événements tueicdoit déchiffrer.

Noé envoie d’'abord le corbeau, animal impur. Celuieurna en rond
jusqu’a ce que la terre soit parfaitemegche Il n’était pas capable de
comprendre les signes avant-coureurs. C’est poulp® choisit ensuite la
colombe, animal pur, afin qu’elle puisse signiferNoé quand les eaux
diminueraientde la surface de la terre. C’est ainsi qu'’il eravdésy colombe
une premiere fois. Celle-ci retourna a l'arche Garterre était encore
complétement recouverte d’eau. Mais Noé I'envoya seconde fois, car il

16 Béréchitvii, 6 sq.
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est du devoir de 'homme de faire ce qui est ensmnvoir pour préparer
son avenir. Et la colombe revint avec une feuildider dans le bec. Noé
comprit alors que le temps était venu, que les eaaxent diminué sur la
terre. Pour s’en assurer, il envoie la colombe tunisiéme fois. Cette fois-
ci, elle ne reviendra plus.

Apres que Noé a fait le premier pas pour prépaaesastie de l'arche,
Dieu s’adresse a lui et lui dit : « Noé, sors dedhe. » Et il dit a Noé et a
ses enfants : « Multipliez-vous. » Autrement dé, fhit qu'une nouvelle
épogue soit arrivée et que tu aies été capabla gaidir par toi-méme n’est
pas suffisant. Il faut que tu comprennes que tis dbianger ta maniere
d’agir, dées maintenant. Que toi et tes enfants zlegeréer 'humanité, et
gu’ainsi vous étes responsables de son avenirt @&s cela que jai dit :
« Sors de ton arche. » Sors de ta tour d’ivoirendtipliez-vous, fructifiez-
Vous sur la terre.

Tout au long de I'histoire, il a été — et il serdu-devoir du Juif de tenter
de savoir si le temps de ¢péoula de la Délivrance, est arrivé. Et lorsque
ces tentatives aboutissent, il faut étre capaldeinece la colombe, d’en
saisir le signe avant-coureur. Puis il faut comgrenle signe de Dieu.
Comme le dit le prophéte Amds «Lorsque Dieu parle, qui ne
prophétiserait pas ? » Lorsque Dieu parle au tsader I'histoire, par ses
interventions miraculeuses, chacun doit comprendteil faut agir
conformément aux temps nouveaux.

" Amosii, 8.
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Pour toi

Hachem donne l'ordre a Avraham de quitter sa patoier Israél et lui
dit : « Pars pour toi » et Rachi commente aingedermule curieusg :

Pour ton bien et pour ton bonheur. C’est la-bas deeferai de toi un
grand peuple. Ici, tu nauras pas la faveur d’avdes enfants. En outre,
c’est de la-bas que Je ferai connaitre ton caraet&travers le monde.

Cette formule de Rachi est surprenante. En efédte garantie réduit la
valeur de la marche d’Abraham; au lieu de la poleissance au
commandement divin sans autre motif que de rédliaerolonté, il s’agirait
d’exécuter un ordre ayant pour objet le bien etbémheur personnels
d’Abraham. Peut-étre Rachi entend-il expliquer lgoé s’agit pas de la part
d’Abraham d'un simple acte dobéissance a Dieu, smal’un
bouleversement profond de son existence. D’étrviohakl, il est appelé a
devenir un peuple, et son identité, comme lI'envergie sa personnalité
influeront sur tous les habitants de la terre.okrRoi », c’est-a-dire pour le
changement de ton identité. De plus, ce Rachi seggais remarques :

Rachi dévoile ici un principe de la Thora d’Isrdéts mitzvothont pour
finalité le bien de I'hnomme. Comme le dit le verdetDeutéronomg, 12 :

« Qu’est-ce que Hachem ton Dieu te demande si eet rde craindre
Hachem ton Dieu, de marcher selon toutes ses aig® I'aimer et de
servir Hachem... » Tous les commentateurs demanderia: crainte,
I'amour et I'observance des préceptes sont-ellesahsi insignifiantes que
le texte dise « si ce n'est de... » Et la réponseuigbien sdr, car ce sont
des choses que I'homme réalise volontiers lorsqudinprend ce qui est
écrit a la fin du verset —pour ton bier. Il est facile a ’lhomme de réaliser
des ceuvres gigantesques lorsqu’il est assuré girerde compte la
rétribution viendra.

Il ne faut pas que 'homme croie qu’en pratiquastnhitzvothil vient en
aide au Maitre du monde. Le Tout-Puissant n'a Ipedei rien et tout ce
gu’ll nous demande est pour notre propre bien.

18 Genésail, 1.
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Rachi dit: «la-bas », en Eretz-Ilsraél. Nous apmpme la un des
fondements de la foi: c’est précisement en Era@él que le peuple
d’Israél découvre ses propres forces.
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Epouse ou sceur ?

« Dis que tu es ma sceur, car si tu dis que tu e@s@pouse, on me tuera,
mais si tu dis que tu es ma sceur, on voudra t'éoeison me fera du
bien en ton honnetit »

Rachf®:
« On me fera du bien » signifie « on me donneracddsaux ».

Ces paroles, qui semblent indignes de lui, ont tpotir bien été
prononcees par le premier des patriarches, AbraNahmanide, I'un des
plus grands commentateurs de la Bible, critique&ssaent Abraham :

« Sache qu’Abraham, notre pére, a commis un graedh par

inadvertance d’avoir amené son épouse au-devamedsi dangereuse
épreuve a cause de la peur de se faire assasdftiera risqué d'étre

tuée parce qu'elle refusait de céder aux avance®ldaraon, et c'est
miracle si elle a été épargnée. Il aurait d0 plasar confiance en Dieu,
qui peut le sauver, lui, sa femme et tout ce guappartient™. »

Le commentaire de Rachi, qui donne a penser quhfdmaavait imaginé
toute cette mise en scéne pour s’enrichir, le ptéssous un jour encore
plus défavorable.

Pourtant — c’est pour chacun de nous une évidendaraham n’était ni
lache, ni cupide. Bien au contraire, il eut le emg d’affronter la puissance
de quatre rois réunis pour délivrer Loth, son newtuaprés sa victoire, la
Thora témoigne du peu d’intérét qu’il avait powrgent. Il refusa en effet
de recevoir quelque récompense que ce soit du @ewfil avait délivré en
méme temps que Loth :

« Abraham refusa : “Je ne prendrai méme pas letlatene chaussure
afin que tu ne dises pas c’est moi qui ai enridiahanf>” »

19 Genése, 13.

%0 Rachi s/Genésai, 13.

2 Na‘hmanide s/Genése 10.
22 Genés«iv, 22.
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Les Sages du Talmud, qui débusquent les moindeegers de nos
patriarches, n'ont pas condamné Abraham pour sbtuds dans cette
histoire. Leur silence est une approbation.

L’explication du comportement d’Abraham se trouvauipétre dans le
sens méme de son élection. Lorsque Dieu s’adresShargham pour la
premiere fois, il lui ordonna :

« Quitte ton pays... et va vers le pays que Je tdraran Je ferai de toi
un grand peuple, Je te bénirai, Je grandirai tommet tu seras source de
bénédiction%’. »

Et Rachi explique : «Je te bénirai » signifie «t@ebénirai avec de
I'argent ». Remarquons que cette bénédiction digimgarait juste apres les
mots : «Je ferai de toi un grand peuple. » Autrd@ndit, la richesse
d’Abraham est liee au fait que sa vie n'est padeseent une élévation
spirituelle individuelle par I'étude de la Thorae€t certes une dimension
importante, mais ce n'est pas la seule!Hatam Sofey dans l'introduction
de ses responsa sifioré Déa enseigne qu’avant Abraham, de grands
personnages s'étaient déja élevés vers Dieu. Onétite que ‘Hanokh était
devenu I'égal des ang@sEt si Dieu choisit Abraham, c’est parce que lui,
justement, ne va pas se contenter de sa propratiélév Il acceptera de
jouer un role dans I'histoire : celui de créer wuple. Il devra étre capable
de faire naitre une grande puissance et de résistartes les tentations que
susciteront la force, I'argent et le prestige.

Créer un Etat, une nation conforme aux régles denhtaa, c’est le défi
du peuple en gestation. Aussi Abraham sait-il qddit étre riche. Il
illustrera parfaitement le fait que la fortuneplaissance et la gloire peuvent
toutes étre au service de Dieu. Abraham fera jaliagec les grands de son
temps pour libérer Loth, pour que sa maison sd#, @Goisée des chemins,
le phare montrant a tous l'idéal de la force doimgase au service de la
justice et de la générosité. C'est ainsi que, mar exemple, Abraham
montre au peuple juif futur — dont il est le re@md@sint — que I'on peut étre a
la fois un Etat puissant et une nation de Thora.

Que se passe-t-il avant qu’Abraham ne descendeggpté&? Dés qu'il
pénétre dans le pays de Canaan, suivant en ceteidess de Dieu, survint
une famine. D’apres nos Sages, il s’agit méme deréaniere famine de
I'histoire. Ainsi Abraham ne peut accomplir le ragii est le sien. Les

3 Geneés«ll, 1-2.
4 Selon leTargoum Yonathas/Béréchity, 14.
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promesses divines ne se réalisent pas. Il n'a tosijpas d’enfant et, cette
terre promise, la famine I'en chasse...

Abraham ne comprend pas. Quand donc accomplirdat-thission de
Dieu ? Il s’interroge, se remet en question. Sam#aln’est-il pas encore
prét, sans doute lui manque-t-il encore une dinoenste qui empéche la
prophétie de se réaliser. C’est qu’Abraham est tmtier 'homme de
'amour du prochain, celui qui a peur du particiglane, porteur de
divisions. Dailleurs, tout au long de sa vie Abaah restera fidele a son
universalisme : lorsqu’il devra chasser Ismaélserm pour lui une grande
souffrance. Il cherchera méme des alliances awekhdistins, ce qui lui est
sévérement reproché dans le Midfactbraham est 'homme qui ne veut
pas se démarquer. Il veut faire son travail d’étkwoa certes. Mais créer un
peuple a part semble au-dessus de ses forces !

Seulement, l'ordre de Dieu et Ses promesses neresseht pas
exclusivement a Abraham, mais aussi a Sara. Lordueham a un fils de
Hagar et qu’il place en lui ses espoirs, Dieu &gipelle : « Non, ce n’est pas
lui, Je te donnerai un fils de Sara c’est lui geliasconsidéré comme ton
descendait. » C’est Sara qui a viscéralement compris le nagonal qui
doit étre celui du peuple juif. C’est elle qui pddiinitiative de faire épouser
Hagar a Abraham. Elle tient absolument, quitte &emifier elle-méme, a
ce qu’Abraham crée un peuple. Elle ne veut passgnemari ne laisse en
héritage que le souvenir de ses bonnes actionsesit toujours elle, et la
contradiction n’est qu'apparente, qui prend l'iafive de chasser Ismaél de
la maison une fois qu’elle a elle-méme enfanté @ellp a compris
gu’lsmaél ne suivrait pas la voie tracée par Abmaha

Cette qualité de Sara est soulignée par le Midfacjui précise que la
lettre yod de Sarai — nom que portait Sara avaatldjau ne le modifie — a
été ajoutée au nom de Hochéa pour devenir Yéhocldngué). Josué
réalisera la conquéte du pays de Canaan, digné rééa Sara qui, la
premiere, avait compris qu’lsraél était une nation.

Au moment ou Abraham quitte Israél pour se rendreEgypte, il
comprend qu’il doit renforcer ses liens avec sanfienpour accomplir la
mission que Dieu lui a assignée. Aussi lui dit-k:Nous approchons
d’Egypte et nous sommes devant un grand danggeube choisir 'une ou
I'autre action possible : soit me placer au-dewlnta scéne, déclarer que tu
es ma femme et te défendre jusqu’a la derniéregdetmon sang, soit que

% Béréchit Rabb®4, 4 et voir Rachbam s/Genésel, 1.
2 Genésevir, 21.
27 Béréchit Rabba7, 1.
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toi, Sara, tu entres dans la maison de Pharaogetce soit par toi que
survienne la libération. Mon choix, poursuit Abrahes’est arrété sur cette
deuxieéme solution. Car je veux vivre grace a tdarirention. Que sans toi
je sois mort et que ce soit grace a toi que je.\lies liens qui nous unissent
en seront plus solides encore. La vie que jaurace a ton sacrifice créera
entre nous des liens de sang, comme des parefgsretenfants ou des
freres et sceurs. Les liens de sang sont inaliénableseras ainsi ma soeur,
et pas seulement ma femme. Et c’est ainsi que ppl&uent d’ame que
jaurai grace a ma renaissance par toi permettréaide avancer I'histoire
qui se trouve dans une impasse. » Et c’est pouar @&il a ajouté : « On
nous donnera des cadeaux » et grace a toi, j@waigir assumer mon role
de peuple qui est de devenir également une puissaatérielle.

Cette lecture approfondie du texte de notre parathaa priori, nous
choquait, doit nous interpeller : participons-n@uk création d’une nation
sainte ou nous contentons-nous d'une vie juive mean individuel ?
Suivons-nous l'idéal trace par Abraham et Sara ?
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L'identité d’lsaac

Dieu annonce a Abraham qu’il aura un fils et qdait le nommer Isaac.
Rachi commente la signification de ce fm

Tu le nommeras Isaac. En hébreu Yitz‘haq, pour esgpqu’Abraham
avait ri. Certains interpretent ainsi les quatrdties de ce nom : Ilgod

désigne les dix épreuves imposées a Abrahanzdde les quatre-vingt-
dix ans de Sara. L#et, les huit jours de la circoncision. Et ¢of, les

cent ans d’Abraham.

Cette exégese, qui semble bien loin du sens littiéraexte, exprime des
idées fondamentales pour la compréhension de titdgparticuliere d’'lsaac
et du peuple qui naitra de lui :

La lettreyod du nom d’lsaac fait allusion aux dix épreuves sutées
par Abraham. Cela nous apprend que ['élection ddAbm n’est pas
gratuite : il la doit a son mérite. C’est un hompaefait qui s’est élevé au-
dessus du reste des humains.

La lettre ‘heth rappelle qu’lsaac a été circoncis a huit joursedt né
« Juif » contrairement a Yishmael qui fut circongigreize ans. Sans aucun
acte de sa part, Isaac comprend en lui les foraegedple qui recevra la
Thora.

Les lettrestzadé et q6f nous apprennent qu’lsaac est né alors que ses
parents étaient vieux, agés respectivement deetepiatre-vingt dix ans. |l
n'est pas venu au monde d’'une maniére naturella,maniere des autres
hommes. Il est formé des mains de Dieu.

Ainsi, le peuple d’'Israél n’est-il pas I'une desxamte-dix nations ; il est
né de la volonté de Dieu apres que toutes lesnsagoient déja apparues
dans le monde. De par son existence méme, il téraalg Dieu Maitre du
monde. Il dérange le monde, mais il est son squrae sans lui le monde
serait bien triste. Il serait dépourvu de spiritiéat d’espoir.

2 Genésevil, 109.
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Une visite énigmatique

Au début de la paracha la Thora raconte que

Hachem se révéla a lui (Abraham) dans les plainedvidmré, tandis
qu’il était assis a I'entrée de la tente, au pliruad du jour.

Mais ne nous dévoile pas ce qu’Hachem dit a Abraham
Aussi Rachi explique :

Pour rendre visite au malade. Rabbi ‘Hama bar ‘Hamidit : c’était le
troisieme jour de sa circoncision et le Saint bgwit-1l vient prendre de
ses nouvelles.

Mais que signifie une telle visite de la part d’'Ham ? Il ne semble pas
approprié que la révélation s’abaisse a de bampiestions de santé qu’on
pose aux malades : « Bonjour, comment ¢a va ? Cotni@sens-tu ? ».

Aussi, il semble qu’il ne s’agisse pas, pour aytdiine simple visite de
courtoisie, fut-ce au malade. Il s’agit plutét dauattention particuliere de
Dieu a I'égard d’Abraham qui se trouve, apres l&aicision, dans une
situation complexe et délicate. D’'une part, il estontestable que nous
sommes en présence d’'une élévation sans précédénaham a obéi au
commandement divin et a conclu avec Dieu une aiamarquée dans sa
chair. Il s’est ainsi sanctifié lui-méme et a sdctsa descendance. Mais
cette sanctification, cette consécration a Dieuagssi — simultanément —
une séparation radicale d'avec les autres hommdsévatibn et
sanctification, le corps d’Abraham est devenu plaefatoute sa personne a
atteint un degré supérieur d’entierete.

Mais, d’autre part, Abraham éprouve un grand tomtmk se considere
comme un guide pour le monde. Il se sent impligagsdes affaires des
hommes. Il est, par la vertu de générosité quidtiagne, tendu de tout son
étre vers autrui, quel qu’il soit. Circoncis et plgrvoici a présent coupé des
autres hommes, impurs et incirconcis.

La révélation de Dieu s’est produite « au plus cheu jour » ; Rachi
I'explique en disant que Dieu a fait sortir le slotde son écrin protecteur
afin qu’il luise de toute son ardeur, obligeantdess a rester chez eux, pour
épargner a Abraham d’avoir a s'occuper d’autruis@#gnais, son rapport
aux autres devrait changer, il ne devrait plus m®qruper des créatures
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souillées et imparfaites. « Afin que des passands wiennent pas
'importuner en lui demandant I'hospitalité » n’epas une disposition
passagéere, tenant compte de sa faiblesse momenthngagit d’'une
révolution fondamentafé

Mais Abraham ne I'entend pas ainsi. Il ne veut glaandonner sa tache
de guide, de montreur de la voie de la foi aux hesii désire continuer a
faire du bien autour de lui et n’est pas intéressane élévation qui serait
une rupture.

Constatant que la volonté d’Abraham est de regteaux hommes et a
leur dispenser sa générosité, Dieu lui envoie hegges sous forme humaine
afin qu’il puisse prendre soin d’eux et ainsi, Diege soumet » a la volonté
d’Abraham.

29 \/oir Béréchit RabbaxLvil, 5: « Abraham dit: tant que je n'étais pas cias, les
passants venaient chez moi ; peut-étre que dorépalgane viendront plus ? Le Saint béni
soit-1l lui dit ; tant que tu n’étais pas circoncées enfants des hommes venaient chez toi.
Maintenant que tu es circoncis, c’est Moi-méme dares Gloire qui viendrai et me
révelerai a toi, comme il est écrit : Hachem séla&@wa lui dans les plaines de Mamré. »
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La Paque de Loth

Nous lisons dans cette paracha I'épisode de lawbtisin de Sodome et
Gomorrhe, villes réputées pour leur iniquité. Dages envoyés par Dieu
viennent chez Loth le neveu d’Avraham, afin de aeiver avant que le
décret ne soit mis a exécution.

Loth recoit courageusement ces anges, malgré rdicton de
I'hospitalité qui avait cours dans ces villes. UaoTa nous raconte que Loth
offrit & ces hotes de laatzaet Rachi comment@:

Il fit cuire desmatzoth C’était la Paque.

Il semble curiewa priori de parler de Pessa‘’h que nous rattachons aux
événements de la sortie d’Egypte qui se produicprtre cents ans plus
tard, alors que nous sommes au temps d’Abrahanm &@@ant que les
Hébreux ne soient descendus en Egypte.

Or, lamatzan’aurait été prescrite qu’en rappel de la sortieggpte, la
pate de nos ancétres n'ayant pas eu le temps de!l€@uel sens y a-t-il a
manger de lanatzaa I'époque d’Abraham ?

La réponse se trouve dans un texte de la Haggames tNsons le soir du
Séder, désignant lematzoth: « c’est en vue de cela qu'Hachem m’a fait
sortir d’Egypte. » Ce qui veut dire qu’'Hachem neufait sortir d’Egypte
afin que nous mangions der@atza! Cela signifie que manger de i@atza
posséde une valeur intrinséque, en soi indépendaritesortie d’Egypte.

La matza c’est la nourriture la plus simple — de la faraiale I'eau — qui
n'a subi aucune influence extérieure. Elle reprissénnécessité de se tenir
dans le monde de maniére indépendante, sans aiér@mtdes cultures
étrangeres, soumis uniquement a Dieu. Ce n’estspas raison que la
circoncision d’Abraham a eu lieu a Pessa‘h. C’'astféet par le mérite de la
circoncision qu’il a été séparé de toutes les natjgour devenir consacré a
Dieu.

Loth aussi « sort d’Egypte » grace a son componeérdans I'épisode
évoqué ici. Il se dégage de l'influence extériengfaste des gens de
Sodome et trouve le courage de contrevenir auxdeita ville qu'’il aurait

~

dd, semble-t-il, faire respecter puisqu’il avaié élu a cette fin. Il recoit

% Geneseix, 3.
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chez lui des étrangers a qui il donne I'hospitaditées traite avec les égards
qgu’il a appris chez Abraham. Il se libére ainsi dhaines idéologiques de
Sodome et en cela s’exprime sa libération. Ce l@ur-était donc le Pessa‘'h

de Loth et c’est pourquoi il a mangé derlatza
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Le cri

Dieu annonce a Abraham qu’ll va détruire toutedatée de Sodome et
Gomorrhé’. Abraham intervient auprés de Dieu et demande msistance
qu’ll renonce & Son prof& Mais Dieu n’écoute point ses priéres.

Loth, qui habitait également Sodome, supplie égefgnDieu. Il ne
prononce que deux phrases: «Je t'en prie, Dieup'arriverai pas a
m’enfuir jusqu’a la montagne avant que le malheunmiatteigne. Epargne,
je T'en prie, la ville de Mitzar qui est toute phat®. »

Mitzar ne sera pas détruite.

Dieu annonce a Moise qu’ll va détruire son peupleilca adoré le veau
d’or. Moise s’écrie alors : « Mon Dieu, si Tu nerdgardonnes pas, efface
mon nom de Ton livré. »

Le décret sera annulé.

Comment se fait-il que ce soit justement la prigw&braham qui n’ait
pas été écoutée ? Sa priere est pourtant la phes lauplus désintéressée.
Loth, lui, implore pour ne pas subir lui-méme letste Sodome. Quant a
Moise il défend la cause de son peuple pour ledukltte depuis si
longtemps. Abraham, lui, prie pour des étrangeit i@ connaissait méme
pas.

Rachi nous enseigne dans cette paraafze la plus belle des priéres est
celle que le malade lui-méme adresse a Dieu poer &tuvé. Elle sera
exaucée avant celle qu'un ami pourrait faire a &gy En effet, c’est
lorsque 'homme perd tout espoir, c'est lorsqudblise au plus profond de
son étre que son seul recours est Dieu, que leHigsant vient a son aide.
La priére pour autrui est, certes, désintéressées elle n’est rien a coété du
cri de celui qui souffre.

Abraham a discuté avec Dieu. Il a présenté desraggts pour sauver les
villes de Sodome. Peut-étre y avait-il des justesmisdla ville ? Ses
arguments ont été récusés car le jugement de Badurééprochable. Aussi

%1 Geneéseviil, 20-21.
%2 Genéseviil, 23-32.
¥ Genéseix, 19-20.
3 Exodexxxll , 32.

% Geneésexi, 19.
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a-t-1l détruit la ville. Loth, lui, savait son scétait lié a celui de Mitzar : si
elle était détruite, il disparaitrait avec elleoAd Dieu a écouté son cri.

De méme, lorsque nos ancétres étaient esclavesygniel: « leur cri
monta vers Hacheitfi» et c'est d’abord en réponse a ce cri que Dieu
intervint en Egypte.

Moise ne faisait qu’un avec son peuple. Déja dangunesse, lorsqu’il
sortit et vit un Egyptien frapper un Hébreu sorrdrdmmeédiatement il
frappa I'Egyptien. Toucher & un Hébreu, c’étaitcioer & Moise lui-méme.
Moise lie son sort a celui de son peuple : « Snduleur pardonnes pas,
efface mon nom... » Et Dieu écouta son cri.

Le cu£>i7de I’'hnomme peut annuler le jugement tantnawp’apres le décret
de Dieu"’.

3 Exodell, 23.
3" Roch Hachana 18a.
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Israél entre guerre et paix

Abraham n’est pas Moise.

Moise, serviteur de Dieu, agit selon les ordresl ge¢oit. C’est le plus
grand des prophetes, car il est aussi ’lhommeus plmble. Il pouvait ainsi
recevoir et transmettre intacte la Parole divine.

Abraham, Iui, est le pére de la nation juive. Atitee, il prend des
initiatives. 1l marche « au-devant de Diew Spontanément, il attaque
quatre rois puissants pour délivrer son neveu ¥olnfin, sans en référer &
Dieu, il contracte une alliance avec Abimélekh,naigt avec son ancien
ennemi un traité de paix qui est aussi une renbania une partie &retz
Isragr®,

Dans une premiére lecture, il semble que Dieu ndeste point les
initiatives d’Abraham. Ce dernier a compris queftime ne doit pas se fier
aux miracles et qu’il doit agir dans le sens deésttire. Aussi, lorsque la
sécurité des siens est menacée, il n'attend pagualtonque ordre divin.
Sans hésiter et avec courage, il se jette dansmbat inégal.

Ce n'est qu'aprés la victoire qu'il prend p&urPeut-étre a-t-il tué des
innocents ? Quant aux représailles, elles pourré&iee terribles. C'est alors
seulement qu'il prie Dieu, qui se révéle enfin Bdaur le rassuréf. Plus
tard, lorsqu’Abimelekh lui propose la paix, il nt@rroge pas Dieu, préférant
utiliser les facultés de discernement que le Tausdant lui a données. |l
obtient de sa part 'engagement de ne plus luienuile mettre fin au
« terrorisme » et, de son c6té, renonce a sesdwitune partie de la terre
jurée.

A priori, il semble gu’ici aussi, Dieu ait approuvé l'attie d’Abraham
puisqu’ll ne lui fait aucun reproche. Mais les Sagédsraél, dans le Talmud
et le Midrach, ont sévérement critigué Abraham pobacune de ces
initiatives et leurs reproches ont valeur d’enseigant pour toutes les
générations. lls ne contestent pas la valeur irtagaple de l'acte de

%8 Geneésexiv, 40.
% Geneéseébid., 14.
40 Genéseébid., 21.
1 Genésev, 1.

42 Genésexlv, 25.
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sauvetage, mais ils n'acceptent pas tous les mayéensn ceuvre par le péere
de la nation : « Pourquoi nos ancétres furentskervis en Egypte ? C'est
parce qu’Abraham envoya au combat les jeunes élgue€tudiaient la
Thord™. » Le Maharal explique qu’Abraham manqua de foildau en
faisant partir en guerre des personnes qui n'dtagercette époque, pas
désignées pour cette mission. Pour aller en guiefeajt enroler les soldats
et ne pas perdre la téte en appelant les uns attess sans distinction. On
peut ajouter que nos Sages ont voulu, par leugeet donner un message
universel. La spiritualité ne doit jamais quitterdél, et méme lorsqu’on
pratique cettenitzvaessentielle qui est de sauver la nation, il né jEnais
perdre de vue la finalité spirituelle. Les maisoi&tude ne doivent jamais
fermer. Cette harmonie qui doit régner entre la sp&ituelle et I'action
nationale est le fondement de I'antique loi qui dedait que I'Arche sainte
accompagnat les soldats dans leurs combats.

C’est le reproche inverse que les Sages d’lsraédsadnt a Abraham
lorsqu’il contracte son alliance avec Abimélekh.tt€derre appartient a
Dieu qui I'a attribuée au peuple d’lsraél. Il n'asple droit de I'aliéner. Ce
premier refus dEretz Israélsera, pour le Midrach, a l'origine de nombreux
malheurs qui s’abattront sur Israél : « Tu lui asré sept brebis. Eh bien
leurs descendants détruiront les sept templeshidtdire juivé”. »

CéderEretz Israéléquivaut a refuser la Présence divine qui n'ydesi
gue pour le peuple d’lsraél. Lorsque le peuplenaifonce a son pays, et en
particulier aux lieux les plus sacrés, c'est lensigqu’il refuse ce que
représente cette terre particuliere. La punitionoerue est la destruction
des lieux porteurs de cette Présence. Développte wée, le Rachbam
expligue qu’en realité, la Thora elle-méme rappdaepunition qui fut
infligée a Abraham. Il s’agit de la ligature ou mlon-sacrifice d’lsaac.

Apres l'alliance contractée par Abraham avec Abekilpour lui, son
fils et son petit-fils, Dieu se met en colére centui, car la terre des
Philistins avait été attribuée a Abraham. AlorsDiei inflige une épreuve
et lui dit : « Tu t'es enorgueilli avec le fils qyet'ai donné pour contracter
une alliance entre leurs descendants et tes demusnd/a et offre-le en
sacrifice et I'on verra & quoi auront servi tesaaltes>. »

Une facon de nous dire que renoncer de maniéritildi aEretz Israél
est une attitude suicidaire.

3 Nedarim 32a.
4 Midrach cité par Rachbam s/Genésal, 1.
> Rachbam s/Genéseil, 1.



Retrouvailles

La paracha Vayéra expose un terrible paradoxe.écé de la Thora
s’ouvre sur Abraham, homme charitable entre toustegoit trois étrangers
comme des princes. Puis voici qu'il implore Dieunadju’il épargne les
villes de Sodome et Gomorrhe de la destructionaAlm contracte ensuite
une alliance avec Abimelekh, I'un de ses puissamnisins. Puis soudain, cet
homme de paix, de bonté, accepte sans broncheird’ate Dieu de Lui
sacrifier son fils en holocauste. Comment Dieullapy demander a cet
homme charitable entre tous d’accomplir cet aatébte ?

Au cours d’'un long dialogue avec Dieu, Abrahamraé&ale convaincre
le Tout-Puissant d’épargner les villes de Sodom@&ahorrhe. Le récit se
termine laconiquemetft: « Aprés que Dieu eut fini de parler avec
Abraham, Abraham retourna a sa place. » Nos conatems ont pergu
dans ce verset un constat d’échec. Aprés que Didutlapparu, Abraham
se trouvait a la méme place qu’auparavant. Selonélgbre commentaire
du Zohar, cette stagnation traduit I'échec d’Abrahdans sa tentative de
convaincre Dieu. En effet, explique le ZoHaAbraham ne s’est pas engagé
comme Moise, qui avait dit & Di€u « Efface-moi du livre que Tu as écrit
si Tu ne pardonnes pas aux Enfants d’Israél. »

Personnellement, jai ressenti I'échec a un autieeau. Dans un
préambule précédent 'annonce a Abraham de lauitisin de Sodome,
Dieu se dit’: « Comment pourrais-Je cacher & Abraham ce quaige
faire ? » Quelle obligation Dieu a-t-Il de se cenfa Abraham ? Aussi la
Thora explique-t-el® : « N'est-ce pas Abraham que J'ai choisi pourlqu’i
apprenne a ses enfants et a sa descendance,apagsratiquer la justice et
la droiture ? » Ainsi donc, Dieu a donné un ensamigent a Abraham :
« Sache, dit Dieu, que tout compromis avec le rslaliere compromission. »
Les villes qui se conduisent comme Sodome et Gdrmaodoivent étre
détruites. Et Abraham le charitable ne comprend pasplore Dieu pour
gu’ll épargne ces villes, car il est touché au glitfond de son étre par la

6 Genésaviil, 33.

47Zohar! (sur la paracha de Vayéra) 106a.
“8 D’aprés Exodexxil , 32.

9 Genéseviil, 17.

*%bid., 18-19.
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destruction qui s'annonce. Aussi utilise-t-il tdes moyens a sa disposition
pour tenter d’infléchir la décision de Dieu.

Aprés que Dieu lui eut parlé, Abraham est restééene homme, aussi
charitable qu’auparavant. Il n’a pas vraiment campa lecon que Dieu
voulait lui donner. Le méme probleme, bien que dmiare différente, se
posera a nouveau a deux reprises ; Abraham dewisircantre 'amour du
prochain et I'exercice de la justice et de la maral

Sara, qui voit Ismaél se conduire de la maniegdua ignoble — comme
nous lI'enseigne Rachi — demande a Abraham de ksehde sa maison. La
chose déplut fort a Abraham, nous dit la Thora, mgliis’exécutera que
lorsque Dieu lui imposera d’écouter la voix de esaifne.

Plus tard, Abraham passe dans la ville d’Abimele#hl est contraint, a
cause de I'nmmoralité des habitants de cette wiléedéclarer que sa femme
est sa sceur. Puis, apres avoir été miraculeusesaene par Dieu, il
continue d’habiter prés d’Abimélekh et, comme nditsla Thord": « Il
conclut une alliance avec lui. » Le texte qui pdecémmédiatement la
‘agéda(le sacrifice d’lsaac) précise qu’Abraham procldmaom de Dieu :
El ‘Olam, « Dieu de l'univers ». Abraham n’a pas encore @asnque, Si
Dieu l'a choisi, c’est pour qu'il enseigne a sedaats la justice, qu'il
instaure une Histoire nouvelle au-dela de [I'Hisoiqui lui était
contemporaine. A partir d’Abraham, Dieu ne serdisgseulement le Dieu
du monde, mais le Dieu d’Abraham, d’lsaac et deobda&t les Enfants
d’Israél, lorsqu’ils parleront avec Dieu, dirontoed notre Dieu, le Dieu
d’Israél, le Dieu de nos peres.

Abraham n’a donc pas encore compris que le mondién#erité envers
Dieu, et qu’ll souhaite maintenant attacher Son roon peuple nouveau.
Une révolution s’'opere dans I'Histoire. Cette réxmn veut qu’Abraham
enseigne a ses enfants la justice et la morale.Velit que I'on cesse d’étre
pardonné au nom de la miséricorde divine, que desse de pactiser avec
les forces du mal, qui dominent le monde a cetbejép. Le temps est venu
de créer un peuple nouveau.

C’est pourquoi Dieu dit & Abrahaft « Prends ton fils, ton unique, celui
que tu aimes, et €léve-le en holocauste. » J'mslshc tant pour étre ton
Dieu, et le Dieu de ton fils, et tu refuses au ndenl’'universalité. Déja
lorsque je t'ai annoncé que ta femme allait avairanfant, tu as dit:

« Puisse Ismaél vivre devant Toi », et maintenanbee tu ne veux voir en

°1 Genésexi, 32.
%2 Genésexil, 2.
3 Genés&vii, 18.
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Moi que le Dieu de I'Univers, et toi, tu veux t'crfde comme un étre
humain dans l'univers, et non comme un pere dafstbire. Si c’est
comme cela, prends ton fils et donne-le en offrasde l'autel de
I'universalité.

La ‘agéda constitue l'un des plus grands moments de [I'histoi
d’Abraham. Dieu lui demande d’accepter la plus dige épreuves. Cette
épreuve était destinée a créer entre Abraham at ldas liens privilégiés.
Dieu veut faire découvrir a Abraham qui est Isaacdébut de ce passage,
Rachi pose la question : « Pourquoi Dieu dit-Hlart fils, ton unique, celui
que tu aimes, Isaac” ? » Le Midrathépond qu’Abraham n’a pas compris
tout de suite lorsque Dieu lui a dit « ton filsiba dit : « J'en ai deux » ;
lorsque Dieu lui a dit « ton unique », il a réponduchacun est unique pour
sa mere » ; et lorsque Dieu a dit « celui que toesgi», il précise « Je les
aime tous les deux. » Alors Dieu lui a crié : «alsa, pour enseigner a
Abraham : « c’est Isaac que tu dois aimer, c’esadsqui est ton unique,
c’'est Isaac qui est ton fils. Va, éleve-le en halwmte ! » C’est alors
qu’Abraham comprend quelle sera sa tathe Il prit avec Isaac, son fils,
deux jeunes gens. » Ces deux jeunes gens étagoh Rachi, d’apres
Béréchit Rabba Ismaél et Eliézer. Le Midrach raconte ensuite,que
lorsqu’Abraham s’approche de I'endroit indiqué gdaieu, cet homme
empreint de sainteté qui s’approche de la montagige, de la montagne
de Sion, voit, attachée a la montagne, la Présdiviee. || demande aux
deux jeunes gens, Ismaél et Eliézer : « Que vopes-? » et ils répondent :
« Nous voyons la montagne. » Puis Abraham demarnskaa : « Que vois-
tu mon fils ? » Et Isaac répond : « Je vois la mgné de Dieu. »

Abraham comprend enfin totalement, et dit aux dgunes gens:
« Restez ici avec I'ane, et moi et Isaac, noussirlznbas. » C’est alors
qu’Abraham chemine seul avec Isaac. A deux reprise$hora nous dit
gu'ils allerent ensemble, unis dans la méme idésedér Dieu. Abraham se
retrouve donc enfin seul avec son fils Isaac paeomplir la volonté de
Dieu. L’holocauste n’est alors plus nécessaireineainge dit & Abrahath:

« Abraham ! Abraham ! Ne touche pas a ton filsddaa

% Béréchit Rabba39, 9 et 55, 7.
%5 Genesaxil, 3.
*8 pid., 11-12
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Pére et fils

« Abraham vit I'endroit de loftf. »

«De loin»! Cela faisait déja trois jours qu’Abean marchait,
accompagné de ses serviteurs et d’'lsaac. Au boutedetrois jours de
marche, il est toujours loin du but ! Il arrive Har Hatzofim, face au mont
Moria, et le texte indique qu’il voit 'endroit «edoin » !

Abraham lui-méme ne comprend pas : comment puirg a la fois si
pres du but et le trouver encore inaccessible ?t&dy lorsque Dieu m’a
dit: « Prends ton fils et monte-le en sacrifioe,nfai pas hésité. Alors
pourquoi ne parviens-je pas a m’'élever vraimens {@eu pour Lui offrir ce
gu’'ll me demande ? »

Lorsqu’Abraham quitte Beerchéva pour le mont Mo«al, prend deux
jeunes gens avec lui et Isaac, sorrdils Ces deux jeunes gens sont Ismaél,
le fils qu'il a eu de Hagar, et Eliézer, son sewit’. La Thora tait leur nom.
En effet, leur présence ne se justifie pas enméaie, ce ne sont pas eux
qui seront sacrifiés. Elle se justifie cependant Ipar réle : ils seront les
témoins de I'acte de bravoure d’Abraham. lls devmaconter les mérites
d’lsaac qui n'a pas protesté et s’efforcer de ppdesa place, le message
dont il devait étre le détenteur.

Le héros du jour, c'est Isaac. C'est lui qui espatde de s’élever
suffisamment pour étre digne de constituer le Beerbffert & Dieu. C’est
lui que I'on honore, mais dans le verset les deuxg¢s gens sont cités avec
lui car c’est eux qui porteront le flambeau daasénir.

« Il vit 'endroit de loin. » Que vit Abraham ? kit une colonne de feu
qui s’élevait de la terre vers le ciel. Il demarid#saac son fils : “Vois-tu
quelque chose sur I'une de ces montagnes ?” Iggandit oui. “Que vois-
tu ?” lui demanda-t-il encore. “Une colonne de tpu s’éleve de la terre
vers le ciel’.” »

Abraham sut que le sacrifice d’lsaac était agréépau. Abraham se
tourna alors lentement vers Ismaél et Eliézer oyeZ-vous quelque chose

> Genésexil, 4.

%8 |pid., 3.

%9 Rachi s/Genésexii, 3.

% pirqé deRabbi EliézeB1.
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sur l'une de ces montagnes ? — Non répondirent-ilkbraham comprit
alors : je vois parce qu’lsaac est avec moi ettd@n parce que Ismaél et
Eliézer m’accompagnent. La présence de I'un m’éléele des autres me
retient. Déja, quand je pénétrai en Israél accomate Loth, suivant en
cela I'ordre de Dieu, Il ne m'adressa la parole tueque je me fus séparé
de lui : « Et Dieu parla & Abraham aprés qu'il seséparé de Loth » Ces
deux jeunes gens ne pourront donc pas prendrealze @’lsaac. lls ne
pourront que l'usurper. Avant méme de sacrifieatsge dois me séparer a
jamais de l'illusion qu’lsmaél ou Eliézer peuverdriter de la mission qui
incombe a Isaac. Aussi, pour pouvoir accomplirdmmandement divin, je
dois me séparer a jamais d’'lsmaél et d’Eliézeil:les considéra comme
des anes et leur dit : “Restez ici avec I'ane. Tauhme I'ane ne voit rien,
vous ne voyez riéh.” » Alors le mont Moria devint proche et Abrahamt p
grimper allegrement la montagne.

Abraham et Isaac gravissent donc la montagne, itgise sont pas
encore arrivés. En effet, lAgéda n’est pas un acte isolé dans I'histoire
juive. Dans son obéissance a Dieu, Abraham s’éleve Lui et Lui dit:

« Maintenant que j'ai accepté cette loi, je pewsxdecepter toutes. Dieu, Tu
peux me donner toute la Thora. »

Le Midractf® exprime cette idée en racontant que lorsque Mueigeat |a
Thora de Dieu, le mont Moria vint & la rencontrerdant Sinai. Le mont
Moria est la montagne d’ou sort 'enseignemertioraa d’ou est tiré le
nom Moria, signifie « enseignement ».

Dieu n’a pas donné la Thora a un homme seul, licasc Abraham parce
gu’ll savait qu’il transmettrait Son enseignemerdaadescendance. Ainsi,
apres s’étre coupé d’lsmaél et d’Eliézer, il dodimtenant se lier a Isaac.
C’est un pere avec son fils qui vont recevoir l@rBh: « llIs allerent les deux
ensembl® », nous dit la Thora et Yonathan Ben Ouziel dduir@ : « Ils
allérent comme un seul. »

®1 Genéseil, 14.

%2 pjrqé deRabbi EliézeB0.
83 Midrach Téhilimés.

% Genésexil, 6.
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Qui était Abraham ?

Abraham est 'homme de la paix. De prime abordapparait comme
celui qui est prét a de grandes concessions pteindte cet idéal : c’est
ainsi qu’il propose a Loth de choisir I'endroit dli veut s’établir. II
contracte une alliance avec Abimélekh. Il hésiteandvde chasser Ismaél. Il
prie pour les habitants de Sodome. Mais une étidegttentive des textes
révéle un personnage plus complexe. La bonté diém son sens de la
charité, son amour du prochain quel gu’il soit, vd@ pair avec une volonté
farouche de créer une nation, d’engendrer un peapfeectant la mission de
Dieu, et de prendre possession du pays que Diewvdil promis.

A deux reprises, il n’hésite pas a recourir & uatagéme pour que les
grands de ce monde reconnaissent sa suprématg. alisi qu'en Egypte,
il laisse faire le roi qui veut s’approprier sonoépe et qui le comble de
cadeaux. Mais Pharaon tombe malade et est finaleotdigé de rendre
Sara a son époux. Pour se faire pardonner, il gauvkbraham de
richesses :

« (En quittant 'Egypte) Abraham était trés puissam troupeaux, en
argent et en df. »

Abraham use de la méme méthode en Israél, lorsgm@bkh, roi de
Guerar, veut s’emparer de sa femme. Ce dernietyaiohde la libérer,
offre a Abraham de nombreux présents :

« Abimelekh prit du menu bétail, du gros bétails desclaves et des
servantes et il donna le tout & Abratfan

Pourtant le patriarche, indubitablement, n’est papide Il a tout
abandonné pour suivre l'injonction de Dieu de guitta patrie. Il refuse les
dons du roi de Sodome. Si Abraham a tenu a ce egipuissants renoncent
a une partie de leurs richesses a son profit, it’@aiquement pour
accomplir I'ordre divin : il devait, lui, Abrahanthomme de paix, devenir
également un homme puissant qui puisse imposeratiesrs fondamentales
dans les relations entre les nations. C’est gréaoetta puissance qu'’il a pu
mener une guerre victorieuse contre les quatrequoiavaient enlevé Loth.

 Genésai, 2.
% Genésex, 14.
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Au début de sa mission, Abraham n’a pas encordgsjarfais nombreux
sont les prétendants qui désirent ardemment desgenirhéritier. Le plus
connu d’entre eux est Loth, son neveu. La disputeagéclaté entre les
bergers d’Abraham et ceux de Loth avait pour mttéritage d’Abraham.
En effet, selon le commentaire de Rachi, les bergge Loth se
considéraient comme les héritiers d’Abraham et aieakt s’approprier des
terres « par avance ». C’est alors qu’Abraham virierénergiquement,
certes, avec beaucoup de diplomatie et de cowgtaisais, dans le gant de
velours, c’était une main de fer qui agissait. Lot pas le choix : il doit se
séparer d’Abraham. Lui, le fidéle neveu qui a eucteirage de suivre
Abraham lorsque Dieu lui a ordonné de quitter lasorade Téra'h, doit se
séparer d’Abraham lorsqu’il veut outrepasser segsdr

Abraham n’a pas peur du particularisme. Il sait upeuple qu’il doit
créer doit étre issu de lui. S’il hésite a chasseraél, c’'est parce que celui-
ci est « son fils 37 : « la chose déplut fort & Abraham & cause defikson.
Mais quand Dieu lui eut expliqué que seule la dedaerce d’lsaac serait
appelée a poursuivre sa mission, il n’hésita pas :

« Abraham se leva de bon matin ; il prit du paingilcruche d’eau qu'il
donna & Hagar et les placa sur ses épaules ; ilhnina aussi I'enfant. Il
les renvoya de sa maistin»

Une étude attentive des versets consacrés a medliconclue avec
Abimelekh montre qu’Abraham n’avait nullement recéra ses droits sur
Eretz Israél Bien au contraire, il a fait reconnaitre par Abiekh que son
installation dans le pays était définitive et qu@rait vain de vouloir tenter
de le déloger :

« Et Abraham fit des reproches a Abimelekh a prajssspuits volés par
les serviteurs d’Abimeleknh... Il prit sept brebis..

Abimelekh demanda : “Que représentent donc cesi®f®Eb

Abraham lui répondit :

“Ces sept brebis, tu les prendras afin qu’ils swiein témoignage que
c’est moi qui ai creusé ces puits.” Abimélekh aegqgi®. »

Dans la paracha ‘Hayé Sara, ces trois dimensiamisréanies : honneur,
identité et fidélité aEretz Israél C’est en grand seigneur gu’Abraham est
recu par les Hitéens. Personne, disent-ils, neefuserait son lopin de terre.

5 Genesexi, 11
%8 |bid., 14.
% Ibid., 25-30.
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Et c’est dans cette paracha qu’Abraham demandenairgendant de
chercher pour Isaac une femme qui soit issue dentdle d’Abraham. En
aucun cas elle ne devait étre cananéenne. Et deAfdtaham interdit a
Isaac de quitter la terre d’Israél sous quelquefmoe ce soit.

Abraham a dit oui a la paix. Mais il n’a renoncéanson honneur, ni a
son identité, ni a sa terre.
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Un témoignage d’amour

« D’ou sait-on que, pour épouser une femme, oddane de I'argent ou
un objet de valeur ? » demande la Guéflagai répond: «On le sait
d’Abraham. En effet, la Thora utilise le méme vepogir dire “épouser” et
pour dire qu’Abraham donne de l'argent pour acquéne parcelle de terre
a ‘Hévron. » Ce mot esfi‘ha, “prendre”. En effet, littéralement, la formule
relative au mariage se traduit ainsi : “Un hommeer’ une femme” de
méme, lors du paiement par Abraham de la caverndakdpéla, il donne
I'argent au vendeur et lui dit : “Voici quatre cemieces d’argent, ‘prends’-
les.” »

Quelle comparaison étonnante ! Qu'y a-t-il de comrantre un mariage
et 'achat d’'une terre ? L'un est un acte d'uniam acte empreint de
sainteté ; le mariage s’appeligddouchin c’est une consécration. L'achat
d’une terre n'est qu’un acte commercial.

Le mot « prendre » se rencontre souvent dans |laaTl% la tradition a
enseigné que ce sont justement ces deux versetdoougnt étre mis en
rapport, c’est que I'on doit en tirer un double eageement, I'un quant au
mariage, I'autre quant a I'acte d’acquisition pdor&gham.

On pourrait se méprendre, penser que le mariaganesbntrat, et que
c’est la raison pour laquelle un des moyens de agemconsiste a donner
une piéce d’argent. Non ! dit le Talmud, cette sardtargent signifie tout
autre chose. En effet, 'argent qu’Abraham a dolgphron n’est pas 'acte
juridigue de changement de propriété car, dansdi thimudique, I'argent
n'est pas un moyen d’acquisition, mais un moyerpaiement. Cet argent
représente donc ici I'effort investi par Abrahamupoecevoir cette terre.
Ephron était prét a la lui donner gratuitement.aklaam ne I'a pas acceptée.
De méme l'argent ou la bague du mariage représeigéort que 'homme
doit fournir pour mériter son épouse. Elle ne lst pas donnée, il doit
travailler pour en étre digne. C’est la le symbd& 'argent. En hébreu
d’ailleurs, le motkessef« argent », est de méme racine que le kissouf
qui se traduit par « désir passionné » et I'effpiiten est le corollaire.

0 Qiddouchin 2a.
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Dans la Guémara Sdtaon trouve la question suivante : d’un verset, on
apprend qu’urchidoukh— rencontre entre un homme et une femme en vue
d’'un mariage — est aussi difficile a réaliser qoaverture de la mer Rouge.
Par ailleurs, un autre texte montre que rien njss simple a organiser
pour Dieu que leshidoukhimpuisque, quarante jours avant la naissance
d’'un enfant, sa future compagne lui est déja désigha Guémara répond
ainsi : « Le premier mariage d’un homme est effectient facile. Il n’y a
gu’'une personne qui lui soit désignée. Il suffitmtevoquer une rencontre.
Lorsqu'il s’agit d’'un deuxiéme mariage, c’est dpjas compliqué... »

Chaque homme a donc une femme qui lui est desthée rencontre des
futurs époux n’est en fait qu'une forme de retrolles, leur mariage une
réunification. La similitude des mots utilisés pdeimariage et le paiement
de la terre nous enseigne que si Abraham s’effdecposséder la caverne
de Makhpéla c’était pour retrouver la terre quiétait désignée depuis la
Creéation.

La terre d’lsraél, choisie par Dieu, attendait time qui la méritait.
C'étaient des retrouvailles. Et les quatre centecgs d’argent, un
témoignage d’amour.

1 Sota 2a.
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Dieu du ciel et de la terre

Abraham envoie son serviteur Eliézer aupres deasdllé, a ‘Haran,
chercher une femme pour son fils Isaac. Le senva&oquiete : sa mission
pourra-t-elle réussir ? Abraham le rassure etitui d

« Hachem, Dieu du ciel qui m’a fait sortir de la is@n de mon pére et
du lieu de ma naissance te soutiendra. »

Pourquoi Abraham dit-il i¢f qu'Hachem est « Dieu du ciel », alors
gu’'auparavant, lorsqu’il avait convoqué son sewritpour lui dicter sa
missiorf®, il 'avait appelé « Dieu du ciel et de la temseRachi explique :

Il dit : maintenant, il est Dieu du ciel et de lerte parce que je I'ai fait
reconnaitre par les hommes. Mais, lorsque Dieu ntedp la maison de
mon pere et du lieu de ma naissance, il n’était lguBieu du ciel, car
personne ne le reconnaissait.

En ces quelques mots Rachi dévoile le devoir dplped’Israél : faire
reconnaitre la souveraineté de Dieu dans le monde.

C’est de deux manieres qu’lsraél accomplit cettgsian :

Par I'’étude de la Thora, faisant bénéficier le neadtier de ses valeurs.

Par sa présence en Israél, car quiconque habitka garre que Dieu a
donnée au peuple d’'Israél contribue au dévoilerdenta Présence divine
dans le monde, prouvant que Dieu a tenu le serfagrt Abraham.

Isaac a été fidéle a cette mission. Il a respeai@ugement les lois
apprises chez son pére et n’a jamais quitté leeTisraél.

2 Genésexiv, 7
1bid., 3.
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L’empressement

Eliézer, le serviteur fidéle d’Abraham, part chencliépouse qui sera
digne de son maitre Isaac. Il prie pour la réusdétesa mission et voici
gu’aussitot arrive une belle jeune fille. Eliéz& aucun doute a son sujet et
se précipite vers elle. Qu'a-t-il donc vu chez egtdune fille pour avoir
d’emblée la certitude que c’est elle qui est déstia étre I'épouse d’'lsaac ?

Rachi dit qu'’il a vu que

« Les eaux venaient a la rencontre de Rivga ».

Que signifie donc ce commentaire étrange ?

Vraisemblablement Eliézer a vu I'empressement alegpiel Rivga
agissait. C'était une joie pour elle de puiser’dad pour les chameaux d’'un
étranger ; une joie de faire son devoir. Ainsitt®emble facile, et méme les
plus grands efforts deviennent comme insignifiaAtsssi, c’était comme si
les eaux venaient a sa rencontre.

De Rivga notre mere, nous apprenons combien I'egspraent pour les
mitzvothest une valeur essentielle du judaisme. C’esegiame meérite que
Rivga fut choisie. Lesitzvothne sont ni un fardeau ni une corvée. lls sont
un privilege et une joie.



TOLEDOT

Fils de juste

Isaac pria vis-a-vis de sa femme (pour avoir eraet)fet Dieu exauca sa
priére a lui'®.
Rachi commente :

Isaac et Rivga ont prié tous deux, chacun de sté, &b Dieu exauca la
priere d’'lsaac et non celle de Rivga ; en effetptaere d’'un juste fils de
juste (Isaac fils d’Avraham) n’est pas comparablk driére d’'un juste
fils de méchant (Rivga fille de Bétouel)

Ce Rachi pose probleme : en effet, le juste filsndichant a plus de
mérite que le juste fils de juste car, dit le Tatinoelui qui revient a Dieu
est plus proche de Lui que le juste parfait.

Mon grand pere, le rav Eliyahou Botschikar, explique qu'il ne s’agit
pas de comparer leurs mérites respectifs ; il éaufiait comparer le contenu
de leurs priéres. Chacun, dit Rachi, priait de @t@. Rivqga priait pour que
ses enfants soient des étres justes et honnéiase gessemblent pas a son
pére et aux membres de sa famille, tous des horhgpexcrites et voleurs.
Mais la priere d’lsaac exige davantage. Il a colmperfection chez son
pére. Il demande que I'enfant qu’il aura, marctsantles traces d’Abraham,
assure I'avenement du peuple d’lsraél en devenir.

La priere d’lsaac implique et inclut la priere devdR elle-méme. En
agréant la priére d’lsaac Dieu agrée aussi la sienn

" Genésexv, 21.
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Une nation

Rivga, préoccupée par une grossesse difficilerrioge les Sagés lis
lui révelent que deubéoumims’entrechoquent son sein.

Rachi explique que cela signifie gu’elle porte #a deux nations, celle
de Jacob et celle d’Esaldl.

Ce Rachi est d’'une importance capitale. Il montre kg judaisme n’est
pas une religion mais une nation qui doit réald@ns son pays la volonté
d’Hachem. En effet, on aurait pu penser que la letitre Jacob et Esail
représente la lutte entre la spiritualité et laématité, le judaisme devant
s'occuper des valeurs et Esail de la conduite dudeyarhacun disputant a
l'autre la prépondérance. Il n’en est rien. Undetelpproche dualiste est
totalement incompatible avec le monothéisme d’IstsEob est une nation,
corps et ame. L'étude de la Thora, la plus graresaitzvoths’inscrit dans
la volonté de donner a la nation d’lsraél le senfa fois signification et
direction, des valeurs qu’elle doit réaliser effienidans la réalité historique
concreéte ; c’est ainsi qu’elle assume sa vocatiétralla nation par laquelle
la souveraineté d’Hachem sera proclamée, a saueitegmonde aura enfin
été rendu conforme a Sa volonté.

> Genésexv, 22.
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Du berger au paysan

« Isaac aimait Esali car celui-ci était chasSeur

Comment Isaac pouvait-il préférer Esai a Jacob, @tidiait
continuellement la Thora ? C’est bien Jacob quvatil’exemple de son
pére, qui avait étudié a Je@chivade Chem et de ‘EvEr Le motif donné est
encore plus surprenant, « car Esail était chasseuy mot & mot, car « il
apportait des produits de la chasse dans la bodidb&ac. » Voici donc
Isaac, ’'homme qui a su faire abstraction de saps@u moment de la
‘agéda qui se laisse séduire par la bonne cheére.

Dans l'histoire biblique, les Justes exercent iradement le métier de
berger. Abel menait paitre ses moutons, alors qoefrgre Cain travaillait
la terre. Abraham, Jacob, Moise notre Maitre, ebidavid, tous sont des
bergers. D'aprés le Midrach Rabb&®, cette activité constituait
I'apprentissage nécessaire pour devenir « bergerdedr peuple ». lls
étaient des hommes pleins d’amour et de compasgion’hésitaient pas a
porter une béte blessée sur leur dos.

Contrairement au paysan, attaché a sa terre, omgtoméme dire
enraciné en elle, qui lui assure sa subsistandeeriger, lui, va par monts et
par vaux, sans domicile fixe, dépendant toujourtadelonté divine. C’est
cette conscience qui fait aussi du berger un po@téyomme qui chante les
louanges de Dieu.

Isaac, lui, est un paysan: a la fin de ‘Hayé S&aThora rapporte
gu’lsaac « sort s’occuper de ses champs et partageavail de ses ouvriers
(traduction du Rambam et de Ibn Ezra pour le lasgoua'i®) ».

Dans notre paracha, la Thora précise qu’lsaac s$eeatague Dieu
bénissait sa terre. Isaac n'a pas le droit deeayutitetz Israél Il est, parmi
les patriarches, celui qui préfigure le mieux ce davra étre la nation juive
sur sa terre. Il ne choisit point le métier de kercpr il sait que le moment
est venu pour le peuple juif de devenir une natloec sa terre propre, qu'il
doit faire fructifier et sanctifier.

® Genésexv, 28.

" Béréchit Rabb#®3, 10.
8 Chemot Rabba, 2.

9 Genésexvi, 63.
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Voici qu'lsaac a deux fils. L'un, Esadi, est un tasle homme d’Etat. Il
suit les traces de son pére dans sa consciencéhqueme a le devoir de
construire et de développer sa terre. Le secordpJast un véritable éléve
deyéchiva: c’est un plaisir de le voir étudier et c’est yae pour Isaac de
savoir qu’un de ses fils est un véritable Juste.

Malheureusement, aucun de ses enfants n’a réedi@énlonie entre le
Ciel et la Terre. Isaac opte finalement pour Esaisjret c’est important,
dans la bénédiction qu’il avait prévue pour Eshiieimentionne paEretz
Israél. Avant de donner cette terre qui est d’En-Haut ddEn Bas
simultanément, il voulait tester Esail : la bénéalicgu’il a recue de son
pére va-t-elle lui permettre de donner une dimansioirituelle a la force
matérielle, domaine dans lequel il excelle ?

Rivga, elle, a compris qu’Esail ne peut pas se ctnveais que Jacob
lui, est capable d’étre celui qui embrasse en duddbuble dimension du
judaisme, matérielle et spirituelle. Elle montrarson mari Isaac que jamais
Esall ne pourra s’approprier la voix de Jacob naiekl lui, peut s’emparer
des vétements d’Esail. Entendant la voix de Jasalac) tatera son fils,
constatera que ses mains seront velues comme cdllesail, et
s'interrogera : « Ai-je devant moi Esaili qui a f@ithouvaou Jacob qui
serait devenu soldat ? » Et puis peu importe, tsi, lessentiel est que jaie
devant moi I'étre qui est capable d’accomplir cefbeible mission, celle du
peuple juif.

Aujourd’hui encore, notre peuple se cherche. Il geax qui prbnent la
valeur de I'Etat, mettant en avant que le peupliewaprés la Shoah — ne
serait rien sans la résurrection de son pays, attms, tout aussi
convaincus, qui affirment que sans la Thora ilaayoint de peuple juif, que
sans la Thora il n’y a plus d’Etat juif possible.

Chacun doit savoir qu’il est de son devoir de défenson peuple et
prendre conscience que, pour que notre peuplenagtvanir, la Thora doit
étre étudiée et vecue.
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Pour un nouveau départ

Dieu a ordonné a Abraham de se rendre dans ledeagsnaan, terre qui
lui était dés lors promise, a lui et a sa descetlalh sillonne le pays dans
toutes les directions, et devient riche et puiss&tiimelekh, roi des
Philistins, cherche a conclure une alliance avec Qette alliance sera
scellée pour de nombreuses générations et on namlaeville ou cet
événement capital a eu lieu Beerchéva, le odtvaétant ici dérivé de
chévou‘aqui signifie serment.

Isaac, le fils d’Abraham, devenu un puissant seigrngenracine dans le
pays et Abimeélekh, accompagné de son ministre dpidare, lui demande
de renouveler I'alliance conclue avec Abraham.

Isaac, a son tour, a eu deux fils. On pourraitteralre a ce qu’ils
pérennisent l'installation des Hébreux dans le piey€anaan. Mais la haine
implacable qui s’installe entre les deux freregireaducs tous ces espoirs.

Jacob, qui a recu la bénédiction paternelle et iarepenait la lourde
tache de rendre irréversible la présence juive dansays, doit s’enfuir.
Dans sa course éperdue, il ne peut emporter patibémage qu’un baton et
arrive chez Laban, a Padan Aram, comme un misééataager.

Pourqguoi I'Histoire marque-t-elle ici un temps a&tr?

« Jacob partit de Beerchéva®$

Pourquoi cette information est-elle répétée ? Afitade la paracha
précédente, la Thora a déja mentionné que Jacab gui&é la maison
paternelle pour se rendre a Padan Aram.

Ainsi, dit le Midraclf", 'expression « Jacob quitta Beerchéva (c’est-a-
dire “les puits du serment”) » signifie que Jacobulait échapper au
« serment » afin, pensait-il, qu’Abimélekh ne prepas contact avec moi et
me demande : « Contracte avec moi un serment stdiirde ton ancétre
Abraham » car je retarderais la joie de mes enfamis sept générations.

En effet, les Sages du Midrach ont condamné tnései@ent I'alliance
d’Abraham avec Abimelekh. Citons le Rachbam, déstde Rachi, qui
rapporte ce midrach et le comméfite

8 Genésexvii, 10.
81 Midrach Sekhel Tos/Genésexvii , 10.
82 Rachbam s/Genésail, 2.
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« Aprés qu’Abraham eut conclu l'alliance avec Ableké& pour lui, son
fils, son petit-fils et son arriere-petit-fils, iahce qu’il scella en lui
remettant sept brebis, Dieu se mit en colére cokibraham car la terre des
Philistins avait été donnée a Abraham ... et ajt@i trouvé dans le
Midrach : Dieu lui dit: “Tu lui as donné sept bigbaussi Je le jure, leurs
enfants feront sept guerres contre tes enfantsagtcront”, ou autre
explication : “lls tueront sept justes de ta desesme, Samson, Hofni,
Pin‘has, le roi Sall et ses trois fils”, ou autneplecation : “Leurs fils
détruiront sept tabernacles, celui du désert, dilg@lude Guivon, de Nov,
de Chilo, et les deux Temples de Jérusalem.” »

Le départ de Jacob n’était donc pas du tout undaradEretz Israél
Jacob avait compris que le peuplement juiErdtz Israélavait pris un
mauvais départ ; la tribu des Hébreux, au lieuaddistinguer des habitants
du pays, accepte de contracter avec eux des padabsrd Abraham puis
Isaac, contraint de les renouveler pour ne pagpatteinte a 'honneur de
son pere.

Jacob savait que lui seul représentait vraimeaglsraussi ne voulait-il
en aucune maniere prolonger I'engagement d’Abralaécthiré entre le
respect de la parole des peres et la fidélitErétz Isra€l il évita la
confrontation avec Abimélekh, qu’il ne rencontrgamais, en quittant le
pays.

A Padan Aram, Jacob crée une grande famille. lloazd fils qui
deviendront autant de tribus, I'amorce d’'une véfganation. Durant ces
vingt années d’absence, il aura pu, a la fois rentgs liens qui unissaient la
famille avec les peuples environnants tout en aamhssine fortune
considérable et en s’attachant de trés nombrewkesars.

A son retour, il ne sera plus un homme seul etnemaais, grace aux
bénédictions divines qui se seront réaliséesrd aeméme d’affronter tous
ceux qui se dresseront sur son chemin et tentefentpécher la nouvelle
installation juive en Israél.

Le but véritable du départ de Jacob d’'Israél &aitic de préparer un
nouveau départ en Israél.
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Faux départ

Jacob fuit la colére de son frére E&ai
« Jacob sortit de Beerchéva et alla vers ‘Haran. »
Rachi s’interroge :

Il aurait suffi décrire simplement: «il alla aHaran ». Pourquoi
mentionner son départ de Beerchéva ?

Et il répond :

C’est pour nous apprendre que le départ d’'un jdateimpression dans

I'endroit qu'il quitte. Aussi longtemps que le jste trouve dans une
ville, c’est lui qui en est la beauté, c’est luiig@n est I'éclat, c’est lui qui

en est la majesté. Lorsqu'il la quitte, finie saab®, fini son éclat, finie

sa majesté.

Pourtant Isaac séjournait encore a Beerchéva ramdtgadiqdemeurait
donc encore a Beerchéva. Pourquoi la ville semibleedle vidée ? Tout
simplement parce que la fuite de Jacob semble enatir point final au
retour des Hébreux sur la terre qui sera EretZlislsaac s’y est solidement
implanté, mais si son fils et successeur doit feipays, tous ses efforts
n'ont-ils pas éteé vains ?

En fait, durant les vingt-deux ans de son exilpbamonstruit sa famille ;
et c’est bien le noyau du peuple, au sein duqueréearent déja les tribus
d’Israél, qui revient au Pays; ce qui nous enseigue bien des
déconvenues et des échecs recelent en eux lescpgédiin renouveau.

Nous ne devons pas désespérer face aux obstdéslesnt la preuve que
nous sommes sur la bonne voie.

8 Genésexvii, 10.
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Premier pas vers la fraternité

Léa donne a son fils premier-né le nom de Réoukgteralement, ce
nom signifie « voyez : un fils ! ». Léa s’en explegen disant « Dieu a vu
ma souffrance et, maintenant, mon époux m’aimefieu lui aurait donné
un enfant en compensation d’étre mal-aimée.

Mais Rachi met en évidence une intention de Léa ptofonde dans ce
nom donné a son ffi$:

« Regardez, dit-elle, la différence entre mon diiscelui de mon beau-
pére (Esall, fils d’lsaac). Esail a méprisé ses dswbainé et les a cédés
a son frere Jacob. Le moment venu, lorsque Jacghitrde son pere les
bénédictions corollaires a ces devoirs d’ainé, Es3ivoit qu’avantages

matériels dont il a été dépossédé, il en veut & @mdacob et projette de
le tuer. Or, mon fils Réouven, sauvera quant aslm frere Joseph,
quand bien méme celui-ci lui aura pris ses prérogat d’'ainé. »

Ce commentaire de Rachi est capital. Malgré touéss difficultés
rencontrées par la fratrie des enfants de Jacsluties et les rivalités entre
freres, commence en fait I'histoire d’'un effort tao vers la paix et la
concorde, un effort de fraternité véritable. Lerpier des enfants de Jacob
inaugure ce changement dans I'histoire des hommes.

Apres Cain qui tue Abel, Abraham qui se séparealb,llsmaél qui veut
tuer Isaac, Esall qui poursuit Jacob, voici enfinfréne qui sauvera son
frere, en dépit de la rivalité qui les oppose paitites diviser.

Cette paracha nous fait entrevoir une révolutiomanche dans I'histoire
de 'humain : les fréres ne sont pas condamnéseae@nemis. L’amour du
frere pour le frere est possible. Dans la famikkeJdcob, en fin de compte,
c’est cet amour qui I'emportera.

8 Genésexix, 32.
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Un héros parmi les héros

Léa, la premiére femme de Jacob, enfante quatemenifun a la suite de
l'autre. La Thora rapporte les circonstances qui@nut Léa dans le choix
des noms qu’elle donne a ses enfants.

L’'ainé se prénomme Réouven (d@o, « voir ») car Léa s’exclame:
« Dieu a vu mon humiliation, de sorte qu’a présaenh mari m'aimer&. »
Puis vient Siméon (dehamo'a « entendre ») « car Dieu a entendu que
jétais hai€. » Son troisitme fils se prénomme Lévi (diva,

« accompagner ») « car désormais mon mari m'accgngra », espéere-t-
elle®”. A la naissance de Juda (Heda « remercier »), elle dit « pour le
coup, je remercie Diétl »

A travers les noms que Léa choisit pour ses enftiaissparait sa
souffrance. Pourquoi donc était-elle si malheuréudourquoi la Thora
raconte-t-elle « les problémes de couple » de matmearche Jacob ?

Certes, chacun de ces noms cache la mission pigntécde chaque tribu.
Par exemple, pour Lévi, Rachi expligue que l'expi@s « mon mari
m’'accompagnera » fait allusion au sacerdoce de desan de Lévi qui
« accompagne Dieu ». Mais on a également le deleodomprendre le sens
littéral du texte.

Tous les enfants de Jacob naissent sous le sigite rdalité entre les
deux femmes de Jacob : Rachel donne sa servaiita &imme femme a
Jacob et celle-ci lui donne un fils ; Rachel le mmenDan (qui signifie
« justice ») « car Dieu m’a fait justice et a ééomta voix® ». Surtout, a la
naissance de Naftali (qui signifie « lutte »), edlécrie « c’est une lutte de
Dieu que j'ai entreprise contre ma soeur et je tpioe? . »

La rivalité entre ces deux femmes prend son origiaes la tromperie
dont a été victime Jacob. En effet, il aimait Ra&tavait travaillé sept ans
pour pouvoir I'épouser, mais Laban, pere de Raehele Léa, la nuit de

8 Genésexix, 32.
% |bid., 33.

8 |bid., 34.
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noces, lui donna Léa comme épouse. Jacob n'adsitgite tromperie et se
prit & hair Léa, qui avait accepté volontiers desjde jeu de son pere.

Lorsque Jacob dit a Léa : « Trompeuse fille de peun, toute la nuit tu
m’as fait croire que tu étais Rachel et maintenaiti que tu es Léa ! », elle
lui répond : « Ton pére ne t'avait il pas demantiés-tu mon fils Esai ?”
N’as-tu pas répondu : “Je le suis” ? » Il lui tiigueur pour ses propds

C’est une grande épreuve pour Jacob. Il devra ageléx qui I'a berné,
accepter comme légitime celle qui a supplantérdane qu’il avait choisie,
c’est-a-dire la femme avec laquelle son @me redesaid qu’il était destiné
a s’unir.

Jacob travailla sept ans pour Rachel. Lorsque ocati de ce long labeur,
il demanda sa main, il s’exprima de maniére cugeliglit a Laban :

« Donne-moi ma femme, car mon temps est accomyi,jg vienne a
elle®® 1 »

Rachi s'interroge sur une fagon aussi « directe>s'dxprime?’ ! Et il
répond :

Jacob avait quatre-vingt-quatre ans et se demargizgind il mettrait au
monde les douze tribus. C’est donc pour exprimerdesir d’avoir des
enfants qu’il a parlé ainsi.

La mission de Jacob n’est pas personnelle. Il ctéier le peuple, ce qui
suppose gu'’il devienne le pére d’'une grande fam®leil désire construire
cette famille avec Rachel seule. Par elle, il espensformer cette famille
en un peuple saint. Rachel, en effet, a toutegjladités, tant morales que
matérielles. Quel bon et beau peuple pouvait ndéreette union !

Mais rien n’est jamais simple pour les grands hosinh@ famille de
Jacob devait posséder en germe des valeurs ti&sedies qui, réunies
toutes ensemble, forment une nation. Cette dierstpouvait provenir de
Rachel seule: «La volonté de Dieu était que leszd tribus soient
construites par Léa, Rachel, Bilha et Zilpa. » ldtroe maintient son libre-
arbitre et Dieu ne modifie pas sa volonté, ma@dlanise les événements de
telle sorte que I'homme soit obligé d’agir contearent a sa volonté afin
que se réalisent Son plan et Sa volonté. Et lordgee constata que
I'amour de Jacob pour Rachel grandissait sans etsp&il repoussait Léa,

%1 Midrach Sekhel Tog29, 25.
92 Genésexix, 21.
% Rachi s/Genésexix , 21.
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il craignit que Jacob ne voullt donner naissansesadouze enfants qu’avec
Rachel.

« Alors, Dieu ne modifia point les sentiments deobapour Léa, mais
rendit Rachel stérile; Jacob, voyant que Rachehfantait pas, dut
s'attacher a Léa ; puis, lorsque celle-ci cessafdiger, aux servantes ; et
lorsqu'il eut enfanté dix fils, vint le tour de Re qui enfanta enfif. »

La diversité, avant d'étre source de complémegtamst source de
conflits. Ce n’est qu’apres d’apres luttes qu’lsi@éeindra son but : unifier
ces forces centrifuges.

Jacob, le pere du peuple d’Israél, a expérimerddodd dans sa vie de
couple, puis dans celle de sa famille, le défi dmification. Il a di
apprendre a aimer celle qu’il haissait, de mémelesidils de Léa allaient
devoir finalement s’entendre avec Joseph, fils dehel.

Jacob réussit cette aventure extraordinaire. Eet,défs noms que Léa
donne a ses enfants sont d’abord I'expression désespoir, Réouven et
Simon, puis d’'un espoir, Levi, pour se transformetouanges, Juda.

Les deux femmes aussi font des pas I'une versréauRéouven apporte
un présent a sa mere: des fleurs. Rachel, toujstiériie, convoite ces
fleurs, symbole de I'amour de I'enfant dont ellggéLéa va les lui donner
en échange d’'une nuit avec Jacob. De cette unitirariasachar. Ce nom
signifie « récompense ». En effet, a sa naissdm@eexprima I'idée qu’elle
était ainsi réecompensée d’avoir renoncé aux fldarson fils.

Quelgue chose d’essentiel avait changé dans laomédis Jacob.

Finalement, c’'est Léa qui sera enterrée avec Jdeol le caveau de
Makhpéla, témoignage de la réussite de Jacob Pptaccen profondeur la
légitimité de Léa.

Modifier des sentiments violents suppose un courexgeaordinaire.
Selon lesAvot déRabbi Nathart’est la le sommet de I'héroisme. « Qui est
un héros ? Celui qui domine ses instincts. Quuadtéros parmi les héros ?
Celui qui transforme son ennemi en &b Jacob a été plus fort encore, car
il a transformé la haine qui I'habitait en amoutailleurs, Jacob lui-méme
avait été victime de la haine. Ne s’était-il paduerchez Laban pour
échapper a son frere qui voulait 'assassiner& riéme réussi a modifier
les sentiments d’Esaii & son égard. Lorsqu'il estréeen Israél, Esal est
venu a sa rencontre dans le but de I'assassinest lteparti apres I'avoir
embrassé et en lui laissant le champ libre enlisfg#és quoi, il s’est lui-
méme exilé a Séir.

% Commentaire rapporté danstoumach Rav Peninirsans citation d’auteur.
% Avot deRabbi Nathar23, 1.
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C’est une grande lecon que nous donne ici la THeoar étre accepté,
respecté, voire aimeé par ses ennemis, il y a ualgike : il faut qu'au sein
de la grande famille d’Israél regnent I'amour etdacorde.
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Le voyage de Jacob a I'épreuve de la judéité

Jacob rentre en Israél aprés un séjour de vingtlaws Laban.
Il envoie a Esall un message de réconciliation quingence par les
mots :

J'ai habité avec Laban et j'ai tardé jusqu’a présen

Pourquoi Jacob doit-il préciser ; jai habité cHezban ? Il aurait pu se
contenter d’'une formule plus générale, telle gume«voici de retour »...
Rachi commente le mot « j'ai habité gurty) dont la valeur numérique est
613 (aryag), ce qui conduit immeédiatement a I'associationcaleenombre
des commandements de la Thora. Jacob, nous dit,Raoblame haut et
fort :

J'ai habité chez Laban et pourtant jai gardé tolss 613 les
commandements.

Rester fidele aux valeurs de la Thora lorsque Mdnen exil est une
double épreuve :

Malgré un contexte qui va de l'indifférence a I'tibi®, il faut parvenir a
respecter chabbat et fétes, trouver le temps deariestéfiline, consacrer
du temps a I'étude de la Thora — et ce ne sont quedques uns des
probléemes qui se posent parmi bien d’autresclirouth éducation des
enfants...)! Cest peu de dire que la situation il’esonstitue un
environnement peu propice a la vie spirituelle.

Mais plus encore, préserver scrupuleusement lesursald’honnéteté et
de droiture lorsque I'on vit dans l'univers socime@éomique des « Laban »,
monde ou il semble qu'il faille étre un fieffé rdakd pour subsister, voila
une épreuve encore plus difficile. Aujourd’hui d@u$ace a la concurrence
du monde des affaires, monde dominé par la publatiies promotions qui
font vendre et sans lesquelles la qualité des jodst presque valeur
négligeable, les vertus de rectitude exigées pdht@a sont mises a rude
épreuve.

Mais aussi les relations employeur/employé, lestimis avec les
administrations, sécurité sociale et allocationsiliales, les imp6ts, bref
toutes les situations mettant en cause I'argenteowavail, nous placent
devant des épreuves difficiles.
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Avec Jacob, nous devons pouvoir nous regarder @ansroir et étre
capable de dire a haute voix :

J’habite chez Laban et pourtant je garde tous msmandements !
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Le retour

Apres vingt ans d’absence, Jacob retourne chezém Avant méme
d’arriver, il est rempli d’angoisse : comment Esaiit-il réagir ? Jacob Iui
envoie des messagers qui renforcent ses appréhsnson frere, plein
d’intentions belliqueuses, vient a sa rencontrepampagné de quatre cents
hommes. « Jacob eut trés peur et fut angoissénfirroe le verset.

Pourquoi cette peur ? Lorsque Jacob quitte son péee promet de le
protéger et de le ramener sous le toit paternehsDaes conditions, la
crainte de Jacob ne traduirait-elle pas un mangusodfiance dans le Tout-
Puissant ? Nos Sages ont répondu que Jacob ctagreila faute qu’il
avait commise lui fasse perdre cette protectioineiV.

De quelle faute s’agit-il ?

Lorsgu’lsaac ordonne a son fils d’aller a ‘Hardrlpi précise le but de
son voyage : « Va dans la maison du frére de t@ m&la-bas tu trouveras
une épouse digne de notre famille, car je ne veasxque toi aussi tu te
maries avec une cananéenne. »

Jacob obéit a son pére : dées qu'il arrive chez habaffre sept ans de
travail pour épouser Rachel. A cause de la ruskathan, ces sept ans se
transforment en quatorze ans.

Au terme de ces quatorze ans, fidéle a 'ordreatepgre, Jacob prend
congé de Labaf:

« C'était apres que Rachel eut enfanté Joseph, hlatib a Laban :
“Laisse-moi partir, je veux retourner dans mon pays

Celui-ci en est afflig¥ :

« Depuis que tu es arrivé, Dieu a béni ma maisonpaluvre berger que
j étais, je suis devenu un homme riche, je t'er préste avec moi. »

Jacob se laisse séduire et accepte de travaillar lpgban en échange
d’un salaire que Laban modifiera plus de dix fois.
C’est alors au tour de Jacob de s’enrichir prodisgenent®:

% Genésexxil, 8.

% Rachi s/Genésexxil, 11.
% Genésexx, 25.

% Voir Genésexx, 27.



Vayichla‘h 63

« Et Jacob devint tres, trés riche. Il eut de gmnmoupeaux, des
servantes et des serviteurs, des chameaux et dss»3n

Laban le jalouse et Jacob comprend que 'age dbtezminé. Il ne se
décide pas pour autant a partir, attendant que IDiean intime 'ordre.

Une fois parti, il se rend compte de sa fauteest, certes, permis de
quitter Israél en vue de se marier, mais il estrdit de le quitter pour
s’enrichir. De plus, lorsque Dieu lui a ordonnéstin aller, Il lui a dit®* :

« Rentre dans la maison de ton pére et Je serai @ie»

Et Rachi de commenter :

Ici Je ne serai pas avec toi, c’est la-bas en Isgui&e Je serai avec toi.
C’est ce qu'il dit & ses messadéfs

« J'ai habité avec Laban et jai tardé jusqu’a aujd’hui. J'ai eu des
bceufs, des anes, des serviteurs et des servantes. »

Je me suis attardé pour m’enrichir, alors aujourg’la peur me tenaille.

10 Genésexx, 43.
101 Genésexxi, 3.
192 Genésexxir , 6.
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La double peur

Jacob rentre dans son pays et rencontre en chesaiin @i vient a sa
rencontre avec une troupe de quatre cent hommeslhbaa décrit les
sentiments de JactiB:

« Jacob eut tres peur et il fut dans I'angoisse. »
Que signifie cette apparente répétition ? Rachiigue :
Il eut peur d’étre tué et fut dans I'angoisse a@dée de tuer autrui.

Ce commentaire de Rachi exprime une particulagtd’identité juive :
I'humanité qui caractérise profondément ce peuple méme qu'il ne veut
pas étre tué, il ne veut pas non plus tuer, fl#eseennemis.

Cela dit, Rachi met aussi en évidence que maldgté emgoisse, il ne
faut pas hésiter a tuer celui qui veut nous assaisstela nous fait mal, cela
nous angoisse, mais il faut le faire quand méme.

S’il en est ainsi, a quoi sert donc cette angorsdée souci d'autrui
gu’elle manifeste empéche le guerrier juif de persion image divine. Ce
gu’il a le devoir de faire parce que les circons&ml’y obligent n’altére pas
son étre profond, et il reste fondamentalementitetide, aimant tous les
hommes.

103 Genésexxil , 8.
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Le chant de I'ange

L’ange s’est battu avec Jacob jusqu'a I'aube stfgpli¢®* :
« Laisse-moi partir car 'aube apparait. »

Nos Sages indiquent que c’est 'ange protecteusaliEqui se bat avec
Jacob et qui lui explique :

Mon heure est arrivée, depuis que jexiste, jati@s ce moment de
pouvoir enfin louer Hachem (Rachi).

Il y a deux opinions sur I'aspect de cet dffge certains disent qu'il
ressemblait a un idolatre, d’autres qu’il est apmadacob comme un sage.
Je vais rapporter ici un enseignement de mon gpanel- le rav Eliyahou
Botschko>"x1 sur ce texte étonndfit

L’ange d’Esail représente le penchant de I'homme [gmal. Celui-ci
peut utiliser diverses tactiques. Il peut attadinrermme de front, ce dernier
sait alors qu'il agit mal, pourtant sa passion st forte, il ne peut se
dominer. Mais parfois il ruse, il se déguise, ilpgésente alors comme plein
de piété et, par des arguments fallacieux, entrdergére lui, sans qu'il
s’en rende compte, celui qui refuse de le suiviestGlors qu'il est le plus
dangereux, car c’est un ennemi invisible et 'homneepeut changer de
voie puisqu’il a bonne conscience.

C'est ainsi que l'on peut comprendre cet extrait lde Guémara
Bérakhot®’:

« Si ’lhomme voit que son penchant va le domingil kise le Chema ;
s'il I'a vaincu, c’est bien ; sinon, qu’il étudi@lThora ; s'il I'a vaincu,
c’est bien ; sinon, qu’il se souvienne du jour aeriort. »

En d’'autres termes, que celui qui est attaqué eo@ehchant déguisé en
juste lise le Chema et étudie la Thora, sa lunsartega I'amener a distinguer
le vrai du faux ; mais que celui qui sait qu'il agial et ne peut résister

1% Genésexxi, 27.

1% Houlin 91a.

1% Or Hayahadousur la paracha de Vayichla‘h.
197 Bérakhot 6a.
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devant les tentations se souvienne qu’un jourrd semptable devant Dieu
de ses actions. Seule la crainte du jugement dgraigra le dissuader.

Si Dieu a créé 'homme avec ses passions et daigdaes, ce n'est pas
pour le faire trébucher. En effet, Jérémie nousseigné : « De Dieu ne sort
point le mal®® » C’est au contraire pour I'élever que Dieu adttomme
ainsi, car celui qui surmonte I'épreuve s’éleve. genchant pour le mal
existe pour étre vaincu par I’'homme.

De tous les patriarches, la vie de Jacob auraagpéuk difficile et c’est
pour cela qu’il s’écrie au début de notre paracha :

« J'ai habité avec Laban et malgré tout j'ai étuthérhora (Rachi). »

L’ange d’Esail s’est présenté a lui parfois comuaddire, essayant de le
faire trébucher, parfois comme un sage tentanedsmper, mais Jacob a
toujours su le vaincre. Pour la premiére fois de Ilsistoire, I'ange d’Esail —
qui cherche a entrainer 'hnomme vers le mal et ;akusement y parvient
toujours — a trouvé plus fort que lui, alors il difacob :

« Laisse-moi partir : jai accompli ma mission, mbeure est arrivée,
c’est enfin mon tour de chanter des louanges a Dieu

108| amentationsi, 38.
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L’appel d’'une mere

La nourrice de Rivga est un personnage célébrex Rensets de la Thora
lui sont consacrés. Lorsque Rivga quitte ses parpatir se marier avec
Isaac, le texte précise qu'elle est accompagnéesaderourrict”. Ce
personnage apparait une deuxieme fois dans lah@aMayichla‘’h. Son
nom est alors révélé : Deborah. C’était au momensa mort et elle se
trouvait chez Jacob qui revenait de chez Labamblsoccupa de 'enterrer
et dut beaucoup la pleurer car il nomma larbredassous duquel il
I'ensevelit « I'arbre des pleurs. »

Les Sages d’Israél s’étonnérent que Jacob e(t danthagrin a la
disparition de cette femme. lls expliquent gu’ieptait également sa mere
qui serait morte a la méme époque. Pourquoi doneXte rapporte-t-il
explicitement la mort de Deborah et par allusianesment celle de Rivga ?

Le Ramban explique que ce silence est I'expresseohianonymat total
qui entoura la disparition de Rivga. Son mari émmésque complétement
aveugle et ne pouvait prendre soin d’elle. Jacoh, f§s bien-aime, était
parti depuis des décennies déja. Son autre filsi),E&tait le seul qui aurait
pu encore se consacrer a son enterrement, maiaiil&é rejeté par Rivga
qui ne pouvait tolérer sa conduite infame. Des aieifRivga empéchérent
alors ce sacrilege en I'ensevelissant subrepticendemuit, dans le caveau
de Makhpéla. Cette matriarche remarquable termimevie dans les
conditions les plus dramatiques.

Mais avant de mourir, elle délivre un ultime messagon fils Jacob. En
effet, Rachi explique, au nom de rabbi Moise I'E&tég que Deborah avait
été envoyée par Rivga pour chercher Jacob quiihfga encore rentré de
son long séjour chez Laban. Elle n’envoie pas ndrted qui pour le
chercher. Sa vieille nourrice n’est pas une personsignifiante. Yonathan
Ben Ouziel, dans sa traduction araméenne, interpecterme de nourrice,
ménégeten hébreu, par le mgtedagoguit qui montre bien que Deborah
avait été I'éducatrice de Rivga. Elle qui navair’'upn modeste statut
d’employée chez Bétouel, le pére de Rivga, avafagmne grandeur d’ame
insoupconnée qui lui avait permis de transmettr®iv¥ga des valeurs

1 Genésaxiv, 59.
10 Genésexxv, 8.
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complétement absentes dans cette famille de berdel&res et voleurs.
C’est peut-étre pour cela qu'elle s’appelle Debpraparole », détentrice
des valeurs. A la fin de sa vie, elle sera le ppamle de Rivga, son
ancienne éléve, devenue sa maitresse.

Rivga lui confie une mission & un moment critiqGéest sans doute son
instinct de mére qui devine la souffrance de skenJicob. Longtemps resté
identique a lui-méme, il est animé d’'une foi etrduconfiance en Dieu
inébranlables. Jeune, il se consacrait aux chqseaguslles. Lorsqu’il fuit
Esadl, il s'en va étudier quatorze ans dary@thivade Chem. Puis, une fois
entré dans la vie active, il travaille quatorze posr se marier et encore Six
ans pour acquérir quelques biens. Entre-tempstidevenu le pere d’'une
grande famille, sans jamais se départir de sewunsiié C’est donc un
homme comblé qui prend le chemin du retour.

Mais ce retour ne se fait pas sans embdches. #ibbon seulement
affronter des épreuves qui viennent de I'extérieaban et Esaii qui veulent
le détruire, mais il est aussi confronté a la digtmn de sa famille. Voici
que sa fille Dina « sort » avec un homme du pays,dgeux de ses fils, sans
en référer a leur pére, assassinent tous les habitke la ville qui avait
protégé le séducteur de Dina. Puis finalement Jdodbenterrer des idoles
possédées par les membres de sa famille. Le retolsraél, au lieu d'étre
un moment d’élévation, tourne a la catastrophe.

Rivga, sa mere, douée d’une vision prophétique,ptend que c’est
I'absence des parents qui a lentement amené agtadhtion. Certes, Jacob
lui-méme peut résister a cette épreuve, mais sttenont souffert de
l'aliénation causée par ce long exil qui les élaignde leur mission,
déracinés qu’ils étaient de leur famille et de leays.

Certains commentateurs vont jusqu’a dire que ladéiacob lui-méme
s'était quelque peu altérée. C'est ainsi que rabbdihé Alcheikli*? pense
gue Dieu n’acceptait pas que Jacob éprouve tangdiases malgré toutes
les promesses qu'il avait recues de Dieu.

Deborah, cette vieille nourrice, représente lefneacles plus anciennes
du judaisme avec lesquelles il est nécessaire décsacilier si I'on veut
réussir le retour dans la mére patrie. Rivga, gtirestée solide comme un
roc, qui protége et qui défend ses enfants, enyamideborah, appelle son
fils au retour avant qu’il ne soit trop tard. Jaeopercu I'appel de sa mére et
c’est en chemin qu’il rencontre Deborah. Alors sewnt, cette derniere
s’estime en droit de mourir.

111 Rachi s/Vayichla‘hkxxii , 5.
12 Thorat Mochésur Genésgxxil , 4.
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Il 'enterre sous un arbre, parmi ses racines, ténamt qu'’il a compris
I'ultime message de sa mére.



VAYECHEV

La perle

Chacun le sait, Rachi est concis. Pourtant, samiprecommentaire de la
paracha Vayéchev semble constituer un contre-exemfll s’agit
d’expliquer pourquoi I'histoire d’Esail est résumdans le seul chapitre
xxxvi alors que celle de Jacob s’étend sur glschiotentieres. Dans ce
commentaire, on peut distinguer trois parties gemisient exprimer la
méme idée :

1 - « Aprés la présentation résumée de I'histoitsali — car il importe
peu de détailler toutes les péripéties de son liastan, de I'ordre des
guerres gu'’il a menées, des peuples gqu’il a chasdédexte s’attarde sur
I'installation de Jacob, sur sa descendance, sucdases et le déroulement
de son histoire, car celle-ci est importante aumxyde Dieu. » Pour le
lecteur qui n’aurait pas compris cette explicati®achi l'illustre par des
exemples et c’est la deuxieme partie de son conaiment

2 - « Et ainsi & propos des dix générations qui d@nAdam a Noé, la
Thora se contente de dire « un tel a enfanté um ég| lorsqu’elle arrive a
Noé€, elle raconte son histoire. Ainsi en est-il desgénérations qui vont de
Noé a Abraham, exposées succinctement, alors queAtwaham, tous les
détails sont fournis. » Si d’aventure, un lecteawrait toujours pas compris,
voila une parabole :

3 - « A quoi peut-on comparer cela ? A une perlesgait tombée dans
le sable. L’'homme cherche alors dans le sable, [guipasse au tamis
jusqu’a ce qu'il trouve la perle ; lorsqu'il la tree enfin, il jette les cailloux
et prend la perle. »

Mais ici comme ailleurs, Rachi a pesé ses motsn€eont pas des
répétitions. En un raccourci saisissant, il nouggaé trois enseignements
pour comprendre I'histoire.

Les guerres et les révolutions, les puissancesoéugues et militaires
semblent dominer le monde. A coté d’Esatl le Magudi Jacob le Petit fait
pietre figure. Dans les livres d’histoire, on nedansacre méme pas un petit
paragraphe. La vision de la Thora, en revancheli#étente, nous enseigne
Rachi : « Les guerres qu’il (Esali) a menées, leplps qu'il a chassés » ne
sont que des péripéties. Ce qui compte, c’esnstéilation » de Jacob, les
maisons d’études qu’il a fondées, les valeurs mergl’il pronait. Ce qui
est essentiel, c’est de savoir que ses enfantsntsgrorteurs de cet
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enseignement. C’est cela qui compte aux yeux da,Deesort de l'univers
en dépend.

Mais curieusement, les exemples que Rachi a choidlisstrent pas ce
qui se passe dans notre paracha. En effet, Nodesuienérations qui vont
de Adam jusqu’a lui-méme. De méme, Abraham estixt@me des dix
générations qui commencent avec Noé, alors qu'&sadi et Jacob, c'est
différent : en un chapitre, la Thora raconte I'bist d’Esail jusqu’a
I'époque contemporaine de David : « Voici les mis régnérent sur Edom
avant que ne régne un roi en Isté&b> C’est donc une histoire postérieure a
celle de Jacob.

Par cette comparaison, Rachi enseigne que laténd# I'histoire de
Jacob, c’est David. S’il a fallu dix générationsupaju’apparaisse un
homme de bien, Noé, il faudra attendre dix géngmatpour qu’apparaisse
un nommeé Abraham qui sera capable d’étre le pamaedfamille, d'une
histoire ou priment la justice et la morale. Ma&ifaudra attendre de longues
générations encore pour que cette histoire abeutissie nation qui érige la
Thora en constitution et Dieu en guide suprémeohlapere des douze
tribus, enclenche donc un processus qui ne s’achewempletement
gu'avec David. C’est le roi David qui saura allprissance et justice, c’est
lui qui supplantera Esail pour formerMalkhout Hachemcet Etat régi par
les lois de Dieu. Lorsque le verset dit : « Voibidtoire de Jacob », Rachi
nous enseigne qu'il faut comprendre : « Voici Ithiee de I'Etat juif qui
débute avec Jacob et s’affirmera avec David », dapparaissant apres le
dernier roi d’Esaldi.

Malheureusement, le peuple juif lui-méme ignorentseuvent le trésor
dont il est possesseur. Il investit le meilleursds forces, de son énergie et
de son intelligence dans toutes sortes de fauxiamsses. Christianisme,
marxisme et tous les autres « ismes » ont tousucareur téte des enfants
du peuple juif. Aujourd’hui encore, le peuple jtefuse de faire fonctionner
son Etat avec les lois de la Thora.

Et finalement, lorsque notre peuple aura tout essay’il aura
expérimenté tous ces « nouveaux » systemes poauwvgcgue ce ne sont
gue des mirages, qu'il aura essuyé échecs apressdhréalisera que les
idéologies qu’il avait embrassées n’étaient quevidgaires cailloux. Alors
seulement, il les jettera et s’emparera de la peédtable. C'est donc
d’expériences et de rejets que sortira la recosaace de la Thora.

113 Genésexxxvi, 31.
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C’est d’avoir enfoui notre perle dans le sableajuendu notre histoire si
douloureuse. Lorsque nous la reconnaitrons a nauvka Machia‘h,
descendant de David, pourra se révéler.
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La boussole

Cette paracha raconte la dramatique histoire dephost de ses fréres qui
ont commis un des actes les plus graves qui puigsen: vendre un frére
comme esclave.

Pourtant Rachi trouve une lumiére dans la conddée freres. Rachi
commente ainsi le versét: «ils le prirent en haine et devinrent incapable
de lui parler en paix » :

« De ce qui fait leur honte nous apprenons leuriteédeur bouche était
en harmonie avec leur coeur. »

lIs étaient persuadés que Joseph incarnait le nopl’ié fallait I'éliminer
pour 'empécher de nuire. lls auraient pu cacharslsentiments. Ils ne I'ont
pas fait : ils n’étaient pas hypocrites.

Voici quelques lignes écrites par mon pere le raasivd Botschkd"xr
qui nous permettront de mieux comprendre I'imparéade I'harmonisation
des actes avec les pensées et les sentitents

« Quelle est la perfection véritable ? Que les @sae contredisent pas
la pensée, que les actions soient en accord agé&e |profond. L’homme
dont I'étre, I'esprit, les intentions et les actsknifient de maniere
indissociable : voila la véritable perfection. L'mne parvenu a un
niveau tel que sa conduite n'est pas le résultand’ discipline aveugle
ou dune contrainte, I'homme dont les paroles exeamt

authentiguement les sentiments et les intentianilg, Khomme parfait. »

C’est cette perfection méme que Rachi décrit. Cesggnifie que les
freres de Joseph avaient atteint un niveau trée éle perfection.

Et pourtant, leur conduite est condamnable et Eamction fut trés
sévere. La Thora n'ayant pas encore été donnémtilsigé par eux-mémes,
décidant des critéres du bien et du mal. Ce quiyg@ue la qualité morale
et la noblesse des sentiments ne suffisent passudreasla justesse du
jugement : sans la Thora, 'lhomme est privé de lbmussole » qui permet
de s’orienter avec certitude, c’est-a-dire de fesechoix moraux justes.

114 Bgréchitxxxvii , 4.
15 Hegyoné Moshé ‘al haChasml 2, page 437.



74 A la table de chabbat

La Thora nous dévoile la volonté divine. Des Idisffort consiste a
mettre notre volonté, nos pensées et nos acteararohie avec Sa volonté.
Mais pas seulement par obéissance ; il faut engome la conscience
acquiesce a la vérité divine de sorte que la coedpuisse étre
authentiquement morale.
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Sursaut de la conscience

La dissension, hélas! regne entre les fils dehlaca haine s’installe
entre Joseph et ses freres. Ses derniers fong pedttroupeaux de leur pére
a Sichem puis a Dothan. Jacob envoie Joseph adeoontre pour prendre
de leurs nouvelles : « vois la paix de tes freresQuand Joseph arrive ses
fréres I'ont jugé et condamné & mort. Réouven erprisé™® :

Réouven leur dit donc : « Ne versez point le salgféz-le dans ce puits qui
est dans le désert, mais ne portez point la maitusw C’était pour le
sauver de leurs mains et le ramener a son pere.

Réouven — le texte en témoigne — a donc fait gattgosition pour
sauver son frere ; Rachi explicite :

L’Esprit de sainteté porte ici ttmoignage que Réoum’a dit cela que
pour le sauver, avec l'intention de venir, luirétirer du puits.

Mon grand-péere, le rav Eliyahou BotschKg'st s'interroge sur
I'expression « I'Esprit de sainteté porte témoignag car c’'est en fait la
Thora elle-méme qui nous donne cette informatiamsshdit-il, Rachi nous
enseigne en fait que c’est I'Esprit de saintetésguirouvait en Réouven qui
lui a donné la force de s’interposer pour protelgseph et le sauver.

Parfois, les circonstances font que 'lhomme est gans un tourbillon.
Sa haine et sa colére le dominent et il ne sait englus ce qu’il fait. Seul
un sursaut de la conscience morale, trace de itE#psainteté qui se trouve
en 'homme peut le sauver du mal qu’il allait contimee Il lui suffit
d’accepter de I'entendre !

e Barachitxxxvin , 22.
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Le sort d’'un frere, le sort d'un peuple

lIs se dirent I'un a l'autre : « Voici, ce réveurige. Maintenant, allons-
y, tuons-le, jetons-le dans un des puits et notmsiqu’'une béte sauvage
I'a dévoré. Et nous verrons ce qu’il adviendra ds gves ! » Réouven
entendit. Il sauva Joseph de leurs griffes. Il ditir « Ne le frappons pas a
mort. » Réouven leur dit : « Ne versez point degsdetez-le dans ce puits
qui est dans le désert, mais que votre main nedeht pas », afin de le
sauver de leurs mains et de le ramener a sofh'pére

La conduite de Réouven semble remarquable. Il aasumoment
critique, faire front seul contre tous ses freresirpsauver le plus jeune
d’entre eux. Ce sont des qualités de chef qui s@em ainé. Pourtant, c’est
a son frere plus jeune, Juda, que reviendra letenéiavoir sauvé Joseph,
Juda qui avait pourtant pris l'initiative de le dee. Et, dans la paracha de
Vaye'hi, lorsque Jacob bénit ses enfants avantag hn’a que des paroles
dures pour Réouven et c’est Juda qu'il félicitevdia sauvé Joseph. Certes,
Juda était prét a devenir esclave a la place d¢a®ém lorsque Joseph,
devenu entre-temps vice-roi d’Egypte, se dévosasifréres. Mais Juda est
comparable a celui qui jette son ami par-dessud lebrqu’'on remercie
d’avoir plongé pour le sauver.

Un étonnant commentaire de Rachi sur le versetux @ sauver »
donnera peut-étre la réponse : c’estoleéa’h haqodechl’esprit de sainteté,
c’est-a-dire une révélation divine, qui témoigneupoous des véritables
intentions de Réouven. Il avait décidé de revemitisJoseph du puits car il
s’était dit: « Je suis I'ainé et c’est sur moi qeéombera la faute ». Ce
commentaire est surprenant a plusieurs égards :

1 - Pourquoi Rachi a-t-il besoin de préciser que neots « pour le
sauver » ont été prononcés pardea‘'h hagodectalors que toute la Thora a
éte dite par Dieu ?

2 - Pourquoi Rachi, aprés avoir mis en valeur ibectde Réouven, en
limite-t-il la portée en affirmant qu’il aurait agar crainte du désaveu plut6t
gue par amour ?

117 Genasaxxvil , 19-21.
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Une précision des Sages du Talmud confirme ce ca@hiRaisse ici
sous-entendré®: I'innocence de Réouven n'est pas évidente. Hat,ef
disent-ils, le puits était infesté de serpents etsdorpions. On pourrait
penser qu’il était tout simplement un lache. Plud¢ de frapper lui-méme
son frere, il s’est proposé de laisser faire ledileaux serpents et scorpions.
Dailleurs, il abandonne Joseph dans le puits tdatgpournée et s’en va
servir son péere comme si de rien n’était. C'estsen absence que Juda
propose de le vendre plutdt que de le laisser mouri

Il est donc nécessaire que la « révélation diviméwoile les véritables
intentions de Réouven. Toutefois, Rachi limite lartpe de sa bonne
volonté : il a agi pour ne pas endosser la resyilitéaface a son pere.
Comme il n’était pas guidé par des sentiments tié, pi n’a pas hésité a
laisser Joseph seul des heures durant se débeagiceles serpents et les
scorpions qui infestaient le puits. Celui qui ayaits conscience qu’il ne
fallait pas tuer Joseph devait également lui émardas heures de tourments
terribles. Il ne méritait donc point la bénédictimaternelle.

Mais on peut proposer une autre lecture du texten grand-pére, rav
Eliyahou Botschk@"xr, commente ainsi ces versets : « Réouven entendit »
il entendit la voix dumoussay la voix de la morale, qui lui interdisait de tuer
son frere. « Il le sauva de leurs mains » : il g@sHabord de les convaincre
de renoncer a leurs projets. Lorsqu’il vit qu’on léeoutait pas, «il leur
dit : “Ne versez pas de sang ! Jetez-le dans I paiur que ce ne soit pas
votre main qui le tue” », mais sa véritable intentétait de « le sauver de
leur main». C’est leroua’h hagodech c’est-a-dire la dimension
prophétique de Réouven, sa conscience et son agesjrqui lui ont donné
la force de renoncer & tuer Joseph

Réouven n'a pas donc pas abandonné Joseph. Sdi$sé tout le jour
dans le puits, c’était une ruse pour que ses freéeelempéchent pas de le
sauver. C'était peut-étre aussi pour éduquer Jasépbeph, le fils préféré
de Jacob, n’en avait pas toutes les qualités osgureil le perdait. Réouven
a voulu lui donner une « bonne lecon » pour le rena la raison, a un peu
d’humilité, lui faire prendre conscience qu’il réétqu’un enfant qu’on doit
« ramener a son pére » et qu'il n'était pas un diewant lequel on doit se
prosterner.

La stratégie de Réouven a malheureusement échauétaiit pas le chef
que I'on suit et a qui I'on obéit. Finalement, @&cisions importantes ont
été prises en son absence. En ce sens, c’est aquadavient le role de

118 Chabbat 22a.
119 Or Hayahadoutparacha Vayéchev.
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guide et de roi, c’est lui qui mérite la bénédictipaternelle. Cet échec de
Réouven aura de funestes conséquences. Joseplesdra entrainant toute
la famille & s’exiler en Egypte.

Celui qui se désintéresse du sort de son frere gani le suivre dans le
malheur. Si Joseph est vendu en Egypte, toutenidldale rejoindra. C’est
une constante de notre histoire. Ceux qui croierggas étre concernés par la
souffrance d’'un membre de la communauté, ceux rgigrt que ce ne sont
que les « Polaks », les Achkénazes ou les Séfacuile®nt en danger sont
atteints a leur tour.

Aujourd’hui aussi, penser naivement que les Juds territoires ou
d’Israél sont les seuls visés par les terroristeaitsune terrible erreur. Il est
urgent de se ressaisir.



MIQETZ

Le soleil et la lune se prosternent devant Joseph
ou hature et miracle

Joseph réve d’abord que onze gerbes se prostateeant la sienne. Si
ce songe est une prophétie selon laquelle les sfrele Joseph se
prosterneront devant lui, il se comprend aussi dans dimension
historique : les freres de Joseph auront besoimdabtés de Joseph pour
survivre, et, plus tard, le Messie fils de Davithpparaitra qu’une fois que
le Messie fils de Joseph, aura fait son ceuvre.

Le deuxiéme réve de Joseph est plus difficile apremdre. En effet, il
réve que le soleil et la lune, c’est-a-dire sorepetrla femme de son pere,
Léa, se prosternent devant lui, ainsi que ses drezes. Ce songe est
annonciateur d’'une réalité future. En effet, soref@ Léa se sont prosternés
devant Joseph. Mais il nous reste a comprendregpoyren fait, Jacob et
Léa devaient se prosterner devant lui.

Josué — arriére-petit-fils d’Ephraim, fils de Jdsepinterpelle le soleil et
la lune en leur demandant d'arréter leur trajeetéir Le mot utilisé par la
Thora pour dire « arréter la trajectoire » signifigalement « se taire ».
Josué aurait donc donné l'ordre au soleil et autee Ide se taire. Selon le
Midrach*** Josué a donné l'ordre au soleil et & la lune dsarede chanter
des louanges au Créateur, car c’était lui maintegqainvoulait s’en charger.

Ce midrach ne me semble pas contredire le se@salitiu miracle réalisé
par Josué en arrétant le soleil et la lune dansttajectoire. En effet, le
soleil et la lune louent Dieu en respectant I'orde la Création. Nous
saisissons la grandeur de Dieu en prenant conscida maniere dont le
monde gu’ll a créé obéit a des régles qui lui vatdéctées des l'origine. Cet
univers n'est pas un univers désordonné, sauvagebeirait aux lois du
hasard, mais au contraire un monde merveilleusenoeganisé, qui
témoigne de la grandeur de son Créateur. C’esliadies en I'observant,
raconte le Rambalff, qu’Abraham a découvert par lui-méme I'existenee d
Dieu.

Josué donne donc l'ordre au soleil et a la lunesel¢aire, c’est-a-dire
gu’il demande a Dieu d’intervenir dans la guerrél gst en train de mener

120 Josué, 12.
12 Midrach Tan‘houmasur la paracha de A‘haré Mot, 9
1221 ois de l'idolatrie, 1, 3.
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en changeant les lois de la nature telles qu’lladeséés. La trajectoire du
soleil et de la lune sont véritablement des synthdiel'immuabilité et de la
perfection de la Création divine. Par cette intatiom, Josué déclare que
I’'homme veut prendre le relais de la louange deiket de la lune, c’est-a-
dire que 'homme veut, par une relation privilégggee Dieu entretient avec
lui, étre le témoin actif de la présence de Dieutsue : ne pas prendre
conscience de Dieu seulement par la nature qeiéée, mais réaliser Dieu
soi-méme, de maniére concrete.

Le Midrach raconte que, lorsque Josué a donnéréoad soleil et a la
lune de s’arréter, ceux-ci n‘ont pas voulu obéitord Josué leur a dit:
« Mais mon ancétre Joseph avait déja vu en songdegsoleil et la lune
allaient se prosterner devant lui. » Alors le daela lune se sont exécutés.

Peut-étre pouvons-nous comprendre gei&lrachm de la maniére
suivante. Si Abraham, Isaac et Jacob ont bien d&éd’interventions
divines dans leur histoire, ces miracles n’appaesis pas de maniere
évidente. Nous connaissons la naissance miraculalese enfants
d’Abraham et d’'lsaac. Mais nous ne voyons pas gee Boit intervenu en
leur faveur en modifiant les lois de la nature. doure des miracles se
produisent pour les patriarches, c’est toujounsligrach qui en parle, mais
le texte lui-méme n’y fait pas allusion. En parlieuen ce qui concerne
Jacob, qui s’est enfui devant Esail et a eu aftaisuite & Laban, nous ne
voyons pas, dans toutes ses luttes, qu'il ait hégéfle miracles. Il a di
recourir & toutes sortes de ruses pour amadouér Esa

A partir de Joseph, les Enfants d'Israél descendemt Egypte.
Commence alors une terrible période d’esclavagat d® vont se libérer
par des miracles. Peut-étre est-ce la ce que Jesgmvoit dans ses songes.
Il voit qu'une époque est révolue, celle ou noualiséns Dieu dans la
nature méme qu’ll a créée. Il voit 'avenement @&wre nouvelle, au cours
de laquelle la nature subira des changements enffaw peuple juif.

Si cest justement Joseph qui entrevoit ce toutrnantest
vraisemblablement pour la raison suivante. Lesgratres, Abraham, Isaac
et Jacob, sont des hommes parfaits. Nous ne voghas eux aucune
faiblesse, aucun désir de mal agir. Le Midrathapporte qu’Abraham a
pris conscience de Dieu a I'age de trois ans, gatsn’a pas hésité une
seconde lorsque son pére I'a pris pour I'immolérgee Jacob lui-méme
désirait entrer abeth hamidrachalors qu’il n’était qu’'un embryon. Joseph,
lui, est un jeune homme qui a des faiblesses. laarévoque, au début de

123 Bgréchit Rabb&0, 8.
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la paracha, sa coquetterie, ses petits péchésudibeg la médisance dont |l
se rend coupable a I'égard de ses freres. Bredf ale homme, un homme
avec ses faiblesses.

Ce jeune homme est vendu en Egypte et précipité dae civilisation
étrangere, dans une société tout a fait immoralea& moment le plus
difficile, il sait dominer sa nature, ses mauvasghants. Il montre que non
seulement 'homme juste dans sa nature depuis stanae est capable
d’agir pour le bien, mais qu’'un homme ordinaire cgbable de se dominer
d’'une maniére extraordinaire. Alors Dieu dit: «I®iomme est capable
d’une telle grandeur, s'’il est capable de domienature, eh bien Moi, Je
vais devoir changer la nature. » C’est donc le imaé&factes comme ceux de
Joseph qui fait que Dieu intervient en changeanides de la nature pour
I'homme. Et c’est peut-étre la vision de cette émgouvelle que Joseph a
percue dans le songe ou il voyait son pere et egaasterner devant lui.

Si c’est Léa qui se prosterne devant lui, et noméee Rachel, c’est que
Rachel possédait egalement les qualités de Jokegbur de son mariage
avec Rachel, Jacob, craignant une fourberie deatage Laban, met au
point avec Rachel un code qui leur permettra deres®nnaitre dans
I'obscurité de la chambre nuptiale. Mais Rachelrpéviter a sa sceur une
cuisante humiliation, lui révéle le cddé C’est un acte de maitrise de soi
extraordinaire qu’une fiancée soit capable de ateff ainsi devant sa rivale
et de perdre ainsi son mari, par amour pour sa.s@ast pour cela,
d’ailleurs, que si Léa a eu des enfants de mamiaterelle, Rachel, qui est
stérile, en aura grace a un miracle.

124\/0ir Rachi s/Béréchixxx, 22.
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L'ére des songes

« C’était au bout de deux ans, Pharaon réve et qoid est debout
devant le fleuve, et voici du fleuve s’élevent semthes d’'un bel aspect et
de chair saine. Elles paissaient dans le maraisoi€t sept autres vaches
montent apres elles du fleuve, d’'un vilain aspédeechair maigre. Elles se
tinrent debout a coté des vaches au bord du fldiesevaches d’un vilain
aspect et de chair maigre mangérent les sept vasdiass et d'un bel
aspect. Pharaon se révéitfa»

Aprés Jacob, Joseph, le maitre échanson et leenatretier, c’est le
maitre de I'Egypte qui réve. Il clét ce qu'on paitrappeler I'ére des
songes. Historiguement, c’est une courte périodéhioire juive, comme
une parenthése. Dieu parle & Abraham et & Isadaceb, il apparait dans
un songe, un songe qui esbmme une énigme qu'il faut déchiffrer et
interpréter: « Il réva, et voici qu'une échelle est fixée sal et que son
sommet atteint le ciel, et voici que des anges =y montent et y
descendent®. » La parenthése ouverte avec Jacob se poursitoseph
et se ferme avec Pharaon. Dieu reprend le dialdgeet avec Moise, puis
il s’adresse aux prophétes qui sont considérés @imes successeurs de
Moise. Il faudra attendre Nabuchodonosor, au tedgp®aniel, pour que
I'histoire des songes reprenne, quoique de nougeauune courte période.

Qu’a donc de patrticulier I'époque de Joseph paer @dnctuée par toutes
ces énigmes ?

Quelle différence y a-t-il entre une vision prophée¢ et un message
divin percu dans un réve ?

Le plus grand des prophétes est Moise. Dieu s'sdr&gui directement,
comme un homme parle & son prochain, « face afadi I'Ecriture”®’.
Dans quel but ?

— Pour lui donner des ordres qu’il doit accompiimédiatement : « Va
chez Pharaon », « Fais tel ou tel prodige. »

— Pour lui donner la loi, la Thora.

125 Genésel, 1-4.
126 Genésexvill , 12.
127 Exodexxxin , 11.
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— Pour lui dire d’avertir le peuple des conséqusmgaves qu’entraine la
désobéissance a la loi et les recompenses dagnéfigiera s'il est fidéle.

— Pour lui annoncer les temps messianiques, ldesntemps.

Les prophetes suivent cette voie. lls obéissentieu [Qui leur donne
parfois des ordres. S’ils n'ajoutent pas des lola dhora de Moise, tous
leurs efforts sont consacrés a amener le peuplespect de la Thora. lls
grondent et tonnent contre ceux qui s'écartentadeole droite et décrivent
la beauté des temps messianiques ainsi que les affif vont les précéder.

Les prophétes sont donc des serviteurs de Dieesanhitres du peuple
juif, mais ils ne sont que tres rarement des dssdurlendemain. La loi étant
'essence méme de I'existence juive, c’est le dileprophéte d’agir pour
son respect. Toutes ses actions, toutes ses prephént dans ce sens. Les
malheurs s’abattent sur les révoltés, les tempssiar@gues seront la
récompense de I'obéissance. Mais il n'est pas teuspropos de décrire
avec précision ce qui arrivera dans les jours sureis qui suivent.

Les réves de Joseph, des serviteurs de Pharaa Ritataon lui-méme
font exception a cette régle. Lorsque Joseph riévagmprend qu’on lui
annonce que c'est lui, le onzieme fils, qui diragéa famille. Il interprétera
les songes de ses compagnons d’infortune danseflidssgde Pharaon en
leur annongant ce qui se passera dans les tra jalPharaon il annoncera
gu'’il bénéficiera précisément de sept ans d’abooelapuis de sept ans de
disette.

Ces événements sont donc déterminés : 'homme asale pouvoir de
modifier leur déroulement. Ceci est contraire andEament du judaisme qui
veut que I'homme joue un réle dans le déroulemergah existence.

La loi vient de Dieu et nous est imposeée, la figatle I'histoire a été
décidée par le Maitre du monde. Pour les étapesléedu peuple et de
chacun de ses individus est prépondérant. Seulefoesque les fautes sont
si grandes et que le décret est décidé, les prepH&nnoncent a leur
génération dans une derniére tentative de les rangematéchouva C'est
ainsi par exemple que le prophéte Jérémie annoacdestruction du
Temple, conséquence de la dépravation de la nation.

C’est pourquoi, les paroles annonciatrices de yaut# de Joseph, de la
libération du maitre échanson, de la condamnatiomélitre panetier, les
années d’abondance et de disette ne peuvent &reées explicitement,
elles ne peuvent étre que suggérées. C’est finakehiaterpréte, un
homme, qui leur donne leur sens et leur dimension.
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L'illusion

Joseph est devenu le Maitre en Egypte.

Ses fréres, qui ignorent, bien sir, que Joseple aste-roi d’Egypte, y
sont venus acheter du blé. La Thora nous relatedepéties orchestrées par
Joseph en préparation des difficiles retrouvailldsseph les invite a sa
table ; or voici que le texte nous fait part d’ugtall étrange : une table est
dressée pour Joseph seul, une autre pour ses &ete®e encore pour les
Egyptiens. Pourquoi donc cette ségrégation ?

Le verset poursufit®:

« parce que les Egyptiens ne peuvent manger en gomawvec les
Hébreux, car c’est chose repoussante pour I'Egyspte.

Et Rachi précise :
Les Egyptiens détestent manger avec les Hébreux...

Joseph est au faite de sa gloire en Egypte. Leptiegg bénéficient de
son génie, mais pourtant, ils ne I'acceptent pasnege un des leurs.

Irrémédiablement, les Hébreux ont leur propre id&nét les plus grands
succes d’intégration, voire d’assimilation, ne pentwoiler qu’lsraél est un
peuple a part !

Ne nous faisons pas d’illusions.

128 Genésein, 32.
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Le sens d’'une épreuve

Les fréres de Joseph sont injustement accusésidagle la coupe
magique du vice-roi d’Egypte. Trainés devant lumame de vulgaires
voleurs, ils plaident coupable bien que parfaitenmemocents :

Juda répondit®:

« Que dire a mon seigneur ? que parler et quefjast? Elogim a trouvé
la faute de tes serviteurs ; nous voici esclavesm® seigneur nous

aussi et aussi celui dans la main de qui a étéviéeua coupe. gBéréchit
XLIV, 16)

lls n'ont pourtant rien fait !? Aussi Rachi expleu

Elogim a trouvé : Nous savons que nous sommesentganais c’est du
fait de Dieu qu’il nous advient ceci. Le créancgetrouvé I'occasion de
faire honorer sa créance.

C’est-a-dire que Juda reconnait que ce dont il$ gmtimes ici, bien
gu’innocents, est la conséquence de leur conduitégard de Joseph,
victime innocente qu’ils ont traité comme un coupab

Lorsque nous sommes victimes d’une injustice, ndegons fouiller
notre passé et examiner si nous n‘avons pas é&emémes injuste envers
autrui. Il n’est jamais trop tard pour se repentir.

129 GenéseLiv, 16.
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« Etils pleurerent... » :
les larmes de I'histoire

« Lorsque Joseph s’est fait connaitre a ses freresThora raconte gu'il
se jeta au cou de Benjamin, son frére, et qu'ideurerent dans les bras
I'un de l'autré®® » Pourquoi est-il nécessaire que nous assistiolesirs
lamentations ? La Thora n’est pas un carnet dellahfRachi explique que
Joseph a pleuré les deux temples de Jérusalenmenuitsdétruits dans la
tribu de Benjamin et que Benjamin a pleuré la desitvn de I'arche de
Chilo qui devait se trouver plus tard dans la trifleuJoseph. Rachi confere
une tout autre portée aux larmes de Joseph etmjarB|. Elles deviennent
des larmes de l'histoire. Elles nous apprennent lguduif ne vit pas
seulement les quatre-vingts ans de son existerais, qu’il doit vivre avec
intensité les événements passés et les événemertsirade I'histoire de
son peuple.

Dieu appelle Jacob et lui dit : « Ne crains pagidscendre en Egypte,
car Je ferai de toi la-bas une grande nation. Seederai avec toi en Egypte,
Moi-méme Je t'en ferai remontét. » Aussi, aprés une séparation de vingt-
deux ans, Jacob descend chez son fils en Egypt&hbea raconte que
« Joseph alla a la rencontre de son pere et qwaesail se précipita a son
cou et pleura longtemps dans ses Bfas Mais Jacob, lui, ne pleura pas
car, explique le Midracft®, il disait le Chema Israéf*: « Ecoute Israél,
Hachem est notre Dieu, Hachem est Un. »

Nous avons vu que Joseph et Benjamin, alors mérile ffijaient leurs
retrouvailles aprés une longue séparation, ont pensx malheurs qui
attendaient Israél. Jacob a vu plus loin encoreyil la rédemption, Il a dit :
« Ecoute Israél, Hachem est notre Dieu », maintemaus sommes les seuls
qui reconnaissons Dieu et au long de I'histoirajsmserons persécutés pour
cette foi. Mais, dans des temps plus lointainssrmaurrons dire « Dieu est
Un » car alors, lorsque Israél sera réuni en Isaaébur de Dieu d’Israél,
I'univers entier le reconnaitra.

1390 Genesewyv, 14.

131 Genésevi, 3.
1321pid., 29.

133 Rapporté par Rachi.
134 Deutéronome1, 4.
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Seul Jacob a pu tenir ce langage, car Dieu luitalai « Je descendrai
avec toi en Egypte et Moi-méme Je t'en ferai remont Jacob savait que
tant I'exil d’Egypte que la destruction des Temples seraient que des
événements passagers. Il savait que I'histoire #Mafire et qu’lsraél se
reléverait toujours de ses ruines.

Le cri duChema Israéh arrété les larmes de I'histoire.
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La peur de Jacob.

Apres vingt ans de séparation, voici que Jacob esmgpique son fils
Joseph est bien vivant et que, de plus, il regnéBgypte. Son fils l'invite
a le rejoindre et lui promet de prendre soin deduide lui offrir les
meilleures conditions de vie.

Pourtant, au moment de quitter Eretz Israél, Hacthiemt Lui-méme le
rassurer. Il lui dit®®:

« Ne craint pas de descendre en Egypte... »

Si Hachem lui dit de ne pas avoir peur, c’est dgumane inquiétude qui
ne nous était pas encore apparue le ronge. DadguoiJacob a-t-il peur ?

S’appuyant sur le fait qu’Hachem lui dit « ne ctaas de descendre... »
Rachi explique :

C’est gqu'il était angoissé de devoir sortir en dehdu Pays.

Peur d’en sortir, peur de ne pas y revenir, deasey@tre enterré !

Ce n'est que lorsqu’Hachem Ilui promit que cette cdete était
provisoire, qu’ll I'accompagnerait en Egypte, gaebhs Il le ferait devenir
un grand peuple et que Lui-méme Il le ferait momteremonter en Israél
gue Jacob put enfin se résoudre a partir.

135 BaréchitxLvi, 3.



VAYE'HI

Quand I'histoire devient hermétique

Il y a toujours, dans la Thora, un espace entrex gamachiot>® ; sauf
pour la paracha de Vaye'hi. Cette paracha, aveeelds’acheve le Livre
de la Genése, relate les derniers instants de dadei Jacob et les
bénédictions qu’il donna a ses enfants. La parpcéeédente s’acheve sur
les mots :

Israél demeura dans le pays d’Egypte, dans la peevide Gochéne ; ils
en devinrent possesseurs et y prirent racine, yeoitlet y multipliérent
prodigieusement.

Et sans transition, la paracha de Vaye'hi débutéismt :

Jacob vécut dans le pays d’Egypte dix sept ansjdigs de Jacob, les
années de sa vie, furent de cent quarante-septeannét les jours
d’Israél s’approchérent de mourir...

Cette absence de tout espace entre les dearachiyot suscite
I'étonnement. C’est comme si quelgue chose s’é@inétiquement fermé.
Pourquoi cela, demande Rachi ? Et il répond :

Pourquoi cette paracha est-elle « hermétique » @sCparce que des la
disparition de Jacob, les yeux et les cceurs d’lsis@nt devenus
hermétiques a cause des souffrances de I'assenvisge

Etonnante réponse ! En effet, I'esclavage ne corseranque bien des
années plus tard, apres la mort de Joseph.

C’est qu'en effet, I'esclavage spirituel, pas celas corps mais celui de
I'identité profonde, a commencé avec la mort debacomme en témoigne
le dernier verset de la paracha précédente. LesnEntl'lsraél s’installent
d’abord en Egypte et bientdt, avec la mort de jgére, ils oublient leur
patrie.

C'est cela le pire des esclavages, la pire desalans : lorsque,
oublieux de sa propre identité, on renonce a ljr@hélance nationale et a la

136 S0it qu'il y ait un passage a la ligne suivanteual la paracha est dite « ouverte », soit
qu'il y ait entre deux parachiyot I'espace corragfent a la taille de trois a neuf lettres,
auquel cas la paracha est dite « fermée ». Mais &fatyigach et Vaye'hi, il y a tout juste
I'espace habituel d'une lettre séparant deux mots.
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société humaine qu’elle seule permet de batir,sqgeé soient les obstacles
et les difficultés, prenant racine en terre étramge
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La tzédagaauthentique

Jacob demande a son fils Joseph de I'enterrer em-Erael. Il introduit
sa demande par une formule qui a interpellé R&chi

« Tu agiras avec moi en grace et vérité : ne mieatpas en Egypte. »

Il est certes charitable de la part de Joseph decsgper de son pére
Jacob et de faire l'effort de I'enterrer en Eresrakl, alors que toute la
famille réside en Egypte. Mais en quoi serait-ceaate de vérité ? Rachi
explique :

« La grace que I'on fait aux morts est une gracéhantique, car on ne
peut attendre d’eux aucune réciprocité. »

En effet, bien souvent, le soutien que I'on app@rtautrui est teinté
d’intérét, ne serait-ce que le plaisir d’étre recieer Mais le mort ne peut
rien donner a son tour et ne peut pas méme direi.nfarssi, tous les soins
que I'on prend de lui constituent une grace authaat: « Tu agiras avec
Moi en grace et vérité. »

De méme, le roi Salomon nous dit §ife« le don fait en secret — c’est-a-
dire sans espoir de réciprocité — apaise la caolieree. »

Et Maimonide ajoute que I'un des plus hauts nivedaxzédagaest
réalisé quand celui qui donne ignore a qui il doehgue celui qui recoit
ignore de qui il a red’.

137 Genéset, 22.
138 proverbesxi, 14.
139 Michné Thora Dons aux pauvres, 8.
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Pour quelle année le Machia‘h ?

« Jacob appela ses enfants et leur dit: “Réunigsez et je vous
raconterai ce qui se passera a la fin des t&flips Le patriarche vénéré
souhaite, avant sa mort, dévoiler « la fin des ®mpc’est-a-dire, explique
Rachi, la date de la venue du Machia‘’h. C’est algus I'Esprit saint
I'abandonne et il doit se contenter de bénir séargsi*’. Dieu ne veut pas
désespérer les Enfants d’lsraél. La date prévueemsbre lointaine. De
nombreux commentateurs en déduisent l'interdictiens’adonner a des
calculs sur les textes bibliques pour connaitrddte de I'événement tant
attendu : « Que meurent tous ceux qui calculendae de la venue du
Messié**! »

Mon grand-pére, le rav Eliyahou Botschktkr, expligue encore que
ceux qui s'adonnent & des calculs doutent du peuifie®. En effet, le
Talmud, a propos du verset d’lsaie : « En son tejmgsterai sa venue »
explique qu'il y a deux temps pour la venue du Mess

— Si les Enfants d’Israél n'ont pas de mérite,idnt « en son temps »,
c’est-a-dire a une date ultime.

— Mais si les Enfants d’Israél ont du mérite, iemilra « avant son
temps », comme I'a annoncé le prophéte : « Jedidavenud. »

Personne ne peut dévoiler le «temps de la hatelwj-ci dépendant
uniqguement des mérites du peuple juif. Or, Jacoblaisil dévoiler la
« date ultime ». Dieu lui dit : « Quoi ! Tu doutds mes enfants, tu imagines
gu’ils nauront pas de mérites ? Alors c’est toi ga mérites plus I'Esprit
de sainteté ? »

On peut ajouter que les calculs sont dangereuxeeyuils figent Dieu,
comme si le Tout-Puissant était engagé par nos wsnpMéme la date
ultime est une notion variable et les comptes dEhlara ne seront compris
gu’'une fois le Machia‘'h arrivé. La notion de dataénoe est simplement la
pour nous dire que le Machia‘h est I'aboutissentgenthistoire et qu’on ne

10 GenésexLix, 1.

I Rachi s/GenéseLIx, 1.

142 valgout Chimons/Habacouc, 562.
143 Or Hayahadouthpage 53.

144 Sanhédrin 98a.
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peut envisager I'histoire de 'hnomme que comme ligae qui méne
inéluctablement a ce but.

A de trés nombreuses reprises dans l'histoire juigepeuple a cru a
'imminence de la venue du Machia‘'h. Ces espoirthemaeusement ont été
a chaque fois décus. Parfois méme des grands &l tsmt suscité I'espoir
en s’appuyant entre autres sur les indications éemrdans le Livre de
Daniel. Evidemment, ces espoirs dégus ont suseitéistes désillusions. A
chaque fois, ces grands expliquaient qu’ils ne igengas tenir compte de
I'interdiction de la Guémara, car cette interdintin’avait pas été donnée
pour la génération ou le Machia’h devait se dévoileeur volonté était
certainement également de renforcer les Juifs tEunsattachement aux
mitzvot Peut-étre aussi le Machia‘’h aurait-il d0 venirrmament ou ils le
prévoyaient, mais il en a été empéché par les h@anme

C’est ainsi que le rav Eliyahou Botschkéxr donne une deuxiéme
explication sur la volonté de Jacob de dévoilem €ih des temps ».
« Dévoiler la fin des temps » signifie, dit-il, faivenir le Machia‘h. Jacob
dit a ses enfants: je vais dévoiler maintenanfilades temps. C’est
maintenant que nous allons faire venir le Machidlhn’y a qu'une
condition a remplir : rassemblez-vous, c’est-a-dindiez-vous autour de la
Thora et desnitzvot et le Machia‘h qui attend a la porte se dévoil®étais
les enfants de Jacob n’ont pas réussi a s’'uniiesptit saint, c’est-a-dire
I'Esprit du Machia‘h, est parti.

Aujourd’hui aussi, le Machia'h attend a notre poriRieu, dans Sa
miséricorde, rassemble les exilés, prend en pitié geuple, le sauve de
tous ses oppresseurs, lui permet une indépendamcsasterre. Il nous
demande simplement de reconnaitre que ces évérenmesbnt pas le fruit
du hasard, de nous rassembler autour de la Thatarst le Roi, descendant
de David, se révélera sans tarder.

Saurons-nous relever ce défi ?
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CHEMOT

Le nombre et le nom

Au debut de la paract, La Thora répéte les noms des enfants d’Israél
venus en Egypte et Rachi s’interroge quant auxfsdé cette répétition :

C’est, dit-il, parce gu’ils sont comparés aux é&sildont Dieu connait le
nombre et donne a chacune un nom.

Que veut nous enseigner Rachi ?

Rachi souligne ici la double dimension d’Israéldienension collective
et la dimension individuelle. Israél est comparg @ioiles que I'on compte,
car une étoile seule ne peut pas éclairer ; cd gleavec les autres étoiles
que sa lumiére éclaire le monde.

C’est ainsi que le livre de Chemot est le livreldenaissance d’lsraél
comme peuple. Or, pour un peuple, la dimension tifatine est
importante. C’est 'union de ses membres qui faitosce.

Mais d’autre part, cette dimension nationale nepguge pas la valeur ni
'importance de chaque Juif comme personne indelidu Hachem aime
chacun et tous sont importants a Ses yeux. Chamt@ pn nom qui lui est
propre, car sa mission est spécifique. A ce tifn@que personne est, au sens
strict, irremplacable.

145 Exodel, 1.
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Une lumiéere dans la nuit

« La femme devint enceinte. Elle donna naissanae fis. Elle vit qu'il
était “bon”. » 14°

Yokhéved, mére de Moise, était douée de vision hgtigue. Elle
comprit qu'elle avait mis au monde bien plus qu'tifs. Elle vit
immédiatement qu’il était « bon ». Nos Sages onerdiement interprété ce
mot, tov, « bon $*':

Rabbi Méir dit: « Tov était le nom choisi pour Meipar sa mere. »
Rabbi Né*hémia dit : « Elle vit qu’il était aptela prophétie. » D’autres
disent qu’a sa naissance, il était déja circontiss sages disent qu’a sa
naissance, la maison tout entiere s’emplit de luenie

Le nom d’un enfant, c’est I'essence de son étrseignent nos Sagés
Si la mére de Moise le nomma « Bon », c’est qu'allait compris que les
qualités de compassion et de pitié étaient lesstdmminants du caractere de
celui qui sauverait Israél. D’ailleurs, en grandiss il prend la défense de
ses fréres opprimés, n’hésitant pas a tuer un kgypui frappait un des
siens. Lorsqu’il voit des bergeres brutalisées ¢es brigands, il prend
courageusement fait et cause pour elles et matienlés assaillants.

C’est grace a son amour pour son peuple qu'il lesist C’est d’ailleurs
la signification profonde du versét:

« Dieu vit qu'il s’était écarté pour voir, Dieu al®l'appela. »

On comprend habituellement ce verset ainsi: « Dagpela Moise
lorsqu’ll vit qu'il s’était écarté de son cheminyrocontempler le buisson
ardent. » Mais le Midrach explique autrenteht

« Dieu vit qu'il s’était écarté de ses occupatiqggmur prendre part aux
difficultés de son peuple, alors Dieu décida decheisir pour sauver
Israél. »

148 Exodell, 2.

147 Chemot Rabba, 20.
148 \/oir Bérakhot 7b.
149 Exodelll, 4.

%0 Chemot Rabba, 27.
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C’est donc cette qualité de bonté qui caractérigis®] explique rabbi
Méir.

Moise se distingue de tous les autres hommes @aeul une perception
de Dieu que personne n’a égalée et n'égalera jarGaite « proximité »
avec Dieu, Moise la met a profit pour intercédepras du Tout-Puissant et
implorer Son pardon lorsque les Enfants d’Israétdat. Et chaque fois que
Moise intervient pour son peuple, sa requéte esi@e. C’est ainsi que cet
étre appelé « Bon » donne son sens plein a la gtiephparler a Dieu pour
le peuple de Dieu.

Il ne s’est pas levé en Israél d’autres propheteésignt « connu » Dieu
« face & face » comme Mof3k C’est ce haut niveau de prophétie que sa
mere a percu a sa naissance, enseigne rabbi N&hémi

Lorsque Moise atteint '&ge de cent vingt ans, s@i@erniere heure est
arrivée, Dieu appelle son ame. « Non, répond-@lesuis mieux dans le
corps de Moise que parmi les arfgésMiéme les anges se sont laissé
séduire par les filles de 'homme, poursuit-ell@isnMoise, qui n’est qu’un
homme, a atteint une pureté telle que je préfesraupres de lui. » C'est
cette perfection, cette saintete, cette élévatiaregionnelle de 'homme,
de son corps et de ses instincts, qui font de Marshomme hors du
commun. C’est ainsi qu’'a sa naissance, Moise @égdt circoncis, symbole
de la domination du corps et de ses instincts '‘paplilit. Ses qualités de
génerosité et de prophétie étaient la conséquensa gureté.

Le premier jour de la création, Dieu créa la lumiét dit que la lumiére
étaittov, « bonne ». Cette lumiére, dit Rachi, ce sonwvldsurs spirituelles
de la Thora. Sachant que le monde se pervertitagy cacha cette
lumiere>3,

Moise réunit les qualités d’amour du prochain, dimité avec Dieu et
de sanctification du corps qui permettent que dett@ere soit a nouveau
I'apanage du monde.

Moise, c’est avant tout, 'hnomme qui dévoile la Tdoau monde,
enseignent les Sages.

Par Moise, le monde franchit une étape nouvellééetsive : ’homme
connaitra les voies de Dieu, les actions qu'’il faatomplir et le chemin
qu’il faut suivre. Moise est, certes, un étre géangy un grand prophete et
un juste, mais il est surtout notre Maitre, celtdog a qui toute vie peut
avoir un sens.

151 Deutéronomexxiv , 10
152 Midrach Dévarim Rabbai, 9.
153 Rachi s/Geneése, 4.
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Aussi, c’est bien une lumiére qui éclaira la maigenYokhéved lors de
la naissance de Moise.
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L’esclavage d’Egypte en question

L’exil d’Egypte a duré prés de deux cent dix armtcdune grande partie
en un esclavage cruel et interminable. Quellesfalgs Hébreux avaient-ils
donc commises pour mériter un tel chatiment ?

Pour Na‘hmanid&* et Abravanéf®, cet esclavage était une punition des
fautes des ancétres. En effet, dit Na‘hmanide, WAdora n'aurait pas dd
quitter Israél pour se rendre en Egypte lors dgréade famine qui sévit
alors en Israél. De plus, en se rendant en Egyptemis sa femme en
danger, puisqu’il a été contraint de nier son idérte couple en déclarant
que Sara était sa sceur.

Pour Abravanel, la faute se situe trois génératigins tard, chez les
enfants de Jacob qui s'installerent en Egypte. lfaute ? La haine qui
régnait entre les douze fréres. lls ne pouvaiennen@lus se parler. Ces
sentiments exacerbés par la jalousie les amenargendre un des leurs,
Joseph, pour vingt pieces d’argent. Crime abject.

Le Maharal de Pragt® s’éléve avec vigueur contre ces interprétations.
Si les ancétres ont fauté, pourquoi les enfantgaiv-ils étre punis ?
s’exclame-t-il. Abraham, par qui le mal est arriyg®ut-il mourir d’'une
douce mort tandis que ses descendants, innocequigne son crime ? La
famille de Jacob est la proie des pires mésentemias finit ses jours dans
la quiétude en Egypte. Le Dieu de justice auraénalu la mort des fils de
Jacob pour punir leurs enfants ? Non ! dit le Mahalrne faut pas chercher
les causes de I'esclavage égyptien dans la fastartres.

Dans une approche tout a fait originale, le Mahagbrime méme
I'hnypothése que certaines fautes des ancétresatgvavoir été commises
pour que se reéalise le plan divin : la mise enaesge des Juifs. En effet,
expligue le Maharal, cet esclavage est annoncérah&m au début de son
histoire personnelle : « Sache que tes enfantsisétangers dans un pays
qui n'est pas le leur ; ils seront réduits en esde et souffriront durant
quatre cents ah¥. » L'esclavage d’Egypte était donc prévu avant mém

154 Sur Geneésail, 10.

155 Sur Genésexv, 12 & 15.
1% Guévourot Hachen®.
157 Geneésev, 13.
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gu’Abraham et les enfants de Jacob ne commettemiladre faute. Il ne
peut donc pas s’agir d’une punition.

Le Maharal explique alors qu’lsraél a pour misstamener la foi en
Dieu. Abraham est le premier homme a avoir intégrdimension de la foi
dans son existence quotidienne. Reconnaitre en Dogu seulement le
Créateur, mais un « compagnon » de la vie quotidigrait une idée tout a
fait révolutionnaire.

Abraham, explique le Maharal, était, certes, lecpréeur de cette idée,
mais il n’avait pas encore atteint le sommet deecatrtu. De plus, cette foi
en Dieu qui le caractérisait devait devenir I'aggnale la nation tout
entiere. Seule une expérience historique pouvaimgire aux Enfants
d’Israél d’intégrer dans I'ame nationale cette amge en un Dieu qui
s’installe dans I'histoire. Dans un premier tempesclavage égyptien
réduirait les Juifs a I'état de choses. Tant mellément que
spirituellement, ils deviendraient insignifiantsssarvis a la plus grande
puissance de I'époque. Dans ces circonstances; aregeuple a partir
d’une famille d’» immigrés » relevait de la plugdléoutopie.

Aussi lorsque, dans un second temps, ce réve inp@stevint réalite,
lorsque les bourreaux de la veille se noyerent danwer, les Hébreux
n'eurent plus aucun doute et c’est ensemble gpfilclamerent leur foi en
Dieu le Tout-Puissant, ainsi que l'atteste le versells crurent en Dieu et
en Moise Son servitetif. » L'esclavage d’Egypte n’était donc pas une
punition mais une nécessité pour amener Israé&liseé sa mission.

Le Ramban et Abravanel ont vraisemblablement refusste
interprétation au nom d’'une compréhension largeladeotion de libre-
arbitre. lls ne souhaitent pas que l'on lise l'bist juive comme la
résultante d’'un déterminisme historique dans ledeetble de 'homme
serait réduit a la portion congrue. Pour expligeer point de vue, il faut
ajouter gu’ils ont compris que les fautes qu’ilst amndamnées chez
Abraham et chez les fils de Jacob étaient I'exjppvasde la problématique
juive de tous les temps.

Le mot « punition » doit vraisemblablement étre pasidans un sens
plus large : il ne s’'agit pas d'une punition quieatdrait la génération
d’Egypte pour une faute commise par les ancétsédes membres de la
génération d’Egypte ont été punis, c'est parce quimémes présentaient
les mémes défauts qu’Abraham et les enfants dév,Jdeananiére peut-étre
encore plus marquée. Car les défauts relevés pab&aet Abravanel sont

1% Genésev, 31.
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les archétypes du probléme juif. La relation atgetz Israél I'identité
juive et [l'unité du peuple sont aujourd’hui encordes pierres
d’achoppement.

En Egypte, les Hébreux apprirent & leurs dépeng ge’ fallait pas
quitter Israél pour se rendre en Egypte, les tedepguiétude en exil ayant
toujours une fin. lls expérimentérent aussi quesshiailation — dont
Abraham avait donné un apercu en faisant passemnmsae pour sa sceur —
ne permettait pas aux Juifs d’étre acceptés danzags qui les accueillaient
et que les dissensions étaient un obstacle aibsration.

Engageons-nous tous ensemble sur le chemin d’ldeaid la voie de la
fidélité !
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Moise notre maitre

« Et Moise vit un homme égyptien frappant un hoimébeeu, un de ses
fréres... Il frappa I'Egyptien et I'ensevelit dalessablé™. »

Le rabbin Munk, dans son célebre commentaire sitelgtateuqued,a
Voix de la Thoras'interroge sur le droit que Moise s’est arrogétder
I'"Egyptien :

« Les coups portés par lui ('Egyptien) a 'Hébrauaient-ils été mortels

ou non ? Rabbi Eliézer affirme qu'ils I'avaient ¥ Aussi Moise était-il

en droit d’abattre 'Egyptien. Mais rabbi ‘Haninafirme le contrairé®.

La question se pose alors de savoir de quel draitskl a pu I'abattre.

D'aprés rabbi Lévi®4 Moise a voulu chatier 'Egyptien, mais il I'a tué

involontairement. La loi des villes de refuge pe\aour le meurtrier

sans préméditation était, en conséquence, appkcaldon cas, et Moise

y obéit en s’exilant au pays de Midian. Vers ladensa vie, il prit toutes

les dispositions nécessaires a la prompte exécudlgocette loi... car il vit

en elle le moyen d'expier le meurtre qu'il avait $a conscienc¥. ||
s’entendit encore reprocher ce crime de jeunessg f[Emuel, avant sa
mort, il implora la grace divine afin d’entrer erefire Promise-®* »

Dans ce texte, le rabbin Munk veut accréditer ks¢hselon laquelle
Moise aurait commis une faute en tuant I'Egypti€s. commentaire pose
une question de fond sur l'attitude que I'on dalbpter envers ceux qui
frappent nos fréres.

La lecture du texte ne semble laisser aucune équée/oEn effet, cette
histoire est racontée dans la Thora avant que Déedésigne Moise pour
libérer le peuple d’Egypte. C’est bien pour sonrage que Dieu le choisit.
Et en examinant de pres chacune de ces citatibesmible que les textes
talmudiques et midrachiques accentuent encore tiéamie Moise. En effet,

159 Exodelr, 12.

10 pirgé deRabbi Eliézen8.

161 sanhédrin 58b.

%2 peutéronome Rabb2.

183 |bidem.

84 Midrach sur la mort de Moise.
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la Guémara Sanhédrin, qui enseigne que I'Egypteriarsait que frapper
I'Hébreu, déduit de la réaction de Moise la loivanite : « un idolatre qui
frappe un Hébreu est punissable de mort ». AugBisan ce texte pour
mettre en question la conduite de Moise, c’eseéfdire au texte le contraire
de ce qu'il dit.

Rabbi Lévi duMidrach Rabba®, cité par le rabbin Munk, ne dit pas que
Moise a tué 'Egyptien involontairement. Il répcida question du Midrach
sur la raison qui a poussé Moise a établir dessville refuge. Il répond en
ces termes : « Celui qui a mangé d’'un mets en ¢ohmaolt ». Ce qui
signifie que Moise comprend I'angoisse d’un fuygndisqu’un jour il a d
fuir. Mais l'analogie s’arréte la, comme [attestem’ailleurs les
commentateurs du Midratfi

Lorsqu’on tue pour une noble cause, non seulementeodiminue pas
ses merites, mais on peut en étre réecompensé, cdPimigas, qui est
devenuCohenaprés avoir tué Zimri et Kozlji. La loi citée par le rabbin
Munk ne peut donc s’appliquer a Moise.

J'ai cherché dans le Midratfi sur la mort de Moise, la derniére citation
du rabbin Munk, et jai trouvé un texte qui comneeig verset : « Qui n'a
pas pris en vain son ame » disant qu’ « il s’agitbise qui a eu le droit de
prendre I'ame de I'Egyptien ».

Ne doutons pas de Moise, notre Maitre. Toutes seslgs sont un
enseignement. Tous ses comportements des mbdeles

185 Chap. 2, § 29.

186 peérouchim Maharzou et Mirkin

7 paracha Pin‘has.

188 Dévarim Rabball, 25. A noter qu'il s'y trouve une opinion qu dans le sens du
Rabbin Munk.

%9 | e commentaire du rabbin Munk est, en langue fime; le meilleur commentaire
systématique du Pentateuque. Notre remarque dalijmu n'entame en rien 'admiration
que nous portons a son ceuvre immense.
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Les miracles de la liberté

Apres la guerre de 1967, les autorités rabbinigeteayec elles le peuple
juif tout entier, ont salué avec une grande joididération de Jérusalem
ainsi que des autres territoires de Judée et darggm voyant la réalisation
des prophéties millénaires dans lesquelles Dieunetimit ces terres au
peuple juif.

Certaines voix se sont alors élevées contre ceétienvde I'Histoire,
pressentant la gravité des problémes qu'allaiensaaa I'Etat juif les
centaines de milliers de Palestiniens qui habitaies régions.

Apres la guerre du Liban, de grandes autoritésimajples ont joint leur
voix a ce mouvement d'idées, et notamment des teuex deyéchivot
réputées dont les éléeves servent dans les rarigsmée israélienne.

Paradoxalement, c’est au moment ou les Palestitiamsrsent une des
plus dures épreuves de leur histoire — méme lemnis arabes les ont
abandonnés — que de telles voix se font entendre.

Il est possible d’éclairer ce paradoxe en avancarthines hypothéses :
pour la premiére fois depuis la création de I'Etdsraél, une guerre a eu
lieu, non avec un Etat arabe, mais avec le peuglestinien. On ne peut
donc plus prétendre que les Palestiniens ne sentipgeuple. On ne peut
plus dire qu’ils peuvent exprimer leur identitéravers les nations arabes.
Le fait méme qu’ils aient été abandonnés par l&@res arabes donne du
poids a I'argument selon lequel ils sont une nati@tincte. Cette réalité,
gue certains envisageaient depuis longtemps dé&at smposée a la
conscience de ces mémes autorités, qui ont perdudi@tres chers dans
cette guerre. Selon ces autorités, une solutionaiég s'impose donc, qui
passe nécessairement par un compromis.

Une des argumentations religieuses pronant l'abandone partie
d’Eretz Israélpour la paix est vraisemblablement fondée surriecipe
fondamental du judaisme : 'hnomme doit lui-mémengre en charge son
avenir. Il n’a pas le droit d’attendre qu’'un mirac€solve ses problemes.

En effet, le traité Qiddouchin enseigffe « D’'ou sait-on que I'on ne
doit pas s’appuyer sur des miracles ? Samuel, derddjeu lui demande

170 Qiddouchin 39 b.
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d'aller rejoindre David, réporid: “Comment pourrai-je y aller ? Le roi
Salil le saura certainement, et il me tuera.” Samigelpas dit : “Puisque
Dieu le demande, je vais obéir, et Dieu fera uraoh.” »

La grande histoire des miracles débute avec laesales Heébreux
d’Egypte. Voici quelques versets indiquant pour ligugaison Dieu a
accompli ces miracles, et qui permettront de congne quelle est la part
de Dieu dans I'histoire humaine, et quelle estecgili incombe a 'lhomme.

Dieu dit & Mois&":

« J'endurcirai le coeur de Pharaon, je multiplienaies signes et mes

miracles dans le pays d’Egypte... Je sortirai mesées, le peuple des

Enfants d’Israél, du pays d’Egypte avec de grangginents, et tous les

Egyptiens sauront que je suis Dieu, en étendanmaia sur I'Egypte et

en sortant les Enfants d’lsraél de parmi eux. »

Au chapitreix, verset 14 :

« Cette fois, Je vais envoyer toutes mes plaiesreedni, contre tes
serviteurs et contre ton peuple, afin que tu sachped n’y a point
comme Moi qui domine la terre. Si Je t'ai placégst’justement pour te
montrer Ma force et pour faire connaitre Mon Nom tawte la terre. »

Au premier verset du chapitre:

« Dieu dit a Moise : “Va chez Pharaon, car J'ai emd son cceur et le
coeur de ses serviteurs afin de mettre mes signmes pax, afin que tu
racontes aux oreilles de ton fils et de ton péstdque Je me suis amusé
de I'Egypte et de tous les signes que J'y ai misvdes saurez que Je
suis Dieu.” »

Nous voyons donc qu’un des buts de l'interventienDieu en Egypte
était de montrer gqu’il était le Maitre du mondedet 'histoire. Tous les
commentateurs abondent dans ce sens. Citons ledREmb

« Afin que tu racontes a tout Israél, aux généradidutures, Mon
pouvoir, et que vous sachiez que Je suis DieuJguais tout ce que Je
désire dans les cieux et sur la terre. »

Le rappel de ces miracles est un fondement dugogaiTous les jours et
toutes les nuits, nous devons nous en souvenir. fEleeentiere leur est

11 Samuekvi, 2.

172 Exodevil, 3 sq.
1 Na‘hmanide s/Exodg, 1.



108 A la table de chabbat

consacrée — Pessa‘'h — et tous les événementeualidel que le Chabbat et
toutes les fétes, sont en rapport avec la sorkgypte. En chacune de ces
occasions, nous disons : « en souvenir de la stBigypte ».

L’histoire de la sortie d’Egypte ne doit pas ét@mprise comme un
moment isolé de I'histoire, mais comme la sourcends devoirs envers
Dieu et le signe que nous L’acceptions, Lui et S8@amandements. C'est
pourquoi nous rappelons la sortie d’Egypte, danedture du Chema, en
ces termes : « Je suis Hachem, votre Dieu, qui wosmsrtis d’Egypte pour
étre votre Dieu. »

La sortie d’Egypte est mentionnée & nouveau dahéngédiction qui suit
la lecture du Chema, cette fois pour nous enseigunerla sortie d’Egypte
doit inspirer notre confiance en Dieu tout au lalegl’histoire. Appuyons-
nous sur ces versets : « Ces paroles sont vivaswes, éternelles... pour
toutes les éternités, pour nos ancétres, pour paws,nos enfants, pour les
générations suivantes, pour toutes les génératiesslescendants de Jacob
Ton serviteur, pour toutes les générations qui mnécédé et pour les
générations qui vont venir, c’est une chose bogoedure pour I'éternité,
une réalité, une fidélité, une loi qui ne peut étrangée. Cette vérité est que
Tu es notre Dieu, le Dieu de nos péres, notreleaipi de nos peres, notre
sauveur, le sauveur de nos peéres... » Et le texténce : « Tu as aidé nos
péres depuis toujours. Tu es le bouclier et le maude nos enfants, apres
eux pour toutes générations. »

Ainsi, la sortie d’Egypte est montrée ici commegee doit étre la source
de notre foi et de notre confiance en Dieu, donpdeole est éternelle et
valable a tout jamais. Quels que soient les probedu peuple juif, ceux-ci
seront résolus sans que la parole et la promesBéedeaient besoin d’étre
annulées ou méme simplement restreintes.

L’objectif et les moyens

Il nous faut analyser maintenant I'obligation depas s’appuyer sur les
miracles, pour comprendre ainsi quelle est la pdans la délivrance
d’Israél, qui incombe a 'homme.

Rappelons la Guémara citée plus haut : I'histogr&sdmuel qui demande
a Dieu comment il peut aller oindre David alors @agil, s'il I'apprend, va
le tuer.

Comment comprendre ce texte ? Si Dieu en persooneedl’ordre a
Samuel d’aller oindre David, comment peut-il penser dérober a son
devoir a cause des difficultés de I'entreprise 2uDIlui a donc assuré
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protection s’ll lui a donné l'ordre d'y aller. Adiam, n’a-t-il pas obéi a
Dieu lorsqu’il lui a demandé de sacrifier son pefits ? Et nous savons
tous que la mer ne s’est ouverte pour les Enfaitsadl que lorsque
Na‘hchon Ben Aminadav sauta dans les flots, ténamigrainsi de sa
confiance en Dieu. En effet, méme si nous admeftgoles’hnomme ne doit
pas compter sur les miracles, ceci est valablglmrde miracle n'est pas
annoncé explicitement. Mais si Dieu donne un odlmén prophete, il n'a
certainement pas le droit de se dérober a causedadnger.

En quoi consiste donc linterdiction de compter des miracles ?
Examinons quelques exemples rapportés par le Talmud

La Guémard* raconte qu’un homme avait demandé a son fils rira&
sur cet arbre et accomplis le commandement de yenya mére avant de
prendre l'oisillon ». Cet enfant obtempéra et acglimsimultanément les
deux commandements dont I'observance, selon laaTkst réecompensée
par une longue vie. Or, le jeune homme se tua spedelant de I'échelle.
La Guémara explique que « I'échelle n’était pasdsoet il est interdit de
s’appuyer sur les miracles ».

Cette histoire montre qu’il faut faire la distirati entre les moyens a
mettre en ceuvre pour accomplirnatzvaet lamitzvaelle-méme. Le jeune
homme ne devait pas se dire : « Puisque jaccongph®lonté de Dieu, Il
me protégera de tout danger ». Non ! Avant d’acdorigcommandement,
il est indispensable de contrbler la solidité delielle.

Ne pas compter sur les miracles signifie que I'h@manle devoir de
réfléchir a la fagcon d’atteindre le but fixé pareDiet non de fixer lui-méme
les objectifs.

Pour illustrer cette idée, citons le texte de JaguB®ieu lui annonce qu’il
va gagner la guerre contre la ville d’Ai. Le textgpporte en détail la
stratégie mise au point par Josué pour conquétie calle : le nombre
d’hommes qu’il employa, la facon dont il les dé@ast les ruses auxquelles
il recourut. Josué ne renonce pas a attaquer Aiuaecdes difficultés que
présentait la prise de cette ville en prétextarit ge faut pas compter sur
des miracles, mais, malgré la promesse divine, tiis&l toute son
intelligence pour prendre cette ville.

De la méme maniere, lorsque Samuel demande a DigDamment
pourrais-je oindre David ? Si Sadl I'entend, il mera », Dieu lui répond :
« Va chez David et fais croire aux passants quasufaire un sacrifice. Ne
crie pas sur les toits que tu vas oindre David m.sbdbstance Dieu lui

174 Qiddouchin 39b.
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répond : Respecte l'ordre que Je t'ai donné, masrobe les moyens
d’amoindrir le danger. Vraisemblablement que Samuieméme n’avait
jamais remis en question l'ordre de Dieu. Il voukavoir simplement de
quelle maniére il devait se rendre chez David. dfall le faire
publiguement ou discrétement.

Aussi, dans I'Histoire du peuple juif, les objestdfont-ils inscrits dans la
Thora. Il n'est pas en notre pouvoir de les modifidotre devoir est de
réfléchir aux moyens d’atteindre ces objectifs’agul en conséquence.
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Promesse et réalisation

Au début de cette paracha, Dieu annonce a Moisdaglieération est
imminente malgré les souffrances qui s’accumulémappelle la promesse
faite & Abraham, Isaac et Jattb

Rachi commente :

Aux patriarches.

Comme si nous ignorions qu’Abraham Isaac et Jaoables péres de la
nation !

Rachi donne ici un double enseignement :

Il'y ale temps des peres et le temps des fil®rgs de la promesse et le
temps de la réalisation. Aux patriarches, j'ai pinet leur grandeur a été
de me faire confiance bien gu’ils n'aient rien Ywux enfants qui vont vivre
la réalisation des promesses, je demande une fwielle, la foi de I'action.
Le temps de la délivrance venu, il faut agir conpadenaires de Dieu.

N’oubliez jamais vos racines. C’est par le mérigs gpéres que les fils
sont sauveés. Il faut donc leur étre fidele.

En Israél, nous vivons aujourd’hui le temps de é&alisation des
promesses. Nous devons agir et agir dans la #délit

175 Exodevt, 3.
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Les richesses d'Egypte

Bo est la Paracha de la sortie d’Egypte et voiei Bieu prie les enfants
d’Israél de s’'approprier des richesses de leursingi richesses bien
méritées aprés tant d’années de durs labeurs opi pas été rétribués :

« Parle, je te prie, aux oreilles du peuple, guaam demande a son
voisin, et chacune a sa voisine, des objets emagfedes objets en or. »

Rachi s’interroge : pourquoi les Hébreux ont-ilsdia de se faire prier ?

Parle, je te prie. L'interjectionna ne marque rien d’autre qu’une
demande. Je t'en prie, recommande-leur bien cefim, gue ce juste,
Abraham, ne dise pas: «lls seront leurs esclaws ils les

opprimeront 3/, cela Dieu I'a réalisé. « Mais ensuite ils sortitoavec

de grandes richessed’$ cela Il ne I'a pas réalisé.

Cette explication est a premiére vue surprenand@i-iF demander a
quelqu’un d’accepter de recevoir des cadeaux ? Wéan@ra explique que
les Enfants d’lsraél ont tant souffert qu’ils n'a@ qu’'une seule idée en
téte : s’échapper de leur prison le plus vite st ils ne s’'intéressaient a
rien d’autre.

Mais de plus il ressort de ce Rachi que la promesssortir avec de
grandes richesses est un élément essentiel deti d&gypte : la création
d’'une nation, royaume deohanimet peuple saint, appelée a devenir un
exemple pour tous les peuples et qui leur montrgola du service du
Créateur. La sortie d’Egypte n’est pas un événerniatl ayant pour but un
culte confidentiel dans le désert. Il s’agit du coemcement d’une
révolution culturelle-religieuse concernant la magdon du monde tout
entier. La jeune nation d’lsraél doit pour ce fgiesséder aussi une assise
matérielle solide et s’approprier les biens de Yjgig, la superpuissance qui
dominait toute la région a cette époque. Dieu, @moasi dire, « supplie »
Israél. Sortir avec de grandes richesses pour guool® dessein de Dieu
fait partie intégrante de la sortie d’Egypte.

176 Exodexi, 2.
1" Genésv, 13.
18 1bid., 14.
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Le Machia‘h nous attend

« C'était au bout de quatre cent trente ans de ségen Egypte, les
Hébreux sortirent du pays. »

Quatre cent trente ans, c’est trente ans de plaslegtemps d’exil que
Dieu avait annoncé a Abraham :

« Dieu dit a Abraham : “Sache que tes enfants seestlaves dans un
pays qui n'est pas le leur durant quatre cents‘tis»

Rachi répond ainsi a cette contradiction: les muatents années
annoncées a Abraham doivent étre comptées a garér naissance d’lsaac.
En effet, la présence effective des Hébreux en tegyla pas dépassé deux
cent dix ans. Les quatre cent trente années, el@gent étre comptées a
partir du brit ben habetarim c’est-a-dire a partir du moment ou Dieu a
annoncé a Abraham I'esclavage d’Egypte.

C’est une explication difficile, dit le Ramban, cdrfaudrait alors
admettre que le dévoilement Hrit ben habetarima eu lieu trente ans avant
la naissance d’lsaac, lorsque Abraham n’avait queaste-dix ans, soit
cing ans avant que Dieu ne lui donne l'ordre deresedre au pays de
Canaan... Le Ramban résout la contradiction diffi@énent. Donnons-lui la
parole :

« Et encore je dis que la meilleure des explicai@st la suivante :
effectivement, le compte des quatre cents ans dea Bnnonce a
Abraham débute a la naissance d’lsaac, comme riausns mentionné.
Et les trente ans supplémentaires rapportés darsengerset ont été
ajoutés (en plus de ce qui était annonceé) a ceiteeation-la. Car si on
décréte gqu'un homme doit subir en punition de sadef, exil et
souffrances pendant un ou deux ans et qu’il perséwdans ses
égarements ou méme qu’il commette de nouveauxpémméui ajoutera
encore de grandes punitions et on prolongera sanpge d’exil. Car
'annonce de la premiere punition n’était pas urgagement qu'il n’en
recevrait pas d’autres... De plus, il n'y a aucypremesse de Dieu qui ne

179 Exodexir, 40.
180 Genesv, 17.
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puisse étre annulée par les fautes de I'homme kasfiue Dieu a
accompagné sa promesse d'un serment. Or il estaiincbnnu, les
Hébreux en Egypte ont beaucoup fauté, ils ont mémeulé la
circoncision... Et c’est la raison pour laquelleddi a prolongé leur exil
de trente ans. lls auraient mérité que cet exipsgonge, mais Dieu a
entendu leurs cris et écouté leurs prieres. »

Le Ramban nous apporte ici un enseignement capitédtoire n’est pas
jouée d’avance. Et méme lorsque Dieu lui-méme & (ire date pour la
délivrance, cette date peut subir des modificatemfonction la conduite de
'homme.

Ce qui ne peut étre mis en question, c'est le p@&enéme de la
délivrance. Dieu a juré, Il tient Son serment, ni@ssmodalités, les étapes et
les échéances de la délivrance peuvent dépendréhamme, de sa
conduite, de ses souffrances et de ses priere3hbea avait annoncé la
durée de I'esclavage en Egypte, quatre cents aais,aa chiffre est d’abord
un symbole. Il signifie que cet asservissement éte descente dans la nuit
et I'enfer. En effet, le chiffre « quatre » et sesltiples signifient globalité
et totalité, le chiffre « cent », un grand nomiZet esclavage était total tant
par sa nature que par sa durée. Il était la négat® 'homme. Seule
I'intervention de Dieu pourrait transformer ce «f@euple » en une nation.
Mais sa traduction dans le temps est variable. ,[pau Sa volonté, par Sa
miséricorde, peut le faire débuter a la naissaritsaat alors que nul
esclavage n’avait encore commence, mais Il pedeégant le prolonger a
cause de la faute des hommes...

Dieu n'’enferme pas l'histoire dans une logique ddesl Ce sont les
pleurs, les cris, les priéres, les bonnes actienhdmme qui peuvent et
doivent influer sur le déroulement de I'histoiree§ pourquoi nos Sages
interdisent de calculer la date de la venue du Mes® serait faire de
I'histoire un déterminisme, un retour en Egypte. drand amora Rav'®*
disait méme que la date ultime pour la venue dusMestait arrivée et que
sa venue ne dépendait plus que du repentir.

Aujourd’hui également, alors que nous sommes lesoilds de la
délivrance de notre peuple par la résurrectiore @ehforcement de I'Etat
d’Israél, nous devons savoir que n'avons pas laét di® nous contenter
d’étre des témoins comme si nous étions extérigunse histoire dont Dieu
fixe les tenants et les aboutissants.

181 Sanhédrin 97 b.
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Non, enseigne le Ramban, 'homme reste toujounsateur de I'histoire.
Vous n'avez pas le droit de vous laisser bercerlgpaltouce musique des
temps messianiques que vous vivez pour ne pasliagatement en faveur
de la rédemption.

«Vous devez prendre votre destin en main, ensdigiamban, vous
approcher de Dieu et de Sa Thora, participer aifiaation du peuple
d’Israél, revenir au pays que Dieu vous donne pmerla date prévue pour
la délivrance ne soit pas remise... »



BECHALA'H

Sur leur trace

« Lorsque Pharaon renvoya les Enfants d’lsraél,Diee les conduisit
pas(velo na‘ham Elogimpar le chemin des Philistins car il était proche
et Dieu avait dit : “S’ils arrivaient rapidement goays de Canaan, peut-
étre que le peuple désirerait retourner en Egymtesdu’il verrait la
guerre®” »

Les Enfants d’lsraél viennent d’assister aux pluands miracles de
I'histoire et déja ils reculeraient devant la ge€e?rkt, si telle était vraiment
leur mentalité, un détour de quelques jours siffira les prémunir contre
cette tentation ?

Le Midrach propose une autre interprétation de eeset®®: la tribu
d’Ephraim s’est trompée, elle est sortie d’Egyptand le temps prévu et
trois cent mille d’entre ses enfants ont été tl&sirquoi sont-ils morts ?
Parce qu’ils avaient compté les années d’exil ao@ées a partir dbrit ben
habetarimalors qu'il fallait les compter a partir de la ssance d’lsaac. lls
sortirent donc avant le temps et les Philistins de&terminerent. Leurs
ossements furent abandonnés en tas sur le cheBigu. se dit alors que si
les Enfants d’lsraél voyaient ce qui est arrivé amfants d’Ephraim, ils
rebrousseraient chemin.

Le Midrach se poursuit par une parabole : a quoi-pa comparer cela ?
A un roi qui a épousé une femme et qui a voulueerdans son pays avec
elle. Il 'installe dans un carrosse et, avant tfendans le pays, sa femme
meurt. Il 'enterre a I'entrée du pays et époussuén la sceur de sa femme.
Le roi se dit: « Je vais faire un détour pour He’'ee voie pas le tombeau
de sa sceur et ne change pas d’avis. » Ainsi dit DteJe vais leur faire
faire un détour afin qu’ils ne voient pas les ossets abandonnés sur le
chemin et ne décident de rentrer en Egypte.

Et le Midrach conclut: que fit Dieu? Il prit learsg des enfants
d’Ephraim, Il y trempa ses vétements et dit : ®adene consolerai pas tant
que Je n'aurai pas vengé les enfants d’Ephraimmnmil est dit : « Dieu
ne se consolera péagelo na‘ham Elogim)»

Posons deux questions sur ce midrach :

182 Exodexi, 17.
183 Chemot Rabba0, 11.
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— Qu’apporte la parabole ? Sans elle, on comprera Rjeu n'a pas
voulu effrayer les Enfants d’Israél en leur montrégs ossements des
enfants d’Ephraim.

— Que veut nous apprendre le Midrach en raconta@et@jeu « trempe
ses vétements » dans le sang des enfants d’Epfiraim

Ce qui est en jeu dans ce texte, c’est, sembleltilquestion de
'engagement des Hébreux dans I'histoire. Quandelset dit : « Lorsque
Pharaon renvoya les Enfants d’Israél », il révéle lgs Enfants d’Israél ont
attendu que Pharaon leur donne l'ordre de parer.Midrach, lui, nous
apprend que les enfants d’Ephraim sont sortis a¥awbir recu un ordre
quelcongue. On peut penser que les enfants d’Ephoat fauté puisque
leur entreprise a échoue.

Mais si nous nous penchons sur la fin du versais remnstatons que
Dieu désire que les Enfants d’Israél fassent largugour entrer en Israél.
Et méme s’ils ne sont pas sortis d’Egypte de lgopre initiative, ils ne
pourront pénétrer en terre d’lsraél qu'en guerrbyaautrement dit, ils
doivent s’inspirer de la conduite des enfants di&jih. C’est pour cela que
Dieu décide de leur cacher ce qui est arrivé, @arue du massacre aurait
amené les Enfants d’Israél a refuser de faire weerg.

C’est ce que nous enseigne la parabole : ce nastpprce qu’ils ont
fauté que les enfants d’Ephraim sont morts, bienc@utraire, ils sont
compares a la femme du roi et présentés comméntes ale Dieu.

Le Midrach conclut en soulignant que la mort defamts d’Ephraim
n'est pas inutile puisque Dieu trempe Ses vétendams leur sang et dit :
« Je ne serai consolé que lorsque Je les vengedEai.d'autres termes : « Je
ne serai consolé que lorsque les Enfants d’Isnaélt isur la trace des
enfants d’Ephraim et sauront prendre leur avenimam pour arriver en
Israél. »

Les enfants d’Ephraim ne sont pas vraiment moiest grace a leur
sacrifice que Dieu sauve les Enfants d’Israél. Orempe Ses vétements
dans leur sang.

Il faut que I'esprit des enfants d’Ephraim animep&ple d’Israél tout
entier.
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Le godt du chabbat

C’est le 6 Sivan 2448 que le peuple juif recut ke sur le mont Sinal.
Mais, selon la Tradition, la Thora était bien parxienne, elle préexistait
méme a la Création. Elle en est le mode d’emloi« Dieu regarda dans
Sa Thora et créa le monde » ; c’est ainsi que pousons comprendre que
les Avot, les péeres de la Nation accomplirent la Thora twgarelle ne fut
donnéé® «les hommes de qualité » étant capables pamémes de la
découvrir alors qu’elle se dissimule sous toudrkass de la nature.

De plus, des parcelles de la Thora furent dévoié¢tiomme dés sa
création, ce sont les lois fondamentales de toutee®®, lois qui devinrent,
au temps de Noé, les sept lois Noa'hides.

Le Chabbat, lui, était déja respecté en EgVpteen effet, le Midrach
raconte que Moise intervint aupres de Pharaontettqiour les esclaves le
repos hebdomadaire. En Egypte les Hébreux goltarant des premiéres
dimensions du Chabbat, celle du repos physiquepeunet a 'homme de
ne pas succomber sous la matérialité, mais d’élevgrersonne libérée des
contraintes matérielles, a la sainteté.

Dans notre paracha, une fois complétement libéess Efyptiens qui
venaient d’étre engloutis dans la mer, les Hébréuiara, protestérent
auprés de Moise contre le manque de confort dadgdert. Apres avoir
satisfait leurs besoins, Dieu leur donna quelqués, Idont le Chabbat :
« La-bas (& Mara), Il leur donna des lois et demmandements'§’ et
Rachi explique, qu’entre autres, Il leur donna hakbat.

Esclaves en Egypte, ils avaient besoin du Chabbat ppprendre la
liberté ; libres dans le désert, ils ont besoinGhabbat pour apprendre la
soumission a Dieu, pour qu’'ils ne deviennent pataess de leurs propres
désirs et passions : pendant vingt-quatre heuoes, les faits et gestes du
Juif seront soumis aux nombreuses lois sur le Citadbs 39 travaux
interdits. C’est cette étrange liberté que repn&sém deuxieme dimension
du Chabbat.

184 7ohar, 134a.

185 Qiddouchin 82b.
186 Chemot Rabba, 28
187 Exodexv, 25.
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Ce jour (empreint de sainteté) est vraiment lareieangulaire du
judaisme : a la fin de notre paracha, avant méne lguThora ne soit
donnée, le Chabbat apparait pour la troisieme: fieisyendredi, une double
portion de Manne tombe ; les Hébreux interrogenidel@ui leur explique
que le lendemain, Chabbat, il n’en tombera point.

La manne est associée au Chabbat : tous deuxutpuédt a la méme
épreuve. La manne tombait chaque jour; il étdierdit d’en faire des
réserves, ce qui n’était pas consommeé pourrissaiif le vendredi ou il
fallait en garder pour Chabbat puisqu’ il étaitendtit ce jour-la de sortir en
chercher.

Il fallait donc s’habituer a vivre au jour le joan plagcant sa confiance en
Dieu.

Aujourd’hui encore, Chabbat place bien des Juifsadecette épreuve :
I'interdiction de travailler, d’aller a I'école, diaire du commerce et des
affaires ; ce jour-la est une éducation a la cowtaen Dieu. C’est ainsi que
se comprend la liberté du Juif ; elle s’inscrit slame confiance en Dieu qui
est, elle la source vive de I'affranchissementalees les servitudes.

Ces trois dimensions du Chabbat se retrouvent temngrois amidot
priéres particulieres, de ce jour de sainteté.

Le vendredi soir, nous célébrons le Créateur q&'est reposé le
septieme jour » et qui nous demande par notre erogwos d’aller a Sa
rencontre. Chabbat matin, nous rappelons le domadehora et surtout
I'obligation de chaque Juif de « respecter le guiChabbat ». En acceptant
cette servitude, nous nous libérons de toutesliisations. A Minh‘a, nous
faisons un saut dans le futur, nous exprimons rardiance en la venue
des tlesgnps messianiques, du jour ou « Hachem serat Bon Nom sera
Un »=°%,

Ces trois prieres du Chabbat résument notre plans bhistoire juive :
nous devons nous souvenir d’hier, de la créatigmej afin qu’aujourd’hui
nous nous soumettions aux commandements de DialleQugue soient les
difficultés, nous restons attachés au Chabbat, tayare confiance
inébranlable en le Créateur qui nous a donné S&Clest ainsi que nous
construisons demain : la venue du Machia‘’h qui comguera le goQt du
Chabbat a tous les jours de la semaine.

188 7achariexiv, 9.
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Les deux guerres

Aprés un long esclavage, les Hébreux sortent ditfias d’Egypte. Le
répit ne sera que de courte durée. Les Egyptigridament se ravisent et
les poursuivent. Puis, c'est Amaleq, peuple puissarcruel, qui attaque
Israél. Ces guerres impitoyables se suivent, nagernressemblent pas.

La guerre contre les Egyptiens est entiérement engraé Dieu ; les
participants ne sont que des marionnettes. C'e=ti Rii-méme qui pousse
Pharaon a poursuivre les Hébreux : « Dieu parlacésélen ces termes :
« Parle aux Enfants d’'Israél, qu’ils fassent demoirt qu’ils campent devant
la ville de Pitom (ou ils venaient de recouvretilteerté) entre Migdol et la
Mer, en face de Baal Tzefon (haut lieu de lidaétégyptienne) ils
camperont face a la mer. Et Pharaon se dira : &sdtx se sont égarés ; le
désert s’est refermé sur eux. Et Je renforceratdtement de Pharaon et il
VOUS poursuivrg®... »

Cette mise en scéne a un but clairement exprimé Je serai honoré par
la chute de Pharaon et de son armée et tous |ggi&ugy sauront que Je suis
Hachem®... »

L’événement culminant de cette manifestation dpuiasance divine fut
le partage de la mer Rouge qui se referma ensuitdes Egyptiens les
engloutissant tous. Les Hébreux eux-mémes n’étgeatdes pantins lors
de cette guerre ; ils étaient en danger ; maist ®ésu qui conduisit les
opérations : « C’est Dieu qui fera la guerre poouss et vous, restez
silencieux® ! »

Les miracles de la sortie d’Egypte n’avaient pasrpout unique de
sauver les Juifs qui auraient pu étre délivrés satte impressionnante série
de prodiges. Il s’agissait, par ces miracles, the fonnaitre la puissance de
Dieu. En modifiant les lois mémes de la créatiouDmontre qu’il en est
Le Maitre. Mais ces ruptures avec les lois que @iait établies de maniere
immuable au moment de la création devaient garder caractere
extraordinaire. En effet, le Psalmiste explique guRieu a mis dans la

189 Exodexiv, 1-4.
190 phid., 4.
19 pid., 14.
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nature des lois qui ne doivent pas étre transgeeS&é» Aussi,
habituellement, les miracles sont-ils cachés, @edire qu’ils s’inscrivent
dans le déroulement de faits naturels. L'excepéigyptienne avait pour but,
une fois pour toutes, de dévoiler aux hommes quii ket Créateur. La Thora
elle-méme insiste sur le caractere exceptionnetealeniracle : « Ce que
vous voyez aujourd’hui — que Dieu guerroie pours/eune se reproduira
jamaig®. »

Si les Hébreux étaient restés passifs lorsque lggptiens les
poursuivaient, ce sont eux qui menerent le combatre Amaleq. Dieu
n’intervint point ; c’est Moise qui géra la criseilela géra seul. Il nomma
Josué chef d’état-major, lui donna I'ordre d’enrgkgpidement une armée et
de contre-attaquer Amaleq. Le texte raconte :

« Amaleq vint et guerroya contre Israél & Refidioise ordonna a
Josué : choisis des hommes et sors, attaque Amialec

Mais Moise resta tenté par le miracle. Il expligialosué qu'il se
réservait un réle essentiel, celui d’intervenir @agode Dieu :

« ...moi, je me tiendrai debout sur la colline,bi&on de Dieu dans ma
main>>, »

Il va donc monter au sommet de la colline avec dansain le fameux
baton, celui avec lequel il a déja réalisé tanpieliges. C’est en levant son
baton gu’il pense assurer la victoire des Hébr#&iads il ne réussit pas cette
mission : ses mains sont lourdes, il n'a méme aderte de les lever. Les
commentateurs s’interrogent : comment un hommeigiean de Moise, un
homme qui a fait tant de miracles peut-il étre padae de lever ses mains ?
Rachi propose une réponse :

Les mains de Moise s’étaient alourdies parce quo@ s’était pas
empressé de faire laitzva lui-méme et qu’il avait nommé quelqu’un a
sa place pour mener les combats

Moise apprend ainsi qu’il aurait di abandonnere®wges prieres pour
diriger personnellement les combats sur le terdaanguerre sur la terre est
I'affaire des hommes, de tous les hommes, et amifgride ceux qui ont le

192 psaumexLvii , 6.

193 Exodexiv, 13.

194 Exodexvil, 8-9.

1% pid., 9.

19% Rachi s/Exodevii, 12.
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plus haut niveau spirituel. Dans ce combat, leatdaculeux ne contribua
pas a la victoire. Il perdit son pouvoir magiqueoibeé dont les mains
s'étaient alourdies souffrit physiqguement. C’estsaique Dieu contraignit
Moise a participer avec son corps aux combats slesddats. Et lorsqu’il
réussissait a tenir ses bras levés, la victoiraigbuaux Hébreux qu'il

encourageait ainsi.

La guerre contre I'Egypte serait donc l'affaire kesive de Dieu
puisqu’elle avait également comme but de faire atine la Gloire du Tout
Puissant. Celle d’Amaleq I'affaire des Juifs puistla devait assurer leur
défense. Les Sages d’Israél nuancent ces affirnstiocatégoriques.
L’homme ne peut jamais étre absent de sa propéealiion : si les Enfants
d’Israél n’étaient pas obligés de combattre lespigys, ils durent avancer
en faisant confiance aveuglément a Dieu. C’esteseeiht lorsque Na’hchon
Ben Aminadav se précipita dans la mer que celBetivrit pour laisser le
passage au peuple tout entier. Il sauva 'honneutrdbmme, montrant
gu’'aucune libération ne pouvait avoir lieu sanmplication courageuse et
volontaire des hommes. D’autre part — expliquest3ages — Moise choisit
des justes de la dimension de Josué pour comBattedeq, car toute guerre
a aussi une dimension spirituelle. Le soldat dawvo# quel est le sens de sa
lutte. Pour assurer la victoire, la valeur et latiation des hommes sont
aussi importantes que le nombre de soldats etdht@ulu matériel. Il faut
savoir aussi quelle société I'on voudra fonder foig la victoire obtenue.
La supériorité de I'armée de Josué sur celle d'Amalésidait dans la
conviction de Josué qui savait parfaitement, g&sda victoire, il allait
s'atteler a une tache d’éducation du peuple afimlga succés sur le terrain
ne soient pas compromis par I'effondrement desuvalePour mettre son
projet a exécution, il consacrera les années quirent a étudier dans le
beth hamidrachla maison d’études. La Thora rappelle que Josuguittait
pas la tente de MoiS€. La double dimension de Josué, celle de chef'éta
major et de grand rabbin lui permit de devenir glurg le digne successeur
de Moise.

Moise sur la colline représentait déja cette douhlssion : par son
maintien majestueux, il encourageait ses hommaesdirggeant ses mains
vers le ciel, il montrait aux soldats le sens donbat.

197 Exodexxxin , 11.
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Ici ou la-bas

« Israél campaousla montagn€®, »

«Sous la montagne ? », s’interroge rav Yossef Bar Avdi®iui,
explique-t-il, ce verset nous enseigne que Dieggla mont Sinai au-
dessus des Hébreux comme un tonneau et leur Bi vaus acceptez la
Thora, c’est bien, sinon la-bas sera votre tombeau.

Rav A'ha fils de Yaaqov interpelle : si c’est ajnksi violence a été
utilisée pour [imposer] la Thord®! Rava le rassure : A I'époque du roi
Assuérus, les Juifs acceptérent de nouveau la Temmane il est dit°:

« les Juifs accomplirent et accepterent » qu'il tfaoterpréter : « ils
accomplirent ce qu'ils avaient déja accepté au n&inaf’% »

Ce texte de la Guémara Chabbat remet en questtoonadi®ns largement
développées par ailleurs. En effet dans cette ngage, la Guémara insiste
sur le fait que les Hébreux avaient librement atzép Thora et avaient dit
ensemble dans une magnifique unaniffifté na‘assé venichmayui se
traduit par « nous ferons et nous écouterons ».

La fin du texte de la Guémara citée plus haut senibi, contredire une
michnade Sanhédrfi®:

Rabbi Eliézer enseigne : si les Juifs fedéthouva(de leur plein gré) ils
seront délivrés et sinon ils ne seront pas délivrés

Rabbi Yéhochoua objecte : s’ils ne font péshouvails ne seront pas
délivrés ? (La realisation du projet de Dieu pouttih Etre entrave par

la paresse humaine ?) Alors Dieu suscitera un mitdes décrets seront
aussi severes que ceux d’Haman et ils fer@mhouvaet Dieu les

raménera au bien (c’'est-a-dire que Dieu fera quevtdonté du bien

I'emporte sur la tendance au mal)

198 Exodexix, 17.

199 Rachi explique : la Thora a été acceptée sousn#ainte et ceux qui ne la respectent
pas ne pourront étre considérés comme parjures.

0 Esthenx, 27.

201 Chabbat 88a.

292 Exodexxiv, 7.

203 sanhédrin 97b.
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Il semblerait donc que Dieu pourrait contraindiraés$ a revenir a Lui.

Ainsi, la période d’Assuérus ne représente pagbte thoix, mais bien
au contraire une terrible contrainte.

« La-bas sera votre tombeau », menace Dieu. « §a-pa@n aurait di
dire ici: «si vous ne dites pas «oui », la mgn&avous écrasera. Que
signifie donc « la-bas » ?

« En fait Dieu n'a pas menacé les Enfants d’Ilsrddkeur a donné le
choix entre «ici » et «la-bas » ; «ici », c'é®tmontagne qui a la forme
d'un tonneau renversé ; «ici» c'est I'acceptatides commandements
divins immédiatement et sans réfléchir ; « ici est’placer sa confiance en
I’Auteur de la Thora, se protéger de tout dangéérseur, entouré des parois
du tonneau ; «la-bas », c’est I'aventure, c’efiecéir avant de dire oui,
connaitre, comprendre et refuser I'aveuglement.

Dieu dit a 'hnomme : vous avez le droit de choigila-bas », mais Je
vous avertis, le grand large, c’est dangereux.t c&sditer le pari d’Adam
qui prit la responsabilité de manger du fruit decéanaissance méme au
prix d'y laisser sa vie. Les Hébreux, dans un manum foi tout a fait
exceptionnel, acceptérent « ici » sans aucuneatiésit A ce moment, les
Juifs s’étaient élevés au niveau des anges; dewxacent d’ailleurs
immédiatement leur poser des couronnes sur leefftétC’est ainsi que les
Hébreux ont choisi délibérément de rester « sousidatagne », d’opter
pour I'obéissance.

Remarquons les paroles de rabbi A‘ha Ben Yaaqgbw'aipas dit: on a
usé de violence envers les Enfants d’lsraél, mae dit: on a usé de
violence envers la Thora.

« Quoi ! », s’est-il écrié, la Thora ne s’acquipas dans un mouvement
frénétique, il ne s’'agit pas d’'une vente aux enghiémais d'un effort et
d’'une réflexion de longue haleine. Si aujourd’hun adore, demain on
brilera ce que I'on a adoré ; c’est lentement{igraent que I'on monte les
échelles de la sainteté. C’est dans la crainte &temblement que I'on dit
oui a Dieu, ce n'est pas en s’enfermant dans unetaum, ignorant que I'on
est des hommes toujours tentés par le « la-basjueeti nous choisissons le
tonneau, on risquera de le briser pour aller «assh Cette frénétique
unanimité est immeédiatement belle, mais a la longeet s'avérer plus
dangereuse que le chemin long et sinueux de la&xiéfi et de la
compréhension profonde.

204 Chabbat 88a.
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Rava étudiait la Thora avec passion ; il ne faigdiine pas attention que,
de son pied, il écrasait son doigt d'ou coulaisdng. Un saducéen 'apercut
et lui dit® : « Peuple impulsif, vous n’avez pas changé ! »

Effectivement, Rava, qui compte parmi les plus dsamoraim connu
pour la puissance et la rigueur de sa logique,t a@npris que I'étude
n'était pas seulement un exercice intellectuelgvihit compris que c’était
une grande histoire d’amour entre ’lhomme et Dope quelque chose de
mystérieux lie I'étudiant de Thora avec la Thorailgetudie. Cette chose
mystérieuse, c’'est ce qui explique justement l'ilepité avec laquelle les
Juifs ont dit oui a Dieu, ce oui qui était un calgfoudre.

Certes, rabbi A‘ha fils de Yaagov a bien diagnastides dangers de
cette démarche, mais, lui répond Rava, c’est aiitearche — malgreé le
veau d’or qui eut lieu si rapidement — qui est seud’éternité pour le

judaisme. A I'époque d'Assuérus, il y eut deux qu@s, celle des
menaces de génocide et celle qui suivit le retouerg de situation ou
les Juifs ont eu largement le temps de réflechanade se réengager
dans le judaisme. Le verset rapporté par Rava pddd’année qui a

suivi les miracles et ne parle pas du repentir Begants d’lsraél alors

gu'ils étaient encore sous la menace. Mais, dit &Rasette prise de
conscience profonde n'a été possible que parcel guavait vers ou

retourner : certes, «ils accomplirent » aprés ulomgue période de
réflexion, mais ils accomplirent ce qu’ils avaidi@vreusement accepté
au mont Sinai.

De nos jours également, chacun se rappelle le dpidtuel qu’a
constitué la guerre des Six Jours. Chaque Juifnapde au fond de lui-
méme que c’est I'histoire du projet de Dieu quiresy vie SOUS Ses yeux.
Et, comme apres le Sinai, I'effet s’est rapidensstidmpé.

Mais ceci n’est qu'une apparence, car a partirelenoment, lentement
mais slUrement, et d'une maniére tres profonde, nende personnes
reviennent a la Thora.

2% Ipid.
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Le poids des mots

La Révélation est le point culminant de I'Histoir&n effet, cet
événement témoigne que Dieu «descend dans le mwomde« parle a
I'homme ». A partir de ce moment, les habitantd’aieivers ne sont plus
des aveugles qui errent et qui trébuchent, ne sagbas trouver leur
chemin. lls sont devenus des étres éclairés quensayui les a créés et
surtout conscients de ce que le Créateur leur déend&e jour-1a, le peuple
juif a recu ce que le rav Kook appéffele hechbono chel ‘olangue I'on
pourrait traduire par le « mode d’emploi de l'unive, c’est-a-dire la fagon
dont 'homme doit parachever I'ceuvre du Créateur.

La centralité de cet événement explique ce que iRemls enseigrfé’ :
les 613 commandements sont implicites dans les Paxoles de la
Révélation. C’est ainsi que l'interdiction de porign faux témoignage
contre son prochain inclut en elle toutes les dpis— telle la médisance ou
la vexation — sont du domaine du mal causé pantds.

Arrétons-nous sur ce commandement en évoquamidanad’Arakhin
qui le commente :

Celui qui médit de son épouse 'accusant a tortaleir trompé est puni
plus séverement que celui qui a violé une jeute fle méme, c'est a
cause du discours des explorateurs que nos ance@geent dans le
désert alors que Dieu leur pardonna lorsqu'ils fajuerent le veau d’or.

Pour justifier la position de notmichng la Guémara affirme que celui
qui médit porte atteinte a I'essentiel et nie la@dtion elle-méme.

Un détail du Midrach — qui prolonge un dialoguelieu avec Mois&®
— nous aide a comprendre cette page du TalmudoiseéWdit a Dieu : “lls
ne me croiront pas, ils diront : ‘Hachem ne t'a pasoyé.”” Dieu alors, se
facha : “Quoi! Tu médis de mes enfants! lls spaurtant de véritables
croyants. D’ailleurs tu le verras, a deux repridgasmanifesteront leur
confiance” et Dieu punit Moise : sa main devintréise. »

2%:0Olat Réiya « Au sujet de la priére », vol. 1, page 11.
297 Rachi s/Exodexiv, 12.
2% Exodenv, 1.



Yithro 127

Pourtant, n’était-ce pas Moise qui avait raisore?p€uple qu'il fit sortir
a grande peine d’Egypte ne s’est-il pas plaint mmtitude de fois, n’a-t-il
pas sans cesse contesté Moise et douté de Diewrs, Abmment expliquer
gu’il ait suffi de quelques vérités désagréablesnéendre pour que le
serviteur fidele soit vertement rabroué.

Justement, ce qui est remarquable dans ce passagid,affirmation de
Dieu que, malgré les apparences, les ingrats dertdgmnt de réels croyants.
« A deux reprises, ils feront confiance », clamewile reste n’est que
péripéties. « Comprends, enseigne-t-il a Moisesord Mes enfants, ils sont
créés a Mon image, I'étincelle divine les habitéimsi, dire du mal de son
prochain c’est nier que son ame soit d’originertavi

«C’est une terre qui dévore ses habitants », omclgmé les
explorateurs. En pronongant ces paroles, ils rpastvoulu admettre que, si
elle dévore ses habitants, ce n’est pas parce @uelgnat est malsain ou
son sol improductif, mais que, comme le dit la Ehar'est une terre qui
« vomit ses habitants » lorsque ceux-ci démérit€ptte méme terre est le
pays ou coulent le lait et le miel pour tous ceortda conduite témoigne
gu’ils ont compris que la Présence divine habitéetee d’lsraél. Ceux qui
ont fabriqué le veau d’or ont voulu un dieu quitsmioche d’eux, pour
remplacer Moise qu'ils croyaient disparu. Pourdeglorateurs, c’est encore
plus grave. En « parlantiEretz Israél, ils ont voulu cloitrer Dieu au Ciel.

Celui qui médit de son prochain, porte un faux tgmage sur la
véritable nature de 'lhomme. De méme, celui qui ind@dEretz Israélporte
un faux témoignage sur la véritable nature deéatawn.

Tous les deux nient le message essentiel de lal&iévé: la Gloire de
Dieu emplit le monde, et 'homme — apte a la saisast a méme d’établir
un dialogue avec Dieu.
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Zakhor et chamor

Les Dix commandements apparaissent deux fois @ambdra. Une fois
ici®®® et une autre fois dans la paracha de Vaét'Hahahexiste entre les
deux occurrences de petites differences de démipremiere différence —
et peut-étre la plus significative — concerne labtyat. Dans la paracha de
Yithro, le commandement egikhor I'obligation d’« évoquer le jour du
chabbat » : c'est-a-dire nous évoquons le chalbaiservant explicitement
en son honneur ce qu’il y a de meilleur. Dans leitB®nome, il est écrit
chamor« préserver le jour du chabbat », ce qui consise garder de toute
transgression par un travail interdit.

Qu’a dit Dieu ?ZZakhorouchamor?

Rachi explique :

Evoquer. « Evoquer » et « préserver » ont été pnoés simultanément.

Que veut nous enseigner Rachi?

A premiére vue, on aurait pu croire a I'existencend contradiction
entrezakhoret chamor Le premier terme met I'accent sur la joie qu’iiidu
la présence du chabbat et sur la maniére de I'eon@n s’y prépare toute
la semaine comme a une rencontre avec un étre doné on espere
beaucoup et a qui on est prét a donner beaucouget@nd, par contre,
souligne tous les interdits accumulés en ce jouquetsemblent devoir
empécher toute joie et tout plaisir. La sainteténgdrun aspect austere et
sévere apparemment incompatible avec le bonhetred’é

Ce n’est pourtant pas le cas. Dieu a donné a I'herftermonde et ses
jouissances, et Il lui a aussi donné la Thora gtceenmandements afin que
I’'hnomme puisse jouir en sainteté du bonheur d'dtes plaisirs n'ont pas
été placés devant I’'homme pour lui étre interdiispour le piéger par des
tentations de « fruit défendu ». La piété authemtige consiste pas dans des
abstentions monastiques ! Ce n’est pas l'interalihime tel qui prime et qui
est source de sainteté. Le commandement donnémigothomme était’

« Tu dois manger d®us les arbres du jardin ! » Tu as droit a toutes les

29 Exodexx, 1-14.
29 Deytéronome Vv, 6-17.
211 Genesel, 16.
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bonnes choses que Dieu a mises dans le monde goyidisir, mais que
cela ne te fasse pas oublier ton Créateur. Siitudams les limites qui t'ont
été prescrites, tu atteindras au bonheur en ce enend la félicité dans le
monde qui vient.



MICHPATIM

Devant eux

« Et voici les lois que tu placeras devant euX?»

La paracha de Michpatim traite de la Iégislationilei gu'Hachem a
révélée a Moise. Rachi, commentant I'expressioavant eux » utilisée par
le verset, met en évidence gu'il s'agit des juges :

Devant eux. Et non devant les paféhsviéme si tu sais que ton conflit
avec autrui sera jugé par leur tribunal comme pan dribunal
rabbinique, ne le présente pas devant leurs ingsmar celui qui intente
un procés contre un Juif aupres des paiens, lesrigal et profane le
Nom de Dieu.

Notre paracha, puis IEhoul‘han Aroukhproposent un code de lois trés
élaboré. Il est possible de juger toutes les afaidevant un tribunal
rabbinique si les deux parties sont de bonne véloltfaut alors signer
auprés de ce tribunal un accord d’arbitrage. It fahoisir I'arbitrage
rabbinique pour trois raisons :

1. Les lois juives sont d’origine divine.

2. Celui qui se présente devant un tribunal ne jugeest selon la
Thora, restreint le judaisme aux questions puremgdigieuses, alors
gue la Thora s’occupe de tous les aspects de.la vie

3. Lorsque deux Juifs s’affrontent devant un tribunial,profanent le
Nom de Dieu en étalant leurs querelles devant autru

Mais bien entendu, plutbt que l'arbitrage rabbimidui-méme, il faut
d’abord tout tenter pour résoudre les conflits amiable. Le Talmud
enseigne qu'une des raisons de la destruction dupleeétait que les
Hébreux étaient chicaneurs et se précipitaientriuntal pour la moindre
vétille. Celui qui est animé d’une véritable foi Breu sait faire la part des
choses. Il comprend qu’'il vaut mieux faire une @ssion et vivre dans la
concorde.

212 Chemotxxl, 1.
213 Guittin 88.



Michpatim 131

Le sanhédrin

Cette paracha, qui traite du droit civil, suit indigement le passage de
la fin de la paracha de Yithro relatif & I'autelr dequel on offrait les
sacrifices.

Pourquoi les lois civiles font-elles immédiatemsuite a celles relatives
a l'autel ? Pour te dire que tu devras installer anhédrin aupres du
sanctuairé.

Rachi nous donne ici un double enseignement :

Le Sanhédrin est le grand Tribunal, la plus hanstance juridique. La
proximité du tribunal de I'autel revét une doulgngication :

— Les lois civiles, sociales et économiques comeseldis religieuses
sont d’origine divine. On ne peut pas établir ddidctions entre elles.

— Pour mériter de siéger au tribunal, le juge die profondément
religieux. C’est parce qu'il sera proche de Dielleera inspiré pour juger
avec droiture.

214 Chemot Rabba.
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Rigueur et miséricorde

La Guémara enseigffé :
Celui qui veut acquérir la sagesse doit étudierléés sur les dommages.

En effet, les passages talmudiques sur ce sugst,rithes en nuances,
sont fondés sur la logique la plus rigoureuse.

Pourtant, certaines lois sont déconcertantes. Adgwales dommages
causés par un feu que I'on a oublié d’éteindre,Seges enseignent a partir
du verset de notre paraéha

« Quiconque a allumé le feu paiera la motte de fginelui-ci ne paiera
que la motte de foin. Et, si des objets précieux yeétacachés, il ne
devra pas les payer.

Comment se fait-il que l'incendiaire ne soit pasutele payer ces objets
précieux, bien qu'il ait causé directement leurtdesion par le feu qu’il a
allumé ? Le propriétaire n’avait-il pas le droit gdeser ses objets ou il le
désirait ?

On enseigne par ailledrs :

« Si un homme a creusé un puits et qu’un animal e/ tomber et a s’y

blesser, celui qui a creusé le puits devra dédonambegpropriétaire de
I'animal. »

Et la Guémara ajout® :

« Il ne devra payequele dommage causé a I'animal, et pas celui causé
aux objets qui se trouvaient sur l'animal et qui Seraient abimés
lorsque la béte est tombée. »

C’est pourtant la méme cause qui a provoqué lesnthyas causes a
I'animal et aux objets. Pourquoi le propriétaire ne payeguit le dommage
causé a I'animal ?

On enseigne encore dans le traité Baba G8ma

215 Baba Bathra 175b.
218 Exodexxll , 4-5.

217 Exodexxl, 33-34.
218 Baba Qama 28b.
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Il existe une différence entre deux cas, le preneesqu’une béte, entrée
dans le champ du voisin, cause un dommage en foalanpieds des
objets s’y trouvant ; le deuxiéme, lorsque ce méoramage est causé
par des pierres que la béte projette. Le propri&tadoit payer, dans le
premier cas, la totalité du dommage; dans le secdadmoitié du
dommage.

Ici aussi, la responsabilité du propriétaire qunal gardé sa béte est la
méme, que la béte ait cassé I'objet en I'écrasargroprojetant une pierre
sur cet objet. A ce propos la Guémara, elle-méfirtesoge®® :

Logiquement on ne devrait pas faire de difféerenteeeun coup donné
directement par la béte et un coup provoqué par goergie en
I'occurrence, le caillou lancé par elle.

Néanmoins, si la différence est réelle, elle s'ex par lahalakha
leMoché miSinai« la loi que Dieu a donnée a Moise au Sinai >’ auntres
termes, une loi qui n’a pas sa source dans la legjgridique, mais a une
origine religieuse, incompréhensible au premierdbo

Ceci nous améne a penser que toutes les lois camteles relations
entre les hommes, les lois sur‘ll@chen michpatne sont pas seulement
I'ceuvre de la logigue humaine. C’est peut-étrelldais ce qu’exprime le
premier verset de la paracha de Michpatim

« Et voici les commandements que vous placerentieua. »
Rachi explique les termes « devant eux » et dit :

C’est pour nous enseigner que, lorsqu’on a un psa@éc un autre Juif,
il ne faut aller que devant eux, c’est-a-dire davaes juges juifs, et non
devant des juges non-juifs, méme si nous savonssqueette question
particuliere, ils jugent de la méme maniére.

Mais peut-étre peut-on expliquer ce verset différemt : le début de la
sidra parle desmichpatim les lois qui concernent les hommes, et, a ce
propos, la Thora nous met en garde en ces terde<rois pas que ces lois
que je te donne ici sont différentes de celles tplie la cachrouth ne
peuvent étre que d'origine divine. Ne crois paseti@gs sont d'origine
purement humaine et qu’elles pourraient donc sigppt aussi bien aux
Juifs qu’aux non-Juifs. Non, nous dit la Thora. ueQu placeras devant

219Baba Qama 17a.
220Baba Qama 17b.
221 Exodexxl, 1.
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eux » signifie que toutes ces lois, oeighpatim ne peuvent étre comprises
que par les Enfants d’Israél, qui savent qu’ilyne « réflexion » au-dela de
leur réflexion, et qui acceptent donc que, pouirnég lois des hommes, on
doive se référer a une loi d’origine divine.

Et c'est aussi ce qu'exprime le premier commentdeeRachi de la
paracha :Veélé hamichpatim«et voici les commandements ». Rachi
commente :

« Tout comme les Dix Commandements ont été donn&snai, ainsi,
ces commandements-la ont été donnés au Sinai. »

Par ces lois particulieres, la Thora enseigne gserapports entre les
hommes ne sont pas régis uniquement selon desesritke rigueur et de
logique: si quelqu’un a causé un dommage, que itelisectement par son
corps, que ce soit par I'intermédiaire d'un obja, du fait d’'un obstacle
gu’il a placé sur une route, d'un feu qu’il a maheillé, la logique dit qu’il
est responsable deus les dommages que sa mauvaise conduite aurait
entrainés. Sa responsabilité est entiere. La Thots apprend que les
rapports entre les hommes ne doivent pas étresdigtiéquement par la
rigueur et la logique, puisqu’il faut y ajouterrtaséricorde. L’homme étant
faible, on ne peut lui imputer tout ce qu'’il a cdudwussi, la Thora a-t-elle
édicté le principe suivant : plus le dommage estedation indirecte avec le
responsable — non que sa responsabilité sur ledederreur commise soit
moins grande — plus on imputera le dommage causéatheur, au hasard,
qui vient du ciel ; la responsabilité de I'hommeéasrs moindre.

D'ou la halakha suivanté®?: Adam mou‘ad le‘olam « 'homme est
toujours responsable ». S’il a causé un dommagegapropre corps, que
ce soit en état de veille ou en dormant, il degtgaurs réparer le dommage
gu’il a causé. Mais s'il a causé le dommage partdiimédiaire de sa
propriété, d’'un animal par exemple, sa responsabjliridique doit étre
amoindrie (bien que, « logiguement », sa fautes szsponsabilité », puisse
étre la méme). Et si sa béte a provoqué un domrpagd’intermediaire
d’'un objet, d’'un caillou qu’elle aura projeté, om i fera payer que la
moitié du dommage.

De la méme maniére, s'il a creusé un puits, onunéeta payer que ce
qui est susceptible d’étre blessé par le fait dtspa savoir des étres qui se
meuvent, et non ceux qui ont été amenés aux palitep premiers.

222 Baba Qam&6h
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Cela signifie que si un animal portant une chagge@nbé dans un puits,
celui qui I'a creusé ne devra payer que les dommagesés a l'animal et
non ceux causeés a la charge.

De méme, en cas d’incendie, il ne paiera que leseshqui logiquement
devaient étre a I'emplacement ou le feu s’est décRieu a donc limité la
responsabilité juridique du dommage causé par denfi@al surveillé aux
choses qui, par nature, devaient se trouver [axallision du reste. Il s’agit
donc d’'une introduction de la miséricorde dansoladans legnichpatim
C’est pourguoi nous disons que Ieschpatimont été donnés a Moise au
Sinal, pour le peuple juif, le peuple miséricordieu

On comprend alors I'adage suivant de la Guéfiara

Que celui qui veut devenir miséricordieux apprene® lois sur les
dommages !

22 Baba Qama 30a.
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L’universalité de Michpatim

Les non-Juifs sont-ils concernés par la législajiove dont les grandes
lignes sont décrites dans cette paracha? Une grandorité de la
Renaissance a traité de cette question dans upensss Il s’agit du rav
Moché Isserlés de Cracovie (appelé aussi le Relmarand codificateur
achkénaz&*

Certes, les non-Juifs n'ont a respecter que lesleepnoa‘hides. lIs ne
sont pas tenus d’observer les lois religieusesad€hbra. Mais parmi ces
sept lois, il y a I'obligation d’établir au sein dbaque pays une justice se
fondant sur un ensemble des regles qui sont lesesmémour tous : « Tout
comme Israél a I'obligation d’installer des triburadans chaque région et
dans chaque ville, de méme les non-Juifs ont Kattion d’installer des
tribunaux dans chaque région et dans chaquédille

Le rav Isserles s’interroge alors sur la questiensdvoir si ces regles
doivent s’inspirer de la paracha de Michpatim etalge la Iégislation orale
qui la prolonge. Il montre que cette question a ¢ traitée dans le traité
du Talmud Sanhédrin 56b. Ce passage explique guselgt lois noa‘hides
se trouvent en allusion dans un verset du débla Genese :

« Hachem Elohim ordonna a Adam : “Manger, tu deunzanger de tous
les arbres du jardin, mais de I'arbre de la conmsaisce du bien et du
mal tu ne mangeras poffit...” »

Ou donc se trouve, dans ce verset, I'allusion Bligation d’établir des
tribunaux ? Deux opinions s’affrontent sur ce polour rabbi Yohanan,
c’est dans le mot : « ordonna » ; si Dieu donneatdses a ’lhomme, c’est
gu’ll n'accepte pas que régne l'anarchie. Aussi hesnmes doivent-ils
s’organiser pour empécher le désordre. Il faut dguids organisent la
justice. Pour rabbi Yitz‘haq, c’est dans la présede nom Elohim. En effet,
ce nom esta priori inutile, il suffisait de dire « Hachem ordonna ».
Pourquoi donc ajoutdflohim? Rabbi Yitz‘'haqg répond quelohim désigne
eégalement les juges. En effet c’est bien ce sefisrguét dans la paracha
de Michpatim dans le verset :E)ohim, tu ne maudiras pas ainsi qu’un

224 Responsau Rema, chap. 10.
225 Sanhédrin 56b.
2% Genése, II, 16 et 17.
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prince de Ton peupt&’. » Elohim juxtaposé a « prince » ne peut pas
signifier « Dieu », mais bien « juge ». Si c’esteDien tant que Juge qui
s'adresse a 'homme, c’est qu’ll demande a I'hondeese conduire avec
justice, telle est I'opinion de rabbi Yitz'haq.

Le Rema explique alors que ces deux éminents reaigradébattent pas
simplement sur le mot qui est a la source de radthigiation. Ce serait une
controverse vaine. En fait, dit-il, ils défendents deux une conception
différente de la justice qui doit étre pratiquée kes non-Juifs. Pour rabbi
Yohanan, il s’agit surtout d’empécher I'anarchie. giie contiennent les lois
n'est pas essentiel, pour autant qu’elles respetdsnfondements du droit
exprimeés par les six autres commandements noaHigesiite, les hommes
ont le droit d'organiser la justice comme ils I'entlent. Pour rabbi
Yitz‘haq, I'exigence de justice est une exigence Rieu d’Israél qui a
révélé Ses lois au mont Sinai. Ce sont ces loigigivient étre respectées
par tous les hommes. Ce n’est donc pas une jugtieleonque qui doit étre
appliguée, mais celle qui prend sa source danbdaal

C’est Hachem Elogimqui donna a Adam son premier commandement.
Le nomElogim rappelle 'attribut de rigueur et de justice, ¢ela Hachem
I'attribut de miséricorde. C’est de cette doublaeinsion que tout droit doit
s’inspirer. Nous avons montré dans le précédentlarcomment la
miséricorde intervient dans le droit. Rappelonsledgant l'interdiction de
réclamer son di a un débiteur en difficulté touhoee de prendre un intérét
méme raisonnable pour un prét consenti. Il s’aigih lde charité érigée en
droit.

Notre paracha montre également des exemples detéésétréme. Le
voleur, celui qui s’est emparé du bien de son mwclen cachette devra
rembourser le double. Il ne suffit pas qu’il reradequ’il a pris, il lui faudra
en plus ressentir lui-méme le mal qu'’il a caus&eprivant a son tour d’'une
somme équivalente a celle qu'il s’était appropri€e.

Mais la Thora va plus loin encore : en cas de vwh anouton ou d’un
bceuf, le coupable devra parfois rembourser plusiéais la valeur de ce
qu’il a pris: «Lorsqu’'un homme volera un bceuf o mouton, qu'il
I'égorge ou le vende, il payera cing bceufs pourplaner le boeuf volé et
quatre moutons pour remplacer le mouton ¥81&

Certes, cette loi est limitée aux deux cas paiécsildu vol du beeuf ou
du mouton a I'exclusion de tout autre animal owetbdéanmoins cette loi,
qui semble disproportionnée par rapport a la faemeste. Elle a sans aucun

22T Exodexxil, 27.
228 Exodexxl, 37.
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doute valeur de symbole. En effet, le voleur ende@ ou en égorgeant la
béte s’est interdit tout retour en arriere. Il menpa plus rendre la béte elle-
méme ; méme s'il se repent, il ne pourra plus &pee qu'il a fait, il pourra
seulement dédommager. Il a rendu son vol défifitif’est mis dans une
situation que I'on pourrait qualifier de non-retour

La Thora le condamne avec une extréme rigueur, faiteg prendre
conscience a tous les voleurs potentiels de laitgrale leurs actes. Le
Talmud® considére méme que celui qui a volé son prochaint gtre
considéré comme s'il lui avait 6té la vie. Bien gent, les étres sont en effet
tres attachés aux choses et on ne peut mesuregiria pt la souffrance
lorsqu’on prend aux hommes quelque chose gu'ilgistent ou, comme
dans le cas du bceuf et du mouton, ce qui est Bgmegpain, le bceuf grace
a sa force de travail et le mouton grace a sa.laine

Toute justice est ainsi confrontée a une doublgemde : prendre en
considération les faiblesses humaines tout en altadt point la soif de
justice absolue.

Seul Hachem Elogim peut nous indiqguer comment concilier ces
contraires. C’est le but de la Révélation au Sohaitoutes ces lois qui
concernent les rapports entre les étres humains.

22 Baba Qamal19a.
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De Mara au Sinai

L’événement central qui faconne ['histoire et lalit® juives est la
Révélation de Dieu au mont Sinai. Ce moment étaitipdes la Création et
son retentissement est aujourd’hui encore touti aisace. Bien entendu,
les jours qui l'ont précédé sont chacun des jontsnses ou le peuple
hébreu se préparait a I'impossible : percevoirdix de Dieu.

C’est a partir du 1 Sivan que le peuple juif se met en condition, todes
jour-1a qu'il arrive au pied du mont SiRat

Le 2 Sivan, Moise grimpe sur la montagne et Dieu demande
d’expliquer au peuple que s’il a été élu pour edteria Parole du Dieu
vivant, c’est pour qu’il devienne un peuple exenrplaet une nation
sainté®!

Le 3 Sivan, Moise rapporte a Dieu I'acceptation ldébreux : « Tout ce
que Dieu demande, nous le ferofis»

Le 4 Sivan, trois jours avant la Révélation, Moisansmet les lois
nécessaires pour que chacun se purifie pour cel joart>>.

Cette chronologie est précisée dans la parachatbe)Ymais rien n’est
mentionné sur ce qui s’est passé le 5 Sivan ; puast question du 6 Sivan,
jour ou, aprés un ultime avertissement, le peupl®i@u recoit la parole de
Dieu de la bouche de Dieu.

Ce n'est qu'a la fin de la paracha suivante, Mitimpaque la Thora
reprend le récit du cours des événements. Le 4nSiea plus de
'avertissement mentionné dans Yithro, Moise répate peuple les
enseignements qui avaient été donnés a Mara, @'adite les lois du
Chabbat, de la vache rousse et du code civil. Lglpeaccepte de S’y
soumettr&®*

Le 5 Sivan, Dieu scelle une alliance avec Israélrk représentants, les
aineés, offrent des sacrifices. Moise lit la Thal@Béréchit jusqu’au don de

230 Exodexix, 1.

21 Exodexix, 3-6.
232 Exodexix, 8.

233 Exodexix, 10-15.
234 ExodexxIv, 3.
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la Thora. Le peuple déclare alors, dans une phiasenue céleébfe:
na‘assé venichmegui se traduit par « nous ferons et nous éconsesoet
qui signifie selon nos Sages : « nous obeéironsoes rétudierons ». Pour
matérialiser l'alliance, on fait gicler le sang dexcrifices, par moitié sur
I'autel et par moitié sur les Enfants d’Israél.

Le lendemain, le 6 Sivan (selon Rachi, aprés |laeRéwn), Dieu appelle
Moise aupres de Lui pendant quarante jours afimidemettre « les Tables
de I'Alliance, la Thora et lanitzvaque J'ai écrite pour leur enseigfi&r»

On peut Iégitimement se demander pourquoi la Thoréparti en deux
parachiotce qui s’est passeé juste avant la Révélation etqooi Moise a
répéteé le 4 Sivan I'enseignement donné a Mara.

Mara signifie « amertume ». C’était juste aprésdatie d’Egypte, les
Hébreux voyagerent trois jours dans le déserndl$rouverent point d’eau.
lIs arrivéerent a Mara ; ils y trouverent de I'eamais elle était amere,
imbuvable. Aprés les récriminations des Enfantsrd8l, Dieu montra un
morceau de bois a Moaise. Il le jeta dans les ealnrs’gdoucirent. C’est la
que Dieu donna aux Enfants d’Israél les premiensnsandements.

Pour la tradition, les eaux symbolisent la Thorarés trois jours sans
Thora, on donne au peuple juif les premiers commarats. Il les trouve
amers. Le peuple juif, alors, ne sait pas apprégierles lois, mémes celles
qui paraissent les plus ardues, portent en elsndur de Diet’’: « Ses
chemins sont chemins de douceur et tous ses seatiat de paix. » Moise
dut alors faire preuve de pédagogie, adoucir lexz.ea

Le 6 Sivan, jour du don de la Thora, n’avait dessgune s’il devenait le
jour de I'acceptation de la Thora, de I'adhésiaml®maux commandements
divins.

Si la Thora a réparti en deyarachiot différentes I'histoire du Sinal,
c’est pour nous enseigner le double message dévadion :

Les Dix Commandements sont dix paroles que tout nhenpeut
comprendre : la foi en Dieu, le repos hebdomadé&regspect des parents,
I'honnéteté, le respect de la personne humainedemfondements de toute
civilisation ; d'ailleurs la plupart de ces lois s®uvent déja, exprimés
autrement, dans les sept lois noa‘hides. Leur céhgmsion ne pose pas
probleme ; par contre leur application est diféciGrace a la Révélation qui
donne a ces lois un caractere d’absolu, le peufigog¢ut s’en pénétrer et
devenir ce peuple dmhanimdont parle la paracha de Yithro.

235 Exodexxiv, 7
26 Exodexxiv, 12.
7 proverbesi, 17.
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Mais il existe une autre méthode : le peuple j@if éépositaire d'un
secret qui permet a chaque homme, méme s'il n’@tst présent lorsque
Dieu dévoila les Dix Commandements, de s’éleven aiveau spirituel tel
que vivre selon ses principes devient sa natureselceet est dans faitzva
d’étudier toute la Thora. C’est en étudiant et palgsant les détails de la
Thora que nous réalisons une alliance avec le Paigsant. L'intimité avec
Dieu se construit par un dur labeur, une étudenet fatigue chaque jour
renouvelés.

Yithro est la paracha des grandes valeurs du jodgi€elles qui ont
attiré Yithro et qui se trouvent dans le décalodusnportant dans cette
paracha est que les Juifs ont relevé le défi etddnt « nous le ferons »,
nous vivrons conformément a ces valeurs.

Michpatim fourmille de lois et de commandement®&athi introduit la
paracha en expliquant que toutes ces lois, et hetesls, ont été donnés au
Sinai ; c’est aussi ce qu'exprime ce commentairéadéuémara® sur le
verset de Michpatim cité plus haut.

Dieu appela Moise pour lui remettre :

« les Tables de la Loi ce sont les Dix Commande&ne
et la Thora c’est le Pentateuque

et lamitzva ce sont les lois de la Michna
que J'ai écrit ce sont les prophétes

pour leur enseigner c’est la Guémara. »

et la Guémara conclut : « Ceci nous enseigne que doété transmis a
Moise au Sinai ».
Aussi, c’est dans Michpatim, la paracha des loideetétude, que Dieu

conclut réellement son alliance avec Israél etsgadl, tournant le dos a
I'esprit de Mara, lui répond en écho : « Nous alrdsret nous étudierons. »

238 Bgrakhot 5a.
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Un Etat sans ame

Rabbi Eléazar dit: celui qui voit le Temple détrdpit dire : « notre
Maison sainte, notre Gloire, dans laquelle nos are£T ont loué, a été
la proie des flammes. Notre plus beau trésor egtle une désolation »,
et il doit déchirer son vétemérit

Aussi, depuis des siécles, quiconque s’approcheKdiel (le Mur
occidental), aprés une longue absence, déchire v&ement. Cette
déchirure traduit le deuil que nous portons pourdeple de Jérusalem. En
effet, lorsqu’on rapprend le déces d'un proche mtamn déchire son
vétement, et, pour nous, la destruction du Temgievaut a la perte d'un
étre tres cher.

Les décisionnaires contemporains se sont poséelstiqu de savoir si, de
nos jours, alors que le peuple juif a recouvré saigpendance, cette loi
avait toujours cours. Le rav Haim David Halévy, slaon livre,Meqor
Hain?*®, tranche qu’aujourd’hui il n'est plus nécessaie dtchirer son
vétement car, soutient-il, entre autres arguments :

« Le Temple était effectivement un endroit tresomamt pour le service
divin, mais la pérennité du peuple juif et la pameé de sa Thora ne
dépendent pas du Temple. Rabbi Yo‘hanan Ben Zdkaairil pas

préféré Yavné et ses Sages a Jérusalem et son eleimpl perte
religieuse due a la destruction du Temple et adiiruption du service
des sacrifices a été remplacée par I'étude de lardtet par les prieres,
comme dit le verset : « Ce sont nos levres qui @ppbles sacrifices. »

En outre, le deuil, les pleurs, la souffrance, démm la déchirure
obligatoire sont la conséquence de la perte dedépendance dont le
Temple est le symbole. C’est pourquoi, aujourd’halgrs que nous
avons enfin recouvré notre indépendance, que nuérgle connait un
pouvoir qu’'il n’avait pas connu méme dans les p#em®les plus fastes de
son histoire, la destruction du Temple a perdu depsertée. Certes,
demeure la perte d’'un endroit important pour levéee divin, et Israél

239 Moéd Qatan 26a.
240vo0l. 2, pp. 208-209.
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perpétuera le souvenir du jour de sa destructiod &7+, mais il n’est
probablement plus nécessaire de déchirer son véteamaque fois que
I'on voit cet endroit dans sa destruction. »

Dans ce texte, rav Haim David Halévy développe qmints :

— le Temple, quelle que soit son importance, npas essentiel pour le
peuple juif ; I'étude de la Thora et la priére penivie remplacer.

— le Temple représente lI'indépendance nationale.

Les parachiot de ces semaines nous enseignent que cette aresiyse
discutable, comme I'exprime le verset : « lIs mastauiront un Tabernacle
et Je résiderai parmi eux. »

Ainsi, le Tabernacle est bien plus qu’un joyau, bgta de I'Etat, il est le
témoignage de la réalité de la Présence divine eam du peuple. La
construction du Tabernacle est donc la finalitéaguélle doit amener le
développement spirituel et matériel du peuple jNibus devons créer une
société au sein de laquelle Dieu a la « place diban» : « lls me feront un
Tabernacle et Je résiderai parmi Zax»

En créant 'univers, Dieu créa une maison pourihte. Le Tabernacle,
lui, est la maison que I’homme crée pour Dieu damsnonde. Ainsi, pour
connaitre la liste exhaustive des travaux interdisant le Chabbat, nos
Sages enseignent que ce sont toutes les activdtEssaires pour ériger le
Temple, dont la construction résume donc la somentdtes les activités
créative$*>. Sa destruction est un constat de I'éloignementaderésence
divine. C’est I'échec de notre mission qui cons#stanctifier I'univers que
Dieu a remis entre nos mains afin de le rendrethlallei par Lui. C'est
pourquoi le Talmud dit : « Toute génération duraauelle le Temple n’a
pas été reconstruit doit considérer qu'il a étéudéa son époqué®. »

Tant que le Temple n’est pas reconstruit, c'est Ipseraisons de sa
destruction sont toujours actuelles et c’est ldr@me véritable. Certes, le
Talmud nous enseigne que 'on n’interrompt pasutiétdes enfants, méme
pour la construction du Temple, ceci parce quaidiétde la Thora par les
enfants est la condition premiére et profonde g le Temple puisse étre
reconstruit. Arréter leur étude pour construird éanple équivaut a détruire
les bases sur lesquelles il serait construit, wels ne veut pas dire que I'on
peut remplacer le Temple par I'étude.

241 Exodexxv, 8.
242 Exodexxv, 8.
243 Chabbat 49b.
244 Talmud de Jérusalenraité Yoma, 1,1.
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Voici comment I'expliquait mon grand-pere, rav Yémeniel Eliyahou
Botschko>"xr : « Comment se fait-il que Jacob pleura Josepda@rvingt-
deux ans ? Il existe pourtant uhalakha stipulant que I'on ne doit pas
garder le deuil trop longtemps. Au bout d’'une antiéabli doit s’installer.
Pourquoi cette régle ne s’est-elle pas appliquéacab ? » Mon grand-pére
répond : « Parce que Joseph était vivant; aingqgle nous pleurons
Jérusalem, lorsque nous pleurons la destructiometaple deux mille ans
apres I'événement, nous témoignons que le Templenesre vivant et que
nous n'avons pas perdu I'espoir qu’il ressuscitgoaveau. » Cesser de le
pleurer, c’est vouloir abaisser le Temple au niveaun autre « endroit
important pour le service Divin. » La création detra Etat est, bien
entendu, une manifestation de la bonté divine etatape de la délivrance,
mais cesser de pleurer le Temple, c’est vouloipso le processus.
Participons activement a sa reconstruction en flasufa notre jeune Etat un
supplément d’ame.
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Livre de vie

La paracha de Térouma parle de la constructionahefhacle. En son
point le plus intime se trouve I'Arche sainte qantient les Tables de la loi.
La Thora décrit en détail comment fabriquer cettéhe; entre autres, sur
les cotés, il y aura des anneaux ou l'on placems lumres destinées a
transporter I'’Arche sainte. Le texte précise que lcarres n’en seront pas
retiréed™.

Le commentaire de Rachi sur ce verset tient enain rkJamais. »

Elles n’en seront pas retirées : Jamais.

Pourquoi est-il interdit de retirer les barres ?je¢ signifie la précision
de Rachi ?

Rachi nous enseigne que la Thora ne doit jamagsc@imsidérée comme
une ceuvre de bibliotheque, un texte littérairejwre de références.

Non ! La Thora est livre de vie qui doit nous acpagner partout ou
nous nous rendons, toujours préte. Si nous somwiEs,ela Thora nous
soutient. Si nous sommes tenus de faire la guéardhora guide nos
décisions. Si nous faisons du commerce, nous neshpns sur les régles
d’honnéteté édictées par la Thora ; si nous faistin sport, nous restons
des Juifs attachés aux valeurs de fraternité.

Mais il ne s’agit pas seulement d’'un commandemaetdisant de retirer
les barres ; c’est aussi un état de fait : sacheZeap barres ne sergatnais
retirées. C’est Dieu qui a donné la Thora, quigdiie monde, et personne
ne pourra retirer a la Thora son influence sur émde.

245 Exodexxv, 15.
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Education et liberté

La ménora,le candélabre, trone prés du mur sud du Tabern&dle.
représente la spiritualité, force qui réchauffedesurs et donne un sens a la
vie. Le début de la paracha traite du rolecdhenqui doit allumer chaque
jour la ménora A propos du verset qui dit «pour allumer la l@mp
perpétuellement », Rachi commetite

On doit I'allumer jusqu’a ce que la flamme montel@-méme.

Nous pouvons tirer de la remarque de Rachi un gmeeient capital :
Allumer c’est, bien entendu, éduquer; ce que faitcohen avec le
candélabre, chaque parent doit le faire avec sEmtsnet chaque maitre
avec ses éleves. On doit allumer dans le cceurede®$ la lumiere de la
Thora. Mais Rachi ajoute que le but de I'éducatelest de préparer le
jeune a pouvoir se passer du maitre. Eduquer p&stdresser, mais faire
aimer et faire comprendre. Il ne faut pas vaingrigut convaincre. Il faut
gue la lumiére monte d’elle-méme sans nécessitéettiention extérieure.

On doit donner aux enfants des racines et des, a@ks racines pour
gu'ils soient attachés pour toujours a la Thoralet ailes pour qu’ils ne
soient pas des robots, mais aient leur propre hareé qu’eux-mémes, du
rayonnement de leur lumiére intérieure, puissefdiréc le monde qui les
entoure.

Quand la lumiere monte d’elle-méme, elle est pergie : I'éducation
fondée uniquement sur la contrainte ne tient querdeps de la pression ;
celle qui prend ses assises sur la confiance damdolces spirituelles
enfouies en chaque Juif verra la lumiére montes sasse.

246 Exodexxvi , 20.
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Il portera les noms des Enfants d’Israél

Cette paracha s’attache a décrire les vétementdeueent porter les
cohanim Elle donne de nombreux détails dont il faut cher@ comprendre
le message. Déchiffrer ces messages, c’est compréncdhission deohen
et plus particulierement celle diohen gadolCe dernier devait supporter,
par-dessus ses vétements, sur chacune de sessepagierre dehoham
sur lesquelles étaient gravés les noms des doudaetsrde Jacob. Sur sa
poitrine, il mettait le€hochen vétement formé de douze pierres précieuses,
sur lesquelles on pouvait lire les noms de chaden@ouze tribus, ainsi que
les noms des patriarches.

Le premierCohen gadofut Aharon, car il était le plus digne représentan
du peuple pour assumer la mission de prétrisenpbrte donc de cerner ce
personnage, afin de mieux comprendre la signibcadie sa fonction.

La Guémard'’ décrit les valeurs qu'il représente en traitanpcebléme
juridique suivant : deux personnes en conflit sésentent chez le juge.
Celui-ci a-t-il le droit ou le devoir d’essayer deettre les deux parties
d’accord en les poussant vers un compromis qut pa&s nécessairement le
jugement qu’il aurait prononcé ?

Rabbi Eliézer dit au nom de rabbi Yossi Hagueliill est interdit de
proposer un compromis, et tout juge qui en pronamcest un pécheur... car
la Justice doit faire plier la montagne comme it dg : “La Justice
appartient a Dieu” (c’est un absolu) et ainsi Madseait I’habitude de dire
gue “la Justice fasse plier la montagne.” »

Mais d'autres préconisent la voie d’Aharon qui,, laimait la paix,
poursuivait la paix et amenait la concorde entrdhaimme et son prochain
(méme au prix d’'un compromis). C’est ainsi qu’il dg& a son propos : « Un
enseignement vrai sortait de sa bouche, aucun i@itnprononcé par ses
levres. Il suivait un chemin de paix et de droitufeempécha nombre de
personnes d’emprunter le chemin du mal... »

Voici ce que dit la Thora & propos des pierrescdeham*®: « Tu
mettras les deux pierres sur les épaules de sameét, des pierres de

247 sanhédrin 6b.
248 Exodexxvi , 12
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souvenir pour les Enfants d’lsraél, et Ahanportera leurs noms devant
Dieu sur ses deux épaules en souvenir. »

Le Cohen gadok porte » les Enfants d’lsraél, il supporte ledisputes.

« Il porte six noms sur une épaule et six nomsl'autre », et ces douze
noms devinrent un seul peuple grace€Cahen gadotjui les réunit.

Aharon fut aussi I'avocat du peuple juif devant Diél ne s’agit pas
seulement de prononcer de belles phrases ou de rfantre de beaux
sentiments. Il a su montrer comment il comprenaiit Hle de défenseur :
méme lorsque le peuple juif construisit le veaur dilbne se sépara pas de
lui. Il espérait amoindrir la responsabilité destéaurs en se trouvant a leurs
cotés.

En outre, la Thora en a tiré une loi et a ainsiféé§ sur ce role
d’intercesseur qui est celui ddohen gadol un homme qui a tué par
inadvertance doit s’enfuir dans une ville de refagg rester jusqu’a la mort
du Cohen gadolPourquoi la Thora a-t-elle lié la libération ¢eskassin a la
mort duCohen gadoP La Guémara nous donne la clé de cette énigme en
expliqguant que leCohen gadolest responsable des crimes que ses
semblables ont commis par inadvertance, car ilitagdifiantercéder pour eux
aupres de Died®.

« Aharon portera le jugement des Enfants d’lsraél son cceur
continuellement. » En d’autres termes, il défenldracause des Enfants
d’Israél devant Dieu. Il rappelait a Dieu que, mélmesque les Enfants
d’Israél se rendent coupables envers Lui, Il neadepas oublier qu’ils
étaient les descendants d’Abraham, Isaac et Jatajy'a ce titre Il devait
les sauver. C’est pourquoi c’est précisément suthéehen qu’étaient
inscrits les noms des patriarches.

Le rb6le d’'un chef spirituel est de porter les sewte son peuple sur ces
épaules. Il doit également les porter dans son etdas défendre aupres de
Dieu.

249 Makkot 10a.
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Les trois ensembles

Voila bien une paracha difficile ! Non pas tant gan contenu que par
son sujet : elle traite avec un luxe de détailprumant des vétements des
cohanimet en particulier duCohen gadol La Thora serait-elle devenue
soudain un magazine d’élégance vestimentaire ?

Il n'en est rien, bien entendu. Mais quels enseiggrgs tous ces détails
minutieux peuvent-ils bien receler ?

Examinons, pour I'exemple, l'interdiction de deéehmirle manteau du
Cohen gadohue Rachi juxtapose a deux autres interdictiomeemant le
Tabernacl&?:

Celui qui déchire le manteau transgresse une in¢dmh®>. 1l s'agit ici

de I'une des interdictions de la Thora, tout corfithe« Et le pectoral ne
se déplacera pas sur &fod» et>®: « Elles n’en seront pas retirées », a
propos des barres de l'arche.

Rachi nous donne ici un triple enseignement :dltyois ensembles dont
il importe de conserver l'intégrité et qu’il faue sgarder de briser en
séparant leurs éléments :

Les Tables de la Loi qui reposent dans I’Arche teafant bien entendu
référence a la Thora. Les barres sont destinéesnaeftre le transport de
I’Arche en tout déplacement. Or, la Thora et langefont qu’'un. La Thora
ne doit pas étre confinée dans la synagogue ouldanaison d’étude ; elle
doit nous accompagner en toute entreprise et neusnd prendre garde a
ne pas séparer les fins des moyens.

Le éfod l'une des piéces de I'habit ddohen gadgl est un tablier,
comme en porte toute personne qui travaille. Legvakcquant a lui, support
du Nom de Dieu, est un habit saint. La encore, rd&eouvrons que les
domaines habituellement désignés par « matériekesspirituel », bien que
différents par essence, ne doivent en aucun cagliisés ou séparés. Un
tel dualisme contredirait le monothéisme d’IsrdEfaut savoir sanctifier

20 Exodexxviil , 32.
»lyomar2a.

22 \/erset 28.
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I'ouvrage concret par lequel est aménagé le momddemeure humaine
authentique.

Le manteau dont s’enveloppedehen gadoteprésente selon la tradition
le peuple d’lsraél. Ce manteau ne doit pas étrenidecMalgré les
divergences entre ses membres, le peuple d'lssaédlre et on ne peut se
séparer d’aucune des maniéres d’étre qui le coestit



KI TISSA

L’honneur d’'Israél

« Comment se relevera I'honneur d’lsraél ? Par I6sd », répond la
Guémar&™.

Ki Tissa, ce sont les deux premiers mots de notazaghd>.
Littéralement ils se traduisent par: « Lorsqueélgveras » et signifient :
« Lorsque tu compteras ».

Dans ce passage, le texte établit les lois rekatare dénombrement des
Hébreux : en particulier, il fallait que chacun wkedonne un demi-sicle
d’argent, ce qui permettait de les compter. Totitacgent fut ensuite fondu
pour étre transformé en socles, les socles quiastgpnt les murs du
Tabernacle.

Rachi explique que cettmitzva a été donnée apres que les Enfants
d’Israél eurent fabriqué le veau d®8t Ce décompte est ainsi présenté
comme une réponse aux problémes révélés par eetie Mais quels sont
ces problemes ?

Pour excuser l'attitude des Enfants d’lsraél, Maigea Dieu : « C’est
Toi qui es responsable. Tu les as gratifiés dedamtpour lequel ils n'ont
pas travaillé, comment pouvaient-ils ne pas seoogore ? Tu as été comme
un roi qui habille son fils avec de beaux vétemelgsparfume avec les
meilleurs parfums et qui ensuite met toutes letatems a la portée de sa
mairf>’. » Ainsi, les Enfants d’Israél ont été « gatéseur richesse les a
écartés de Dieu. lls ont voulu utiliser un or gail&it dans leurs mains dont
ils ne savaient que faire. Et lorsque leur chefeidd — n’était plus la, quoi
de plus naturel, alors qu’ils se réunissent, qudsistruisent avec I'or un
objet autour duquel ils s’animeront jusqu’au matinlls se sont levés pour
s'amuset® », dit le texte (Rachi explique qu'il s’agit dedincé).

« Comment se relévera I’honneur d’Israél ? Pariksd. »

254 Baba Batra 10b.
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En utilisant leur or pour construire le Tabernatds,Hébreux apprennent
le bon usage de l'argent. De plus, en se transfuorma donateur, chacun
des Hébreux s’éléve.

C’est la meilleure réponse au veau d'or. Celuigatique latizédaqgala
« charité » érigée en justice, ressemble au Créat@seignent nos Sages.
Lui n’a besoin de rien. Il ne fait que donner ;sauqui donne Lui ressemble
et s’éleve. C’est pourquoi Rachi explique la Guérte Baba Batra ainsi :
« Si tu veux les relever, qu'ils rachétent leureamar la bienfaisan®8 »

La faute du veau d'or n'était pas seulement le ltésule déviations
individuelles, elle était aussi le produit d’'un@alie collective : « Voici tes
dieux qui tont sorti d'Egypte, O Israél », proclarant-ils en choetff"
C’est la raison pour laguelle lorsque Moise vitvieau d'or, il brisa les
Tables de la Loi : le peuple d'lsraél ne les mérjhus.

Curieusement, le texte dit qu’il brisa les tabledalloi sous la montagne.
Moise avait compris que c’était, entre autres, ok Spst passé sous la
montagne qui avait amené Israél & construire ce.\E effet, le Talmuid?
expliqgue que lors, du don de la Thora, Dieu plags Hébreux sous la
montagne et leur dit : « Si vous acceptez la Tltgst bien, sinon ici sera
votre tombeau. » En d’autres termes, I'apparitierDieu en personne sur le
mont Sinail était la plus formidable contrainte guisse étre, et finalement
les Hébreux, maintenus dans un état de soumisgiont pas participé
activement a la réception de la Thora. C’est pooirgabbi Meir enseigne
dans le Midrach que les Hébreux ont projeté detoains le veau d’or dés
le moment ou ils recurent passivement la Thora.

Pour dire « compter », la Thora dit « élever »eHlontre ainsi que le
dénombrement avait une valeur en soi.

Pourquoi fallait-il compter les Hébreux ? R&thiexplique que I'on
comptait ceux qui devaient servir dans I'armée. shue comptait-on que
les personnes qui avaient plus de vingt ans. Cdddsit de compter les
hommes comporte un danger : on risque de penselaquetoire dépend
uniquement des rapports de force. Aussi faut-il gi@m mais pas n'importe
comment.

« Quand se relévera I'honneur d’lsraél ? Par Kisdis, lorsque a
nouveau on comptera les Enfants d’lsraél, que, mkxtateurs, ils se
transformeront en soldats et formeront une armée ganquérir leur terre.

260 Rachi sBaba Batrallb.
261 Exodexxxll , 4.
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La réponse au veau d’or, c’est qu’lsraél doit prergbn avenir entre ses
mains, combattre pour son pays et non le recewassipement. L’honneur
d’Israél se reléve lorsque les Juifs s’'unissent pomstruire leur pays, tout
en sachant que cette force qu’ils doivent utilsstrun moyen que Dieu leur
donne pour édifier une société dont les fondemsaotd la Thora. Ainsi,
lorsqu’on compta les soldats hébreux, chacun déeatrx donna un demi-
sicle pour la construction du Tabernacle.
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Les dangers du dénombrement

« Quand tu feras le dénombrement général des enfiitgraél, chacun
d’eux paiera a Hachem le rachat de sa personne dorsiénombrement,
afin qu’il n’'y ait point de mortalité parmi eux aagse de cette
opération®®* »

Quel danger le recensement fait-il courir a ceuixequfont I'objet, pour
que le verset énonce une telle mise en garde 1 Bgalique :

Car ce qui est quantifiable est vulnérable au rejarauvais

En effet, I'ceil a prise sur tout ce gu'il peut «suaeer du regard », c’est-a-
dire sur tout ce qui est de l'ordre de la quantiiémesure et compare,
évalue et devient jaloux ! D’ou le danger.

Mais il en existe encore un autre que mon pereaveMoshé Botschko
5"¢1, met ainsi en évidence :

Il est toutefois possible de dire que le fait m&maelénombrer les Enfants
d’Israél est vicié par essence. Cela tient au fpie le dénombrement
transforme les hommes en objets nombrables ;nésulterait que toute la
valeur de la communauté et du peuple se réduiraitnambre des
individus — la puissance du peuple croissant ersamidirecte de ce
nombre. Une telle approche est dangereuse parcenquérité, chaque
homme d’lsraéla priori, en tant que créature — corps et ame — est une
personne unique, de valeur inestimable et non dfiedsie. Un étre doué

de I'ame divine ne peut faire I'objet d’'un compte !

Mais s'il advient qu’il soit pourtant nécessaire dnombrer les Enfants
d’Israél, il faut apporter un sacrifice ou toutetrauoffrande en expiation
afin de dissoudre le danger, pour faire piéce,osi peut dire, a la stricte
justice a qui ce compte insupporte. Cela montrera lg dénombrement
n'est pas effectué pour lui-méme, pour savoir cembde peuple compte
d’individus. Il constitue un moyen et non une fimsmi. Il sert une tout autre
finalité, justifiée celle-la, et alors « il ne leadviendra point de mal quand
ils seront comptés ! »

264 Exodexxx, 12.
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La marge

« lls dirent a Aharon, fais pour nous [des] Elohigui iront devant
nous®. »

Et Aharon acquiesca : il construisit un veau d@uarante jours apres la
Révélation, le peuple qui venait d’entendre Dieonpncer les Dix Paroles
au mont Sinai, la nation monothéiste par excelleseemet a adorer une
idole !

Et ils disent : « Voici tes dieux, Israél, qui tertrent d’Egypte. » lIs
viennent de vivre les plus grands miracles de fesstemps, la preuve
vivante de l'inanité des idoles, et voici qu’ilscgdent le culte de leurs
anciens bourreaux, deviennent eux-mémes idolat€asel revirement
incompréhensible de I'histoire. Quant a Aharon, s@nt peut-on imaginer
gu'il soit devenu l'instigateur de ce dévoiement ?

Certains commentateurs disent qu’il avait agi paurpayant assisté a
I'exécution de Hour, fils de Miriam, qui avait pesté contre cette déviation.
Abraham lbn Ezra n’accepte pas cette interprétatiem effet, dans
I'histoire juive, des personnes, de niveau bienndi@ qu’Aharon, se sont
sacrifiées pour ne pas commettre d’idolatrie “aiyg, d’apres la Loi, d'une
des trois fautes majeures pour lesquelles on dddisser tuer plutét que de
les commettre. Et si I'on admettait qu’Aharon a@ute, comment
comprendre gque Dieu l'ait confirmé dans ses fomstideCohen gadoP

D’autres expliquent encore qu’Aharon n’avait pastgsté afin de sauver
le peuple de la destruction. Il se serait ditje proteste et qu’ils me tuent, le
peuple ne pourra bénéficier de circonstances atéas, tandis que si je les
accompagne dans leurs égarements, ils seront dnesigauisqu’ils auront
suivi une grande autorité.

Ibn Ezra rejette également cette explication : deBes yeux, ne peut
justifier I'édification d’'une idole et Aharon autadd lutter jusqu’au bout
pour empécher le peuple de commettre cette profemat’est Dieu que le
Cohen gadotloit servir et non ’lhomme.

« Toute la terre est pleine de la gloire de Diétf Mais proclamer que
Dieu est partout, gu’ll est omniprésent, revierdumpl’homme, a affirmer

265 Exodexxxil, 1.
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gu’ll n’est nulle part. Nul homme n’est capablevire dans la conscience
constante et vivace de la proximité de Dieu : iboerrait ni rire, ni parler,

ni se laver, ni se coucher. Il serait parcouru ditemblement qu’il ne
pourrait maitriser, il serait pétrifié et devientliaexistant (« L’homme ne
peut Me voir et rester vivaiif. ») D'oll la nécessité de voiler la Présence de
Dieu, et de concentrer cette Présence en un liécifgpue, dans un cadre
concret ou pourra s’exprimer notre dévotion.

Tant que Moise était présent, c’était lui qui repréait Dieu sur terre.
Tous savaient pourtant qu’il n’était pas Dieu ;liist bien appelé « Moise,
I'homme... ¥°8 Il était, comme un rabbi, I'intermédiaire qui glip Dieu &
notre place, nous qui n’en sommes pas capablpsuilait interroger Dieu,
Nnous rapporter sa réponse avec une intensité démjrsupportable a notre
niveau. Moise absent, Moise disparu, qu’il soit trear qu’il soit devenu
ange, ne pouvait plus assumer cette fonction.

Non ! dit Abraham lbn Ezra, les Enfants d’Israébnt’ pas songé que
I'idole était Dieu, mais, dit-il, il s’agissait da « gloire (divine) qui repose
dans un corps », comme, plus tard, les Enfantsra@lsédifierent un
tabernacle au centre duquel se trouve I'Arche sasurplombée d’un
couvercle d'ou émergeaient deux chérubins. Lesutiés ne sont pas Dieu,
mais sont I'endroit ou repose Sa gloire afin quihme puisse avoir la
possibilité de donner une expression a ses élamsadir pour Dieu.

Qu’est-ce qui distingue donc le veau d'or des dhiésien or ? Rabbi
Yéhouda Halévi, dans son ceuvreKleuzari enseigne que la construction
des chérubins a été ordonnée par Dieu, alors queale a été choisi par les
hommes.

La marge entre I'adoration de Dieu et lidolatrist &troite. Sans la
crainte de Dieu, on bascule d’'une vraie adoratiom abaissement de Dieu
pour servir ’lhomme. C’est pourquoi la constructain Tabernacle obéissait
a des regles trés précises. De plus, ce Lieu diametl'objet d’une crainte
révérencielle. Encore aujourd’hui, nous n’avonslpafoit de pénétrer dans
ce qui était autrefois I'enceinte du Temple. Dans$aint des Saints, la ou
repose I'’Arche sainte surplombée des chérubin€oleen gadolui-méme
ne pénétrait qu’'une fois I'an, a 'occasion de YKippour.

Certes, Aharon a suivi les Enfants d’lsraél dans ¢Esir de suivre Dieu
qui irait devant eux. Et, une fois le veau fabrigli€onstruisit un autel et

266 |5atevI, 3.
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dit : « Cela sera féte pour Dieu denfain» Le mot pour désigner Dieu,
dans le texte, est le tétragramme, c’est donc lei€¥ieu unique qu’Aharon
voulait servir. Mais cette féte, a cause de ceti@ggie congue par I’homme,
ne fut en rien un événement d’élévation spirituelle matin, dit le texte,
« ils se levérent pour s'amué€r »

L’homme qui choisit sa fagcon de servir Dieu devieolatre.

269 Exodexxxll , 5.
201bid., 6.
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Plus haut encore

« Un homme a I'obligation de se dire : c’est pouwni oue le monde a été
créé’’. » Chaque individu est un infini. On comprend aipsurquoi les
Sages en lIsraél ont tant insisté sur [|'élévation atacun, sur le
perfectionnement de toutes les qualités humainegekgieuses vers
lesquelles chacun doit tenter de se hisser.

Plus qu’'aucun autre, Moise s’est approché de legéan. Il a réussi a
se mesurer avec les anges et méme a les dépassdror@me étonnant
monte vers Dieu et re¢oit de Ses mains les Taleléa Hoi, il apprend de Sa
bouche la Thora et devient 'unique dépositairéeteseignement oral.

« Descends de ton piédestal. » C’est par ces m@sDipu annonce a
Moise que les Hébreux ont fabriqué le veau d’ortexte dit : « Descends »
et Rachi a entendu que cette « descente » sigrididin du lien privilégié
entre Moise et Dieu: « C’est pour mon peuple qeiet’di donné cette
grandeur. S'il n’en est plus digne, tu ne pourtas pn bénéficiér? »

Le grand Moise lui-méme n’aurait pas le droit dee dic’est pour moi
qgue I'Univers a été créé. Puis Dieu dit a Moisd_aksse-moi et Je vais les
détruire et Je ferai de toi un grand petfile>

« C’était la nation juive que J'ai voulu créer. Eacl’échec, nous allons
ensemble poser les bases d'un peuple nouveau, uplepele religion
mosaique. Tu pourras rester aupres de Moi la-heng h montagne, Moise,
tu vaux tout I'Univers. » Telle est en substaneeptoposition du Tout-
Puissant. Mais Moise refuse : délégué du peuptaigéson représentant
auprés de Toi je veux demeurer. Quitte a effacer nwn de Ton livre. Tu
m’as dit: « Descends. » Je resterai en bas juscgi’'gue tu accordes le
pardon a mon peuple.

C’est ainsi que Moise sauva son peuple. Et la Thareigne : il n’en
sortit que plus grand encore. Son visage devintineox. Moise avait
compris : « c’est pour moi que le monde a été erégnifie que « chacun
est responsable de tout 'univers. »

271 sanhédrin 37a.
272 Rachi s/Exodexxil , 7.
273 Exodexxxi , 10.
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Egalité

La construction diMichkana eu deux grands artisans : Betzalel, de la
prestigieuse tribu de Juda, et Oholiav, de la ntedggou de Dan. Notre
Paracha fait I'éloge de ces deux personnages paglé avec lequel ils ont
accompli leur mission. Raciif remarque & ce suijet :

Et Oholiav. De la tribu de Dan, parmi les plus msigs des tribus, celles
issues des fils des servantes. Dieu le met poudadgalité, pour le

travail du tabernacle, avec Betzalel qui appartér@ai’'une des tribus les
plus éminentes, conformément & ce qui eéf>dik Le noble n'est pas
favorisé par rapport au nécessiteux ».

Ce merveilleux Rachi constitue pour chacun de neusformidable
encouragement : il n’est pas nécessaire d’étreléilsage ou de notable pour
aimer la Thora et progresser dans sa pratique.

La Thora appartient a qui est prét a s’y invegta Bétudier. Personne ne
devient sage ni savant par héritage.

Plus encore : le mérite de celui qui n'a pas quildlege de grandir dans
la familiarité de la Thora et qui, pourtant, s’ataché a elle est encore plus
grand que le mérite de ceux qui ont connu deés diecé des modeles
exemplaires.

274 Cf. Exodexxxv, 34.
278 JobxxxIv , 19.
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Les trois couronnes

« Il lui fit une couronne d'dr®», c’est I'Arche sainte qui est ainsi
décorée. « Il lui fit une couronne d?f », c’est la Table qui est ainsi mise &
I'honneur. « Il lui fit une couronne d'®¥», c’est 'autel des encens qui
recoit & son tour cet insigne royal.

Ces trois couronnes, enseignent nos Sa¥esymbolisent les trois
couronnes d’Israél : la couronne de la Thora, lar@one de la Royauté, la
couronne de la Prétrise.

La couronne de la Prétrise a été donnée a Aharas@&idescendance. Ce
sont eux qui sont au service de Dieu et du peufdeaél pour apporter les
offrandes de ces derniers sur les autels. Ils ossiaun role éducatif, ils
doivent étre des modéles pour le reste du p&Uple« Car les lévres du
cohenpréserverons la connaissance, et la Thora, céesadouche qu'on la
demandera, car il est un ange du Dieu des armeées. »

La couronne de la Royauté a été donnée a Davidsat @Gescendance.
Chef militaire, David a défendu Israél contre sesesnis. Chef politique, il
s'est soucié du bien-étre de ses citoyens. |l irmorau roi de faire
bénéficier le peuple tout entier des largesseséseptées par la Table
royale. Le roi, responsable de tous, organise temmale telle maniere que
chacun recoive ce qui lui est nécessaire. C'eshkité organisée par le
pouvoir de I'Etat : « Tout comme la Thora a ordomieérendre au roi tous
les honneurs qui lui sont dus, chacun étant tendedesspecter, elle a
également ordonné au roi d’étre trées humble..oiil étre miséricordieux et
magnanime avec les petits comme avec les granddaiti s’occuper de
leurs affaires et de leur bien-étre, et il doitpgmcher sur le respect et la
dignité du plus petit parmi les petits... Dieudppelé un bergét.... »

La couronne de la Thora, personne ne I'a recueéeitafe, chacun peut
se l'approprier s’il sTadonne a la Thora de touh smeur et de toute son

278 Exodexxxvil , 2.

2" bid., 11.

%8 bid., 26.

2 Chemot Rabba4, 2.

280 Malachiell, 7

281 Maimonide Lois des Roigl, 6.
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ame : « La couronne de la Thora est posée et #spegition de chaque
enfant d’lsraéf? »

C'est I'Arche sainte abritant les Dix Paroles qumbolise tout
naturellement la Thora. Certes, chacun peut aaqcette couronne, mais |l
ne peut ensuite la transmettre a ses enfants dtageer Chacun doit
individuellement peiner pour I'acquérir.

Cette idée que la Thora demande un effort constaplique peut étre
I'interdiction d’6ter les barres avec lesquellest@nsportait I’Arche sainte.
Elles devaient rester accrochées a I'Arche sainéenenlorsqu’on ne la
déplacait pas, signifiant que la Thora doit étngdors portée, qu’elle doit
nous accompagner partout. Mais curieusement, cettonne, accessible a
quiconque désire faire des efforts pour elle, éat§e dans le Saint des
Saints, endroit inaccessible.

Ces trois objets, I'’Arche sainte, I'Autel et la Talsymbolisent aussi les
trois types de relation avec Dieu : I'étude, l&piet la bienfaisance.

Celui qui donne ressemble au Créateur. Son rajpped Dieu se trouve
dans sa capacité a Lui ressembler. Celui qui inegl®Tout Puissant prend
conscience de sa faiblesse et du fait qu’il Luit dout. Plus, il s’approche
de Lui, plus il prend conscience de 'immensité lgusépare de Lui. Celui
qui étudie essaie de comprendre la Parole — potanawgue cela soit
possible. Le mot «aimer», dans la Thongadg®), signifie aussi
« connaitre ». Etudier la Thora, c’est exprimer aowur pour Dieu par la
proximité avec Sa parole.

Cette relation intime avec I'lnaccessible est digai par cette Arche
sainte qui doit a la fois pouvoir étre transpornpéetout et placée dans le
secret du Saint des Saints.

Par I'étude, notre esprit s'approche du Lieu deteté et peut parfois
méme y pénétrer, mais notre conscience garde legusgmde distance, de
grand respect et de grande crainte de I'esclavéntplore son maitre. Jour
apres jour, nous devons tacher de Lui ressembler.

Dans la réalisation de ces trois dimensions, nausrpns dire avec la
Thorg®* : « Et leMichkanfut un. »

282 \aimonide Lois de I'étude de la Thorai, 1.
283 Cf Genesev, 1.
284 Exodexxvl, 6.
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Les miroirs

La Thora rapporte que la cuve en cuivre servard purification des
mains et des pieds demhanim fut fabriguée avec les miroirs que les
femmes d'Israél avaient offerts pour I'ceuvre duédrabclé®

Cette précision est exceptionnelle. En effet, lar@lindique bien que les
Hébreux ont apporté les matiéres premieres nécessaia construction du
Tabernacle et a la fabrication des objets du ciMiais elle ne se soucie
guere de l'origine de ces matériaux. Pourquoi dosite précision ? Ne
savons-nous pas a quoi servent les miroirs ?

Rachi explique :

Les femmes d’Israél possédaient des miroirs dasgukds elles se
miraient lorsqu’elles se faisaient belles. Et pamt; elles n'ont pas
hésité a les offrir pour la construction du Tabetla

Et Rachi poursuit, évoquant la réaction de Moise :

Moise répugnait a les accepter, car ils ont pouwratmn d’encourager le
penchant au mal.

C’est pourquoi, dit Rachi, Dieu Lui-méme interviepbur enseigner
I'ordre véritable des priorités :

Le Saint béni soit-Il lui dit : « recois-les ! celaxme sont plus précieux
que tout le reste, car c’est grace a eux que lesries ont donné le jour a
des légions d’enfants en Egypte alors que leurdsréaient épuisés par
leur travail éreintant ; elles allaient leur apperta manger et a boire et
leur donnaient a manger. Puis elles prenaient leurdroirs et
minaudaient, se regardaient dans le miroir chacaxmec son mari, et lui
disait : « Je suis plus jolie que toi ! » Elles #egent ainsi le désir de
leurs maris, s'unissaient a eux, devenaient enesirdt accouchaient,
comme il est écAt®: « Sous le pommier je tai éveillé » et c'est
pourguoi on appelle ces miroirs « miroirs légions »

285 Chemotxxxviil , 8
8 Cantique des cantiquesi, 5.
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Ce Rachi magnifiqgue nous met en garde contre umegnaalentendu
possible : il faut savoir que le « penchant au snalest pas mauvais. Lui
aussi nous vient de la maniere dont Dieu nous éscréomme de toute
chose, nous risquons bien sdr d’en faire mauvageaisMais c’est lui qui
nous donne I'énergie vivante nous permettant el'étr d’agir. Sans lui
'’homme ne créerait rien. Sans ambition, sans slésans pulsions,
I'homme serait un étre inerte. A la limite, galem— un légume !

La grandeur de ’'homme réside dans sa capacitéiiisaaces énergies
pour les mettre au service du projet qui nous agségné par la volonté de
Dieu.



PEQOUDE

L’éleve aurait-il dépassé le maitre ?

Dieu a désigné a Moise celui qui devait étre lengrartisan de la
construction du Tabernacle : Betzalel fils d’'Oury la tribu de Yéhouda.
Celui-ci, rapporte la paracha, a eu connaissange ofdre que Dieu avait
donné & Moise, mais que Moise ne lui avait pasmnancorrectemefit’ :

« Et Betzalel, fils d’'Oury [...] fit tout ce qu’Hacheavait ordonné a
Moise. »

Il n'est pas écrit ici : « ce que Moise lui avaitlonné », mais : « tout ce
gu’Hachem avait ordonné a Moise ». Cela veut diles gméme pour ce que
son maitre ne lui a pas dit explicitement, il stestivé d’accord avec ce qui
avait été dit & Moise au Sinai. Car Moise avaitoongé a Betzalel de
commencer par la fabrication des ustensiles dee,ceit d’entreprendre
ensuite celle du tabernacle. Ce a quoi Betzalet abgcté :

On commence d’habitude par construire la maisorsetijement ensuite,
on y met les meubles !

Moise lui dit alors : « C’est bien ce que jai emda de la bouche du
Saint béni soit-1l | » Et d’ajouter : « te seraisttouvé dans 'ombre de Dieu
(betzél-el)? Il est évident que c’est bien cela que le Saémti soit-Il m’a
ordonné ! » Et c’est effectivement ce qu'il a fai'abord le tabernacle et
ensuite les ustensiles du culte.

Pourguoi donc Moise aurait-il changé I'ordre quéatu de Dieu ? Parce
gu’il voulait indiquer au peuple d’lsraél la finiidu Tabernacle. Du point
de vue de la finalité, ce sont les ustensiles diie cles « meubles » qui sont
I'essentiel, tels que I'arche contenant les Tallieda Loi. Moise dit ainsi :
« ne vous attachez pas a ce qui est extérieurpadaté du batiment, mais
attachez vous a l'essentiel, a 'dme du batiméast-@-dire a la Thora et a
toutes les valeurs qu’elle renferme. »

Moise a certes raison dans I'absolu, mais dansalagpe, les hommes ne
viendront & la Thora que si elle leur offre un gsaccueillant ; une fois
venus, ils pourront étre menés a I'essentiel.

Il N’y a pas controverse entre Moise et Betzalbise enseigne l'idéal
et Betzalel dévoile la démarche concrete qui pedede réaliser.

27 Exodexxxviil , 22
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L'exemple du chef

Dix-neuf fois, la Thora répete dans cette parathglession : « comme
Dieu avait ordonné a Moise ».

La paracha décrit d’abord le travail de Betzalele BEnsiste a huit
reprises sur le fait que chacun des vétementsstisaait été conformément
aux ordres recus. Ensuite, la Thora parle de lécgetion des Enfants
d’Ilsraél a la construction diMlichkan Trois fois il est mentionné que les
Enfants d’Israél, eux aussi, ont été fideles colanté de Dieu.

C’est un phénomene unique dans I'histoire de \@mit tin peuple suivre
a la lettre les instructions d’Hachem. C’est samsitel grace a cette
unanimité exceptionnelle dans le service divin,ilgudnt mérité la plus
belle des bénédictions. Moise en effet les bénikeet dif®®: « Que la
Présence divine repose sur I'ceuvre de vos main®st-a-dire que vous
puissiez vivre toute votre existence en harmonex &ieu.

S'’ils sont arrivés a ce haut niveau, c'est qu'ilgiant un guide qui leur
donnait I'exemple : Betzalel, responsable princidal Michkan n’'a lui-
méme pas modifié d’'uriota les recommandations divines. C’est son
exemple, 'exemple qui vient d’en-haut qui est ®tagieux ».

Le premier de chefs, Moise notre Maitre lui-ménse celui qui a inspiré
la conduite de tous. Huit fois, comme pour BetzdklThora précise que
Moise monta leMichkan « comme Dieu avait ordonné a Moise ».
L’exemple de Moise est une lecon pour les Enfariaél. C'est une
preuve qu’obéissance va de pair avec grandeuryaimhent aux idées
recues. On croit généralement que celui qui nedaibbéir n'est qu’'un
robot et que seul celui qui peut prendre des tiuea, donner des ordres,
existe vraiment. Cela est vrai de I'obéissance aétre humain, mais
'obéissance a Dieu éleve I'homme et lui permet se réaliser
compléetement.

Le plus grand des Juifs n'est-il pas Moise, appeksi® « I'esclave de
Dieu » ?

288 Rachi s/ExodeLil, 43.
289 Deutéronomexxxiv , 5.
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L’histoire d’'un peuple

Nous commencons aujourd’hui la lecture du troisiénre de la Thora.
Historiquement, Rachi le situe a la fin des quararis d’errance dans le
désert. En effet, la faute des explorateurs aga#lé le peu d’empressement
du peuple d’Israél a entrer dans son pays. Ellepeut conséquence une
marche de quarante ans jusqu'a la disparition deydaération sortie
d’Egypte. Pendant toute cette période, tout seepessime si Dieu n’avait
rien a dire. Cette paracha, rapporte Rachi, eptdaiere parole que Dieu
adresse a Moié¥:

En disant : Va leur dire des paroles d’amour : €' en faveur de vous
gu’ll me parle ! » En effet, pendant les trentethans qu’lsraél a passés
dans le désert comme mis au ban apres I'Affaire elgdorateurs, la
parole d’'Hachem ne s’était plus adressée a Moidasiaqu’il est
écrit™: « Ce fut, lorsque tous les hommes de la gueurerg fini de
mourir ... Hachem me parla en disant », comme pouligiter que « ce
n'est qu’a ce moment-la qu’ll m’a adressé la parsle

Ce commentaire de Rachi livre un enseignement gekeirhistoire
d’Israél est celle d'un peuple; ce n'est pas uwmenture spirituelle
individuelle, flt-ce celle d’'un personnage ausstegtionnel que Moise.
Tout au contraire, si Moise a pu atteindre aux setandle I'expérience
spirituelle humaine, c’est parce qu'il était poptar la collectivité d’Israél
tout entiere.

La faute des explorateurs a consisté a refusestdine concrete d’'un
peuple sur sa terre avec les défis politiques, @oigques et culturels que
comporte une telle aventure nationale, au profiind’ religiosité fervente
mais désincarnée. La parole divine ne s’adresseodgeau a Moise que
lorsque cette mission enfin acceptée est sur latme commencer a se
réaliser.

29| évitiquel, 1.
291 Deutéronome, 16-17.
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De la‘ola au ‘hatat

Le rav Samson Raphaél Hirsch, dans son commentélebre sur le
Pentateuque, expligue que lala, I'holocauste, est le sacrifice par
excellence. C’est par elle que la Thora introded lois sur le sacrifice.
Adam, Noé et Abraham apportérent delet. Cet acte témoigne du désir
ardent de 'homme de s’approcheo(banvient du motgarov, qui signifie
« proximité »), de monter toujours plus haut daes efforts de perfection
(‘ola signifie « qui s’éleve »).

Mais, curieusement, le sang de ce sacrifice estéveur le socle de
l'autel qui se trouve a I'extérieur du Temple, Kalusur lequel est consumée
la chair des sacrifices. Bref, le versement du sgagest une des étapes
essentielles du culte sacrificiel, se fait toutbers. En revanche, lorsqu’un
individu a fauté et qu'il doit apporter uhatat, sacrifice expiatoire, le sang
est versé sur le haut de l'autel, sur les quatoerres » qui s’élevent
fierement vers le ciel.

Et si les personnages qui ont fauté sont des honpaegulierement
importants : leCohen gadobu les membres du sanhédrin, le grand tribunal
qui aurait induit le peuple en erreur par une lail tnansmise, le sang sera
versé dans des endroits plus saints encore, @rl@or du Tabernacle, sur
l'autel d'or, l'autel des encens et sur le rideau grotege le Saint des
Saints. Plus la faute est grave, car commise pa [@nmes plus
importants, plus le sacrifice est saint. Le samifexpiatoire dépasserait en
sainteté laola !

Dans les_ois relatives & la repentant® Maimonide expose les étapes
du retour a Dieu. Pour lui, le repentir n'est pdabdrd le retour a
'obéissance, le changement d’attitude, I'amélioratde la conduite.
L'étape premiére, dit-il, c’est la reconnaissanee la faute. Cette étape
semble pourtant parfaitement inutile : si je meerey c’est que je sais avoir
fauté, si je décide de ne pas récidiver, c’'estjtieaccepté l'idée que ma
conduite passée était répréhensible.

Dangereuse illusion, dit Maimonide. Le « Je neel@if plus » est loin
d’étre satisfaisant. En vérité, ’homme pense garidit de bonnes raisons
pour expliquer sa faute, surtout si elle était lontaire (cas ou on apporte
un ‘hatat). Il se dit qu’il a été soit entrainé, soit fatigwu peut-étre qu’il ne

292| ois de la Repentance 1.
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pouvait pas savoir, ou encore gu’il était dans 1 gsychologique tel que
qu’il ne pouvait pas faire autrement. A ce stadeMhimonide, I'homme
est tres loin de ldéchouva il se ment a lui-méme, se regarde avec les
verres déformants de la complaisance. Lorsqu’ditfmme comprend la
ou il en est vraiment, lorsqu’il prend consciened’'mnmense fossé que ses
pensées et actions ont creusé entre lui et le FPoissant, il a posé la
premiére pierre, la pierre angulaire du véritabdeomRr.

Celui qui poursuit la perfection, qui monte et i@ toujours plus haut
est en situation extrémement dangereuse. Va-eimgre conscience de sa
grandeur ? La chute sera alors immeédiate. Seraapiable de regarder ses
insuffisances et ses manques ?

L’élévation elle-méme est dangereuse : elle pewtraml’homme a se
murer dans une tour d’ivoire orgueilleuse. AussTtera met-elle en garde
celui-la méme qui tend de toutes ses forces veesl DVerse le sang du
sacrifice vers le bas, prends exemple sur Abrahainpensait de lui-méme
gu’il n’était que cendre et poussiére.

L’homme qui apporte un sacrifice expiatoire a sxaBa place réelle dans
le monde. Sa lucidité honnéte lui permet de nouec ®ieu des relations de
proximité. « Un coeur brisé et humilié, Dieu Tu mgettes point>» Le
sang de son sacrifice sera verseé sur les cornksutiel, et le texte précise :
sur 'autel de ldola. Le ‘hatat dans son aboutissement réalise la finalité de
la‘ola.

En hébreu, repentir se déchouva mot qui signifie également réponse.
La téchouvaest notre réponse a un appel de Dieu. Dans Sdataonté le
Tout Puissant nous sollicite. Lorsque nous réposdmsemble & Son appel
et gu’ensemble nous revenons a Lui, Sa présencht éanponde. Le rideau
qui voile I'entrée du Saint des Saints représeatddbernacle dans son
ensemble. C’est ainsi que la Thora, dans la pardehA‘haré Mot, pour
exprimer qu'il faut faire gicler du sang devantiieau, dit**:

« Et il fera ainsi pour le “Tabernacle” qui résidavec eux dans leurs
impuretés. »

Notre paracha, grace au commentaire de Rachi,gaplies liens qui
attachent le peuple aohen gadokt au Tribunal : le peuple faute parfois
parce que ses Sages, les membres du Sanhédrininkuit en erreur. Le
péché de tout le peuple est alors celui de ses.cheCohen gadqllui, est

293 psaumesl, 19.
294 | évitiquexvi, 16.
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I'’émanation du peuple et lorsqu'il faute, c’est, ldi Thord®, « la faute du
peuple ». Les sacrifices expiatoires @ohen gadolet des membres du
Tribunal sont ainsi la réponse apportée par I'etderdu peuple a I'appel
de Dieu. C’est ce mérite collectif qui permet aPligésence divine de se
manifester dans ce monde.

Grand est le repentir, il atteint le Trone de laoBé *°®

295 évitiquelv, 3.
2% yoma 86a.
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Coeur brisé

Sous quelque forme qu’ils se présentent, les animéferts en sacrifice
sont caractérisés par une constante : ils doivepéiativement étre exempts
de tout défadt’. En effet, il vaut mieux ne rien offrir qu’apparten
sacrifice un animal que I'on ne voudrait pas gaptarr soi-méme. Ce serait
une insulte.

Cette loi est facile & comprendre : le sacrificprégente un effort de
I’'homme pour se rapprocher du Créateur et la piissitui est offerte de
manifester son respect pour Dieu et d’exprimesérgiments d’amour qu'il
a pour le Tout-Puissant. Lala, en particulier, ttmoigne de la soumission
de 'homme et la combustion intégrale, sur I'autie,I'animal qu’il apporte
en sacrifice, représente sa capacité a renonoeit @dur Dieu.

Une exception toutefois. L'oiseau apporté comimi@. La Thora ne
mentionne pas qu’il doit étre parfait et talakharetient que méme un
oiseau qui présente un défaut peut étre Gffert

Dans le sacrifice, la béte n’est pas détruite rékgée au contraire par la
sainteté de sa destination. Ainsi les lois congdrhabattage des bétes sont-
elles déduites de I'abattage des bétes destingées enontées sur I'autel.

Le Temple est I'endroit ou I'hnomme affine son ca¢ae. Et comme Dieu
demande a 'lhomme de la noblesse dans tous sesocements, c’est a
partir des lois sur les sacrifices qu’il apprenemozent appréter une béte
pour s’en nourrir.

Dans le méme esprit, le sang est recueilli dangaipient, puis projeté
tout autour de l'autel. Ensuite, I'animal est pepent dépecé avant d’étre
consumé sur l'autel.

Pour l'oiseau, tous les gestes sont empreints dienge : il n'est pas
abattu a I'aide d’'un couteau bien aiguisé ; onclipe la nugque avec les
ongles (neliqug puis on presse le cadavre pour en faire coulsafg sur
l'autel*®.

Le rav Samson Raphaél Hirsch expligue que le seerifl’oiseau
représente celui de ’lhomme qui souffre :

297 \/oir par exemple Lévitique 3 et Lévitiquexxil, 17-25.
2% Rachi s/Lévitique, 14.
29 évitiquel, 15.
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L'oiseau, dans I'Ecriture, est comparé a I'hommensaprotection,
poursuivi et plongé dans le malheur et I'afflici@momme un oiseau
égaré. Dans plusieurs versets bibligqti8sil représente I'image de la
fuite et des déportations. Les versets « comme otE=saux pris au
piege® » évoquent une vie placée sous la menace corénuel
summum du malheur méme. Pour qualifier une lamientaton dit
d'ailleurs « se lamenter comme une coloffibe>

Dans la‘ola, I'abattage représente I'esprit de sacrifice, idegnent du
sang autour de l'autel, la mise au service de [@dewoutes ses actions, la
combustion du sacrifice, 'agrément par Dieu deeref de cet homme.
C’est d'ailleurs un feu venu du ciel qui consumeséerificé®. L’homme
qui souffre ne peut présenter a Dieu son esprisabeifice, il est comme
déja sacrifié, sa vie ne semble plus avoir de siém& peut que supplier
Dieu d’agréer sa souffrance.

Que peut-on demander a cet homme ? La perfectisgesléntentions ?
Certes non. Il est habité par des sentiments dsteegu’il ne peut réprimer.

I N"a méme pas la force de prendre en charge aonfise, c’est lecohen
qui devra obligatoirement procéder a la mise a mertoisead® alors que
celui qui amene un animal comme sacrifice peut dmec lui-méme a
I'abattage, méme s'il n’est pasheri®. Cet homme a besoin de soutien et il
doit étre accepté tel gu'il est, sa souffrance cantvles imperfections qui
sont celles de tous les mortels.

Celui qui apporte un®la doit suivre un long chemin avant de mériter sa
rencontre avec Dieu. Il sacrifie d’abord I'animal mord de I'autéf®, point
cardinal qui représente le monde matériel d’oteht; puis il s’approche de
Dieu en faisant gicler le saagitour de I'autef®’ ; c’est alors seulement que
I'animal pourra étre consumgur I'aute’®® consacrant ainsi sa rencontre
réussie avec Dieu.

L’étre que la souffrance rend si humble arrive jiagDieu par un
raccourci saisissant. Lmeliquase fait sur I'autel, le sang est pressé sur la

300 proverbesxvi, 2 etxxvil, 8 ; Isaiexvi, 2.
301 | amentationsii, 53 et Ecclésiaste, 12.
302 saiexxxvill , 14.
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04| gvitiquel, 14.
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partie supérieure de l'autel, témoignant ainsi ddieu lui-méme, en
I'agréant, donne un sens a sa peine.

« Le coeur brisé et en peine, Dieu, Tu ne le méppas. 3°°

309 psgumel, 19.
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L'offrande

«Un homme qui apportera urela (sacrifice}'® » « Une ame qui
apportera unemin‘ha (offrande§'’. » Pourquoi dit-on une fois «un
homme » et I'autre fois « une @me », demande Rachi

« Une ame qui fautera apportera ‘batat (sacrifice expiatoiré}2 » Et
ici Rachi ne s’étonne pas que la Thora emploiedée «rame » pour dire une
personne.

La ‘ola et lamin‘ha dont il est question ici sont des sacrifices viaoes
apportés par 'homme pour témoigner de son attaehem Dieu. Ldola,
elle, est un animal que I'on sacrifie, tandis cumin‘ha est une offrande de
farine. Le'hatat se différencie de lala et de lamin‘ha, dont on parle dans
notre paracha, car lui est obligatoire et appootér peparer une faute.

La ‘ola signifie « celle qui monte ». Elle est entieremeohsumée sur
l'autel et représente I'empressement de la persarsesoumettre a Dieu, a
s'élever vers Lui et a accepter tous les sacrifit@ss ce but. Le sacrifice
d’Isaac est appel®la car il représente bien dans la tradition celui egti
prét a tout pour répondre a I'appel de Dieu.

Le ‘hatat, lui, est le sacrifice de celui qui a transgrasse interdiction de
la Thora, qui vient au Temple et cherche a rentaegetiens avec Dieu. La
prise de conscience de la faute est un acte d’'iténetl ainsi c’est uname
qui réalise ses torts, une ame en peine pourradth@n qui s'approche du
cohen C’est bien la raison pour laquelle chaque foig qette paracha
évoque une personne qui a fauté, il est dit « une % Cette personne est
consciente qu'elle a besoin d'aide pour se relatec’est ainsi qu’une
relation doit s’établir entre leohenet celui qui amene [datat. C’est peut-
étre ce qui expliqgue que fbatat ne soit pas entierement consumeé, une
partie devant étre mangée par leshaninmi®®. Dailleurs la Guémara
enseigne que ce n'est qu'une fois que la viand&ac@nsommee que le
pardon est accordé & celui qui a apporté le seefifi

3101 gvitiquel, 2.

311 évitiquell, 1.

312 évitiquelv, 2.
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314 Rachi s/Lévitiquex, 17.



Vayiqra 177

On peut maintenant comprendre la question de R#ehnaniére plus
précise. Lamin‘ha est un sacrifice qui a la méme finalité quede : il
s'agit d’'une offrande volontaire, d’'un cadeau. Alodemande Rachi,
comment se fait-il que I'on utilise pour celui cuifre la min‘ha le terme
d’» @me », qui convient pour celui qui a fauté ? @eut également se
demander pourquoi leohenmange une partie de la galette et que celle-ci
n'est pas entierement consumée comnieléa

Rachi répond : « Qui a I'habitude d’apporter voka en offrande ? Le
riche qui a les moyens d’acheter des animaux. Quiabitude d’apporter
unemin‘ha? Le pauvre qui n’a que de la farine a offrir. Mdit Dieu : “Je
I'estime plus que les autres et Je le considerenmsiil m’avait offert son
ame”, c’est pourquoi le verset dit : “Une ame qupeartera...” »

Dans tout€ola il y a un danger : I'orgueil. Méme lorsque 'hommee
met au service de Dieu, il risque de prendre cense de la valeur de son
geste en lui faisant perdre ainsi son sens. Tagde le pauvre, lui,
s’approche furtivement de Dieu et Lui fait discre&nt une offrande. I
pense méme que pour réussir son rapport avec iDebgesoin du concours
du cohen C’est pourquoi ce dernier consommera une paréesdn
cadeat.

Le Cohen gadoldevait apporter chaque jour umein‘ha®® Cest
d’ailleurs son seul sacrifice journalier obligaidl ne doit pas oublier —
quels que soient les honneurs qui I'entourent H qiést finalement qu’'un
pauvre qui doit modestement s’approcher de DieesiCdans ce méme
esprit que la Thora demande a quiconque apport®lande I'accompagner
d’'unemin‘ha. Il faut toujours garder la simplicité du pawiffe

315 évitiquexi, 3.
318 évitiquevi, 15.
3" Nombresxv, 1-12.
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La véritable grandeur

Cette paracha traite essentiellement dggrbanoth Ce terme,
habituellement traduit par « sacrifices », désighes exactement un effort
d’unification, de rapprochement de ce que le famtement du monde
disjoint et sépare. Nous utiliserons de préféraecide terme d’offrande.

L’'une d’entre elles est I'offrande expiatoire, dien apporte lorsque la
prise de conscience d’'une faute conduit a la vélalets’en repentir et de la
réparer.

La Thora évalue le degré de gravité des fautesmtibn de celui qui les
commet : Plus il est important, et plus la graul& son faux-pas sera
soulignée et plus son offrande devra étre colteuse.

De maniére inhabituelle, la Thora utilise le terawher pour exprimer
'idée de I'éventualité de la faute du prince avdhhdiquer ce que son
offrande devra étfé®:

Lorsque(acher)un prince aura fauté...
Rachi explique :

Le mot achér (« lorsque ») est apparenté @chré (« bienheureux ») :
bienheureuse la génération dont le prince prenadsucd’approcher une
offrande d’expiation pour sa faute commise par iethnce. A plus
forte raison regrette-t-il les fautes volontairé$!

La Thora enseigne ici que seul celui qui est capdel reconnaitre ses
erreurs mérite de diriger le peuple.

En effet, le plus grand danger qui menace quicomgaape une fonction
de haute responsabilité est d’accaparer le powtaifempécher ainsi toute
contestation.

Un tel comportement se révele désastreux : au deu servir la
collectivité, ce personnage se sert d’elle pouiirs#&séts personnels.

Aussi, quand un grand en Israél trébuche et reGosea erreurs, ne le
condamne pas pour la faute qu’il a commise ; réjbaii au contraire de sa
capacité a reconnaitre ses erreurs.

8 vayigralv, 22.
319 Horayoth 10b.
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Sacrifices et sacrifices

« Ainsi parleHachem Dieu des armeées, Dieu d’Israél : “Jusqu’a quand
allez-vous offrir sacrifices sur sacrifices et eanger la chair! Car Je
n'ai rien dit, rien ordonné a vos ancétres le jour Je les ai fait sortir
d’Egypte en fait d’holocaustes et de sacrificesisMaici, 'ordre que je
leur ai adressé : « Ecoutez Ma voix et Je seraiev@tieu et vous serez
Mon peuple ; suivez en tout point la voie que Jesvwrescris, afin d’étre
heureug®®.” »

Jérémie semble remettre en question l'origine @iviles sacrifices.
Pourtant, la Thora y consacre presque un livreeeré Lévitique.

Le grand rabbin Zadoc Kahn, dans sa traductioraditle, a ajouté une
note a la traduction de ce verset et tente de d¥pannotre interrogation :

« Jérémie, comme les autres prophétes, attribue pwescriptions
mosaiques relatives aux sacrifices une importanocmane qu'aux lois
morales de la Thora et notamment du Décalogue. »

Pour Zadoc Kahn, Jérémie ne remet pas en caussatedices eux-
mémes. Il se contente d’en relativiser I'importantes sacrifices n’ont
aucun sens lorsque les lois morales qui sont ada de la société ne sont
pas respectées. Il ajoute encore une idée imperéxtitaite du commentaire
de rabbi David Qimhi. La Bible elle-méme a mis emarda la fidélité a
I'Alliance et aux valeurs de base du judaisme dafil, on ne mentionne
pas les sacrifices parmi les Dix Commandementsamnples lois que le
peuple juif a recues & Mara juste aprés la soifigypbte.

La relecture du texte de Jérémie laisse touteforsgeur. || semble
condamner sans nuances les sacrifices. |l nie mguee Dieu en ait
mentionné l'idée lors de la sortie d’Egypte. Cet,faiistoriquement, ne
correspond pas a la réalité. En effet, les Hébrgaxir sortir d’Egypte,
durent offrir 'agneau pascal. Moise, d'ailleurse bWlemanda-t-il pas a
Pharaon de laisser partir les Juifs pour offrir seexifices au Seigneur ?

Qu’est-ce donc qu’un sacrifice/” priori, il semblerait que sacrifier un
animal constitue un acte matériel. Par rapport priere qui est le service
par la parole, les holocaustes sont une réalitgighg : il s’agit d’'un animal

320 3grémievil, 21-23,haftarade Tzav.
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gue I'on doit abattre, dont on asperge le sangesiparois de l'autel sur
lequel les membres sont consumeés la nuit durant.

Pourtant, I'étude de ces lois dans la Guémara mogtre, pour les
sacrifices plus que pour tout autre commandemevin,dl’essentiel se
trouve dans l'intention. En effet, il existe unele générale appliquée a
toute la Thor¥': «non exprimées, les pensées du cceur n'ont pas d
valeur », c’est-a-dire que la volonté d’'un hommenjest pas exprimée par
une action ou au moins par une parole est dénugalder juridique. Il y a
une exception a ce principe : il s'agit des loisrggissent les sacrifices.

Un sacrifice n’est pas accepté par Dieu si celuilgdfre avait une
intention contraire a ldalakha Il existe deux intentions qui rendent un
sacrifice impropre : celle de le manger en dehargetnps prescrit par la
Thora, un ou deux jours selon le sacrifice, etecédl le manger en dehors du
lieu prescrit par la Thora, I'enceinte du Templar Bxemple, si leohen au
moment de I'immolation ou de I'aspersion du sangncore au moment ou
il porte les membres sur l'autel, avait I'intentida manger le sacrifice trois
jours plus tard ou de le manger a Tel Aviv, le d@er ne sera
deéfinitivement plus valable. Il n'aura méme pludteit de le manger dans
le temps imparti ou dans I'enceinte du Teriple

Cette loi montre que, malgré les apparences, l@ffisas sont une haute
expression des sentiments les plus élevés envees. DApporter un
sacrifice, c’est éduquer sa volonté, c’est puriien coeur ; le consommer
dans la sainteté du Temple, c’est affiner ses sens.

Le temps et I'espace ces deux parametres fondamentaux dans le
judaisme, sont élevés parderban le sacrifice. Le temps du sacrifice est le
temps fixé par celui qui apporte l'offrande; maise fois I'offrande
apportée, ce temps ne lui appartient plus. Ce tgreponnel devient ainsi
un temps divin. L'espace : il s’agit de Sion,U®u par excellence. C’est
I'endroit uniqgue ou I'hnomme peut offrir un sacrdi@u Tout-Puissant. La
sainteté du lieu ne dépend pas de 'homme ; cestdut-Puissant qui a
choisi Sion pour en faire Sa demeure. Par le seeri’homme peut
s’approcher de Dieu en s’approchant de ce lieu umiglont l'unicité
symbolise l'unité de Dieu. Mais ce lieu, Dieu I'naisi sur terre, délivrant
ainsi un message essentiel : le Dieu Un est attesSlon endroit devient
celui de I'homme qui L’approche.

Lorsque les Hébreux apportérent 'agneau pasca date fixée, ils
manifestérent qu’ils avaient compris que le temgd’listoire appartient a

321 Qiddouchin 49b.
322 évitiquevil, 16-18, selon le commentaire de Rachi.
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Dieu. Lorsqu’on permit a cette horde d’esclaves’dpprocher de Dieu en
se rassemblant pour Lui offrir des sacrifices, dfma leur sens en les
élevant. Eux qui n’étaient bons qu’a travaillerqus I'extréme limite de
leurs forces physiques, leurs mains ne connaisganie travail de la terre
ou leurs narines I'odeur des usines, voici qu'dsitsappelés a devenir les
importants personnages dont Dieu Lui-méme va recsoffrandes.

Ce sentiment de soumission devant le Tout-Puish&aitre de I'histoire,
nait dans le coeur du sacrificateur qui doit s’ergagespecter les temps de
consommation du sacrifice. Les sentiments exaltdatproximité naissent
lorsque gréace a l'intention, on peut pénétrer damsiroit le plus saint de la
terre.

Nous pouvons maintenant comprendre pourquoi, aypdete Jérémie,
les sacrifices avaient perdu leur sens originemaxger la chair » en était
devenu le but essentiel. Les sacrifices n’étaielnis pjue des gestes
mécaniques dénués de toute spiritualité. Parfoimenéls devenaient des
actes magiques, les hommes imaginant qu’ils poavaeheter Dieu par
leurs sacrifices et, aprés L’avoir ainsi apaisé s&tre donné bonne
conscience, rajouter des vices nouveaux aux vioegmrs. Ce sont ces
sacrifices que Dieu n’avait jamais demandés et ggpirouvait.

Le sacrifice que Dieu agrée est celui qui témoigeela vitalité que
I’'homme confére a ses actes par I'élévation dergestions.
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La crainte et 'amour

Cette paracha a pour théme le culte dit des seesifiSujet bien ardu,
parce que nous vivons dans un monde qui a compd@iteoublié le sens de
ces rites devenus, pour nous, étranges. Pourtaateature attentive face a
cette étrangeté peut s’avérer riche d’enseignements

Il existe plusieurs sortes de sacrifices, donples courants sont fala,
I'holocauste entierement consumé sur I'autel, guiigne I'insignifiance de
I’'homme face a l'infini. Le'hatat, sacrifice d’expiation des faut€set) qui
avait pour but daider 'homme a la prise de coesce de ses
insuffisances ; et enfin leshélamim étaient quant a eux essentiellement
consommes par ceux qui en avaient apporté I'ofegnids se trouvaient
ainsi comme invités a la table de Dieu. Par ceifsagrDieu montre qu’ll
fait de ’'homme son associé dans I'ceuvre de cnéatiest une véritable
relation d’amour.

Rachi enseigne que le premier des sacrifices teit&ola :

« L’holocauste ‘fla). La ‘ola a la préséance sur tous les autres
sacrifices. »

Pourquoi donc ? La Thora enseigne ici que la aaiévérencielle est la
condition initiale indispensable a toute possiilitapproche et de relation
a Dieu. C’est d’autant plus important a saisir ¢jamour et la crainte de
Dieu sont en fait indissociables et qu'il existérerelles la pédagogie d’'une
hiérarchie. En voici une illustration :

Vue de loin, une montagne parait petite. Plus en approche, et plus on
percoit ses dimensions.

Un élan d’amour nous attire vers Dieu, mais sane aonscience
suffisamment claire de la vérité de I'Etre que amur vise, il ne peut étre
authentique. Or, plus nous nous approchons de tLylus la prise de
conscience de Sa hauteur éveille la crainte edvarence. Celles-ci, a leur
tour, nourrissent I'amour et le renforcent, nousrmmdtant de nous
approcher davantage sans risquer le sacrilege tleé gai, voulant
contempler les fleurs de plus prés, piétine ledepthandes. Ainsi, la
connaissance de Dieu, geste d’amour, est fruia dedinte révérencielle qui
nous en dévoile la grandeur infinie.
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Il en est ainsi des rapports entre parents et txnfamtre maitres et
éleves. Les dimensions de respect et d’amour dballem de pair, selon une
dialectique ou le respect garantit chaque foisajest bien a I'autre que va
I'amour et non a la satisfaction d’'un désir égoiste
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Les feux

L’interdiction d’éteindre le feu qui brldle sur I'ml est mentionnée a
deux reprises dans la Thora. Rathprécise que cette répétition est destinée
a nous enseigner que celui qui éteint ce feu trassg, ce faisant, deux
interdictions distinctes.

Au-dela cette information purement factuelle, qeitvnous enseigner
Rachi ici ?

Deux feux brQlaient sur l'autel. Un feu consumag kacrifices ; I'autre,
appelé « feu perpétuel », servait a alimenter k& d&i consumait les
sacrifices.

Chaque homme est de méme influencé par deux fduxe part, le feu
de la Thora et d’autre part le feu intérieur de &ore divine. La Thora a été
donnée au Sinai dans le feu ; elle éclaire et tétdhde monde, mais peut
aussi détruire par le feu comme ce fut le cas di®e et de Gomorrhe.
L’ame que Dieu insuffle en chaque homme est lac®ule cette force
parfois irrésistible qui pousse 'homme a aideraetonstruire le monde,
mais qui peut aussi mener ’lhomme au désespoiguersa vie concréte ne
correspond pas a ses aspirations profondes.

La double interdiction rappelée par Rachi nous ignseque nous devons
prendre garde a ne pas voiler le feu de la Thonat d® source est
I'Evénement du Sinai et que nous devons veillesiaaisne pas éteindre
notre feu intérieur, source de notre sainteté.

Ces deux feux doivent se nourrir mutuellement. barad qui nous vient
de I'extérieur de notre conscience et que nousretaire penétrer au plus
profond de nous-mémes, et notre feu intérieur quit &’exprimer a
I'extérieur pour éclairer et réchauffer le monde l@achaleur et la lumiere
de la Thora.

323 Rachi sur Lévitique, 6.
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Premier Nissan : joie et drame

Le premier Nissan 2448 est une grande journée.t C&gour-la que le
Tabernacle est inauguré dans le désert. Cette unatimn est bien plus
gu'une féte, c’est I'aboutissement méme de I'histoiCe jour-la, Dieu
manifeste Sa présence en descendant « habit@rabérnacle. Les Hébreux
du désert s’étaient suffisamment élevés pour quEolg-Puissant accepte
d’étre proche d’eux. Cet événement préfigure lespte messianiques ou
Dieu se manifestera dans une terre habité&retz Israél témoignant par
la que 'humanité entiere s’est acheminée vergiéeption.

Le héros de cette journée est AharonClehen gadol C’est lui et ses
enfants qui sont intronisés dans leur nouvelletionclls sont chargés de la
sainteté du lieu. lls sont les grands responsaldebéducation du peuple
d’Israél pour que laChékhina la Présence divine, puisse durablement
résider parmi eux.

Et enfin I'apothéose : « Moise et Aharon pénétdants le Tabernacle ;
ils en ressortent et bénissent le peuple ; laglbér Dieu se manifeste devant
tout le peuple. Un feu descend du ciel et consutm&locauste et les
graisses qui étaient placées sur l'autel ; topelgple voit, ils louent Dieu et
ils tombent sur leur facé’. »

Puis soudain tout bascule : les deux fils d’Aharmoeurent dans le
Tabernacle. lls y étaient entrés pour y apporter efecens. Enivrés qu'ils
étaient par la sainteté et I'élévation du jour,slan élan d’amour fou, ils
avaient voulu manifester leurs sentiments d’adomagpour Dieu. Rachi
témoigne que Nadav et Avihou étaient de grandsopeeges, plus grands
encore que Moise et AharBh Pourquoi ont-ils donc mérités la mort en ce
moment de pure élévation ? Le texte est explicitecea sujet: «lls
apportérent un feu étranger qui ne leur avait pd@ité ordonn&® »
Personne ne leur avait demandé d’apporter cettanofé.

Quelles que soient leur grandeur et la pureté des letentions, ils
n'avaient pas le droit de prendre linitiative. @fentre pas dans le Lieu
saint sans y étre invité. lls ont péché par excasaur. Le judaisme est

324 évitiquelx, 23-24.
325 Rachi s/Lévitique, 3.
326 évitiquex, 1.
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d’abord une obéissance. On ne peut manifesteresgign®nts d’amour que
dans le cadre prévu par la loi.

Cette idée est exprimée dans un passage de la Ghanma lit parfois en
méme temps que la paracha Chémini. Il s’agit dpal@cha du mois. En
effet, le Chabbat qui précéde le mois de Nissarppglke Chabbat
ha‘hodech le Chabbat du mois. On vy lit le douzieme chapikeel’ Exode,
qui débute par I'obligation d’appeler le mois des$din le premier des mois
de I'année. Cettenitzvaest la premiére d’une foule de commandements qui
concernent 'agneau pascal et la féte de Pessa‘h.

Rachi explique le sens de cetitétzvadans son premier commentaire sur
la Thora. Il affirme qu’on aurait d0 commencer laofa par la paracha du
mois, car c’est le premier commandement que lesddglrecurent apres la
sortie d’Egypte. Rachi exprime ici I'idée que let remier du judaisme,
c’est de vivre conformément aux lois de la Thoma,Choul‘han Aroukh
Aussi Dieu, a défaut de commencer la Thora pahegitre, lui a donné de
I'importance en le faisant lire durant le Chabbatabis. Considérer Nissan
comme le premier mois de I'année plutét que Tiathmte anniversaire de la
Création, c’est donner la primauté a I'obéissance.

Aharon, a la mort de ses enfants va expérimentgujou doit aller
I'obéissance, qui prime sur les sentiments humabesjour-la, comme il
avait la responsabilité de l'inauguration du Tabete, il lui fut interdit
d’exprimer ses sentiments de deuil :

« Moise s’adressa a Aharon, et a Eléazar et ltases enfants : “Ne
laissez point pousser vos cheveux et ne déchiiak yams vétements sous
peine de mort et Dieu verserait sa colére sur tdateommunauté... Ne
sortez point du Tabernacle (c'est-a-dire n’accompexy point vos
proches a leur derniére demeure) sous peine de. nidtt Moise parla a
Aharon et & Eléazar et Itamar ses enfants rescapf@senez I'offrande
... et mangez-la a c6té de l'autel ... et la pairidu balancement et la
cuisse du prélévement vous mang&rez” »

Le sens du devoir, la sainteté et la joie de ce ¢mvaient effacer leur
deuil personnel. Aussi, bien qu'uonen 3*® soit dispensé de tous les
commandements de la Thora — il ne met paséfiline et ne récite pas les
bénédictions, par exemple — Aharon et ses enfavaieht oublier leur état
et poursuivre leur service comme si de rien n’était

327 évitiquex, 12 & 14.
328 Une personnen instance de deuyiéntre le décés d’un proche parent et inhumation
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De nos jours aussi, urtealakhaexprime la primauté de la loi sur les
sentiments lors d’un deuil. Ainsi, quelqu’un guyserdu un proche parent un
Chabbat ne seranenqgu’a la sortie du Chabbat. Jusqu’a la tombée de la
nuit, il doit poursuivre sa vie chabbatique comnfaécoutuméé.

Moise recherche le bouc expiatoire. Il découvrel guété bralé. Aharon
et ses enfants ne lI'ont pas consommé. « Moise seemeolere contre
Eléazar et Itamar, les fils rescapés d’Aharoneet Hit : “Pourquoi n’avez-
Vous pas mangé le bouc expiatoire ?... Vous étedguwhargés d’expier
les fautes de la communauté en le mangé&ans

Les rescapés n’auraient-ils pas compris la lecAaraient-ils oublié que,
le jour méme de la mort de leur frére, il ne fantrien modifier les ordres
divins ? C’est Aharon qui répond. Sa phrase esptiglle. Rachi en
expligue le sens. Aharon dit en substance qu’il thstinguer deux types de
sacrifices apportés ce”INissan : ceux qui concernent l'inauguration du
Tabernacle lui-méme et gu'il ne fallait offrir quétte occasion, et puis les
sacrifices habituels que I'on apportera encore, twmes passé le jour
d’inauguration, tels que les sacrifices journalieeux de la néoménie et des
fétes. Aharon maintient que l'ordre de Dieu d’igerorson deuil ne
concernait que les sacrifices spécifiques a I'inaation. Le bouc brilé était
le bouc expiatoire que I'on devait apporter a cleag@omeénie.

Pourquoi cette différence ? Qui a dit & Aharon IgiZilait faire cette
distinction ? Une partie de la phrase prononcéeAparon et expliquée par
rabbi Saadia Gaon nous permet de mieux comprefadtéude d’Aharon :

« I m’est arrivé un tel événement ! » et rabbidBadsaon explique que cela
signifie : « Il m’est arrivé un si grand malheus Aharon dit : « Je reste un
étre humain; il n’est pas pensable quengddakhane m’ait pas laissé un
espace — si petit soit-il — pour exprimer ma douléwssi m’a-t-il semblé
évident que l'ordre ne concernait que les festvitil jour. » D’ailleurs,
pendant le Chabbat, le deuil n’est levé que pouguieest public. En ce qui
concerne ce qui est intime, les lois sont maintenue

Cette idée que malgré la primauté de la loi, calleomporte une
dimension humaine se trouve également dans la e mois. En effet,
du verset! « ce mois est pour vous le premier des mois » ppread
eégalement I'obligation de fixer le premier jour cwis par une déclaration
solennelle ainsi que toutes les lois qui concernentalendrier. Du mot
lakhem « par vous » ou «pour vous », nos Sages ensgignee le

329yoré Déa34l, 1.
330 évitiquex, 16-17.
331 Exodexil, 1.
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calendrier n'est pas fixé uniqguement selon leseegle l'astronomie,
premier jour du mois a I'apparition de la nouvéliee. Mais il est permis de
déplacer d’'un jour le début du mois si les Sagepident utile pour le
confort de la population, par exemple pour empédherle jeline de Yom
Kippour ne précede ou ne suive immédiatement udiaVoici donc que
le calendrier qui dépend du temps, domaine surldthomme n’a aucune
prise, est fixé par les hommes en fonction de Ibas®ins.

Aussi, dit Aharon, certes, je suis au service dupfeeet cette fonction
prime sur mes drames personnels, mais ceux-ci ieepepas étre ignorés
compléetement.

C’est Aharon qui a compris comme évidente la distim entre les
sacrifices spécifiques du jour et les sacrificaguliérs, parce queCohen
gadol il est au carrefour des exigences de Dieu ebdesins de 'homme.
Il est chargé des sacrifices collectifs comme desifices apportés par les
individus.

On peut comprendre la priere que Gohen gadoldoit prononcer
lorsqu’il entre dans le Saint des Saints le jourKilgpour. Il demande a
Dieu de ne pas écouter les prieres des voyageuteqgupplient de ne pas
faire tomber la pluie et il demande également aulie soutenir toutes les
femmes qui attendent un enfant afin qu’elles puisseener leur grossesse a
terme.

D’une part, garant de l'intérét général, il demangde les égoismes ne
prennent pas le pas sur l'intérét collectif, maisutte part, soucieux de
chacun, il prie Dieu pour qu’ll soutienne chaqueeifa maman.

« Sois un disciple d’Aharon, aime la paix, pourdaigaix, aime toutes
les créatures et rapproche-les de la Thot% »

332 pjrgé Avotl, 12.
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Les lois de pureté

La paracha Tazri‘a parle longuement des lois detpurCes lois, bien
gue peu connues, sont néanmoins importantes. NgssS3aur ont réservé
un ordre entier, 'ordrdaharot « Les Puretés », qui représente un sixieme
du Talmud. lls I'ont appelé aussi I'ordre du dis@ment, soulignant ainsi la
place prépondérante de ces lois. Nous allons essdges le cadre de ce
petit article, de donner un apercu de la signiicate ces lois.

Formellement, I'impureté — mot qui en hébreu n’s jpi@ connotation
péjorative — signifie I'incompatibilité avec le sare divin: un homme
devenu impur ne peut se rendrebath hamigdachau Temple. Il n’a pas le
droit de manger de la viande d'un sacrifice etcalile-ci est devenue
impure, elle ne peut étre consommeée et doit étrelitk

Les sources d'impureté sont nombreuses. Nous akonsnentionner
trois, essentielles :

—la mort, les cadavres sont impurs et rendent impurs caugrgrent en
contact avec eux;

—la maladie c’est-a-dire les divers types de lépre mentiortas notre
paracha ; un homme peut étre atteint de ces malJadee méme que les
vétements et les maisons;

— et, paradoxalement, tout ce qui a trait Jiacréation: la relation
intime, le cycle menstruehida) ainsi que la naissance, rendent impur.

Un midrach de notre paractiadonne un éclairage intéressant sur la
signification de l'impureté : a propos de la femme a donné naissance a
un garcon, la Thora donne a la suite les deuxduaigantes : « Elle sera
impure durant sept jours comme une femma et, le huitieme jour on
circoncira son fils. » Ce midrach insiste sur li¢ fae I'impureté dure sept
jours, et que c’est le jour d’aprés, soit le hmitéjour, que I'on circoncira
I'enfant, et il ajoute a ce propos : « Si tu gardessciencieusement les lois
denida qui durent sept jours, je te donnerai un garcdm & circonciras le
huitieme jour. »

Selon la tradition, le chiffre « sept » représdateature : en effet, Dieu a
créé l'univers en sept jours. Le chiffre « huitbhi, représente le
dépassement de la nature. C’est d'ailleurs la fsogition de la circoncision,

333 Midrach Rabbal4, 7 s/Tazri‘a.
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cérémonie ou I'homme se dépasse, car, pour obéiea, il opére un
nouveau-ne.

Ce midrach, en outre, a lié I'impureté a la puetda présentant comme
une préparation : si tu as respecté les s (sept jours), tu recevras en
cadeau unemitzvg la circoncision (huitieme jour). Ce point est
fondamental, car il nous explique que la notiormgbureté ne peut se
comprendre isolée : c'est le processus du passagé&tdt d’impureté a
celui de pureté qui est important.

C’est peut-étre dans cette tension qui existe elatr@ature et son
dépassement que se trouve I'essence des lois é&ptn effet, on peut
constater que l'impureté se trouve dans des étatsfandamentalement,
échappent au contréle de I’'homme : la mort esilahdu travers les mailles
duquel aucun étre vivant ne peut passer ; la nalfidppe ses victimes a
leur insu; les cycles sont des lois auxquellegemues femmes sont
soumises, tout comme le désir est un instinctitenime.

Tous ces phénomenes si puissants peuvent désedjmengme, si
profondément ancré dans la nature, de pouvoir \&élspirituellement.
Pourtant, un devoir essentiel incombe a 'hommenngr un sens, une
finalité, a la création de Dieu. « Vous serez Saicdér Je suis saint »,
ordonne Diet**. L’homme, donc, peut et doit ressembler & sont€uéa

La signification de I'ensemble impureté-pureté mante dans le devoir
de 'lhomme de donner une dimension spirituelle adture. Cette capacité
est particuliere au peuple juif, car ce sont lés die la Thora qui permettent
a ’homme de donner un sens a la nature.

Tout étre humain passe par des périodes de putetfinepureté.
L’homme n’est pas un ange qui, lui, n'est pas kEpar la nature, mais |l
n'est pas non plus un animal qui ne peut pas lasi. L’homme vit une
tension entre ces deux poles, et c’est la Thordugdionne le discernement
qui lui permet d’atteindre I’harmonie.

334 Lévitiquexxix , 2.
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Traquer le bien

L’homme coupable de médisance est puni de lepreTHaa ordonne
qu’il demeure isol&°, ce que Rachi commente comme suit :

Il demeurera isolé. Les autres personnes impuredaneent pas résider
avec lui. Nos maitres ont enseigné : Pourquadzégou‘aest-il mis a part
des autres personnes en situation d'impureté deéesqu’il lui faille
demeurer dans l'isolement ? C’est parce qu'il aré&gar la médisance
I'époux de son épouse, et ’homme de son prockaissi devra-t-il étre
écarté lui aussi>°

Pour les sages d’Israél, la médisance est uneatsssfles plus graves.
De toutes les impuretés qui frappent I'homme, lalesegqui condamne
I’'homme impur a l'isolement est précisément cellentedisant dont la Iépre
dévoile la faute.

En effet, 'une des taches essentielles de I'horaunderre est de realiser
I'unité du monde émietté par les discordes et hédréts divergents. Or, la
meédisance provoque ou aggrave davantage encodivis®ns. Elle porte
ainsi atteinte a l'unité de Dieu. En médisant, fittoe se met a part et des
hommes et de Dieu et telle sera donc sa sanction.

Il faut savoir, d’ailleurs, que linterdit de médisce ne concerne pas
seulement les paroles prononcées contre un individus aussi celles qui
visent chacune des composantes qui forment notngige

Le bien peut parfois étre caché et nous devons awoiceil a la fois
attentif et bienveillant pour le découvrir au-de&s apparences.

335 évitiquexiil, 46.
336 «Arakhin 16b.
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Les objets vivants

« Lorsque vous viendrez dans le pays de CanaanJgqueous donne
comme possession, Je mettrai une plaie lépreuss @snmurs d'une
maison®*’... »

Dans la paracha Tazri‘a ainsi qu'au début de npamacha, la Thora
parle longuement des différentemara‘at, maladies qui ressemblent a la
lepre et atteignent les hommes. Selon la tradittes, maladies étaient une
punition envoyée par Dieu aux hommes qui s’étaientlus coupables de
médisance. Ici, il est question de maisons malaBesr quelles fautes
commises par les hommes Dieu rend-il malades trmseures ?

Nos Sage&® répondent que c’est pour punir de l'avarice. Cefuii se
refuse a préter ses biens, qui prétend toujoursemeposséder qui puisse
étre partagé, devra finalement sortir tous sessbéres exposer au regard
de ses voisins. En effet, pour que les objets dradimon ne deviennent pas
impurs, le propriétaire doit les sortir :

« Le cohenordonnera de débarrasser la maison de ce qu’deletient
avant qu’il ne vienne examiner la plaie, afin quié rende pas impur
tout ce que la maison contiéfit »

Cette plaie vient donc apprendre & 'lhomme & sactiét de ses biens
matériels, détachement nécessaire pour dévelopesr qualités de
générosité. Pourtant, umeichnade Negaim propose un regard bien plus
positif sur les objets. Cettaichnas’interroge sur la raison pour laquelle le
cohendoit ordonner de débarrasser la maison de setsobjgidiquement,
cette action ne semble pas nécessaire, car méimeaienrendait impure
la maison et ce gu’elle contient, cela ne portepag a conséquence : en
effet, il est toujours possible de purifier lesaibjen les trempant dans un
migvé(bain rituel).

Aussi, conclut-elle, cette injonction n'est nécagsgue pour les objets
en terre cuite qui, eux, ne peuvent pas redevems, pun verset enseignant

337 évitiquexiv, 34.

%38 Arakhin 16a.

339 pid., 36. En effet, une fois que t®henavait déclaré la maison impure, tout ce qu’elle
contenait le devenait également.
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qgue les objets d’argile rendus impurs doivent Btisés. Ces objets étaient
en général de menus récipients de trés peu dervakeMichna en tire une
lecor?®:

Quels sont les objets que la Thora a voulu épargrersont des cruches
et de menus récipients en argile. Si la Thora \é@pdrgner ainsi des
biens de petite valeur, a plus forte raison ell@m® de I'importance aux
objets auxquels 'homme est attaché. Si elle peotamsi les biens
matériels de 'lhomme, a plus forte raison tiente & la vie de ses fils et
de ses filles. Si elle agit ainsi envers les bi#ng méchant (un avare !),
a plus forte raison est- elle vigilante pour lests d’un juste.

Quel paradoxe ! Du méme verset, on apprend latgraei I'avarice et le
grand prix qu’il faut attacher aux objets matériets plus quelconques ! La
Thora exige qu'on sorte les biens de I'avare &ola pour le punir de son
€goisme et pour lui éviter de les perdre !

La Thora enseigne ici qu’un lien profond lie I'norara ses choses et elle
reconnait une valeur a ce lien. Un homme ne pewe\sans étre entouré
d’objets. Sans eux il est comme un étre dépouilldue Sans le pouvoir de
manipuler les choses, il ne peut porter son emigraur rien.

Aussi, la marque d’un homme dans ce monde se trballe justement
dans sa faculté de donner des formes. Par exerhpdenne vie a son
intérieur grace aux meubles et a tous les menustsolgjui font sa vie
quotidienne, qu’il choisit avec soin et place agedt.

C’est ainsi que le juste, plus encore que le mécleanlié aux objets, car
la vie du juste est intense. Il est un juste p&mEnt parce qu’il rayonne et
influe sur tout ce qui I'entoure. L’'avare, en regh@, ne sait pas saisir la
dimension cachée qui se dissimule derriere lesderrhjouit et consomme,
les choses n'ont d’importance que par rapport-ini@ime et a la satisfaction
de ses besoins. Ce qui I'entoure n’existe pouqulen tant qu’excroissance
de sa propre personne. L’amener a sortir ses obdgetsa maison est bien
plus gu’une punition. C’est lui donner I'occasioa ge réhabiliter. 1l livre
ses objets aux regards des autres. Il prend adnsiceence que tout comme
I’'homme ne peut vivre sans objets, il ne peut ekisans proches, amis et
camarades avec qui il puisse communiquer. En liveax autres ce qu’il
essayait de dissimuler, il quitte sa solitude encoatre autrui.
Paradoxalement, c’est en donnant de I'importangeoajets, c’est-a-dire un
sens, qu’il s’ouvre a la générosite.

340 Négaim, chap. 12nichnas8.
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Nous pouvons ainsi comprendre un passage difficiesa Genésé':

« Jacob resta seul », dit le Texte, et Rachi contbaer'il a quitté les siens
pour chercher des petites fioles qu'il avait ouddié Jacob n’était pas
cupide, mais il considérait chacun de ses biensrewom cadeau de Dieu. |l
utilisait tout ce qu’il avait pour servir le ToutsBsant. Il ramenait les
objets, création de 'hnomme, vers leur véritabléa@eur. Il ne pouvait donc
pas se permettre d’oublier ses fioles.

De méme, nos ancétres, lorsqu'ils quittérent I'Egypurent I'obligation
d'« emprunter » les objets de leurs voisins les piigyps. Le texte
témoigné*: «Ils dépouillérent I'Egypte » comme Dieu le feavait
demandé. L'Egypte avait transformé les Hébreux levses. Les hommes
étaient devenus des esclaves qui n'avaient de ditapce qu’au travers de
leurs capacités de production. Si les Egyptiengeavaavalé les hommes au
rang d’objets, le devoir des Hébreux serait degrerier les objets.

lls sauraient étre a la hauteur de leur tachest ¢jgice a leurs dons que
le Michkanserait construit.

341 Beréchitxxxii, 25.
342 Exodeln, 21-22.
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Le chemin du Temple

— Qu’elle est ennuyeuse, cette paracha, déclaregelOdevant son
professeur. Tant de pages pour nous parler dediigtg(toumea)!

— Sache, Ouriel, qu’il y a impureté et impureté.

— Comment cela ?

— Vois-tu, il existe trois catégories essentiellBisnpuretés : celle qui
concerne la leprémétzora) celle qui concerne le cycle mensuel de la
femme (ida), et celle qui concerne la mort.

— Le mort, lemétzoraet lanida seraient-ils donc des pécheurs ?

— Non. Etre impur n'implique pas obligatoiremenbiavauté. Celui qui
enterre un mort accomplit une grandezva et pourtant il est impur.

— Etre impur signifie simplement que I'on n'a pasdroit de pénétrer
dans le Temple ? Mais, si 'on n'a pas commis datefa pourquoi ne
pourrait-on pas pénétrer dans le Temple ?

— Ecoute : je vais d’abord t'expliquer certainsailétmentionnés dans la
paracha, et ensuite tu comprendras mieux.

Alors que I'impureté du mort se transmet des gae Ee trouve sous le
méme toit que I3, impureté de la femmaida se transmet méme si I'on
s'assied sur son fit%, et quelle ne s’y trouve plus. Le lépreux, lugrismet
latoumad ceux qui se trouvent dans une piéce au momehy@ntre’ >,

— Pour lemétzora je peux I'expliquer moi-méme.

— Je t'écoute.

— Eh bien nous savons quenetzoraest une maladie particuliére que
Dieu envoie a 'homme qui médit. Il est donc conmarésible qu’on nous
demande de I'éviter. C’est pourquoi les Iépreux r@ené latouma partout
ou ils entrent.

— Tres bien. La lépre est effectivement le seuldespureté liée a une
faute. De méme, lenétzoradoit quitter le camp des Hébreux et vivre
solitaire®*®,

343 Nombresxix, 14.
344 évitiquexv, 20.
35 évitiquexiin, 46.
34 pidem



196 A la table de chabbat

— Maintenant, expliquez-moi la signification derpureté de la femme
nida. C’est pourtant naturel.

— Justement, tout étre humain est I'objet, dansceops, de phénomeénes
dont il n’est pas maitre. Mais I’'homme a précisénierdevoir de dominer
les forces de la nature. Dominer la terre est &mpgr commandement de
Dieu & Adan*’. Les commandements concernant la purification ale |
femmenida sont justement destinés a permettre a '’lhommm@yvars les lois
religieuses, de donner un sens aux lois auxquiélést soumis, et ainsi, en
quelque sorte, de les dominer. L'impureté de riga se transmet
particulierement par le lit, car il représente tenfort matériel dans lequel
'homme risquerait de s’endormir, et c’est justemeour résister a ce
danger que la Thora a érigé les loisnilga. C’est peut-étre aussi la raison
pour laquelle la Thora interdit les relations enire homme et sa femme
pendant qu’elle estida. Par le contrble de soi, par le respect de laléoi,
couple fait entrer Dieu — si on ose parler aindass son intimité.

— Etle mort ?

— L'impureté du mort, c’est une autre dimension’demme. L’homme
est créé a I'image de Dieu, il recéle en lui unecétle divine. Le corps, a
qui cettenéchama(@me) a donné vie, n’est plus rien lorsqu’ellegiette.
L’impureté du mort, contrairement a ce qu’on peawgire, c’est un hymne a
la vie. Grace a saéchamal’homme est bien plus qu’'une masse de quatre-
vingts kilos de chair et d’os. Il est avant toutasprit qui dépasse les limites
de son enveloppe corporelle. Aussi, lorsqu’il mecigst comme si toute sa
maison s’éteignait, et c’est pourquoi I'impureté tesnsmise a tous ceux qui
se trouvent sous le méme toit que lui. Au momenteolépreux se repent,
retrouvant ainsi sa place parmi les hommes, lortaemmenida réussit a
donner un sens aux processus naturels qu’elle, sotsitjue celui qui est en
contact avec un mort se purifie et comprend lauraleestimable de la vie,
alors ils peuvent reprendre le chemin du Temple.

37 Geneésael, 15.



A'HARE MOT

La véritable obéissance

Cette paracha institue le service @ahen gadole jour de Kippour au
Temple de Jérusalem, service qui fut d’abord acdiopp Aharon dans le
sanctuaire du désert. La Thora conclut a ce sujéth@ron leCohen gadol
« fit ce gu’Hachem avait ordonné ». Rachi s'étomige cette précision :
viendrait-il a I'idée qu’Aharon s’écarte en quoiejee soit des ordres
divins ? D’oll ce commentaft® :

Il fit ce qu’Hachem avait ordonné... Lorsque Yom Ildiymparriva, il fit
tout dans l'ordre prescrit. C'est pour faire I'élegd’Aharon : ce n’est
pas pour sa gloire gquil a revétu ces vétementssigeeux, mais
seulement a la maniére dont on se soumet a I'cildreoi.

Aussi, selon Rachi, ce verset enseigne que I'ohgcssne consiste pas a
simplement exécuter les ordres. Il faut que la @ensoit orientée tout
entieére vers la réalisation de la volonté d’Hacheans considération de
guelque avantage personnel qui pourrait en résulter

Toute personne occupant une fonction au servida dellectivité se doit
de n’avoir en téte que le bien de celle-ci, et ag ghercher a en retirer un
quelconque intérét personnel.

La michna desirqé Avot*® nous recommande de nous faire disciples
d’Aharon. Voila un domaine privilégié ou suivre sexemple !

38 | évitiquexvi, 34.
349 Chapitrel, michna 12.
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Le chant de Kippour

Nous lisons le premier chapitre de notre paracviara Kippour.

Ce jour-la est un jour redoutable, comme en ténwiga passage du
ma‘hzor(rituel de priéres pour les jours de féte) quétede ‘hazanchaque
année avec tant de solennit®unetané togef.« Racontons la puissance et
la sainteté de ce jour car il est redoutable etapamt. Ce jour-la Ton régne
s'affermit. Tu prends place sur Ton trone avec nieéde et vérité. Il est
vrai que Tu es le juge, I'accusateur et en mémeselam témoin. Tu écris,
Tu scelles et Tu te souviens de tout ce qui esli@ubu ouvres le livre des
souvenirs, il se lit de lui-méme et la signaturecdaque homme s’y trouve.
Et le souffle puissant d’un grand chofar retergiijs c’est le murmure de
Dieu que I'on percoit. Les anges sont alors prigpdeique. lls sont saisis
par I'angoisse et le tremblement. lIs disent : €Clegour du jugement. »

Et pourtant, nous chantons dans nos synagoguesowedaj Dans
certaines communautés, un hymne de joie est entoéné pour léal ‘het,
passage de la priere dans lequel nous énumérons faoes.
Approfondissons a partir de notre chapitre la sicgtion de Yom Kippour
pour expliquer ce paradoxe.

On devait amener deux boucs rigoureusement idesttiquie leCohen
gadoltirait au sort, I'un était « destiné a Dieu » coengacrifice expiatoire,
l'autre devait étre « expédié a Azazel », c’'esira-dmené au loin dans le
désert et précipité du haut d’'une falaise.

Selon la traditioff°, ces deux boucs ont des fonctions diamétralement
opposées : celui destiné a Dieu témoigne du désirl'ldomme de
s’approcher de Lui, tandis que le bouc pour Azeggtésente le mal qui est
en 'homme et qui I'entraine vers le désert poyrpErdre finalement. L'un,
c'est Jacob le Parfait, l'autre cest Esali le Chass disent nos
commentateurs. Jacob et Esail étaient des jumésuaxaient recu la méme
éducation et si I'un est devenu pieux et l'autrgien ce fut la conséquence
de leur libre choix. Méme des parents comme IsaRivga ne sont pas une
garantie qu’'un Esai ne sera pas issu d’eux. Inwesse le prophéte Ovadia
est un descendant direct d’Esald.

#0%vayigra Rabba65, 16.
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Le tirage au sort entre deux animaux identiques mappelle gu’il n’y a
pas de prédestination ; chacun peut s’il le dé&sapprocher de Dieu comme
il peut s’en éloigner. L’homme peut également cleanBien ne distinguait
d’abord les deux boucs, puis soudain 'un s’éitrné vers Dieu, l'autre
vers Azazel. Et ’'homme doit savoir également gdélra rendre compte de
son choix : s’il choisit Azazel, il se détruira dale désert. S’il se tourne
vers Dieu, il s’élevera vers Lui.

C'est dans cette possibilité de choisir et avecrpoaorollaire sa
responsabilité que réside la véritable grandeurl'lle@mme, ce qui le
distingue du reste de la Création, ce qui fait'ldenhme « presque I'égal de
Dieu®™™. » « Tout est dans la main de Dieu sauf la craiet®ieu », disent
nos Sages?

Juger un homme, c’est reconnaitre sa responsahitigds aussi son
indépendance. Lui pardonner gratuitement, c’est fame un étre
irresponsable, un étre inférieur.

Nous savons que toutes nos actions sont inscrées & Grand Livre.
Nous savons que Dieu ne fait pas de cadeaux a Yippolr. Nous savons
que seuls «le repentir, la priere et la charitavpat annuler le décret
divin®>*». Nous savons que c’est nous qui construison® mvienir. Nous
chantons car Dieu nous a créés a Son image.

! psaumeyii, 6.
%2 Bérakhot 33b.
3 Rituel de la priére de Kippour
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Le culte de la personnalité

Maimonide, dans un passage trés contes@®uide des Egaréexplique
qgue les sacrifices sont une concession que Diet aseordée a 'homme
primitif. Dieu savait qu’ll ne pouvait amener lesrhmes a renoncer a leurs
pratiques paiennes. Aussi leur permit-il de pourgsuces pratiques, en les
dirigeant vers Lui: « Lorsque tu examineras lesoas de Dieu dans ce
monde, tu constateras Sa sagesse infinie (suitdaseription de diverses
merveilles dans le fonctionnement de 'homme : g@ample, dit-il, Dieu,
dans Sa grande sagesse, a pourvu aux besoins gile fnr@urrisson en
donnant a sa mere un lait qui lui convient parfagat et qui s’adapte a son
développement jusqu'a ce qu’il soit assez fort posg nourrir
normalement...) Lorsqu’ll envoya Moise pour transferntes Hébreux en
un peuple saint qui devait servir Dieu exclusivetnéinse heurta a une
difficulté : a I'époque, on avait I'habitude, ddhmivers entier, de sacrifier
des animaux dans des palais ou se trouvaient déssidAussi, dans Son
infinie sagesse, décida-t-Il qu’il ne fallait palema a contre-courant et
interdire complétement les sacrifices car les hommm@auraient pas pu
accepter cette révolution... Il autorisa donc teutes pratiques, mais |l
exigea que les hommes les offrent & Lui-m&he

D’aucuns en ont déduit que Maimonide pensait queelaple ne serait
pas reconstruit, les hommes n’étant plus tentés palolatrie.
Effectivement, si, de nos jours, les hommes n‘agopus d’idoles, on
pourrait donc se passer du Temple et du servicafiset qui lui est
associé ?

Cette conclusion a amené de nombreux commentateudrscritiquer
Maimonide. En effet, dans la Bible elle-méme, s $ur les sacrifices sont
présentées comme un élément fondateur du judaisteenombreux
chapitres lui sont consacrés. Le prophéte Ezéehiainutieusement décrit
I'architecture du troisieme Temple. Nous prionsstdas jours pour sa
reconstruction. D’ailleurs, Maimonide lui-méme ansacré des chapitres
entiers aux sacrifices, annongant ainsi leur rigsénent. Il écrit méme que

%4 Guides des Egarébivre 3, chap. 32.
5 Voir, par exemple, Ramban s/Lévitique I, 9.
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'une des fonctions du Messie est de reconstr@rédmple et d’y rétablir
les sacrifice®®.

Suivant en cela Qim‘fi’, le rav Yéhezqel Epstein, titulaire de plusieurs
doctorats, établit une distinction entre les sa@# volontaires offerts par
I'homme et les sacrifices obligatoires demandéspaun. Ces derniers ont
un but éducatif®:

« Le but du sacrifice est d’éveiller le coeur deauicgli I'offre a I'extréme
gravité de la transgression d’'un commandementluilkert également
d’avertissement pour gu’il ne recommence pas sdaitmpar habitude
et légéreté. »

Le rav Epstein prouve que Maimonide lui-méme a @oruette
explication : « Les sacrifices ont pour objet dieefgpénétrer dans 'ame du
pécheur et de tout révolté qu'il faut se souveairstamment de son péché...
et cette prise de conscience I'aménera sans daoeeBs trébuch&t’. »

Aussi, dit rav Epstein, Maimonide n’aurait donnén sexplication
historique que pour les sacrifices volontairessGat ceux-la qui n’ont plus
de raison d'étre avec I'évolution de I'humanité.ndiss que les sacrifices
obligatoires sont des commandements qui, commeste de la Thora, sont
éternellement valables.

Cette explication n’est pourtant pas completematisfaisante. En effet,
les sacrifices volontaires sont présentés danshlaral comme une des
formes premieres de I'expression religieuse : GainAbel, avant toute
manifestation de paganisme, en apporterent. llenfursuivis par les
patriarches qui ne peuvent en aucune maniere @ésfgestés de tendances
idolatres.

Un verset de A‘haré Mot nous aidera a mieux congneeMaimonide.
Maimonide n’a pas inventé son explication, il i@e d’'un verset de notre
paracha&®:

« Quiconque de la maison d’Israél sacrifiera unraal (pour en faire un
sacrifice) et ne 'aménera pas a mon sanctuaiszra considéré comme
un assassin... et sera retranché de son peuple @i les Enfants
d’Israél apportent les animaux qu’ils avaient I'ialmle de sacrifier dans

%8 ois des roisxi, 1.

%57 Jérémievil.

¥8yad Shaoylpage 147.

%9 Guide des Egarésivre 3, chap. 46.
30 évitique XVII, 347
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les champs, a Dieu ... et ils ne sacrifieront plus< démons qui les
tentent... Cela serane loi éternelle pour toutes leurs générations

Pour la Thora elle-méme, le but des sacrificesdest de canaliser les
pratiques idolatres en les ramenant vers Dieu. dagsifices représentent
donc la lutte contre les tendances idolatres, npaégise la Thora, il s’agit
d’'un combat perpétuel. L'erreur de ceux qui onttogniit Maimonide était
de croire que ces tendances n’existaient que @gpasisé. C'est ce qui les a
ameneés a penser que Maimonide niait la valeur @terdes sacrifices. En
réalité, il n’en est rien. Les tendances idolatsest une constante chez
’'homme, bien qu’elles prennent des formes difféesrselon les époques.
Dans le passé, 'homme servait des démons, a dséfpoques c'était des
idoles. Il peut s’agir d’'idéologies ou encore despanes que I'on admire au
point de s’abandonner a leur jugement. Ces difféseformes d’idolatrie
sont autant d’abdications de la personnalité aeliNidu. Elles témoignent
néanmoins du profond besoin de 'homme a s’idetiivec ce qui est
majestueux. Aussi, s’il ne peut manifester cesis@mits envers le vrai
Dieu, si Celui-ci est inaccessible, ’lhomme se Woig et se lance dans des
chemins dangereux. Finalement, de méme que toameafesoin du lait de
sa mere pour vivre et se développer, tout hommesaib de s’identifier a
un Etre supréme. En ce siécle, nous avons pu ¢enstambien le culte de
la personnalité peut rendre ’lhomme béte, danslasusens du terme : idiot,
il cesse de réfléchir et ne fait que répéter degasis qu’il ne comprend
pas ; animal et dangereux, car rien ne l'arrétes d@mwoie qu'il s’est choisie.
Le culte de la personnalité, forme moderne d’id@at est donc
extrémement dangereux.

On comprend alors pourquoi Dieu condamne avec elhe \tigueur la
forme sauvage du service divin jusqu’a l'identifiean assassinat. Celui qui
n'apporte pas ses sacrifices a Dieu, ne reconaaiep Lui la seule autorité,
s’en remet a des semblants de divinités. Ce saitadoles », qu’il suit
aveuglement, qui peuvent rendre I’homme inconsaieine criminel.

Aujourd’hui, plus que jamais, nous avons besoin Dieu se révele a
nous dans Son Temple afin que nous puissions léaé\_ui seul.
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Se méfier de la culture ?

L’'un des sujets dont traite la paracha de A'haréhvisst I'obligation de
s'écarter des conduites des peuples cananéensmiéléionne en détail
toutes les relations incestueuses qui étaientdprerdes Cananéens. Elle
reléve aussi leurs pratiques idolatres, tel le gggssle leurs enfants par le
feu en geste d’adoration. Et la Thora énonce alos régle générale :
«Vous ne marcherez pas selon leurs statuts.» @uwi Rachi
s'interrogé®’ :

Vous ne marcherez pas selon leurs statuts. Qualisson de la Thora
cette expression vient elle combler ? Il s’agit deurs qui ont fini par
avoir force de loi, comme les théatres et les stade

Selon Rachi, le verset vise a inclure — au-dela cla®portements
particuliers — des modes de vie corrompus congsitdé I'immoralité que la
Thora condamne dans l'idolatrie et qu’'on voudrégfiimer sous le prétexte
gu'il s’agirait de « culture ».

Ce serait une erreur de croire que le judaismeoweprait I'art ou le
sport ou méme les spectacles. Et il ne s’agit patement d’'une tolérance
mais de la reconnaissance de l'importance qu’ilsveet revétir ; mais a
deux conditions : que I'on sache d’'une part quegwcen appelle « culture »
est I'expression et non la source des valeurs,uéllg n'est donc pas
I'essentiel de la vie ; et que, d’autre part, mgraer la détente et les loisirs,
elle ne se laisse pas aller a promouvoir des idéefsaire a la Thora.

La musique qui peut élever 'ame peut éveiller alessinstincts les plus
grossiers. Le sport qui est un moyen de procuféome le bien-étre et la
santé physique qui permettent de mieux servir Piewt devenir le théatre
de la violence et de l'invective.

La Thora ne nous commande pas seulement une digcgbbéissance a
un certain nombre de regles. Elle nous propose amdende valeurs ou ces
regles ont leur source. Ce faisant, elle nous déemeriteres de vie propres
a guider toutes nos activités.

1 évitiquexviil, 3.
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Le respect des parents et ses limites

« Je désire m'installer en Israél avec ma petitalfe, mais mes parents
s’y opposent : ils désirent profiter de leurs etdagt de leurs petits-enfants
au soir de leur vie. Que dois-je faire ? » Questilmssique, posée par de
jeunes couples déchirés entre deux exigencesesfect des parents et leur
désir de réaliser lewiya. La paracha de Qédochim traite de cette question.
Elle débute avec ce commandement : « Chacun, sengbésa mere, vous
craindreZ®® » La place choisie pour ce commandement lui centne
importance toute particuliere. Elle est la premidee la paracha de «la
sainteté » : « paracha qui a été dite devant syagl, car y sont rapportés
les principes fondamentaux de la TH6ta»

La crainte des parents est le premier aspect dmitdeté du Juif. La
gédoucha (sainteté) est cette force qui éléve I'homme da-ddes
contingences de la nature et de sa propre naturéird humain, a partir de
sa naissance, est congu de telle sorte que, gdusndit, plus il coupe le lien
qui le rattachait originellement a ses parents« lb®n » du bébé qui devient
enfant ainsi que la révolte de Il'adolescent sonscrits dans le
développement normal de chaque étre. La Thora asla@e mettre une
limite & ce développement naturel. Cette limite Bskpression d’'un
comportement saint.

Le Talmud® explique jusqu’otl doit aller le respect des parert Rabbi
Tarfon avait une mere agée ; chaque fois qu’ell@laibregagner son lit,
rabbi Tarfon se couchait a plat ventre sur le fial@e permettre a sa mere
de grimper sur son corps pour atteindre son lit creaque fois qu’elle
voulait redescendre de son lit, elle posait sedsp@abord sur son fils.
Rabbi Tarfon raconta ces faits dans la maison d&stuOn lui répliqua :
“Tu n’as pas encore atteint la moitié de cetitzva Serais-tu capable de te
contenir si ton pere jetait une bourse pleine @at@ la mer ?” »

Nous devons donc accepter de nos parents mémeccéptable.
Maimonide, qui a codifié ces lois, tente de donaer personnes qui
subissent cette épreuve les raisons de I'assumbtéme s'il était recouvert
de ses plus beaux vétements et qu’il était asds t&te d’'une grande

32| évitiquexix, 3.
363 Rachi s/Lévitiquexix , 2.
34 Qiddouchin 31b.
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assemblée et que ses parents sont venus, ontééesirvétements, l'ont
frappé a la téte et craché au visage, il n’a pasdi de les humilier, mais il
doit se taire et craindre le Roi des rois des qaislui a dicté cette attitude.
Car si un roi en chair et en os lui avait ordonettecattitude, il aurait di se
soumettre. A plus forte raison doit-il se soumedtta loi du Créated?. »

Les Tossafistes (commentateurs du Talmud en Frenea Allemagne
aux x11°"® et xin *m®siécles) n’ont pas accepté que I'on puisse toldeciels
abus de pouvoir des parents a I'égard de leursnenfaPar leurs
interprétations, ils ont restreint la portée destdiies racontées dans le
Talmud. Par exemple, a propos du pére qui autgitje porte-monnaie a la
mer, ils expliquent qu'’il s’agissait d’un pere glévait rétablir une autorité
qui avait été bafouée, en faisant un éclat extraamg et exceptionnel.
Mais s'il érige cette conduite en principe, aloesparent-la devientacha,
inique, et I'obligation du respect est le¥&e

Rachi expose une autre limite essentielle a I'atian de respect. La
Thora, immédiatement apres avoir ordonné la cralete parents, ajoute :
« et vous respecterez mesabbatot®’. » Et Rachi commente : « la Thora a
juxtaposé ces deux lois pour t'enseigner que bienjeu t'ait ordonné la
crainte des parents, si ceux-ci t'ordonnaient dasgresser le Chabbat, ne
leur obéis point et il en est de méme pour leseatommandemerité »

Certes, on pourrait penser qu’on ne peut compaes gharents qui
demandent a leurs enfants de transgresser le Ghaldeax qui expriment
simplement le souhait de garder leurs enfants s leétés. Ces derniers,
s’ils empéchent de réaliser un@dtzvg ne demandent pas de transgresser
activement les commandements. Mais la Guémarageeliju’il n'y a pas
lieu d’établir cette distinction et c’est d’ailleuvraisemblablement la raison
pour laquelle Rachi a ajouté qu'il en est de ménoarrples autres
commandements. En effet, la Guémara enseigne dueqe trouve un
objet perdu et qui a donc laitzvade le ramasser pour le rendre a son
propriétaire n'est pas tenu de rendre un servicgord pére qui le lui
demanderait & ce moment-la. En outre, affirme lbntid, la mitzva du
respect des parents s’arréte la ou elle empéchecaiglir un
commandement de Dieu quel qu'il $8it

35| ois s/les rebelless, 7.

3¢ Tossafos/Qiddouchin 32a.

37 _évitiquexix, 3.

368 Rachi s/Lévitiquexix , 3.

39 Baba Metzia 32a dtossafots/Qiddouchin 32a.
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Aussi les parents ne peuvent-ils pas empécher é&aiasts de s’installer
en Israél,mitzva qui selon nos Sages dépasse toutes les autragpuuis
disent-ils™

La mitzvad’habiter en Israél vaut tous les commandementa déora.

370 Sifré Dévarim8o.
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Aimer son prochain

« Tu aimeras ton prochain comme toi-méme est un commandement
essentiel de la Thora. Jusqu’'ou va cette obligatibguelles en sont ses
limites ? C’est ce que nous tenterons d’expliquarsdes lignes qui suivent
a la lumiére de I'enseignement des Sages d’Israél.

Le grandtanna rabbi Agibd’® dit & propos de ce commandement :
« C’est un grand principe de la Thora. » Qu’entgnpdy cette expression ?
Veut-il donner & ce commandement une importancecphére, qui ferait
de cettanitzvaune loi phare ?

Deux niveaux d’interprétation nous sont proposés ¢eux grands
maitres du Moyen Age.

Le premier est rabbi Aharon Halévy, auteur présuinélLivre de
I'Education Pour lui, 'amour du prochain revét toute son amgnce dans
le développement de sentiments positifs enversuiaute qui entraine
'homme a respecter I'ensemble des lois qui régis$es rapports entre
individus. Ecoutons-le : « Aimer chaque Juif d’umaur sincére, c'est-a-
dire avoir de la considération pour chaque Juifeetr son argent comme on
a de la considération pour sa propre personne oyp<apre argent. Et nos
Sages ont dit : “Ce que tu ne veux pas qu’on teefase le fais pas a autrui.”
Cette loi est « une grande regle » car de nombceamxmandements de la
Thora en découlent, car celui qui aime son proch@nvolera pas son
argent, ne prendra pas son épouse, ne le trompsratme le vexera pas et
ainsi de nombreuses autnestzvoten dépendent. » Pour l'auteur divre
de I'Education cette loi n’exige rien de concret qu’on ne sapait ailleurs.
Elle ordonne les sentiments nécessaires pour respsan prochain. Elle
enseigne que ’homme doit étre maitre et non esalavses sentiments

Le second est Maimonide. Lui voit dans ce commasedémne exigence
positive qui va bien au-dela du respect de l'auidl nous a ordonné de
nous aimer l'un l'autre comme nous nous aimons {mésies ; que son
souci pour son frére et ses biens soit comme saci pour soi-méme et ses
propres biens, et tout ce qu'il désirera, je larééai pour lui, et tout ce que

371 | évitiquexix, 18.
32 Talmud de JérusalenNédarim 9, 4.
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je désire pour moi, je le désirerai pour lui. » Bason livre de lofE3,
Maimonide donne des exemples : « C'est un commagdiedes Sages de
visiter les malades, de consoler les endeuillésntdtrer les morts, d’aider
une jeune fille a se marier, d’'accompagner lestésyi.. de réjouir les
mariés, de subvenir & leur installation. Bien goestces comportements
aient été ordonnés par les Sages, ils font padi¢adnitzva d’aimer son
prochain. Tout ce que tu souhaites que les auaresefnt pour toi, fais-le
pour ton frére’™

Pour Maimonide, I'expression de rabbi Agiba — umande regle —
signifie qu’il s’agit d'un commandement particukenent difficile a
accomplir.

Vraisemblablement, les deux interprétations somiptémentaires. Avec
tout un chacuff®, 'exigence de I'amour du prochain est du nivesinp par
le Livre de I'Education ne pas faire du tort & autrui. L’'amour positifi ge
traduit par un soutien concret — comme soi-mémke-est une exigence qui
va croissant en fonction de la proximité de la @eng’® La halakha
préconise d’'aider en priorité ceux qui sont lesgitoches, la famille et les
voisins. La personne avec laquelle il faut obsecettemitzvajusqu’au bout
est I'épouse. Le couple est le laboratoire duitavade I'amour du prochain.

La Guémard’ pose des limites claires & I'engagement pour atle
raconte I'histoire de deux hommes qui se sont &gdads le désert. L'un
posseéde une gourde d’eau qui peut lui permettreswtgivre jusqu’a
I'arrivée des secours. Doit-il, au risque de pliiaussi, partager I'eau avec
son compagnon d’infortune ? Oui, dit Ben-Azai,auv mieux qu’il périsse
que d’'assister a la mort de son camarade. Nonglaiee rabbi Agiba : « ta
vie passe avant celle de ton prochain. »

La halakhaa retenu l'opinion de rabbi Agiba. Lui-méme, quimss au
pinacle 'amour du prochain, sait que, pour ainwr grochain, il faut aussi
avoir de la considération pour soi-méme. Compreqdeesa propre vie est
un cadeau de Dieu, que 'homme n’est pas propréétde sa propre
personne est la condition nécessaire pour aimer.

373 ois du deuil 14, 1.
374 Dans le texte : « ton frére en Thorangitzvot», c’est-a-dire un Juif qui est considéré
comme ton frére puisqu’il est attaché a la mémed hoe toi.

375 Cette compassion poghacunaméne le Talmud a enseigner que méme un condamné a
mort a droit & de la considération et, lorsqueclatence doit étre exécutée, il faut s'assurer
que le condamné souffre le moins possible.

376 En effet, il est impossible de rendre visite a ttmssmalades de la terre.

%" Baba Metzia 62a.
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L'abandonné

Nous lisons dans cette paracha les lois conceta&uhen gadolSa vie
est tout entiére consacrée a son peuple. Il n'aen@s le droit de suivre le
cercueil de ses parents.

D’'une maniere générale, lephanimn’ont pas le droit de se rendre
impurs au contact d’'un mort. En effet, devenus impils ne pourraient
plus effectuer le service divin dans le Temple.

Toutefois, lorsqu’un de leurs proches parents d&cedcohanimont le
droit de se rendre impurs en rendant a leur pdesntlerniers devoirs. On
permet auxcohanimde ne pas servir au Temple le temps de se cordeler
la perte d’'un étre cher.

Mais il n’en n’est pas ainsi ddohen gadolLui ne peut en aucun cas se
rendre impur. La Thora préci€é:

Il n"approchera d’aucune personne morte ; pour Suére et pour sa
mere il ne se rendra pas impur ; et il ne quittpant le sanctuaire, pour
ne pas profaner le sanctuaire de son Dieu, caroitt® le diademe de
I’huile d’onction de son Dieu : Je suis Hachem.

Rachi s’interroge : s’il est déja dit explicitementil n’approchera
d’aucune personne morte », il n'est pas nécesdaimmettre les points sur
les i en ajoutant« pour son pére et pour sa mere il ne se rendra pas
impur »!

Etil répond :

Ces mots sont destinés a permettre de se rendig ipgoir un mort sans
répondant

Un « mort sans répondant », c’est une personnaldéagont le corps est
a I'abandon, sans personne pour s’occuper de anslze cas, s'il est seul a
pouvoir le faire, leCohen gadolui-méme a I'obligation de s’occuper des
funérailles du mort, bien que ce faisant il se eeimdpur.

La redondance nous enseigne que pour ses parébdtdén gadohe se
rendra pas impur. Mais pour un inconnu abandormé&ohen gadolse
dépouille de sa haute fonction, et fait en son kantout ce qu’exigent les
devoirs funéraires.

378 |évitiquexxl, 11-12.
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En d’'autres termes, pour aider autrui, il faut @& a renoncer aux rites
du service divin. Si cela est vrai pour s’occupgmdmort, a plus forte
raison pour aider une personne en vie. Aider aygrume sur le culte du
Temple. Non pas que les devoirs envers le proaieanplacent ou annulent
les devoirs envers Dieu : agir en faveur de Sesteres, c'est cela méme le
service de Dieu et il n'est pas de meilleure eplls belle maniére de Le
servir.
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Dépositaires

Cette paracha récapitule toutes les lois du calkentiébraique ; toutes
les fétes y sont énumérées, dans 'ordre chrongliegiavec le détail cultuel
des offrandes apportées au Temple pour chacunkesd’dt voila que la
Thora interrompt cet exposé majestueux par un ptéceans rapport
apparent avec le conteXte:

Quand vous ferez la moisson dans votre pays, tsdaas la tienne
inachevée au bout de ton champ, et tu ne ramasgeias les glanes de
ta moisson. Abandonne-les au pauvre et a I'étrangkr suis Hachem
votre Dieu.

Rachi se penche sur les raisons de cette irruption

Rabbi Avdimi fils de Rabbi Yossef a enseigné : [oefle raison le texte
I'a-t-il insérée au milieu des fétes, Pessa‘h ea@uoth d’'un c6té, Roch
Hachana, Yom Kippour et Souccoth de l'autre ? Poapprendre que

quiconque donne au pauvre, comme il convient, glgedes oubliées et
coin du champ est considéré comme s’il avait coitste Temple et

comme s'il y avait présenté ses offrandes

Quelle est donc le lien entre les sacrifices edda au pauvre ? L'idée
premiere du Temple de Jérusalem et des sacrifices ¢y apporte est de
nous faire prendre acte du fait que nous ne sonpasdes propriétaires
mais seulement les usufruitiers du monde.

Celui qui donne généreusement aux pauvres, celsajuqu’il ne peut
pas moissonner tout son champ a compris le meskagalte du Temple. Il
sait que ses biens ne sont déposés chez lui quepdaire bon usage.

Et c’est précisément entre le temps de la libémadi&gypte et le don de
la Thora d’'une part et les fétes de Tichri ou lend®est jugé d’autre part,
au temps du calendrier ou se commémore la destrudti Temple a Ticha
Béav, que par I'obéissance a cette loi, nous paoins a sa reconstruction.

379 Lévitiquexix, 9.
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La pitié dangereuse

« Un homme qui blessera son prochain, ainsi ildera fait ; membre
brisé pour membre brisé, ceil pour ceil, dent pountdecomme un
homme provoquera une infirmité a son prochain, iaihslui sera
fait®®, »

La loi qu'on appelle «loi du talion » se trouvensiirésumée dans ces
guelques versets de la fin de la Paracha.

Les sages d'Israél ont expliqué que le mot « pousignifie
dédommagement pécuniaire ; c’est-a-dire que I'ahé&@luer le tort causé
a la victime et le dédommager en conséquence.

Le verset 18 de notre Paracha justifie leur afftrame:

« Celui qui porte atteinte a la vie d’'un animaldayera, vie pour vie. »

C’est donc explicite : le mot «pour », dans ce teste, signifie
« remplacement » et ce qui se rapproche le plus implacement dans le
cas dune atteinte a lintégrité physique d'un étnemain est son
dédommagement.

Mais les expressions fortes utilisées par la THaissent songeur. Car
s’il ne s’agit que d'un dédommagement, pourqugpae le dire clairement ?

« Comme il a fait, ainsi on lui fera» donne a menque la Thora
préconise l'application de la «loi du talion » dason sens courant.
Pourquoi la Thora utilise-t-elle cette expressiam geut égarer un lecteur,
méme de bonne foi ?

Perversion du bhien

La Thora enseigne ici qu’il n’est pas bon d’'étreptmiseéricordieux. I
faut savoir abhorrer le mal et punir les méchabhé.Talmud va jusqu’a
affirmer que celui qui a pitié des cruels devienalement cruel avec des
miséricordieu®. 1l apporte comme preuve le roi Sail qui eut pitié
d’Amalec, et qui n’hésitera pas, plus tard, a parsgr David.

30| évitique 23, 19 a 21.
1 Qohélet Rabbd.
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C’est cette haine du mal que la Thora veut suspderces phrases fortes.
Il faut que chacun prenne conscience de la graVdaétes qui mutilent
autrui. La personne qui a porté atteinte a sonhaiocdoit savoir qu’elle
mérite qu’on lui fasse ce qu’elle a fait.

Le juge qui devra juger cette affaire sera pewd-&nté de prendre en
pitié 'agresseur. La Thora vient lui rappeler ¢jy’ia une victime, que cette
victime n’est pas une abstraction; «ce qui luéta fait » doit rester
pleinement présent dans I'esprit du juge lorsgioit délibérer.

Nous assistons aujourd’hui a cette perversion; piié des terroristes et
on condamne ceux qui cherchent a mettre un terdewsagissements.

La legcon de la « loi du talion » est toujours diedité.



BEHAR

Probité

Cette paracha parle longuement de I'obligation idige. Il est interdit
de Iéser son prochain, méme indirectement. Oninadémdra pas d’intéréts
et on ne le lésera pas en lui vendant un produd pher que son prix du
marché. Cette derniére interdiction s’appelle ebréi¢onaa et elle est
répétée deux fois. La deuxieme fois, elle est &issdiune mise en garde
gue Rachi commentera.

Voici le verset®:

Vous ne vous léserez pas I'un l'autre, et tu redmag ton Dieu ! Car je
suis Hachem votre Dieu.

Et Rachi de commenter :

Vous ne vous léserez pas, I'un l'autre. Il s’agitde l'interdiction de la
onaapar des paroles : on ne doit pas irriter son praith ni lui faire une
recommandation qui ne serait pas dans son intéids rdans celui du
conseilleur. Peut-étre objecteras-tu : Qui peuta@agi I'intention était
mauvaise ? D’ou la précision : « tu redouteras Dieu » — Celui qui
connait les pensées sait, Lui. Toutes les foisrguattitude est du ressort
exclusif du cceur, et que seul la connait celui lguicongue, il est
précisé : « tu redouteras ton Dieu. »

Cette injonction va trés loin dans les scrupules kpn doit avoir dans
toute action envers son prochain. Nos sages enisgédu’interdiction de
toute parole susceptible de blesser I'interlocutd@st interdit de rappeler a
qguelqu’un un passé dont il a honte. On n'a pasréét d’entrer dans un
magasin sans intention d’achat, a moins d’en avertimediatement le
commercgant, pour ne pas lui causer le chagrin dapoir décu.

Il est significatif de constater que la Halakha sidare ces blessures
morales comme plus grave qu'une perte d’argent ¢ae aurait
occasionnée a quelqu’un en abusant de sa crédulité.

C’est cela la sainteté d’Israél et c’est la que@eve la véritable piété.

32| évitiquexxv, 17.
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Une affaire de coeur

« Si ton frere s’appauvrit, tu le soutiendras... fie lui prendras pas
d’intérét... Je suis Hachem votre Dieu qui vousodis d’Egypte pour
vous donner la terre de Canaan, pour étre votreufSie »

Rachi commente :

« Pour étre votre Dieu, car celui qui habite enaék, Je serai pour lui
Dieu, tandis que celui qui quitte Israél est cogsédcomme idolatré*, »

Quel est le rapport entre linterdiction de prétavec intérét et
I'obligation d’habiter en Israél ? LKéli Yaqars'interroge sur la raison de
I'interdiction de prendre des intéréts. Spontandmesia s’explique par la
pitié que nous devons ressentir envers le pauwa.!Mit leKéli Yaqgar, ce
n'est pas la raison essentielle. En effet, darmatacha Reé, il est spécifié
que l'interdiction s’applique méme dans le cas joét a un riche.

Aussi, leKéli Yagardonne-t-il une raison supplémentaire :

« Si le prét a intérét est interdit, c’est parceede préteur ne place pas
sa confiance en Dieu ; or, tout commercant doiefeses yeux vers le
ciel, n’étant pas certain que ses affaires seramironnées de succes.
Tandis que celui qui préte avec intérét, son gash @nnu et fixé
d’avance. De plus, il ne prend aucun risque, puisguend toujours un
gage, une garantie ou une hypotheque. Il est @aif connu que les
préteurs sont des personnes qui n'ont pas de toipqt le coeur dur et
qui ne pratiquent pas la charité. »

Le Kéli Yaqarpoursuit :

« C’est aussi la raison pour laquelle cettetzva est indiquée apres les
commandements de themita la « septiéeme année », durant laquelle
I’'homme n’a le droit ni de labourer, ni de semerde récolter, le but de
cettemitzva étant également d’éduquer a la confiance en Dieu.

33| évitiquexxv, 35-38.
34 Rachi s/Lévitiquexxv, 38.
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Cette mida (qualité, vertu) de la confiance en Dieu est ilés de
maniere exceptionnelle par Abraham lorsque Dieudemmande de tout
abandonner pour se rendre en Israél.

Aussi, c’est tout naturellement que la Thora, pdaturer lesmitzvotdu
repos de la terre et du renoncement aux intéréteigne que celui qui
quitte le pays des ancétres témoigne de son peordance en Dieu et est
ainsi considéré comme un idolatre.

Notre foi en Dieu n'est pas seulement une affagecceur. Elle doit se
traduire concrétement.

Ayons confiance.
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Le prét & intérét et la sortie d’Egypte

Notre paracha traite de l'interdiction de prétee@awntérét. Par I'étude
d’'une question particuliére nous allons tentera@®mrendre une des raisons
de cet interdit.

Un homme a prété de I'argent & son ami sans intéoéque ce dernier
rend l'argent, il ajoute un chéque comme cadeabadlenitzvapour le fils
du préteur. Ce cheque est d’'un montant bien supéaecelui que I'on a
I'habitude de donner pour unear-mitzva A-t-on le droit d’accepter ce
cadeau ?

La Thora elle-méme interdit le prét & intérét (ébreu ribbit) 3°:

« Lorsque tu préteras de l'argent a ton prochaim,plauvre qui habite
avec toi, tu ne lui prendras point d’intérét. »

Curieusement, les Sages du Talmud expliquent gtie iceerdiction ne
concerne pas que le préteur, mais également 'ertgury les témoins et
tous ceux qui ont un rapport avec la transaction.

Pourquoi cette sévérité particuliere ? La Thorangoane indication qui
aide a mieux comprendre le sens de cette loi. at, aflle conclut ainsi
cette interdiction :

« Je suis Hachem votre Dieu qui vous a sortis dis pBEgypte et vous a
donné la terre de Canaan pour y étre votre Dieu. »

Les Sages expliquent ainsi le rapport entre laesdiEgypte et leibbit :

« D’ici I'on apprend que celui qui accepte le joukg la loi sur les

intéréts accepte le joug divin, tandis que celui sjen débarrasse est
considéré comme s'il rejetait tous les commandesnéiest a condition
gue vous acceptiez les lois concernant l'intéréé de vous ai sortis
d’Egypte, car quiconque se soumet a ces lois remivnia sortie

d’Egypte, tandis que celui qui les récuse nie épalet la sortie
d’Egypte. »

Les Sages donnent ici une legcon essentielle :s;derbbit n'est pas en
soi un crime. En effet, les intéréts sont le logiarcapital immobilisé. Les

385 évitiquexxv, 35-37.
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exiger est une nécessité dans une société régidegalois économiques.
Mais, font remarquer les Sages, c’est cette mémigue, I'impérialisme

des lois du marché, la primauté de I'économie tuntain, qui a amené la
mise en esclavage du peuple hébreu devenu ainsmaire d’ceuvre bon
marché et corvéable a merci.

Les Juifs sont sortis d’Egypte pour enseigner auwdaoune logique
différente, selon laquelle I'économie est au sende I'homme. Il ne faut
pas que 'lhomme devienne I'esclave des exigencesotedu marché. Tous
ceux qui participent, préteurs, emprunteurs, tésjoau prét a intérét se
soumettent a la loi du marché et c’est cela que Dieerdit.

Ainsi la Thora elle-mémédéorayta)n’interdit que le prét a intérét dont
les modalités sont fixées a I'avance, car il estsalexpression d’'un accord
économique entre les deux partenaires.

Mais les Sages d’lsradmidérabanan)interdisent a I'emprunteur de
rembourser au préteur plus que ce que celui-ch lpiété, méme s'il s’agit
d’'un geste spontané de sa part et qui ne répond pgas a une logique
économique, geste qui exprime les sentiments denneissance de
I'emprunteur qui a été secouru grace au prét lui & emprunté de I'argent.
Si au moment du remboursement, il lui donne un @ads lui dit qu'il
s’agit d'un dédommagement pour 'immobilisation slen argent, il aura
transgressé la loi diibbit>®°. »

Le cas ou I'emprunteur donne un cadeau au fils tepr n'est pas
mentionné explicitement dans (@houl‘han Aroukh le code de lois du
judaisme, mais un cas qui lui ressemble est rappartest interdit de
donner de l'argent a un jeune — qui est encore ritipe de ses parents —
pour que celui-ci intervienne auprés de son pener plobtention d'un
préf®’,

On pourrait en déduire qu’il revient au méme derdorde I'argent en
plus au préteur ou a son fils et par conséqueiritsprait interdit d’accepter
le cheque pour lebar-mitzva Mais en fait il existe des distinctions
essentielles entre notre cas, celui ou 'argennhdan plus I'est au moment
du remboursement, et le cas @houl'‘han Aroukh ou l'argent est donné
pour obtenir un prét.

En effet, dans ce dernier cas, l'argent donné rmpanun besoin
économique; il s’agit en fait d'une commissionfdit ce geste pour obtenir
le prét, tandis que celui qui ne le donne qu’au windlu remboursement, le
donne pour exprimer sa gratitude. Aussi, on peuvisager que

386 Baba Metzia 75b.
37 yoré Déa 160, 16.
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I'interdiction de donner l'argent au fils du prétenia cours que lorsqu’on
donne cet argent avant le prét pour I'obtenir, npds dans le cadre du
cadeau dévar-mitzva car dans ce cas, le cadeau ne correspond pas a un
logique économique.

Par ailleurs, d’aprés certains décisionnairesl @iar, au nom de Rachi),
méme lorsque le cadeau est donné au préteur luiem@mmoment du
remboursement, ce n’'est interdit que si celui gembourse dit
explicitement que ce cadeau représente un dédonmeadggour le préteur
gui n'a pas pu faire fructifier son argent.

Rabbi Yossef Caro n'a pas retenu cette opinion réalg fait qu’elle
ressorte de la lecture premiere de la Michna. Lid# que méme si
'emprunteur se taisait, il n‘aurait pas le drofajduter de l'argent au
moment du remboursement.

On peut donner deux explications de cette opinéméi® de rabbi Yossef
Caro. D'une part, si I'emprunteur donne son cadeau moment du
remboursement — et surtout s’il est d'une certaim@ortance — c’est comme
s'il explicitait qu'il le donnait en tant que dédamgement. D’autre part, les
Sages veulent empécher que les personnes n'usestratagemes pour
détourner la loi duibbit. En effet, on pourrait craindre que I'emprunteur
fasse comprendre au préteur qu’il saura, le terepsMe récompenser.

On ne peut invoquer ni I'un ni 'autre de ces arguais lorsque le cadeau
est donné au fils du préteur. En effet, on ne pastdire que, méme sans
I'exprimer explicitement, il s'agisse d'un dédommeagent pour
'immobilisation de I'argent, mais il semble biew’d s’agit plutét d’'un
signe de reconnaissance, une maniére de dire rbergilus, dans ce cas, |l
n'y a pas lieu de craindre de stratageme, l'argéétant pas donné au
préteur lui-méme. D’'apres ces explications, le pryet remettre a son fils
le cadeau qu'il a recu de 'emprunteur poubaamitzva

D’apres le rav Chaoul Yisraéli (dans un courrievage par le Kollel
Eretz Hemda a l'auteur de cet ouvrage), s'il eserait de donner «la
commission » au fils du préteur, c’est parce gua peurrait permettre au
préteur lui-méme de faire des économies, son yidstabesoin de recevoir
moins d’argent de son peére.

D’aprés cette explication, il faudrait égalementeidire de donner le
cadeau atlpar-mitzva ce cadeau pouvant également amener une économie
au préteur. Aussi, préconise-t-il de mettre I'atgds coté jusqu’a ce que le
fils grandisse et ne dépende plus économiguemestrieere.

Cette breve étude est un apercu des discussionslémiso sur les
questions les plus diverses de la vie, développtmartessaires pour celui
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qui veut diriger son comportement selon Halakha (littéralement « la
marche a suivre »), mot qui désigne un vécu duignaa dans le respect et
de la loi et de I'esprit de la loi. Aussi, celuiigejette les lois duibbit
pense que son gagne-pain dépend uniquement derses,fde ses capacités
et de son intelligence. Celui-la montre ainsi gad croit pas en Dieu en
tant que « surveillant » du monde

Le respect de la loi dubbit en particulier — explique le rav Kacher — est
un témoignage de la soumission a la Loi. En effiil, la loi du ribbit est
difficile a respecter et celui qui s’y soumet tégre de la maniére la plus
éloquente qu’il a accepté le joug divin, car cejui respecte les lois du
ribbit témoigne de sa foi que Dieu est Celui qui s’ocalyenonde, nourrit,
renonce aux intéréts. C’est cet esprit que Diewwawnous inculquer en

Egypte.

338 Commentaire du rav Kacher sur la paracha Behar.
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« Qui fixe sa résidence en dehors d’Israél
est comme idolatre »

L’un des principaux sujets de cette paracha coredesicommandements
liés a la terre d’lsraél. Rachi en indique I'im@orte a sa maniere par un
commentaire sur le verset 38 du chapiteevr, commentaire qui peut
paraitre étonnant :

Je suis Hachem votre Dieu qui vous ai fait sortirghys d’Egypte pour
vous donner le pays de Canaan afin d’étre votraiDie

Rachi :

Pour étre votre Dieu. Car quiconque habite en Elstaél, Je suis pour
lui Dieu, et quiconque en sort est comme s'il siéfhes idoles®®

Comment comprendre ce commentaire ? Dieu est lat€iredu monde
dont la gloire emplit tout I'univers. Pourquoi cefiui habite en dehors du
Pays d’Israél doit-il étre considéré comme idolairen qu’il respecte les
commandements de la Thora ?

Proposons quelques explications :

Vivre en Israél est un commandement positif deHar&. Bien souvent,
ceux qui ne mettent pas en pratigue ce commandews®iit a préserver
leur niveau de vie ; ils préferent pour ainsi da® dieux d’or et d’argent au
service divin. C’est 'une des formes modernesideléatrie.

Vivre en dehors d’lsraél, c’est mettre son énergieses ressources
matérielles et spirituelles au service d’'un autagsp servant ainsi d’autres
valeurs ; ce qui est aussi une maniére de « sigidieux étrangers ».

Selon I'enseignement des sages dépositaires phtidrades secrets de
la Thora, Israél est le pays ou la relation eritrenhme et Dieu est réelle et
authentique, alors que partout ailleurs il ne $'agie d’'une abstraction
intellectuelle. C’est le pays de @hékhina de la Présence divine. Vivre
ailleurs, c’est donc refuser cette relation.

389 Cf, Midrach Sifra Behar, §5 ; traité Kétouboth 110b,fine. Voir aussi le commentaire
de Rachi sur GenésIi, 8 : « un Juif qui réside en dehors d’'Israél, cmsmme s'il était
athée. »
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Dieu a juré de donner la terre d’lsraél au peuplsragl. L'exil du
peuple d’lsraél, chassé de son pays, est une @tidandu Nom de Dieu.
Celui qui réside en Israél manifeste par sa serdsepce la vérité de la
Thora.

Aussi, suivons l'enseignement de Rachi: précigitoaus en Israél,
appliguons lamitzva d’y habiter, bénéficions de la sainteté du pays et
soyons de ceux par qui la volonté de Dieu et sonesat se réalisent.



BE‘HOUQOTAI

La terre et I'exigence de sainteté

Curieusement, le theme de la terre d’lsraél appais chacune des
parachiotde ce mois : Qédochim, Emor, Behar et Be‘hougotai.

Le peuple d’Israél a recu la Thora, il vient derterer la construction du
Tabernacle et apprend les lois concernant lesfisasti Il est prét pour
entrer en Terre promise. Dieu lui enseigne aloeslgqudon de la terre n'est
pas gratuit. Ce peuple doit devenir une nationtsajai rejettera avec force
les pratiques graves — en particulier I'incondunterale — des sept nations
qu'il devra détruird™:

« Respectez Mes lois et Mes commandements etwgplies afin que la
terre — ou Je vous ameéne — ne vous vomisse pasuiez pas les lois
des peuples que Je chasse de devant vous, cardasise de leurs lois
iniques que Je les ai pris en aversion. Et Je wdigs c’est vous qui
hériterez de leur terre et Moi Je vous la donngraur que vous soyez
possesseurs de cette terre ruisselante de laieehigl. Je suiglachem
votre Dieu qui vous a distingués parmi les peuples.

La promesse faite aux patriarches n’était donc gaffisante pour
gu’lsraél puisse chasser les habitants du pays.félllu que ceux-ci aient
démérité au point que Dieu les prenne en aversierdroit d’Israél a sa
terre devient donc un droit conditionnel. Lorsqeepkuple juif imite les
Cananéens, le fondement méme de son droit estmajgestion.

Mais, dans leparachiotEmor et Behar, nous voyons qu'’il ne suffit pas
gu’lsraél ne soit pas aussi mauvais que les Canandsieu demande a
Israél une élévation morale qui doit se traduire pa sens inné de la
solidarité humaine :

« Lorsque vous moissonnerez dans votre pays, momsonneras pas le
coin de ton champ et tu ne ramasseras pas les gldeeton champ.

Laisse-les pour le pauvre et pour I'étranger, Jassdachem votre
Diet®®*, »

« Si ton frere vient a s’appauvrir et que sa foduwhancelle, soutiens-le,
I'étranger comme le citoyen, qu'il puisse vivre el@enent a tes cotés.

390 évitiquexx, 22 a 24.
391 évitiquexxiil , 22.
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N’accepte de sa part ni intérét ni profit. Tu crdias ton Dieu et que ton
frere puisse vivre a tes cotés... Je ddachemvotre Dieu qui vous a
sortis du pays d’Egypte pour vous donner le pay€adeaan, pour étre
Dieu pour vou¥? »

Le Lévitigue se termine par la paracha Be‘houqgiéiicope effrayante
dans laquelle Dieu annonce aux Enfants d’lsraé& tes malheurs et toutes
les malédictions qui s’abattraient sur leur payls sie respectaient pas les
lois divines. Finalement, s’ils persistaient daesir$ égarements, ils en
seraient chassés a leur tour, I'exil étant préseatéme le plus grave des
chatiment®™:

« Je mettrai vos villes en ruines, votre Templedésolation et Je ne
supporterai plus I'odeur de vos sacrifices. Je sfmmmerai le pays en
terre de désolation ; et sa désolation s’accentussas I'occupation de
vos ennemis. Et vous Je vous éparpillerai parmpkagples, I'épée vous
poursuivra partout; votre pays restera une désolatet vos villes des
amas de ruines. »

Pourtant Rachi a su déceler, dans ces prophétiesiatées, une
consolation. En effet, il remarque que «la désmlas’accentuera sous
I'occupation des ennemis » et il commente : Cetivee bonne nouvelle
pour Israél : les ennemis qui occuperont la « teerent refusés par elle; ils
ne pourront pas s’y enraciner. La terre resteralli@cet vidée de ses
habitants jusqu’au retour des Enfants d’Ist4&b

Cette prophétie également s’est réalisée. Durardéex mille ans d’exil,
Israél a été occupé par des peuples differentsurdEntre eux n'a réussi a
faire revivre le pays; durant cette longue histole terre restait
désespéerément désertique dans l'attente du reeoseglenfants.

Moise ne termine pas sa prophétie avant d’annoquer finalement
viendra le jour du retour. Le peuple juif accepi@rmrouveau de se soumettre
a Dieu; Dieu a Son tour expiera leur péché et Seviendra de

I'Alliance3® :

« Je me souviendrai de Mon alliance avec Jacol&égatement de mon
Alliance avec Isaac, et également de Mon allianeecaAbraham Je me
souviendrai et de Ma terre Je me souviendrai. »

392 évitiquexxv, 35

393 | évitiquexxvi, 31 & 33
394 Rachi sur le verset 32.
395 évitiquexxvi, 42.
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Et Moise ajoute que, méme en exil, Dieu n’a pagrknpacte qui Le lie
avec le peuple juif : « Et malgré tous les chatitaeue J'annonce et méme
lorsqu’ils se trouveront dans le pays de leurs emsieJe ne les aurai ni
dédaignés, ni pris en aversion au point de lesrdinéd de renier I'Alliance
qui me lie a eux, car Je suitachemleur Dieu. Et Je me souviendrai de
I'Alliance avec les générations premiéres que fHaisortir d’Egypte aux
yeux des nations pour étre leur Dieu, Je Blaisheni®®. »

Ces versets de Be‘houkotai témoignent de la doeilgence qui prend
sa source dans la sainteté de la terre d’Isra@hdpart, cette sainteté exige
du peuple d’Israél qu’il se conduise conformémena &olonté de Dieu.
Mais cette terre exige absolument le peuple d’lsi@étte exigence n’est
donc pas facultative ;. c’est-a-dire si le peupld poulait se conduire
conformément a la Thora, il résiderait sur sa tetr&non il en serait chassé
et vivrait en exil.

Non ! L'exil n’est que provisoire et n’abolit paglliance. Il n’y a donc
pas d’alternative pour Israél : la terre exige penple et celui-ci devra se
conduire avec sainteté. Les temps messianiquesceartde la Révélation
de cette attraction de la terre pour son peuplen Re peut alors empécher
ni le retour a Sion ni le Retour a la Thora queshl’accomplissement.

Le prophéete Jérémie — danshiaftara de Behar — s’était déja penché sur
ce paradoxe. Il vivait a la veille de la destrustidu Temple et de la
déportation des Juifs de Judée qu’il avait lui-mé&mnaonceée et voici que
Dieu lui ordonne d’acheter un champ devant de nembtémoins. Jérémie
s'interroge alor’ :

« Voici, Dieu Tu as sorti Israél du pays d’Egyptdu leur as donné ce
pays-la que Tu avais promis a leurs péres de leumdr, un pays ou
ruissellent le lait et le miel. lls sont venus,alst pris possession du pays,
mais ils n’ont pas écouté ta voix et n'ont pas eg$@ Ta Thora... et voici
que tous ces malheurs leur arrivent. Voici que deses puissantes
avancent pour prendre la ville d’assaut et voiciglje va tomber dans la
main des Chaldéens qui I'assiégent, en proie qe’'eit au glaive, a la
famine et a la peste; ce que Tu as annoncé estéacomme Tu le vois.
Pourquoi donc m'ordonnes-tu Dieu d’acheter un chawgc de I'argent
devant des témoins, alors que la ville tombe damsmain des
Chaldéens ? »

3%9bid., 44)
397 J@rémiexxxil , 21-25.
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L'interrogation de Jérémie est celle de tous lemines a toutes les
épogues de l'histoire qui se demandent commenéligrence pourra-t-elle
un jour arriver, puisque le maintien d’lsraél sar terre dépend de sa
conduite ?

C’est cela le mystére de la délivrance. Dieu seuit pendre possible ce
qui méme spirituellement semble impossitile

« Dieu répondit a Jérémie dans ces termes : “J& Blaichem Dieu de
toute chair, y a-t-il quelque chose qui me soitasgble ?” »

3% |hidem
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La preuve

Cette paracha est terrifiante. Elle raconte enildésamalheurs qui vont
s'abattre sur le peuple d’Israél si celui-ci net uas la voie de Dieu. La
derniere des malédictions, celle qui est considéogeme la plus grave est
le départ en exil, la terre d’Israél devenant uaste désolatioh’ :

Puis, moi-méme Je désolerai cette terre, si biea ¢os ennemis, qui
I'occuperont, maintiendront sa désolation.

Rachi voit dans cette malédiction une lueur d’espoi

Cela constitue un bienfait pour Israél, car les emis n’éprouveront
aucune satisfaction dans son pays, qui sera déeastépeuplé.

Cette prophétie s’est accomplie a la lettre. Dutteastdeux mille ans
d’exil, aucune nation n’a réussi a faire revivretéare d’Israél. Elle est
restée désolée jusqu’a ce que ses enfants soiemuza elle.

Bienheureuse notre génération, témoin du formidaldeeloppement
d’Israél, preuve éclatante de la vérité éternedléadThora.

399 Lévitiquexxvi, 32.
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Les douze visages d’Israél

La Thora consacre de nombreux versets au dénombtedes Enfants
d’Israél. lls sont classés par tribus dont I'ordamcement aux quatre points
cardinaux autour de I'’Arche sainte est précisé :

A I'est, Juda entouré d’Issachar et de Zabulon.

Au sud, Réouven, Siméon et Gad.

A I'ouest, Ephraim, Menaché et Benjamin.

Au nord, Dan, Naftali et Ach&t.

Le Midrach Rabb&”* a consacré de nombreuses pages pour expliquer le
réle de chacun des groupes et de chacune des.thNlous tentons ici de
résumer une partie de cet enseignement.

L’'est se dit gedemen hébreu, «celui qui est devant». Juda, qui
représente la Monarchie, est effectivement a &détpeuple juif. David est
un de ses descendants. Au sein d’Israél, le roi ©le bien particulier. Il a
pour mission d'y établir I'autorité du Dieu Un, S$ayauté. Il détient le
pouvoir qu’il met au service de Celui qui le luioatroyé. Issachar, lui,
étudie et enseigne la Thora. Sa place, a coté die &st le symbole de la
véritable mission de Juda. Issachar est donc egspirituel du roi qui, lui,
détient le pouvoir temporel. De plus, il permetualal de réussir. En effet,
les maitres et rabbins sont les relais indispersabbur que les décisions
prises au plus haut échelon de la hiérarchie saierdptées par le peuple.
Zabulon est le frere inséparable d’Issachar. Glaggrand commercant. Ses
revenus, il les partage avec Issachar pour lui pirende s’adonner a sa
tache d’éducation. A coté du roi, il est l'intentayui, par son sens des
affaires, permet de donner les moyens a Issachaéusssir. Juda a donc
comme souci de gérer les ressources économiquésiig® par Zabulon de
telle facon que I'éducation prise en charge pamadsar puisse étre
prioritaire.

Le soleil doit briller pour tout le monde. Au suthus trouvons les trois
tribus qui se soucient en priorité du sort d’autRéouven a montré la voie
en sauvant Joseph de la mort que lui réservaient freges. Siméon
n'accepte pas l'immoralité. Lorsque sa sceur seséapée par Che‘hem, il

400 Bamidbani.
401 Bamidbar Rabb&, 10 ; 13,14 420 ; 14,1 a 11.
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ne recule devant rien pour laver l'affront donteedl été victime. Gad se
distingue par sa vaillance. Il se lancera a la tite combattants pour la
conquéte Eretz Israél

Selon la tradition, I'ouest est le lieu de la Presediving(Chékhina) En
effet, au Temple de Jérusalem, on pénétrait pat k& au fond, dans
I'endroit le plus discret, se trouvait le Saint &sints, siege de la Présence
divine. On n'accede pas a Dieu immédiatement. dmgue démarche et
une préparation sérieuse sont nécessaires. Maigjymudonc les tribus
d’Ephraim, Menaché et Benjamin représentent-eii@hkkhina? Certes, le
Tabernacle séjourna longtemps a Chilo qui se tibusar le territoire
d’Ephraim et le Temple de Jérusalem se trouvaits danterritoire de
Benjamin. Mais ces trois tribus étaient loin d’inoer la piété. Le Midrach
explique que ces tribus représentent le peupleratiphdans sa dimension
nationale, Menaché par son attachement a la téri@erjamin par sa
recherche de la concorde. C’est Joseph, pére diiphet de Menaché, qui
sauva le peuple en gestation en nourrissant tautentille de Jacob. C’est
Josué, descendant d’Ephraim qui partagea le pays ks tribus aprés
I'avoir conduit a la conquéte. Menaché est remafgaréson attachement a
la terre d’Israél. Il demanda et regut un héritdge deux cétés du Jourdain.
Les filles de Tzélof'had, son arriere-petit-filspntrent que cet amour était
partagé par tous les descendants de sa tribu. Bilesiterent pas a
s’adresser a Moise pour que la patrétz Israélqui devait revenir a leur
pére décédé sans héritier male, ne soit pas pe@iant a Benjamin, c’est
celui qui symbolise I'unité des Enfants d’Israélest par son intermédiaire
gue l'entente revint dans le foyer de Jacob. Satatelant, Sall, fut le
premier roi qui unifia le pays si morcelé durantpiriode des Juges. La
Chékhina la Présence divine ne se manifeste que pourupl@alans son
ensemble. Ce sont ceux qui ont compris I'importadeela collectivité
d’Israél qui méritent d'étre choisis pour « acdirell le siege de la Présence
divine.

Dan est la tribu qui a le role le moins glorieuxa @it que l'idolatrie
s’était implantée d’abord sur son territoire parrdeé Jéroboam. Il existe
pourtant une figure illustre qui nous permettra meux comprendre
I'apport positif de Dan : le juge Samson, qui delivsraél contre son gré.
Destiné a étr@azir avant méme sa naissance, il est saint sans I'akoisi.
En ce sens, il représente le peuple d’lsraél gpoar devoir la sainteté,
devoir auquel il ne peut échapper. Samson, noreseult ne prend pas la
mesure de la sainteté attachée a la conditiamade — celui qui fait voeu de
s’abstenir de boire du vin, qui s’engage a ne pasher a sa chevelure —,
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mais en outre, il convoite des femmes étrangéres,Rhilistines. Trompé
par elles, dans sa colere, il vainquit les Philsset délivra ainsi son peuple
de l'oppression. C'est en mourant qu’il leur pcatele coup le plus
dangereux. Samson nous permet de comprendre queeaipeut empécher
la délivrance d’Israél. Il est placé au nord, eitdapparemment dépourvu
de lumiere. Si la délivrance se manifeste malgrg, toest qu’elle a une
force, cachée, certes, mais extrémement puisdaete délivrance prend sa
source dans les deux valeurs représentées resgretiv par Acher et
Naftali. Acher est le symbole de I'élection d’ldradlaftali, celui de
I'attachement aux patriarches. En effet si la déhee est certaine, c’est
pour deux raisons : I'Alliance que Dieu a contracé&ec son peuple en le
choisissant d’entre toutes les nations et la premeps’ll a faite aux
patriarches.

Chacune de ces tribus porte donc une des valeurgudaisme.
Lorsgu’elles sont considérées comme exclusivestatesons se créent, des
forces centrifuges prennent le dessus et la comédm la nation est
menacée. Le réle deshanim placés au centre du peuple aupres de I'Arche
sainte, était d’unifier toutes ces valeurs : « Swmidisciple d’Aharon, aime
la paix, poursuis-la et ainsi rapproche le peupléadThord®. »

402 pjrgé Avotl, 12.
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Le réle du maitre

La Thora annonce la mention des enfants de Moid&baror'®

« Et ceux-ci sont les engendrements de Aharon klaige »,
pour finalement ne citer que les fils d’Aharon. Riaexplique :

Mais seuls sont mentionnés ensuite les fils dAmarappelés
« engendrements de Moise ». C’est parce qu’il &enseigné la Thora,
ce qui nous apprend que quiconque enseigne la Tharafils de
quelqu’un, I'écriture le considére comme s'il 'avangendré™,

Pour comprendre ce commentaire de Rachi, les sdigaél mettent
I'accent sur les deux aspects qui forment un éradin, son corps et son
ame. A la naissance, les parents donnent la vits, ifgentité de 'homme,
c’est sa dimension spirituelle. Cette dimensionagsjuise par I'étude de la
Thora.

C’est pourquoi le Maitre de Thora est considéré menguelqu’un qui
engendre son éleve.

L’étude de la Thora est donc bien plus qu'une c@saace. Elle forge
I'étre humain et c’est bien pour cette raison qétutle de la Thora est
considérée comme équivalant a tous les commandsptrtc’est elle qui
permet de donner ame a toutes nos actions.

403 Bamidbanir, 1.
404 sanhédrin 19b.
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Choisir son voisinage

La paracha donne le détail de 'agencement du ddie@él : au centre,
lescohanimet les Lévites, et trois tribus a chacun des paiatdinaux.

La tribu de Juda se trouvait a proximité de ladgate Moise, d’Aharon et
de ses fils qui campaient au centre-est. Racki dé propo®°:

Moise et Aharon et ses fils. Et leur était contigtendard du camp de
Juda et de ses compagnons, Yissakhar et Zévoutddon pour le juste,
bon pour son voisin I8, Du fait qu'ils étaient les voisins de Moise qui
s’investissait dans la Thora, ils sont devenusgtasds de la Thora.

La tribu de Réouven se trouvait au sud et presideampaient les fils de
Qehath et en premier lieu Qora‘h; ce dernier faeren une révolte a
laquelle s’associeront deux cent cinquante notakldes la tribu de
Réouvef’”:

La famille des fils de Qehath camperont [...] au deidleur était contigu
I'étendard du camp de Réouven, qui campait au sulllalheur au

méchant, malheur a son voisin ! ». C’est pourqui &é frappés parmi
eux Dathan, Aviram et deux cent cinquante persati@sahvec Qora‘h et
sa clique, a la querelle desquels ils s’étaiensdai entrainer.

Rachi enseigne ici que, compte tenu de l'influeegercée par notre
entourage, il est donc important de choisir le wmaige d’hommes justes
dont 'exemple nous stimule dans notre marcheauoie du bien.

Plus encore, il nous invite a chercher a nous éldeemaniere a faire
partie de ceux qui sont capables de vivre plein¢rmersein de leur peuple,
d’ influencer leur voisinage et de le rapprochetad&hora.

Il sera bon que les personnes influencables clseisisde vivre a
proximité de maitres qui les guideront sur le chrerdu bien et que,
progressivement, elles déploient leur propres adfescomme Avraham,
fassent pénétrer la Thora la ou sa voix ne s@é&aitencore entendre.

405 Nombresi, 38.
406 Midrach Tan‘houma
407 bid., verset 38.
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Du plaisir au bonheur

« Qui est appelé vaillant ? Celui qui domine songanf® »

Par ces mots, cettmichnadesPirqé Avotdéfinit la nature méme de
I’'homme. Si toutes les créatures sont ce que goms linstincts, I’hnomme a
la capacité d'étre autre chose que ce que la natfmé de lui. Il peut, par
son courage et sa volonté, dominer sa propre nahuesque la Thora
raconte la déchéance d’Eve, elle insiste sur le daielle s'est laissée
emporter par ses sens : elle n’était plus Eve,reéi@it que ce que ses sens
lui dictaient®:

« Elle vit le fruit et voici qu'il était désirableour les yeux, qu’il était
passion pour le palais, que méme pour l'intelligentétait enviable. »

Elle n’avait d'yeux que pour ce fruit défendu edrrine pouvait I'arréter
tant qu’elle n'’en eut pas goQté. Aprés I'avoir m@énguelle désillusion !
Elle s’est sentie dépouillée de tout, elle et Adawmaient honte d’eux-
mémes, essayaient désespérément de se cachenuetiest peut-étre ce
dégolt de soi qui est la mort que Dieu leur avaihoacée Ss'ils
désobéissaient.

Aussi, I'on comprend que dans notre paracha, lara'imous parle du
nazir, celui qui fait veeu de s’abstenir de boire du gim, sS’engage en plus a
ne pas toucher a sa chevelure, renoncant ainsidesidésirs de I’homme :
soigner son apparence. Pour tous, il faut, mas su#fit, manger cacher. Le
nazir, lui, va plus loin, plus haut et est appelé «t&8im :

« Rabbi Eléazar dit : “Quiconque jeline est appednts car il est dit
‘saint il sera’ et si méme celui qui s’interdit uokhose est appelé ‘saint’,
a plus forte raison celui qui s'interdit tott.” »

Le désir est ce qui pervertit, c’est pourquoi, dangre paracha, «la
Thora mentionne les lois sur la femme infidéle aJes lois sur lenazir
pour nous enseigner que celui qui percoit cettggosion doit s’abstenir de

‘%8 pirgé Avot 4, 1.
409 ggrechitin, 6.
419 Nombresvi, 5.
U Taanit 11a.
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boire du vif*2 » L'antidote au feu de la passion qui dévore rinee est
justement I'abstinence.
Rabbi Eléazar de Kapar tit:

« La Thora dit a propos duazir (qui doit apporter un sacrifice) que
“Dieu lui pardonnera pour avoir fauté contre la Vjemais a la vie de
qui le nazira-t-il porté atteinte ? C’est contre sa propre gigil a fauté.
Et si déja celui qui ne s’est interdit que du vat appelé pécheur, celui
qui s’interdit tout, a plus forte raison ; de ceimeipe, on apprend que
quicongue endure des jelines est appelé pécheur. »

Rabbi Eléazar et rabbi Eléazar de Qapar ont-ilsx deonceptions
complétement opposées du judaisme ? Pour l'urédliderait I'abstinence,
pour l'autre la jouissance.

Non. La Guémara rapporte que rabbi Eléazar lui-méaas un autre
texte, interdisait de jelner. Et la Guémara de mdpmo qu'’il existe deux
types d’homme, celui qui supporte le jelne et celuine le supporte pas.
L’idéal de ’lhomme est de s’élever au-dessus deotadition humaine... si
on le supporte ; sinon, il faut se contenter de3 6dmmandements de la
Thora.

C’est dans ce sens que mon pere, le rav Moshé Batstr, explique le
verset d’ou I'on a appris que s’abstenir de boievith était une faute. Ce
verset a été prononcé a propos de celui qui aramgru son veeu deazirat
avant qu’il ne soit achevé, démontrant ainsi qo’dtait pas au niveau de
s'ajouter des interdits a ceux prévus par la Thdi@&chec de son
engagement le remettant a sa place.

Pourtant, une lecture attentive des propos de faldaizar : « Quiconque
endure des jelines est appelé pécheur » suggéreaudiamne de maniére
générale I'abstinence. Quelle est donc sa conaegtiglaisir ? Serait-ce de
I'élever au niveau de la finalité de I'existenc€@ n’est pas possible. Le
prophéte Isaie, déja, condamne séverement ceur gaarrait appeler des
épicuriens et qui disent: «Mangeons et buvons damain nous
mourroné'®. » « C’est une faute impardonnable », dit3il

Quel est alors Iidéal pour rabbi Eléazar de Kabdu printemps, nous
avons l'obligation de remercier Dieu « pour lesbearbres et les bons

412 Rachi s/INombresi, 2.
413 Nédarim 10a.

4 1saiexxil, 1.

“13bid., 14.



238 A la table de chabbat

fruits qu’il a créés, pour ce monde auquel riemamque afin que 'lhomme
en jouisse (Rituel). »

La possibilité de jouir est un cadeau d’HachemuBef le plaisir est un
pouvoir de ’lhomme, qui est corps, mais aussi egpse distingue de toutes
les créatures par son appartenance a deux moralesden-haut et celui
d’en-bas. N’appartenir qu’a celui d’en-bas, c’esttrmnsformer en béte. Ce
refus de spiritualité, plus que le refus des pigigst porteur de mélancolie :
il vide la vie de sens, la téte de valeur, 'honaeeson identité. La couronne
du Juif est dans sa capacité, son désir, sa passionla Thora. Empécher
’homme de s’élever, c’est le mutiler gravementcuau espoir alors qu'il
arrive au bonheur et a la plénitude. Mais ses péeds sur la terre, et son
désir de plaisir est puissant également.

La grandeur du Juif, enseigne rabbi Eléazar de Kagst dans la
conscience que le plaisir est un cadeau de Dieest@ieu qui I'a créeé et
ses joies, c’est de Lui qu’elles viennent. Dangecebnscience, jouir n’est
plus refuser la spiritualité. Bien au contrairboimme devient alors capable
de saisir Dieu a travers Ses bienfaits les pluséneds. Le monde des
mitzvotest pour rabbi Eléazar de Kapar cette aventuna@xiinaire qui
donne une valeur a toutes choses, méme les pli&ietlas, unifiant ainsi
le cadeau de Dieu a l'effort de 'lhomme.

Les lendemains de ceux qui s’adonnent aux plaibinsts sont
désenchanteurs, un grand vide emplit leur ames eisquent une course
effrénée vers d’autres plaisirs toujours aussiq@gss, dont les lendemains
seront toujours aussi décevants, a l'image de nsb@été en crise, a
laquelle I'abondance de matérialité n’a pas app@tgilibre.

« Celui qui voit la femmesota dans sa déchéance, qu’il s'abstienne de
vin (Rachi). » Si I'homme percoit en lui qu’il ntepas capable de jouir et
de servir Dieu simultanément, a l'instar de la feamimfidele dont le péché
est justement que le droit au plaisir est deveosshture de son existence, a
la vue de cette déchéance et de sa propre déchemssile, il doit
apprendre a se maitriser et faire veeu de nazikéais a la fin de cette
période, il apportera trois sacrifices : ufma, holocauste, unhatat,
sacrifice expiatoire, puis unchélamim qui représente la paix et
I'harmonie*®.

La ‘ola représente cette soumission a Dieu, conditionssaie a toute
vie spirituelle. Il faut étre prét a renoncer, argeer ce qui est secondaire
pour ce qui est essentiel. Puis, dazir doit demander a Dieu de lui

418 \/0ir Nombresvi, 14.
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pardonner le déséquilibre qui était le sien etlguainsi conduit a fuir le
monde auquel il n’aurait plus pu résister. Puisajlporte ungorban
chélamim L'essentiel de la viande de ce sacrifice est rdapgr son
propriétaire, jouissant ainsi de la viande « aalalé de Dieu », montrant
ainsi que, grace aux commandements divins, lesgaaces deviennent des
mitzvot

Et c’est ainsi que le plaisir se transforme en leoinh
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Quintuple affection

Le verset de notre paracha qui décrit I'électionlaléribu de Lévi du
dedans du peuple d’Isr&8l mentionne cinq fois I'expression « les Enfants
d’Israél ». Rachi commente ainsi cette répétitemarquable :

Les mots « Enfants d’lsraél » figurent cinq foinsl@e verset, pour faire
connaitre I'affection que Dieu leur porte. En unukeerset, ils ont
mentionnés cing fois, ce qui rappelle les cing ésvde la Thora.

Rachi — amant du peuple d’Israél — fait allusionaigx cinq dimensions
de cet amour auquel il consacre le premier de aesnentaires au début de
chaque livre.

Premier Rachi du Livre de la Genése

C’est par affection pour le peuple d’Israél quédhtora a commencé par
le récit de la création pour enseigner que :

Dieu, a qui le monde appartient, donne la terrescHEl & qui est droit a
Ses yeux.

Se manifeste la I'affection d’Hachem pour les Etdadilsraél en tant
gue nation.

Premier Rachi du Livre de I'Exode :

Rachi enseigne que la Thora a rapporté a nouveawie de chacun des
fils de Jacob car Il les affectionne particuliéramhe

On en apprend l'affection portée a chaque Juif amiqulier, chacun en
son nom propre.

Premier Rachi du Livre du Lévitique :

L’affection de Dieu pour Moise qu'il aime s’exprirdans la maniere
dont il s’adresse a lui.

" Nombresvii, 19.
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On en apprend I'affection particuliére d’Hachem poeux qui guident le
peuple d’Israél sur les voies de la Thora.

Premier Rachi du livre des Nombres

Par affection pour les enfants d’Israél, Dieu leéndmbre a tout
moment.

Le désert est comparé a l'exil, qui est aussida dlu chemin de retour
vers Eretz-Israél. Rachi nous rappelle que mémeteamps d’exil, Dieu ne
coupe pas les liens aves ses enfants.

Premier Rachi du livre du Deutéronome

Par considération pour les Enfants d’Israél, Diee feur a fait des
reproches que par allusion aux endroits ou les éw@nts
problématiques se sont produits.

Dieu conserve Son amour pour Son peuple méme lerselui-ci a
chuté.

Quintuple amour, pour la nation et pour chacun eg membres en
particulier, avec une attention soulignée pourgesies du peuple ; amour
qui ne faiblit jamais, ni aux temps d’exil ni lotsg les circonstances 'ont
fait trébucher.

Sachons répondre a I'affection de Dieu.
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Priére

Maimonide, dans somivre des commandemets considére que la
priére est une obligation journaliere qui fait pades 613 commandements
de la Thora. Cette obligation est déduite du v&rSet« Vous servirez
Dieu. » Ainsi, pour lui, par la priere, 'lhomme téigne de la toute-
puissance d’Hachem. En I'implorant, il reconnaiequiest Lui qui est le
dispensateur de toutes les bénédictions. Ses segart tournés vers Lui
comme un esclave se tourne vers son maitre pounander sa nourriture.

Trois fois par jour, I'homme manifeste qu'’il reca@inhque Dieu est le Roi
de l'univers.

Na‘hmanide, dans ses notes sut.le des commandementsaccepte
pas cette vision : non, dit-il, la priére n’est pae obligation. Le caractere
de contrainte prive cette relation avec Dieu decbhaleur et de sa
spontanéité. Il va plus loin encore : si, pourAidle de la synagogue », la
priere est un mouvement ascendant, de I'homme \@ieu, pour
Na‘hmanide, c’est un mouvement descendant de Diesilthommé® :

« Mais certainement, la priere n’est en aucune m@niune obligation.
C’est un fait de la bonté et de la charité divirgggll nous répond
chaque fois que nous L'implorons. »

Nous, les hommes, ne pouvons influencer Dieu. Del glroit le
louerions-nous ? Toutes nos paroles seront inantié#s et a la limite méme
du blasphéme. Le silence est notre seule parolsiljpes Pourtant notre
ame, créée a Son image, désire passionnément @®aher du Créateur.
Oui, nous répond-ll dans Sa bonté. Je vous aut@risee louer et plus
encore Je vous écoute et tiens compte de vos sapplis. Mais, poursuit
Na‘hmanide, il existe néanmoins une priere obligaielle est déduite d’'un
verset de notre paracha :

« Et lorsque vous irez en guerre dans votre paydgredes ennemis qui
vous oppriment, vous sonnerez les trompettes etgmsuppliques, vous

418 Commandement positif n° 5.
419 Exodexxi , 25.
420 Ramban, note sur lévre des commandement®mmandement n° 5.
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vous amenerez au souvenir d’Hachem qui vous sauderavos
ennemis. »

De ce passage, dit Na‘hmanide, on apprend ques«dlan malheur qui
s’abat sur la communauté, on doit s’adresser dhuiles prieres et par la
sonnerie des trompettes ainsi que le roi Salomexpsimait : lorsqu’il n’'y
aura point de pluie, lorsque le pays sera frappélgpfamine ou par une
épidémie ou encore par une invasion de sauterellesi des ennemis
attaquent vos villes, vous vous tournerez versecetiaison et vous
implorerez le Tout-Puissdft. »

Ainsi, la priere, pour Na‘hmanide est partie inggge de la foi et de la
confiance en Dieu. La prise de conscience de oceftmiscience est
obligatoire. Aussi Na‘hmanide rejoint-il Maimoniddais si pour ce dernier
la priere de tous les jours doit étre le cri desdlave, Na‘hmanide réserve
cette priere-la pour les circonstances graves, ptixemelles : « lorsque
VOuSs irez en guerre... »

Tous les jours, la priere est une occasion magrefide rencontre que
Dieu nous offre dans sa Bonté.

4211bidem
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Les yeux

« Moise dit a ‘Hovav, fils de Reouel, beau-pere Migise (Yithro) :
“Nous partons vers lI'endroit dont Dieu a dit: ctekii que Je vous
donnerai. Viens avec nous. Nous te ferons du kaemeu a promis le
bonheur pour Israéf” »

Yithro refusa tout net :
« Je n'irai point. Je veux retourner dans mon peydans ma patrfé® »
Moise insiste et supplie :

« Ne nous abandonne point : tu connais notre carspétans le désert
et tu seras pour nous des y&ix»

Que signifie cette supplication étonnante ?
Qu’elle était merveilleuse la traversée du désérelst Dieu Lui-méme
qui était le guide :

« Lorsque Dieu en donnait I'ordre, les Enfants il voyageaient et
lorsqu’ll en donnait I'ordre, ils campaiefft. »

Qui dans I'histoire a mérité de vivre si proche ddHem ? Le détail de
cette vie en symbiose avec Dieu est décrit justntale dialogue entre
Yithro et Moise.

Que se passe-t-il aprés ce dialogue ? La Thoratada réclamation des
Hébreux qui voulaient manger de la viaffieDifficile & comprendre : ils
avaient des bétes en quarffiféet en plus la manne avait le go(t désiré par
celui qui en mangeé&ft

Cette faute n’est pas comparable aux cris qu’ilsispérent pour
demander de l'eau lorsqu’ils en furent privés. Csurquoi, ici, Dieu se
met dans une grande colere et leur dit : « Je eoudonnerai jusqu’a ce

422 Nombresx, 29.

2 bid., 30.

424 bid., 31.

425 Nombresx, 15-23.

426 Nombresxi, 10.

42" Rachi s/INombrexii, 10.
428 Rachi s/INombresxi, 8.
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gu’elle vous sorte par le nez!» Et effectivemals, mourront de leur
gloutonnerié®.

Nos Sages® ont expliqué que ce que désiraient les Hébrewn' emit
pas tant de la viande que la maniére de la manger voulaient
« s’empiffrer », se débarrasser des lois de sainei accompagnent la
consommation de la nourriture. Les Sagediirach Rabbavont plus loin
encore : il ne faut pas comprendre le mot « viandea sens propre : c'est le
plaisir de la chair qu'ils recherchaiétt Les Enfants d’Israél recherchaient
un chef spirituel qui abolirait les exigences derlarale : « Qui nous fera
manger de la viande ? » disaient-ils, c’est-a-guieréformera notre religion
dans le sens de nos désirs ?

Moise craignait cette chute : voyager avec Dieumeginifique pour celui
qui en est a la hauteur, mais étouffant pour aglilin’a pas atteint un réel
niveau spirituel. Il avait peur que les EnfantstHEl rejettent les contraintes
des lois en pensant que ce gqu'on leur demandaitt igtecessible. Aussi
supplie-t-il Yithro. Toi, « tu connais notre campam», c’est-a-dire notre
privilege de vivre si proches de Dieu, et tu cosnaussi toutes les
idolatries. Toi, qui n'es pas juif, qui n'es padrast a vivre selon les
préceptes de la Thora, témoigne par ta présenedla@ast la plus désirable
et tu seras un témoin vivant de la supérioritéldiss « Tu seras pour nous
des yeux », c’est-a-dire tu seras pour mon peuplermple a suivre, la
reconnaissance par le monde extérieur de la supig2deanos valeurs.

Ce qui devait arriver arriva. Aprés le refus deh¥at I'échec de la
derniere tentative de Moise pour enrayer la chuti gressentait, la Thora
raconte que «les Hébreux quitterent la montagn®idea » et nos Sages
expliquent qu’ils s’enfuirent de la montagne de IlDisomme un enfant
s’enfuit en courant de son éctfe

42% Nombresxi, 33.
430 Bamidbar Rabbd5, 24.
431 Bamidbar Rabbd5, 24.

432 Yalgout Chimong§729; cf. Tossafos/Chabbat 116a.
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Lucidité

A la fin de la paracha précédente, Miriam, la sdsuMoise a été punie
pour avoir médit de ce grand en Israél. Notre garalgbute avec I'épisode
des explorateurs dont le chatiment fut exemplaareg qu’ils avaient médit
d’Eretz Israél et avaient tenté de décourager ipleede monter en Israél.
Rachi met en rapport les deux événenféhts

Pourquoi le passage relatif aux explorateurs faimimédiatement suite
a la punition infligée a Miriam ? Parce qu’elle @épunie pour avoir
calomnié son frére, et ces dépravés, qui ont potiressisté a cet
événement, n’en ont pas tiré la lecon !

En punissant Miriam, Hachem entendit enseigner paseconsidérer la
réalité de maniére superficielle. Moise sembladtre’ conduit de facon
indigne parce qu'il s’était séparé de son épousis en fait, c’était un
immense sacrifice qu’il avait consenti, afin d’étoeljours disponible pour
le peuple d’Israél.

Les explorateurs n'ont pas voulu tirer la leconces épisodes. lls ont
constaté les difficultés qui les attendaient paengre possession d’Israél.
lIs ont délibérément ignoré qu’une réalité étemebt présente au-dela de la
réalité immédiate ; que seule la terre d’'Israélveem au peuple d’lsraél.
Médire du pays a cause d’un probleme quel qu’i, ®ast reprocher a Dieu
la maniere gu’ll a choisie de diriger le mondesdlait ce gu’ll faisait en
choisissant Moise pour guider le peuple d’Isragil aussi en choisissant la
terre d’Israél pour le peuple d’Israél. Nos intgabons ne doivent pas
entamer notre confiance en Dieu.

En fait, un examen lucide de I'histoire — une higtale deux mille ans !
— montre sans conteste que l'exil est le malheusrakl. Méme si la
situation immédiate semble a certains plus dangerean Israél qu’en
Diaspora, croire que l'avenir est ailleurs, c’'estercer d’illusions, ou pire
s’induire soi-méme et induire les autres en errgéout doit étre examiné
avec les yeux de la Thora : mettre en valeur Ie Biksraél et prendre garde
aux avertissements que constitue la recrudescenantisémitisme dans le
monde.

433 Rachi s/INombrexiil, 2.



Chla‘h Lekha 247

Notre place a tous est en Eretz-Israél. Disons awes Caleb dont la foi
n'a jamais vacill&**:

« Allons, montons, prenons possession du pays !s Nmu sommes
capables ! »

434 Nombresxlil, 30.
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Non au défaitisme

Une vague de défaitisme déferle sur le peuple @aBlsi_es explorateurs
qui le représentent sont pris de panique lorsqdésouvrent la puissance
des habitants de Canaan. Il n'est pas possibleu& geux de prendre
possession de cette terre donnée par Dieu.

Caleb échappe quant a lui a cette vague de défiaiti®’ou a-t-il puisé la
force d’aller ainsi & contre-courant ? Rachi rép@ndette question en
constatant que seul Caleb est allé & ‘Hé&n

Il vint jusqu’a ‘Hévron. Seul Caleb y est allé,ilet’est prosterné devant
les tombes des patriarches, afin de ne pas seelamstrainer dans le
complot fomenté par ses compagnons.

Quel rapport existe-t-il entre une visite au tombedas patriarches et la
capacité de résister a la tentation des explommteur

La réponse est tres simple : les explorateurs desitréalistes ; de leur
point de vue — le point de vue derkalpolitik — il est impossible que le
peuple d’lsraél revenant chez lui puisse s’instadler la terre a présent
occupée par les Cananéens.

Caleb se recueille chez les Patriarches. Eux-méuekeurs épouses
étaient stériles et pourtant! Voici leurs descesiasortant d’Egypte par
millions. C’est bien que [I'existence d’lsraél ne pdad pas des
conditionnements naturels ni des lois sociohista$y qui régissent
I'existence des nations. Aussi, c’'est avec uneséiiiante que Caleb savait
gu’lsraél s’installerait sur sa terre envers ettietout.

Se recueillir a ‘Hévron, y ressourcer sa connassan’est renforcer sa
foi.

435 Rachi s/INombrexii, 22.
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‘Hevron, point de rupture

Moise envoya douze explorateurs pour préparer guwite de Canaan.
C’est Dieu Lui-méme qui donna l'ordre. Pour cettission, Moise choisit
les hommes parmi les meilleurs. Ils étaient tousjdste$®®. Quarante jours
plus tard, ils reviennent et ne s’entendent plusodtl lIs se sont scindés en
deux groupes, les « bons » et les « méchants ».

Les «bons » sont Caleb et Josué qui encouragegmuple a avancer
pour conquérir la terre promise. Les « méchantsonmt slargement
majoritaires, ce sont les dix explorateurs qui npala@nt la population avec
leurs discours. On dirait d’eux aujourd’hui qu’dsétaient attelés a une
vaste opération de désinformation. En effet, seusouvert de I'objectivité,
ils firent naitre I'angoisse d’abord, instilleremmsuite le doute, puis enfin
poussérent a la révolte.

lIs présenterent les fruits magnifiques d’Israél ’ilgu avaient
soigneusement choisis. lIs cueillirent les frugs plus gigantesques qu’ils
purent trouver, les transportérent sur d'immensages qu’ils devaient
porter a plusieurs. En somme un magnifique monpage impressionner la
population. Ils ajoutérent un mot : « M&s.. »

Les hommes la-bas sont aussi impressionnants gueuies. Un frisson
passa alors sur toute la communauté. Le peuplendimipour le doute. Les
explorateurs décrivirent la puissance des Cananékass citadelles qu'ils
avaient observées. Occuper la terre d’Israél dafitée par d’autres était
une folie. De la a la révolte, il n'y avait plus’gn pas. Les mois d’errance
dans le désert furent un habile prétexte pour matgte la population
contre Moise...

Comment ces hommes, ces justes en sont-ils aravéahir ainsi la
mission gu’ils avaient acceptée avec tant d’entiasose ?

Le point de rupture, c’est ‘Hévron, explique le r&amson Raphaél
Hirsch. Les douze explorateurs montaient dans lguBé Soudain, la
Thora utilise le singulier pour dire gqu’ils se réedt a ‘Hévron: «lls
montérent dans le Néguev et il arriva & ‘Hév¥rfan» Le singulier, explique
Rachi, s’adresse a Caleb qui, seul, alla priedlestombeau des patriarches
pour échapper au plan des explorateurs.

436 Nombresxii, 3 et Rachi.
" Nombresxil, 28.
438 Nombresxii, 22.



250 A la table de chabbat

C'est certainement tous ensemble qu'ls pénétrérdahs cette
agglomération. La Thora raconte en effet la présedes géants qui
dirigeaient cette ville. Et c’est la-bas que leupe se disloqua. A la vue de
ces geants, la majorité s’empressa de quittetla lle était beaucoup trop
dangereuse. C’est la-bas que la peur s’empara éeetik, seuls au milieu
de la population hostile qui les observait d’unareighaineux. Les habitants
de ‘Hévron représentent la population cananéenns taite sa sauvagerie,
dans toute sa violence.

Caleb ne céde pas a la panique. Il se rend a Exrmande Makhpéla pour
trouver chez les patriarches le courage de pouesiawoie dans laquelle il
s'est engagé.

Si Jérusalem représente le lien entre le peupleraél et le ciel, la
Jérusalem d’en-haut se trouvant juste au-dessua dérusalem d’en-bas,
‘Hévron, elle, représente le lien avec la terre.

Par Abraham, le peuple juif appartenait a la teftsraél avant méme
qgu’il ne recdt la Thora au mont Sinai. Abraham twaquis le champ
immense qui contenait la fameuse caverne, a ladeueus les habitants et
la Thora témoigne de ce contrat, I'acte d’acquisilie plus ancien et le plus
célébre. Il y enterra Sara pour montrer gu'il saamait dans cette terre. Il
demanda a y étre enterré a son tour. En EgyptebJawvant de mourir,
n'exigea de ses enfants qu’un seul engagement :

« Il leur donna un ordre et leur dit : “Je vais muny enterrez-moi avec
mes peres, dans la caverne du champ d’Ephron léteHjtdans la
caverne qui se trouve dans le champ de Makhpélasfulevant Mamré
(‘Hévron) dans le pays de Canaan; c'est la-basogt’'été enterrés
Abraham et Sara, c’est la que jai enterré IsaadReétqa son épouse et
c’est la que jai enterré Léa ; le champ et la caneequi S’y trouve ont
été achetés aux Hittité8.” »

Pour Caleb, comme pour nous, ‘Hévron a une deux@mension, c’'est
celle de la fidélité aux patriarches. Cette vilee mous lie pas seulement a
Eretz Israél elle nous attache & Abraham, Isaac et Jacob.

Renoncer & Hébron, c’est dire que I'Etat d’Israéshrien d’autre que
I’Ouganda en Palestine. Lui étre fidele, c’est &emer dans le pays.

439 Geneésexix , 29-32.
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Le sens d’'une priére

« Je le frapperai par I'épidémie et Je I'extermaité?. » C'est par ces
mots redoutables que Dieu annonce a Moise Sa olécile détruire le
peuple d’Israél. Moise se lance alors dans uneantbrplaidoirie pour le
sauver : « Les Egyptiens sauront ce qui sera adderae peuple que Tu as
fait sortir de leur pays ; ils savent déja que $iHachemqui réside au sein
de ce peuple, que ce peuple T'a contemplé faceadaque Ta nuée se
dresse pour le protéger et que Tu le guides lepaufTon nuage et la nuit
par une colonne de feu. lls diront alors a propes ltabitants du pays de
Canaan que si Tu as exterminé ce peuple-1a, castgpque Tu n’avais pas
le pouvoir de les amener sur la terre que Tu aya@nise a leurs
ancétre¥... » Ce dialogue poignant a eu lieu aprés que léanEnd’Israél
aient refusé de se diriger vers le pays de Canaanl@ conquérir.

Le plaidoyer de Moise comprend deux argumentsn, Iet Nom de Dieu
serait profané si le peuple juif venait a dispagait’autre, c’est 'amour de
Dieu pour Israél qui se traduit par la sollicitugl€ll lui a témoigné lors de
la sortie d’Egypte, le protégeant et le guidantrt€se les deux arguments
sont intimement liés : plus Dieu est proche d’lsradus grande serait la
profanation de Son Nom slachemdécidait de I'exterminer. Toutefois le
deuxieme argument est a double tranchant. En amsis¢llement sur tous
les bienfaits que Dieu a prodigués a Israél, Massetransforme en
accusateur : Quelle ingratitude ! Quel manque deefode confiance !
Comment Israél a-t-il pu douter de Dieu aprés toes témoignages
d’affection ? La faute d’Israél n’en devient quaggrave.

Une Guémaré? éclaire le propos de Moise. Dieu dit au prophé&téeQ
« Tes enfants (le peuple d'lsraél) ont fauté. » eOsépond a Dieu:
« Echange-les avec une autre nation ! » Dieu ®écti Que dit donc ce
vieillard ? Me séparer de Mon peuple ! Il aurait ld&8 défendre et dire :
«Non! Ce ne sont pas mes enfants, mais les Tleasgescendants des
patriarches bien-aimés qui Te sont restés fidalewetes circonstances. »
Alors Dieu décide de donner une lecon a Osée.i intime I'ordre de se

440 Nombresxiv, 12.
41 Nombresxiv, 13-16.
442 pessa‘him 87a.
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marier avec une prostituée. Il a eu d'elle troisaets. Le premier, un
garcon, Osée dut le nomméezréel nom qui fait allusion a la dispersion,
punition a laquelle Israél devait étre condamnés,Riteut une fille qu’il dut
nommerLo Rou‘hama « pas de pitié », nom qui fait allusion aux tdes
souffrances qui s’abattraient sur Israél exilé.ifcnih dernier fils qu’il dut
nommerLo ‘Ami, «il n’est pas Mon peuple », symbole du divoree q
devrait séparer Israél de Dieu. Apres qu'Osée dgstam monde ces trois
enfants, Dieu lui intima I'ordre de divorcer etcleasser ses enfants.

Osée ne put se résoudre a cette extrémité. Il tleadDieu qui lui
rétorqua : « Osée, voici que tu es marié a unetiprés et quant a tes
enfants tu n’es méme pas sir qu'ils soient vrainentiens, et malgré cela,
tu n'as pas le courage de te séparer d’eux et Moetx que Je me sépare
de Mes enfants ! »

Osée comprit la lecon et prononca alors de meeusd#s paroles de
consolation : Au lieu de dire : « vous n'étes pMsn peuple », I'on dira
« les fils du Dieu vivant... » et les fils d’Isragil de Juda se rassembleront et
se choisiront un seul chef et ils monteront veus pays car grand est le jour
de Jezréel, le jour du rassemblerfi&nt Et J'aurai pitié de Lo Rou’hama et
je dirai & Lo Ami, tu es Mon peuple et il dira enfi« Mon Died*. »

Ce texte d’Osée commenté par la Guémara expliaiteelation toute
particuliere entre Dieu et Son peuple : méme sfaé, le Tout-Puissant
lui garde Son affection.

En effet, les trois enfants d'Osée représentent ttes étapes de
I'aliénation. La premiere est I'exil qui éloignerd€l de la terre de Dieu, la
seconde, ce sont les souffrances et les persésugidtsraél doit endurer en
terre étrangere. Le paroxysme est atteint lorsgueelple juif est tellement
humilié qu’il n’est plus reconnu comme le peuple Rieu. Il est devenu
méconnaissable.

Dieu n’a alors plus qu’a choisir un autre peuplaidvil n’en sera rien,
enseigne Dieu a Osée. N'est-ce pas, lui dit-1l tpirenéme tu n’es pas prét a
renoncer a ta femme et a tes enfants quel qudeswmidegré d’étrangeté :
femme infidéle et enfants douteux ?

Autrement dit, le lien du Tout-Puissant avec Ismesdl un lien d’amour,
tant marital que filial. Le mari s’unit a son épeugui devient partie de sa
chair et ses enfants sont porteurs de ses génelle Que soit leur conduite,
ce sont ses enfants.

43 0séal, 1-2.
444 Oséal, 25.
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Dans ces paroles de consolation, Osée traduitiaggede Moise : « Ce
peuple T'a contemplé face a face », comme un épmlaserve sa bien-
aimée. « Tu l'as protégé et Tu I'as guidé » commeére protége et guide
ses enfants. Tu ne peux pas T'en séparer !

Osée n'avait pas compris le fondement de la relaitire Dieu et Israél.
Pour lui, Israél n’était que I'instrument par letj@eu opére dans l'histoire
et si I'instrument est abimé, il faut en prendreautre. Mais Israél est bien
plus que cela. Il est — pour utiliser une expressio Zohar —“heleq Eloga
mima‘al**>, comme une part du Dieu Trés Haut.

Finalement, Osée a bien compris la lecon de Diaupremiere étape
dans le rétablissement des bonnes relations eatbdth et Israél consiste a
proclamer que celui-ci est de nouveau appelé : r Meuple ». Aussi,
lorsque les exilés de Sion retournent dans lewiepgiremiere étape qui
concrétise le lien toujours vivant et affectueur, sait que ce n’est que la
conségquence du dévoilement de ce qui n'avait jagessé de rester vrai :
Israél est le peuple de Dieu. C’est cela le joudeeréel, nom du premier
enfant d’'Osée qui de symbole d’exil est devenu simtu rassemblement.

La fille d’Osée change son nom : « Dieu prend di@ [gion peuple » et
c’est la fin des persécutions. Avec I'écroulemantdmmunisme, il semble
que tous les Juifs de la terre soient libres daquer la Thora et lesitzvot
et de s'installer en Israél. C’est bien I'époqudalén des persécutions que
nous vivons, c’est bien I'époque ou Lo Rou’hamaedevenue Rou‘hama.

Nous entrons donc dans la troisieme étape de iradte, celle ou nous
serons appelés, dans le plein sens du tednd, « Mon peuple », étape ou
nous saurons répondre a I'amour de Dieu en prociaheut et fort : « Mon
Dieu ».

445 Cf. Jobxxxi, 2.
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Les paroles dedzitzit

« Médire est plus grave que mal &Yir» Dot le savons-nous ? La
Guémara'’ apporte plusieurs preuves : « Celui qui a médisale épouse
I'accusant a tort de I'avoir trompé, est puni dé® Jeces d’argent, tandis
que celui qui a «séduit » une jeune fille n'eshipque de 50 pieces
d’argent. »

« De méme, ceux qui ont méditEietz Israél ont été punis plus
séverement que ceux qui ont fabriqué le veau &'d&t ne dis pas, poursuit
la Guémara, que la faute des explorateurs ne Epiamadans la médisance
mais dans le manque de confiance qu’ils ont tén@mmvers Dieu car, dit
le texte, «ainsi moururent ceux qui médirent ddelae d’'Israél », c'est
donc a cause de la médisance gu’ils sont morts.

Texte étonnant! Comment une parole peut-elle &residérée comme
plus grave gu’un acte ?

Le Maharal de Pragl® explique que ce qui distingue 'homme de
I'animal, c’est sa capacité de s’exprimer, c’ediltBurs ainsi que Ongelos
traduit, dans le premier chapitre de la Genesegptassionnefech ‘haya
utilisée pour la création de 'homme par «un dsqui parle. » Aussi,
explique-t-il, ’homme, qui faute par la parole sdééit a Dieu avec ce qui
en lui est noble et saint, c’est cela qui rendasief particulierement grave.

Celui qui agit mal s’est laissé entrainer par sediricts, qu’il a en
commun avec les animaux, mais celui qui méditagtison intelligence pour
faire le mal ; c’est tout son étre qui est en ca@sest pourquoi sa punition
sera entiere, cent pieces d'argent, alors que cglus’est laissé entrainer
par ses instincts n’est coupable de n’avoir fauté@wgc la moitié de lui-
méme. C’est la raison pour laquelle la faute dgdosateurs a été commise
par les grands en leur génération: la médisande laesfaute des
« intellectuels ».

Un midracli*®de la paracha Chemot nous ouvre encore une voie pou
comprendre la gravité de la médisance. Selon leatig Moise lui-méme a

448 Arakhin 15a.

47 |bidem
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449 Chemot Rabba, 12.
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un jour médit du peuple juif. Lorsque Dieu lui & dk Va, annonce au
peuple que Je vais les délivrer », il a répondiMais ils ne me croiront

pas. » Dieu réprimande alors Moise en ces termedue dis-tu de mon

peuple ? Pourtant ce sont des croyants, fils dgaats. » Ce que Dieu
reproche a Moise, ce n'est pas seulement de dineatide Son peuple, mais
de mentir : « Non, dit Dieu a Moise, tu es un ment®es enfants sont des
croyants ! » Et pourtant, tout le monde sait queiddadit la vérité, les

Hébreux n’ayant jamais cessé de douter et de &mnéttre en question. En
fait, a travers Moise, Dieu nous donne une le¢csprégelle : « Homme, sois
modeste ! Tu ne sais pas observer ton prochaircroig qu’'il est mauvais

alors que c’est ton regard qui est superficiel. »

« L’homme est créé a Mon image. Médire de lui, ichagdire de Moi.
C’est ignorer la sainteté qui se trouve en towd.dtes Enfants d’'Israél sont
Mes enfants, ils ne peuvent étre que des croyoite autre observation
n'est gu’illusion. » Ainsi, si nous savions voir &ut homme le reflet de
Dieu, nous ne pourrions médire de lui.

De méme, grave était la faute des explorateursoruls dit de la terre
d’Israél ? Que c'est une terre qui « dévore sestdrb ¥°°. Ils avaient
lancé cette affirmation apres avoir constaté quaalabreux enterrements
étaient survenus durant leur voyage. Mais ils n&avarien compris : la
Terre d’Israél a une ame, elle rejette les méchdmgs explorateurs ne
devant pas étre inquiétés durant leur périple, Ddeait fait mourir de
nombreux habitants. Ainsi, toute la population téta@icupée a enterrer ses
morts et personne ne prétait attention aux espions.

Cette terre vers laguelle « Dieu dirige Ses Regarasine ame. Médire
d’elle, c’est ignorer que Dieu transcende toutesehdon, la terre d’Israél
ne dévore pas ses habitants, mais elle vomit leshamés pour laisser la
place a ceux qui la méritent. C’est pourquoi lenad dit de celui qui medit
gu'il « nie I'essentiel », c’est-a-dire cette Pmésetranscendante de Dieu.

Le veau dor, c'était rejeter la Thora, médireEdtz Israél c'est
dénaturer le judaisme.

«Vous les verrez et vous vous souviendrez de tddes
commandements', dit la Thora & propos de faitzvadestzitzit a la fin de
cette paracha. Ce ne sont que des fils, mais néparans la faute des
explorateurs par notre capacité a observer a sawax tous les
commandements de Dieu.

4S9 Nombresxii, 32.
451 Nombresxv, 37 a 39.
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Querelle

La paracha tire son nom du principal protagonisteel révolte contre
Moise. Dans sa grandeur, le Maitre d’Israél tefebatd la conciliatiof?:

« Moise envoya quérir Dathan et Aviram, fils d’Eliamais ils dirent :
“Nous n’irons point.” »

Rachi en tire 'enseignement suivant :

Moise envoya : D’ou I'on apprend que I'on ne dadtsps’obstiner dans
une querell®®, puisque Moise leur proposait une réconciliatiore@des
paroles de paix.

C’est une grande lecon qu’offre ici Rachi. La qllerest le plus grand
des dangers pour le peuple d’Israél et elle met baivent en péril le bon
fonctionnement des communautés et des organisatione de la société
tout entiére.

Qora‘'h, Dathan et Aviram ont refusé la conciliatigne leur proposait
Moise et leur fin a été dramatique.

Mais, bien souvent, le drame est d’autant plus dyquiil met fin a tous
les projets dignes d’éloges de ses protagonistes.

Apprenons de Moise notre Maitre a étre préts togjaua conciliation,
sachant aussi que conciliation ne signifie pas d€iom face au devoir ni
accommodement avec le mal.

452 Nombresxvi, 12.
453 sanhédrin 110a.
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Le secret

L’incendie allumé par la contestation de Qora‘ldeses acolytes fut tres
difficile a éteindre. lls périrent dans des cirdanses dramatiques. Et, sans
tarder, le peuple reprit le flambeau de la réVsfte

« Le lendemain, toute I'assemblée d’Israél se sa@uleontre Moise et
Aharon et leur dit : “Vous avez mis a mort le peugé Dieu ."»

La riposte de Dieu ne se fait pas attendre: «dzlawus de cette
communauté et Je les exterminerai sur-le-ciatsp ordonne-t-Il & Moise.
Moise, qui avait demandé a Dieu de punir d’'une eranéxtraordinaire la
bande de Qora‘h, adopte cette fois-ci une attitode a fait différente. Il se
précipite chez Aharon, lui demande de fabriquer etesens, de les placer
sur la pelle consacrée a cet usage, d’aller vecotamunauté et d’obtenir
ainsi I'expiation de son péché. Aharon obtemperéharon prit les encens
comme le lui avait ordonné Moise ; il courut ansge la communauté, et
voici que le massacre du peuple avait commenc#itiles encens et il fit
expiation pour le peuple. Il se dressa entre lestamet les vivants et
I'épidémie cessa’. »

Pourquoi Moise change-t-il d’attitude ? La fautel@leommunauté était
pourtant plus grave que celle de Qora‘h. En effetommunauté venait de
constater la punition qui avait frappé les révolés’en tira pas les lecons
qui s'imposaient ! De plus, Dieu vient de demandercohenEléazar de
prendre les pelles de cuivre des révoltés, deoledré et d’en couvrir I'autel
pour que cela soit, dit-ll, «un souvenir pour Esfants d’lsraél afin
gu’'aucune personne qui ne serait pas un descerdlAh@aron ne se
permette de prendre la place defanint>’. »

La nouvelle contestation du peuple rend inutilgolaition exemplaire
infligée & Qora’h, et vains tous les efforts pédagoes de Dieu, qui veut
eéduquer les Juifs a accepter qu’en son sein, it yree tribu élue dont la
sainteté lui confere un statut particulier. C'e&ilkburs la raison pour

454 Nombresxvii, 6.
4% pid., 10.

48 |pid., 12.
*7pid., 5.
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laquelle la colére de Dieu s’abat immédiatementlsyoreuple hébreu, sans
autre avertissement.

La différence entre la révolte de Qora‘h et la estdtion de la
communauté n’est donc pas dans la nature de la, fmdis dans l'identité
des pécheurs : la un petit groupe, ici le peupl¢ ¢émtier. Si Moise a exigé
une mort « spéciale » pour Qora‘h, ce n'est pashpare pour cet homme.
C’est pour protéger le peuple de la contagion. Blgis dit qu’on peut punir
des individus, mais certainement pas toute la conammé. Aussi, si le
peuple tout entier s’est finalement laissé entraiihdaut tout faire pour le
sauver.

Mais que peut faire Moise ? Rachi répond a cettstipn en citant le
midrach suivant : « Lorsque Moise monta au cielrpegevoir la Thora,
'ange de la mort lui dévoila un secret : les escpruvent sauver de la
mort*>8 »

Que signifie ce midrach ? Les encens représengerglation idyllique
entre ’'homme et Dieu, celle qui n'a pas besoimpdsser par la cassure du
sacrifice. Cette offrande est apportée dans I'eéhdio Tabernacle ou seuls
les cohanimont le droit de pénétrer. Chaque jour cette offeadoit étre
apportée par uoohen Elle justifie la relation intime entre ’lhomme Bieu.
Elle est une élévation harmonieuse qui n'est adudesgqu’a la tribu élue.
C’est cette relation privilégiée que convoitaierdddv et Avihou. Qora’h,
également jaloux, ne pouvait accepter d’en étérédiablement exclu.

L’ange de la mort enseigne a Moise que la mort @gatvaincue lorsque
I’'homme brise les limites et les frontieres. Poamere la mort, il faut que
le Cohen gadgll’'hnomme le plus saint, prenne des risques, ffile les
encens — service le plus saint qui doit normalengatcomplir dans
I'endroit le plus saint — le présenter au sein dugbe, parmi les impies les
plus impardonnables.

Le risque était grand. En effet, si ce serviceaitgtas agréé par Dieu,
celui qui l'avait offert aurait été condamnable axexix de Dieu. De plus, la
sainteté n'aime pas le spectacle, elle en est mérentraire, il est donc
difficile de rester saint lorsqu’on quitte I'intité du Temple. Au courage
d’affronter ces dangers spirituels, il faut ajouter courage physique
nécessaire pour oser se rendre la ou I'épidemppéraa la limite entre les
morts et les vivants. Aharon a été capable d’'étalvle relation avec Dieu
au milieu de son peuple comme s’il était danslé&nse du Saint des Saints.

458 Rachi s/INombrexzvii, 11.
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Si c’est I'ange de la mort qui dévoile ce secrégstcpour enseigner
gu'on ne peut briser les frontieres qui entourentsainteté que lorsque
’homme fait fi de sa vie pour accomplir sa missio’il accepte de se
rendre la ou la vie et la mort se confondent.

Tu peux offrir 'encens au sein du peuple lorsqueéet places la ou la
mort frappe. « Aharon se dressa, dit le texte gdets morts et les vivants. »

L’épidémie avait débuté lorsque Dieu demanda a &ldéss’élever de la
communauté, elle cessa lorsque Moise demanda @Wdars’interposer au
sein de la communauté.
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La source divine desnitzvot

La Paracha débute par les lois sur la vache rolsisequi semblent
incompréhensibles et que Rachi commente &hsi

Etant donné que le Satan et les peuples du monamgeent d’Israél en
disant : « Qu'est-ce que cettaitzva et quel sens a-telle ? », le texte
emploie ici le terméhouga(« décret »), destiné a marquer que « c’est un
décret que J'ai décrété, et tu n’as pas le droitalmettre en question ! »

Remarquons d’abord, que c’est au Satan et auxnsatjoe s’adresse
I'injonction :

« c’est un décret que J'ai décrété, et tu n’as |gadroit de le mettre en

question ! »

La sagesse des nations est tout humaine. Aussunept-elles accepter
que la divinité transcendante puisse s’intéresag&rtmmes au point de
leur donner des lois, et elles se moquent de lzpiién d’'Israél a en étre le
dépositaire. Le Satan, qui représente ici I'orgumimain, veut pousser
'homme a n'admettre que ce qui est immédiatemartessible a sa
compréhension.

Nous avons certes I'obligation de chercher a congre le sens des
mitzvoth selon nos capacités. Mais leur origine divine ase des
dimensions fondamentales de la définition degzvoth comme telles.
Chercher a les comprendre en dehors de ce cadst,s& condamner a ne
rien pouvoir comprendre. En particulier, c’est gieger a perdre de vue la
mesure infinie de la Thora et destzvothet donc I'humilité que requiert
cette étude, l'intelligence humaine étant trés tenpouvoir englober toutes
leurs dimensions.

Cependant, le sens premier de la plupart des codenants est
accessible a l'intelligence humaine. Aussi Dieu snaudonné la loi de la
vache rousse, énigmatique entre toutes, afin de feore comprendre que
toutes legnitzvothétant d’origine divine, seul le travail d’'une densacrée
a la pratique et a I'étude peut nous permettre dasir les nombreuses
dimensions. Nous ne devons pas croire que notr@mransion pourrait en
épuiser le sens.

459 Nombresxix, 2.
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Grace a la vache rousse, nous mesurons a quellpgieinsée de Dieu
culmine a des hauteurs infiniment élevées par mappda noétre. Nous
sommes ainsi appelés a chercher toujours plusetdioujours plus haut. En
effet, si I'humilité est I'attitude de la conscienqui nous conduit a savoir
gu'il y a toujours plus a atteindre, la Thora di&F exige que nous ne nous
ne renoncions jamais devant l'inaccessible. Deesque, paradoxalement,
c’est I'humilité qui est la condition méme de nodtévation vers Dieu.
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La voix de Miriam

« Voici que Miriam meurt et les Hébreux & nouveaplsignerit®®. »

Tant que Miriam vivait, un puits miraculeux accompait les Enfants
d’Israél. A sa mort, celui-ci tarft™.

Alors les Enfants d’Israél ont soif. lls se prét@pt chez Moise et c’'est
un torrent de réclamations et de récriminationssguient de leur bouche.
lIs ne se contentent pas de clamer leur soif, mneareettent tout en cause, la
sortie d’Egypte comme leur séjour dans le dé%ert

Effarés et désemparés, Moise et Aharon tombent daogre terré®,
Moise craint la réaction de Dieu. Comment poumagfcore intervenir en
leur faveur, se demande Moise ? Comment pourraneore arréter le
courroux de Dieu ? Mais avant que Moise ne repreeseesprits, Dieu lui
intime 'ordre de rassembler la communauté et deldnner de I'eau. Et,
surprise, c’est contre Moise que Dieu déverse $&xeopas un mot de
reproche contre les Enfants d’Isf&él

Quelle est donc la faute de Moise ? Pour Racla Btitirach, il a frappé
le rocher au lieu de lui parler. Il aurait di mentle chemin du dialogue et
aurait ainsi sanctifié Dieu aux yeux des HébrewurANa‘hmanide, c’est
également une question de paroles: c’est avecedougu’il aurait dd
s’adresser aux Hébreux, tandis qu’il les a accd®dee « révoltés ».

Alors que sa faute n’est pas évidente, Moise séaamoins séverement
puni. Les Heébreux, eux, se conduisent de facon bignomais seront
absous... En bref, les Enfants d’Israél fauterttext Moise qui en subit les
conséquences. C’est peut-étre ce que veut nousadiieora lorsqu’elle dit
a plusieurs reprises que « Moise a été puni a cssEnfants d’Isra&P. »

Pourquoi tant de mansuétude pour le peuple juié dets-ci ?

480 Nombresxx, 3.

481 Rachi s/INombresx, 2.

452 Nombresxx, 4-5.

483 1bid., 6.

““bid., 12.

4> par exemple, Deutéronome 26.
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Rabbi Yossi fils de rabbi Yéhouda dit que le puitsté donné aux
Hébreux par le mérite de Miriam. Miriam morte, laitp disparait, c’est la
raison pour laquelle il est écrit dans le mémea#&ts:

« Miriam mourut » et « il n'y avait plus d’eau polarcommunaut®’. »

Miriam est le modéle de la mére juive. C'est avacnmgre Yokheved
gu’elle refuse d’obtempérer a Pharaon qui a ordatméuer les enfants
males a leur naissance. Au lieu de les tuer, elebkbrce de sa voix douce.
C’est elle qui veille au bien-étre de Moise lorsdoet petit, il est mis dans
un berceau au bord du fleuve. Grand est son amaur ghaque Juif. Et
c’est pour son mérite que Dieu donnait de I'eapewple tout entier.

Aussi, a sa mort, chacun se sent désemparé. L#aélo peuple juif
n'est rien d’autre que ce cri de souffrance defdahqui se sent abandonné
par sa mere. Or, Dieu a compris ce désarroi. Adesiande-t-1l & Moise de
rassurer le peuple. Va, lui dit-ll, rassemble leige et « tu abreuveras la
communauté et son troupeau. » Dieu ne se contergede@ demander a
Moise de parler au rocher pour que celui-ci doreéedu, Il prie Moise de
s’occuper de donner a boire a chacun, comme une dogme a boire a ses
enfants réunis autour d’elle a table.

Moise n'a pas compris que les Enfants d’lsraéleétacomme des
orphelins. Il les considérait comme majeurs (léxidés de « révoltés ») et a
frappé le rocher.

« Et le peuple et leurs troupeaux buf@ht»

Moise ne leur donne pas a boire, comme Dieu lavait demandé. Il se
contente de leur fournir I'eau. Certes, les Enfatitsraél peuvent boire,
mais ils ne sont pas rassérénés pour autant. il feanque la voix de
Miriam.

485 Nombresxx, 2.
47 Taanit 9a.
468 Nombresxx, 11.
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La douceur des mots

Les Enfants d’'Israél avaient solif. lls se sontriki Dieu envoie Moise
parler a un rocher pour que celui-ci donne de I'eauabondance et voici
que Moise frappe le rocher au lieu de lui parleoidé sera tres séverement
sanctionné : il n’entrera pas en Eretz Israél.

On reste stupéfait a la lecture d’un tel texte $ kechers qui donnent de
'eau — qu'on les frappe ou qu’'on leur parle — patfpas partie de notre
expérience immeédiate. S’il y a eu faute de la mhet Moise, en quoi
consiste-t-elle et pourquoi est-elle si grave ?

Le texte dit que si Moise avait parlé au rochereuDen aurait été
sanctifié ; Rachi expliqué® :

Pour me sanctifier — Car si vous aviez parlé auhercet qu’il elt fait
jaillir [de I'eau], J'aurais été sanctifié aux yeuwke la communauté qui se
serait dit: « Si ce rocher, qui ne parle ni n’emteni n'’a besoin de
nourriture, réalise la parole d’'Hachem, a plus #®ntaison devons-nous
le faire ! »

Il existe deux voies par lesquelles un homme acedderaison : on peut
le contraindre par la violence du bras ou on pegbhvaincre par la parole.

C’est la deuxieéme voie qui a la préférence de lardh c’est cela gu’elle
voulait enseigner ici. Et c’est cela que le gestd/bise a — en quelque sorte
—voilé. Mais il faut préciser : cela suppose qupdrole soit parole de vérité
et que ceux qui I'entendent soient capables d&resibles au raisonnement
de Rachi, c’est-a-dire au sens de la responsabilité

Il ne faut pas chercher a vaincre mais a convairfethes que la seule
soumission, la Thora requiert 'adhésion.

489 Nombresxx, 12.
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Moise doute-t-il de Dieu ?

Interrogation impie ?

Moise est en effet le plus grand des prophétesquer sa soeur Miriam
la prophétesse s’est permis d’exprimer quelqudgjges a son encontre,
elle a été séverement punie et Dieu a déclaré &bote I'affection qu'il
portait & Son serviteur : « Ecoutez Mes paroles prophétes, Je ne me fais
connaitre a eux que dans une vision ou c’est danéue que Je m’adresse
a eux. Tandis que Moise est Mon serviteur, Il #ginhme de confiance
dans Ma maison. C’est face a face que Je lui padst explicitement que
Je m’'adresse a lui. Je n'utilise point de voilg théme pu contempler Dieu.
Comment avez-vous osé médire de Mon servifé@r»

Et pourtant, dans cette méme paracha Beha‘alotiklmise doute du
pouvoir de Dieu : Lorsque les Hébreux réclamentadgande a cor et a cri,
Hachems’engage a leur en en fournir pour un mois entieise s’écrie :

« Ce peuple compte six cent mille hommes et Tan&uis : Je leur
donnerai de la viande et ils en mangeront pendantnois entier. Méme
si on leur égorgeait du menu et du gros bétail,nya@rait-il assez ?

Méme si I'on rassemblait tous les poissons de lg ynen aurait-il assez
471
?»

La réponse de Dieu confirme que Moise a bien d&uté

« Dieu serait-ll limité dans Ses pouvoirs ? Tu &rras, Mes paroles
s’accompliront. »

Rabbi Chimon Bar Yo‘hai n'a pu accepter que 'ormpoenne ces
versets dans leur sens littéral et il s’exclafe

A Dieu ne plaise, Moise n'a pas douté de Dieu, rhaisvoulu défendre
son peuple. Comment vas-tu nourrir ce peuple pendamois, pour le
tuer ensuite ? Et Dieu lui répond : Ne vaut-il paseux que tout ce
peuple meure et que I'on ne puisse douter du poawan ?

479 Nombresxir, 6 & 8.
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Mais rabbi Agiba n’accepte pas cette interprétatipour lui, Moise a
bien douté de Dieu. Et ce ne serait pas un accideigiie. Rabbi Agiba
rappelle que, dans la paracha ‘Houqat, Moise, ew die parler au rocher
pour qu’il donne de l'eau, le frappa. Dieu punibral sévérement Moise de
Lui avoir désobéi et surtout « de ne pas Lui avait confiance » qu’ll
pouvait faire jaillir de I'eau du rocher sans mémguéon le touch&™.

De plus, ce n'était pas la premiere fois que Moésgrimait une
hésitation. En effet, lors de lintronisation de ig® comme prophete,
lorsque Dieu lui demandait de faire sortir les Hébr d’Egypte, il refusa
sous prétexte qu'il était begue et que sa misseopaurrait donc pas réussir.
Dieu dut lui rappeler que c’est le Tout Puissartrgnd bégue et qu’ll peut
donc lui rendre la parol&.

A chaque fois, Moise dut supporter les conséquetessgs doutes :

Lorsqu’il affirma, qu’étant begue, il ne pouvaitsamer une mission, il
fut privé de devenir pére d'une dynastie dehanint’® Lorsqu'l
s’interrogea sur la capacité de Dieu a fournir @erzibnde, il dut partager
avec soixante-dix sages le privilkge de prophéfiSeEt enfin lorsqu'il
manqua de confiance et frappa le rocher, il luiiférdit de conduire le
peuple hébreu en Israél

On lui refuse d’'abord de transmettre son statuguide a ses enfants ;
ensuite de son vivant, il doit partager ses resguli®s, pour devoir
finalement se démettre avant d’avoir achevé saiomss

Mais méme si le texte ne le dit pas, il ne me senplals que Moise ait
vraiment prononceé les phrases qui mettent en qurebéssentiel de la foi ;
ce qui s’est vraisemblablement passé, c’'est quiolge I'avait effleuré ;
mais Dieu qui lit les pensées de 'homme a su qoes®&lavait faibli, méme
si ce n’était que le temps d’'un moment infinimeetitp

Celui qui a parlé face a face avec Hachem, qui glesvé au niveau des
anges et qui les a méme dépassés, qui a pu s& geveourriture et de
boisson durant trois périodes de quarante joues) n’est pas moins resté
humairt”®.

Placer totalement sa confiance en Dieu, s’abandaumpletement dans
Ses bras est le niveau de spiritualité et de géiteplus élevé. Sur cette

474 Nombresxx, 12.
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échelle de la confiance, Moise s’est hissé plud hataucun autre étre
humain, mais 'homme qu’il était n'’a pas pu grimgasqu’'au sommet
absolu.

Ainsi, il ne faut peut-étre pas comprendre les fioms de Moise comme
des sanctions, mais plutét comme la marque dengade. Si ses enfants
avaient été ses héritiers spirituels, si tout &g lde sa vie il avait été le seul
a bénéficier de la prophétie, s’il avait pu aches&emission, il serait devenu
(si I'on pouvait s’exprimer ainsi) presque I'éga Dieu.

L’énigme

Mais le doute de Moise est peut-étre d’une toutaudture.

Vraisemblablement, il savait de maniére certaine lgupouvoir de Dieu
est sans limites aucune.

Son interrogation ne portait que sur les modatigsette intervention, le
pari de la création étant de laisser a 'hnommeie d’intervenir et d’agir.

Aussi, lorsque Dieu lui demande de faire sortir H&breux d’Egypte,
Moise sait-il que son rbéle ne se bornera pas aen@i’'une marionnette
dans les mains de Dieu, mais qu'’il devra prendsaragponsabilités et subir
mille tourments. Moise est sincerement humbleolitd vraiment de lui-
méme et lorsqu’il dit a Dieu « je suis bégue >ggpelle le Tout Puissant a
son secours.

Lorsque Dieu se propose de donner de la viandéHabxeux, il sait que
Hachem peut fournir plus de viande encore que I'homme peeit en
demander.

Mais ce que Moise ne comprend pas, c'est commesu a procéder
pour que les Hébreux soient satisfaits. Moise says ce n’était pas la
faim qui justifiait les réclamations de son peupléaiomme restant maitre
de son libre arbitre, méme si on lui donnait toet qu'il désirait, il
réclamerait encore. « Cela leur suffirait-il ? ;greéfie « pourront-ils étre
satisfaits ? »

Lorsque Moise frappe le rocher au lieu de lui pailemontre qu’il ne
croit pas que I'homme puisse devenir meilleur parskule vertu du
dialogue ; mais, si on use de violence a son égapkrd sa dimension
d’homme. Aussi Moise interrogeait-il Dieu avec asge: comment
trouver une issue a cette voie qui semble bouchée ?

Mais Moise s’est trompé. Dieu peut intervenir t@ut respectant la
liberté de I'hnomme. C’est une vérité mystérieuse et au-dela de la
compréhension humaine.



268 A la table de chabbat

Moise, qui vivait les révoltes successives des &léhrcroyait qu'ils
étaient mauvais et que leur conduite ne pouvaindéli@mrer qu'avec des
chatiments, ce qui les priverait de leur liberté !

Non ! répond Dieu avec force ; ils sont intrinségeat bons. Aussi
peuvent-ils changer et devenir reconnaissantsaiagjfie 'on aura satisfait
leur demande, car lorsqu’ils agissent mal, ce rpest leur essence qui est
atteinte. On peut alors leur parler pour les ramanRieu ; Israél reviendra
alors a Dieu ; lentement peut-étre, mais sGrement.

Croire a la venue du messie, c’est croire en 'henuréé a I'image de
Dieu.



BALAQ

La véritable obéissance

Dans cette paracha, un homme le prophéte des sattile’am dit et
répéete aux Midianites qui 'ont mandé pour mautbreeuple d’Israél qu'il
se soumet entierement a la volonté de Dieu et qliféh pas sans I'accord
d’Hachem. Finalement Dieu donne son accord. Bilefsart et est menacé
en chemin par des anges. Il veut alors s’en re@umais I'ange lui dff®:
Va avec les hommes qui t'ont cherché et Rachi combene

Va avec les hommes. On dirige 'homme sur le cheminl désire

aller®®®,

Ce commentaire de Rachi explique pourquoi Dieu & em colere
contre Bile'am alors que ce dernier obéit parfagamaux injonctions
divines. C’est qu’il ne suffit pas d’obéir, il fashanger notre volonté pour
gu’elle soit en accord avec celle d’'Hachem.

Lorsque Bile‘'am s’est adressé a Dieu pour la presmi@is, Hachem ne
s’est pas contenté de lui interdire de suivre m®res de Midian ; il lui a
dit*®?: « tu ne maudiras pas ce peuple car il est héhissi, interroger une
deuxiéme fois, c’est montrer qu’au fond de lui-méiha’'accepte pas la
volonté d’Hachem. Dieu respectera alors son lilndtre ; Bile'am ira
jusqu’au bout de sa volonté propre et c’est aletdesnent qu'il sera puni.

La grande lecon de cette paracha est qu’il netsudis d’obéir ; il faut
adhérer a ce que Hachem veut de nous.

480 Nombresxxii, 35.
481 Makoth 10b.
482 Nombreskxil, 12.
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Bile‘am ou la désinformation

Pourquoi Bile‘'am nous a-t-il fait peur ? Ses matédns auraient-elles
pu avoir un effet sans I'accord — au moins tacitee-Dieu ?

Rachi raconte ce qui a amené, Balaq, roi de Moafair@ appel a
Bile'am. Balaq avait constaté que le pouvoir d'&rae provenait pas du
nombre de ses divisions. Si la victoire lui sodyielest qu’il savait prier son
Créateur. « Sa force est dans sa bouche » disgé-ilais donc faire appel a
un prophete dont la force se trouve également danbouche. Il avait
compris le pouvoir des mots. Déja, a son époqueaviiit que la propagande
était capable de transformer les realités. Les ddadiscours peuvent
galvaniser les cceurs et les accusations perficesrde doute.

Le Talmud?®® déclare :.

Les « bénédictions » de Bile‘am révelent ses itestvéritables.,

Les trois prophéties de Bile'am décrivent chacunedes aspects qui
caractérise Israél et que Bile‘am voulait détruire.

C’est d'abord le lien d’lsraél avec ses ancétres bp prophete des
Nations percoff*:

« Je le vaois, il prend appui sur des rocs (alluseux patriarches), je
I'apercois installé sur des collines (allusion awatriarches). »

Leur élection, c’est a leurs peres qu'’ils le doiven

Bile‘am savait que, pour attaquer Israél, c’ediere qu’il fallait briser.

Puis Bile'am voit les Hébreux, dans le désert, &Bieu par des liens
d’amouf®:

« |l ne voit nulle faute en Israél.Hachemest le Dieu d’Israél, Son
amitié de Roi Il lui manifeste. »

Déjudaiser les Juifs, voila la deuxieme tentativeesreusement avortée
— de Bile'am. Puis Bile'am saisit que le peuplef jai une maison ; il
entrevoit I'avenir lorsqu’lsraél aura traversé ¢eidain et qu'il sera installé
dans son pays autour du Temple qui sera sa cdpitale

483 5anhédrin 105a.
484 Nombresxxiit, 9.
483 pid., 21.

486 Nombresxxiv, 5.
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« Quelles sont belles tes tentes, Jacob, tes dendésnaél. »

Il voulait en outre couper les liens qui lient ceuple a sa terre.
Aujourd’hui encore, nous devons nous méfier des fanophétes de notre
temps. Lorsque le peuple juif veut admettre ensgim ceux qui ne sont pas
des descendants de Jacob ou qui n'en sont pasutepan les regles de
Dieu, c’est une premiére victoire pour Bile‘am.

Lorsqu’on discute et se dispute sur le point deisasi notre Etat n’'a de
juif que le nom ou s’il doit également étre portellun certain nombre de
valeurs et de symboles méme si cela doit amendgupse désagréements
dans la vie quotidienne, c’est toujours la maléadiictie Bile‘'am.

Et lorsque, mettant a nu le caractere distenduageliens avec notre
terre, des Juifs, toujours trop nombreux si pewrddis, sont disposés a
renoncer a tel ou tel « territoire » — Bile'am, gletombe, lance des cris de
joie.

Mais il ne tient qu'a nous de transformer une f@acore ces
malédictions en bénédictions.
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Le respect de l'intimité d’'autrui

Dans cette paracha, Bile'am, prophéte des natiobserve les tribus
d’Israél et se voit contraint de les bénir. Quiadonc vu qui 'a amené a
prononcer de si belles paroles & propos du petisiaé’®” :

« Quelles sont belles tes tentes Jacob. »
Rachi explique :

Il a vu que les entrées [de leurs tentes] ne ssafant pas face, de sorte
que I'on ne pouvait pas voir chez son vdigin

Ce peuple est donc un peuple particulier qui engelgmportance de la
pudeur et du respect de l'intimité [ou de la viev@e]a [terme impropre]
d’autrui.

Nos sages ont enseigné a ce propos que nul n‘ale de porter le
regard sur ce que fait autrui. Il faut méme veilleconstruire des murs de
séparation entre voisins pour que I'un ne regaafe e qui se passe chez
l'autre.

La Thora nous enseigne ainsi le respect que I'ohpter a la vie de
son prochain. Certes on doit s’aider les uns leé®aet, pour ce faire, il faut
parfois connaitre les souffrances d’autrui, maitecaide-méme et ce
soutien doivent étre apportés dans la discrétion.

Aider, soutenir sans se prévaloir de ce titre mingérer dans la vie des
autres.

Quelles sont belles tes tentes Jacob !

48" Nombresxxiv, 5.
488 Baba Bathra 60a.
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Pour ou contre

Moise, avant de mourir, s’adresse a Bfeu

« Dieu, Malitre des esprits de toute chair, nommeguide pour la
communauté. »

« Maitre des esprits » signifie, affirme le Midra€hque le successeur
de Moise doit « ressembler » au Créateur qui camiprhacuf’™ :

« Moise dit a Dieu, Maitre du Monde, tu connaigptnsée de chacun,
que l'un ne ressemble pas a l'autre ; nomme leurcbaf qui pourra
supporter toutes les particularités. »

C’est Josué qui sera choisi, que Dieu qualifie imme fort » et le
Midrach interprete que, en désaccord avec Mdisghemdit qu'il faut
qu’un chef soit déterminé, que son Esprit empartedcisioi®: « un chef
qui pourra aller contre tous ».

Quel et donc le chef idéal ? Celui qui dirige leiple dans la voie juste
cassant toutes les oppositions, ou au contrairgrded diplomate qui
emporte I'adhésion de tous en arrondissant lesearyyl

Rachi rapporte le Midrach en nuancant la contramfiatntre la demande
de Moise et la réponse de Dieu :

Comme tu as demandé. Un chef qui pourra aller eotttus.

Rachi enseigne que le chef qui dirige est justernelii qui comprend ;
un chef ne peut étre déconnecté de sa base. Mgsuile que comprendre
n'est pas synonyme d’'accepter ou d’admettre. il &xe a I'écoute, mais il
ne faut pas céder pour autant. Etre proche poutuian C’est cela le génie
de Josué et c’est lui qui amenera son peuple egllst ce peuple restera
fidéle a la Thora tant que Josué le dirigera. Dvani de Josué il N’y a eu ni
révolte ni abandon. Il n’y a donc pas de contramlicentre les propos de
Moise et ceux delachem Il s’agit de deux aspects complémentaires.

89 Nombresxxvi, 16.

49 Bamidbar Rabb&1,15.

491 Bamidbar Rabbaapporté par Rachi s/Nombresvil , 16.
“92Bamidbar Rabbaapporté par Rachi s/Nombresvii, 18..
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Si c’est Moise qui a mis l'accent sur la proximitécessaire entre le
peuple et son chef, c’est justement parce que Méiaat donné sa stature, a
souffert du manque de communicatittachemen insistant sur le fait que
le Maitre d’Israél doit s’imposer, rassure Moiséu as été un guide
exceptionnel ; tu as montré le chemin et le petiplsuivi. Ton successeur
ne doit jamais oublier ton exemple.
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Le mérite des femmes

Nous sommes a la fin des quarante ans d’erranceleal@sert. La Thora
dénombre les Enfants d’lsraél, précisant a ceteasion que tous les
hommes ayant pris part a la révolte des explorstgefusant d’entrer en
Israél, étaient déja morts. La Thora juxtapose dé&tembrement la requéte
des filles de Tzélof‘had, mort sans héritier mékes demandent a recevoir
sa part de I'héritage d’Eretz Israél, afin d’ass@i@si que son nom ne soit
pas effacé d'entre ses fréres. Rachi commente @sttsi juxtapositiofi* :

Et parmi ceux-la il n’y avait pas d’homme : Maisdantence prononcée
a la suite de l'affaire des explorateurs ne vigadts les femmes, parce
gu’elles chérissaient le pays. Les hommes disenDonnons-nous un
chef et retournons en Egypte ! », tandis que lesrfes disent : « Donne-
nous un patrimoine au milieu des fréres de notree p&**’. Voila
pourquoi le chapitre relatif aux filles de Tzéladth fait immédiatement
suite au présent contete

Un autre commentaire de Rachi nous enseigne aussicgst par le
mérite des femmes que nos ancétres sont sortis/pt&gEn effet, malgré
les persécutions, elles ont eu I'immense courageéot@er naissance a des
familles nombreusé¥

II'y a un point commun a ces deux merites : la iemce en I'avenir.
Cette confiance s’enracine dans la compréhensierDigu est le Maitre du
monde. Il a juré I'éternité du peuple d’Israél. Aues femmes ne craignent-
elles pas de donner la vie. Il a donné par serdzetdrre d’lsraél a Son
peuple. Aussi, n'ont-elles pas peur de monter exéls

Faisons confiance a Dieu.

49 Nombresxiv, 4.

49 Nombresxxvii , 4.

49 Midrach Tan‘houma

4% \/oir ci-dessus parachat Vayaghel, « Les miroirs ».
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Plus grave que le crime

Dans cette paracha, la Thora traite d’'un hommen¢uipas annulé le
veeu de sa femme bien gqu’il en ait eu le pouvoir. I®rfemme n’'a pas
respecté son vceu et la Thora le tient pour resptss@s manquements de
sa femme ; ce que Rachi commente commé&5uit

Il sera coupable a la place de la femme. On appr@ndi que celui qui
entraine quelqu’'un a commettre une faute se rerssipke de toutes les
peines encourues par celui-ci.

Rachi donne ici un enseignement capital. En eiffetxiste un principe
selon lequel chacun est personnellement respondaldes actes et celui qui
a recu l'ordre de commettre un méfait ne peut eejiet responsabilité sur
son mandant. L'excuse du type «je n'ai fait quiobsux ordres » est
irrecevable ! Personne n’est en droit d’obéir aandre qui contrevient
expressément a la volonté de Dieu ; c’est ainsonie la Thora, que les
premieres résistantes de [I'histoire humaine furtsd sages-femmes
d’Egypte, Chifra et Poua, qui refusérent d’exéclisrordres de Pharaon
leur enjoignant de tuer les enfants males a lsant®.

Rachi enseigne ici qu’au-dela de la responsalplitre de I'exécutant,
celui qui a entrainé autrui a fauter ne pourra galBsoudre en prétendant
n'avoir rien fait de mal. Celui qu’on aura écoutgie ce soit grace a son
charisme, ou grace a sa position dans la commumaukg société, ou tout
simplement parce qu’il a exploité I'ignorance d& gwblic, sera tenu pour
pleinement responsable non seulement de ses pragresements, mais
aussi des conduites qu’il aura provoquées.

Les responsables communautaires, tous ceux quiepewwoir une
influence sur la jeunesse, tous ceux qui s'occupkdducation (ou de
direction communautaire a tous les niveaux), ddiamir conscience de
leur haute responsabilité. S’ils ont entrainé ousgé quelgu’un sur une
mauvaise voie, il leur sera demandé compte dedesiggarements.

Mais l'inverse est tout aussi vrai : celui qui antré a autrui le chemin
du bien sera lui-méme crédité de tous les bientpit$ aura suscités, sans,
bien sar, que cela ne retranche rien aux méritezlde qui les a réalisés.

47 Nombrexxx, 16.
498 Cf. Exodel, 17-21.
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Le cri du coeur

Enfin ! Aprés bien des péripéties et bien des tames qu’il a fallu
affronter, nous voici dans les plaines de Moab Jesirives du Jourdain qui
seul, encore, nous sépare d’Eretz Israél. Moiseous faire ses dernieres
recommandations et nous pourrons nous élancecaeniguéte tant attendue
de notre terre bien-aimée — Eretz Israél. Or, soydas chefs de deux
tribus, la tribu de Gad et celle de Réouven, fart p Moise de leur désir de
rester en deca du Jourdain, en Transjordanie,esutefres conquises par
Moise sur Sihon roi des Amorréens et sur Og, rddachan.

Moise, outré, répond sechement aux enfants de Gaal ®eux de
Réouvef*®:

« Quoi !? Vos fréres iraient au combat, et voussvdemeureriez ici !?

Verset que Rachi commente ainsi: «C'est une agm@e de
stupéfaction. »

Il ne s’agit pas, dit Rachi d'une interrogationpuae la forme verbale le
suggere. C’est un cri d’angoisse et de stupéfactibncrédulité aussi, que
Moise lance du plus profond de son cceur. Ce guidié, ce n’est pas le fait
qgu’il s’agirait d’'une désobéissance andtzvade prendre possession de la
Terre. C’est qu'il craint de se trouver confrontie la part de ces deux
tribus, a un grave manquement de caractere mamlne peut imaginer
gu’une partie du peuple ne participe pas aux cosnbatle reste du peuple
se trouve engagé. On ne peut admettre que cepetendent laisser leurs
freres seuls face aux dangers de la guerre.

L’avenir du peuple juif se joue aujourd’hui en ElraNotre pays est
entouré d’ennemis qui veulent empécher ce retdsra#l a sa patrie et en
détruire les réalisations. C’est un impératif mopaur tout jeune de
comprendre que sa place est aux cOtés de ses étedesse préparer avec
eux a la défense de son pays.

Nous devons tous entendre le cri de Moise et qaeuchréponde : me
Voici !

499 Nombresxxxli , 6.
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Eretz Israélen trois dimensions

La premieére dimension Hretz Israél c’est sa sainteté représentée par
Jérusalem, le Temple et la Présence divine qusigeé C’est ainsi qu’un
célébre candidat & la conversion s'étorfiait« ne serait-ce que parce que
la Terre d’Israél est celle que Dieu a choisie ppuésider, vous devriez
tous vous y précipiter. »

Eretz Israél c’'est aussi la dimension collective du peupld gui s’y
dévoile. En effet, nous lisons dans notre parackelgrsque les tribus de
Gad et Réouven proposérent a Moise de rester akeel’adté du Jourdain,
Moise s’exclama: « Comment, vos freres iront eergu et vous vous
resterez it ! »

Il ne leur fit pas un discours sur la sainteté dyspou sur sa beauté. Il ne
leur reprocha point de ne pas accomplir le comnraedé de Dieu qui
ordonne d’habiter en Israél. Le plus grave aux ydexMoise était de se
séparer de la collectivité d’'lsraél de ne pas participer a I'histoire du
peuple juif qui se joue en Israél

« Lorsque vous traverserez le Jourdain pour vondreesur laterre de
Canaan, vous chasserez tous les habitants detegtte Vous détruirez
leurs idoles et leurs hauts lieux. Vous chasserghbbitants de ferre et
vous vous Y installerez, car c’est a vous que déainé laTerre pour que
vous en héritiez. Et vous vous partagereeise®®? »

Que de «erre » pour le peuple de 'esprit...

Et c’est ainsi que le Ramban a développéitzvad’habiter en Israél, en
expliquant qu’il s’agit également de travailler ldeterre, « de ne point la
laisser en désolatioft. »

En effet, c’est en Israél que le peuple juif p&aliser I'enseignement de
Chemaya : « Aime le travail » dit Chemaya sigiffiqque I'hnomme doit

°0 Dialogue entre le roi des Khazars et Rabbi Yehdddkvi dans lekouzari Livre I,
§23.

%1 Nombresxxxii , 6.

92 Nombresxxxiil , 51-54.

°%3 Ramban sur leivre des commandement®mmandement 4.

%4 Avot deRabbi Natharchap. 11.
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aimer le travail car tout comme il y a une alliapoair la Thora, il y a une
alliance pour le « travail » ainsi élevé au rangnémitzva

Dans sa troisieme dimensidaretz Israélest le point de rencontre entre
Dieu qui descend sur la terre pour y résider pelgple juif qui éléve la terre
pour qu’elle soit digne de recevoir la Présenciandiv

Ce sont ces trois dimensions qui permettent daseala mission du
peuple juif :

« Vous serez un royaume de cohanim et un peupig®ab

« Cohanim», c’est la dimension spirituelle d’lsraél. « Pleup, c’est la
dimension collective d’lsraél. « Peuple saint >gst’le point de rencontre
entre 'humain et le divin.

%05 Exodexix, 6.
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Eretz Israél: commandement et promesse

Apres les péripéties qui ont marqué les quarandedarieur traversée du
désert, les Enfants d’Israél arrivent finalement partes dEretz Israél et
Dieu leur dit: «Vous chasserez les habitants dyspet vous vous y
installerez, car c’est a vous que J'ai donné lespafin que vous en preniez
possessio® ».

Le Ramban expligue que ce verset est a la sourcéobkgation
d’habiter en Israél : « Selon mon avis, il s’agitrdcommandement positif.
Dieu nous ordonne de nous installer dans le pag®ptprendre possession,
car c’'est Lui qui nous I'a donné et il n’est pasmis de mépriser I'héritage
de Dieu et de s’installer dans une autre région. »

D’aprés Rachi, il ne s’agit pas d’'une obligatiorgisnd’une promesse : si,
a son arrivée ekiretz Israél le peuple juif respecte I'ordre de Dieu d’en
chasser les habitants idolatres, alors Dieu proguet le peuple pourra
s'installer définitivement dans le pays. Ainsi, pdrachi, il n'y a pas a
proprement parler d’obligation d’habiter en Israél.

Et pourtant, habiter en Israél est un fondementutdiaisme ; cela a
constitué le premier devoir d’Abraham. Isaac n’a ea le droit de quitter le
pays pour se chercher une épouse. Et, plus tand,ldalésert, la plus grave
des fautes sera le refus des Enfants d’Israél deendans leur pays, refus
sanctionné par la mort de toute cette génératiomr@ent comprendre une
réaction aussi violente de Dieu, s'il ne s’agit qllane promesse, d’'un
cadeau, et non d’'une obligation ?

Et surtout, comment comprendre qu’il y ait une gdiion de chasser les
habitants du pays, mais non de s’y installer easuiRachi lui-méme nous
enseigne que la Thora a été donnée pour étre applignEretz Israél En
dehors du pays, Dieu a ordonné de la respecter quoalie ne soit point
oubli¢e®’.

Pour répondre a ces questions, il faut réaliserque signifie une
promesse de Dieu : « Dieu n’est pas un homme pemtimil n’est pas un
fils d’Adam pour changer d’avi¥. » Une promesse de Dieu se réalise
certainement ; aussi, lorsque Dieu dit & Moiseaik fsortir d’Egypte les

%06 Deutéronomexxii , 53.
*07 Rachi s/Deutéronoms, 18.
%08 Nombresxxiir, 19.



Masse'é 281

Enfants d’Israél, Il rappelle la promesse faite aatriarche¥”: « Et je
vous ameénerai vers le pays gli@ juré de donner a vos ancétres, Abraham,
Isaac et Jacob. » Par conséquent, quelles quet deendifficultés de
I'entreprise ou le niveau spirituel du peuple jo#)ui-ci sera délivré.

Ezéchiel développe cette idée en exprimant clainénupue Dieu
ramenera le peuple juif sur sa Terre pour querdamanée de Dieu ne soit
pas profanée par des hommes qui diraient que Diaupas tenu Sa
promesse : « Dieu m’a adressé la parole : Fils 'ldemme, le peuple
d’lsraél était installé sur sa Terre. lls l'ont dele impure par leur
comportement et leurs actions... Et J'ai versé otare contre eux... Je les
ai alors dispersés parmi les peuples... lls ordi girofané Mon saint Nom
car les peuples ont dit : “Peut-il s’agir du peugé Dieu et qu’il soit sorti
de Son pays ?” Et J'ai eu pitié de Mon saint Nore umaison d’lsraél a
profané parmi les nations dans lesquelles il sfeatdu. C’est pourquoi,
Ezéchiel, dis aux Enfants d’Israél : “Ainsi, ditdDi, ce n’est pas pour vous
que Je vous sauve, Maison d’Israél, c’est pouldaggde Mon saint Nom
que vous avez profané parmi les nattdhs»

« Tout est dans la main de Dieu, sauf la craint®iger™’. » L’homme a
le libre-arbitre de respecter ou non les commandé&ndivins. Dieu Lui-
méme ne forcera pas un homme a respecter le Chalba@ manger
cachéere

Habiter en Israél n'est pas unetzva Lorsque Dieu le désire, ’homme
ne peut se soustraire a Sa volonté. Dieu nous anédoromme
commandement de chasser les habitants du paysaeide de préparer la
mitzvaou la promesse de vivre &metz Israél Mais Eretz Israélelle-méme
est au-dessus des commandements. Elle ne dépenlt paseule volonté
humaine. C’est pourquoi la faute des exploratestsiegrave : ils n’ont pas
seulement désobéi a un commandement de Dieu, #srgeopposés a Son
dessein. L’histoire moderne du peuple juif montéele s’est faite par la
volonté de certains hommes qui ont choisi, commeR#&nban l'avait
enseigné, de s’installer en Israél. Mais elle s’agssi faite par des
événements historiques, comme les persécutiongrjuamené les Juifs a
devoir retourner dans leur pays, méme si celaib’gés leur désir profond.
De méme, le jeune Etat a été contraint par sesngaisélargir ses frontiéres
conformément aux promesses de Dieu aux patriarches.

509 Exodev, 8.
10 Ezéchielxxxvi, 16sq
®11 Bgrakhot 33b.
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La nature d’Israél : vivre en Eretz Israél

« Vous prendrez possession du pays et vous y rebife . »

Pour nos grands exégetes, ce verset est a I'ordjurecommandement
capital : celui de monter en Israél (voir Rambam se verset). Mais
curieusement, Maimonide, dans dowre des Commandementse I'a pas
mentionné. Nombreuses sont les explications donpées expliquer le
silence de Maimonide. Citons d’abordNteguilat Esthet™qui pense que,
pour Maimonide, habiter en Israél n’est pas mmitevade la Thora : « Il me
semble que la raison pour laquelle Maimonide n&aquasidéré I'habitation
en Israél comme faisant partie des 613 commandermpeorient du fait que
la conquéte et l'installation dans le pays n’étaggs commandements que
du temps de Moise, Josué, David et ce tant quduiés ne furent point
exilés de la terre. Mais depuis qu’ils en ont dtéssés, ce commandement
n'a plus cours jusqu’a la venue du Messie... »

Les commentateurs ont pour la plupart réfuté I'egtion duMeguilat
Esther car — disent-il — son interprétation souleve deerrogations :

— Si l'installation en Israél était une obligatia‘aube de I'histoire juive
et qu’elle devra étre rétablie avec la venue dudiée®lle aurait da figurer
parmi les 613 commandements. En effet, Maimonidend@us de
nombreuses lois qui n'ont pas cours au temps dd, len particulier toutes
celles qui ont trait a I'agriculture et au servide Temple. Pourquoi en
serait-il autrement de la conquéte d’Israél ?

— Comment peut-on prétendre que, selon Maimonlde’yiait point
d’obligation d’habiter en Israél alors que celyi-@ans son ceuvre majeure,
insiste autant sur l'obligation d’habiter ce pays En toute époque un
homme doit habiter en Israél méme dans une villaagorité non-juive
plutét qu’en dehors du pays, méme dans une vithajarité juivé™. »

%12 Nombresxxxiil , 54.

*13 Nom donné au Rabbi Isaac de Léon, sage italiexvdisiécle, du nom de son ouvrage,
commentaire sur leivre des Commandemertds Maimonide. |l est important de souligner
que leMeguilat Esthemreconnait que, méme en période d’exil, un Juif pévaire d’une
parcelle de terre en Israél n'a pas le droit devdadre (cf. son commentaire sur le
commandement négatif n° 227).

*14 Maimonide Loi sur les rois chap. 5, régle 12.
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Il faut expliquer alors que, pour Maimonide, enperd’exil, 'obligation
d’habiter en Israél serait une obligatidarabanan des Sages. En effet, en
plus des 613 commandements de la Thora, il exesteothbreuses lois qui
ont été instituées par les Sages pour consengaritele la Thora lorsque la
lettre ne pouvait étre appliquée.

Certes, linstallation en Israél ne prend toute sgnification que
lorsqu’elle s’'integre dans l'indépendance de laomat

Les Juifs exilés, la recherche de I'indépendanéeant plus possible on
aurait pu craindre que les Juifs oublient leur paysssi les Sages d’Israél
ont-ils tenu a garder vivaces les liens du peuplé gvec sa terre en
instituant cette loi : en tant gu’individu, chaatdmit s’installer sur la terre de
la promesse.

La lecture d’'un autre texte de Maimonide permekpl@er des pistes
nouvelles pour comprendre la placeEtz Israéldans son systéme de
pensée. Il pose comme principe gu'il n'est possiderespecter les fétes
juives en dehors d’Israél que si des Juifs viventseaél. Il rappelle que les
fétes juives dépendent du calendrier, dont laifixate peut étre établie que
par les Sages Hretz Israél Et Maimonide ajoute que ce calendrier ne reste
valable que tant qu'il reste des Juifs dans la mpatge : « Si I'on avait pu
poser I'hypothese qu’il n'y ait plus de Juifs emal — ce qui n’arrivera
jamais étant donné que Dieu a promis qu'’il y auifours une présence
juive dans ce pays — notre calendrier serait cadcar c’est de Sion que
doit sortir la Thora™. »

Dans cet esprit, I'obligation pour les Juifs d’iabice pays prend un
relief tout particulier, méme si cette obligatioa fait pas partie des 613
commandements.

Ainsi les réles sont renversés, c’est Dieu qui@aps — unemitzvaqu’ll
se serait imposée — que jamais la terre d’Israétera abandonnée des
Hébreux. Les Juifs, en se rendant dans le payisienta» Dieu (si I'on peut
s’exprimer ainsi) a tenir Sa promesse.

C'est dailleurs vraisemblablement ainsi que Maimden a dd
comprendre le verset qui laissait entendre qu’babén Israél était une
obligation. Il ne faudrait pas lire ce verset anfiératif, mais comme une
expression de la Volonté divine (c’est ainsi qubbraHaim Ben Attar
expligue ce verset dans son comment@iréia‘haim).

15| ivre des Commandemenlsi positive n° 15.
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Nous, Juifs, qui connaissons cette Volonté, devoattre tout en ceuvre
pour que cette promesse prenne corps. C’est ce @pelleyichouv Eretz
Israél, le peuplement de la terre d’Israél.

Maimonide a clairement Iégiféré en cette matiéreésrétant que méme
un esclave peut exiger d’habiter en Israél : « Gpluvend son esclave a un
acheteur qui se trouve en dehors d’Israél, I'escldwit étre libéré...Un
esclave qui habite avec son maitre en dehors dllstajui désire monter en
Israél, I'on force son maitre a monter avec ldit.cette loi est valable en
tout temps, méme a notre époque ou le pays estldamain des non-
Juifs' »

Cette loi, comme de nombreuses autres, a pour bufadoriser le
peuplement d’Israél. La notion de « peuplementrddb» est admise par
tous les législateurs. Mentionnons en particuledsbr Yossef Caro, auteur
du Choul'han Aroukh qui autorise a faire signer par un non-Juif Eade
vente d’une terre d’lsraél au bénéfice d’un JifBien que normalement,
les Sages aient interdit le jour du Chabbat de fi@ire par un non-Juif un
des travaux interdits, méme pour accomplir mzva celle du peuplement
d’Israél a une importance toute particuliere etéaception a la régle.

D’autres explications ont été données. Mentionnongnseignement du
rav. Kook'®. Dans son introduction aiwivre des commandements
Maimonide précise qu'il ne faut pas compter pagri613 commandements
les lois qui en englobent beaucoup d’autres, lssgénérales. Ainsi, dit-il,
la mitzva d’habiter en Israél est fondamentale, généralergfiobe de
nombreux commandements directement liés a la tBlseaél qui ont été
comptés chacun séparément. Elle ne peut ainsdétemptée comme une
simplemitzva

Cette explication ne semble pas a priori tout idafisfaisante. En effet,
habiter erEretz Israélest un élément concret qui ne se confond paslasec
autres commandements liés a la terre d’lsraél, cornea prélevements
obligatoires sur les récoltes, le repos de la teardannée sabbatique. Mon
pére, le rav Moshé Botschkdxr, donne une explication qui s’approche de
celle du rav Kook. Des le début de la créationtectdrre — qui bénéficie
d'une sainteté particuliere — a été désignée peumpduple d’Israél :
« Lorsque le Tres-Haut a partagé la terre entredéisns, lorsqu’ll a séparé
les hommes, Il a fixé les frontieres des nationsfarction des Enfants

>1% Maimonide Lois sur les esclaveshap. 8, régle n° 9.

*1” Choul‘han Aroukh Ora‘h ‘Haim306, 11.

*18 Cité par son fils le rav Zvi Yéhouda Kook dansivee LiNetivot Yisraélédité par le rav
Aviner, vol 1, page 121.
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d’Israél. » Ce n’est pas une loi, mais une réatiidne, et quiconque
voudrait modifier cette situation ressembleraiteduc qui veut déraciner
I'ordre méme de la Création.

C’est la raison pour laquelle Maimonide n’a pas ptEninstallation en
Israél comme I'un des commandements positifs. Toatme il 'y a pas de
commandement de manger pour vivre, car c’est umsecmaturelle, de
méme, il est naturel que le peuple d’Israél vive saiterre, puisque c’est
I'endroit ou il peut vivre. Ainsi, pour celui quseen dehors d’lsraél, c’est
I'exil, la malédiction, une existence contre natlteL’exil, méme s'il a
duré de longs siecles, n'est, ne peut étre, damsperspective historique,
gu’une parenthése. Vivre en exil, c’est vivre ugetdrure de son étre.

Israél est donc un élément constitutif de I'idenjitive.

°19 Rav Moshé Botschko daktatzof.
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Le lien entre leCohen gadokt le peuple.

Cette paracha nous enseigne que le meurtrier pdrvéntance doit étre
exilé dans une ville-refuge d’ou il n’a pas le dbé sortir — ce qui équivaut
a une sanction de son acte, mais en méme tempes @ratection contre les
intentions vengeresses de la famille de la victijmen’a pas le droit de I'y
poursuivre.

Le meurtrier ne pourra rentrer chez lui qu'a la ntrCohen gadof®.

Pourquoi ?

Rachi propose deux explications.

D’une part, le meurtrier est I'antithese du granétie :

Le Cohen gadoh pour rdle de faire résider la Présence divinelgnaél
et de prolonger les vies, alors que le meurtrientcdbue a éloigner
d’Israél la Présence et a raccourcir des vies. gt donc pas digne de
se trouver en présence @ohen gadol

Selon cette explication, la Thora insiste sur lavgé du meurtre par
inadvertance. Celui qui na pas été assez vigiemir ne pas attenter a la
vie d'autrui doit s’éloigner duCohen gadolqui personnifie I'amour du
prochain et le respect de l'autre.

Lorsque nous prenons le volant d'une voiture noads tous méditer
cet enseignement et prendre conscience qu’en grexuanla route des
risques inconsidérés, voulant se rapprocher pligsdu but du voyage, on
s’éloigne d’autant plus vite de Dieu.

D’autre part, la responsabilité @iohen gadol

Autre explication : parce que I@ohen gadohurait dU prier pour qu’un
tel malheur n’'arrive pas commis de son vivaht

Un lien mystérieux lie les chefs spirituels a lpauple. En liant la liberté
de I'assassin a la mort du grand prétre, la Thoudigne la responsabilité de
ce dernier. Par ses prieres, par son exemple eesseignement, il doit
empécher que des hommes ne respectent pas laauteudl’

520 Nombresxxxv , 25.
%21 Makoth 11a.
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Ce lien est aussi porteur d’espoir : il nous ermsigue I'action des justes
pour améliorer le monde peut étre efficace. De ecadtfficacité, la
responsabilité qui leur incombe est a la fois te;om et la récompense.
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L'assassin

« Celui qui tue par inadvertance devra se réfudems une ville de
refuge. Il n'aura pas le droit d’en sortir. S’ilrsde la ville de refuge et que
le vengeur de sang le rencontre et le tue, le wenge sang sera
acquitté®% »

Quelques questions se posent a la lecture de sagms

— Comment se fait-il que celui qui n’a pas finalemkit qu'un accident
Soit puni si séverement : résidence assignée ddemnbmbreuses années et
« |égalisation » d’une éventuelle vendetta ?

— Quel est le rapport entre la faute commise epuaition choisie :
I'exil ?

— « Il'y restera jusqu’a la mort dCohen gadob, poursuit le texte. Quel
lien entre leCohen gadokt I'assassin fait que la punition de I'un dépded
la vie de l'autre ?

Rachi répond a cette derniere question : « Tantlg@ohen gadolit,
'assassin devra rester en exil. En effet, il en lemtithése. Alors que
I'action duCohen gadobmene la Présence divine sur Israél et prolorge le
jours de ses semblables, I'assassin, lui, fait fairPrésence divine et
raccourcit la vie de ses semblables, c’est pourduoé mérite pas de vivre
en sa présente@. » Celui qui a tué par inadvertance n'est pas gxeie
toute responsabilité, comme en cas de force majeure sera quitte. Il est
celui qui, faute de vigilance, on pourrait direr pganque de respect pour la
vie d’autrui, a entrainé un accident mortel. L’hoenme doit pas étre jugé
seulement sur ses intentions, mais également suacses.

Le Cohen gadoln’est pas un médecin, mais son exemple, sa maniére
d’étre, I'intérét, la préoccupation, on pourraitme€dire I'amour qu’il porte
a chacun, influencent ses contemporains. Ceux-giedeent meilleurs,
respectent davantage autrui, et c’est ainsi queoleen gadok prolonge »
la vie de ses fréres. Au contraire, le comportengenthomme négligent
seme le malheur. Il faut se rappeler « qu'il raccitdes jours », gu’il est un
criminel.

%22 Nombresxxxv , 21-28.
®23 Rachi s/Nombregxxv , 25.
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L’ensemble de notre paracha insiste sur le faitlgueje ne l'ai pas fait
expres, je ne I'ai pas voulu » ne sont pas dessescqui permettent de faire
oublier ce qui s’est passé. En effet, 'accent rag sur la présence du
« vengeur de sang ». Il est la pour nous rappalprdsence des victimes de
cette négligence. En ne punissant pas le vengewadg qui aura tué
I'assassin, lequel s’arroge le droit de quittevilee qui lui a été assignée, la
Thora enseigne que le négligent est un criminel.

L’assassin n’est pas seulement celui qui pressglachette, c’est aussi
celui qui ne se soucie pas d’autrui, en ayant unpaytement dangereux ou
en refusant tout simplement son secours. C’estutexprime Rachi dans
Sanhédrin, en expliquant : « celui qui a tué paduertance mérite la mort,
et c;5e24n'est pas grace a la mansuétude divine qpeisa est commuée en
exil®<", »

Le Midrach??® selon lequel quiconque s’abstient de porter @ssis a
une personne en danger est considéré comme ayamsgtesse le
commandement « Tu ne tueras point », abonde danériee sens.

Lorsgu’un non-Juif se présente devant Hillel etdaimande de résumer
toute la Thora pendant gu’il se tient sur un pigdrecoit la réponse
suivante : « Ne fais pas a autrui ce que tu ne y@Esxqu'on te fasse. Le
reste n'est que commentaires : va et étillie Hillel n'ignore pas que la
Thora comprend aussi bien des régles qui concetegmelations entre les
hommes que d’autres qui régissent les rapporte €htbmme et Dieu. Mais
ce qu’il nous enseigne ici, c’est que ces deuxdaspe font qu’un. Lorsque
le non-Juif demande un résumé de la Thora, il dttanloi religieuse par
excellence. La réponse d'Hillel, c’est que la craide Dieu passe par le
respect d’autrui. C’est pourquoi, pour le judaiseedui qui porte atteinte a
la vie de son prochain porte atteinte a Dieu Luimeaéet compromet Sa
présence sur la terre.

La terre d’Israél est le pays de la Présence diyiae excellencd’.
Aussi, la sanction de I'exil dans une ville de gefuest une loi qui n'est
appliguée qu’en Israél. C’'est parce que I'assdsditiuir la Présence divine
gu’il doit lui aussi s’exiler. Celui qui a tué paradvertance est puni car la
négligence est un crime. Il est exilé car il a&)al Présence divine. Cet exil
durera tant que vivra leCohen gadol car il en est Iantithése.

%24 Sanhédrin 57a.
*%V/ayigra Rabba4, 5.
%26 Chabbat 31a.

2" Deutéronomexi, 12.






29927
Deutéronome






DEVARIM

Enthousiasme raisonné

C'est le 9 Av que les Enfants d’Israél ont refuse rdonter en Israél.
C'est aussi le 9 Av le Temple a été détruit. « Vausz pleuré pour rien,
alors ce jour deviendra un jour de pleurs pouresigs générations’s, dit
Dieu. Quelle a été la cause de ce refus aux ssfaseonséquences ?

Dans la paracha de Chelah LeRffa la Thora raconte en détail
I'expédition des explorateurs et la révolte qufisnenterent a leur retour.
Notre paracha traite, entre autres, des circonstagians lesquelles ils furent
envoyés. On nous précise d'abord que ce sont Iéant&snd’lsraél qui
prirent I'initiative d’envoyer des éclairedf§:

« Tous, vous vous étes approchés de moi et voaglave Envoyons des
hommes et qu’ils explorent le pays et qu’ils noagportent par quel
chemin il faut 'approcher et quelles sont lesesllqu’il faut conquérir
d’abord.” »

Pour nombre de commentateurs, cette initiativdeesbmmencement de
la faute. En effet, il n'était pas nécessaire diesgr le pays. Dieu avait
annoncé qu’il était bon, Ses affirmations n'avaigr@s besoin d'étre
vérifiées. Le Ramban, lui, justifie la demande Hébreux. Leur but était de
préparer les batailles futures. Il n'est pas pemeise confier aux miracles
divins. L’homme a le devoir de prendre en main geenir et, tout en étant
conscient que I'aboutissement de ses efforts dégena volonté de Dieu, il
ne doit négliger aucun détail pour arriver a soh bu

Comment une action dont les intentions étaientdmsaa-t-elle pu se
transformer en une tragédie dont, aujourd’hui emcapus mangeons les
fruits amers ?

« Tous, vous vous étes approchés de moi. » C'edtgee cette phrase
qui met en lumiere les causes profondes du drae®Hébreux seraient-ils
tous devenus des strateges ? Avaient-ils tous abs&périence pour se
permettre de donner des conseils a Moise ? Cartes, Leur exigence
n'était autre qu’un délire collectif.

28 Taanit 29a.
%29 Nombresxiil .
30 Deutéronome, 22.
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Méme si I'on considére — avec le Ramban — que haatiele des Enfants
d’Israél était en elle-méme sensée, la manieret pas excusable : tout le
peuple se rassemble et se dirige sur Moise ! Asuiressent-ils donc ? A
Moise, qui les a conduits sans faillir depuis Igisal’Egypte ! Aussi, cette
demande raisonnable masque-t-elle en fait de l& ¢es Hébreux une
profonde méfiance envers leur guide.

De plus, le moment est mal choisi : Moise vientede donner I'ordre de
conquérir le pays : « Monte, prends possessionays pommeHachem
Dieu de tes péres, te I'a ordorté» Et voici que la proposition des Enfants
d’Israél fait diversion. On a cherché et trouvé pnétexte pour retarder
I'échéance. « Lorsqu’unenitzva vient dans tes mains, ne la laisse pas
passer », enseignent nos Satfes

Aprés que la punition tombe et que Dieu interdibdte cette génération
de monter en Israél, il y a a nouveau un mouverderfoule : « Vous avez
clamé votre volonté de monter sur la montdghe Sans attendre une
approbation qui ne vient jamais, sans aucune paépar ils se précipitent
vers la montagne et se font massacrer par les Erori

Vatahinoy que nous avons traduit par clameur vient du hest qui
signifie «oui». En d'autres termes, lorsqu’'une sega de gens suit
hystériquement une voie, il n'y a rien de profondde vrai dans ses
mouvements. C’est une foule dangereuse.

Lorsque Moise a demandé aux Hébreux de monterraél,Ifds auraient
da respecter I'ordre de Dieu. lls auraient d répenoui sans attendre.
Notre enthousiasme est sain lorsque nous prenarsience qu’il est une
réponse a unmitzva un appel, une invitation de Dieu. Le oui immédiat
alors une assise spirituelle, une assise profoads k& coeur de chacun.

Le Temple de Jérusalem représentait cette harmentie une pensée
réfléchie et un attachement sans faille. C’'estAe/@u’il a été détruit.

31 Deutéronome, 21.
%32 Mekhilta s/Exodexi, 17.
33 Deutéronome, 41.
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Pas de passe-droit

La Thora ordonne l'instauration d’une société joite

« Ne favorisez personne en justice ; donnez audiancpetit comme au
grand, ne craignez qui que ce soit, car la justest a Dieu! Si une
affaire est trop difficile pour vous, déférez-la imet j'en prendrai
connaissance. »

Rachi commente de maniére surprenante I'interdiadi® favoritisme.

Ne favorisez personne en justice : Cela s’adressel@ qui est chargée
de nommer les juges. S'il s’agit de quelgu’'un ddmpétent en matiére
de justice, de quelgu'un qui risque de condamnenndcent et

d’'innocenter le coupable, il ne doit pas se dire Voici quelgu'un

d’élégant, ou de vigoureux: Je vais le nommer jugatel m’est

apparenté : Je vais le nommer juge dans la vill®s;.étant incompétent,
le voici qui condamne I'innocent et acquitte le pable. Je tiens pour
responsable celui qui I'aura nommé, comme s'il afai du favoritisme

en justicé®.

Il ne s’agit dont pas pour Rachi du juge qui faserait injustement un
des justiciables. Ce qui est ici en jeu, c’est jjartialité totale du processus
de désignation des juges.

Ce commentaire de Rachi nous enseigne l'interdiali® passe-droits. Il
est interdit de profiter de circonstances ou deatimis pour débusquer
quelqu’un et prendre sa place. Quant a ceux quupssd un poste de
responsabilités, il leur incombe de n’agir qu’enefar de I'intérét général.

Celui qui agit avec droiture devient un associéDteu dans la création
du monde, enseignent nos sages. Le monde a étinaobévé et 'lhomme a
le devoir d’agir avec justice a tous les niveaudesCcela le parachevement
du monde.

Devenons tous des associés de Dieu.

%34 Deutéronome, 17.
3 Sifré Dévarimg17.
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La responsabilité des chefs

Israél, pour pouvoir mener a bien la mission ddnest investi doit
organiser une société ou regnent la justice eiele. \ussi Moise rappelle-t-
il que cette sociéte, ou tous sont égaux en digd# néanmoins comporter
une hiérarchig®:

« Choisissez parmi vous, dans vos tribus, des hemsages, judicieux et
€prouveés ; je les établirai comme vos chefs. »

Rachi releve une anomalie dans I'écriture du mde des établirai »
(assimem) Il manque, dit-il, leyod entre lesin et lemém comme s'il était
écrit, en francais, « Je les établrai » sans 4_.e»mot qui apparaitrait alors
(achémim)signifie en hébreu « Je les tiendrai pour coupableCela nous
apprend, explique Rachi, que les fautes commises@el sont imputées a
leurs juges et a leurs chefs, lesquels auraietésl@mpécher de fauter et les
orienter vers le droit chemit.

Ce Rachi souligne le lien qui lie les juges d’l$radeur peuple. lls ne
peuvent pas se contenter de critiquer et de purgsacoup. lls ont la
responsabilité d’éduquer afin de prévenir. S’il$ amlire quelle est la loi, il
leur incombe aussi de veiller a résoudre les asnfjue l'interprétation et
I'application de la loi risquent de provoquer. digivent aller a la rencontre
des gens, enseigner la Thora, s’intéresser a [@atsiémes et les aider
lorsqu’ils sont en difficulté. lls ne peuvent pasre dans une tour d’ivoire.
Placés hiérarchiqguement au-dessus du peuple,iisrdase tenir proches de
lui et c'est ainsi qu’ils pourront s’élever davagga entrainant la
communauté dans leur sillage.

Achevant ce texte, je ne puis m’empécher de pansemotre cher ami
Monsieur Serge Benattaf 5"t dont nous venons tout juste d’appendre la

%% Deutéronome, 13.

%37 AD’aprés Dévarim Rabba 10. Cf. auss¥algout Chimeoni, 802 ;Sifré Dévarimi, §13.
[A noter, toutefois, que dans tous nos livres, let rst toujours en écriture pléniére ;
comme s'il fallait lire : lorsque les chefs sonffeffueux, c’est comme si I'écriture était
défective et que leyod manquait. Mais l'analyse de détail de cette siagid du
commentaire de Rachi d’aprés les midrachim dédassadre de ces études.]

%38 Fondateur du journal Actualité juive (« Actu J elpnt il fut le directeur et rédacteur en
chef jusqu’a sa mort en juillet 2011.
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disparition, a su assumer, en tant que journadisen tant qu’homme, une
conduite en tous points conforme aux exigences lewn@quises ici par
Rachi de la part de ceux qui remplissent une fonctie responsabilité
communautaire et sociale. A lui s’applique de dogit enseignement des
Sages : le souvenir du Juste est bénédiction peux qui en gardent la
mémoire.
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Le feu de I'étude

« Prends bien garde et fais extrémement attenteomeal pas oublier les
paroles que tes yeux ont vues afin qu’elles neagéat point de ton
coeur durant toute ta vie. Et tu les feras savdgsaenfants et a tes petits-
enfants. Le jour ou tu étais debout devant Dieuraant Horeb... Et la
montagne bralar®... »

Ces versets proclament avec force que chacunatmnter a ses enfants
« le jour » le plus célébre. La Révélation esteHet, la source de notre foi
en la Thora de Moise. C’est parce que tout notiglpea été le témoin
oculaire « des paroles de Dieu » que celui-cicgagt'auteur de la Thora est
Dieu. Le Ramban — rabbi Moché Ben Na‘hman — comeneihsi ces
versets :

« Ces versets sont un avertissement extrémemeaétesde ne point
oublier qui est a l'origine des commandements. ®is de souvenir de
I'événement du Sinai, de tout ce que tes yeux whtbes voix, les
flammes, Sa gloire, Sa grandeur, Ses paroles gas &ntendues, le feu !
Et tu feras savoir tous ces événements a tes ergaattes petits-enfants.
Selon moi, il y a dans ce texte un commandemenitifpes un
commandement négatif. Le commandement négatif 'iettrdiction
d’oublier cet événement ; le commandement postifehseigner a nos
enfants. Et ces commandements sont fondamentatsi azotre foi
n'était fondée que sur les miracles réalisés pafddpelle pourrait étre
mise en question par un faux prophéte qui feragti@gent des miracles.
Mais comme la Thora nous est donnée directementQpau, nous
pouvons faire taire tous ceux qui voudraient naaisefdouter et c’est
pour cela qu’il est primordial de témoigner devanuts enfants car ainsi
ils auront la méme certitude que notls»

Pour le Ramban, un pere ne doit pas se contengaseigner tous les
commandements de la Thora a son enfant, il doleggant témoigner de la
Révélation.

3% Deutéronomev, 9-11.
%40 Ramban sur le verset 9.
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Les commentateurs sont unanimes sur la centradit€égénement du
Sinal, mais curieusement, ils n'ont pas considéztérrme le Ramban — que
la transmission de cet événement fasse partiedEs@nmandements.

De méme, le Talmud lui-mérfé n'a pas interprété le verset : « s
feras savoir a tes enfants et a tes petits-enfant®mme parlant
spécifiguement de la Révélation. Pour le Talmudydeset évoque I'étude
de la Thora en général : « Rabbi Josué fils de a&lit : celui qui enseigne
la Thora a son fils et a son petit-fils, c’est coengil I'avait recue du mont
Sinal. » Rabbi Josué fils de Lévi nous enseigneqioe la prise de
conscience de l'origine divine de la Thora se teodans I'étude de la Thora
elle-méme.

Celui qui transmet la Thora de génération en géoéra réalisé au plus
profond de lui-méme ce qu’est la Thora.

« Ces paroles seront gravées sur ton cceur et tenlesigneras a tes
enfants*2 » Si tu les enseignes & tes enfants, c'est @g'abnt gravées
dans ton cceur, c’est que par ton étude, tu assééglie la Thora est la
Vérité.

Hillel avait quatre-vingts éleves, le plus granaitetYonathan Ben
Ouziel, le plus petit rabbi Yo'hanan Ben Zakai. Ga®ait rabbi Yo‘hanan
Ben Zakai ? Tout, répond la Guémara. Il connaisadtible et le Talmud,
la Aggada et la Qabbala, les sciences et mémengmde des animaux. Et
rabbi Yonathan Ben Ouziel ? Lui, chaque fois geéfudiait, il devenait
flammes. Un oiseau qui serait passé loin au-dessusi se serait brifé®
Les Tossafistes expliqguent que lorsque rabbi Yaratten Ouziel étudiait
la Thora, il en avait une vision si claire que aittomme s'il recevait a
nouveau la Thora au mont Sinai ou elle a été dodage les flammes.

En étudiant la Thora, nous devenons nous-mémesgnesins directs de
la Révélation.

*4! Qiddouchin 30a.
%42 Deutéronome, 7.
%3 5oucca 28a.
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L'étude

Dans cette paracha, nous lisons le plus beau piiden faveur de
I'étude de la Thord*:

« Tu les inculqueras a tes enfants et tu t'en demdras, soit dans ta
maison, soit en voyage, en te couchant et en émiey

Et Rachi précise :

Tu en parleras. Que les paroles de Thora soiensskatiel de ta
conversation. Fais-en I'essentiel et non I'accessor.

L’étude de la Thora n’est donc pas secondaire aae d’'un Juif. Elle
en est la trame. Il importe de fixer des tempsri&sea I'étude comme le dit
trés clairement I€houl‘han Aroukf*®:

Apres la priere du matin, il faut fixer un tempseévé a I'étude et ne pas

I'annuler méme si on pense pouvoir justement faie moment la une
bonne affaire.

Mais Rachi ajoute que méme ce temps constant &seest pas
suffisant. La Thora doit faire partie de nous. Mémeable ou lors d’'une
promenade familiale, notre conversation natureltetep sur la Thora,
I'éthique et les valeurs du judaisme.

Il ne s’agit pas de consacrer des fragments de nvidér & la Thora, elle
doit étre partie intégrante de notre étre.

%44 Deutéronomevt, 7.
¥ Sifré Vaét‘hanan9.
¢ Ora‘h ‘Haim 155, 1.
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Le birkat hamazonen trois dimensions

Quelle bénédiction doit-on prononcer aprés avoirsomme les fruits,
appelés « fruits d’Israél » ? La Michna rapportéstopinions*” :

Celui qui mange des raisins, des figues ou desagies) doit réciter les
trois bénédiction¥® paroles de rabban Gamliel. Les Sages disent qu'il
suffit de prononcer une bénédiction qui résumetrieis®*®. Rabbi Aqgiba
dit que méme s’il n'a mangé qu’'un légume, si ceiuconstitue son
repas, il doit réciter les trois bénédictions.

C'est bien l'opinion de rabbi Agiba qui semble ldugp logique.
Qu'importe ce que I'on mange, pourvu que l'on saissasie. C'est ce
qu'exprime le versét’: « Tu mangeras & satiété et tu béniashemton
Dieu... »

Pourtant, lahalakhan’a pas retenu lI'opinion de rabbi Agiba, mais eell
des Sages et I'on ne réciteBakat Hamazongue si 'on mange du pain ;
pour les fruits dEretz Israél une bénédiction spéciale, «Bekat Hamazon
résumeé » et pour les autres mets, on dit une bér@dicourte,Boré
néfachot

Une lecture compléte du verset permet d’expliglagiriion des Sages :

« Tu mangeras a satiété et tu bénitdachemton Dieu pour la bonne
terre qu’ll t'a donnée. »

Le Birkat Hamazonn’est pas seulement une bénédiction destinée a
remercier Dieu pour la nourriture qu’ll accorde’est surtout une
bénédiction louant le Tout-Puissant d’avoir donaédrre d’Israél a Son
peuple.

Le don dEretz Israélest un fondement de l'identité d’lsraél. C'est
pourquoi Dieu demande gu’on s’en souvienne tougol@s. Notre paracha

%47 Berakhot 44a.

%8 Cest-a-dire leBirkat Hamazonaction de grace dite & la fin d’un repas ot Bomangé
du pain et qui est composée de trois bénédictions.

¥ C'est-a-dire qu'a leur avis, on ne ditBérkat Hamazorcomplet que si I'on a mangé du
pain.

>0 Deutéronomeii, 10.
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rappelle quEretz Israéla été bénie et qu’'on y trouve des bons fruitsuet d
pain en abondant® :

« Car Hachem ton Dieu temmene vers un bon paygays plein de

cours d’eau, de sources et de torrents qui s’épandans les vallées et
les montagnes, un pays qui produit le fromentaggg, le raisin, la figue

et la grenade, I'olive huileuse et le miel, un paystu ne mangeras pas
ton pain avec parcimonie, un pays ou il ne mandee y ses pierres y

sont du fer et de ses montagnes, tu extrairas deresutu mangeras a

satiété. »

Aussi a chaque repas, chaque fois que I'on mang®uhy nourriture par
excellence, mais aussi, mets fabriqué avec du ingnpeoduit qui rappelle
la terre d’lsraél, on bénira Dieu pour le pays lgnbus a donné. Rabban
Gamliel pense qu’il en est de méme pour tous lgtsfmentionnés dans le
verset. Selon les Sages, certes, il faut fairebémediction spéciale pour ces
fruits-la, mais on ne dira les trois bénédictiong gi c’est a la fois le mets
constituant de base du repas et un pain issu de ldes cing céréales,
produits qui rappellerEretz Israél

Durant tout son exil, le peuple juif a ainsi étéefe a son pays. Méme
lorsqu’il était pauvre et persécuté, il suffisaitiait mangé un morceau de
pain pour qu’il se souvienne de son antique patigu’il en remercie le
Tout-Puissant. Il s’extirpait ainsi de son malhetirse réjouissait de son
bonheur futur. Quel témoignage de fidélité et defiance !

Le texte duBirkat Hamazorui-méme exprime la double signification de
cette priére. En effet, la premiére bénédictiorcessacrée a remercier Dieu
qui pourvoit aux besoins de chacun « qui nournitt tdUnivers dans Sa
bonté » et la deuxiéme est consacréeretz Israél: « Nous te remercions
pour la terre de délices, bonne et large que T asuattribuée... »

Il faut s’interroger sur le sens de la troisiemendaiction. Elle est
consacrée a Jérusalem. Quel est donc le rappoet lentapitale d’'Israél et
la nourriture ? Les versets qui suivent immédiat@mapportent la
réponseé>:

« Prends bien garde de ne pas oubliachemton Dieu... de peur que tu
manges a satiété, que tu te construises de belwsons et que tu
tinstalles... et tu vas t'enorgueillir et tu risga d’oublierHachemton
Dieu qui t'a fait sortir d’Egypte. »

! pid., 7 a 10.
®2|pid., 11 & 14, 18.
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En d'autres termes, lorsque nous remercions Diau f# bonne terre
gu’ll nous a donnée, il ne faut pas oublier le d@tnotre mission ekretz
Israél: construire une société conforme a la Thora. Aulssqu’on
rappelleEretz Israél on doit se souvenir en méme temps de Jérusagem, |
coeur deretz Israél qui lui donne sa dimension spirituelle.
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Enseigner la Thora aux enfants

Une phrase dans notre paracha nous surprend pprak redondance
qu’elle contient:

« Vous I'apprendrez a vos enfants pour en parler »
Rachi éclaire ainsi cette phrase sibylline :

Pour en parler : dés le moment ou I'enfant appr@ngarler, enseigne-
lui®>*: « Moise nous a prescrit une loi... », et que cé amsi qu'il
apprenne a parler. D’ou I'enseignement : lorsquenfant commence a
parler, son pere doit lui parler dans la langue tie sainteté, et lui
enseigner la Thora. S’il ne le fait pas, c’est camsiil I'enterrait,
comme il est écrit : « Vous les enseignerez ailgopdur en parler... » ;
et il est dit plus loin « afin que vous viviez gtdl’'on apprend que si on

ne dispense pas I'enseignement a son enfantyivng pas.

Rachi nous enseigne une injonction de la Thora plemiéres paroles
gu'apprend un enfant doivent étre des paroles dealrtRachi ajoute que
'on doit parler & ses enfants en hébreu. L'hébciast la langue qui
véhicule la Thora, c’est une langue sainte parreagti si I'on utilise cette
langue, méme le profane a un peu le golt de laetéin

Rachi ajoute encore que refuser I'enseignementadehbra a son fils,
c’est lui refuser la vraie vie, car une vie spiita est d’'une toute autre
intensité et réalité qu’une vie toute matérielle.

C’est donc essentiel. Nous parents devons enselgngnora que nous
connaissons a nos enfants et, dées leur plus jegmed&vons les inscrire
dans une école ou la Thora est bien plus qu'undereatou elle est
I'essentiel.

%53 Deutéronomei, 19
%4 nfra xxxii , 4.



Les lois de lachemita: une mitzvadifficile

Durant une année entiere, nous n'avons pas le diecsemer ni récolter,
tailler la vigne ou vendanger, labourer ou planterParle aux Enfants
d’Israél et tu leur diras : lorsque vous pénétrataas le pays que Je vous
donne, la terre chémera un Chabbat pour Dieu ;ndwwia ans, tu semeras
ton champ et tu tailleras ta vigne et tu engrargyéaarécolte ; mais la
septieme, la terre chdmera totalement ; cela sei@habbat pour Dieu, ton
champ tu ne sémeras pas et ta vigne tu ne tail@ss tu ne récolteras pas
et ne vendangeras pas ; ce sera une année de Cpabbka terre>>. »

Mais ce n’est pas tout, les propriétaires des vsrdeivent laisser libre
acces a tous, pauvres et riches, amis et enndmast méme interdit de
chasser les animaux. Tous peuvent se servir, cugillamasser les fruits
qui y poussent spontanément : « Et le repos derta sera pour que vous
puissiez en consommer les fruits, toi, ton seryjtuservante, ton salarié et
I'habitant qui séjournent avec toi. L’animal etbéte pourront également
manger de la récoft®®. »

Certes, au méme titre que les autres, le propmeaeut se servir et
emporter quelques réserves chez lui. Mais seuletaehgju’il en reste dans
les champs. Dés que tout a été récolté, il doitetem ses réserves en
circulation. C’est lamitzvadu Bi‘our : « Tant que tu peux te servir dans les
champs, tu as le droit de garder des réservesnaaison ; dés qu'on ne
trouve plus de récolte dans les champs, tu ne phux en garder a la
maisorn>’. »

Les fruits qui ont poussé cette année-la spédochim saints. Ceci
implique concrétement un certain nombre de lois :

— l'interdiction d’en faire du commerce (les vendgreur réaliser des
bénéfices),

— I'interdiction d’exporter en dehors d’Israél, kela terre d’lsraél étant
suffisamment sainte pour les fruits de cette afdag

— linterdiction de jeter ces fruits a la poubeltant qu’ils sont
consommables (méme les épluchures qui sont mamgeabdomme celles

5| évitiquexxv, 1-4.
%6 | évitiquexxv, 6-7.
" Thorat Cohaninsur Lévitiquexxv, 6-7.
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de pommes — ne doivent pas étre jetées, mais d&pda@s un sac jusqu’a
ce qu’elles pourrissent, alors seulement on audadié de les jeter).

Les céréales et les légumes ne poussent en gérasrapontanément.
Aussi les Sages en ont-ils interdit la consommatiest la loi desefi‘him

Et ce n'est pas tout. A la fin de 'année, les noéers doivent renoncer a
réclamer leur dQ, toutes les dettes sont annuleeSeci est la loi de la
chemita: Quiconque a une créance envers son prochaimulan et il
n‘'oppressera pas son prochain et son frere en d&damant le
remboursement, car cette année on proclame l'atimldes dettes pour
Diet’®® »

Cesmitzvotsont difficiles a respecter. Elles demandent momeement a
I'instinct de propriété, mais surtout ’'homme espduillé de ce qui fait sa
sécurité, la propriété de la terre et la posses#drargent. Comment va-t-il
se nourrir la septieme année, comment assureré@t4nir de sa famille si
ses préts se transforment en dons ? Aussi Dieassire-t-il. A propos de la
chemitade la terre, la Thora s’exprime aifisi

« Et si vous dites: “Que mangerons-nous la semiéamnée, nous
n‘avons donc ni semé ni engrangé ?” Je vous répormtis Dieu.

J'ordonnerai ma bénédiction la sixieme année, pheduira pour trois

ans. »

Quant a I'annulation des dettes, la Thora avéttit

« Prends bien garde et ne céde pas a la tentateotedlire : 'année de
la chemitas’approche et tu ne voudras pas prendre le risdeelui
préter. Donne-lui de bon cceur et pour cet effoDbénira toutes tes
actions et tout ce que tu entreprendras. »

Ces lois ont-elles cours a notre époque ? La ré&pesst positive, mais
avec des nuances.

« Rabbi enseigne : les lois dedaemita tant celles du repos de la terre
que celles de I'annulation des dettes, dépendegbdef®* ; et leyoveln'a
cours que lorsque tous les Enfants d’Israél sevemiuréunis sur leur terre
partagée entre les douze tribus. A notre époque,Sames ont institué le

%8 Deutéronomexv, 1-2.

9 évitiquexxv, 20-21.

0 Deutéronomexv, 9-10.

1| e jubilé, loi selon laquelle tous les cinquanies des premiers propriétaires reprennent
possession de leur terre.
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respect de ces lois en souvenir des lois dehkemitade la Thord® »
Qu’une loi soit de la Thora ou imposée par nos S@tgrabanan) elle doit
étre appliqguée avec le méme élan de foi: c'essiajue des fétes aussi
importantes que ‘Hanouca ou Pourim ont été insgupar lesrabanan
(Sages de I'époque talmudique).

Il existe néanmoins une différence en cas de foragure : une loi de la
Thora ne pourra étre annulée, méme provisoiremgun, si la vie est
immédiatement en danger. Tandis que pour uned&rabanan dans
certaines circonstances exceptionnelles, mémedsanger immeédiat pour la
vie, les Sages peuvent envisager d’appliquer dagseb juridiques qui
permettent de passer outre certaines interdictions.

Ainsi, Hillel 'Ancien avait constaté que les gen&taient plus a la
hauteur des exigences de la Thora: la loi de Uktion des dettes était
dévoyée de son sens et s’était retournée contr@daesres gu’elle était
censée protéger : les riches ne prétaient plusowdil B a donc institué le
prouzbou) procédure juridique permettant aux créanciersedeuvrer leurs
créances malgré hemitd®

Il'y a plus de cent ans, avec la création de cekagricoles, le respect
des lois de l@hemitaest redevenu d’actualité. Les conditions éconoasqu
tres dures ont amené des Sages de I'époque a prodes solutions
juridiques qui permettraient de passer outre lfohtdion de lachemita La
formule consiste a vendre la terre a un non-Jiofsagu’il est bien spécifié
gue cette vente a pour objet d’autoriser le tradaila terre cette année-la.
En effet, d’aprés la majeure partie des décisioreaien particulier rabbi
Yossef Caro, auteur d€houl‘han Aroukh les lois de lachemita ne
s'appliquent pas a la production d’'un champ appartea un non-Juif*
Cette proposition a soulevé de grandes controvensase sont toujours pas
éteintes. Mentionnons [#lazon Ich Gaon qui a vécu a Bné Brak et qui
s’est vigoureusement opposé a cette solution, geunombreuses raisons.
Mentionnons-en quatre :

— Il n’est pas permis de chercher des moyens mégeuk d’éluder une
mitzva C’est avec joie que nous acceptons les commandsnde Dieu.
Prenons exemple sur Moise qui désirait tant eemelsraél justement pour
pouvoir accomplir les commandements liés a la terre

— Si aprés un temps si lent d’exil, Dieu nous arpera nouveau de
retourner sur Sa terre, faisons-Lui confiancenollis permettra d’y subsister

*52 Talmud Guittin et Moéd Qatan 3a.
%83 Guittin 34b.
54 Voir rav Obadia Yossef(abia Omerlivre Ill, Yoré Déa, chapitre 19.
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méme en respectant les lois deckemita De toute maniére, la survie du
peuple juif en Israél est un miracle, et c’est lgarespect scrupuleux des
commandements divins que nous pourrons subsisteete terre.

— I met en doute la validité juridique de la verleevendeur n’ayant pas
vraiment I'intention de vendre ni 'acheteur d’atdre

— Et surtout, en vendant la terre d’Israél a un-aifi on contrevient a
un interdit de la Thora, celui de lui vendre laaed’Israél : « L'interdiction
de lui donner une possession en Israél, d’apres lesi décisionnaires, a
cours quelle que soit la religion du non-Juifet..que I'on soit en période
d’exil ou non, car cettenitzvaprovient de la volonté de Dieu que la terre
d’lsraél soit habitée par des JuifEretz Israél nous appartient méme
pendant les périodes d’exil. Nous sommes tenusbdédrale pays méme
durant I'exil, comme I'a dit Maimonid&. »

De nombreux villages agricoles ont suivitazon Ichet ont respecté a
la lettre les lois de leahemita

Parmi les grands d’lsraél qui ont vigoureusemem$ position pour
l'autorisation de vendre la terre, mentionnons de Kook : il a pris en
considération que la majorité des agriculteursanggit pas préts a respecter
la chemita Aussi, si on ne trouvait pas un moyen d’autoriégalement le
travail, ils le feraient en contrevenant aux logsld Thora, transgressant la
Thora et inondant le marché de produits dont uaedg partie, notamment
les céréales et légumes, seraient interdits a fesoromation. Il a pris
modele sur Hillel I’Ancien qui, pour des motifs &gues, avait institué le
prouzboul La situation économique précaire a été un argtur@galement
essentiel.

En ce qui concerne la validité juridique de la eefti et les rabbins qui
I'ont précédé et qui I'ont suivi se sont longuempanchés sur le contrat et
c’est en se fondant sur des décisionnaires quidaturité qu’ils ont conclu
des contrats de vente trés complexes pour qu’ilsspat étre absolument
valides.

En ce qui concerne l'interdiction de vendre ladatiisraél a un non-Juif,
il affirme qu’étant donné, d’une part, gqu’il s’agitune vente limitée a deux
ans, et d’autre part, que son but est de permatixepaysans de subsister,
cette vente particuliere ne tombe pas sous le adepl’interdiction.
Néanmoins, le rav Kook souhaitait trées ardemmentlgmitzvadechemita
Soit respectée par le plus grand nombre dans $égraiité. Il a méme écrit
un livre sur les lois de lahemita Il serait certainement trées heureux de

%% ‘Hazon Ich,Cheviit, chap. 24.
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savoir qu’aujourd’hui, les villages agricoles et lebboutz qui respectent la
mitzvadechemitasont de plus en plus nombreux.
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La mitzvadetzédaga
les deux faces d’'une méme médaille

« Quiconque a de la compassion pour son prochaipeat étre sar qu'il
est un descendant d’Abrahdth » En effet, le peuple juif s'est distingué au
cours des ages par ses caisses de secours augiteésesa solidarité avec
ceux de ses membres en détresse, ainsi que pantiersqu’il a toujours
apporté aux écoles et maisons d’études. Donnet pas facile. A sa
naissance, ’lhomme est un étre qui ne fait quevaceApprendre a donner,
c'est s’élever au-dessus de sa condition de cetatonner, c'est
ressembler au Créateur.

L’origine de lamitzvade donner se trouve dans notre paracha. S’agit-il
d’'une «bonne action » qui a un caractere volomtair d’'une obligation,
d’'une sorte d’'impd6t obligatoire ? Citons a ce p®pabbi Yaaqov fils de
rabbi Acher®’ qui prend clairement position : « C’est un comnenent
positif que de donner lzédagaselon ses moyens et il faut y faire « trés
tres » attention, plus qu'a tous les autres commeaedts positifs, car
ignorer le pauvre peut entrainer sa mort si orunddnne pas sur-le-champ.
En plusieurs endroits, la Thora insiste sur cetiizva: celui qui ne donne
pas, non seulement n’a pas accompli un commandemeitse devait
d’accomplir, mais il a désobéi a la Thora (contrevéa un commandement
négatif) car il est dit: « Tu n'endurciras pas tmeur » et encore « Tu ne
refuseras pas de tendre ta main au pauvre » etqeelignore la misére de
son prochain est appelé « méchant » et est assimitéidolatre, mais celui
qui se montre scrupuleux est aimé de Dieu ». Dapag, seulement il est
bien de donner, mais il est obligatoire de partage¥c autrui. On peut
méme étre considéré comme responsable des malpeuesriveraient a
Ceux gue nous n‘avons pas aidés.

Cette vigoureuse attitude de rabbi Yaagov semi#e Be dégager du
verset qui évoque cetimitzva: « Lorsqu’il y aura un pauvre parmi tes freres
dans une des villes de ton pays que Dieu te dameadurcis point ton
ceeur, tu ne refuseras point de tendre ta main fréomle misérable, mais tu

°% Talmud Betza 32b.
*%" Dans leTour Choul‘han Aroukhchap. 247.
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lui ouvriras généreusement tes mains et tu lui daassuffisamment pour
qu'il ne manque plus de rigi. »

Est-ce donc unenitzvapratiguement sans limite ? Non ! Nos Sages ont
enseign®®: « Celui qui donne de feédagane doit pas donner plus d’un
cinquiéme » (de peur qu'il ne devienne pauvre atsarn’%. Ce texte fixe
un maximum a ne pas dépasser. Mais combien dodamt donner ?
Rapportons ici les paroles de rabbi Yossef Caros denChoulhan
Arouk?*: « Combien faut-il donner? S'il en a les moyesslon les
besoins des pauvres. S'il ne peut pas donner awfaiitdonne jusqu’a un
cinquieme, cela c’est la bonne maniére d’accomalmitzva Un dixieme
de ses biens, c’est la norme. Moins que cela, de$avarice. »

D’ou proviennent ces taux ? D’abord, a I'époqueTaumple, il fallait
céder un dixiéme de sa récolteladvi, puis encore un dixieme, soit pour la
consommer a Jérusalem, soit pour la donner auxreauyves prélevements
obligatoires s’élevaient donc a un cinquiéme emvide la récolte. Mais
cette habitude est plus ancienne encore. Abrahamadon dixieme de tout
ce gqu’il possédait a Malkitzedeq qui étaitdehende son époque. Isaac
institua la dime comme obligation pour les généreifutured’>. Puis
Jacob s’engagea a donner a Dieu deux fois un dixieeDe tout ce que Tu
me donneras, deux fois un dixiéme je prélévétab

De ces derniers textes il ressort quaziédagaconsiste a prélever une
partie de ce que I'on gagne dans un but religieusacial, sans que cela
soit directement lié a la situation du pauvre aien face de nous.

On peut conclure que lmitzvade tzédagacomporte deux aspects. En
premier lieu, il s’agit d’étre habité par des semnts de compassion pour
son prochain. Comment peut-on vaqguer a ses pragagations, jouir de
ses loisirs, profiter de tout ce que Dieu a missdson monde si, a-c6té de
Soi, un pauvre n'a pas de quoi se nourrir ou siemfiant est privé
d’enseignement juif. Qu’'elle soit matérielle ourgpelle, cette misére de
notre prochain, doit nous poursuivre et nous engréctle vivre
« normalement », et c’est pourquoi, selon la THGraelui qui ne pratique
pas latzédageest appelé « méchant ». Il est sans coeur.

°%8 Deutéronomexv, 7-8.

%59 Ketoubot 50a.

>0 Choul‘han AroukhYoré Déa, chap. 249.

"L Chap. 249, paragr. 1.

>"2 Maimonide Lois des roisix, 1..

>3 Genésexvill, 22, selon la Guémara Kétoubot 50a.

" Cf. Deutéronomexv, 9 : « Prends garde qu’il n'y ait point en ton coane pensée
infame... »
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En second lieu, 'lhomme doit savoir que ses biensunappartiennent
pas’: « A Dieu appartient la terre et ce qu’elle centi», nous ne sommes
gue des gérants d’'un monde qui Lui appartient, héum®ignons de cela en
effectuant des prélevements obligatoires. Et &aste sens que la Guémara
enseigne que celui qui ne donne pas est consioénéne un idolatr&®: il
ne reconnait pas que Dieu est le « propriétaing mande.

Le Choul‘han Aroukha donc |égiféré : on doit donner poutia@dagaau
moins un dixieme de ce que I'on gagne. Mais ceednd, dois-je I'utiliser
uniquement pour des pauvres ou puis-je I'utilisaurgoayer I'école juive de
mes enfants, par exemple ? En effet, 'éducatianesdants est une grande
mitzvg mais qui colte cher. On pourrait alors penseraplei qui fait ce
sacrifice et qui y consacre largement plus du dieiede ce qu’il gagne est
quitte de lamitzvadetzédaga D’ailleurs le Talmud ne dit-il p3% : « Quel
est celui qui pratique ltzédagaen tout temps, c’est celui qui nourrit sa
femme et ses enfants. » Et de nombreux couplesénelaht-ils pas de
limiter le nombre de leurs enfants par crainte daves difficultés
matérielles ? Aussi, celui qui construit une grafateille a véritablement
accompli son devoir envers le peuple en faisantgends sacrifices
financiers. N’est-il donc pas légitime de considége’il a accompli la
mitzvadetzédaqa?

Des décisionnaires contemporains sont arrivés a ad®xlusions
divergentes sur ce point. O&itz Eliézet’® pense qu'effectivement, on peut
utiliser I'argent duma‘asser(la dime) pour lesnitzvotdécrites plus haut. Il
se fonde essentiellement sur le paragrapheCtoul‘han Aroukh qui
enseigne la loi suivante : « Celui qui prend sansds grands fils et de ses
grandes fille¥’® afin qu'ils étudient la Thora, qu'ils aillent date droit
chemin, ainsi que de ses parents qui sont dansskairb.. cela fait partie de
la tzédaqgaet cettetzédaqgaa la priorité sur les autres®® Le rav Moché
Feinsteii®! est cependant d’un avis opposé. Certes, dit$intezvotont la
priorité sur latzédaga mais comme aujourd’hui un homme est tenu de

"> psaumesxiv, 1.

576 K étouvot 68a.

77 K étouvot 50a.

"8 ivre 9, chap. 1.

"% « Grands », c’est-a-dire 4gés de plus de sixrans disent les commentateurs.
%0 Chap. 251, § 3.

%81 1guerot MochéYoré Déa |, chap.143 et Yoré Déa Il, chap. 113.
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remplir des devoirs envers sa famille, il ne peutsidérer cela comme de la
tzédaqad®

A travers ces deux auteurs, ce sont bien deux ptinos de laTzédaga
qui s’affrontent : si I'essentiel, c’est d’avoirgbevé de ses biens, celui qui a
une grande famille, sacrifie beaucoup, on ne peigiee de lui davantage.
Mais si ce qui prime c’est d’entendre le cri dexceui souffrent, alors le
rav Moché Feinstein a raison, il ne s’est préocoype de ses obligations
personnelles, pas au-dela.

Le Aroukh Hachoul'harf® conseille concrétement une voie médiane et
ce sera notre conclusion : le Talmudit « Maudit soit celui qui nourrit
son pére avec l'argent de tzédaga», c'est-a-dire bien que cela soit
considéré comme de taédaqail ne faut pas utiliser I'argent réservé a cet
effet pour son pére ; on doit considérer cetteoaatomme un devoir et non
comme un acte de charité.

Aussi, pratiquement, celui qui a suffisamment dey@ms pour s’occuper
de sa famille, et sur le plan matériel et sur @nple leur éducation, ne peut
utiliser I'argent duma‘assera cet effet; penser qu’il aurait accompli la
mitzvadetzédagaserait une illusion.

Mais celui qui a des moyens plus restreints peosid@rer que ce qu'il
donne pour I'éducation des siens le rend quittela®ner tout lema‘asser
afin de ne pas arriver a cette absurdité qu'’il dode latzédagaet ne paye
pas les écoles juives. Non, I'éducation de sesnénfa la priorité, et il
donnera pour autrui selon ses moyens, méme shneetaprésentera pas un
dixieme de son revenu. On pourra alors accomplmitzva du ma‘asser
lorsque I'on recevra une entrée exceptionnelle mettra immediatement de
c6té un dixieme pour les pauvres. |l y a de toutmiare bien d’autres
facons de pratiquer lguémilout ‘hassadimvisiter les malades, soutenir les
personnes qui sont dans la peine.

Il ne faut pas mépriser celui qui n'a pas la pakwbde consacrer des
sommes importantes pourtizédaga Ce qu'’il donnera, en se privant de ce
que d'autres considerent comme indispensablespl@ochera de Dieu. En
effet, lorsque la Thora parle d'une personne gpoae comme sacrifice un
animal, elle dit «un homme qui offre », mais larelle parle d’'une
personne qui apportera un sacrifice de farine, dtlec une ame qui offre »

82 \/oir Tazsur Yoré Déa249, 1 : on ne peut pas utiliserre‘asserpour faire face a ses
obligations.

%83 Chapitre 251.

*84 Qiddouchin 32a, rapporté dangdboul‘han Aroukh Yoré Dé240, 5.
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c’est nous enseigne Rachi, que le pauvre qui n'agporter que de la
farine, Dieu considérera qu'il a donné son &he

%85 Rachi s/Lévitiquet, 1.



CHOFTIM

La double fonction du roi

Nous apprenons dans cette paracha que le roi dwite édeux
exemplaires de la Thora, I'un qui demeure en sasonai- comme tout
membre d’lsraél qui est soumis a l'obligation digerpour lui-méme un
séfer Thora- et I'autre qui 'accompagne dans tous ses dépiaats®®.

Pourquoi le roi a-t-il besoin de dewfré Thora? Un seul devrait lui
suffire, qu’il emporterait partout avec lui. Pouai@n avoir encore un chez
lui ?

Le roi mene en fait une double vie. Il est a la fohe personne privée
ayant femmes et enfants a l'instar de tout Juifréstauxmitzvoth; mais il
remplit également une haute fonction publique gced roi d’Israél.

On peut imaginer qu'un homme choisisse de se morgspectueux de
la Thora et desitzvothdans I'exercice de ses fonctions, mais considgre s
vie privée comme la sienne propre affranchie dgdilons. Ou, au
contraire, qu’il se montre pieux et respectueuXad&€hora et desnitzvoth
dans sa vie privée, mais se laisse dicter une hitrele réalisme politique
— dans sa conduite de I'Etat. Pour lui, la Thoraurait sans doute rien a
proposer dans ce domaine.

Pour éviter que le roi ne tombe dans l'un de ceggs, il lui faut
disposer de son Livre en tant que personne pril&@es sa maison, et d’'un
Livre dans sa fonction publique, ou qu'il se trouwdin de suivre les
directives de la Thora dans toutes les modalitéesodettre.

A linstar du roi, nous devons tous voir en la Tlaron seulement le
guide de notre vie privée, mais également la sodiiospiration de notre
comportement professionnel et de nos activitéseeur de la collectivité.

%8¢ Deutéronomexvii, 18-20.
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L’inversion des rbles

Rien n'est étranger a la Thora, méme la guerreorhime a en effet
I'obligation de se défendre. Dieu ne protége quei cpli fait tout ce qui est
en son pouvoir pour se débarrasser de ses enreesd.aube de I'histoire
juive, les grands d’lsraél sont des soldats etcdesbattants courageux. Le
premier d’entre eux est Abraham qui n’hésite pasatiaquer a des armées
puissantes pour délivrer Loth, son neveu. Le o des patriarches,
Jacob, se prépare lui aussi aux combats. C'esé gr&a détermination que
son frére Esaii se laisse amadouer. Josué, leldiseipMoise — celui qui ne
quittait pas la maison d’études — dirige les comloantre Amaleq, puis, a la
téte des armées d’Israél, conquieretz Israél Moise notre Maitre, dans sa
jeunesse, s'illustre en tuant un Egyptien qui feippn de ses fréres et, dans
sa vieillesse, méne les combats contre Si‘hon gt ‘O

C’est qu'une guerre juste n’est pas sale. Menerguwre juste, c’est
accomplir la volonté de Dieu. Mais il ne suffit pgs’il s'agisse d'un
combat justifié, il faut aussi qu’il soit mené esspectant certaines regles.
Dans legparachiotde Choftim et Ki Tetzé, on peut lire de hombreusées
qui concernent la guerre : L'attitude envers leseenis, le respect de la
morale méme en temps de guerre et la saintetérdperaent. Nous allons
étudier trois discours qui doivent étre prononc&gadt les soldats avant les
combats. Nous y apprendrons les obligations deageudu soldat, mais
aussi la prise en considération des cas partisulier

Premier discours — couraleé:

« A l'approche des combats, dehens’avancera et parlera au peuple. |l
leur dira : Ecoute Israél, vous allez partir en greecontre vos ennemis.
Ne faiblissez point, n'ayez point peur, ne tremipl@nt et ne soyez point
impressionnés. CaHachemvotre Dieu vous accompagne pour vous
soutenir dans votre combat contre vos ennemisiat\amis sauver. »

Deuxiéme discours — trois cas particuliéts

87 Deutéronomexx, 2-4.
°88 pid., 5-7.
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« Les préposés parleront au peuple et leur diromqel est 'homme qui
a construit une maison et qui ne I'a pas encoraiquaée, qu’il s’en aille
et retourne chez lui... et quel est 'lhomme qui antd@laune vigne et qui
n'en a pas encore mangé les fruits, qu'’il s’eneadt retourne chez lui ...
et quel est 'lhomme qui s’est fiancé et ne s’est gracore marié, qu'il
s’en alille et retourne chez lui. »

Troisieme discourg®:

« Les préposes parleront encore et diront : quél’lesmme qui a peur
et qui a le coeur tendre, qu'il s’en aille et qu@tourne chez lui et qu'il
ne démoralise pas ses freres. »

Il s’agit bien de trois discours et non d’un lorigaburs, et c’est pourquoi
la Thora nous dit trois fois : « Leohenparlera », «les préposés diront »,
« les préposés diront encore ».

La Guémara explique que chacun des discours anétineé au peuple
de maniére différentd’: le premier discours est prononcé parClehen
gadol directement aux soldats. Le deuxieme discourgliegiar le Cohen
gadol mais ce sont les préposés qui sont le portegatolCohen gadol
pour diffuser ses paroles chez tous les soldatglebeier discours, lui, n'est
pas prononcé par leohen gadqlce sont les préposés seuls qui délivrent ce
message.

On se serait attendu a l'inverse : que ce soffdeen gadoljui prenne
I'initiative de libérer certains soldats et les poéés — le chef d’état-major
pourrait-on dire — qui mettent les soldats en gaddene pas se laisser
emporter par la panique. Non. L’exhortation au egerest une obligation
de premier plan et c’est ainsi que Maimonide s'emera ce propos:

« Des que débutent les combats, le soldat placgreosfiance en Celui
qui sauve Israél dans ses temps de malheur, il shibir qu’il combat
pour la sanctification de Dieu, qu’il soit prét aus les risques, qu’il ne
pense ni a son épouse ni a ses enfants et celprend peur et doute de
l'issue des combats et se laisse aller a la panigalesgresse un interdit
de la Thora... »

Mettre ces fortes paroles dans la boucheGainen gadql c’est leur
donner la priorité. Le message essentiel, c’eblijation de participer avec
détermination et courage a la défense du peugle jui

%89 pid., 8.
%90 5ota 43a.
91| ois des Roig, 16.
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Certes, il y a des cas particuliers. La Thora gmeegue I'intérét général
ne doit pas faire oublier que tous les hommes mé gas coulés dans le
méme moule et qu'il y a des circonstances paréoedi et des hommes plus
faibles qu’il faut prendre en considération mémeesnps de guerre. Aussi,
celui qui n'est pas capable de combattre est exemptlamitzva Cette
réserve n'est pas annoncée patClehen gadgl mais par les responsables
militaires.

Les préposeés risquent de se livrer a des génédratisadangereuses. Ce
sont eux qui doivent prendre conscience qu'’il faneindre en considération
les faiblesses de I'un ou de l'autre. Le chef sp#li qui aurait tendance a
privilégier les cas particuliers doit enseigner Hintérét général doit primer
sur les soucis des individus.



KI TETZE

Le contrepoint

« Et tout le peuple le lapidera avec des pierresyaurra et tu élimineras
le mal qui se trouve parmi toi et tout Israél vemiacraindra® »

Quel crime abominable a-t-il commis pour méritee telle punition ?

« Il », c’'est un jeune homme de treize ans envipas, encore un adulte,
mais plus tout a fait un enfant. Il s’appelle ls §orer oumoréfils dévoyé
et rebelle. Son crime ? Il a volé de l'argent a gasents avec lequel il a
acheté de la viande et du vin qu'il est allé cons@mavec des brigands.

La Guémard” s’est déja interrogée sur la disproportion qu’d gntre la
faute et la peine :

« Rabbi Yossi le Galiléen disait : Est-ce bien pleumorceau de viande
qgu’il a mangé et pour le verre de vin gqu’il a bueqla Thora l'a
condamné a étre lapidé ? »

Il répond :

« La Thora est descendue dans la profondeur disditer oumoré elle
sait que finalement il épuisera l'argent de soneyerecherchera son
« habitude » et ne pouvant satisfaire ses désogjra sur les grands
chemins et attaquera les passants; aussi la Thiita qu’il meure
innocent et qu'il ne meure pas coupable, car Ipdigtion des méchants
est un bien pour eux (Rachi: car ils ne fautenisplet un bien pour le
monde (Rachi : puisqu’ils ne génent plus) tandis umort des justes
est un malheur pour le monde (Rachi: car ils aerdiprotégé leurs
contemporains et éduqué leurs semblables). »

Il s’agirait donc d’une mort préventive. Aujourdihil est innocent de
crimes majeurs, mais demain il sera coupable. @uWasc latéchouva?
Comment peut-on affirmer ce qu’il fera demain siikee-arbitre est une
réalité ?

Rabbi Yossi le Galiléen fournit des indications poépondre a cette
interrogation. Bien qu’il ait considéré cet enfamdmme innocent, il I'a
appeléracha méchant. C’est-a-dire, si son crime est petésicue son age

%92 Deutéronomexxi, 21.
%93 sanhédrin 72a.
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I'est également. Transplanter son caractére dararvigoureux et dans la
force de I'age, et c’est aujourd’hui qu'il sera masreur. Il insiste sur cette
idée lorsqu’il dit que la Thora est descendue dassprofondeurs du fils
sorer oumoré Superficiellement ce n’est qu’un petit voyou, sndans sa
réalité c’est un étre déja perdu.

Certes, aujourd’hui il estacha mais qui nous dit que demain il le sera
encore ? Un homme qui a tenté d’assassiner maishaué dans son
entreprise n’est pas punissable de mort mémess$’'toait aussi méchant que
si sa tentative avait réussi.

Ce n’est pas un quelconque voyou qui peut dewsorier oumoré nos
Sages ont précisé dans quelles circonstances ditdavoir commis ses
fautes pour étre si séverement puni: s’il s’estsk tenter par un bon
morceau de viande ou par un vin délicieux, il nerdejue rembourser son
larcin. Si méme il a plongé la main dans le portanaie de ses parents
pour s’acheter un quelconque jouet auquel il tetaant, il sera certes puni
mais sans plus. Le filsorer oumoré lui, est comme drogué ; il vole de
'argent a ses parents pour se procurer de qudsfaat ses envies, les
avertissements ne servent a rien, il faut a tomt qu’il trouve de l'argent
pour acheter de la bonne chere et le vin qui luinge de « s’envoler ».

C’est cette idée que défend rabbi Yossi le Galilesqu’il dit que
« finalement il épuisera I'argent de son pére seeh obligé d’attaquer tout
un chacun pour satisfaire « ses habitudes ». Leespoir pour qu’il puisse
trouver la force de selésintoxiquerréside dans I'appui qu'il pourrait
rencontrer chez ses amis. Mais méme cet espoua@st il a déja choisi sa
compagnie, des brigands comme lui; le voudraigilils ne lui
permettraient pas de faire cet immense effort regdespour s’amender.

Qui donc est responsable ? Lui-méme, est-on teatéédondre. Ses
parents ne sont-ils pas I'image du couple parfaia”Guémara ne dit-elle
pas : « Un enfant n'est déclaérer oumoréjue si ses parents ont des voix
semblables... et tout comme leurs voix doivent éamblables, ils doivent
avoir la méme taille et le méme asp&tt»

Avec des parents si merveilleusement assortisedpansabilité du fils
sorer oumorén’en est que plus grande. Sa conduite devientseatement
inexcusable mais aussi incompréhensible.

En fait, cette image idyllique des parents ne @poad pas toujours a la
réalité. En effet, la Thora parle « de son perdeesa mere », jamais de ses
parents. La Guémat& en conclut que les lois sur le fisrer oumoré

%94 sanhédrin 71a.
5% |bid.
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s'appliguent méme lorsque le mariage des parerds pas de valeur

juridique, car interdit ; par exemple le mariageird’frere avec sa sceur.
Aussi le fils n’a pas de parents, ceux-ci n’étaag mariés, mais il a un pére
et il a une mere. lls ne sont pas des modelesrtie ve

La Guémara voulait donc répondre a notre interfogatcomment se
fait-il que cet enfant se soit ainsi écarté du tdebiemin ? Et elle répond,
ceci n'est possible que lorsque les parents ont enéoix, méme aspect,
méme taille. L'un est I'exact reflet de l'autre. Wrariage vrai, ce n’est pas
aller a la découverte d’'un autre soi-méme, c’esl@tune relation avec un
Autre. C’est pourquoi, dans Béréchit, Dieu dit quixenfant abandonnera
son pére et sa mére pour aller vers sa fenfiece qui signifie qu'il doit
aller au-dela de son héritage pour que ce quéka ne reste pas stérile.

Les parents ont offert a leur enfant une voix uejgmonotone et terne.
Comment s’étonner alors que leur fils dont le sewdnir était d’étre une
copie conforme de ses deux parents falots, aitlerigarti de choisir une
autre voie. Mais instruit de leur exemple, il sage avec ses semblables
pour passer son temps a manger et a boire.

Les voix des parents sont belles lorsqu’elles ssemt au-dela de leurs
différences.

%% Genesel, 24.
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Payez a temps

La Thora ordonne & tout employeur de payer son@épans retard’ :

« Le jour méme tu lui donneras son salaire, avam ¢ soleil ne se
couche ; car il est pauvre et pour ce salaire ks’ donné tout entier.
Ainsi n’en appellera-t-il pas contre toi au Seignesinon tu serais en
faute. »

Rachi expligue ce que signifie : « il s’est donmét tentier »

Pour ce salaire, il se donne tout entier, risquéatmort : il gravit un
escalier abrupt ou se suspend a un arbre.

Selon Rachi, ce verset entend nous mettre en gatdéaut payer
'employé sans retard, car le but du travail deniger, c’est son salaire,
élément tellement important pour lui qu’il est paénettre sa vie en danger
pour cela.

On pourrait objecter que tous les ouvriers ne astjypas leur vie dans
leur travail. Pourquoi l'obligation de payer en semps s’applique-t-elle
pourtant a toutes les catégories d’ouvriers, qaient accompli un travalil
dangereux ou non ?

On peut donner a cela deux réponses :

Le fait que des hommes puissent mettre leur vielamger dans leur
travail prouve que ce n’est pas le travail maisdkire qui est leur objectif.
Si on ne paye pas l'ouvrier, c’est comme si orakait volé les heures qu'il
nous a consacrées.

En réalité, tout travail comporte un élément deodé@ment. Qui travaille
face a un écran d'ordinateur risque d’abimer ses.yke trajet pour se
rendre sur le lieu de travail n’est pas dénué stgue.

L’enseignant voit souvent ses nerfs mis a rudeudere

L’employé donne a I'employeur ce qui lui est lepfrécieux ; comment
ce dernier ne lui paierait-il pas son dd, et de g temps voulu ?

Payer le salaire en temps et en heure est un impéifade la Thora.

97 Deutéronomexiv, 15.
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« Il ne craignait pas Dieu »

« Rappeler ce que ta fait Amaleq, en chemin, loesqu es sorti
d’Egypte. Il t'a rencontré sur le chemin et s’etgué a tous les faibles
derriére toi... Il ne craignait pas Dieu Tu effaceras le souvenir
d’Amaleq. Tu n'oublieras pa¥! »

Pour nous expliquer gqu’il faut exterminer Amaleay,Thora nous dit qu'il
ne craignait pas Dieu.

Combien de peuples devraient-ils alors étre exte&m?P Les Egyptiens
craignaient-ils Dieu ? Tous les autres peuplesette @poque craignaient-ils
Dieu ? Est-on certain que chacun de nous craigmeent Dieu ?

Il nous sera aisé de comprendre qu’Amaleq étaielcigu’il N’y avait
aucune limite & sa méchanceté, et il semble logigugela Thora nous dise
cela pour expliquer gu'il faille le détruire. Maiwus dire que la faute
d’Amaleq était qu'’il ne craignait pas Dieu, c’edtdresque un compliment.

Pour comprendre cela, il nous faut saisir la sigaiion de la crainte de
Dieu.

Le Sfat Emetaffirme®®, au nom du rabbi de Lublin, que la joie et la
soumission a Dieu sont la méme valeur, la mémda Pour leSfat Emet
c’est parce que 'homme réalise qu'il est éloigmela vérité qu’il désire
s’en approcher.

En général, on comprend la crainte de Dieu comm#gain, on voit en
elle une qualité qui empéche I'homme de fauter, quiaité qui empéche
'homme de se révolter. Ce qui améne 'homme ap@gher de Dieu, a
accomplir Ses commandements dans la joie, c’estola de Dieu, et non
Sa crainte.

Ce que Sfat Emetnous explique ici est tres important. Pour le
comprendre, prenons un exemple appartenant au demde la
toxicomanie. Le drogué qui ne peut trouver de tzgde se trouve dans un
état de manque tel qu’il sera prét a faire n'impoguoi pour pouvoir
satisfaire son besoin. Etre imprégné de la craiet®ieu, c’est se trouver
dans I'état de celui qui est en manque de Dieuefi#t, celui qui craint
Dieu saisit sa place par rapport a Dieu; Il réatismbien Dieu est grand et

%% Devarimxxv, 17-109.
%99 ChemotParachat Zakharannée 5624.
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combien lui-méme est petit et insignifiant. Cettisgpde conscience de cette
différence a créé en lui un grand « besoin » deu.D&il Le craint, c’est
qu’il percoit Sa réelle grandeur. Rien ne pourrarsall’arréter dans sa
volonté d’essayer de saisir une parcelle de cettedgur. C’est pour cela,
ajoute leSfat Emetque la crainte de Dieu est la qualité qui peueraen
'homme a lazérizout a I'empressement dans l'accomplissement des
mitzvot

Celui qui aime Dieu se sent Son « égal », car fierpeut aimer que ce
avec quoi I'on peut communiquer. C’est pourquoilséda crainte de Dieu,
la qualité de sentir, de prendre conscience derdadgur de Dieu, va
amener 'lhomme a laérizout a 'empressement, afin d’essayer de saisir
une parcelle de cette majesté. Et c’est pour agtalacrainte de Dieu va de
pair avec la joie de Le servir.

Si I'on nous dit qu’Amaleq ne craignait pas Dien, mus apprend qu'il
avait lamida la qualité de la crainte, on nous apprend quéltéen état de
manque, certes pas de Dieu, mais en état de majuguel méme. Et c’est
cet état de manque qui donnait a Amaleq son caeastedangereux. En
effet, Amaleq était en état de manque du mal, iboavait supporter de ne
pas étre en train de faire quelque chose de cliuéfait comme drogué...
Aussi, rien ne pouvait I'arréter dans son chemstrdeteur.

Cela nous explique peut-étre pourquoi Amaleq étiscendant de
Yitz'haq. Yitz‘haq représente lmida de la crainte. Esail et son descendant
Amaleq ont hérité de cettmida et I'ont exploitée pour faire le mal, tandis
que les descendants de Yaaqov, lorsqu’ils fontuarrg contre Amaleq,
doivent, pour le vaincre, étre remplis de la ceaidé Dieu. C’est la raison
pour laquelle la Thora nous dit que, lorsque Md&seait ses mains de
Moise, Israél remportait la victoire. Et la Michpase la questidfi®: « Les
mains de Moise faisaient-elles la guerre ? » « Navpond la Guémara. Ce
verset signifie que, lorsque les Enfants d’'Isr@gardaient vers le haut, ils
triomphaient. lls regardaient vers le haut, c’edira qu’ils prenaient
conscience du fait qu’ils étaient en bas et queaiBtait en haut. Lorsqu’ils
étaient emplis de la crainte de Dieu, ils gagndeeguerre.

0% Roch Hachana 29a.
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Aujourd’hui

Nous arrivons a la fin des quarante ans d’erramees de désert et Dieu
renouvelle son alliance avec Isfiél

« Moise, et lexohanimles Lévites, parla a tout Israél, disant: Sois

attentif et écoute, 6 Israél! En ce jour, tu esvatas peuple pour
Hachem, ton Dieu. »

De quel jour s’agit-il ?

Les commentateurs donnent diverses explicationsir Res uns, les
quarante ans de désert ont été un lent murissedilenaél. Les Enfants
d’Israél sont aujourd’hui préts a entrer dans ibalte en pleine
connaissance de cause. Pour d'autres, c'est ledéage trouver au seulil
d’Eretz Israél qui exige le renouvellement de idalte. La Thora déHoutz
laAretzest en effet par nature une Thora de I'individyl$ace a Dieu, une
Thora de «croyant solitaire » ; en Eretz Israél,Thora ne s'adresse a
chacun gu’a la mesure de sa relation a I'étre ctilld’Israél.

Le commentaire de Rachi est toutefois celui quisnaterpelle le plus :

En ce jour, tu es devenu peuple. Qu’'elles soietdsayeux chaque jour
comme si c’était ce jour méme que tu avais faidiadle avec LGP

L’alliance n’est pas un événement qui se seraitlygtodans un passé
lointain entre des personnages depuis longtemppamis dont nous
perpétuons respectueusement la mémoire, obseriemement la Thora
par tradition.

Non, l'alliance ne mérite ce nom que dans la mesur@ous-mémes y
entrons chaque jour a nouveau ; Dieu attend deuch@de nous qu’il apporte
sa pierre a I'édifice d’'un univers érigé sur leseuas de la Thora, valeurs
qui cessent d’étre théoriques et prennent corpsega@ixmitzvothqui les
réalisent.

01 Deutéronomexvii , 9-10.
602 Barakhoth 63b.
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La primauté du lien entre les enfants et leurs panats

Ki Tavo, paracha 6 combien pénible a lire ! Ellettent en effet une
liste impressionnante de malédictions qui risquaatfrapper le peuple
d’Israél s’il bafoue la Loi. Certains passages éwot le souvenir d’'un
passé récent qui en rend la lecture quasi insobleend sont aussi évoqués
des comportements que la Thora présente commecylamtement
condamnables parce qu’ils dénaturent les valewssnéslles de I'hnomme.
Et le texte appelle la malédiction sur tous ceux sjadonnent a ces
comportements.

Nous y lisons entre aut&s:

« Maudit soit qui humilie son pére ou sa mére tdtit le peuple dira:
Amen ! »

Rachi, dans son commentaire, nous apprend a hreréet d’'une maniére
différente de la lecture banale traduite ci-dessus

Qui humilie son pére. Qui le méprise, dans le méems qu¥*: « ... et
ton frere sera humilié sous tes yeux ».

C'est-a-dire que méme si la conduite apparentersnies parents est
formellement convenable, mais qu’on les méprises@m for intérieur, on
encoure la malédiction.

C’est dire que nous devons réellement avoir resgtembnsidération pour
nos parents.

C’est sans doute une exigence difficile surtoutdoe les parents ont un
comportement indigne. Mais il est important de coendre qu'l
n'appartient pas a un enfant de juger ses paréms. part importante de
I'étre de I'enfant lui vient de ses parents. Legpriser revient a mépriser sa
propre origine et on ne peut le faire sans étremgne ampute.

Aussi, méme si parfois on ne peut suivre leur mibelevie, et méme si
I'on doit s’écarter d’eux pour des raisons diversesdoit, extérieurement et
intérieurement, leur conserver le respect imposdapbhora.

603 Deutéronomexvii, 16.
04 Deutéronomexxv, 3.
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La relation entre les enfants et les parents féegken vivant qui, de
génération en génération, unit le peuple d’lsraéea péres; et c'est
I'importance et la primauté de ce lien que ce ezaseigne.
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Pénombre

Moise tonne, avertit, maudit. Les fautes passéegpealple juif sont
encore dans son esprit, et ceux qui sont a vemas voit déja. Toutenitzva
est importante et tout péché est grave; c’est tidba de la Thora en
général que Moise stigmatise dans cette paraatenstles suivantes.

Il réserve pourtant une place particuliere a onzehps qui bénéficient
d’'une publicité étonnante. Les Hébreux devront lsequ, tous, sur deux
montagnes, le mont Garizim et le mont Eval. Dane impressionnante
cérémonie, on maudira ceux qui s’adonneront a cee dautes et I'on
promettra la bénédiction a tous ceux qui sauromai@eer a leurs griffes.

Les voici, dans I'ordre méme de la Th¥ra

1) Maudit qui ferait une idole taillée ou jetéefente... et qui I'érigerait
en un lieu secret !

2) Maudit qui méprise son pére ou sa mere !

3) Maudit qui déplace la borne de son voisin !

4) Maudit qui égare I'aveugle !

5) Maudit qui fausse le droit de I'étranger, depleelin ou de la veuve !

6) Maudit qui s’approprie la couche de la femmesaie pére !

7) Maudit qui s’accouple avec quelque animal !

8) Maudit qui cohabite avec sa sceur !

9) Maudit qui cohabite avec sa belle-mére !

10) Maudit qui frappe son prochain dans 'ombre !

11) Maudit qui se laisse corrompre au détrimenhe’vie innocente !

Puis Moise termine la liste des malédictions palieces par une
douzieme qui englobe toute la Thora :

12) Maudit quiconque ne soutient pas les paroletadehora pour les
faire respecter !

Qu’'ont-elles donc de particulier ces fautes pousiramérité une telle
mention ?

Elles illustrent certes quatre grandes catégoresidzvot: celles qui
régissent les rapports avec Dieu, I'idolatrie ean&t’archétype ; celles qui
concernent le dialogue de 'homme avec lui-mémggaelles sont attachés
les interdits sexuels ; celles qui établissenefponsabilité envers autrui, le

0% Deutéronomexvii, 12 & 26.
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vol étant la déviation la plus courante ; enfineshui organisent la société
comme une entité stable ne pouvant étre régulagséepar une justice
impartiale. Pourtant ces caractéristiques ne jastifpas totalement les
choix, car bien d’autres commandements auraiefbyser ce réle et parfois
méme de maniére plus évidente encore.

Aussi, les commentateurs (notamment lbn Ezra efcHjrajoutent que
ces onze fautes présentent une caractéristique goancelle de la
discrétion. Il s’agit d’actions commises dans I'ombdont les auteurs
peuvent se croire a l'abri des foudres de la régiob commune et de
I'action de la justic&®:

« Extérieurement, il donne I'apparence d’étre attdc Dieu, mais en
cachette il nie I'existence et le réle unique dewdans la conduite de
'univers ; il agit comme quelqu’'un qui respectes ggrents, mais qui,
dans le secret de son cceur, les méprise ; auxdesigréatures, il garde
sa réputation d’honnéte homme, mais dans la pénenibdéplace la
borne, changeant le statut juridique du champ desmsin a son profit ;
aux oreilles de tous il parle avec passion de kaalix prochains, mais il
apporte le malheur aux aveugles et mal voyantse itonforme aux lois
lorsqu’il a a faire a plus grand et plus puissanteqlui, mais il
n'accomplit pas son devoir humain envers les faildent les cris sont
étouffés ; il respecte en public les regles de adedmorales, mais dans
le secret de son foyer, il laisse libre cours aéxidtions sexuelles ; il
n'attaque pas son prochain avec une épée, mais Bousasque de
discussions amicales, il assassine le bonheuraia @t I'honneur de son
prochain ; comme juge, on lui fait confiance sanstes, mais, sous cette
couverture, il se laisse aller a la corruption aeétdment de la vie du
justiciable... »

Ces hommes doivent étre maudits ; ils se soustrateregard de l'autre ;
c’est Dieu lui-méme qui doit donc les punir. C'ast grand jour qu'il faut
dénoncer les crimes commis en silence.

Le rav Hirsch précise que la lecture de ces maiédis montre que, pour
étre maudit, I'hnomme doit transgresser activemeatdommandements de
Dieu, tandis que pour étre béni il suffit de ne pammmettre ces
abominations.

Etre un bon Juif se résumerait alors & la passiité ! précise le rav
Hirsch, la douziéme malédiction témoigne de I'erige de Dieu envers
’lhomme. En effet selon le Talmud, « celui qui especte pas la Thora »

6% Commentaire du rav Samson Raphaél Hirsch surdesets 15 & 26.
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n'est pas celui qui désobéit a un quelconque corderaent, mais celui qui
ne fait pas tout ce qui est en son pouvoir pourlgU#ora soit reconnue par
tous : « Il a appris, il a enseigné, il a gardéespecté les commandements,
mais il avait la possibilité de faire respectef teora par autrui et ne I'a pas
fait, il fait partie des maudity’. »

Cette responsabilité de chacun envers toute laatolité d’lsraél permet
la sortie de 'ombre vers la lumiere.

97 Talmud de Jérusalexité par les Tossafistes, Sota 37b.
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La téchouvaen trois dimensions

« Tu retourneras verslachemton Dieu, tu écouteras Sa voix et tu
respecteras tout ce que Je t'ordonne aujourd’buietttes enfants, de tout
ton cceur et de toute ton anachemton Dieu reviendra avec les exilés et
aura pitié de toi ; Il reviendra et te rassembtiraoutes les nations ou tu as
été éparpil &2 »

Ces versets sont un appel que Dieu lance & toesegdnératiofis’:

« Revenez vers Moi afin que Je puisse retournerwaus. »

Nombreux™ sont les commentateurs qui ont vu dans ces velsets
mitzva l'obligation de latéchouva(repentir) : celui qui s’est éloigné de
Dieu a la mitzva de revenir vers Lui. Cettenitzva montre que Dieu
n'abandonne pas celui qui trébuche. En exigeanepentir, Il lui tend la
main, car « Il ne désire pas la mort du pécheurs opae celui-ci se repente
et vive. »

En revanche, pour Maimonide, ce verset n’indique yaemitzva En
effet, dans se&ois relatives a la repentancd cite un tout autre verset
comme source de laitzva du repentir: « Celui qui a transgressé un
commandement de la Thora, que ce soit un commanmdepusitif ou
négatif, qu’il l'ait transgressé intentionnellemeati par inadvertance,
lorsqu'il revient & Diey a I'obligation de se confesser, comme il est'tiit
“...lls confesseront leurs péchés.” Lorsque le péchse confesse, il doit
dire : O Hachem jai fauté et péché envers Toi, jai commis tedfetelle
infraction, j’ai honte de mes actes et je m'engagee plus jamais les
recommencérl? »

En choisissant un autre verset comme source aaitfvadu repentir,
Maimonide modifie la nature méme de cetigzva Pour lui, le repentir
n'est pas une obligation de la Thora. itrdtzva de téchouvaest le mode
d’emploi de celui qui a décidé de son propre cheefsd repentir. C'est la
raison pour laquelle Maimonide ne dit pas qu’unhgéc doit se repentir,

%8 Deutéronomexx, 2-3.

%99 Malachiell, 7.

%10 par exempl&éfer Mitzvot Qatarmitzva 53.
1 Nombresv, 7.

®12| ois sur la Repentancé, 1.
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mais que lorsqu’un pécheur « revient vers Dieu sa@ropre initiative, il
doit se confesser.

Maimonide pense certainement que le repentir enga@mitzvan’est
pas nécessaire pour intimer a ’'homme l'ordre dssee de fauter. Par
exemple, le fait d’avoir transgressé Chabbat ouitmdéel son prochain
n'autorise pas le pécheur a renouveler ces mawaid®ns, les fautes qu'il
a commises n'ayant supprimé de la Thora ni lesdoide Chabbat ni celles
concernant la médisance. Nul besoint@ehouvapour ordonner de cesser
les mauvaises actions, les lois de la Thora seseutft

Aussi, pour Maimonide, le but de t@chouvan’est-il pas de cesser de
faire le mal, mais de réparer le mal déja faittéehouvaen tant quenitzva
est nécessaire pour effacer le passé, pour lagetatdhes causées par les
fautes. Lamitzvadetéchouvaréside donc dans iédouy, I'aveu.

Lorsqu’'un homme, de sa propre initiative, de s@antd délibérée, désire
retourner vers Dieu, Dieu lui offre ce cadeau exttaaire : par levidouyil
peut effacer le passé. Grace até&houva le jour du jugement, les
infractions qu’il aura commises ne seront pas calrifisées.

Nos Sage®® ajoutent que lorsque le repentir est totalememt pLa
méme la faculté de transformer les mauvaises actonbonnes actions,
c'est-a-dire que la puissance du « travail » deicgli revient vers Dieu
peut étre si forte qu’elle deviemtitzvapour chaque action regrettée.

C’est cette idée qu’exprime Maimonide a la fin duggraphe ou il dit
gue « le voleur n'est pas pardonné s'il s’est catét@le rendre son larcin ».
Bien entendu, il doit rendre I'objet volé, celuircétant pas le sien. Mais la
restitution est une condition nécessaire pour pamlonné, elle n'est pas
suffisante. Pour étre pardonné, il faut encore almedr, levidouy, une
confession sincere, des priéres ferventes et Uonrmutdravail sur soi-méme.

Une lecture attentive de notre verset dans sonegtentiui confére un
sens qui dépasse I'obligation de revenir vers [Rietiest peut-étre ainsi que
Maimonide I'a compris. En effet, la Thora situe tiechouvadans un
moment de l'histoire : « Et ce sera lorsque serdaénlisés les événements
que Je t'ai annonceés, la bénédiction et la malédicDe la-bas ou Je tai
repoussé, tu reviendras a ton idefitité> Dieu annonce donc qu’aprés avoir
subi bien des souffrances, Israél fe&¥ahouva Ainsi, notre verset n’est pas
une obligation, mais une prophétie et une promeksgour viendra, peut-
étre suite aux persécutions, ou Israél prendractemse de son identité et se
rapprochera de son Créateur.

13 yoma 86b.
614 Deutéronomexxx, 1.
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Cela fait bien cent ans déja que la promesse da Bgeramener Son
peuple sur sa terre se realise et pourtant 'owaiepas qu’lsraél ait fait
téchouva Certes, cette affirmation: «Israél n'a pas faéithouva», est
gratuite. Seul Celui qui sait sonder les cceurg®iimes, qui sait mesurer
les mérites des uns et des autres, peut affirmésrgél se rapproche ou
s’éloigne de Dieu.

Notons aussi que le rav Teichtel, dans son IEme Habanim Semé‘ha
explique que l'action sioniste de retourner sutdae ancestrale est une
téchouvecollective.

Rachi, semble-t-il, a devancé notre question enncentant le verset 3
ou la Thora dit que Dieu « revient avec les exilému lieu de dire qu'll
ramene les exilés : « Grand sera le jour du raseenent des exilés et ce
sera tres difficile comme si Dieu lui-méme devaiermre par la main
chacun de son endroit pour 'amener en Israél.chRsavait donc déja que
le travail du retour ne serait pas un travail desgeamais un travail « a la
piece ». C’est pourquoi le processus, lent et idd®, n’est pas facilement
perceptible.

Mais finalement, nous savons que Dieu nous emmeEnens apres les
autres aupres de Lui, dans le sens matériel, B nmmene en Israél, au sens
spirituel, Il nous conduit au repentir.

Ne refusons pas la main tendue.



VAYELEKH

Jamais la Thora ne sera oubliée

La paracha de Vayélekh se déroule au dernier jeuadiie de Moise.
Afin qu’il puisse exhorter les Enfants d’Israél ks mettre en garde,
Hachem lui annonce que le peuple court le risqabatidonner la Thora, ce
qui aurait pour conséquence de nombreux malheuoss,Aa lecture de la
Thora, qui ne sera jamais oubliée par les Enfaissa@P'® inversera la
tendance et permettratiéchouvale retour.

Réagissant a I'expression «qui ne sera jamais i@bl Rachi
commente :

C'est la une promesse faite a Israél que la Thoea sera jamais
complétement oubliée par ses descend&hts

Nous sommes témoins du fait que cette promessé temte. La Thora
écrite et la Thora orale sont étudiées plus quaigpar les Enfants d’Israél.
Aucune ceuvre n’a réussi a survivre aux assauterdpds. L'actualité de la
Thora éternelle s’affirme quant a elle dans toleésgénérations.

C’est grace a la Thora que nous subsistons engtdtgraél, fideles a
nous-mémes, a notre passé et surtout a notre aw&East elle qui donne
sens a notre existence.

L’étude de la Thora accompagne chaque Juif. Etle@ssidérée comme
la plus grande dewmitzvoth car c’est par elle que toutes les autrgézvoth
prennent leur sens et c’est elle qui irradie déus@ére toutes les activités
humaines qui peuvent étre ainsi menées dans leatede la parole divine.

Diffuser la Thora et ses valeurs est notre misaitous.

®1% Deutéronomexxi, 21.
61 Chabbat 138b.
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Derriere le voile

Moise est a la veille de sa mort. Dieu lui demaaides de préparer Josué
a lui succéder. Il s’adresse a Moise et a Josuéndile et prononce des
avertissements extrémement séV&fes

« Dieu dit a Moise : Voici tu vas mourir et ce pkeuge lévera et il suivra
le dieu des peuples étrangers. Il m’abandonneraegiversera Mon
alliance. Ma fureur s’abattra sur lui ce jour-laeXabandonnerai et Je
leur voilerai Ma Face. Il sera consume et il setéemt par de nombreux
et terrifiants malheurs. Et il dira en ce jour-ldn’est-ce pas parce que
mon Dieu n’est pas en mon sein que ces malheusontearrivés ?” Et
Moi, voiler, Je voilerai Ma Face, car il se serautoé vers d’autres
dieux. Et maintenant, écrivez pour vous ce cantigi@nseignez-le aux
Enfants d’lsraél, mettez-le en leurs bouches, i@ ce cantique Me soit
témoin aupres des Enfants d’lsraél. Car Je 'emmaing la terre que
J'ai jurée a ses peéres, pays ou coulent le laiteemiel. Il mangera, il
sera rassasié, il prendra de I'embonpoint, il sertera vers d’autres
dieux, ils les serviront. lls Me mettront en colé&erenversera Mon
alliance. Et lorsque des malheurs nombreux et doelox lui
surviendront, ce cantique témoignera devant lur, itdle cantique) ne
s’oubliera pas de la bouche de sa descendance... »

Rachi et de nombreux autres commentateurs expligyen le cantique
dont parle ici la Thora est le chant de la parath&laazinou qui développe
et explicite les idées énonceées ici de manieresuesincte. Mais Haazinou
conclut par une idée qui semble fondamentalemetfiéreinte de celle
exposée ici: Dieu fait le serment que finalemdhtlibérera Israél, le
rameénera sur sa terre et rétablira Sa gloire, 5zt condition aucuffé :

Voici, il n'y a dans ce chant aucune condition @pentir, car il s'agit
d’'un engagement total de Dieu, qui, méme s’ll npusit pour le mal
que nous commettons, Il ne nous détruira pas, Vierelra a nous, I

817 Deutéronomexxi, 14-27.
618 Commentaire du Ramban, dit Na‘hmanide, s/Deutéranoxil , 40.
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punira nos ennemis et Il pardonnera nos fautes gaugloire de Son
nom.

Aussi Rachi, en expliquant que ce cantique n’est gnstitué par les
versets terrifiants cités plus haut mais par lentkd@ Haazinou, montre-t-il
gue nos versets, eux aussi — par-dela leur sévéritdchent une grande
consolation.

« Je voilerai Ma face. » Cette phrase signifiegomnt qu’ll n’est jamais
absent, qu’ll ne fait que se soustraire a nos dsgdde plus, cette absence,
annoncée avec force, devient une présence, un geessae parole. Elle est
un appel surtout. Un appel au repentir. Donc umesig’affection. C’est
ainsi que les avertissements de Vayélekh témoigderiien d’amour que
Dieu conserve en tout temps avec le peuple d’'lsié&lsont donc les
précurseurs des promesses de Haazinou.

« Et maintenant écrivez pour vous ce cantique e ;cd verset, on
apprend qu'il existe unmitzvapour chaque Juif d’écrire toute la Thtra
L’interprétation des Sages du Talmud se distingue deux points de
I'interprétation littérale rapportée par Rachi: @®mmandement ne
s’adresse pas seulement a Moise et a Josué, roagxae Juif. Et ce n'est
pas le cantique seulement qu’évoque Haazinou, tmais la Thora qui doit
étre écrite par chacun. Quelles sont les expresgjonont amené nos Sages
a s’écarter de la compréhension littérale du t@xte

Nos Sages se sont peut-étre posé la question qumuKoise devait-il
écrire ce cantique si sa mort était imminente 2'&gait uniquement pour
que les Enfants d’Israél le possedent, il suffigag& Josué ou n'importe quel
scribe le retranscrive. Nos Sages ont compris gcest unemitzvapour un
homme d’écrire la Thora le jour de sa mort, c’ast fiécriture de la Thora
n’est pas seulement un moyen pour conserver le,te¥dst aussi unmitzva
en soi par laquelle ’Thomme s’identifie a la Thofaissi ne suffit-il pas que
Moise seul écrive la Thora, les Hébreux se coménte la lire et de
I'étudier. Il faut que chaque Juif prenne sa plenhs’applique a écrire une a
une chaque lettre, faisant ainsi corps avec chadiergre elles. Si c’'est a
Moise que Dieu adresse cetiitzvg ce n’'est pas parce qu’il serait le seul
concerné, mais parce gu'’il est le modeéle de l'idieation a la Thora.

Le dernier verset du paragraphe montre que dec@&eantique se cache
toute la 10f?°: « Et ce sera lorsque tous ces malheurs se eémits ce

619 sanhédrin 21b.
620 Deutéronomexxxi, 21.
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cantigue sera pour lui un témoignage car il (Idigae) ne s’oubliera pas de
la bouche de sa descendance. »

Curieusement, Rachi lui-méme dans son commentaitinet
implicitement que c’est de la Thora tout entierél giagit ici : « Ce verset
est une bonne nouvelle pour Israél, malgré leueredgents, jamais ils
n'oublieront la Thora.» Si Rachi accepte que damsverset le mot
« cantique » signifie la Thora tout entiére, cigsitce que le cantique pris au
sens étroit parle justement de la fidélité a Die¢uaesa Thora. Aussi,
apprendre par cceur ce cantigue sans se souvdaifftiera n’a aucun sens.
On est donc obligé de comprendre que non seulelaargntique au sens
étroit ne sera pas oublié, mais que la Thora tatieme, avec ses lois et
commandements, sera toujours observée et respectée.

L'interprétation des Sages du Talmud est donc &otdit |€gitime : en
effet, si le mot cantique signifie la Thora toutiere a la fin du paragraphe,
c’est cette signification qu'il doit avoir égalenmeau début du paragraphe
lorsque Dieu ordonne de I'écrire. Le verset signdionc que chacun doit
écrire la Thora qui contient le témoignage et litigsement de Haazinou.

Et c’'est bien cettemitzvg d’écrire unsefer Thora qui explique que
méme si Dieu a voilé Sa face, Il revient pour salseél. En effet, grace a
cettemitzva Israél s’est identifié a la Thora. C’est pourquoéme si, au
cours des ages, trés nombreux ont été les Juifsoguiabandonné le
judaisme, il est toujours resté des Enfants d’lsiidéles. Cette fidélité a
une valeur toute particuliere au temps ou Dieut ssggparemment caché.
C’est ce mérite qui permet au peuple tout entiedeleenir le témoin du
temps du dévoilement de Dieu.



HAAZINOU

Les yeux, les oreilles, le cceur

A la fin du cantique de Haazinou qui clot pour aitise la Thora, juste
avant que Moise ne bénisse Israél qu'il va dewaittey, la Thora insiste sur
la vigilance dont on doit faire preuve a I'égardia@arolé®* :

Il (Moise) leur dit :

« Appliquez votre coeur a toutes les paroles quepgde en témoignage
aujourd’hui vous concernant, afin que vous ordoariesos enfants de se
garder et d’accomplir toutes les paroles de cetiera... »

Rachi explique qu’« appliquer son cceur » est lméed’un itinéraire :

Appliquez votre cceur : On doit appliquer ses yes, oreilles et son
cceur a l'étude de la Thora. C'est ainsi qu'il estri®?: « Fils de
'homme ! Regarde de tes yeux, écoute de tes esedt applique ton
ceeur, etc. ».

Rachi nous enseigne trois dimensions de I'étuda déora.

Appliquer ses yeux au texte de la Thora, c’estenegyoir les lettres qui
se combinent en mots et en phrases. Et les letégsnots et les phrases
lues ou méme simplement vues, méme si le lecteamr a’pas compris le
sens ni la portée, exercent leur influence bénéfign peu a la maniéere dont
toute image vue par 'homme s'’inscrit dans soneauy parfois méme a son
insu.

Appliquer ses oreilles, c’est s'appliquer a écolagparole du maitre qui
explique, mais qui surtout — Thora vivante — vih ®mseignement. Plus que
les mots que l'on lit, ces paroles vivantes s’aslras a I'entendement.

Appliquer son cceur, c’est s’adonner entieremenétade de la Thora,
vouloir s’en imprégner, ne faire qu’'un avec ell®ut comme le coeur
physique irrigue le corps de I’'homme, son cceuitgpiret moral puise dans
la Thora le sang vivifiant qui irrigue son arfr&féch)et il devient ainsi un
homme de Thora.

821 Deutéronomexxil , 46.
622 EzéchielxL, 4.
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Eloge de Moise par Dieu
Le dernier commentaire de Rachi

La Thora se termine par I'éloge de Moise par Digisrhémé?®:

« 1l ne s’est plus levé de prophéte en Israél, cenhoise, avec qui
Hachem a parlé face a face ... ainsi qu’a toute omihén puissante, et a
toutes ces imposantes merveilles, que Moise a gdisETaux yeux de
tout Israél. »

Et Rachi commente :

Aux yeux de tout Israél. A savoir que son coeurlevé a briser les
Tables & leurs yeux, comme il est &€&t « ... je les ai brisées & vos
yeux. » Et le Saint béni soit-Il a acquiescé, coritrast écrif®: « ... les
premieres Tables que tu as bris¢ashér chibartay) — que tu as bien fait
(yichar ko‘hakha chéchibartap brisef%°.

Comment !? Ce que Moise aurait fait de plus extiiaaire, plus que
toutes les merveilles accomplies a la sortie d’Egyplus méme que sa
participation a la Révélation, ce serait d’avoiséres Tables de la loi ?

Voila de quoi nous intriguer !

Trois voies s’offrent & nous pour tenter de le coengre :

En brisant les Tables de la loi alors que les Bafdfisraél venaient de
fauter gravement en fétant le veau d’or, Moiseuwé&des Enfants d’lsraél ;
comme si son acte détournait les regards courraeéleu de la faute des
Enfants d’Israél vers la nécessité de redonnerodeealles Tables, car sans
elles le monde resterait privé de sens.

Briser les Tables témoigne pour Israél de la nattaiee de la Thora. Elle
n’est pas un talisman, une sorte d’objet sacrévdrgeration va tout d’abord
au contenu. Qu’elles aient été taillées de la rdaiDieu, écrites du doigt de
Dieu — quoi que ces expressions puissent signHieres tables ne sont
d’aucune utilité intrinséque, magique, et ne samvieen aucun cas le peuple
juif, telle une arme secréte.

2 Deutéronomexxiv , 10-12.
824 supraix, 17.

625 Exodexxxiv, 1.

626 Chabbat 87b.
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Et surtout, briser les Tables dévoile le lien irgimntre elles et Israél.
Chaque manquement d’Israél au respect de la Thim@ fpour ainsi dire les
Tables a nouveau ; mais aussi, il est au pouvdsrakl d’en restaurer
I'intégrité : chaque fois que la volonté d’Hachemtsouve accomplie, les
morceaux brisés se ressoudent.



297
| es fétes






PESSA'H

Notre sortie d’Egypte

Pour l'auteur duSfat Emetle rabbi de Gour, |&éderde Pessa‘’h n'est
pas seulement le jour du souvenir, le jour de larnémoration de la sortie
d’Egypte. Cettemitzvg elle, s’accomplit déja quotidiennement, comme le
souligne rabbi Eléazar Ben Azaria dans la Haggatabjectif de cette
soirée est de nous permettre & notre tour de siifiiyypte?’.

La Haggada est éloguente a ce sujet. Apres avoimaf:

« (}hacun est tenu de se considérer comme étanmmdme sorti
d’Egypte »,

elle ajoute :

« Non seulement nos peres furent sauves, maiufl délivra avec eux
comme il est dit : c’est nous gu’ll sortit de lasbafin de hous amener au
pays qu’ll a promis & nos peféé »

Le Séder grace a la commeémoration, doit nous permettrel@miler
I'Egypte dans laquelle nous sommes nous-mémes @doafin que, ce soir-
la, grace a cette découverte, nous puissions én sor

Quelle est donc cette Egypte ? Pour répondre & iceérrogation, |Sfat
Emet cite un autre passage de la Haggada expliqguantl'qeelavage
égyptien nous a épargné un sort plus terrible enamiui de la destruction
totale planifiée par Laban :

« L’Araméen s’acharnait a détruire mon pere (Jacajui descendit
alors en Egypt&®. »

Ce verset, sur lequel la Haggada insiste tant,ietmoduisant par les
mots tzé oulemad « Sors et apprends », ignore volontairement $olge
péripéties qui se sont déroulées entre la dispaitéadob avec Laban et sa
descente en Egypte. Il enseigne que les viséesadanlLétaient infiniment
plus dangereuses que celles de Pharaon, car ikivquorter atteinte a
« I'essentiel ».

%27 Sfat EmetPessa‘h 5631.
628 Haggada de Pessa‘h.
629 Deutéronomexvi, 5 cité par la Haggada.
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Jacob confirme combien était dangereux son séjbez de pére de
Rachel et Léa :

« Jai habité avec Laban et jai tardé jusqu’a pe@€>°».

Si jai tardé, affirme-t-il, c’est a cause de Lab&m Dieu ne l'avait pas
soutenu, il N'aurait jamais pu quitter son pays@is pouvons ajouter, s'il
n'avait été parfait comme il I'était, Jacob n'aaimai affirmer : « J'ai habité
avec Laban, et les 613 commandements, je les dégar »

Mais finalement, méme Jacob s’est laissé séduird_g@iaan et ce n’est
gu’'avec un retard de six ans qu'il revient chez pére, dans la famille
ancestrale.

Laban a proposé a Jacob de troquer son identit&ecdes richesses
matérielles : reste pres de moi, méme si je swkick, travaille pour moi,
méme si mes valeurs sont a I'opposé des tienrjegetonnerai un salaire.

Et lorsque le pere de Rachel cherche les statugttdsadorait, Jacob,
ignorant que sa femme les avait prises, devantséegpcons de Laban,
s'écrie®?: « Jamais je ne me serais permis le sacrilégmder atteinte &
tes dieux. Si un des miens a commis ce forfaitil qoéure ». Jacob donc,
contrairement & Rachel, n’est pas encore mQr pexerdr celui qui détruira
les autels cananéens.

Devant ce danger, déclareSéat Emetl’esclavage en Egypte, autant que
la sortie d’Egypte, feront du peuple juif un peu@lpart, un peuple autre.

Nous commémorons I'esclavage au méme titre quédérakion, nous
mangeons les herbes ameres autant quadteacar ce sont les deux,
ensemble, qui ont crée le peuple juif.

Pour mériter de sortir d’Egypte, il faut comprendi@ lecon de
I'esclavage : le peuple juif est inassimilable falit démasquer les illusions
des Laban de tous les temps, il faut recouvrerdemité inaltérée.

C’est dans cette prise de conscience quBéderde cette année nous
ameénera efretz Israél

30 Genesexxil, 15.
3! Rachi s/Genésexxll, 15.
832 D'aprés Genésexxi, 32.
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Les réponses du péere

Le soir duSéderest consacré au dialogue entre les parents et leur
enfants. Ceux-ci posent des questions et le pdréepa de les écouter
attentivement et de répondre a chacun spécifiquenfenquestions et
sensibilités différentes, réponses différentes.

Quatre dialogues nous sont proposeés dans la Haggada le sage, le
contestataire, le simple et le silencieux. Le péane des legons
essentielles. C’est pourquoi nous sommes tous esgés par son
enseignement.

Le sage interroge :

« Que signifient les préceptes, les commandementsleg lois
qgu'Hachem, notre Dieu, vous a prescrits ? » Aussiruis-le dans les
préceptes de Pessa‘h, (dis-lui) gu'aprés l'agneasqgal, on ne doit
manger aucun dessert.

L’enfant sage veut tout savoir et tout compren&a.question dépasse
les rites duSéder il veut comprendre le pourquoi et le comment alest
« les préceptes, commandements et lois ».

Dieu enjoint au pere de répondre completementi@aande de son fils.
Effectivement chacun est tenu d’avoir pour ambitdigtudier toute la
Thora. C’est ainsi que le pere enseignera a ssndiltes les lois d8éder
méme la derniére et celle qui semble insignifiantiaterdiction de prendre
un dessert apres avoir consomme I'agneau pascal.

Rien n'est plus beau que cette soif de connaitras e n’est pas
suffisant et 'enfant sage lui-méme recoit une tede morale.

Pourquoi ne doit-on rien goQter aprés avoir mataghkau pascal ? Pour
en conserver le go(t dans sa bouche, enseignerBages®. C'est-a-dire
que la connaissance n’est pas suffisante, et fquiilvivre la sortie d’Egypte
comme si on y était.

C’est ainsi que méme «les Sages, les Anciens, geuxconnaissent
toute la Thora, doivent raconter la sortie d’Egyotate la nuit ». lls doivent
s’émerveiller au récit des miracles comme des esfdft le golt de cette

633 pessa‘him 120a.



346 A la table de chabbat

expérience doit leur rester dans la bouche ; méams deurs études, ils
doivent vibrer au rythme de I'histoire de leur pkeup
Que dit le méchant ?

« Quelle signification gpour vouscette cérémonie ? » pour vous, non
pour lui. Comme il s’exclut de la communauté, imeg en question
I'essentiel. Eh bien, toi aussi, agace-lui les deet dis-lui : « C’est en
vue de cela que Dieu a agour moj lorsque je sortais d’Egypte Pour
moi et nonpour lui; s’il avait été la-bas, il n'aurait pas été délév

Qui est méchant ? Celui qui «se sépare de la commé », nous
enseigne la Haggada. On peut poser toutes les i@pusesttoutes les
interrogations sont légitimes, mais ce qui est deptable, c’est de
« s’exclure du peuple juif ». Le danger est la sioh du peuple entre
«Vous » et « moi », pieux et impies, achkénazesftrades, Israéliens et
Juifs de la diaspora, ceux qui mangent telleheroutet ceux qui mangent
telle autrecacherout, voila le danger qu’il faut éviter a tout prix.

Mais celui qui tend l'oreille et écoute attentivethda question du
méchant entend encore : quel est donc ce fardeamitdgot que vous
trainez ?

Quel enfant extraordinaire ! Il sait qu’il ne s’agas simplement ce soir
d’'une magnifique féte de famille ou I'on mange gdsts délicieux et ou
I'on se remémore des histoires merveilleuses. @rstage caché : Pessa‘h,
c’est I'entrée du peuple juif dans le monde dafzvot Il sait bien que
Moise ne demandait pas « Laisse partir mon peupiais exigeait au nom
de Die§®*: « Laisse partir mon peuple pour qu’il Me servé.e méchant
comprend la portée de cette journée, mais il reflesassumer, c’est trop
lourd, dit-il.

Comprends, lui répond son pére : teiszvotportent I'hnomme plutét que
lui ne les supporte. Celui qui les refuse ne sast fEgypte. Layuéoula la
fin de l'esclavage d’Egypte, c’est maintenant, atecd¢able, qu'elle se
réalise. C'est dans la joie de féter $&derque je sors completement
d’Egypte. Aussi, toi qui vis cela comme un fardetaues encore en Egypte,
soumis a tes passions auxquelles tu ne sais éahapgsions qui déforment
la réalité, peignant en rose une vie vide et rentliste et grise une vie
pleine de sens.

Que dit le simple ? « Qu’est-ce ? » Tu lui dirasC’est avec une main
puissante qu’Hachem nous a fait sortir d’Egypte, ldemaison des
esclaves. »

34 Exodevil, 26.
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Le sage et le méchant ont en commun d’aller au-dielée qu'ils voient,
le sage cherche a tout connaitre et le méchantutactmtester. L’enfant
simple, lui, ne s’étonne que des bizarreries quoit cette nuit, 6 combien
différente des autres nuits, et ne sait que demmadgeébout des lévres :
qu’'est-ce ?

Le pére secoue son enfant et lui dit : c’est avez main puissante que
Dieu nous sortit d’Egypte. Certes, la main fortaitéiécessaire pour que les
Egyptiens sachent que la sécurité qu'ils tiraiesg bénédictions apportées
par le Nil n’était que dangereuse illusion. L'Egymst irriguée par le Nil
qui lui offre régulierement ses eaux, et les regjitertilisées par ce fleuve
sont vertes comme un vaste « jardin ». Avec unendmrganisation, une
administration impeccable, on peut répartir cediie gour que chacun puisse
tirer paisiblement subsistance de sa terre. Nubibede lutte féroce ou de
courage indomptable pour venir au bout d’une natéhainée. C’est cette
bénédiction dans laquelle baignait 'Egypte quiésburce de ses malheurs.

Malheureusement, les Hébreux eux-mémes sont tondnes le piege :
bien souvent, tant que les hommes ont de quoi sgind’idée de révolte
ne leur vient pas a l'esprit ; ils se complaisesmgil’esclavage pour autant
que celui-ci soit doux. C’est ainsi que, dans lagspesclaves qu’étaient
ceux de I'Europe de I'Est a I'époque de leur agssement a I'Union
soviétique, les révoltes ne se sont déclarées gusgue I'augmentation
exagérée des prix de la nourriture a remis en muesh subsistance de
chacun.

De méme nos ancétres ont-ils souvent regrettéolaégettes mangées au
bord du Nil.

Ne leur ressemblons-nous pas étrangement ? Nergméfédous pas le
velouté de la douce France, aux larmes qu'il farser pour mériter son
indépendance ? Et c’est ainsi que nous mettonse natgent, notre
intelligence au service d’un pays qui n’est pasdere. Nous préférons nous
laisser vivre dans ce beau pays plutdt que daffroda dure réalité
israélienne. Aussi notre pére nous admoneste-¢-ilsair-la : Courage !
Volonté ! Détermination ! Choisis d’étre libre daios pays !

Quant a celui qui ne sait méme pas questionnaniras toi-méme la
porte du dialogue, comme est dit : « En ce joutdaaconteras a ton fils et
tu lui diras, c’est pour cette cérémonie que Diaddit sortir d’Egypte. »

Cependant, le plus difficile, c’est de dialoguee@eelui qui ne veut pas
poser de questions. Que faire ? Toi, tu ouvrirabob; tu feras le premier
pas. Si nos enfants ne viennent pas a nous, noosslaller vers eux. Ceux
qui sont loin de la table deédey nous devons aller les chercher ; nul n'a le
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droit d’oublier les oubliés. Développer [€almudé Thoraouvrir les écoles
et lesyéchivot soutenir les mouvements de jeunesse, voila teoidgil
s’agit d’'un combat tous azimuts pour ramener ceuixng sont pas avec
nous.

Mais curieusement, les Maitres de la Haggada migesaent pas au péere.
lIs ne disent pasita, «toi» au masculin, mais ils diseate, «toi » au
féminin. C’est, nous enseignent les commentatepesce que dans
I'éducation, le role de la mere est essentielméson sera ce que la mere
est ; I'épouse est 'ame du foyer, 3&chamg Beito zou ichtpsa maison,
c’est son épouse, enseignent nos SaYedi formellement, la mére n'a pas
I'obligation d’enseigner ni d’étudier, c’est pargee son role réside dans ce
qui est profond et caché, ce qui échappe auxnuass qui leur est supérieur
car il en est la source.

La mitzvala plus connue des femmes est l'allumage des hasidu
Chabbat. La lumiéere est synonyme de la Thora st @i@si grace aux meres
gu’il peut y avoir de la Thora dans une maisonekuCqgui fait attention a la
mitzvade I'allumage des bougies aura des enfants qdie¥tnt la Thora. »

L’étude des enfants dépend de la lumiére que la ragra su allumer
dans leur coeur. L'étude du sage, c’est son mésatiea

8% yoma 2a.
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Un miracle pour rien ?

Le septieme jour de Pessa’h, nous fétons et lislendraversée
miraculeuse de la mer Rouge par nos ancétres. egefqurs auparavant,
aprés une année de merveilles, les Egyptiens tarssgartir les Hébreux, se
soumettant & toutes leurs exigences, leur offraéinendes animaux pour
que le peuple juif ait suffisamment de bétes aifsacdans le désert. Rien
dans ces événements ne laissait prévoir un telnetment de situation, un
nouvel affrontement avec les Egyptiens. Ces desreaient déja recu tant
de plaies gu’ils ne songeaient qu’'a panser lewrssbres et reprendre une
vie normale. Leur moral ne les incitait pas du touéprendre le combat.

Mais voici que Dieu donne I'ordre au peuple quidily Egypte de faire
demi-tour ! Pharaon croit alors que Dieu a abandoson peuple, que le
moment est déja venu de prendre la revanche. LgptiEgs reprennent
courage, se mettent a la poursuite du peuple jud Bieu bizarrement
accule a la mer... Ce sera une nouvelle occasionpieu de manifester Sa
Puissance. Ce sont les Egyptiens qui seront englpat les flots aprés
avoir donné aux Enfants d’Israél.

Au risque de paraitre sacriléege, on pourrait coepkr Tout-Puissant a
un homme qui jette son prochain a l'eau, puis pdopgur le sauver et
demande ensuite d'étre reconnu comme un sauveumlis Mette
interrogation est légitime. En effet, Maimonide legpe que Dieu ne fait
pas de miracles sans qu'il y ait nécessité ab&8lu@uelle est donc la
raison d’étre du miracle de la mer Rouge ?

Les Sages d’lsraél, dans la Haggada, levent gdartieht le voile : ils
enseignent que les miracles de la mer Rouge, oglevta « maiff’ » de
Dieu, étaient cinqg fois plus importants que ceutadsortie d’Egypte, qui ne
sont attribués dans le texte qu'au « d¥fye d’Hachem. La Thora insiste &
plusieurs reprises sur le fait que les dix plaievaient pas seulement pour
but de faire sortir nos ancétres d’Egypte, mai®ligs devaient prouver que
c’était Dieu le Créateur, qu’ll s’occupait du moreteque Sa Puissance était
sans limites. La traversée de la mer Rouge étaitpmeuve supplémentaire,

83¢ Maimonide Lois sur les fondements de la Thoga 1.
837 Exodexiv, 31.
838 Exodevii, 15.
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vécue activement par I'ensemble du peuple quedissfbndamentales qui
régissent I'univers sont toutes I'expression d’Muodontée.

Ceci ne serait qu'une différence de degré par nappox miracles
d’Egypte. Il semble pourtant que les Sages d’Ispaékcompris qu'’il y avait
une différence de nature entre la significatiorcele miracles.

Un nom qui apparait avec insistance dans la leatigrda Thora du
septieme jour de Pessah’, mais qui est compléteaiment du texte de la
Haggada, donne des indications trés précieusele S@ns particulier de la
traversée de la mer Rouge. Ce nom, c’est Moise Skees de la Haggada
insistent sur le fait que ce n'est pas Moise quiitsies Hébreux d’Egypte
mais que c’est Dieu Lui-méme, sans l'intermédiaieequiconque, ni d'un
ange ni d’'un messager, qui les libéra. Pourtard,de la traversée de la mer
Rouge, le texte affirme :

« lIs eurent foi en Dieu et en Moise Son Sen/itdus

Lorsque Dieu demanda & Moise de sortir d’Egypté&reants d’Israél, il
refusa jusqu’a ce que Dieu accepte de lui adjoiddraron. C’est alors que
Dieu dit a Moise cette phrase étonnante :

« Voici le signe que c’est Moi qui t'ai envoyé rsque tu sortiras ce
peuple d’Egypte, il Me servira sur cette mont&ghe>

Quelle est la valeur d’'un signe qui ne se prodgira plus tard ? De plus,
peut-on imaginer que Moise doutait et qu’il avagstin de signes ?
Certainement pas.

On peut comprendre ainsi le dialogue entre Diddase Son Serviteur :
la vocation de Moise est de recevoir et transmédttei, la Thora ; c’est lui
qui étudiera quarante jours et quarante nuits lsaime ni manger jusqu’a ce
gu’il comprenne tout ce que Dieu avait autoristharhme de comprendre.
C’est par amour pour son peuple qu’il refusaitetelibérer, car il ne voulait
pas gu'’ils soient sauvés par I'homme de la Loilggtait : car il ne voulait
pas que leur libération soit conditionnée par beaeptation de la Loi. Dieu,
Lui, voulait inscrire dans I'Histoire que la libdéi@ des Hébreux est liée au
respect des commandements. Dieu céda en partigt. [Qieméme, Dieu, le
Charitable, qui fit sortir les Enfants d’lsraél, Me n’était alors que son
bras. Que les Hébreux soient ou non méritants,ré@egdivine et les
promesses contractées envers les patriarches irpbkaur libération.

639 Exodexiv, 31.
640 Exodel, 12.
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Mais ceci n’était qu’'une apparence, qui ne duraiguaps de temps trés
court, celui de la sortie d’Egypte proprement ditependant I'intermédiaire
choisi était quand méme Moise, le législateur gigel Rvait désigné.

Non! Le monde n’est pas régi seulement par laithala punition
terrible qui s’abattit sur les Egyptiens en espiauve. Il n’est pas suffisant
de sauver les Enfants d’Israél, il faut que ceuxngyerent des enfants juifs
périssent a leur tour par cette mort horrible gualvaient infligée a leurs
semblables.

Lors de la sortie d’Egypte, les Hébreux bénéficiede la Bonté divine ;
ils crurent alors en Dieu. Mais c’est lorsqu’il figrir les Egyptiens qu'ils
crurent en Moise Son serviteur.

lIs étaient alors mars pour recevoir la Thora, eeudeur manifestera Sa
bonté infinie en leur dévoilant Sa loi.
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La Paque juive®,

entretien avec le rav Moshé Botschko

— Quel est pour vous, Monsieur Botschko, I'impocede la Paque ?

— Elle est tout a fait centrale. Lorsqu’on lit labR, on se rend vite
compte que I'exode israélite d’Egypte constitugdiéement capital de toute
I'histoire biblique, événement qui culmine, sepiaes plus tard, dans la
Révélation du mont Sinai. Tout ce qui précede, delauGenése, n'en est
que la préparation historique. Si les onze prentleapitres sont consacrés a
deux mille ans d’histoire (d’Adam a Abraham), teshuit chapitres relatent
les trois siecles qui vont de la naissance d’Abmateala migration des
Israélites en Egypte, et quinze chapitres entiarsent la seule histoire de
I'exode, qui, dans le temps, n’a duré qu’une arin&essi cet événement a-
t-il été sanctionné, dans la Bible, par un tresxgraombre de lois, qui ont
pour but unique « que tu te souviennes du jouadmitie d’Egypte tous les
jours de ta vi&*? ». Au centre de ces lois figure la célébrationed@aque :

« Ce mois-ci est pour vous le commencement des’ffiois»

« En ce premier mois, le quatorzieme jour le saBqp’au vingt et
unieme jour le soir, vous mangerez des azymesdgmrsept jours, qu'il ne
soit point trouvé de levain dans vos mai$éhs

«Qu'on se souvienne de ce jour ol vous étesssdifigypte, de la
maison de servitude, car c’est par la puissancgad®ain qu’il vous a fait
sortir d'ici ; que I'on ne mange donc point de plaEné*>. »

Quant au Décalogue, il est introduit par ces termede suis Hachem ton
Dieu qui t'a fait sortir du pays d’Egypte, d’une is@n d’esclavadé®... »

Jusqu’a nos jours, ces lois ont été scrupuleusemiestrvées par les
Juifs du monde entier.

— Quels sont les moments principaux de cette catiélor?

641 Cette interview du rav Moshé Botschko a été pehiigns la revue protestamie Lien
%42 Deutéronomexvi, 3.

%43 Exodexil, 2.

%44 Exodexir, 18.

%45 Exodexilt, 3.

%4 Exodexx, 2.
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— Les semaines précédant la Paque, la maitregsaiden est occupée a
nettoyer tous les recoins de la demeure, afin qeils’y trouve plus une
miette de levain, puis pendant sept jours, il nj@ss mangé que du pain
non leve, de 'azyme. Le premier soir de la Pagieé@ébré avec solennité.
La famille entiére est réunie autour de la tables Beures sont consacrées a
la lecture des passages bibliques relatifs a I'éné@mt que I'on célébre.
C’est une féte avant tout familiale. Les enfantémma petits, y prennent une
part active en posant des questions sur la sigtibic de la Paque. Le pére
de famille se donne toute la peine voulue pour pomélre savamment,
comme il est dit: « Et lorsque vos enfants voumalederont : que signifie
pour vous ce rite, vous répondi¥z.» Cette étude biblique est
accompagneée de l'accomplissement des lois et detsiroes, dont il faut
signaler particulierement la consommation de I'agyghdes herbes ameres,
afin de revivre par le cceur le temps amer de Eesde. Vient ensuite le
repas de I'agneau pascal — remplacé de nos jounsnpaets symbolique —
et qui signifie la délivrance. Il faut citer au$ss quatre gobelets de vin qui,
bus pendant la soirée, commémorent les quatre gghrhs salut : « Je veux
vous faire sortir, je veux vous délivrer, je vaisug sauver et je vous
adopterai comme mon peuff® » Un cinquiéme gobelet est rempli, mais
n'est pas bu : il signifie que nous sommes toujalarss I'attente du grand
jour qui marquera la fin des souffrances, pour veugour l'univers tout
entier.

Plus que toute autre, cette féte est vivace au éftendhaque coeur juif ;
elle est célébrée par tous, méme ceux qui n'obeeplas toutes les lois. I
faut avoir vécu cette féte pour la saisir du dedaresn’est pas telle loi ou
telle coutume qui la caractérise, mais son ensegtlden esprit.

— Mais quelle est donc la signification profonde ¢tk Paque,
commémorée avec tant de ferveur et de fidélitéloamg de toutes les
générations ?

— Elle est d’abord le signe de l'existence provigdie du peuple
d’Israél, qui défie les lois méme de la nature.ddéjnaissance de ce peuple
est extraordinaire et déroutante ! Il est issu d’petite famille de soixante-
dix ames, émigrée, déracinée, puis méprisée, déciothdamnée a mort.
Pharaon multiplie les lois pour briser la croisgade ce peuple ; il fait jeter
tous les nouveau-nés dans le fleuve. Mais « plugamprimait, plus sa

47 Exodexil, 26.
648 Exodevi, 6.
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population se multipliait et explosait® Ne pouvant I'anéantir, on le mit
en esclavage, pour détruire sa volonté et sa peatith Pendant des
siecles, on I'humilia et le tortura... Cette nuit giout (« exil ») paraissait
éternelle et sans lueur !

Mais ainsi parle Diel°: « Au milieu de la nuit, Je m’avancerai & travers
I'Egypte, la nuit que Dieu a consacrée comme \&jltomme garde ». Au
milieu de la nuit, au plus noir de la nuit, intemi la veillée de Dieu. Aux
tortures, aux mesures genocides, succedent — ctmite attente — la
libération, la rédemption : la naissance de ce lgegpi a appris a souffrir.
A attendre patiemment, dans la longue nuit crubéeeil de la lumiére.

— S’agit-il alors d’'un événement qui ne concernésgagl ?

— Non. Si la Paque est, pour nous, un messagei daris notre avenir,
elle contient aussi une signification universetiggologique. Elle rappelle
aux hommes la toute-puissance de la volonté didreu montre qu'il est le
Maitre de la nature, que Sa volonté prédestine tEnd®. Aucune
obstination, vienne-t-elle du plus puissant phara@nrésiste a Sa volonté,
qui indique clairement Sa voie, qui fera justices dgrans, qui consacrera
Son peuple méprisé et torturé. La nature entiehe @m jeu, I'eau devient
sang, la mer se fend en deux, afin que s’acconepdlisgolonté divine.

— Quel sens donnez-vous au mot méme de « Paque » ?

— «Paque », tiré du mot hébrdRessa‘’hh signifie « qui agit avec
discernement ». « C’est le sacrifice de la Pa{Ressa‘’h)en I'honneur
d’Hachem, qui épargna les demeures des IsraéliteSggpte, alors qu’ll
frappa les Egyptiefis... » Paque = discernement ; Justice et Miséricorde
sont Ses voies. L'univers n'a pas seulement unt@uéail a un Guide, qui
connait les actes, juge les méchants et prendtenl@s opprimés et les
souffrants — qui dicte, conduit et exécute.

— Ainsi, dans la libération d’lsraél, vous lisezrévélation de Dieu au
monde ?

— Oui. «Je suis Hachem, ton Dieu, qui t'a faitisatu Pays d’Egypte,
d’'une maison d’esclavage... » : c’est cette seularteae visite » que Dieu
présente (en introduisant le Décalogue), car ls@ananifeste que par Ses
actes. Nous ne pouvons le saisir que par Ses voif$e nous avons le

49 Exodel, 12.
850 Exodexi, 4.
1 Exodexil, 27.
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devoir sacré de pénétrer afin de pouvoir les imitenais Dieu Lui-méme
reste invisible a tout ceil humain. Et c’est la ggéside toute I'importance de
la révélation divine de I'exode d’Egypte ; malgodite la force déployée,
malgré les moyens surnaturels mis en ceuvre pong $airtir Son peuple,
aucune image de Lui ne fut percue. Nous rejoigrionk Révélation du
mont Sinai : « Tout le peuple fut témoin de ceséores, de ces feux, de
cette montagne effrayafité», & seule fin de mieux percevoir Sa voix — la
Loi ! Nous n’avons d’autre connaissance de Dieu §eg voies, Sa voix et
Ses lois. Paque — la sortie d’Egypte — nous a dédas premiéres.
Pentecotte — la révélation du Sinal — nous a dasédcondes. Moise en est
I'interpréte fidéle : « Moi, je me tenais en cemps entre Hachem et vous,
pour vous transmettre la parole d’Hacli&tn»

Quarante jours plus tard, comme Moise tardait &seehdre de la
montagne, les Israélites s’adresserent a Aharo@rée-nous une image
divine, car cet homme Moise, nous ne savons paguié en est
adven®*. » Ne voyant plus revenir Moise, ils en déduidimgme ce Dieu
invisible, caché, exprimé en Lois, trop lointainup@&tre percu et saisi, que
ce Dieu dont Moise était le porte-parole, avaiteckdplace a une nouvelle
conception du divin.

lIs crurent qu’'une nouvelle ére pouvait commenagrDieu serait créé
par I'esprit humain, imaginé par lui, selon sorelligence et ses moyens, un
D. tangible et accessible aux sens.

— Et c’est alors que Moise, terrifié, jeta les Eabdle la Loi a terre et les
brisa...

— C’est une réaction éloquente et logique : elimifinit qu’il n'y a pas
de demi-mesure entre la foi absolue et la destnucte la Loi. D. saisit cette
occasion pour redire & Moise que « nul homme nerpewoir et vivré> »,
qgue la connaissance de D. réside dans la conneéssdm Ses voies,
enoncées clairement : « Tout-Puissant, clémenério@dieux, qui poursuit
le méfaif°®... »

Dieu dit a Moise : « Taille toi-méme deux tablespierre semblables
aux précédentes, et Je graverai sur ces tablesdewes paroles qui étaient

652 Exodexx, 15.

53 Deutéronome, 5.
654 Exodexxxli, 1.
855 Exodexxxlil , 20.
656 Exodexxxiv , 6.
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sur les premiéres tables que tu as brfSées Les pierres peuvent étre
brisées, les circonstances de la vie peuvent vdgsprit humain fléchir.
Ma vérité est inaltérable. J'écrirai les mémes lgargue j'ai écrites : « Je
suis ton Dieu qui t'a sorti d’Egypte. » Dieu ne oba pas, Ses paroles sont
éternelles : il nous appartient de tailler les m&niables pour saisir et
comprendre cette vérité éternelle. Immédiatememésapordre donné a
Moise, de tailler a nouveau les Tables, la fétePdque est a nouveau
enoncée, pour bien montrer qu’elle garde toute aauy, pour tous les
temps : « Observe la féte des azymes, sept jounsangeras des azymes
comme Je te I'ai prescht... » « Parle ainsi aux Enfants d'Israél, Hachem
le Dieu de vos peres m’envoie vers vous... tel est mom & jamais, tel
sera mon attribut dans tous les &ges

Paque signifie la fidélité de Dieu envers son peupt la fidélité de ce
peuple envers son Dieu. Depuis lors, les Israétitescelébré et respecté la
Paqgue en tous lieux, en tous temps et en toutesnsitances, en exil et
méme lorsque leur vie était en danger. lls I'onElogee en Espagne, au
temps de I'Inquisition, dans des souterrains.’datlcélébrée en Russie au
temps des pogroms ; dans les bunkers et les camgortentration de
I'Allemagne hitlérienne. lls ont juré fidélité aue Dieu qui les a sortis
d’Egypte — au milieu de la nuit. lls savent qu’ailien de la nuit, au plus
épais des ténebres, s’ouvre la voie de la réedempliette nuit reste le signe
de «la veillée d’Hachem sur tous les Enfants d#bkra toutes les
génération¥°. »

%7 bid., 1.

858 ExodexxxIv , 18.
59 Exodell, 15.

650 Exodexil, 42.



YOM HA'ATZMAOUT

Féter la création de I'Etat d’Israél

Cette année, le jour de I'Indépendance d’Israérenjoie a été atténuée
par I'expulsion/évacuation des Juifs de Goush Kdéf leur terre et la
cession de terres a I'ennemi. Chacun de nous gage : Convient-il de
célébrer Yom Ha‘atzmaout comme les années préasiénsi I'Etat se
comporte ainsi, y a-t-il lieu de se réjouir ?

Il faut savoir que cette question, qui nous estéposeulement
maintenant, hante le monde depuis au moins 58anembre de Juifs se la
posent depuis plusieurs années. Car les « problermégrents a la fagon
dont I'Etat traite de I'observance de la Thora es dhitzvotn’ont jamais
manqué : questions de statut personnel, de coowersiu Chabbat, de
décence, etc. Quant au probleme posé par I'éducatio pietre qualité,
permissive, il ne date pas d’aujourd’hui, éducatom a été imposee a de
nombreux enfants contre le gré de leurs parentuadrrivée en Eretz ;
eéducation qui leur a retiré toute lueur de judaisimete étincelle de Thora,
assassinant véritablement leur esprit et leur &bee.par sa gravité, ce
probleme ne revét-il pas autant d'importance queaesfert de Juifs d’'une
région d’Eretz Israél a une autre ?

Si I'on estime qu’a cause de ces problemes doulouida re-création de
I'Etat d’Israél n’a rien de réjouissant et qu’ilyré pas lieu de le reconnaitre,
soit! On peut comprendre cette approche seloneliguant qu’une
entreprise est imparfaite, la joie ne peut régaerlan’est pas de demi-joie.
Mais pour quelgu’un qui reconnaissait jusqu’a pnédétat, participait a
tout ce qui s’y accomplissait, se réjouissait de jpées, souffrait de ses
souffrances et remerciait Dieu chaque année de avos fait subsister
pour parvenir au moment ot nous disposons d’un jHifaten dépit de ses
imperfections, qu'y a-t-il de fondamentalement d@af

Les habitants des localités de Judée-Samarie nélsqas de parti pris
dans leur bilan des qualités et des défauts datl'&t mettant en relief le
sentiment de trahison et leur crainte de l'aven8i?nous parvenons a
surmonter nos sentiments personnels et a dominee wolére légitime,
nous constaterons que rien de fondamental n’a éhangue celui qui fétait
Yom Ha'atzmaout il y a deux ans doit le célébressagette année.
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Pour comprendre la signification de la féte, iltfeavenir a la racine des
choses et poser les questions de fond : qu'y aleilchangé depuis la
création de I'Etat ? Qu'en est-il de la joie ? Quédébrons-nous a Sion le
Jour de I'Ilndépendance de I'Etat ?

Nombre d’entre nous sont nés dans I'Etat, nombeetd? nous y vivent
depuis plusieurs années et la réalité de I'Etat pous est un fait simple et
évident, au point que nous n’en ressentons pa®faaiieuse nouveauté ni
le cadeau particulier que nous avons eu le prigildg recevoir en ces
générations. Ce n’est pas pour rien que nos Sageteoidé que, la nuit du
Séderou nous célébrons notre liberté et la délivraneendtre ame, nous
devons manger dmaror en prononcant une bénédiction ; et ils ont décidé
qu'il fallait poser la question « Pourquoi &ror ? » car il semble superflu.
Le passé est le passé. En fait, s'il n'y avait g@snaror sur la table, nous
ne comprendrions pas la signification de Pessaih.n@s ne nous
souvenions pas gue nous étions esclaves, noususesooviendrions pas
que Dieu nous a fait sortir d’Egypte. De méme,@isine souvenions pas
de ce que nous avons vécu par le passé pendaas test années d’exil,
nous ne comprendrions pas la grande délivrance sduvetage miraculeux
agencé pour nous par Dieu, et nous risquerionsirdegde I'Etat est une
chose normale, normale pour tous les peuples. Giagie je suis né, c’'est
la que j'ai grandi, tout naturellement.

Pour saisir la signification de notre situationwjaurd’hui, nous devons
nous inspirer du vers8t: « Souviens-toi des jours antiques, médite les
annales de chaque siécle. » Un examen approfongler§ue la re-création
de I'Etat d’Israél constitue un tournant historicuens cing domaines dont
chacun justifierait que nous remercions Dieu. Aspfarte raison, nous
devons lui exprimer notre gratitude pour tous lesaes et merveilles dont
Il nous a fait bénéficier.

Pour les décisionnaires, il n'a guere été facildixder au 5 lyar le jour
d’actions de grace célébrant la renaissance datltEisraél, dans la mesure
ou ce fut aussi le jour ou commenceérent les proéggemotamment la guerre
sur tous les fronts qui codta la vie a des milli@essoldats et d’habitants.
N’elt-il pas été préférable de fixer le jour dditade la guerre, le jour du
cessez-le-feu et de I'armistice pour célébrer fdikala renaissance de I'Etat
et la victoire elle-méme ?

%1 Deutéronomexxir, 7.
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En fait, le jour de la renaissance de I'Etat cdnstien soi une
bénédiction et revét une grande importance danscieg domaines
suivants :

1. Délivrance de I'exil d’Edom.

2. Retour en Eretz Israél.

3. Indépendance.

4. Unité.

5. Epanouissement de la Thora.

Précisons chacun de ces points :

1. La Thora commence par les versets : « Au comemeant, Dieu avait
créé le ciel et la terre. Or, la terre n’était quoditude et chaogtohou va-
vohou); des ténebres couvraient la face de I'abime ebldfle de Dieu
planait sur la face des eaux. » D’aprés le Midt¥ctohoudésigne I'exil de
Babylonie, etbohoul’exil de Médie,‘hochekh(l'obscurité), c’est I'exil de
Gréce,tehom(I'abime) I'exil d’Edom (qui semble un abime sdim, et le
souffle de Dieu, I'esprit de lééchouva(repentir, revenir) qui induit la
délivrance.

A premiére vue, ce midrach semble incompréhensilalerhora décrit le
début de la création du monde avant I'apparitios d&atures. L’homme
n'existe pas encore ; il N’y a ni non-Juifs ni duiComment peut-on, a ce
stade, évoquer les exils d’lsraél sous la dominatie différents peuples ?
Un examen plus approfondi montre que le midracke poe question d’'une
importance considérable : puisque Dieu avait ceémionde selon sa
volonté, Il I'avait certainement créé de facon paef, dans Son immense
sagesse, selon un plan précis. Que désigne dortwla par le verset « la
terre n’était que solitude et cha@shou va-vohou) des ténebres couvraient
la face de I'abime ». Dieu aurait-1l créé un momaeastrophique ? Et le
Midrach répond par I'affirmative : Dieu a créé ummde d’'une fagon telle
qu'il allait se corrompre et étre détruit. Cettéuation s’explique par la
création de I’'homme, seule créature dotée du blobére, c’est-a-dire doté
de la capacité de faire tout ce qui lui vient &pét. La création de 'homme
a amené dans le monde la force de destructiore fatte qui, a I'avenir,
allait provoquer quatre exils et des catastropimess en réalité, « le souffle
de Dieu planait sur la face des eaux ». Autreméntlal téchouva qui
conduit a la délivrance du monde, est elle augsiggrce qui annonce que le
monde finira par s’amender pour devenir confornhee wlonté divine, sans
dépravation de 'homme. Tel est notre mission dansionde.

62 Bgréchit Rabba, 82, 4.
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Chacun des exils caractérise le type de guerrdusgie menée par les
nations contre le peuple d’lsraél en telle ou tej@énération.Babel
représente Il'approche idolatre et l'orgueil, lipea&ité a supporter
I'existence d’'un Temple et d’'une autre force g&eldans son orgueil, elle
combat Israél. Incarnant I'appétit de jouissanceletplaisir, lesMedes
lutterent contre tout ce que contientjiedouchaapproximativement traduit
en francais par le mot «sainteté »). Lors de I& f@e Pourim, nous
mentionnons la victoire remportée sur Babel etlessirMédes, Israél ayant
traversé ces époques d’oppression et survécu glarespirituel. LaGréce
représente la sagesse humaine s’opposant a lsseatjeme au point de ne
pouvoir la supporter et de vouloir exterminer lege d’Israél et éteindre la
flamme de sagesse divine. Au moment de la féte daotta, nous
célébrons la victoire de la Thora sur la sagessendéions.Edom (I'exil
chez Esali), c’est 'abime. L3, il ne s'agit pasné’uidéologie au nom de
laguelle les nations veulent exterminer Israéh;elst pas question d’orgueil
ou d’appétit grossier, ni de sagesse, mais de lant® irrationnelle
d’exterminer le peuple d’lsraél sans raison. Lesitaats d’Edom, qui
savent gqu’lsraél est porteur du nom de Dieu damsdede, ne veulent pas
de Dieu dans leur monde ; ils ont donc le sentidendevoir se débarrasser
des Juifs. L'exil d’Edom a commencé avec les Romgin exilérent Israél
de son pays, lui infligeant ainsi des années doiper, de souffrances et
catastrophes culminant avec la terrible Choa auscde laquelle la quasi-
totalité du monde participa a I'effacement du ndterdél, Dieu préserve, et
s’abstint de tendre une main secourable, fermast pggtes devant les
supplications des derniers réfugiés. Au cours d#érentes campagnes
menées par Israél ces 58 derniéres années, erR2r000 personnes ont
trouvé la mort. Durant les terribles années deHaaC c’était en moyenne le
nombre de personnes assassinées chaque semaineétlesants faillirent
réaliser leur dessein d’effacer le nom d’Israéledsurface de la terre.

Dans Sa bonté, Dieu permit la création de I'Etdgrdgl, ce qui mit fin
aux projets des ennemis d’Israél d’exterminer léfsJLa création de I'Etat
d’Israél fut donc a la fois une réponse et le delmuta délivrance de I'exil
d’Edom ; il marque la fin d’une époque dans I'histodu monde, époque
qui avait commencé avec I'exil de Jérusalem paRl@sains et qui prit fin
avec la création de I'Etat. De méme que Pourimagiddca marquent la fin
d’exils, Yom Ha'atzmaout représente la fin de llebe plus long. La re-
création de I'Etat marque donc ce grand changemantequel le peuple
d’Israél a connu une renaissance en tant que netiest revenu reconstruire
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sa maison en Eretz Israél. Comment ne pas s’enirég comment ne pas
remercier Dieu ?

2. Apres I'exil imposé par les Romains et leur dispn dans le monde
entier, les Juifs tentérent encore, avec une granétlé, de demeurer en
Eretz Israél. Rabbi Yohanan dirigeait un centréutié de la Thora en Eretz
Israél, centre qui exista un temps en parallele agex de Babylonie. Mais,
avec les années et 'accumulation des malheugsypalation juive d’Eretz
Israél se clairsema au point qu’il ne resta preggjus de Juifs. Des lors, a
chaque génération, des Juifs tentérent de revémstadler en Eretz,
partirent, revinrent, avec beaucoup de convictiod'@aharnement, mais ils
ne réussirent pas a s'implanter ni a assurer umessdment national.
L’amour du Pays les embrasait, mais ils ne paresaas a le concrétiser
en s’y installant. Et soudain, il y a quelgue ceinfjuante ans, le retour en
Eretz Israél devint possible. De nombreux Juifsenh s’implanter dans le
Pays, certes dans des conditions difficiles etudmssant bien des avanies,
mais ils réussissaient. Avant méme la proclamationdépendance de
I'Etat, 600 000 Juifs vivaient déja dans le paysffe stupéfiant comparé a
celui de la population juive quelques dizaines d&as plus t6t. La création
de I'Etat permit 'immigration de nombreux Juifsitérdite par les nations
qui les avaient dominés. La création de I'Etat rdé$ nous a permis
d’accomplir lamitzvadeyichouv Eretz Israélle peuplement d’Eretz Israél.
Nous ne sommes plus obligés de vivre parmi lesonstinous pouvons
réaliser cettemitzvg et méme les étres les plus insignifiants d’Israél
bénéficient du mérite de cettmitzva Il y a lieu de s’en réjouir et d’en
remercier Dieu.

3. Non seulement les Juifs peuvent habiter en Efletaél, mais
I'indépendance de I'Etat et linstauration d’'un poir juif souverain en
Eretz Israél constituent I'application de cettétzva de la facon la plus
compléte. Le Ramban et d’autres sages avaient &&j& que lamitzva
d’habiter en Eretz consiste a dominer le paysret pas donner de pouvoir a
un autre peuple, ce qu’on ne peut réaliser queesgigte un pouvoir juif
reconnu par les nations et une souveraineté jlbgelae sur la terre. Dieu
avait dit & Abrahaftt®: « car ta postérité séjournera sur une terregére
ou elle sera asservie et opprimée durant quatres @Ts », et nos sages
avaient expliqué que le décompte des années comaiheéngartir de la
naissance d’lsaac. Cela semble surprenant, a pemige, puisque
Abraham et Isaac séjournaient en Eretz Israél, demenque Jacob, la

663 Geneésev, 13.
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majeure partie de sa vie. Il fut méme enjoint adsde ne jamais quitter le
pays. Dans ces conditions comment peut-on ne pagteo leurs années
comme des années de séjour en Eretz ? N'étaiepaddnstallés en Eretz
Israél ? David, lui aussi, alors qu'il fuyait lewwooux de Saul pour se rendre
chez Akhish, roi de Gath, se laméfite «Puisquils me chassent
aujourd’hui pour me détacher de I'héritage d’Hachetngu’ils me disent :
va servir des dieux étrangers ! » Or, Gath, situéfeontieres d’Eretz Israél,
est identifié aujourd’hui comme la région de Gou&ltif. Comment nos
Sages ont-ils pu déduire de ce verset que quicoggiite le Pays, c’est
comme s’il se livrait a l'idolatrie ? Ce qui estpiigué ici, c’est que, si des
Juifs habitent en Eretz Israél, tant qu’ils se went la en tant qu’individus
placés sous le pouvoir des nations, ils n‘accors@iis pas pleinement la
mitzva C’est pourquoi nos sages ont enseighé

« un homme doit toujours de préférence résider lauterre d’lsraél,
méme dans une ville a majorité non-juive, plutéthqrs de la terre
d’Israél, méme dans une ville a majorité juive. »

Il n'y a pas lieu de vivre a I'étranger, seulementEretz ;a priori, il
s’agit de vivre en Eretz Israél dans une ville Jamig juive, c’est-a-dire
sous une autorité juive, mais, si ce n’est pasiblessl demeure préférable
de vivre sous la domination des nations en Ereg&lplutdt que de vivre a
I'étranger. Mais prenons garde : on ne peut invogree principe pour
affirmer qu’il vaut mieux vivre en Eretz Israél sarespecter lemitzvot
plutét qu'a I'étranger, Dieu nous ayant donné laetgour que I'on y vive
conformément a sa volonté..

La création de I'Etat a conféré araitzvad’habiter en Eretz une totale
authenticité. La encore, il y a lieu den faire ldge et den étre
reconnaissant.

4. L'un de plus grands dommages causés par I'edakt qu’il a porté
atteinte a l'unité d’lsraél. L'exil nous a privése da possibilité d'étre
ensemble et nous a morcelés en groupes et groufserdems divers pays,
des communautés juives voisinaient sans entretemiune relation. Leurs
dirigeants, leur culture étaient différents. Mémisdu'un certain nombre de
communautés se rassemblaient dans telle ou tedditly chaque groupe
constituait sa propre communauté, sa propre Syn@goges propres
organisations éducatives et caritatives, chacum pou Il n’existait aucune
direction générale pour I'ensemble de cette pojulationt les membres

664 Samuekxvi, 19. Voir la Guémara Kétoubot, 110b fine.

6% Ketouvot 110b
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étaient séparés. Avec la création de I'Etat, esée une direction unique
organisant I'ensemble de la population vivant anSertes, cette direction
n'agit pas comme nous le souhaiterions, et nowmgpour que des hommes
de foi dirigent I'Etat, mais, la question de I'uhigqui met fin & cette terrible
dispersion est I'un des signes de la délivranceMhbaral de Prague explique
qu'il est dans la nature d’Israél d’étre uni, esrBage¥® ont précisé que,
dans legefilinesde Dieu, il est écrit : « Qui est comme ton peugiaél, une
nation une sur la terre ». Israél a été créé ptarlén et ainsi sanctifier le
nom de Dieu dans le monde ; lorsque nous sommesrgés, c’est comme si
ces tefilines étaient impropres a lutilisation jusqu’a ce quenité soit
restaurée. La création de I'Etat a permis de rasterat d’unir les membres
du peuple d'lsraél dispersés qui désormais, dispodain grand centre
auquel sont liés tous les Juifs du monde.

5. Toutes ces réalisations — la fin de I'exil, &#our en Eretz Israél,
'indépendance, l'unité — ne constituent pas un bat soi, mais un
instrument pour parvenir a la délivrance total@ ee relation authentique
du peuple d’lsraél a son Créateur. Nous ne revepassen Eretz Israél
uniquement pour manger ses fruits et nous rassdesises bienfaits. Moshé
supplie Dieu qu'll le laisse entrer en Eretz, elGaémar®’ s'interroge :
Pourquoi ? Souhaite-t-il accomplir raitzvade consommer de ses fruits ? Il
aspire a accomplir lesitzvotafférant a la terre. Eretz Israél est la terre de
Dieu, la terre de la Thora et destzvot; c’est elle aussi qui définit notre
identité et notre nature. D’une fagon généralesrpais particulierement en
Eretz Israél, notre existence a pour finalité tawsation d’'un royaume de
Thora, mené par la lumiéere divine et amendant ladacselon la voie de la
Thora. Pour constituer un royaume de Thora, il fdatbord créer un
royaume. Tant que nous sommes dispersés, assgeisgcutes et
massacrés, nous ne pouvons pas le créer. Toutegadksations obtenues
grace a la création de I'Etat sont les conditimise qua nonde la
concrétisation de la vision juive que nous espéringui est au centre de
nos priéres.

Certes, il ne suffit pas d’espérer, de réver girter. Chacun de nous doit
agir sans relache pour ajouter sainteté et Thama da pays, pour éviter une
situation, Dieu préserve, ou la terre nous von8id’'on comprend que nous
constituons tous un seul peuple, une seule nations devons assumer les
responsabilités qui nous incombent les uns vissades autres et agir en
conséquence. L’action commence dans notre entounageediat en

666 Bgrakhot 6a.
687 Sota 14a.
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développant un sentiment d’unité : sollicitude &géird de ceux qui sont en
difficulté sur le plan économique ou spirituel,Ieiude a I'égard de ceux
qui empruntent la mauvaise voie. Ensuite, solldgta I'’égard de la nation
tout entiere. Il faut s’efforcer de diffuser la liere de la Thora dans
'ensemble du peuple d’lsraél. C'est ce qui estuiggle nous, et nous
sommes convaincus que Dieu agit avec miséricordgrépare notre
délivrance. Comme l'ont enseigné nos sages, lavrdélie future
interviendra grace a la bonté et a la miséricolleu crée et donne vie a
toutes choses ; nous, qui sommes croyants, fis@ents, nous savons que
la main de Dieu agence tout cela. Tous les miradte¥ nous avons été
témoins au cours de ces générations n'‘ont paseauveh vain ; nous nous
trouvons au cours d’'un processus de longue durémagré les chutes,
malgré les souffrances et les difficultés, ce pssas ne s’arréte pas, et nous
nous dirigeons vers le grand objectif.

Si nous comprenons tout cela, notre cceur débordergoie et de
reconnaissance pour Dieu et pour toute la bontk qous a prodiguée et
continue de nous prodiguer en nous sauvant desrdaiceux qui voulaient
nous exterminer, en nous ramenant en Eretz Ise®lnous accordant
I'indépendance et un pouvoir souverain, en noussamt et en nous faisant
étudier la Thora. Nous prierons pour qu’a I'avemius réussissions, avec
I'aide de Dieu, a poursuivre son ceuvre, a remgirexmission comme Il le
souhaite dans ce merveilleux processus, a propadgdrora, a sanctifier le
Nom divin. Nous devons continuer a croire qu’eniddes difficultés et des
complexités, la délivrance surviendra rapidemenbusN pourrons alors
entamer un chant nouveau.

Amen!



CHAVOUOT

Les devoirs des parents

Chavouot, c'est la féte du don de la Thora. Ce amadeerveilleux ne
dévoile pas tous ses trésors immédiatement. Pojauéerpleinement, il faut
faire I'effort d’aller a sa découverte. Les pareots une responsabilité
particuliére envers leurs enfants : ce sont euxogtile devoir de les faire
pénétrer dans cet univers de la Thora et le pénd&ecet univers. Nous
proposons de montrer ici ce que la Thora et nossSagigent des parents.

Une Guémar¥® résume les obligations d'un pére envers son enfant
celles qui vont au-dela du souci de sa subsist&iagest un garcgon, il doit,
des le huitiéme jour, le faire entrer dans « laite d’Abraham », c’est la
brit mila.

Si c’est un premier-né€, des le trentieme jour, @dec au « rachat des
premiers-nés ». Puis il a I'obligation de lui egger la Thora, de I'aider a
se marier, de lui enseigner un métier et certaiisent méme de lui
enseigner a nager.

Arrétons-nous sur l'obligation d’enseigner la Thérason fils. A quel
age ? Jusqu’a quel age ? Que doit-on lui enseyner

Et les filles, leur éducation a-t-elle autant d’'wnfance ?

Dés que le fils sait parler, son pére lui ensein€hema : « Ecoute
Israél, Hachem notre Dieu, Hachem est Un ». lleleigne également la
« Thora » : c'est-a-dire le verset « Moise noussegné la Thora, c’est un
héritage de la maison de Ja¥5b»

Puis, son pére lui enseigne d’autres versets dadaa et, a I'age de six
ou sept ans, selon la maturité de I'enfant, il heéme chez le Malitre qui
poursuivra I'enseigneméiif... Il s’agit d'une obligation fondamentale
déduite du verset : « vous I'enseignerez a vosnésifa » Mais le pére ne
doit pas se contenter « d’enseigner », de transaids connaissances.

En effet, s’il doit commencer si tot cet enseigneine’est que le jeune
enfant est perméable a une atmosphére, une amlgjaades parents créent
dans leur foyer.

658 Qiddouchin 29a.

%9 Guemara Souka 42a.

670 Maimonide, Loi sur I'étude de la Thora, chap. dragr. 6.
®1 Deutéronomexi, 19.
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L’enseignement que lI'enfant recoit a quatre andema pas de lui un
savant mais un amant de la parole de Dieu. C'esllalirs bien cette
atmosphére que suggeére le verset d’ou I'on tireeaddligation ; il se traduit
textuellement «vous I'apprendrez avec vos enfgmasr en parler »,
« avec » ; I'enfant n’est pas un sujet a qui 'mmsmet une connaissance,
mais un partenaire avec qui on accomplit soi-ménmailzva En effet, de
ce verset, on apprend simultanément I'obligatiota qunacun d’étudier la
Thora. La suite du verset insiste également swodté total, complet, qui
englobe I'ensemble de la jouriée « tu I'apprendras avec tes enfants pour
en parler assis dans ta maison, te déplacant enichiersque tu te léves et
lorsque tu te couches ».

Ainsi, la Thora est objet d’études, mais plus eadale est le centre de
I'existence ; c’'est autour de I'accomplissement agdte mitzva que doit
s’articuler la vie d’'une famille et c’est ainsi qlilen peut comprendre le
commentaire de nos Sages sur ce V¥rsek a partir de ce verset on a
enseigné que des que l'enfant sait dire quelques,nson pere lui parle
dans la langue sainte et lui enseigne la Thoréleteslui parle pas dans la
langue sainte et ne lui enseigne pas la Thora, et ponsidérer qu'il
« I'enterre » car il est dit « vous I'enseignerezoa enfants pour en parler »
et le verset suivant ajoute « afin que vos jourgretongent ».

C’est donc une obligation qui commence dés quefdgnsait parler,
mais quand donc le pere a-t-il accompli son devoir

Eh bien, curieusement, il 'y a pas d’age limigupvenir aux besoins
matériels de I'enfant est une obligation qui préndorsque celui-ci arrive a
I'age adulte ; mais en ce qui concerne I'étude addHora, quel que soit
I'age de notre enfant, la responsabilité de lasir@asion nous incombe; elle
ne prend fin que lorsqu’il connait toute la Thomwa en d’autres termes,
lorsqu’il a suffisamment étudié pour pouvoir premdur lui la poursuite de
son étude ; citons a propos de cette obligatid@Heul‘han Aroukh Haray
lois sur I'étude de la Thora, paragraphe 4 : Orcdocelui qui en a les
moyens a payer un professeur pour I'enseignemesoudils..., car le pere
a l'obligation, soit de lui enseigner lui-méme, tsdie lui trouver un
professeur jusqu’a ce qu'il sache parfaitementetdatThora écrite et toute
la Thora orale.

Et les filles ? « C’est grace aux mérites des femmque nos ancétres sont
sortis d’Egypte. »

672 Deutéronome1, 7.
673 Sifré Dévarim paracha 46.
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De plus, elles ne participérent pas a la révolteneiotée par les
explorateurs qui découragerent le peuple d’entrdsi@él.

Ainsi, dans I'histoire, elles ont saisi de manitess profonde ce que Dieu
attend du peuple juif et ce sont les meres quti, aodong de I'histoire, ont
maintenu la tradition avec le plus de fidélité.

Dans I'’Antiquité, ces valeurs essentielles étalgrismises par les meres
a leurs filles. Ces valeurs essentielles sontilaeridDieu, la connaissance de
la loi juive et I'amour desnitzvot Aussi est-il obligatoire que les filles
étudient dans des écoles juives au méme titre epigdrcons bien qu’elles
n'aient pas I'obligation d'étudier toute la Théfa

Négliger leur éducation, c’est mettre en danger ltédifice de la famille
juive. Malheureusement, bien souvent, les parefitssanivent que les
garcons au Talmud Thora. C’est une grave erreuraiaurs, il incombe
aux responsables communautaires de développertadetuses d'études
pour les filles au méme titre que I'on a dévelolgsd/échivot

Il ne suffit pas d’enseigner la Thora a nos enfaittféaut également
témoigner de I'événement du 6 Sivan 2448, ce sond@dtistoire juive,
jour ou le peuple juif rassemblé, a entendu Dieéurl@me proclamer les dix
commandements.

C'est la I'événement central de I'histoire qui aldyg les moindres
doutes que le peuple juif sorti d’Egypte pouvaibiaencore sur la vérité de
la prophétie de Moise. Aussi, la Thora insistdé-pbur que I'on raconte de
génération en génération cet événement formidable :

« Mais garde-toi bien et prends bien garde de ne @ablier les paroles
gue tes yeux ont vu afin qu’elles ne s’écartent gmson cceur tous les
jours de ta vie ; et tu le raconteras a tes enfaitpetits-enfants le jour
ou tu étais debout au mont Horev devant Hachenbien, ... et J'ai fait
connaitre Mes paroles afin qu’ils apprennent a Mairdre tous les
jours qu'ils vivront sur la terr&>... »

Le témoignage, a travers tant de générations, pessible que si les
petits-enfants sont liés a leurs grands-parensscoimprendront qu’il ne
s’agit pas seulement d’'un savoir et c’est ainsi u&uémara enseigne :
« Celui qui enseigne la Thora a son petit-fils eshsidéré comme s'il
recevait la Thora au mont Sifidi» car c'est cette union entre les

674 \oir Iguerot Moché Yoré Déa, livre 2.
67> Deutéronomev, 9-10.
676 Qiddouchin 30a.
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générations qui nous lie & nos ancétres qui orgneat physiquement la
parole de Dieu.

D’aprés la tradition, toutes les ames qui appamafitpplus tard dans
I'histoire étaient présentes au pied du mont Sicegont les grands-parents
qui peuvent ramener a notre conscience cette cssaraie enfouie au fond
de nous-mémes.



ROCH HACHANA

Vers latéchouva

Yom Kippour devrait précéder Roch Hachana. A Yonpg6ur, nous
revenons vers Dieu de tout notre cceur, nous «fatgchouva». Ce n’est
gu’'apres cet effort que nous devrions nous présentgour du jugement
gu’est Roch Hachana, afin que Dieu, dans Sa maéecet par le mérite de
notre sincere repentir, nous accorde une nouvetiéa

L’actualité va nous permettre de comprendre unignement du rav
Kook et grace a cet enseignement nous saisironsxnig signification
respective des deux pdles de ces journées redesitabl

Il explique qu’il existe plusieurs degrés dans Héike du repentir.
Mentionnons les deux premiers écheféhs il y a le « repentir naturel »,
inconscient pourrait-on dire, puis il y a le repeobnscient, le retour a Dieu
qui prend sa source dans les lois de la Thora.

Le «repentir naturel » est une correction quenihee, la nature elle-
méme parfois, entreprend pour améliorer une sgnalievenue intolérable
par la faute; c'est apres la prise de conscieneelad nature de ce
changement que I’'homme peut revenir a la Thord'gopelle sans cesse.

Nous avons le privilege aujourd’hui d’assister «d#rect » a un grand
mouvement de « retour naturel » : durant soixaiteads, le communisme
avait proclamé la fin des religions, l'inexisterdm® Dieu et I'inanité de toute
tentative d’adhérer a des idéaux qui prennent leource dans une
Révélation.

Et voici que la roue de I'histoire a tourné. Ménmme Russie ce parti
devient hors-la-loi ; et, comme au temps de I'Egyptl Dieu punit les
idoles, les statues sont déboulonnées et détruiteBondrement par lui-
méme de ce mouvement, selon le rav Kook était @memwent prévisible.
En effet, I'Univers étant fondé sur la Parole deWiil ne subsiste que si
I’'homme la respecte.

Le rav Samson Raphaél Hirsch développe égalemértidée a propos
d'un verset des Psaunifs « Lorsque les méchants éclosent comme
I'herbe des champs et que réussissent tous ceufalgpiguent le mal, c’est
pour étre finalement détruits pour I'Eternité » ifjgbmmente ainsi : « Les

77 Orot hatechouva, chap.1.
678 Chapitrexcil, 8.
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méchants » sont ceux qui meéprisent les valeurs lesra« ceux qui
fabriquent le mal » sont les puissants qui abusgenteur autorité. Si les
leaders montrent par leur mauvais exemple comngepbuvoir peut étre
utilisé a des fins personnelles, il en résulterandépris généralisé pour tout
ce qui est moral et la dissémination de cetteudttitdans toutes les couches
de la sociéte. Méme I'homme le plus puissant pésrapar son mauvais
exemple, il a dépouillé les masses des vestigels @enscience morale.
Corollaire de l'immoralité gu’il aura lui-méme coittué a étendre, il ne
trouvera personne en qui il pourra placer sa cooéalnversement, il est
vrai que chaque fois que des nations ont succombaé&arruption morale,
elles ont produit des tyrans qui, a leur tour, stextenus I'outil redoutable
qui ont écrasé ces masses corrompues et les ogemarieur perte avant de
succomber a leur tour. Tyrannie personnelle etugbion a I'échelle
nationale entrainent ces hommes et ces sociéteéurardine mutuelle.
Aucune intervention directe de Dieu n’est nécessahucune société ne
peut subsister sans morale et sans respect payui asst juste. C’est cela
I'ordre du monde que Dieu a créé : c’est une lonimble de la création que
le mal et la violence périront. »

C’est cela que nous proclamons a Roch Hachanauenmsogus sonnons le
chofar. Par ce son strident et puissant, nous gmomhs que Dieu est le
véritable Roi de l'univers, qu’il a donc congu deégles auxquelles nul ne
peut déroger.

La téqgi‘a, le son long qui inaugure la sonnerie, représknfendement
du monde, droit et solide. ltérou‘a et leschévarim des sons brisés, sont la
cassure de ce monde abimé par ’homme. Mais laesiense termine par
une nouvelldégi‘a : irremediablement, le monde avance versigoun, son
rétablissement pour devenir utégi‘a guédola les temps messianiques ou
’homme aura abouti dans sa démarche avec Dieu lpoperfection du
monde.

C’est ce chemin vers Dieu sur lequel ’'homme sdat&pméme sans en
étre conscient, qui I'améne a tachouvaréelle, le retour conscient et
volontaire vers Dieu que nous réalisons a Yom Kippo
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Les paroles du chofar
Rav Moshé Botschko

Téqi‘a... chévarim... térou‘a... téqi‘a...

Que nous disent-ils ces sons mystérieux, tantdoaméliques, tantot
puissants, que nous écoutons avec ferveur le jeuRdch Hachana ?
Langage imagé, plus fort que toute parole, ne d®npas I'expression
profonde et intense d’'une pensée gu'il faut actuailx tréfonds de I'ame,
ou elle vibre déja dans I'inconscient ?

Roch Hachana, le début de I'an, commémore I'ansaiez de la création
qui, selon la tradition, fut achevée le premierhficMais il ne s’agissait pas
d’'une création arrétée de l'univers. Nous ne célébrpas un événement
d’intérét purement historique, sans retentisseraetuel sur notre étre, notre
existence.

En ce premier Tichri de I'an un, naquit un univetsin d’énergie, de
puissance, ou 'homme était appelé a jouer un péimordial. Il aurait a
découvrir ses énergies, a développer ses puissarcgsajoutant le facteur
humain qui imprimerait a cet univers une directi@ar cet univers n'aura
finalement que le sens que I’homme lui insuffletayenant ainsi I'associé
de Dieu dans la création.

Hélas ! L’homme oublie souvent qu'il est I'un daBegps de l'univers. I
agit comme n’existant que pour lui-méme, ignoraitailldurs sa propre
vocation. Ainsi, au lieu de contribuer au dévelappat de l'univers, il s’en
détache. Au lieu d’étre son soutien, il y devientfacteur non intégré, donc
négatif.

Cette éventualité n'a pas échappé au Créateusi atsl doté I'univers
d’agents correcteurs : la douleur, la souffraneemlort, dont le role est
d’empécher le monde de tomber dans un chaos morapigtuel. lls
amenent 'homme a se ressaisir, et l'univers, passdravers des hauts et
des bas, se remet sur orbite pour continuer salmaers sa finalité.

Roch Hachana est appeféom Hazikaronjour du souvenir. C’est que
chaque année, a pareille époque, Dieu se « souvidufour de la création,
ce qui veut dire que, passant en revue I'an écatl@lus largement toute
I'histoire depuis la création, il juge si cette mlae va dans le sens de la

" Revue juive.
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création ou a I'opposé. A chague Rosh Hachanagktion subit un nouvel
examenAta zokher ma‘assé ‘olam lisons-nous dans la priere Moussaf
de Roch Hachana :

Tu te souviens des événements de jadis, et tupgeelias toutes les
créations depuis toujours... Ton regard pénétranfusgiu’a la fin de
toutes les générations... Ce jour fut le commencenerites ceuvres...
C’est le jour du jugement de Dieu sur Jacob.

Lorsque nous fétons I'anniversaire de la créatibs;agit donc d’'une
rétrospective, d’uryom Hazikarorou nous voyons se dessiner devant nous
toute I'histoire depuis la création de l'universjlé que Dieu la juge en
fonction de sa conception et de sa finalité. Naasspns en revue cette suite
fulgurante d’espoirs et de déceptions, de joieceridtesse, de progres et de
ruines, de vie et de mort.

Pour celui dont la vision est étroite, localisée Bévénement, cette
histoire n’est qu’urtohou vavohouun état chaotique sans direction ni sens.
Mais pour qui s’éléve a une vue plus large et dieei@ dégager une ligne
directrice, il devient clair que toute chose, mélmedétresse et la mort,
s’inscrivent dans cette perspective ; que tousaceglents apparents servent
en fait a conduire le monde vers sa finalité. Cassi que, le premier jour
de l'an, dés que 'homme fut crée, son histoirepiacée sous le regard de
Dieu®”®,

Le chofar lui aussi nous aide a comprendre I'hisiaga conception, son
dénouement et sa finalité.

Tégi'a—, le son égal, rectiligne, c’est I'origine,riuers créé par Dieu,
sans faille : tout est parfaitpv méod un monde qui devait permettre a
'homme d’évoluer dans une harmonie sans défautadHéil y a des
chévarim— — —, des cassures : celle d'un monde brisé’pamme, bien
proche souvent de I'agonie. Mais adgvarimsont bien vite suivis par la
térou‘a, un réveil souvent dramatique, fait de souffraatede pleurs. Mais
ce n'est jamais pour s’arréter la : il s'agit deeneir a latéqgi‘a, a la ligne
droite ; de redonner a l'univers son orientatiomsh de revirements en
rebondissements, le monde marche versétg'a guédola vers ceyom
hagado] ce grand jour, cette droiture qui ne connaitigs ple déviation,
qguand le monde entier aura saisi le dessein dudinéat s’associera a Lui
de maniére parfaite et durable.

Tout comme le monde, l'individu a son propre chofms espoirs et ses
déceptions, ses satisfactions et ses déchirendagsnoments sublimes ou

679 Genése, 31 : Et Dieu vitout ce qu’ll avait créé, et Il le trouyzarfait.
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il s’épanouit, d’autres ou il s’égare. Pourtanfull lui aussi créé a l'origine
de maniére parfaite, avec comme potentiel une teimélle, éternelle dans
chaque instant. Non pas faite du seul passé, chagugent vécu tombant
aussitét dans I'oubli. Une vie, au contraire, geidgroule dans un présent
continu.

Le Midrach nous raconte que, au moment de sa orgafidam était
aussi grand que le monde mesuré d’un bout a I'auuél remplissait a lui
seul toute I'atmosphére, qu’il embrassait du regatde chose, jusqu’a la
fin des temp¥’. Ce que le Midrach veut nous dire dans ce langagéque,
c’est que 'lhomme était alors lié a Dieu, a linficomme il est dit au
Psaume 145 : « Ton régne est le regne de tousdaden et de toutes les
générations. » Il transcendait I'espace et le temps

L’homme qui, par son corps, est limité dans soa étrdans son champ
d’action, peut néanmoins se dépasser et consid&regpropre personne
comme une partie de l'infini; sentir son appartegaa un monde en
mouvement, dont il doit étre lui-méme le moteudagr a son contact avec
cet infini. C’est ainsi qu’Adam, au début, avaiteugrandeur intérieure que
ne limitaient ni son corps restreint ni le tempsité. Par son ame, il voguait
bien au-dela et pouvait s’enrichir de la totaligél@xistence. Mais il golta
du fruit défendu, c’est-a-dire que, trop souventtdepar le plaisir et le
confort immédiats, il se diminue, ne pense qu’astant et a ses quatre
coudées. Voue a l'infini, il se limite a n’étre gigepetit homme de tous les
jours.

« Le jour ou tu mangeras de ce fruit, tu mourrageut dire, peut-étre,
qgue le plaisir que tu recherches n’est que celul'idstant, consumé et
oublié aussitét que pris. Tel est le défi propog@d@mme jour apres jour :
un choix entre I'éternel et le passager, I'impartatnle futile, la grandeur et
la petitesse, la vision large ou limitée.

Oumotar haadam min habehéma & « La supériorité de I'homme
sur I'animal ? néant. » Ce verset a pu s’interpraisi : la distinction entre
'homme et les autres créatures se trouve danktiees du motyin, soit
alef, yod etnounfinal.

L’homme a l'origine représente &ef, la premiere lettre de I'alphabet, le
chiffre un, le début qui permet a 'homme d’édifier monde selon ses
conceptions ; il peut construire, il peut détryieel’aide duyod, cette petite

680 5elon Rachi s/Béréchit 4.
681 Ecclésiastal, 19.



374 A la table de chabbat

étincelle de I'ame divine qui se trouve en ch&&trnl peut se raccrocher a
I'infini, figuré par la longue ligne daounfinal.

Préoccupé l'année durant par ses soucis et sesirplajuotidiens,
I’'hnomme oublie sa vocation, sa grandeur. Mais Rdabhana, le jour de sa
création, il est appelé a se dépasser, a franelirlimites étroites pour
considérer l'univers, I'histoire, Dieu, l'infini. 81s nos prieres de Roch
Hachana, nous faisons appel a cette vision megsianavec ce leitmotiv :
Melokh ‘al kol ha‘olam koulo bikhvodékha Etends ton régne sur le monde
tout entier, que chaque individu reconnaisse qastdoi qui I'as créé ». Et
le son du chofar de nous rappeler tout ce que Itherast appelé a faire, a
créer, a travers peines et obstacles.

Avant tout, il doit se créer lui-méme, se donnettece&limension de
I'infini, se nourrir de cet « arbre de vie », noture spirituelle. Alors lui
qui, au début, est représenté paalief ou la simpleéqi‘a, il pourra passer,
a travers toutes les vicissitudes ddwevarim et de latérou‘'a, jusqu'a
atteindre, en sa personne et dans I'humanitétégia guédola

En définitive, c’est I'homme qui, moyennant le petod que chacun
porte en soi, peut former et transformer le moride.lui dépend qu’l
prenne la direction voulue par les principes éferde justice et de bonté.
Alors vé‘assou koulam agouda a‘hattoute I’humanité reconnaitra le regne
d’Hachem.

Téqi‘a, chévarim, térou‘a, tégi‘a guédola.

%2 \oir Rachi s/Genése, 4 et Béréchit Rabbal, 10 : « le monde qui vient est représenté
par leyod »



YOM KIPPOUR

Le pardon gratuit

Le pardon gratuit est une idée chrétienne. Pojudaisme, la condition
primordiale pour obtenir de Dieu I'expiation desitlss est laéchouva le
repentir. Maimonide, dans sesis relatives & la repentan®€, explicite
ainsi cette régle : un homme qui a transgressé omm@andement de la
Thora, qu'il s’agisse d'un commandement positif ddun commandement
négatif, qu’il l'ait transgressé intentionnellemeati par inadvertance,
lorsqu’il revient a de meilleures dispositions, &stu de se confesser et de
se repentir. Ainsi, un sacrifice expiatoire n'aaffet que si celui qui
I'offre se repent ; de méme, ’homme condamné at mora la flagellation
ne sera pardonné que s'il s’est repenti ; de méehaé qui a blessé son
prochain ou qui a porté atteinte a ses biens, n&£inka dédommageé, ne
sera pardonné que s'il se confesse, et qu'il sgagmvers lui-méme a ne
plus recommencer.

Le refus du pardon gratuit prend sa source darmldée considération
dont jouit ’lhomme dans le judaisme. Créé a I'imdgeDieu, il est libre et
donc responsable de ses actes. Aussi, aucun agiguaaaucun rituel, ne
peuvent se substituer a l'introspection, a la reisguestion de soi-méme et
a I'effort pour retourner vers Dieu.

Certes, le Talmud enseigne que certaines fautssmepardonnées qu’a
Kippour’®®. Le Méiri, un des grands commentateurs du Moyea gt en
garde le lecteur de ce texte : il ne faut pas erqire le 10 Tichri posséde
une force mystérieuse, dispendieuse de pardont @let, le sérieux, la
sainteté et I'atmosphére qui planent sur ce jowloueable qui aident
I’'hnomme & se repentir complétement ; mais pour &riyicelui qui arrive a
ce méme degré d’élévation un autre jour est palanmédiatemefit>

Pourtant le Talmud présente I'opinion de R&¥bselon lequel : « Le
jour de Kippour permet I'expiation, que 'hommess®t repenti ou qu’il ne
se soit pas repenti, sauf pour trois crimes : agluiine reconnait pas Dieu,

%83 Chapitrel, régle 1.

%34 Yoma 85b.

%85 Méiri s/'Yoma 85b.

686 Rabbi Juda le Prince, aussi appelé rabbi Judaite, $ rédacteur de la Michna.
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celui qui ridiculise la Thora par ses commentaietscelui qui annule
I'alliance de la chair (la circoncisi6H). »

Comment comprendre Rabbi, qui défend ici une opimpi semble
contraire aux fondements mémes du judaisme ? Dse Rébbi lui-méme
enseigne dans une célébméchna des Pirqé Avof®®: « Considére trois
choses et tu n'en viendras pas a fauter : sachegjuau-dessus de toi, un
il qui voit, une Oreille qui entend et toutes &&tions sont consignées
dans le livre. » Mais si les pages du livre sora@rées chaque année, cette
consignation n’aura plus d’effet dissuasif.

Une lecture attentive de la Guémara Kéritout 7aagupiorte la source de
I'enseignement de Rabbi, en restreint singulierdrieeportée : la Guémara
désigne dans ce texte les 36 fautes punidak®® et Rabbi explique que
pour les trois seules fautes qu’il a mentionnégsulaition est définitive si
’'homme ne se repent pas ; pour toutes les adagsinition sera levée a
Kippour, il suffit pour cela qu’il ne commette pastte faute & nouveau
aprés Kippour. C’est la raison pour laquelle Ralabiécrit dans la
Michna®®°: « Tout Israél a une part dans le monde a venir.

C’est ainsi que méme d’aprés Rabbi, Kippour n’edffpas les lignes que
nos actions ont inscrites dans le grand livre. Mamermet que nos fautes
ne soient pas un obstacle définitif au rapprocheraeec Dieu. C’est ce que
dit en d’autres termes [Eossafot Yechanim« Kippour oOte lekaret mais
n'expie pas completement. »

Rabbi a également voulu réfuter la notion d'un ligap étroit, en
quelque sorte automatique, entre repentir et pardwssi Dieu dit a
Kippour : Je vous pardonne de tous vos péchés.d@ysunitions, plus de
menaces. Ldaéchouva le vrai repentir est alors possible. Le repertir,
méme ne doit pas étre une formule magique pourp@ehnaaux punitions.
La téchouvadoit étre un effort authentique pour se rapprodterDieu.
C’est ce que laisse entrevoir Kippour en permettientibérer ’'hnomme du
carcan créé par la peur de la punition.

C’est avec amour que nous revenons vers Dieu.

%87 Yoma 85b.

%88 Chapitrell, michnal.

689 « Retranchement », c’est-a-dire destruction dmé'&ui, aprés la mort, ne jouira pas du
monde & venir.

69 sanhédrin chapitre 1iichnal.



Yom Kippour 377

Réussir Kippour

N’aurait-on pas di commencer par Yom Kippour, |perdir devant
précéder le jugement pour que celui-ci soit favierab

« C'est & Roch Hachana que les femmes stérilestgnexaucéd¥. »
Pourquoi justement a Roch Hachana ?

C’est apres laorit mila (circoncision d’Abraham alors qu’il avait cent
ans).

« Dieu lui apparut dans les plaines de Mamré algusl| était installé a
I'entrée de sa tente au moment le plus chaud jeulméd®. »

Que faisait-il ? Il attendait — enseigne Rachi € ges hommes passent
devant sa demeure pour pouvoir les inviter.

« Il leva les yeux, il vit et voici trois hommedpdet prés de lui ; il les vit
et courut a leur rencontf&’. »

Une guestion se pose : Comment se fait-il que oamies soient debout
a proximité d’Abraham sans qu'il les ait vus vehir

Ces versets décrivent la grandeur d’Abraham. Ettpaptinos Sages ont
I'habitude de commenter [I'expression «il s’'insdal de maniere
négativé®® C’est une position d'attente, de repli sur sairglque la vie
d’apres la Thora est une marche en avant contmuell

Vraisemblablement ici — aprés I'épreuve debld mila — alors qu'il
souffrait encore, Abraham s’était installé pourlééfir a sa situation
nouvelle, s’interroger sur sa conduite passée retosul ce qui était encore
perfectible. C'est a ce moment que « Dieu lui appar Cette vision
extraordinaire permit a Abraham une prise de cemsd ; il se dit: Que
suis-je pour m’'attarder tant sur mon sort et sunratse ! Mon devoir en
tout temps, c’est chanter la Gloire divine. Et t@gasi qu’Abraham, malgré
sabrit mila toute récente, cessa d’attendre passivementvdl lks yeux et

%91 Talmud, Roch Hachana 11a.
%92 Genésevii , 1.

%3 bid., 7.

94 Rachi s/Geneései, 1.
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réalisa que des hommes qui avaient besoin de luosegaient a proximité.
Il suffisait de courir a leur rencontre.

C’est cette attitude d’effacement personnel powsdevice de Dieu que
symbolisent Sara, Rivga, Rachel et ‘Hanna. Sarpgs@ d’amener une
rivale — Hagar — dans sa maison pour qu’Abrahanssgudevenir pére,
Rivga ne reculera devant rien pour que son progseEsal — dont elle
connaissait la méchanceté — ne recoive pas la lnfioédbaternelle. Rachel,
elle, livra le code secret qui la liait & Jacobpgue sa soceur Léa ne soit pas
humiliée. ‘Hanna de son c6té consacra son filseavice divin. C’est donc
bien a Roch Hachana que ces femmes stériles ne@tidietre exaucées

Roch Hachana est le jour ou le peuple juif touteerge réunit dans les
synagogues pour proclamer la royauté de Dieu, gmeoiqu’ll est le seul
juge de l'univers. A l'instar de Sara, Rivga, Rdofe'Hanna, nous devons
oublier nos soucis pour nous consacrer au « coaroant » de Dieu. A
I'instar d’Abraham, nous devons oublier nos falgekes angoisses qu’elles
entrainent pour placer au centre de nos préocanzaliessentiel : Dieu est
le Maitre de I'Univers. C’est cette élévation gqai nous permettre de nous
dépasser de nos fautes.

C’est donc bien Roch Hachana qui permet de régsiour.



SOUCCOT

La souccaen quatre dimensions

Une souccadont le toit est haut de plus de 10 metres (2@ ées), n'est
pas cachére, enseigne la Michna. C'est donc laebhauhaximale ; la
hauteur minimum, elle est de 80 centimetres (1tneg). Par ailleurs, la
souccadoit avoir un mur sur 3 cotés et quant a sondeiteuillage, il suffit
pour étre cachére qu’il ne crée pas plus de sudaseleillée que de surface
ombragée ; il n’est pas nécessaire qu'il soit c@étephent couvett.

Quelle cabane bizarre que cettmicca Il lui suffit d’'un toit de gruyeére,
de trois murs, et ses limites maximales et minimaorg tres généreuses !

Le Talmud explique ces quatre regles et montrellg@s’'eecélent un sens
profond.

Les 20 coudées font référence a la hauteuBelin Hamigdack®. En
effet, le sens premier de la féte de Souccot esedsuvenir du « toit » de
protection qu’offrait la Présence divine dans lesatt aprés la sortie
d’Egypte. A Souccot, nous devons reconnaitre qtie ¢@ésence n'a pas
disparu. C’est Elle qui nous couvre et nous prqtages devons en prendre
conscience en entrant dansdaucca Aussi, «le toit doit-il étre a une
hauteur ol ’homme peut encore la ¥8im et sa hauteur est de 20 coudées
pour rappeler I'entrée du Temple, le lieu de lasBnée divine par
excellence.

« Dieu ne descend jamais dans les dix premiersgsabie la terf&® »
C’est pourquoi, explique le Talmud, $@auccadoit dépasser 10 palmes. Le
Talmud poursuit : ces dix palmes correspondent halateur de I'Arche
Sainte qui contenait les Tables de la loi. Ellggésentent donc le domaine
inaliénable de 'homme, sa responsabilité vis adeida loi : « Tout est entre
les mains de Dieu, sauf la crainte de Diéd® »

A Souccot, par la joie de Le servir, ’homme do@lever a la rencontre
de Dieu. La joie permet de quitter librement standiarbitre afin de devenir

%% Michna Soucca 1, 1.

89 Erouvin 2a.

%97 Soucca 2a.

9% Soucca 7. (A noter qu’en ce sens, le mot « palest masculin.)
699 Bérakhot 33b.
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un homme pour qui l'obéissance et la soumission i@u Oait partie
intégrante de son étre.

La souccaest ouverte, trois murs suffisent. Aux trois fé&despélerinage,
enseigne le Zoh&P, on n'accomplit le commandement de se réjouir sjue
I'on associe autrui a sa joie. Cela est vrai poutds les fétes, mais ce I'est
encore davantage pour Souccot, puisque Souccth éte de la joie par
excellence.

Dans le Talmu®”, on apprend cette loi du fait que le nsmuccotest
écrit parfois sans la lettrgay, c'est-a-dire au singulier. On peut dont
considérer qu’il y a unenitzvaa ce que tout Israél habite la mésmeicca
Ce n’est possible que si toutes $egiccot par leurs ouvertures sur celles de
leurs prochains, peuvent étre considérées commesauilesoucca

Souccot, c’est aussi la féte des récoltes et deiidance. L'opulence et
la richesse sont un danger. L’homme risque d’oulgjie lui a procuré tous
les bienfaits dont il est comblé.

La Thora lui dit alor®?: sors de ta maison, entre dans une cabane
couverte d'un fragile branchage, « sors de ta demn@ermanente pour
entrer dans une demeure provisoire » et prendsiemne de la précarité de
ta demeure.

A Paris, Dieu nous interpelle : n'oublie pas queé'es pas chez toi ; que
ton confort d’aujourd’hui ne voile pas tes yeuxpint d’oublier que tu es
en terre étrangére. Et en Israél Dieu nous interpet’est de Moi que
dépend ton maintien sur cette terre.

Si tu en prends conscience, entre alors dassuaca enveloppe-toi de
la Présence divine et, avec le peuple tout entiemte a la rencontre de
Dieu et ta demeure provisoire deviendra une hadtaternelle.

" sur la paracha de Yithro 88b.
1 Soucca 7b.
2 30ucca 2a.



‘HANOUCA

L'allumage

La Guémard® enseigne que, si la lumiére de ‘Hanouca s'étemt p
accident avant que la demi-heure obligatoire nso#teécoulée, il n'est pas
nécessaire de la rallumer.

Pour guelle raison ? La Guémara expligue que &estju’on allume les
bougies qu’on accomplit lenitzva C’est pourquoi, si a ce moment-la il y
avait suffisamment d’huile pour qu’elles brilenteutemi-heure, lanitzva
est accomplie.

Cettehalakhaest étonnante. En effet I'objectif de I'allumagesdougies
de ‘Hanouca est de faire connaitre le miracle. ler@ara souligne en
plusieurs endroits, qu’elles doivent pouvoir étey par les passants. C'est
aussi la raison pour laquelle elles doivent étracés a l'entrée de la
maison qui donne sur la rue. Il devrait donc étmpératif que les lumiéres
bralent réellement pendant la demi-heure de rigusur que les gens
puissent, en voyant ces bougies, se souvenir dachair

Dans la paracha de Vayéchev, nous lisons que Jasejié vendu en
Egypte. Ce jeune homme de dix-sept ans, ce gamguet, s'assimile dans
I'Egypte qui I'accueillé®®. Lorsque la femme de Putiphar essaiera de le
séduire, il se laissera tenter, dans un premiepsemar ses avances. Ce
n'est qu’au tout dernier moment, alors que sonniéte se trouve déja chez
elle quil s’enfuira. Extraordinaire! Ou donc a-t-puisé les forces
nécessaires pour résister, au moment le plusitéffic la tentation ? Il avait
pourtant quitté depuis longtemps la maison patkrretl avait eu le temps
d’'étre influencé par les Egyptiens au cours delsegues pérégrinations
dans ce pays !

Rachi® explique qu’au dernier moment, le visage de saa,kacob, lui
est apparu et que c’est cette vision qui I'a engpsur ses instincts.

Comment comprendre que Joseph ait eu soudaineraewisibn du
visage de son pére ? Revenons au début de la pAfack Voici I'histoire
de Jacob : Joseph. » Joseph est ici présenté ctarooatinuateur de Jacob.

%3 Chabbat 21b.

04 Béréchit Rabb®4, 7.
" Sur Genésaxxix , 11.
%% Genésexxxvil , 2.
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En effet, il existe une relation entre Jacob eephgju’on ne trouve, ni entre
Abraham et Isaac, ni entre Isaac et Jacob.

En effet, Abraham et Isaac ne se parlent guéredidldgue entre eux
n'existe réellement qu’au moment de‘dméda (le non-sacrifice d’lsaac).
Auparavant, lorsque Dieu annonca a Abraham qulditabvoir un fils,
Isaac, il préféra prier pour Ismaél. Apresdgéda Abraham ne donne pas
directement l'ordre a Isaac de ne pas quitter Is@&st a son serviteur
Eliézer qu'il s’adresse.

Les relations entre Isaac et Jacob sont plus émbemaencore. Isaac
préfére Esai & Jacob. Ce dernier, lorsqu’il sedééenfin a revenir chez son
pére — aprés une absence de vingt-deux ans — rpéigad’une année et
demie pour mener a terme son voyage.

Mais la relation entre Jacob et Joseph est toait aifférente. On I'a vu,
des le début, le texte mentionne que Joseph esirianuation de Jacob.
Plus loin, il est dit encore qu'il était « le fitte sa vieillesse’¥. Et Rachi
d’expliquer que toute la Thora que Jacob avaitiapmhez Chem et Ever, il
I'a enseignée a Joseph ; c’'est-a-dire que, coatrant a Jacob, Joseph, lui,
a pu profiter de I'enseignement de son pere. Qettgion entre le pere et
son fils va se poursuivre tant que Joseph restgn@a de Jacob. Ainsi, c’est
tout naturellement que Jacob lui demandera d’altér ses freres pour
rétablir entre eux la paix. Et Joseph obéit toutsanhant combien cette
mission est périlleuse.

Soudain cette relation idyllique entre Jacob etepbsest interrompue
brutalement par la vente de Joseph, en Egypte. @onwous 'avons vu,
Joseph est alors encore un trés jeune homme eidebrusquement privé
de l'enseignement de son pére; il risque de gsiaksi a la société
égyptienne a laquelle il appartient désormais, atsdlaquelle il accede
rapidement a des postes éleves.

Nous voyons qu’au moment le plus critique, Josepliassurmonter ses
penchants. S’il parvient a cette maitrise de luim@g c’est grace a
I'enseignement qu'il a recu chez son pére Jacateploa recu les lumiéres
de Jacob. Lorsque I'allumage a été fait commeitl Itire, on ne doit plus
avoir de soucis pour I'avenir. Et méme si une &elipe produit, celle-ci ne
sera que momentanée. Pour Joseph, le visage deras&teint jamais.

A I'époque de ‘Hanouca, le peuple juif a été tqudéla culture grecque.
Cette féte nous rappelle que si lgéggachmonaimont été capables de
ramener le peuple a la Thora, de résister auxttensade 'assimilation,

07 Genésexxvil , 3.
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c’est parce que dans leur jeunesse, des péresuoaliusner en eux la
véritable lumiére.
C’est donc bien au moment de l'allumage que s’agdibha mitzva



POURIM

Le sens caché de la féte

« Oui ! Je Me leverai contre eux, dit le Dieu desn8es, et Je détruirai,
de Babylone, le nom et la trace, la postérité eéelcendané®. » Babylone
avait été un empire puissant. A sa téte, 'empeiabuchodonosor se
prenait pour un dieu. Dans son orgueil il avaitisd® Israél et réduit le
Temple en cendres. Le prophéte Isaie avait préacdnsion et la chute du
tyran, chute a 'aune de la grandeur de Babylone.

Le Talmud® situe & Pourim la fin définitive de cet empire Rabbi
Yohanan expliquait ainsi (le verset cité plus haut)

— le nom, c’est I'écriture,

— la trace, c’est la langue,

— le fils, c’est la royauté,

— la descendance, c’est la reine Vachti. »

De Babylone, il ne restera rien ; sa civilisati@mactérisée par I'écriture
et la langue sera supplantée par I'écriture eanguie des Perses. Le fils de
Nabuchodonosor devra renoncer a la royaute.

Il restait pourtant une trace, c’était Vachti; imefile de
Nabuchodonosor, elle devint I'épouse d’Assuérusi des Perses.
Nabuchodonosor avait ainsi une descendance.

De plus, Assuérus lui-méme parachevait I'ceuvre aleudhodonosor : ce
dernier avait détruit le Temple. Mais les prophé&tésraél avaient annoncé
que cette destruction ne serait que provisoirgu&tu bout de soixante-dix
ans, il serait reconstruit. Les Sages qui conseiltaAssuérus s’étaient
livrés a maints calculs et étaient arrivés a lactmion que les soixante-dix
ans étaient passés et que, le Temple n’étant teumas rétabli, le peuple
juif était exilé sans espoir de ret6tir

C’était cela le fameux festin d’Assuérus dont padaldiéguila; c’était
une féte en I'honneur de la victoire définitive $arcivilisation d’Israél. Il
marqua sa victoire en humiliant davantage encaelléfs. Il les invita a
participer a la féte et fit servir les mets dans detensiles dérobés au
Temple de Jérusalem.

%8 |sajexiv, 22.
99 Méguila 10b.
"0 Méguila 11b.
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« Celui qui siége dans les cieux s’antse

Dieu, a qui rien n’échappe, décida de choisir ce-ja pour mettre fin a
toute I'entreprise de Nabuchodonosor.

En effet, c’est ce jour que, par un heureux corgalg circonstance
raconté dans le livre d’Esther, Vachti fut desttgt remplacée par une
représentante du peuple qu’il avait tant perséetténéprisé : une Juive,
Esther.

Finalement, aprés bien des péripéties, Mardochéenéme, haut
dignitaire juif, grand maitre en Israél, devint seitler du roi. Il ceuvra pour
le retour du peuple juif a la Thora. Une générapaus tard, le Temple de
Jérusalem sera reconstruit.

Rabbi Yohanan dévoile ici le sens véritable deée fde Pourim : la
victoire sur Babylone et Nabuchodonosor.

Cette victoire a aussi une dimension spirituellePdurim, chacun se
déguise, laissant tomber ainsi ses fiers habitapngant & la noble
apparence que procurent certaines tenues vestingsnt®On se laisse
également griser par les boissons, pareil a unratik® ivrogne qui ne
nourrit sur sa vie ni espoirs ni illusions.

Bref, Pourim est une lecon d’humilité, cette hutéilqui caractérise le
Juif dans sa relation avec le Tres-Haut, aux add@pode [Iattitude
orgueilleuse de Nabuchodonosor qui disait en sair coe

« Je monterai au ciel ; au-dessus des étoiles dmu,Djérigerai mon

trone’*2 »

Mais la véritable lecon est donnée par Mardochégarda une attitude
fiere, un caractere indomptable, un courage pleimablesse. Il ne courba
pas I'échine devant Haman. Il manifesta sa fidélif#ieu et a sa Thora.

Il a su soumettre I'orgueil au service de Dieu.

" psaumes Il 4.
12 IsaiexXIV, 13.
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Tout a 'envers

Tout a I'envers ! Voila le titre véritable deNééguilad’Esther.

Des le début de I'histoire, rien ne se passe camdarent aux prévisions
des experts : voici qu’Assuérus organise un fgsbiar célébrer la stabilité
de son pouvoir, sa femme Vachti lui désobéit. Tdahs cette soirée, devait
Se passer « sans contrainte », pourtant Assuémgsaede Vachti d’exposer
sa beauté aux yeux des ministres. Vachti étaitléade Nabuchodonosor ;
elle est remplacée a la téte du royaume par urfestine de pere et de mére,
juive de surcroit.

D’aprés le Midrach, les Juifs participerent a cpase signe de leur
assimilation. Ce repas, finalement, va sonner lglas. Deux eunuques
préparent un complot contre le roi ; c’est Mardachéi le déjoue, laissant
ainsi la place libre a Haman, ministre préféré aluqui voudra détruire les
Juifs.

Haman, au faite de sa gloire, doit honorer Mardechgour étre
finalement pendu a la potence qu’il lui avait pré&ga

On pourrait continuer encore longuement la liste gournements de
situation qui émaillent IMeéguila

Mais revenons a notre époque : de nos jours, num¥ la suite de
I'histoire de Pourim. Certes Saddam Hussein vourlaiis détruire et c’est
bien lui qui ploie aujourd’hui sous les bombes.

Mais il y a plus extraordinaire encore : c’est depide longues années
gu'il prépare une offensive contre Israél, et tedts nations de I'Occident
comme de I'Orient I'ont puissamment aidé. Graca@ erreur de jugement,
il s’est attaqué d’abord au Koweit et c’est ainsiede « travail » de
destruction est réalisé par ses anciens amis.

Et ce n'est pas tout : le président Bush et sorésaice d’Etat exercaient
de lourdes pressions pour qu’lsraél reconnaisseP’'@t accepte de lui
donner la Judée et la Samarie; soudainement tlmute énergie est
accaparée par la crise du Golfe.

Ce texte a été écrit en 1991. Les événements alsxguait allusion pour illustrer son
propos appartiennent au passé, mais pour autarijdes qui y sont exprimées conservent
toute leur pertinence.
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L’Europe, qui poursuivait une politique uniguememb-arabe, invalide
ses lois économiques discriminant Israél.

Hier, beaucoup craignaient de se rendre a Jérusaleause de la guerre
des couteaux ; aujourd’hui les hétels de la capisaint remplis d’habitants
de Tel Aviv.

Ceux qui raillaient les Juifs de ¢mlout (exil) de ne pas s’étre défendus
alors qu'ils ne pouvaient pas se défendre décideiit y va de l'intérét
supréme d’lsraél de ne pas riposter alors qu’it pposter.

Shamir réussit a faire I'unanimité autour de lUifait entrer Gandhi
(Rehavam Zeevi) dans son gouvernement...

Le premier scud tombe sur Israél, la pluie targrattie, se met aussi a
tomber.

Les Juifs de Russie devraient avoir peur d'immigleur nombre n’est
finalement limité que par les moyens de transpmtffisants.

De Pourim et de I'histoire moderne, tirons une sdeton : méfions-
nous des experts et des liseurs d’avenir. Enversostre tous, restons
fidéles a notre Thora et a notre terre et placatierconfiance dans le Tout-
Puissant.
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