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la vie de la Yéchiva

est avec une immense joie que NOUs vous présentons

ce nouveau numéro de la revue Pilpoul. Nous aimerions,

lorsque vous ouvrez cette brochure, que vous sentiez

I'ambiance de la Yéchiva des Etudiants. Les amis et enseignants

de la Yéchiva se sont surpassés et vous présentent des textes
qui refletent I'étude quotidienne de la Yéchiva.

Un texte sur la féte de Pourim et un sur la féte de Pessah. En effet,
les fétes nous sont données pour nous renouveler et nous ressourcer.
Trois textes relatifs au sens de I'histoire du peuple juif.

Et deux syntheses d'études talmudiques faites a la Yéchiva.

En vous souhaitant bonne lecture et que ces textes vous apportent
du 'Hizouk, de I'encouragement dans tout ce que vous entreprenez.

Toute I'équipe et les éleves de la Yéchiva auront le plaisir
de vous recevoir lors du Gala Annuel qui se passera, avec l'aide de D.,
le dimanche 3 avril au Pavillon Wagram, a partir de 19h30.

Rav Gérard Zyzek
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Par Rav Gérard Zyzek

. Boire a Pourim,
«la Crainte de D. est le début

de la connaissance »

. Les filles de Loth dans la caverne

La Torahnous rapporte dans la Parashat Vaéra com-
ment Sodome et Gomorrhe furent détruites.

Lothetses deuxfilles seréfugiérent dans une grotte.
Ils pensaient qu'ils étaient les seuls rescapés de toute
['humanité. Comprenant cela, les deux filles s'inter-
rogérent: comment pourraient-elles se donner une
postérité?

L'alnée dit & sa cadette (Béréshit19,32):

YT IP2RD NN DY N20WN P AN DX AP 007
‘Allons, donnons aboire anotre pére duvin de maniére
que nous puissions aller avec lui et faire vivre une
descendance de notre pére!

L'idée était que leur pére s'enivre pour que, dans son
inconscience, elles puissent avoir une descendance
de lui.

Rashi souléve la question: mais d'ol avait-elle du
vin sous la main? Et répond: ‘du vin se trouva étre
dans lacaverne de maniére que deux nations puissent
8tre engendrées’.

Nous pouvons ajouter au sous-entendu de Rashique
cesdeuxnations, Amon et Moav, sont les nations des-
quelles descendra le Mashia'h, par Ruth la Moavit,
aieule du roi David, et Naama la Amonit, la femme
duroi Salomon.

Pilpoul 21979

Il. Petite remarque dans le texte

Le verset 30 dit:

‘Loth monta de Tsoar et s'installa dans la montagne
avecsesdeuxfilles, car il craignait derester a Tsoar.
Ils'installa dans la caverne, lui et ses deux filles.’

Leversetneditpas qu'il s'installa dans une caverne,
leversetditdanslacaverne, avecl'article défini. Dans
le premier paragraphe nous avions spontanément dit
dans une caverne. Quelle est cette caverne? C'est
écrit comme sinous connaissions cette caverne!

Le Midrash Rabba (Béréshit 51,9) relie notre verset
avec un verset des Téhilim ot David poursuivipar le
roi Shaoul chante a HaShem (Téhilim 57,1):

‘Chant de gloire, ne détruis pas! Chant parfait, lors-
qu'il a fuide devant Shaoul dans la caverne.

Quel était le contenu de ce chant? David ditaD.:tuas
fait des prodiges aux deux filles de Loth en leur don-
nant une descendance de maniére incroyable, alors
moi quisuis leur rejeton ne me détruis pas, car sinon
tous ces prodiges n'auront servi arien!

David se trouve dans laméme caverne. Ce n'est pas
forcément laméme caverne auniveau géographique,
mais c'estlaméme caverne encela qu'il fuit et estau
bord de la destruction, c'est cette caverne, c'est la
méme caverne. Etil chante aHashemavec confiance
(chant de victoire nvn?) que si D. ne le sauve pas,
pourquoi a-t-il fait des prodiges aux filles de Loth?

Le prodige le plus éloquent est le fait quelles trou-
vérent du vin dans cette grotte. Que signifie ce vin?



Boire a Pourim, «la Crainte de D. est le début de |la connaissance »

Nous savons tous que Its'hak ademandé aEssaw son
fils chériqu'il luiaméne du gibier pour qu'en mangeant
de ce bon plat il puisse avoir la joie nécessaire pour
le bénir avant qu'il ne meure. Rivka ne l'entend pas
de cette oreille et veut changer le cours de l'histoire.
Il demande a son fils chéri Yaakov qu'il se déguise
en Essaw, qu'il améne unbon plat a son pére et qu'il
prenne les bénédictions a la place de son frére. A la
différence de ce quia été demandé aEssaw, Rivkava
préparer unplat abase de chevreau. Rashiexplique
que le golt du chevreau est assez prononcé et res-
semble au go(t du gibier.

Le verset (Béréshit 27,17) dit:

.2 2PY T2 ANWY WK DN7D DNY DPHYONN DX (D
‘Elle donna les bons plats et le pain qu'elle avait pré-
parés dans la main de Yaakov son fils.'

Or il se trouve que lorsque Yaakov donne celaa son

pére, le verset dit (27,25):

17 W21 PWO) AN (Y07 2 TYN AN 7 AR RN
WM 7 XA PR

‘Il lui dit: approche-toique je mange du gibier de mon

fils pour que mon ame te bénisse. Il lui présenta, il

mangea, il luidonnaduvinetilabu!

nwn a2 xan, ‘il lui donna du vin et il but’. Daat
Zékénim MéBaalé HaTossefot demandent: mais d'ou
avait-ilduvin? Le verset ne mentionne nullement que
sameére luienadonné! Tossefotrépondent:le Malakh
Michaél luiaamené duvindepuis le Jardind’Eden.

Rabbi Moshé Alshikh remarque dans son commen-
taire que laprésence de ce vin est miraculeuse car, si
Its’hak navait pas bu duvin, il aurait sGrement remar-
qué que cette viande n'était pas du gibier mais du
chevreau, et tout le devenir de 'histoire aurait été
remis en question.

Le Rabbin Munk reléve dans la voix de la Torah que
l'accent tonique sous le mot1?, ‘il lui donna’, est un
signe de cantillation Markha Kefoula quine se trouve
que cingfois dans la Torah, ce quimet enrelief linout
de cet apport de vin.

Nous pouvons nous demander: pourquoi, dans ces
deux épisodes centraux de l'histoire, non seulement
dupeuple juif mais aussi de toute I'humanité puisqu'il
s'agit ausside lavenue des temps messianiques par
les filles de Loth, ce qui a tout débloqué est la trou-
vaille miraculeuse d'un verre de vin?

Rav Gérard Zyzek

1. Petite blague de
Pourim: avez-vous vu
un intellectuel joyeux?
Lintellectuel est par
definition a lintérieur
des limites de son
intellect. La joie est
un débordement,

une confiance. Cest
dans le vecu profond
aPourim que notre
délivrance vient d'une
dimension qui nous
depasse et que nous
donnons une place

a cette dimension,
gue Nous pouvons
nous ouvrir a lajoie
et au débordement.

La Guemara dans le Traité Méguila rapporte deux

enseignements de Rava (7b):

AW P2 YT RIT TY XN9D NI02T WK PN XA MR
25T 17

‘Ravadit:'homme al'obligation de s'enivrer a Pourim

jusqu'a ce qu'il ne distingue pas entre maudit Aman

et béniMordekhai

Rashi explique que cette obligation consiste a s'eni-

vrer ni plus nimoins en buvant du vin.

Second enseignement de Rava:

XD NN T XY X7 NP7 WYY DD NTIYO X1 IR
.ND ANNYI ANWN 1 XNYO

‘Rava dit: sil'on a pris le repas de Pourim la nuit, on

n'est pas quitte de son obligation. Pour quelle rai-

son? Leverset dit (Méguilat Esther 9,22) «desjours

de festinet de joie»’

Nos Mattres nous ont enjoint de nous enivrer le jour
de Pourim. Rava, Mattre de cet enseignement, nous
ajoute: Attention! Cet enivrement doit étre le jour.

Ce n'est pas une beuverie, le but n'est pas de rou-
ler sous latable. C'est une activité assumée, voulue.
Mais quel en est le but?

Nous proposons de dire, sur la base de notre étude
présente, que, bien que 'homme ait ses plans et ses
idées, enderniére instance sa possibilité de vivre et
de s'ensortir lui échappe, qu'elle sort des limites de
sonintellect. Ladélivrance arrive lorsque je percois
qu'ily aautre chose que monintellect, que monintel-
lect touche a quelque chose quile dépasse. La bois-
son, dans un cadre de Mitsva, est 'expérience, par le
trouble qu'opeére l'alcool, d'introduire une dimension
quinous dépasse dans notre intellect*. C'est ce que
le verset définit en disant (Téhilim 111,10):

0 DR AN WRY
‘Le début de la connaissance est lacraintede D!
C'est-a-dire la perception qu'il y a quelque chose
qui est au-dessus de nous. Qu'il y a une volonté
supérieure. Et a ce moment précis la Guéoula peut
venir.

[Nous ne voulons pas abaisser le propos mais nous vivons depuis deux ans une situation quinous dépasse
entierement. Onbloque les choses endisant: Attention aux gestes barriéres! Attention as-tu pris tonvac-
cin? Loin de nous le propos de dire qu'il ne faut pas faire attention aux gestes barrieres nide dire qu'ilne
faut pas prendre de vaccin, mais buvons un verre de vin et percevons qu'il faut donner la possibilité qu'il
y ait une délivrance et qu'elle dépasse nos limites et les limites de notre entendement.]

219720 Pilpoul



Par Rav Gérard Zyzek

Pilpoul 21999

Réflexions sur la féte

de Pessa’

La féte de Pessa’h est un investissement énorme et, chaque année,

Nous Nous interrogeons: a quoi rime tout ce remue-meénage incroyable ?
Depuis des semaines avant la féte, nous commencons a faire le nettoyage,
ensuite des achats conséquents, un chamboulement colossal, des jours

de féte et encore des jours de fétes, des prieres tres longues, des repas

de féte et encore des repas de féte. Baroukh Hashem, tout cela est
merveilleux, mais comment y investir une intensité, une vie, une flamme?
Cette année me sont venues certaines réflexions que jaimerais

partager avec vous.

Le soir du Séder nous disons:

SiD. ne nous avait pas fait sortir d'Egypte, nous
serions, nous, nos enfants et nos petits-enfants,
esclaves a Pharaon en Egypte.

Toute laféte est lapourréaliser ce point fondamen-
tal:D.nous a sortis d'Egypte et, s'll ne nous avait pas
sortis d'Egypte, nous serions encore des esclaves.
Pessa'h s'appelle: la féte de notre liberté. Nous
sommes libres et non esclaves.

D'autre part, la féte s'appelle ‘la féte des Matsot’,
la féte des azymes. Les Kabbalistes disent que la
Matsa s'appelle: Naama DéMéamnouta, le pain de
laconfiance. Toute la féte est basée sur ce pain.

Nous disons le soir de Séder:

Nous mangeons la Matsa car leur pate n'a pas eu le
temps de lever quand D. s'est révélé a eux, et ils ont
dd partir précipitamment et sortir d'Egypte.

Quelle confiance ont-ils eue! Quelle force de partir
d'unpays qu'ils connaissaient pour aller ailleurs dans
une aventure dontils n'avaient aucune idée! Lorsque
nous mangeons la Matsa, lorsque nous mastiquons ce
painbizarre, c'est ce courage et cette confiance dont
nous nous imprégnons et qui vont faconner toute
notre existence.

Prenons un exemple. Lorsque quelqu'un se marie, il
faut préparer le mariage. Un mariage nécessite une
énorme préparation. Il fautréserverune salle, untrai-
teur, des musiciens, il faut envoyer des faire-parts,
s'acheter des costumes, la mariée se cherche une
robe magnifique, toute lafamille renouvelle sagarde-
robe. Ilfaut se trouver une maison, des meubles, faire
des travaux. Tout cela est nécessaire. Pourquoi? Car
un mariage est un événement central et fondateur
de notre existence.

Delaméme maniére, la féte de Pessa'h nécessite un
investissement incroyable, hors norme. Pourquoi?
Car D. veut que nous réalisions par cet investisse-
ment combien la sortie d'Egypte est labase de |a
vie de 'enfant d'lsraél.

Sitoute cette féte incroyable n'était la que pour que
nous comprenions que nous ne sommes pas esclaves
des hommes, Dayénou - cela nous aurait suffi.

La sortie d'Egypte est la base de la Emouna, de |a
confiance. Lorsque D. se présente dans les dix com-
mandements, Il dit:

'Je suis 'Eternel quit'aifait sortir de la terre d'Egypte,
de lamaison d'esclaves’.

SiD.nenous avait pas fait sortir de 'esclavage, nous
serions encore, nous, nos enfants et petits-enfants,
esclaves aPharaon en Egypte.



Regardons autour de nous: a quoi ressemble une
vie sans cette confiance? Une vie d'esclaves, une
vie sans but, sans confiance, désespérée, déprimée.
Quis'appuie sur des petits dieux:lascience*, la psy-
chologie, le progres, 'argent, lareprise économique,
la culture. Je suis sorti d'Egypte, je peux réfléchir, je
peux penser, je ne suis pas soumis aux diktats de la
bienséance esclavagiste de la pensée ambiante.

Chabbat est labase du souvenir de la sortie d'Egypte:
tout humain travaille, mais c'est le D. qui a créé le
monde qui me donne ma subsistance, je ne suis pas
esclave du travail.

Le fait que D. m'a sorti de cet esclavage, de cette
oppression infinie, m'engage et m'oblige: je suis
maintenant Son serviteur et non l'esclave des
hommes.

Sila Torah m'enjoint a de multiples responsabilités
al'égard de mon prochain, néanmoins je ne suis pas
esclave de mon prochain. Je ne suis pas esclave du

Nous ne voulons pas dire que la science est vaine
et stérile. Nous voulons seulement dire qu'iln'y a pas
acroire en la science, ni en largent, ni au progres, etc.
Nous ne voulons pas dire que l'argent n'est pas
nécessaire dans notre vie. Nous voulons seulement
dire que largent n'est pas notre dieu

Réflexions sur la féte de Pessa’h

regard d'autrui, je ne suis pas esclave de ce qu'au-
trui peut penser de moi, méme si je dois prendre en
compte le fait que je ne suis pas seul et que la Torah
m'enjoint de multiples maniéres a respecter autrui,
a l'aider et a le soutenir, également a apprendre de
lui, comme le disent nos Maltres: j'ai développé ma
réflexion de tous ceux qui ont pum'enseigner.

Merci Hashem de m'avoir fait sortir d'Egypte!
Lorsque je mets les Téfilin, j'affirme par ce signe de
gloire que je suis soumis a Hashem qui m'a fait sor-
tir d'Egypte, comme un esclave qui a un poincon qui
marque qu'il appartient a quelqu'un. C'est pourquoi
les Téfilin sont un signe, un témoignage sur la sortie
d'Egypte (Shemot 13,9):

‘Ce seraun signe sur ton bras et un mémorial entre
tes yeux pour que la Torah de D. soit dans tabouche,
caravecune mainforte D. t'afait sortir dEgypte’.

Tout cetinvestissement énorme estalajuste mesure
de ce fait incroyable et fondateur: je ne suis pas
esclave deshommes, D.m'a fait sortir d'Egypte.

21970 Pilpoul



Par Caty Zyzek

Etude proposée par
Caty Zyzek pour
l¢lévation de 'ame

de son cher
grand-pere maternel,
Jeno Yehouda Perényi,
décéde Parachat
Toldot 5736

Pilpoul 219729

Toldot,

engendrements ou histoire?

M es parents ont quitté clandestinement la
Hongrie en 1949 avec le projet de faire leur

Alya. En l'espace de quelques semaines, peut-étre
méme de quelques jours, ils ont changé de projet
et ont décidé de rejoindre des cousins de Maman a
Casablanca.

Plusieurs versions existent quant a ce changement
de projet, ce n'est pas le sujet de cette étude. Ce
qui me porte a réfléchir, c'est que ce changement
de projet a complétement modifié la destinée de
notre famille.

S'ils étaient partis en Israél avec 'aide des organi-
sations sionistes laiques, ils auraient suiviun cer-
tain parcours. Leur vie a été tout autre. Lorsque
les Marocains ont voulu s'affranchir du colonia-
lisme et déclarer leur indépendance, mes parents
entant qu'Européens ont rapidement quitte le pays
et sont allés s'installer en France. Ils ont beaucoup
aime leur vie au Maroc, mais n'étaient pas intéres-
sés arester dans un pays instable, ce qu'ils avaient
vécu auparavant leur avait largement suffi. Trois ans
aprés leur départ de Casablanca, ils sont allés vivre
a Strasbourg, ol nous avons grandi, ma sceur, mon
frére et moi.

Quelle Brakha cela a été de profiter de la commu-
nauté de Strasbourg, cela a été décisif pour tous les
trois et pour tous nos enfants. Nous avons cotoyé des
gens exceptionnels quinous ont enseigné la Torah et
les Mitsvot, le 'Hessed et ce qu'est une famille juive
traditionnelle.

Pourquoi vous conter le récit de ma famille? Car je
me pose des questions:

Qu'en est-il de la liberté humaine? Est-ce que
c'est la décision de mes parents qui a été la
cause de ce changement de destinée, ou bien
est-ce la Volonté de D. qui sait tout et quia
tout prévu dans ['Univers? Quelle est la place
de 'étre humain dans son existence, quelle est
samarge de manceuvre, son libre arbitre?
Comment traversons-nous ['histoire de ['hu-
manité? Faut-il étre une grande personnalité
pour changer le cours de ['Histoire? Ungrand
chercheur, ungrand musicien, un grand Rabbi?
Est-ce que tout est joué d'avance?




estlaquejemesuis souvenue quemonmarima

cité un enseignement de M. Léon Ashkénazi
(Manitou): «Les Nations ont ['Histoire, nous les Juifs
nous avons des Toledot, des Engendrements».

Effectivement nous trouvons le mot1i17in (Toledot)
aplusieursreprises dans la Torah. Par exemple:

Berechit 2.4:

DAI7Y MY Niby DI DXINT VIR DY DTN Y
DY VY

'Voici les engendrements du ciel et de la terre, lors-

qu'ils furent créés; le jour oti 'Eternel-D.fitune terre

etunciel!

Berechit 6.9:

DI7XD DX PIITA ) DRR PTY WX W T AT7IR AN
m 700

‘Voici les engendrements de Noé. Noé fut un juste,

parfait dans ses générations; avec D. marchait

Noé!

Berechit 25.12:

NNQY MMYNA M) NT7, WX DINAX |3 ZRYRY: IIT7R Q7K1
DNNXT7 MY

‘Et voici les engendrements d'Ilshmaél fils d'Avra-

ham qu'avait enfanté Hagar 'Egyptienne, esclave

de Sarah pour Avraham.

Berechit 37.2:

IR MY R Y MvYTyavTa qoi apy DiT7A a7
LSRR

‘Voicilesengendrements de Yaakov. Yossef agé de dix-

septans était berger du petit bétail avec ses fréres.

Cet enseignement de M. Léon Ashkénazi porte sur
la Parachat Toldot. Nous trouvons au début de la
Paracha les versets suivants:

Berechit, 25.19:

POY-NR TN ,DNAR : DMARAZ PO IIT7IR A7X1.
‘Etvoiciles engendrements d'lts’hak fils d'Abraham;
Avraham engendra Isaac.’

Le verset nous annonce la descendance d'lts’hak et
nous apprend qu'Avraham a engendré Its'hak. On
s'attendrait a ce que le texte dise: «Its'hak engen-
dra Yaakov et Essav». C'est d'ailleurs ce que Rashi
vanous dire:
POY: DIT7R A7)
NYI91 DNNXD WY APy
‘Etvoiciles engendrements d'lts’hak. Yaakov et Essav
dont on parle dans cette Paracha’

Bien sir, les engendrements de Its'hak, c'est bien
Yaakov et Esav, onva l'apprendre quelques versets
plus loin. Mais alors que nous enseigne la Torah dans
cepremierverset? Surquoiporte lemotn77in?

ous les versets cités plus haut sont étonnants

etimposent un questionnement. Aucun ne fait
un récapitulatif généalogique historique simple et
complet.

M. Léon Ashkénazi enseigne: «Toldot suit ['histoire
atravers le développement de l'identité du sujet de
I'histoire, c'est-a-dire de 'homme qui fait l'histoire.
Ce n'est pas 'événement qui prime mais c'est ['his-
toire deshommes. Avec le postulat que 'homme n'est
pas le méme a chaque génération. De générationen
geénération, d'age en age, dépoque en époque, le sujet
humain a concrétement une personnalité différente,
toutenrestant le méme dans sanature humaine.

Ily ades constantes de lanature humaine, maisily a
des situations spécifiques de l'identité humaine de
chaque génération. C'est celaquiestimportant.

Le récit historique de la Torah suit ['histoire de
'homme.Elleillustre l'histoire de 'homme par un cer-
tainnombre d'événements quimettent en évidence,

qui expriment ces mutations d'identité, qui se pro-
duisent de génération en génération. Il se passe
quelque chose de génération en génération.

Cen'estpas pourrien que la traditiona choisice terme
de Toldot qui signifie d'abord les engendrements,
pour dire ‘l'histoire’. A partir de cette étymologie
stricte, nous avons ce parallele que les événements
s'engendrent et entraflnent des conséquences, de
la méme maniére que les péres ont des fils. Av et
Toladahsont parallélesaAvet Yeled. Le pere et lefils,
'événement principe et l'événement conséquence.»

Cette réflexion améne M. Léon Ashkénazi a citer la
Guemara:

PN T T M0 WT WT P00 WT WT PN 0T 0T
‘Chaque génération et ses commentateurs, chaque
génération et ses sages, chaque génération et ses
scribes, chaque génération et ses dirigeants.’
M.Léon Ashkénazirésume: «Chaque génération et
seshommes».



Cette affirmation de la Guemara vient en commen-

taire du verset de Berechit 24.2 qui contient juste-

ment le mot niT7in:

DN7% MNTA DTX D7 X132 DM DR NT7iR 190 NT
inx nwy.

‘Ceciestlelivre des engendrements d'’Adam. Le jour

ouD.créaAdam, alaressemblancedeD.lllafait.

Ily a une différence entre ce dernier verset et les
précédents versets cités.Les premiers commencent
par l'expressionniT7in n7x (). Celui-cicommence par
TT7iR 19Q AT
20 PrPY X 022 :(07p D70N) 1N DTR NITAN 190 AT
DM TNXR X7 N¥P D1 120D D7D 190
M 197 D7 20M PWRIN DTRY TY 0 12 AT 20 X
P00 T VT ,PYNT VT NT a7 aXN 07N v I0RY
PPV IR D7) (DY) XY P2 NT VT P00 T 0T
JWRIN DT 2@ N0 7Y D2IND D 12D Y I D7
DX MT7AN 190 AT 0
‘Ceciestlelivre des engendrements d’Adam. Le ver-
set dit: Psaumes 139: «Tes yeux ont vu ma masse
informe; et surtonlivre, toutes mes actions ont été
inscrites; les jours étaient formés et pas un seul
d'entre eux ne manque.»'

Rabbi YehoudaBar Simone a enseigné: «lorsqu’Adam
Harishon était une masse informe devant Celuiquia
parlé et que le monde a existé, Il luiamontré chaque
génération et ses commentateurs, chaque généra-
tion et ses sages, chaque génération et ses scribes,
chaque génération et ses dirigeants. Comme il est dit
dans le verset cité:'Tes yeux ont vumon étatinforme,
la masse informe que tes yeux ont vue, ils sont déja
écrits sur le livre dAdam Harishon', cela correspond

B

a:'c'est le livre des engendrements d'Adam’.»

Le Midrach, rapporté par la Guemara, nous rapporte
donc deux versets dans lesquels il est question du
livre. Ces deux versets soulévent de nombreuses
questions auxquelles les commentateurs tentent de
répondre.Nous enrapportons quelques éléments qui
permettent d'aborder et d'avancer notre question-
nement du départ.

Le verset de Berechit
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‘Ceciestlelivre des engendrements d'’Adam. Le jour

ouD.créaAdam,alaressemblance deD.|ll'afait

De quel livre sagit-il? Qu'entend la Torah par engen-
drements? Comment concilier les engendrements
d’Adam, et «alaressemblance deD.Ill'afait». Va-t-on
parler d'Adam et de ses engendrements, ou bien de
D.etdesesactions?

Le livre selon Ramban se rapporte a la Torah tout
entiére, car toute la Torah est le livre des engendre-
ments d’Adam.

RabbenouBe'haye a expliqué: «Ceci» estle livre des
engendrements d’Adam, c'est-a-dire que la’Hokhma,
la connaissance est le principal des engendrements
de 'homme.

Le verset des Psaumes, 139.16
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La Tradition dit qu'il faut lire:i%:.

‘Tes yeux ont vu ma masse informe; et sur ton livre,
toutes mes actions ont été inscrites; les jours étaient
formés et pas un seul d'entre eux ne manque.’

Dans son commentaire, le Kli Yakar que nous allons
voir, rapporte également le verset quisuit139.17:

DIPYRY I0XY AN X Y DR 0 07
‘Combien chers sont tes amis D. Combien sont puis-
santes leurs tétes.

Laencore, onnesait pas biende quellivre il s'agit.
LelivredeD.? le livre de 'lhomme?

Qu'est-ce quiestinscritdans celivre? Les actions
del'homme? Ouce queD.aécritavant méme que
'embryon ne devienne homme?

De quels jours s'agit-il? Et sur quoi porte le mot
N7? La Tradition nous dit qu'il se lit oralement 7
i, cette différence entre [‘écrit et l'oral du verset
force les commentateurs a la recherche du sens
duverset.

e Kli Yakar dans son commentaire sur le verset

de Berechit nous donne une démarche de com-
préhension:
«|lme semble que le livre porte sur ce que dit le ver-
set:‘Le jour ou D. acréé Adam a l'image de D. Il l'a
fait. Car le jour ot Adam Harishon a été créé, il était
dans la perfection de toutes les qualités humaines
et il était privé de tout défaut et manque. Comme un
artisanquiécrit surunlivre toutes les choses néces-
saires pour son travail, de méme Le Saint Béni Soit-il
aecritsur”lelivre"toutes les qualités qu'avait Adam
atelpoint que dufait de ses qualités il étaita lares-
semblance deD....
Tout cela est dit au sujet de la n'na (liberté de
choix) humaine, car tout est dans les mains du Ciel

hormis la crainte du Ciel. Et tous les actes humains
quisont appelés des engendrements et des événe-
ments donnent 'impression que Le Saint Béni Soit-il
les a engendrés car tout vient de Lui, la sagesse, la
richesse, la puissance, la longévité. Cependant, ce
livre, c'est-a-dire les actions bonnes dont la source
est ce livre, sont les engendrements d’Adam. On les
attribue al'homme, et Le Saint BéniSoit-ilnapas de
part en eux, car Il alivré tous les actes de 'homme
dans sa main, et ce n'est pas D. qui agit en cela,
'homme est devenu libre de ses choix le jour ot D. a
créé Adamcar Il l'afait alaressemblance divine. De la
méme maniére que Le Saint Béni Soit-il domine tous
Sesactes, de méme 'homme domine tous ses actes
etacetégardil estalaressemblance divine.»



Le Kli Yakar lui aussirapporte a ce propos le verset
de Tehilim ainsi que le verset suivant:

«(C'est ce que David Hamelekh a dit: ‘Tes yeux ont
vu mon état informe, et sur Ton livre ils sont tous
écrits’. Lenseignement de nos mattres (Niddah 16b)
selon lequel“l'ange préposé a lanaissance amene la
goutte devant Le Saint Béni Soit-il et lui demande:
celui quiva nattre sera-t-il intelligent ou idiot, faible
oufort, riche oupauvre, enrevanche s'ilva étre Tsadik
(Juste) ouRacha (Mécréant), ilne demande pas parce
que tout estdans les mains du Ciel sauf la crainte du
Ciel”, comme dit le verset:'Tes yeux ont vu mon état
informe’ parce qu'avant sa création, Le Saint Béni
Soit-il a vu ce que deviendra cet embryon lorsqu'on
a apporté cette goutte devant Lui, ‘et sur Ton livre
ils sont tous inscrits’, parce qu'on écrit sur ‘le livre’
tout ce qui le concerne, s'il sera fort ou faible, etc.,
méme ‘des jours seront créés’. On fixe pour lui com-
bienilvivra, cependant une chose n'est pas écrite car
ilmanque dans ce livre un élément de la perfection,

Toldot, engendrements ou histoire?

passurce livre quel serale destinde cetenfant et ses
actes. C'est pourquoi combien chers sont tes amis,
D. carils sont devenus mattres de leurs actions par
leur ressemblance a D.»

Le Kli Yakar nous donne ainsi des éléments de
réponse. Avant méme la naissance, la plupart des
éléments de la vie de 'homme sont déja écrits sur
«le livre de son existence» la sagesse, la richesse,
lapuissance, lalongévité. Audépart, c'est’le livre de
D.:D.apréparé tous lesingrédients pour l'existence
de cet enfant qui va naitre. Mais étant donné que
'homme est créé «alaressemblance deD.», 'lhomme
ala liberté, laresponsabilité, la domination de ses
actes. Il a le choix d'&tre bon ou mauvais, de faire
du bien ou de faire du mal, d'unifier ou de séparer,
de construire ou de détruire. Et donc, va s'écrire «le
livre de ses engendrements», le livre quiest larésul-
tante de ses choix guidés (ounon, 'has vechalom) par
sacrainte du Ciel. Alors, ce sera«le livre des engen-
drements (de I'histoire) de 'lhomme».

car Tsadik ouRachan'est pas inscrit. Donc on n'écrit
C ’est laqueM.LéonAshkénazinousrappelle'en-
seignement de la Guemara Niddah 30b:
«Lorsqu'un enfant va nattre un ange lui dit: 'sois
Tsadik (Juste) et ne sois pas Rasha (Mécréant)'
Tu vas entrer dans un monde ou c'est soit l'un, soit
l'autre, soit les deux a la fois, alors méfie-toi, en fin
de parcours on va te demander ce que tu as été?
Tsadik ou Rasha?
Celui qui va nous inviter chez Lui la-haut, apres,
veut savoir qui nous sommes. Nous sommes dans
unmonde olinous avons un apprentissage afaire, des
engendrements a effectuer, nous avons une preuve
expérimentale a faire, nous sommes dans un monde
quiest fabriqué de bien et de mal et nous y sommes

mis avec la possibilité de choix. Alors D. nous fait
passer des tests.»

Dans la Torah, Noé est qualifié de ‘Tsadik bedoro-

tav', Juste dans ses générations. Le verset dit a son

sujet:
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‘Ceci est I'histoire de Noé. Noé fut un juste, parfait

dans ses générations; avec D. marchait Noé.

On dirait que l'histoire de Noé, c'est Noé lui-méme,
ses descendants ne sont pas mentionnés dans ce
verset. [l marchait avec D. [l a obéia D, il a fait ce
que D. luia demandé. Et grace a cela, il a mérite l'at-
tribut de Tsadik.

Mais au sujet d'Avraham Avinou, le verset dit
(Berechit 17.1):

DN ML 197 17000
‘Marche devant moi et sois parfait!’

M. Léon Ashkénazi nous enseigne: «Ne me dis pas
uniquement qui tu es, ou quelles sont tes qualités
(si grandes fussent-elles), dis-moi aussi et surtout
qui tu engendres, qui sont tes enfants.

Noé est certes un juste mais uniquement pour lui-
méme, il est statique, il ne fait pas avancer 'Histoire.
Avraham Avinou est allé plus loin que Noé. Il afait ce
qu'onluiademandé, etil estallé plus loin encore, il a
fait méme ce qu'on ne lui a pas demandé.»

D. attend de nous que nous soyons

des Tsadikim, des Justes, mais Il nous
demande aussi d’aller plus loin, de ne pas
étre un soldat aveugle ou un robot,

mais d’étre vivants, et de transmettre

la vie, de transmettre une Torah vivante

a la génération suivante.

Il ressort de I'ensemble de notre étude
une différence fondamentale

entre |'Histoire telle que les Nations

la présentent, et celle présentée

par le texte méme de la Torah.

Pour la Tradition juive, il n'y a pas

une histoire abstraite, mais le résultat

des choix d’individus libres qui ont assumé
de transmettre et d’engendrer.

219720 Pilpoul
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Dans notre monde actuel, la femme est prise en
étau.

Siuncourantlasitue danslarevendicationd'une place
identique a celle de 'homme, un autre lui demande
d'avoir unrole quasi mystique ajouer pour sauver le
monde. La pensée féministe accuse, conteste et se
confronte.Lapensée orthodoxe culpabilise, menace
etimpose.

N'existe-t-il pas une pensée du juste milieu qui
mesure que la femme porte en elle sa place sans la
revendiquer, mais qu'elle n'est pas la non plus pour
amadouer lacoléredeD.?

S'il est essentiel de se battre pour que la femme
ne soit plus le maillon faible, victime des pulsions
du monde, il est tout autant primordial que son

L'enjeu de la parole

Asacréation, L' humain Adam était féminin et mas-
culin, il avait deux visages qui dos a dos ne pouvaient
seregarder.
‘D. créa'homme a son image; c'est a l'image de
D.qu'ille créa. Male et femelle (zahar et nekeva)
il les créa.’ (Berechit, 1,27)

Rav Chimchon Raphaél Hirsch propose d'associer
le mot zahar, le masculin avec zahor, le souvenir. En
effet, le masculin porte en lui le souvenir et la per-
pétuation de latradition humaine.Le masculin trace
l'histoire. Dans la Torah, les générations, les toldot,
sont toujours masculines. Le féminin nekeva vient lui
de nekev quisignifieunréceptacle. Il contientle zahar,
la tradition humaine (Ihistoire des générations).

Nekev signifie aussi étre déterminé par. En effet, le
fémininrecoit et se creuse, comme al'image du puits,
en fonction du masculin.

Cela signifie-t-il que recevoir ne permet aucune
actionniparole?

Rivka fait le choix de suivre Eliezer pour rejoindre
le monde d’Avraham. Sa parole est courte: «je vais,
eleh».

individualité continue a penser et élaborer sonrole
avec douceur et discernement.

S'ilest essentiel de comprendre que les valeurs juives
permettentde comprendre l'intimité profonde de la
pudeur commerésistance aumonde, il est tout autant
primordial de changer les discours quicondamnent la
femme ase croire dansun conte de fées dont le réveil
est le plus souvent extrémement douloureux, tant
dans son couple, que dans sarelation a ses enfants
etalasociété quilentoure.

Tentons de comprendre ce que la Torah nous pro-
pose comme réponse.

Dans un contexte trées patriarcal, quelles voies,
quelles voix sont celles des personnages féminins
du Tana'h?

‘Ils dirent: «Appelons la jeune fille et deman-
dons sonavis». lls appelérent Rivka et luidirent:
«Pars-tu avec cet homme?». Elle répondit: «je
vais.»' (Haye Sarah, 24, 57-59)

Cettecourte parole comporte deuxaspects:uneforte
indépendance al'image d'Avraham (leh leha, va pour
toi) et un chemin déterminé par le désir d’Avraham/
Eliezer d'offrir une descendance a Itshak.

Cependant, portant en elle les deux jumeaux, elle
ressent intrinséquement qui doit continuer le che-
min de leur pére Itshak. C'est elle qui fait en sorte
de placer le bon enfant dans la lignée d'Avraham.
Son«eleh»permet le toldot de Itshak. Sa parole qui
persuade Yaakov de ['écouter pourrecevoir labéné-
diction estzahar, car zahor. Elle se souvient d'otielle
vient et vers qui, elle est allée.

Comme le souligne Catherine Challier dans son
ouvrage Les Matriarches, la parole de Rivka est rup-
ture et renouvellement tandis que celle d'ltshak est
perpétuation de la tradition. Ainsi en est-il de leur
priére pour avoir un enfant.

La parole de Rivka est déplacement.
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Batcheva, femme de David, aprés avoir eu une
relation avec lui, ne dira que trois mots: «Je suis
enceinte.»
‘Cette femme devint enceinte et elle envoya dire
aDavid: «je suis enceinte.»' (Samuel 2,11, 5)

Ces mots positionnent également Batcheva dans
l'histoire puisque, plus tard, elle demandera avec

L'enjeu de la stratégie

S'ily a positionnement par la parole, certaines uti-
lisent la stratégie.

Avigail, pour sauver son mari Naval que David veut

tuer, argumente de maniére halakhique:
‘Etmaintenant, seigneur, j'en atteste le D. vivant
ettaproprevie, ce D.quit'aurapréservédet'en-
gager dans les sangs (damim) et de te venger de
ta propre main, oui, ils seront comme Naval, tes
ennemis, ceux quiveulentdumalamonseigneur.
(Samuel1, 25, 26)

Comme le souligne le traité Meguilla14a-b, sile mot
sang est au pluriel en hébreu, c'est parce qu'Avi-
gail évoque le sang du crime mais aussi le sang des
menstruations, les siennes.

Elle prit du sang et le montra 4 David, (lui demandant
de se prononcer en matiére de Halakha, a savoir si
ce sang était celui de la période d'impureté ou non).
Il lui dit: est-ce qu'on montre du sang la nuit? car
onsait que les Sages n'examinent pas les taches de
sang la nuit parce que, a la lueur d'une chandelle il

L'enjeu sociétal

Lorsqu'ily aune famine enterre de Canaan, Avraham
décide d'aller en Egypte. Il demande & Sarah de se
faire passer pour sa sceur pour qu'il ne soit pas tué.
‘Or, ily eut une famine dans le pays. Avram des-
cenditen Egypte poury séjourner, la famine étant
excessive dans le pays. Quand il fut sur le point
d'arriver en Egypte, il dit & Sarai son épouse:
«Certes, je sais que tues une femme au gracieux
visage. Il arrivera que lorsque les Egyptiens te
verront, ils diront:“c’est safemme”; et ils me tue-
ront, et ils te conserveront la vie. Dis, je te prie,
que tuesmasceur; et je seraiheureux par toi, car
jauraigrace atoilavie sauve.»'(Lehleha,12,10-13)

Sarah est ici enjeu entre Avraham et les nations.
Est-elle pour autant objet de transaction? Sarah ne
répond pas, ne parle pas. Cependant, elle se bat la
nuit (en tapant sur le sol) lorsqu'elle est captive et
envoie, nous dit le Midrach, des plaies au Pharaon
quireconnatt lagrandeur du couple.

Elle devientintermédiaire et occasionne la paix.

emphase que son fils Salomon prenne la succession
deDavid.(Mémesielle perdle premier enfant). C'est
elle quisera prés de son fils dans la construction du
premier Temple.
‘Elle lui répondit: «Seigneur, tu as juré a ta ser-
vante par 'Eternel, ton D., en disant: Salomon,
ton fils, régnera aprés moi, et c'est lui qui sera
assis sur mon trone.»' (Lesrois 1,1,17-22)

est malaisé de distinguer les couleurs. Elle luirépon-
dit: est-ce que l'on juge les cas capitaux la nuit? (Et
tu condamnes Naval a mort).

Sastratégie luipermet d'éviter le crime de David et
l'adultére. Elle deviendra plus tard son épouse.

Devorah, juge et prophétesse, par son statut et par
sa stratégie, poussera les hommes a l'étude de la
Torah.

En premier lieu son mari Barak, en l'envoyant au
Michkan apporter des méches de bougies afin qu'il
entende des paroles de Torah. Puis en second lieu,
en poussant le peuple a faire une guerre contre le
geneéral Sissera pour qu'il mesure que son immense
armée et ses armes ne peuvent rien contre la foi et
les promesses de D. Ceci le poussera également a
revenir au service divin et a l'¢tude de la Torah. Elle
comprend que cette guerre le sortira de 'engourdis-
sement spirituel dans lequel il est.

Ces personnages déplacent le masculindans sonrap-
portalaloietalétude delaTorah.

Sielle semble objet au depart, elle devient sujet
d'unerencontre entre 'Universel et I'Elu. (Catherine
Challier)

Ilenest de méme pour Esther quiest enjeuentre l'in-
térieur du palais et l'extérieur. Elle se sacrifie pour la
survie du peuple, mais ce qu'elle sacrifie le plus est
sondestinindividuel puisqu'elle devrarenoncerason
mariage avec Mordehai afin d'aller volontairement
retrouver le roi Ahachveroch (ainsi, ne porte-t-elle
plus le statut de captive, abusée involontairement
et commet ainsi un adultére). Sielle y va pour sau-
ver son peuple, la Halakha n'annule pas sa respon-
sabilité personnelle.

Elle se perd, comme le verset l'indique, spirituelle-
ment (adultére) et physiquement, car elle risque de
mourir en allant voir leroi sans y étre conviée. Mais
sagrandeur réside dans cette tension entre la loi et
savie personnelle, et c'est encelaqu'elle trouve plei-
nement sa place de femme.

2192°9 Pilpoul
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Nous pouvons nous mettre en colére contre laréa-
lité de laHalakha. Cependant seule cette démarche
permet de voir entre les lignes du monde, ce qui est
de l'ordre du réel et non du fantasme. Esther pour-
rait se sentir une héroine, mais c'est saréalité person-
nelle qui la pousse a se positionner face a l'histoire
collective quise joue devant elle.

L'enjeu spirituel

La plupart des femmes mentionnées ici sont rete-
nues comme étant prophétesses par le Talmud. Un
prophéte n'est pas confirmé par le miracle, parce
qu'il fait des miracles, mais par sarelation a D.

Ainsi en est-il de la Shira, de la louange d'Esther, de
Devorah... Cette louange permet de constater et
d'apprécier le dépassement de soiet le déplacement
de l'histoire individuelle et collective.

Hanna, lorsqu'elle prie, évoque ouvertement lares-
ponsabilité de D. face a sa tragédie personnelle. De
ses propres souffrances de femme, elle asus'élever
et assumer la situation. Elle exprime qu'une femme
déracinée (elle est akarg, stérile, mot qui a laméme
origine que akira, un déracinement) s'enracine par
satefila.

La priéere est dépassement et déplacement.
Comprendre que D.a ce potentiel de transformation
permet l'ancrage de son individualité.

Nous pouvons constater par ces exemples, que la
femme vit sans cesse un déplacement. Que c'est
aussi dans le dépassement que se situe l'enjeu spi-
rituel.

Si elles existent peu conjoncturellement, elles
arrivent a leur réalité, en bougeant quelque chose.

Laréalité de la femme est décalage par rapport au
monde, et en cela elle est intemporelle. Le spirituel
s'il est déplacement permet d'évaluer de maniéere
certaine notre part d’humanité.

L'égocentrisme estune erreur spirituelle. Se donner
unrole ajouer est égocentrique car cela fait fide la
partintime et cachée de chaque histoire. Les valeurs
morales du monde, qu'elles soient laiques ou reli-
gieuses, sont éphémeéres. La Torah est éternelle car
elle n'est pas porteuse de valeurs conjoncturelles.
Elle se situe dans l'enjeu qu'a chacun de procéder
aun déplacement de son histoire afin de connaltre
pleinement sa place.

Le réel est l'intégration profonde et joyeuse que
nous avons le potentielimmense d'étre un sujet qui
ne subit pas. La liberté c'est aussi d'étre dans une
démarche quivadans le juste sens du monde.

C'est ce qu'exprime Hanna dans sa Shira:

‘Et Hanna se mit en priére, et elle dit: mon coeur
se délecte en Hachem, mon front s'est relevé
grace aHachem:je puis ouvrir labouche en face
de mes ennemis, carj'aiameréjouir, Hachem, de
ton assistance.

Nul n'est saint comme Hachem, nul ne l'est que
toi seul! Aucune puissance n'égale notre D. (Ein
tsour ke elokenou)' (Samuel1, 2,1-2)

Rachirapporte que le terme tsour, le rocher, a pour
racine tsayar quisignifieunartisan. Iln'y a pas d'arti-
san (tsayar) comme notre D. qui fagonne une forme
(tsoura) a l'intérieur d'une forme.

Hanna a conscience que son corps peut se modifier,
se transformer.

Sa priére montre que ce qui est essentiel est de
prendre conscience de soi et de son potentiel de
déplacement.

La vraie justice n'est pas extérieure a soi, elle est
éthique a l'intérieur de soi.

Lelangage al'extérieur de soinousimmobilise et crée
de faux espoirs d'un messie qui ne viendra jamais.

S'atteler a étre son propre espoir, s'arrimer a sa
propre définition de soi permet de nerien attendre,
sicen'est sapropre délivrance.

D.estl'Autre quipermet de faire sans l'autre, sans le
langage commun et mensonger.

Acceptersasolitude pour élaborer les vraies valeurs
du monde, comme l'ont fait, Sarah, Esther et les
autres personnages féminins évoqués, nous désen-
gage demaniéere digne de larévolte illusoire de notre
statut.



Yéridat haDorot,

le déclin des générations

(étude sur le sens de I'histoire juive)

1 L'idée de Yéridat haDorot, ou “déclin des générations"! s'invite souvent dans nos synagogues ou mai-

sons d'études au détour d'une conversation. Il s'agit de 'idée selon laquelle, par principe, découlant de
regles spirituelles inéluctables, la qualité des générations au fil du temps ne saurait qu'aller en se dégradant
et que, par nature, nos ancétres furent meilleurs que nous.

Dans ces quelques lignes, nous allons voir s'il s'agit d'une réalité présente dans nos textes; et si tel est le
cas, quelle est sanature exacte, et a quel niveau précisément se situe cette supériorité des Anciens.

J

Z Tout d'abord, il importe de savoir de quoi l'on
parle exactement.

Dire que les générations peuvent chuter, c'est per-
cevoir le temps humain atravers le concept de géné-
ration, celle-ci en devenant l'unité de mesure. C'est
al'évidence ainsi que le pergoivent nos Sages, on le
verra, et il faut donc le comprendre.

Mais qu'est-ce qu'une génération?

D'apres les Commentateurs - cf. Ibn‘Ezra Genése XV,
16 - le terme Dor, dérive de laracine D.R., quirenvoie
aDira, a c'est-a-dire un emplacement.

La génération a laquelle on appartient définit ainsi
notre place et celle de nos contemporains dans le
temps.

De quel temps parle-t-on exactement?

C'est la un point extrémement important: dans le
temps de ['histoire juive.

Etl'on doit préciser:sileréle duPeuple Juif c'est, au
niveau métaphysique, d'amener le monde a recon-
nattre D. (cf. Rachi sur le Chém'a Israél2), sa mission
dans l'histoire humaine est alors d'étre capable,
envers et contre les Nations et a travers le temps,
de transmettre et de préserver la Torah et les
Mitsvots. Et ce, depuis le Don de la Torah3 jusqu'a
la Venue du Messie qui est plus ou moins la fin de
['histoire humaine# (cf. a ce sujet Sanhédrin 97a, sur
le monde historique qui a une durée d'existence de
6000ans, etc.).

Nous proposons alors de définir le cadre dans lequel
s'inscrit le concept de Yéridat haDorot ainsi:

Lagénération, le Dor, en ce qu'elle assigne une place
dans letemps, estun élément clé de celui-ci - chaque

génération est donc un maillon dans la chaine du
temps.
Appartenir atelle outelle génération, c'est faire par-
tie de cemaillon, d'une chalne d'ascendance et de des-
cendance quidoitmener IsraéldudondelaTorahala
venue duMessie a travers plusieurs millénaires.

)

3 Sitelle est la définition du temps - enréalité
de ['Histoire, avec tout ce que cela implique -
alors on peut mieux cerner l'enjeu de la supposée
Yéridat haDorot.

Etre un maillon dans la grande chatne du temps
implique pour chaque génération de devoir se posi-
tionner sur deux plans différents, bien que complé-
mentaires.

D'unepart, lerapport qu'elle entretient avec les géné-
rations précédentes®.

Mais, d'autre part, chaque génération posséde en
parallele sapropre autonomie, puisqu'elle est le mail-
lon dutemps présent, et que c'est aelle qu'incombent
les devoirs du moment.

)

4 Tout porte a croire que nous avons défini
la le contexte et la problématique de la
Yéridat haDorot, et que les quelque textes talmu-
diques - parmi la quinzaine que l'on pourrait trou-
ver® (et encore n'avons-nous pas abordé l'univers
midrachique, sidense mais siardu) - que l'on varapi-
dement présenter vont développer et préciser les
contours exacts de ce concept si présent mais en
fait inconnu.

)

Par Rav Yéhiel Klein

1. Notons qu'en tant
que tel, le terme
napparait dans

les textes que tres
récemment

2. Deutéronome V14

3.Parce quavant,
c'est une autre
histoire... cf. note 21.

4. Plus oumoins,
parce qu'on sait que
c'est une grande
controverse chez
les Richonims entre
Maimonide et
Nah'manide quant

4 savoir exactement ce
que sont ces périodes,

et quelle realité
recouvrent-elles.

5.Quant aurapport
avec les générations
suivantes, onn'en
traiterapasici,

mais on sait qu'il est
essentiel dans

le Judaisme. Tout

se passe comme si,
par ailleurs, le devoir

de chaque génération
était de transmettre le
maximum et de donner

toutes ses chances
alajeune génération
(Tinokot shel Beit
Rabban) Serait-ce

le pendant de

la Yéridat haDorot?
Onatous au fond

de nous l'espoir que
['avenir sera meilleur
que le présent,

et l'avenir, ce sont
les jeunes...

6. Cf. Bérah'ot 20a;

Bérah'ot 35b; Yomagb;

Makkot 24a;

Sotah 47a-49b; Babba

Bathra75a;
Kiddouchin72b;
Houlin 6b-7a;
Houlin105a; Avoda
Zarabsa;
Sanhédrin 20a:

‘Arah’in17a; Yoma 85a;

BabbaBathras8a. ..

Onvoit que le sujet est

loin d'étre épuisable!

2197°9 Pilpoul

13



14

Yéridat haDorot, le déclin des générations

7. Antichambre du
Temple de Jérusalem.
Elle faisait vingt
coudées de largeur.

8. Chambre principale
du Temple de
Jérusalem. Elle faisait
dix coudees de largeur.
9. Sur ce point encore,
analysons bien

le Commentaire du
Maharal de Prague...

10.Isatell, 3

Pilpoul 21979

5 Le texte central sur le sujet se trouve dans le
traité Erouvin 53a:

DIINNR Y1, D7 7Y iNN93 DIWKD 7Y 127 : Inid *2) MK
JUPTO UNN 2R) X7H2 - VXY, 79D 7Y INND2

RPN JIBY |2 NYIX 20 - DINR,XDPY 2D - DIIVK)
RWYIR 20 - DINNK YINY 12 MY7R 20 - DR KT
JRTO 0DD 2R N7)D AN 23

D JIR) KT MR RIIT KTID KDDL 1 MR MK

AT v

«Rabbi Yohanan enseignait:

Le cceur des Premiéres Générations (Richonim) est
large comme l'ouverture du Oulam? et celui des
Générations Ultérieures (Ah'aronim) comme l'ou-
verture du Heth'al®.

Quant au ndtre, il est étroit comme le chas d'une
aiguille abroder...

Les premiéres générations - c'est Rabbi ‘Akiva; les
générations ultérieures - c'est Rabbi El'azar ben
Chamou'a. Certains disent: les premieres généra-
tions, c'est RabbiEl'azar ben Chamou'a, et les géné-
rations ultérieures, c'est Rabbi Ochaia le Grand.
Abbaié disait: pour ce quinous concerne, notre capa-
cité de compréhension est comme un clou que l'on
forcerait dans un trou trés étroit.

Ravadisait: et notre capacité de réflexionest comme
un doigt quitente de pénétrer de la cire durcie.

Rav Achi disait: et nous sommes comme un doigt
plongé dans l'abime d'un puits pour ce qui est d'ou-
blier ce que nous avons appris.»

Le constat du déclin des générations est explicite,
mais dans le domaine particulier de 'Etude de |a
Torah. C'est essentiellement voire uniquement dans
celle-cique la Yéridat haDorot est une réalité avérée.
Or, comme nous allons le voir, puisque 'étude de la
Torah est une donnée essentielle dans le Judaisme,
ceci a forcément des répercussions dans d'autres
domaines.

De quoi s'agit-il?

Le terme central ici semble bien &tre celui de Lév,
le cceur.

Plus les générations passent (puisqu'icion parcourt
le temps des Sages de la Michna aux rédacteurs du
Talmud), plus l'ouverture c'est-a-dire la perception
de celui-cidiminue, jusqu'a ce que les capacités intel-
lectuelles elles-mémes en soient impactées ou plu-
t0t modifiées au point de rendre la compréhension
de la Torah plus difficile.

Plus précisément, le cceur - qui n'est donc pas le
Seéh'el, lintellect - c'est notre for intérieur. C'est par
luique 'on peut percevoir le monde quinous entoure.
Dans ce passage, le cceur est intimement lié & 'Etude
de la Torah, parce que le coeur des premiéres géné-
rations estaméme d'appréhender presque naturel-
lement les Paroles de la Torah.

C'estdans ce sens qu'il faut comprendre laréférence
auxmesures du Temple de Jérusalem?: car c'est bien
de celui-ci que 'homme peut atteindre l'intériorité
des choses, c'est-a-dire leur nature profonde telle
quela Thora la congoit (comme il est dit: xyn Jiwn »2
10.p%wrn ‘0 Mam an).

Plus le temps passe, plus ces réalités s'éloignent de
notre entendement, et c'est l'aspect extérieur des
choses quis'impose anous et quiretient notre atten-
tion. Il faut donc fournir plus d'efforts pour retrou-
ver ce qu'onarecu au Sinai...

Dés lors, plus le temps passe, plus le ceeur se rétré-
cit. Et l'on peut supposer que ceci est dii essentiel-
lement au passage du temps.

En ce domaine, le temps est bien corrupteur, carily
ahumainement une perte d'intensité de ce quia été
révélé et transmis sur le Mont Sinai.

Au point que les générations ultérieures, celles des
Maltres du Talmud - Abbaié, Rava et Rav Achi-
constatent que malheureusementils n‘ont plus qu'un
ceeur trés étroit. Dans le sens ol ils ne peuvent plus
accéder au Message du Sinai par leurs perceptions
naturelles, leur coeur, mais d'une maniere différente
et au prix de nombreux efforts intellectuels.

Paradoxalement, c'est la que se trouve toute la diffé-
rence entre la concision de laMichna et les dévelop-
pements du Talmud (cf. Sanhédrin 23a sur Talmoud
Bavli).

De sorte que cette Yéridat haDorot effective permet
par ailleurs un développement de la Sagesse de la
Torah de plus grande ampleur, avec ce qu'il convient
biend'appeler de nouveaux concepts quiétaient inu-
tiles sice n'estinconnus de leurs prédécesseurs.

Ce paradoxe laissant alors la place au développe-
ment d'une certaine modernité!




Yéridat haDorot, le déclin des générations

6 Ainsi, sila Yéridat haDorot, c'est le fait d'avoir

moins de perceptions spirituelles au fur et a
mesure que les générations séloignentduDondela
Torah, alors on peut comprendre que, sicelaimpacte
en premier la compréhension de celle-ci, ce ne sera
cependant pas le seul domaine dans lequel ce phé-
nomene va se vérifier.

Car ce"rétrécissement du cceur”signifie que le temps
corrompt ces perceptions spirituelles en ce qu'elles
nous attachent au Divin, et qui sont si importantes
pour le Judaisme qu'elles peuvent étre identifiées
a lanature méme de ['8tre humain en tant que créé
“al'image de D."(cf. Maharal).

Ce seront donc tous les domaines de la vie qui pour-
raient étre impactés par cette Yéridat haDorot:
nos prieres, nos réflexions, notre force de carac-
tére vis-a-vis des épreuves (qui, elles, ne faiblissent
pas avec le temps), etc.

)

7 Et que l'onne s’y trompe pas!Pour certains de

nos Maltres, ce passage de ‘Erouvin 53a acte
bien de la Yéridat haDorot comme un phénoméne
absolu et inéluctable:

Pour le Maharal de Prague (introduction au Beér
haGola), ils'agit, comme nous l'avons vu, de la baisse
de spiritualité percue a travers le coeur [cceur dans
lequel siege le Seh’el, l'intellect. Mais un intellect
particulier, “l'intellect séparé"?, l'inspiration divine
qui permet la compréhension de la Torah]. Baisse
qui se fait au profit de l'autre composante de notre
8tre qu'est la corporalité (le Gouf), autrement dit la
matiére, qui forcément obére les capacités (méme
intellectuelles) de notre esprit.

Et pour le Ra"n2 (Drachot haRa"n, drouch 8), notre
texte est a identifier avec la baisse naturelle du
niveau de prophétie. Car labase de ce quis'est passé
au Mont Sinai est le dévoilement de la prophétie.
Autrement dit notre rapport avec le Créateur.

)

8 Ainsi, ce que nous dit cette Guémara, c'est

qu'il existe une Yeéridat haDorot au niveau de
I'Etude de la Torah, et ce parce que plus le temps
passe, plus on s'éloigne de la source du Judaisme
qu'est le Don de la Torah.

Mais est-ce pour autant une fatalité, quelque chose
de déplorable, ouméme une dégénérescence?

C'est ce que nous allons voir.

9 Par ailleurs unautre aspect essentiel qui peut

aider a comprendre pourquoi le concept de
Yéridat haDorot a tellement de succeés, c'est qu'il
rejoint le sentiment profond de révérence qu'a le
Judaisme envers les anciens. C'est l'objet de notre
deuxiéme référence, le texte de Chabbat 112b:

PR T2 DT 2 MRT KK LWUPK 2T 7 17y R
DOR7D "2 DIWRY DR - RIDT 12 RY) MR XPT 2 MR
N7 .D0INN2 NX - D'YIX "2 DIIWXD DX) .DPWIX "2 DX -
K7% PR 13 OII9 30 Y ROIT 3 RPN 3D Y Ning2

.DMinn XY

«Apres que Rabbi Yoh'anan ait brillamment résolu
une subtile problématique des lois de pureté et d'im-
pureté, son Maltre H'izkiya s'exclama a son sujet:
“celui-cin'est pas unhomme!" (mais unange - Rachi);
d'aprés d'autres, il aurait dit:“ca, c'estunhomme!” (un
homme complet - Rachi)

Sur ce!3, Rabbi Zeira, au nom de Rava bar Zimouna
a dit: si les Premiéres Générations sont comme
des Anges, alors nous sommes comme des Etres
Humains.Etsiles Premiéres Générations sont comme
des Etres Humains, alors nous sommes comme des
anes; etnonpascomme les anes de RabbiHaninaben
Dossa, ou comme celui de Rabbi Pinh'as ben Yairl4
mais comme des anes communs »

Bien que nous soyons ici toujours dans le cadre de
I'Etude de la Torah, le Talmud opére un paralléle sai-
sissant entre le cours du temps et ['‘évolution des
créatures.

[lne s'agit pas uniquement de constater que le niveau
des perceptions spirituelles a baissé, mais bien qu'il
y a un déclin plus profond, qui atteindrait jusqu'a la
nature des étres mémes!

Ce que nous enseigne Rabbi Zeira au nom de Rava
bar Zimouna, c'est que pour pouvoir accomplir digne-
ment sa tache dans la chaine des générations (c'est
ca, 8tre des“Etres Humains") il faut absolument que
lagénérationactuelle aitunaprioripositif envers les
générations qui l'ont précéde.

C'est seulement parce qu'on est capable de percevoir
les Richonims, les Anciens, comme des Anges, que
nous avons la possibilité d'étre nous-mémes comme
des Etres Humains, créés a l'image de D.

Si les Modernes ne percoivent les Anciens que
comme des hommes, c'est-a-dire leurs semblables,
certesunpeuplusinstruits puisque plus proches de
la source Sinaitique?s, alors il ne fait pour le Talmud
aucun doute que ceciempécherales contemporains
de continuer latéche confiée aleurs ancétres. Parce
que sans cetterévérence, ils ne sont méme plus des
Etres Humains16!

11. Séh'el haNivdal.

12.Rabbénou Nissim
de Gérone (1320-1380),
une des grandes
autorités rabbiniques
duMoyen Age.

13.Cf Ra'm
Horowitz: les deux
enseignements sont
paralleles. Les deux
propositions de
Rabbi Zeira au nom
de Ravabar Zimouna
correspondent

aux deux versions de
laréaction de Hiizkiya.

14. Anes au
comportement
humain, en ce que
sous l'influence

de leur maitre, ils se
trouvaient respecter
laHalaha (cf. Houlin 7a
et Ta'anit 24b)

15. Mais juste
des ancétres
Des vieux, quoi!

16. Mais des anes
['ane étant dans

la Tradition le symbole
dumatérialisme.
Onretrouve lidée
duMaharal de baisse
de spiritualité quiva
jusqu'a lannihilation
du caractere humain.
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Yéridat haDorot, le déclin des générations

C'est ainsi, selonle Ra"m Horowitz (note sur le Traité
Chabbat), qu'ilfaut comprendre les deux versions de
laréaction de H'izkiya.

Ilconstate que Rabbi Yoh'anan donne une réponse si
brillante qu'elle n'est pas de sontemps. On 'aurait plu-
tétvue dans labouche d'un Sage de la Michna'?.

Comment se positionner face a cet éléve disrup-
tif?

D'aprés la premiére version, “celui-ci n'est pas un
homme". Car il n'est plus humainement possible de
nos jours de parvenir aun tel niveau d'Etude. Et s'ily
estarrivé, ilestdonc'égal des Anciens quieux étaient
des Anges, dans le sens ol ils sont tellement diffé-
rents de nous que nous n'avons aucun point commun
avec eux. Et donc Rabbi Yoh'anan vient du passeé.

Mais d'aprés laseconde version,“¢a, c'estunhomme!”,
par son esprit qui est en effet d'un autre age, Rabbi
Yoh'anans'est hissé aurang des plusiillustres Anciens.
Il est donc arrivé au maximum du développement
humain auquel eux, par définition, étaient arrivés. Il
est donc tout aussidisruptif. Mais ce a quoiil a atteint
nenous est pas complétement étranger.Les Anciens
étaient des hommes comme nous, méme s'ils étaient
superieurs.

)

1 0 En d'autres termes, ce que nous apprend
ce passage de Chabat 112b, c'est que pour
la Torah, il faut a priori absolument avoir une consi-

dération inconditionnelle envers les Premiéres
Générations.

A cette aune, le concept de Yéridat haDorot recoit
un nouvel éclairage:

Cen'estplusuneréalité objective, ladescriptiondes
capacités spirituelles des Anciens d'Erouvin 533,
mais bien quelque chose de subjectif et revendiqué
comme tel. C'est subjectif parce que notre Guémara
nous demande en réalité d'idéaliser nos ancétres
- c'est la toute la différence entre les Anges et les
Etres Humains.

En effet, nous n'avons objectivement aucun moyen
de savoir qui étaient vraiment nos ancétres. La est
peut-étre tout notre rapport a 'Histoire... et nous
avons déja du mal a comprendre réellement la men-
talité de nos propres grands-parents...

Affirmer alors que siles Premiéres Générations sont
anos yeux des Anges alors seulement nous serons
des 8tres humains, c'est considérer que par défini-
tionles Anciens doivent toujours étre pergus comme
supérieurs aux Modernes!

Pilpoul 21979

17. [l n'est pas possible
ici de rentrer dans

les détails techniques
de ce passage, mais
ilyadansson
raisonnement (sa
Svara) une subtilité
quirenvoie a la largeur
du coeur des Premieres
Générations. ..

Celas'avere nécessaire, puisque c'est le seul moyen
de créer un sentiment d'appartenance commun au
sein de cette longue chalne de générations qu'est
le Destin Juif. Il faut qu'il y ait un lien entre toutes
ces étapes qui cheminent difficilement duDonde la
Torah aux Jours Messianiques. Sans cela la nature
humaine aura tendance a oublier si ce n'est a mépri-
ser les Anciens parce qu'elle se projette toujours
vers l'avenir., comme on le constate chez certains
Modernes et avec le culte du progressisme...

)

1 1 Tout porte a croire que c'est dans les

interstices de ce passage de Chabat112b que
prend naissance la notion de Yéridat haDorot telle
qu'on l'entend vulgarisée de nos jours.

En effet, le Judaisme a une telle considération pour
les générations précédentes, qu'il est alors aisé de
franchir le pas et d'ériger cecien principe absolu.

[l est donc possible d'instrumentaliser ce concept
de Déclindes Générations, de l'utiliser comme argu-
ment d'autorité definitif...

Alors que, d'aprés ce que nous avons étudié, c'est
en quelque sorte le contraire: certes il y a une diffé-
rence entre les Anciens et les Modernes due au pas-
sage dutemps, éloignement progressif vis-a-vis de la
Révélation du Sinai, etc., mais cela ne doit en aucun
cas nous bloquer, ni nous complexer. Parce que telle
est la condition humaine: on est de son temps. On
nait de sontemps...

)

12 C'est ce qui nous amene tout droit au
troisieme texte:acetteréalité objective et

subjective de la Yéridat haDorot, nos Sages opposent

lanécessaire autonomie de chaque génération.

Ainsi nous lisons dans le traité Roch haChana
25a-b:

MN XPY 71790 DIRT 7Y DNINY w901 K7 N7 : P20 0
1179 22K 2T WI79 2NN YN 1i79 1 DTX
2T TIND

N DY DX DYY YR D DY 78 780G MR 1 Ining
X1 DAY NI [T2 NRY 7210 DX ‘1 129 2 iy iy
NYYY — 292 Iy XY 07 )IVTA DT - P2y S aNiny
= |72 InY X W7 L)Yy T - 7727 .2yan DY N2m
VY3 — N!0 "NXT

2N20 7RV ,VInY IR 206 13D IR YD~ 1 IniN
,D71Y 00N Y7Y3 D7V YR nYY

X2 - NiTa 72 ,hiTa nYna - NiTa Zyan :77 mi?
R APORY 1 TR?7 .NITA 7XI0Y3 - NITa npY: ,NiTa
DPAXY VAR XN ) - NIV 7Y 019 I 7Ry
DA N IR DIV X D70 DN PN DRV NN
M) RY T 7Y 70 DTRY JAYT 7Y A7y "1 7DD
2 1IN PAY 09IV YK KX 127 77 PR XD T
JRNN 0210 1Y) DIVRID DY M) ) KR



Yéridat haDorot, le déclin des générations

«Nos Sages ont enseigné:

Pourquoi les noms des Soixante-Dix Anciens du
Sanhédrin'® n‘ont pas été explicités?

Pour ne pas qu'une personne prétexte: “ce juge
contemporain est-il du méme niveau que Moise et
Aharon, etc.?"[Le silence du texte vient nous signi-
fier qu'il est peut-&tre comme ces nombreux ano-
nymes - Rachi]

Par ailleurs??, lorsque le prophéte Samuel tanca les
Enfants d'lsraélde vouloir a tout prix unroi, deux ver-
sets se succedent (I Samuel ch. XI1): “D. qui suscita
Moise et Aaron et qui sortit vos ancétres du Pays
d'Egypte” puis: “et le Seigneur envoya Yérouba'al,
Bédan, Jephté et Samuel”, qui sont identifiés aux
Juges suivants: Gédéon, parce qu'il s'est battu avec
le Ba'al, Samson, parce qu'il descend de la Tribu de
Dan, Jephté et Samuel.»

L'Ecriture amis sur le méme plan trois personnages
insignifiants de ['histoire?? et trois figures conse-
quentes de 'histoire pour te signifier que Yérouba'al/
Gédéondans sagénérationest comme Moise dans la
sienne, que Bédan/Samson est comme Aarondans la
sienne, et que Jephté dans sagénération est comme
le prophéte Samuel dans la sienne?*. Pour t'ensei-
gner que méme le plus insignifiant, dés lors qu'il est
nommeé responsable (parnass) dans sa génération,
devient'égal des personnalités les plus illustres.

De plus il est écrit (Deutéronome XVII, 9): “Tu iras
trouver le Cohendescendant de Léviet le juge quisié-
geraa cette époque” - te viendrait-il a l'esprit d'aller
consulter le juge d'une autre époque? Eh bien c'est
précisément pour t'apprendre que tun'as a te réfé-
rer qu'au juge qui est ton contemporain.

Enfin, 'Ecriture déclare (Ecclésiaste VII, 10): “ne dit
pas comment se fait-il que les jours antérieurs étaient
meilleurs que les jours présents? Car ce n'est pas l'in-
telligence quit'inspire cette réflexion”[Car en effet,
les Générations baissent, et les Modernes ne seront
jamais comme les Anciens - Rachi]

)

1 3 Alors que lesréférences précédentes décri-
vaient la Yéridat haDorot dans son aspect
global et quelque peu conceptuel ensituant lagéné-
ration contemporaine vis-a-vis de celles quil'ont pré-
cédée dans lagrande chalne du temps, ce passage du
traité RochhaChanatraite ce qu'ilconvient d'en faire
pratiquement, c'est-a-dire au présent.

Etla,iln'y apasd'ambiguité: pour ce quiestde lavie
quotidienne, des décisions a prendre, des jugements
arendre, etc., la Yéridat haDorot n'apas saplace!

Tout se passe comme si le Chofet - le juge - le
Dayan??, personnage central de ce passage, est le
symbole du présent. En effet c'est le Dayan quiala
charge de concrétiser dans la réalité du temps les
applications de la Halah'a.

18. Qui eurent

en Egypte la charge
de fixer la premiere
néomeénie (Exode
ch. XXIV).

19.(f Ritva pour
la nécessité de
toutes ces preuves
successives

20. Ces personnages
sont en effet les héros
duLivre des Juges,
periode de plusieurs
siecles tres
particuliere au cours
de laguelle en effet les
dirigeants du Peuple
Hébreu n'avaient pas
laméme envergure
que ceux qui les
precederent - Maise,
Aaron et Josué -

ni méme de ceux qui
vont leur succéder
-Samuel, Satl et
David. (Est-ce adire
entre les lignes qu'on
peut constater la
possibilité éventuelle
d'une ‘Alyat haDorot,
d'une Ascension

des Générations?)

21.'exceptiona

ce principe de
non-comparaison
semble bien étre le
célébre commentaire
de Rachiaudebut
de la Parachat Noah'
(Geneése VI, 9) ol

l'on compare Noé

et Abraham. Mais ce
n'est absolument pas
un hasard, puisqu'il
s'agit d'un moment
charniere, ol

les Patriarches
apparaissent. On est
alors précisément
dans le contraire

de Yéridat haDorot,
Abraham representant
une nouvelle
Humanité, supérieure
acelle de Noé

sur bien des points

22.leJuge
Rabbinique
23. Dans Mah'chévot
Harouts VII.

Certes, les générations précédentes ont étudié et
énonceé ces Lois de maniére inégalable et inattei-
gnable. Mais concrétement, dans la pratique, c'est au
rabbin contemporainde décider sionaledroitdetrier
Chabat des jouets ou des vétements mélangeés, ou
encore de statuer, sur labase de ce quia été dit pré-
cédemment, s'il est permis ouinterdit de consommer
avec du lait de la viande créée a partir d'une cellule
souche oua partir d'une imprimante 3D (!) - question
qu'al'évidence ne pouvaient se poser ni Rabbi‘Akiva,
Rachiou le Michna Béroura.

La nécessité d'agir et de décider dans le présent
signifie donc que par laforce des choses - tout sim-
plement parce que c'est elle qui vit le moment pré-
sent - chaque générationasapropre autonomie.

Si grands qu'aient été les Anciens, ce sont les
Modernes qui doivent agir et décider. Sur ce point,
la Torah est claire: "Tu n'as d'autres juges - d'autres
reférences - que ton contemporain”. Et l'on doit faire
abstraction de ceux qui nous ont précédés... sinon,
onn‘avance pas.

Notre passage est sensible a cette argutie que l'on
entend trop souvent:“Ah!simonrabbin était comme
le H'azon Ich ou comme le Ben IchH'ai!", ou: "ol sont
les Rachi, les Maimonide et Nah'manide d'antan?”
ou encore: “c'était mieux avant”, etc. Vécue comme
telle, la Yéridat haDorot ne peut étre que néfaste:
elle complexe, déprime et empéche d'avancer.

Onnepeutinvestirpleinementle présentsionalesprit
constamment et uniquement tourné vers le passe...

)

] 4 Sur cette idée de l'autonomie des généra-
tions nous disposons d'un texte extraordi-

naire quirentre dans la subtilité de ce long passage.

RabbiTsaddok haCohen?3 s'interroge sur le fait que
dans ces versets de Samuel, certains Juges sont iden-
tifiés par des surnoms: Gédéon, c'est Yérouba'al, et
Samson, c'est Bédane.

C'est précisément parce que chaque génération doit
se distinguer des précédentes en faisant ce qui lui
incombe de faire selon les épreuves précises de son
temps et de son époque, auxquelles les générations
préceédentes n'étaient pas confrontées.
Ainsilagénération de Gédéonacquiert saplace dans
['Histoire parce qu'elle accomplit brillamment sa mis-
sion qui était de combattre le Ba'al -“Yeérouba'al".

Cecineutralise le concept de Yéridat haDorot: dans
cette grande chaine du temps, notre génération
ne sera sans doute pas au niveau des précédentes
sous bien des aspects (‘Erouvin 53aet Chabbat112b),
mais par ailleurs elle a a accomplir ce qui doit étre
fait a son époque (Roch haChana 25a-b), et celaper-
sonne d'autre ne peut le faire... (cf H'oulin 6b-7a, et
Avoda Zara5a)

)
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Yéridat haDorot, le déclin des générations

24. (f Chou't haRI'D,
GXLII.
25, Littéralement:

"le Point qui est dans
le coeur”.

Pilpoul 21979

1 5 Finalement, comment pourrions-nous

concilier tous ces passages talmudiques?
Nous avons vu que si les deux premiers exposaient
la réalité du phénomene, c'était au niveau de la spi-
ritualité, tandis que le dernier décrivait ce qu'il en
était dans la pratique.

D'une certaine maniere les premiers textes parlent
du passé, et le troisieme, du présent.

On comprend donc que la est tout notre rapport au
passé:comment assimiler cette réalité spirituelle de
la Yéridat haDorot sans que cela ne nous empéche
d'agir et de réfléchir, sans que nous nous sentions
depales copies voire les ombres de nosiillustres pré-
décesseurs?

J

1 6 Deux idées nous serviront de conclusion.

La premiere, c'est de se considérer selon
une formule ancienne comme “des nains sur les
épaules de géants"?4. C'est-a-dire qu'il nous appar-
tient de respecter le legs et le travail des Anciens
enl'intégrant a nos actions et a nos décisions, eten
étant conscient que c'est grace a eux que l'on sait quoi
faire - mais qu'iln'y a que nous qui le pouvions!

)

]7 La seconde est plus surprenante. Elle
découle d'un impensé de notre argumen-

taire principal. Si, comme on espeére l'avoir démontre,
la Yéridat haDorot trouve sa source dans le fait que
['Histoire Juive est un long cheminement intergénéra-
tionnelentre le Dondela Torah et la Venue duMessie,
alors on peut constater la chose suivante: certes,
les Anciens ont l'avantage d'étre plus proches de
la Révélation du Sinai, mais cela signifie aussi que
mécaniquement les Modernes sont plus proches de
la Venue du Messie!

Le probléme est que le délai entre les deux événe-
ments est inconnu et que 'Exil s'allonge au fur et a
mesure des générations. C'est en cela que le temps
est corrupteur (c'est le propre de l'Exil, selon le
Maharal de Prague dans son ceuvre majeure Nétsah’
Israél), et c'est la aussique la Yéridat haDorot prend
source.

Mais le fait méme que, par définition, les derniers
maillons de la chalne sont plus proches de la fin de
celle-cine peut qu'interpeller, et doit forcément signi-
fier quelque chose.

On peut supposer que cette donnée intervient dans
la maniére dont les mattres du Hassidisme (Rabbi
Tsaddok haCohen, Poked ‘Akarim, ch. V; Sfat Emet,
etc.)se confrontent alaréalité objective de la Yéridat
haDorot:

Certes, disent-ils, les textes que l'ona étudiés actent

d'unDéclindes Générations. Mais c'est au niveau du
DondelaTorah et de tout ce que celaimplique. Parce
que pour ce quiconcerne lerapportaD., c'est-a-dire
la Venue duMessie (parce que nous croyons que sile
monde a un point de départ, il a aussi un point d'ar-
rivée: lorsque 'Humanité reconnattra ['Unicité du
Créateur, etc.), alors les Générations Ultérieures,
plus proches de cette issue, y sont plus sensibles...
(cf. Makkot 244, “le Juste vivra par sa foi" - c'est
une des interprétations possibles de ce formidable
passage.)

C'est ce que le mattre susmentionné appelle le Point
Intérieur?s, qui signifie qu'intimement, au plus pro-
fond de notre ame, notre lien indéfectible avec le
Créateur se renforce au fur et a mesure que le temps
passe.

End'autrestermes, cette idée est parallélead'autres
quienvisagent que la vérité est dedire que la Yéridat
haDorot n'est pas une fatalité. Parce qu'en tant que
telle, en créant un tel décalage entre les Anciens et
lesModernes elle est positive et peut étreinitiatrice
de lamodernité. Parce qu'en matiere de Judaisme, il
n'y a pas de place pour le vide.

Les Modernes ont forcément leurs propres forces
pour relever leurs propres défis, les épreuves de
leur temps.

de Yéridat haDorot a une réelle existence
qui provient de l'éloignement croissant du Don de
la Torah dans le temps. Elle peut étre d'autant plus
prégnante dans les consciences que le Judaisme
prone une réelle déférence envers les générations
passées.

]8 En conclusion, il s'avére que la notion

Cependant cela n'empéche pas chaque génération,
chaque Dor, en tant que maillon actuel de lagrande
chaine du temps, d'avoir sa pleine autonomie dans
laquelle la Yéridat haDorot ne doit étre qu'une réfé-
rence qui peut nous aider a réfléchir et a agir - “nains
sur les épaules de géants” -, mais en aucun cas a
nous complexer ni a nous décourager...

Rav Yéhiel Klein



Par Yohan Attal

Je pense donc J'agis

Quelle vision, quel éclairage le Talmud apporte-t-il sur la pensée?
Synthese d’une étude sur le Traité Kidushin.

L. La Guemara Kidushin nous apprend une chose surprenante! Et elle le fait
d'une fagon déconcertante par son approche phénoménologique, si moderne
et sichére aux scientifiques et philosophes de notre temps.

Nous sommes dans Kidushin 59a-b. Le contexte dans lequel nous nous trouvons
est celui des régles relatives a la possibilité d'utiliser un fondé de pouvoir pour
donner et recevoir les Kidushin, une demande en mariage.

La question suivante se pose alors: Une parole donnée peut-elle étre annulée
par une autre parole ou bien seulement par un acte? (voir plus en détail au cha-
pitre 2 de ladeuxiéme étude du livre de Rav Zyzek Le dévoilement de ['éme).

} Dans une partie de ce développement, la Guemara 59a nous rapporte l'ensei-
gnement suivant:
«Reish Lakish objecte a Rabbi Yohanan en citant la Mishna Kelim 25: 9: Tous les
ustensiles descendent [deviennent aptes| a contracter la Touma [impureté] par
une pensée, et ne remontent de leur Touma que par une transformation maté-
rielle.»

Nous apprenons qu'une personne peut modifier, par sa pensée uniquement, le
statut d'un morceau de matiére brute, c'est-a-dire a '¢tat naturel non encore
considéré comme un véritable objet, un Keli.

Prenons par exemple des feuilles de bambou qu'unartisan seraitentrain de tres-
ser pour habiller des bouteilles, disons de rhum comme c'est souvent le cas. D'un
coup, enregardant son travail en cours de création, il choisit de 'arréter la pour
en faire un set de table. Celui-ci devient immédiatement un objet fini et donc
prend le statut de Keli.

UnKelialaparticularité de potentiellement recevoir sur luiles notions de pureté
et d'impureté et, par conséquent, est dorénavant régipar d'autres régles quien
modifieront l'usage en fonction des différentes situations et interactions pos-
sibles avec l'environnement.

Prenonsunmoment pour comprendre ce pouvoir particulier de la pensée humaine ;
sur lamatiere. Pensée qui, anotre connaissance, n'ad'autre réalité matérielle que

le substrat neurologique quil'anime. Nous pourrions penser intuitivement qu'un
objetaunstatut figé. llestce qu'ilest et il ne peut changer qu'a travers une trans-
formation physique de lui-méme par lui-méme eninteraction avec son environne-

ment ou par un changement induit physiquement par l'action d'une personne.

Cette Guemara nous apprend qu'il existe une troisiéme voie: le changement du
statut par la «simple» pensée d'une personne, sans modification physique, ni
méme verbale.

Rachinous éclaire en expliquant ainsi de passage de la Guemara:
«(C'est différent lapensée dans les sujets d'impureté, c'est comme unacte.»

Est-ce alors que nous aurions une version de 'adage descartien dans les ques-
\tions de pureté «je pense donc j'agis», ou bien «la pensée c'est ['action»?
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Je pense donc j'agis

Yohan Attal
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Etsije peuxpenser que le statut passe de matiére brute aKeli? Puis je le refaire
passer de Kelia matiere brute par lapensée?

Comme nous l'apprend la Guemara ici, cette fonction n'est pas bijective, il fau-
dra plus qu'une pensée, il faudra un acte concret. Mais alors, si la pensée dans
les questions de pureté était réellement un acte, cela devrait étre bijectif!

De plus, ne dit-on pas du pouvoir decisionnel humain: px1n 191 Tmyn 22T PX.
“Rienne tient devant le Ratson [volonté d'unHomme]". Cette phrase porte enelle
tout le symbole de la puissance de la volonté, au-dela de ses limites physiques,
grace au pouvoir «créateur»de 'Homme issu du Divin. Nous pouvons voir iciune
nouvelle dimension de ce pouvoir qui prend sa source dans une dimension supé-
rieure liée a lanotion de pureté.

Y aurait-il laune dimension propre a'Homme? Uniquement accessible a 'lHomme
qui, par l'activation de son Ratson par sa simple pensée, est porteuse de trans-
formation dans le monde réel?

Nous rencontrons des difficultés aen expliquer lesraisons, et la Guemara ounos
commentateurs ne nous en disent pas beaucoup plus sur le fond de cette pen-
sée-action qui n'a d'effet que dans un seul sens. Un raisonnement spontané, de
croyant, nous dirait qu'a l'évidence 'homme porte en luiune Néchama[ame] divine
qui, portée par ladynamique de lapensée en symbiose avec le corps humain, met
enceuvre des processus décisionnels impactant le monde. Cela semble trop facile
et ne nous suffit pas. Nous sommes, comme avant lacompréhension des phéno-
meénes de laradioactivité, assis surun électron quivient de se faire capturer par

le noyau et quine peut plus remonter. Que faire...

Changeons de point de vue et plagons-nous hors du corps humain, dans une
machine par exemple. En effet, a travers de nombreuses études a la Yechiva,
nous avons cherché a donner un éclairage juif sur le courant du transhuma-
nisme et sonimpact dans notre vie de tous les jours. Ce courant de pensée pré-
voit un point dit de singularité qui serait le moment clé d'accés a 'émergence
de machines d'une intelligence, au sens complet du terme, similaire a celle de
'homme dans toute sa complexité.

Aujourd'hui, et pour unlongmoment encore, les machines que nous créons n'ont
pas de Ratson, de volonté propre a leur &tre uniqguement combiné de matiere.
Cependant les machines raisonnent, elles sont intelligentes et clairement davan-
tage que nous sur de nombreux sujets. Certaines machines ont méme pu com-
muniquer entre elles dans un langage inventé par elles, que 'homme quiles a
créées n'a pas su décoder. Les degrés de liberté semblent devenir exponen-
tiels pour ces intelligences artificielles. Malgré ces avancées, vous trouverez de
nombreux penseurs qui vous expliqueront que la singularité n'est pas possible
scientifiqguement, et d'autres diront l'inverse. Tous utilisent des raisonnements
quiinferent la plausibilité d'une singularité sur les architectures machines ima-
ginées par 'homme d'hier et daujourd’hui.

Notre Guemara nous donne a réfléchir sur cette question de la singularité du
pointde vue de la pensée-action de 'homme dans un contexte quisemble lui étre
propre, asavoir les questionsrelatives ala pureté. Est-ce réservé a'Homme ou
bien serait-ce accessible a une créature de 'homme, une machine intelligente

(encore bien au-dela de ce que serait un golem)?

Peut-on considérer que ladécision prise par lapensée machine autonome sur subs-
trat de silicium serait vue comme une pensée humaine sur substrat neuronal et
donc comme un acte quirendrait la matiére apte arecevoir l'impureté? C'est-a-
dire quipourrait transformer le statut d'un objet par une prise libre de décision?

Peut-8tre qu'une partie de la réponse peut étre éclairée par cette absence de

bijectivité.



Introduction

Par Rav Gérard Zyzek

a I'abattage rituel, la She’hita,

introduction a I'étude du Traité ‘Houlin

Les lois de la Torah le plus souvent ne touchent pas une fibre intuitive en nous.
Et les lois de Pigoul* font bien partie de ces lois extrémement surprenantes.
Paradoxalement, bien que ces lois ne soient plus d‘actualité depuis environ
2000 ans, elles prennent une place tres importante dans le Talmud et sont

de fait tres étudiées dans le cursus classique du talmudiste moyen. Nous verrons
au fur et a mesure de cette étude a priori technique combien des sujets

qQui Nous paraissent 8 premiere vue extrémement éloignés de nos préoccupations
quotidiennes peuvent nous éclairer justement sur notre vie aujourd’hui.

@ O De quoi sagit-il?

UnKorban, unsacrifice, ne doit étre offert que selon
un protocole trés précis. Certains Korbanot sont
consommeés, mais selon un temps précis. Passé ce
temps imparti, la chair devientinterdite alaconsom-
mation et doit &tre briilée. C'est ce que 'on appelle
‘le Notar'. Quelqu'un qui mangerait du Notar encour-
rait la peine de Karet, de retranchement de 'ame.
D'autre part le service des Korbanot doit étre effec-
tuéaunendroit précis ainsi que laconsommation de
ces Korbanot.

Il y a quatre étapes-base dans le service des
Korbanot: la She'hita, l'abattage, la réception du
sang de l'animal dans un récipient du Service, Keli
Sharet, amener ce sang vers l'autel, l'aspersion de
ce sangsur lautel.

La Torah nous enseigne en deux endroits (Vayikra
718et Vayikra19,7et 8) que, silapersonne quiopére
l'une de ces actions-base du service et qui a l'inten-
tiondans sapensée lors de cette actionque ce Korban
soit mangé hors du temps imparti, c'est-a-dire plus
tard que le temps impartipar la Torah, la chair de ce
Korban devient, dés cet instant, gravement inter-
dite a la consommation. Cette chair devient ce que

LaParashat Kedoshim qui, du fait de sonimportance,
aété enseignée dans le désert de Sinaien présence
de tous, commence par l'injonction d'étre Kadosh,
c'est-a-dire de ne pas se laisser aller apres les plai-
sirs et les tendances naturelles. Ensuite, la Torah

la Torah appelle Pigoul, 21ro. La personne qui man-
gerait sciemment de cette chair serendrait passible
duchatiment de Karet, retranchement de 'ame. Par
contre quelqu'un qui consommerait sciemment de
la chair d'un Korban qui serait disqualifié, Passoul,
d'autres maniéres (par exemple siquelqu'un quin'est
pas Cohenaversé le sang duKorban sur l'autel, ce qui
estuninterditimportant et quidisqualifie le Korban),
serait condamnable de Malkout, flagellation, mais ne
serait pas passible duchatiment gravissime de Karet
(Rambam Hilkhot Psoulé HaMoukdashim chapitre 18,
Halakhot 3 et 5).

Engénérallorsqu'unKorban, unsacrifice, est disqua-
lifié, inapte, la Torah ou les ‘Hakhamim l'appellent
Passoul. Dans notre cas, ol la personne qui opére
le service introduit une pensée inepte de manger
ce Korban hors du temps imparti, la Torah qualifie
ce Korban de Pigoul, et le chatiment de celui qui en
consommerait change du tout au tout. Quelle est la
spécificité de ce défaut, de ce vice?

Pour pénétrer plus avant dans ce grand sujet, regar-
dons lesversets afférents dans laParashat Kedoshim
(Vayikra19, versets 5a8).

nous enjoint de craindre nos parents et de respec-
ter le Shabbat. Ensuite, l'interdit de nous tourner
vers de fausses divinités et de ne pas nous fabriquer
desidoles en métal. Ensuite, la Torah nous donne des
précisions au sujet duKorban Shelamim, du sacrifice

. 1.latraduction de ce
* motva étre abordée
. dans la suite.

@ @ Versets au début de la Parashat Kedoshim - Vayikra 19, verset 5
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appelé Shelamim. Il a déja été question du Korban
Shelamim dans la Parashat Vayikra (chapitre 3). Rashi
justement dans la Parashat Vayikraexplique le sens
dumot Shelamim. Il vient de laracine Shalom, la paix.
CeKorban apporte lapaix dans le monde. Ily a aussi
lapaixdans le protocole de ce Korbanen cela qu'une
partie enest offerte sur 'Autel (certaines graisses),
une partie est donnée aux Cohanim (la poitrine de
l'animal et sa cuisse droite), et lereste de l'animal est
mangé par ses propriétaires al'intérieur des murailles
de la ville de Jérusalem. Les versets de la Parashat
Kedoshim viennent nous donner des précisions sur
ce Korban Shelamim:

Verset5:

JMNATN DONIXI?7 ‘D7 D'N7W NAT 1NN ")
‘Etlorsque vous égorgerez un sacrifice de Shelamim
pour D. c'est pour votre agrément que vous l'égor-
gerez!

La structure de ce verset est complexe. Rashi en
donne deux lectures complémentaires.

Premiére lecture

‘Lorsque vous offrezunKorban, il est nécessaire que
votre intention soit pour une bonne satisfaction,
Na'hatRoua'h, qu'il soit bien agréé pour vous. En effet,
sivousyintroduisezune penséeinepte, ilne serapas
agréé devant Moi pour vous.

Analyse de cette premiére lecture

En quelques mots Rashi nous explique le secret de
ce qu'estunKorban en Israél.

Pourquoi offre-t-on un Korban? Est-ce que D. a
besoinde cette offrande? Luiapporte-t-on quelque
chose?

Le verset dit:1imnatn oonx17. Rashi explique: pour
Na'hat Roua'h, pour que D. ait une satisfaction, un
bon contentement.

Rav Shimshon Raphaél Hirsch relie ce verset avec
les versets précédents relatifs aux interdits d'ido-
latrie. L'idolatre s'imagine que sa divinité inepte a
besoin de sacrifices, qu'il est nécessaire de donner
de soi, que plus onauradépensé plus la divinité inepte
serasatisfaite.

Notre verset bouleverse complétement cette
conception. Un Korban n'est pas un sacrifice. Le
Korban, comme la racine du mot l'atteste (Karéy,
proche), améne une proximité entre l'offrant et Son
Créateur.SiD.n'apas besoinde nos offrandes, quelle
estlafonctionduKorban? Rashiexplique:ilapporte
un Na'hat Roua'h, une satisfaction, une complétude
entre le Créateur et Sa création.

Pour résumer nous pourrions dire les choses de la
maniere suivante. L'idoldtre dit: mon dieu, c'est sdr,
m'agrée car je lui ai offert cing beaux taureaux. Ici
la Torah nous dit: c'est le fait que tu aies accompli
les lois qui expriment la volonté de D. qui fait que D.
agrée ton Korban.

Ceci est la premiére lecture du terme Don¥1?, ‘pour
votre agrément’, c'est-a-dire que ce Korban soit agréé
par Moi, dit 'Eternel.

Seconde lecture de Rashi du verset

‘Nos Mattres apprennent de ce verset (Traité 'Houlin
13a) que, si quelqu'un sectionne la trachée et l'ceso-
phage de 'animal offert en Korban incidemment,
sans intention, ce Korban est impropre (quand bien
méme latrachée et 'cesophage se trouvent section-
nés comme il se doit). Dans les Korbanot, il faut l'in-
tention claire de sectionner.C'est lalecture duverset
DoNv?, c'est-a-dire selon votre intention, votre pen-
sée!

Analyse de cette seconde lecture

Rashi fait référence au grand principe talmudique:
7109 DwTP2 poynn, ‘dans les Korbanot ce quiest fait
sans intention est disqualifié’. En effet, nous appre-
nons de notre verset que 'abattage du Korban doit
8tre intentionnelle, soutenu par la volonté de sec-
tionner.

Il'y a donc deux lectures du mot oon¥1?, ‘pour votre
volonté' Lapremiére exige que ce Korban puisse cor-
respondreal’assentimentdeD., a Savolonté dansune
certaine mesure.Laseconde exige que l'acte d'abat-
tage corresponde alavolonté de celui quil'offre.

Nous tenons amettre enrelief lahardiesse exprimée
dans le commentaire de Rashi.

Tout d'abord Rashi rapporte ce qu'il appelle ‘la pre-
miére lecture’, le Pshat: le Ratson dont on parle, la
volonté dont on parle correspond a celle de D., le
Korban doit &tre fait de maniére a ce qu'il porte le
contentementdeD..

Ensuite Rashi rapporte la lecture des Maltres du
Talmud: la volonté dont on parle est celle de celui
quioffre ce Korban, qui doit sous-tendre son action
d'une volonté, d'une intention.

On parle de lavolonté de D. ou de celle de 'lhomme?

[lnous semble devoir expliquer ainsi: c'est justement
dufait que le Korbanne sert pas a quelque chose de
définissable, qu'il ne correspond pas a un intérét du
monde mais a cette subtilité du Na'hat Roua'h de
D.,que peut émerger la présence de l'intention de
'homme.

Expliquons-nous. Dans sa premiére explication
Rashinous a dévoilé le secret des Korbanot: D.n'a
pas besoin de nos Korbanot, ce n'est pas parce que
jaioffertpleinde sacrifices que la divinité est satis-
faite, ce n'est pas parce que je me suis privé de plein
de bonnes choses que tout va aller bien. Du Korban
doit émaner une bonne odeur, comme dit le verset
(Vayikra1,9): mnn nn. Rashi explique: 297 nn nm
my nwyn "mnkv, ‘Une bonne satisfaction devant
Moi, J'ai dit et Ma volonté a été accomplie’.

Le Korban n'est pas un sacrifice, il exprime par un
acte la volonté de 'nomme de se rapprocher de
Son Créateur en exprimant la volonté du Créateur
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et en faisant ce Korban selon le protocole que D. a
enjoint.

Comme ce Korban n'a pas d'autre fonction que l'ex-
pressionde ce Na'hat Roua'h, il ne peut pas étre effec-
tué aupetitbonheurlachance, c'est acte de 'homme
entant qu'actevoulu, entant qu'acte soutenu parune
volonté qui est déterminant.

Ce commentaire de Rashi nous éveille a la réflexion
suivante: nous sommes dans un monde d'actes, ce
que nos Mattres appellent Olam HaAssia (monde de

l'acte). Toute la journée j'agis dans ce vaste monde.
Mais ou suis-je? Est-ce que j'existe? Ou suis-je dis-
sous dans cette accumulation d'actes? Je pourrais
dire que c'est le fait de m'arréter d'agir quime donne
existence. Mais d'un autre c6té nos Maltres disent
(Pirké Avot 117): awynn xx Iy wion X7;'l'ana-
lyse n'est pas l'essentiel, mais l'acte’ Nous pouvons
affirmer a partir de ce commentaire de Rashi que
c'est 'acte de Mitsva, l'acte soumis a une injonction
duD.Un, encelaqu'lln'apas besoin de mon acte, qui
me donne la possibilité qu'émerge en mon acte une
intentionnalite.

©® @ versets 6 et 7

Le verset 6 va nous enseigner le protocole selon
lequel ce Korban doit &tre effectué:

I R WD DY TY AN MDD 7K BONIT D
‘Lejourouil aura été abattu, il seramangé, ainsi que
le lendemain. Ce qui en restera jusqu'au troisiéme
jour serabrulé par le feu!

Rashi explique que ce verset vient nous enseigner
qu'il est nécessaire, lorsque l'on fait la She'hita du
Korban Shelamim, d'avoir l'intention de manger ce
Korbandans ce temps imparti, car sile verset venait
pour nous fixer le temps dans lequel il est licite de
manger ce Korban, cela a déja été enseigné dans la
Parashat Tsav (Vayikra7,16).

Verset7:

JYD X7 NN 20D WD DM 7R 7R DN
‘Etsil'onvenaitaenmanger le troisiéme jour, ce serait
Pigoul, ce ne serait pas agréeé.’

La structure de ce verset pose question. En effet,
on apprend du passage paralléle dans la Parashat
Tsav (Vayikra 7,18 - voir Rashi sur place) que, si la
chair du Korban Shelamim est restée jusqu'au troi-
siémejour, cette chair prend le statut de Notar, mais
le fait qu'elle soit restée n'invalide pas rétroactive-
ment le Korban. Sic'est ainsi, pourquoinotre verset
dit-il que sil'on venait a en manger le troisieme jour
le Korban ne serait pas agréé?

Nos Mafltres, dans le second chapitre du Traité
Zeva'him, nous enseignent que l'on est obligé de dire
que ceversetparle del'intentionaumoment de l'abat-
tage, oubienlors d'une des quatre étapes du Service
citées plus haut. Si celui qui fait 'abattage (ou l'une
des quatre étapes du Service) introduit une inten-
tion de manger ce Korban Shelamim hors du temps
imparti, c'est-a-dire le troisieme jour, alors ce Korban
devient tout de suite Pigoul et devient tout de suite
inapte (sans attendre le troisiéme jour).

Cette explication de la Tradition Orale rend parfai-
tement compte du contexte du verset en cela que
l'avant dernier verset mettait bien 'accent sur l'as-
pect déterminant de la pensée dans ce que repré-
sente un Korban, en opposition aux conceptions
ineptes des idolatres.

Rashi, surnotre verset, pose laquestion: Mais il a déja
été exposé dans la Parashat Tsav (7,18) la notion de
Pigoul et le fait qu'unKorban devient inapte des qu'il
y aune pensée de le manger hors du temps imparti;
pourquoi donc la Torah répéte-t-elle ce sujet?

Rashirépond, surlabase de l'enseignement du Traité
Zeva'him (28a), que cette répétition vient ajouter le
fait que l'intention lors d'une des quatre étapes du
Service de manger le Korban Shelamim hors du lieu
impartirend aussi inapte tout de suite le Korban.
En effet, un Korban Shelamim doit &étre consomme
al'intérieur des murailles de Jérusalem (ou bien un
Korban expiatoire, ‘Hatat, doit étre consommeé par
les Cohanim a l'intérieur des limites de la cour appe-
lée Azara, mry).

Ily adeux intentions quidisqualifient le Korbanetle
rendent Pigoul:l'intention de le manger hors dutemps
imparti, et larépétitiondes versets vientinclure l'in-
tention de le manger hors du lieu imparti.

Il est écrit dans les versets (Vayikra 718 et Vayikra
19,8) que celui qui mangerait du Pigoul se rendrait
passible du chatiment de Karet, retranchement de
'dme, ce qui est le chatiment extréme.

Rashi (sur la base de l'enseignement du Traité
Zeva'him) demande: est-ce que celui qui mange-
rait du Pigoul a titre de l'intention de manger hors
du lieu imparti est aussi condamnable de Karet? Le
verset (Vayikra 7,18) dit: xwn nny unn n7axn woi,
‘Et I'ame qui mangerait de cela portera sa faute' Le
terme wnn que nous avons traduit par ‘de cela’ vient
exclure et dire: celui qui mange de cela portera sa
faute (condamnation de Karet), de cela précisément
etpas d'autre chose. Celanous dit que n'est passible
de Karet (condamnation gravissime) que celui qui
mange du Pigoul du fait de 'intention d'en manger
hors du temps imparti, et non celui qui mange du
Pigoul du fait de l'intention d'en manger hors du lieu
imparti (il sera condamnable de flagellation mais
pas de Karet).

Nous arrivons ici au cceur de la problématique de
notre étude présente.

2197°9 Pilpoul
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L'étude précise des versets nous a permis de mettre
enrelief limportance fondamentale de l'intention et
delanécessité d'accomplir les différentes étapes du
Service du Korban selon les directives que D. nous
a données dans Sa Torah. Néanmoins il n'y a que
deux sortes d'intentions ineptes qui disqualifient
le Korban.Laderniere Mishna du troisieme chapitre
du Traité Zeva’him met bien l'accent sur ce point:

AMPO7 PN N7 YN K78 D709 nawnnn PR
‘Lapensée ne disqualifie unKorban que dans les cas
de pensée de manger hors du temps impartiet hors
dulieu imparti'2.

Les deux catégories sont appelées Pigoul, mais en
fait, a l'intérieur des catégories de Pigoul, ce n'est
que la pensée hors du temps imparti qui en cristal-
lise tout le vice et la gravité. Nous pouvons nous
interroger: mais qu'y a-t-il de tellement pervers et

radicalement invalidant dans le fait d'introduire la
volonté, lors d'une des quatre étapes du Service, de
manger le Shelamim hors du temps imparti, alors
que les autres intentions hors protocole soit n'inva-
lident pas, soit invalident (hors du lieu) mais pas de
maniére aussi gravissime?

Pour résumer. Sila Torah met tellement en exergue
l'importance d'une intention juste dans la pratique
des étapes fondamentales du Service, pourquoin'y
a-t-il que ces deux intentions ineptes, manger hors
dutemps impartiet manger hors du lieu imparti, qui
méritent ce qualificatif manifestementinfamant de
Pigoul (Rashidans son commentaire sur Vayikra19,7
traduit Pigoul, 79, par Metouhav, ayinn, écceurant,
infame)? Et, al'intérieur de ce Pigoul, la gravité supe-
rieure donnée alapensée de manger duKorban hors
dutemps imparti?

: 2.lyaaussideux

. autres catégories

© maiselles n'entrent
. pasdans lacatégorie
: dePigoul

@ @ Extension de la notion de Pigoul
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Pour mieux cerner la problématique du Pigoul, ilnous
paralt nécessaire de lire attentivement le premier
verset qui parle de ce sujet dans la Parashat Tsav
(Vayikra7,18):

PO DY X7 WWN DI PN7W NIT WD IR 758N DX
LRUON NNY 0N D7D WOIM DY 710D 17 2w X7 R
‘Et simanger on mangeait de la chair de l'offrande de
Shelamim le troisiéme jour, il ne sera pas agréé, ilne
serapas compté pour celui quil'aoffert, il sera Pigoul,
et ['dme qui en mangerait portera sa faute.'

Bien évidemment la structure de ce verset est tres
complexe et offre plusieurs niveaux de lecture.

La Tradition Orale vamettre enrelief deux éléments
que la lecture superficielle du verset ne laisse pas
apercevoir.

Premiérement, les Maltres du Talmud (Traité
Zeva'him 29) nous disent que ce que nous avons tra-
duit en premiére lecture par ‘ne sera pas compté’
devraétre pris dans le sens:‘celuiquil'offre ne devra
pas penser (a le manger le troisiéme jour)"

Ici, le Pigoul est relié a la personne qui offre le
Shelamim. Offrir fait référence au service qui
consiste a verser le sang sur l'autel: np», Zerika,
l'aspersion du sang sur l'autel.

Deuxiemement, la répétition des termes que nous
avons traduite par ‘et si manger on mangeait’ fait
dire aux Mattres du Talmud (Traité Zeva'him 28b)
que la notion de Pigoul ne s'applique pas seulement
auneintentioninepterelative alaconsommation de
ce Korban mais concerne aussi une autre consom-
mation, celle de l'autel: n7Ox TNX1 DTR NPOX TN
nam.

Rambam (Hilkhot Pessoulé HaMoukdashim, cha-
pitre 13, Halakha 2) synthétise parfaitement le
sujet (nous en donnons notre traduction):

‘La Tradition Orale nous enseigne que cette répéti-
tion du terme «et si manger on mangeait» nous fait
entendre que la notion de Pigoul ne parle pas seule-
ment de celui qui,aumoment de l'aspersion du sang
duKorban, introduit sonintention d'en manger le troi-
sieme jour. Cette répétitioninclut aussitoute pensée
hors dutemps impartipour toute autre étape duser-
vice du Korban ainsi que de tout Korban et non seu-
lement un Shelamim. Cette répétition inclut le cas
ol, aune étape duservice, celui quil'effectue pense
briler sur l'autel les graisses de ce Korban hors du
temps impartipour les briler sur l'autel. Cecicorres-
pond a l'enseignement talmudique: DT N?Ox TNX
nam n7Ox XY, le verset parle de deux consomma-
tions, celle de 'homme et celle de l'autel, dans les
deux cas si, lors d'une étape du service, il a pensé a
ce qu'il soit mangé ou brilé hors dutemps, ce Korban
est tout de suite Pigoul

Sile verset de la Parashat Tsav parle précisement
de l'étape de laZerika, de l'aspersionsur l'autel, nous
apprenons de'simanger on mangeait’ que Pigoul s'ap-
plique a l'une des quatre étapes du Service. D'autre
part, dans laParashat Kedoshim, le verset parle par-
ticulierement de lapremiére étape quiest l'abattage,
laShe'hita. Ce point est déterminant, comme nous le
verrons dans la suite. Le verset de la Parashat Tsav
met 'accent sur l'étape du Service qui est l'asper-
sion sur l'autel. Le verset de la Parashat Kedoshim
met l'accent sur 'étape du Service qui est l'abat-
tage, la She'hita. Au niveau légal, il n'y a pas d'in-
cidence en cela que, dans la conclusion, les lois de
Pigoul s'appliquent indifféremment a chacune des
quatre étapes-base du Service, comme nous 'avons
dit plus haut.

Ces éléments étant posés, nous pouvons main-
tenant aborder le commentaire de Rav Shimshon
Raphaél Hirsch sur Vayikra 7,18 qui proposera une
démarche pour résoudre les questions que nous
avons posees.
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@ O Résolution des questions

Démarche de Rav Shimshon Raphaél Hirsch dans son commentaire
sur Vayikra 7,18 ainsi que sur Vayikra 19,7

(Nous rapportons ici le commentaire de Rav Hirsch
mais en l'adaptant. En espérant ne pas en avoir fait
de contre-sens...)

Essayons de trouver l'idée de fond quiressort de
nos versets. Le point commun a toutes ces notions
est le lien entre 'abattage du Korban, la She'hita, et
les actions diverses inclues dans lanotion de Akhila,
7K, ‘consommation’, soit de 'homme soit de l'au-
tel, le Mizbéa'h, mam.

Un lien puissant unit la consommation du Korban
par 'lhomme, ou symboliquement D. en mettant les
graisses sur l'autel, avec l'acte d'abattage, l'acte de
She'hita.

L'acte de She'hita, appelée Zevi'ha dans les versets,
est ['annulation de 'existence autonome incontré-
lée. La She'hita du Korban est l'aspect négatif dans
les étapes nécessaires du Service des Korbanot,
l'annulation de l'existence jusqu'a ce moment pré-
cis.Les autres étapes quiconstituent le Service des
Korbanot, l'aspersion du sang sur l'autel, la combus-
tionsurl'autel, laconsommation de la chair duKorban,
en constituent 'aspect positif.

Ces étapes positives donnent a l'abattage, a la
She'hita, safinalité positive. C'est-a-dire que la fina-
lité de lanégation de l'existence de cet animal estune
vie plus élevée dans la Saintete.

Onpeutméme dire plus: lorsque 'lhomme consomme
le Korban qu'ila immolé et qu'il a offert, cet homme
recoit en retour la vie qu'il avait supprimée pour la
faire participer d'une dimension de vie supérieure.

Ces deux aspects sont liés l'un a l'autre et se com-
pletent l'un l'autre.

De maniere métaphorique nous pouvons dire ainsi:
la Torah exige de 'homme qu'ilimmole sa vie unique-
mentmatérielle, ce quiestreprésenté par la She'hita
duKorban. Mais, d'unautre coté, cette annulation de
samatérialité n'est pasunbutensoi, c'est luidonner
lapossibilité deressusciter aunniveau plus élevé, qui
estvoue aD.etquiaccepte defaire Savolonté seule,
étape quiestreprésentée par le fait de consommer
la chair non de la viande seule mais d'un animal qui
est devenuun Korban voué aD..

En d'autres termes, un homme ne peut mériter
de sanctifier sa vie proprement terrestre que s'il
refuse une vie physique simple, assujettie aux pul-
sions diverses et variées. Mais cette rupture n'est
pas unbut en soi.

Le but de l'abattage est la consommation, et la
condition de la consommation est 'abattage.

Lanotiongravissime de Pigoul nous indique lanéces-
sité impérieuse derelier ces deux aspects entre eux.

Un abattage de l'animal, ou de l'animalité quiest en
nous, sans laconsommation de la chair est une néga-
tion de soi absurde, sans vision.

D'un autre c6té, la consommation de la chair sans
l'abattage, sans la She'hita, est une divinisation de
la matérialité, une soumission aux pulsionnalités
diverses et variées.

Nous comprenons maintenant la gravité insigne du
Pigoul et pourquoila Torah l'introduit au début de la
Parashat Kedoshim?.

Le mot Pigoul est composé des lettres P¢, Guimel
et Lamed, 219. Ce sont les mémes lettres que le mot
Pélegue, 179, qui signifie ‘scinder, diviser, couper”.
En dissociant dés le départ le Korban Shelamim de
sa finalité qui est la consommation du Korban, par
'homme ou par le Mizbéa'h, la personne qui intro-
duitdans une étape du Service duKorban l'intention
de manger ce Korban plus tard que le temps imparti
s'oppose a toute la Sainteté du Mikdash, du Temple.
Eneffet, c'est comme silapersonne signifiait que la
divinité demandait une abnégation de soi sans que
celanous transforme et nous améliore. Un abattage
de 'animalité sans la consommation de la chair du
Korban est le mensonge métaphysique des idolatres.
Pour eux, c'est comme sila divinité execrait le maté-
riel et voulait se venger de la nature humaine. Il est
nécessaire voire vital de briser cette animalité, mais
pour pouvoir la faire accéder elle-mé&me a un niveau
supérieur qui est appelé Kedousha.

Ces deux dimensions conjointes définissent la
dimension de Kedousha, de Sainteté exprimée par le
Korban Shelamim, le Korban quiexprime laplénitude
de 'homme avec son Creéateur, et celle du Créateur
avec Ses créatures.

Certes l'intention inepte de manger du Korban hors
du temps imparti est appelé Pigoul et exprime une
déviance dans l'intention de vouer ce KorbanauD.Un
dont le service est dans un lieu précis et non éparpillé.
Néanmoins le cceur de ladéviance, quiporte atteinte
aladéfinitionde la Sainteté méme du Temple, est de
dissocier, de couper 'abattage du moment ot l'on
consommera la chair de ce Korban, de déliter ce lien
indéfectible.

© 3.Eneffet, nous avons
- mis enrelief plus haut
 unedifférence subtile
* entre lamaniére dont
. laTorahprésente le

. sujet dans laParashat
. Tsavetlamaniere

. dontelle le présente
. dans laParashat

. Kedoshim. Dans

. laParashat Kedoshim,
: laccent est mis sur

. le Pigoul effectué lors
. delaShehita
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D La place particuliere de la She’hita
a l'intérieur des quatre étapes du Service des Korbanot

Nous avons dit plus haut qu'ily a quatre étapes-base
dans le Service d'un Korban: la She'hita, l'abattage,
la réception du sang de |'animal dans un récipient
du Service, Keli Sharét, amener ce sang vers l'autel,
l'aspersion de ce sang sur l'autel. Nous apprenons
desversetsde la Torah qu'apartir de laréceptiondu
sang, chaque étape doit étre effectuée par un Cohen,
comme dit le verset (Vayikra1,5):
PN DTN DR K 2P D197 Ipan 3 IR 0N
.TYIM 70X NND WX 110 N2t 9y DT X
‘Il égorgera le taureau devant D, et les fils d'Aaron
approcheront le sang et aspergeront le sang sur l'au-
tel, aux coins de l'autel qui se trouve a l'entrée de la
Tente d'’Assignation.’

Nos Mattres (Traité Yoma 27a) nous enseignent que
la nécessité qu'il y ait des Cohanim commence avec
laréceptiondusang. Siquelqu'unquin'est pas Cohen
a effectué une de ces étapes du Service le Korban
se trouve disqualifié, Passoul.

Par contre toute personne est habilitée afaire l'abat-
tage, laShe'hita, duKorban, comme le dit lapremiére
Mishnadutroisieme chapitre du Traité Zeva'him:

Hirsch est éclairante sur cette grande question: la
She'hita n'est pas une étape au sens fort du service
encelaquelaShe’hitaestune actionpar lanégative,
c'est une destruction, on enléve la vie.

La She'hita n'est pas un but en soi. C'est une étape
exigée pour rendre possible la suite. La suite est le
but. Et la se positionnent les deux interdits gravis-
simes dans la consommation des Korbanot: l'inter-
ditde Notar et l'interdit de Pigoul. Linterdit de Notar
consiste, comme nous l'avons dit plus haut, amanger
de lachair d'unKorbanune fois que le temps fixé par
laTorah pour saconsommation est passé.Onadevant
nous de la chair, mais trop de temps s'est écoulé, on
n'est plus dans l'impact de la She'hita, on a perdula
perception de ce que nous enseigne la She'hita. Ce
qui pouvait étre porteur de Kedousha, de sainteté,
s'entrouve déconnecté?.

Le Pigoul est la déconnection du début du Service
avec sa finalité, comme si D. nous demandait un ser-
vice sans que ['homme puisse se construire de ce
Service, comme siD. voulait se venger de Ses créa-
tures et leur imposait un service absurde.

DM WD NONYR
‘L'abattage des Korbanot est licite si elle est effec-
tuée par des personnes étrangeres a la prétrise, a
laKehouna!

. 4, Cette étude nous éveille aussi sur la maniére limitée que nous avons de percevoir

. le temps. La projection de soi sur un jour ou deux devient vite une abstraction.

- l'épidémie du coronavirus que nous vivons depuis deux ans nous fait nous rendre

. compte de la difficulté que nous avons a nous projeter dans le futur et combien

: nos projets deviennent vite fantasmatiques. Notre perception du temps et notre

: positionnement dans le temps sont limites.

. Voir l'explication que Rabbi Avraham Bornstein, le Rabbi de Sochaczew, rapporte

- danslintroduction de son livre Iglé Tal au nom de son péere Rabbi Zeev No'houm,

- auteur du Agoudat Ezov, pour répondre a la question suivante: pourquoi la premiére — :
¢ Mishna du Traité Berakhot fait-elle dépendre le moment de |a lecture du Shema lsraél :
¢ le soir dumoment ot les Cohanim peuvent rentrer chez eux pour manger de la

. Terouma? Enunmat: onalule Shema le matin, et pris sur nous le joug de la royauté

: du Ciel, mais dés que la nuit du jour suivant est tombée, limpact de cette lecture

: matinale sest estompé, et il nous faut le raviver en nous-méme. Le temps qui passe

: déconnecte notre perception, délite notre vécu.

Ces éléments nous forcent a nous poser la ques-
tion: la She'hita est-elle une partie du Service ou
non? A priori,ily alieu de répondre par l'affirmative
puisque nous avons vu qu'une pensée inepte lors de
la She'hita invalide gravement le Korban. Mais d'un
autre coté, silaShe'hitaest une Avoda, une étape au
sens fort du Service, pourquoiest-elle valablesielle
esteffectuée par quelqu'un quin'est pas Cohen?

Ilnous semble que la démarche que nous avons étu-
diée dans le commentaire de Rav Shimshon Raphaél

© O D Lashe'hita,

I'abattage rituel dans la vie de tous les jours

26

Pilpoul 21999

Nous avons vu plus haut que la She'hita a une place
ambigué a l'intérieur des quatre étapes-base du
Service des Korbanot. Notre étude nous a permis de
mettre ajour en quoila She'hitan'est pas une action
positive en soi mais consistait au fait d'enlever la
vie de l'animal. Dans le service du Korban, nous pou-
vons dire que, de maniére métaphorique, la She'hita
exprime l'annihilation de soi, annihilation nécessaire
pour pouvoir s'approcher de notre Créateur, et pour
que par ce service nous puissions en retour nous
construire et sanctifier nos actions.

De laméme maniére nous trouvons un grand débat
chez les Rishonim, Mattres premiers du Talmud, sur

la spécificité de la She'hita, étape nécessaire pour la
consommation de la viande au quotidien.

Rambam affirme que la She'hita est un commande-
ment positif de la Torah et entre dans le compte des
six-cent treize commandements de la Torah (Hilkhot
She'hita chapitre 1, Halakha 1 et Séfer HaMitsvot
commandement positif 146). Le Ritzva dans Tossefot
(Traité Shevouot 24a 190 Dra A7) 72180 D“NT)
s'oppose a cette opinion. La Torah nous interdit de
manger de laviande Névéla, ‘cadavre’. Pour que cette
viande ne soit pas Névéla, la Torah nous dit (Devarim
12, versets 20 et 21):n%x1 PRy WwRd nnan, ‘Tuégor-
gerascomme je te l'aiordonné et tumangeras'. Cette
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seconde démarche considére que la She’hitaestune
possibilité donnée par la Torah pour pouvoir consom-
mer de laviande, mais nereprésente pas unacte posi-
tif en tant que tel pour qu'on le considére comme
étant une Mitsva.

Etméme siRambam compte l'acte de She'hitacomme
un commandement positif de la Torah, la maniere
dont il expose ce commandement dans le compte
desMitsvot estriche d'enseignement (dans le Mishné
Torah):

IR P MK N7 X’
‘Premier commandement des lois relatives a la
She'hita: qu'il égorge et qu'ensuite il mange".

De méme dans le Séfér HaMitsvot (commandement
positif 146):
DY 228 MK YY1 PN DN OINYTZ XYY X0 0P AIvn
.NLNYA XX DN7DX N 0 X7V
‘Le commandement 146: que nous sommes enjoints
de faire l'abattage rituel des animaux domestiques,
sauvages ou des volatiles et que nous mangions
ensuite leur chair, et qu'il n'y ait de possibilité de les
consommer que par la She'hita’

C'est-a-dire que, pour Rambam, la She'hita, quand
bien s'imposerait-elle comme seule possibilité de
manger de la viande, n'est qu'une introduction au
fait de manger cette viande et non comme un acte
déconnecté de la consommation de la viande.

Est-ce que notre étude sur la notion de Pigoul peut
nous éclairer sur lasignification de l'abattage rituel,
la Sheh'ita, de la viande de tous les jours?

Le Sifri(Devarim §75) met en paralléle la She'hita des
Korbanot et celle de la viande de tous les jours:

NONVA PAN QX NOMYA DPWTP AN Y WK
"Tu égorgeras comme je te 'ai ordonné. De laméme
maniere que les Korbanot, les Kodeshim, néces-
sitent She'hita, de la méme maniére la viande de
tous les jours, ‘Houlin, la viande profane, nécessite
She'hita.’

Malgré ce parallélisme enseigné par le verset, il y
ade nombreuses différences entre la She'hita des
Korbanot et celle de laviande 'Houlin, hors le fait que
pour les premiers cette She'hita doit étre impérati-
vement effectuée al'intérieur du Temple tandis que
pour les seconds, celle-ci doit &tre impérativement
effectuée hors du Temple.

Néanmoins, bien que nous ayons vu plus haut (§2)
que nous apprenons du versetimnarn DOn1? que la
She'hitadoit 8tre mue par une volonté, cette exigence
n'est que pour les Korbanot, Kodeshim. La Tradition
Orale nous enseigne que pour les ‘Houlin, pour 'abat-
tage profane, lintention n'est pas rédhibitoire.

Rambam, dans les Hilkhot She'hita, second chapitre,
Halakha11 et 12, synthétise le sujet sur labase de la

troisieme Mishna du second chapitre du Traité‘Houlin
(nous en donnons notre traduction):

‘La She'hita des "Houlin ne nécessite pas intention.
Méme s'il fait la She'hita par hasard, en s'amusant,
ou bien qu'il ait lancé le couteau pour qu'il s'enfonce
dans un mur et qu'un animal soit passé et que la tra-
chée et l'cesophage aient été tranchés comme il se
doit et selon la mesure nécessaire, la She'hita est
valable. (...) Par contre s'il tenait un couteau et qu'il
luisoit échappé des mains et qu'il soit tombé et qu'en
tombant la trachée et I',esophage de l'animal aient
été tranchés comme il se doit la She'hita n'est pas
valable, car le verset dit (Devarim 12,21) nnan , «tu
égorgeras», il faut qu'unhomme égorge, quand bien
méme l'intention d'égorger ne soit pas exigée.’

Dans laShe'hita des 'Houlin, unacte d'un humain est
exigée, quand bienméme l'intention de sectionner ne
soit pas nécessaire.

Pour résumer, nous pouvons dire ainsi. D'un coté, ily
aunparallélisme entre la She'hita des Kodeshim, des
Korbanot, et laShe’hitades 'Houlin, abattage profane.
D'un autre coté ce sont deux sujets différents.

Rav Shimshon Raphaél Hirsch, dans son commen-
taire sur Devarim 12,21, nous aide a synthétiser la
problématique.

Ily aune différence de fond dans le positionnement
de ce que représente 'animal que 'on égorge dans
le Korban et dans la viande ‘Houlin. Dans le Korban,
l'animalreprésente quelque part lapersonne humaine
qui l'offre. En l'égorgeant, j'exprime que je ne peux
me rapprocher (Karév) de D. que sij'annihile ma per-
sonnalité brute. Les lois de Pigoul que nous avons
abordées plus haut nous ont enseignés que cette
annihilation n'est surtout pas un but en soi, et qu'il
fautdeésledépart larelier asafinalité quiest de faire
ressusciter cette vitalité pour se construire vérita-
blement dans notre proximité avecD..

La viande ‘Houlin n'est pas un Korban d'aucune
maniére. Dans l'abattage de 'animal pour en consom-
mer laviande, j'exprime par un acte humain, par une
intervention humaine, l'annihilation de l'animalité.
Jenedois pas consommer de la chair d'unanimal sur
lequel 'humain n'a pas imprimé une annihilation de
l'animalité. Par contre, la aussi, le but n'est pas de nier
l'animalité, car cette vitalité, quiest labase de toute
chose, est lacréationde D.. Le but de cette annihila-
tion est de lui donner la possibilité qu'elle soit ingé-
rée par 'lhomme et de la faire participer du corps de
['humain, de ['élever a un niveau ol cette animalité
feracorps avec'humain. Comme dans les Kodeshim,
la She'hita des "Houlin doit étre liée dés le départ a
sa finalité: que cette animalité s'éléve et devienne
humanité, comme l'exprime si bien Rambam: oinw?
78 P N, ‘quiil égorge et qu'ensuite il mange’

o0

2197°9 Pilpoul

27



Dimanche

Mercredi

Vendredi

8h00 - 8h30

Rav Haim Elbaz

Cours de Michna Beroura
sur les Halakhot Chabbat

(pour public masculin)

8h00 - 8h30

Rav Haim Elbaz

Cours de Michna Beroura
sur les Halakhot Chabbat

(pour public masculin)

8h00 - 8h30

Rav Haim Elbaz

Cours de Michna Beroura
sur les Halakhot Chabbat

(pour public masculin)

RavHaim Elbaz
Cours de Michna Beroura
sur les Halakhot Chabbat

(pour public masculin)

8h00 - 8h30

Rav Haim Elbaz

Cours de Michna Beroura
sur les Halakhot Chabbat

(pour public masculin)

Rav Gérard Zyzek
Etude suivie du Tiferet Israel
du Maharal de Prague

9h30 - 11h30

Rav Yehiel Klein

Etude suivie du traité Chabbat
(pour public masculin)

9h30 - 11h30

Rav Yehiel Klein

Etude suivie du traité Chabbat
(pour public masculin)

9h30 - 11h30

Rav Yehiel Klein

Etude suivie du traité Chabbat
(pour public masculin)

Rav YehielKlein
Etude suivie du traité Chabbat
(pour public masculin)

Rav Gerard Zyzek

Etude approfondie du
troisiéme chapitre du traité
Baba Batra

(pour public masculin)

Pour tout renseignement, et notamment pour vérifier si le cours qui vous intéresse



13h00 - 14h00

Sébastien Berger
Etude suivie du traité Makot
(pour public masculin)

13h00 - 14h00

Rav Gérard Zyzek
Etude suivie du traité Houlin
(pour public masculin)

13h00 - 14h00

Rav Gérard Zyzek
Etude suivie du traité Houlin
(pour public masculin)

13h00 - 14h00

Rav Gerard Zyzek

Etude suivie du traité Houlin
(pour public masculin)

Rav Gérard Zyzek
Etude suivie du traité Houlin
(pour public masculin)

18h00 - 20h00
RavHaimElbaz

Etude suivie du traité Chabbat
chapitre 1

(pour public masculin)

18h00 - 20h00

Rav HaimElbaz

Etude suivie du traité Chabbat
chapitre 3

(pour public masculin)

18h00 - 20h00
RavHaimElbaz

Etude suivie du traité Chabbat
chapitre 2

(pour public masculin)

RavHaimElbaz

Etude suivie du traité Chabbat
chapitre 2

(pour public masculin)

Hanna Levy

Etude sur texte suivie
Apprendre a approfondir
avecrigueur et sérieux
les textes de la Tradition
(pour public féminin)

Rav Gerard Zyzek
Etude suivie du livre
de Shemouel 2

(pour public masculin)

21h00 - 22h30

Rav Gerard Zyzek

Etude suivie du Guevouroth
Hachem du Maharal de Prague

(pour public masculin)

20h00 - 22h00

Julien Darmon

Cours d'initiation a la Kabbala
travers le Otsrot Haim

du Rav Itshak Louria

(pour public masculin)

20h00 - 22h30

Rav Gerard Zyzek

Etude approfondie du troisiéme
chapitre du traité Baba Batra
(pour public masculin)

est adapté a vos attentes, merci de bien vouloir appeler le 07 67 73 21 43.

Dimanche

Lundi

Mercredi

Vendredi




L Les cours

y LA YECHIVA
#> | DESETUDIANTS

Nouvelle etude

avec Julien Darmon
Initiation

a la Kabbala

Inscription obligatoire, pour public masculin

319

]
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Etude sur texte

Tous les mardis soir
' a partir de 20h

Préinscription au:

) 06-46-43-57-57

Etude authentique

etri reuse
¢ godLen 36 Rue Basfroi Paris 75011

(Pilpoul 21979



LA YECHIVA
/ DES ETUDIANTS

SERIE DE COURS / FORMATION
apprendre a approfondir avec
rigueur et sérieux les textes
basiques de la Tradition.

Description de I'étude :

De l'impatience du peuple juif
a la faute du veau d'or.
Evénement révolu ou
permanent de I'histoire juive?

A travers la lecture du Chapitre
32 du livre de I'Exode et de
I'étude de ses commentaires.

Renseignement & Inscription
@ 06 61 42 33 94 ou au 06 23 70 32 25

Ou par mail a yechivaetudiants@gmail.com

* N

Keep Rising

@ HANNA LEVY

Titulaire d'un Master en
philosophie (Mémoire
sur le guide des égareés)
et d'une formation de
professeur de Kodesh,
Hanna a enseigné la bible
et la pensée juive de
nombreuses années

au college et au lycée.
Elle a également animé
une étude sur texte

au centre Fleg.

8 bi§ Rue de
I'Eperon
75006 Paris

'f @yechivaparis


mailto:yechivaetudiants%40gmail.com?subject=Demande%20de%20renseignements%20-%20cours%20de%20Hanna%20L%C3%A9vy

La Yéchiva

La Yéchiva soutient la notion d'étude sur texte mais pourtant
propose ses études en rediffusion numérique a travers son site
Internet. Paradoxe?

> La Yéchiva encourage ses enseignants ainsi que ses éléves a
rédiger des textes de Torah et synthétiser de fait leurs études.
Le site yechiva.com est avant tout une bibliothéque de toute
cette production.

> Enserendant compte de ['évolution de la société et de l'impor-
tance du numérique, il nous a paru intéressant de proposer un
archivage de ces études afin de permettre anos éléves proches
ou éloignés de pouvoir profiter des nouveautés (Hidouchim) pré-
sentés au quotidien.

Une bibliothéque hors pair s'est constituée au fildes années, don-
nant ainsiacces a une matiére riche et vaste de premier plan.

Ainsi, lerayonnement dépasse la place parisienne et permet aune
audience fidéle, implantée aux 4 coins du Globe, de bénéficier de
larichesse des enseignements et de leur singularité propre.

les projets
de la Yéchiva

connecteée

Afin de permettre cela, les cours sont ajoutés au quotidien a tra-
vers une communication mail et via les réseaux sociaux, accompa-
gnant ces contenus, en donnant la possibilité de s'immerger dans
ses études méme sila distance physique nous sépare.

Nombre de thémes sont abordés, depuis les questions contem-
poraines de la société, en passant par les questions identitaires
individuelles et collectives et jusqu'a des modules complets sur
labase de séances d'études ou de dossiers aboutis sur les bases
de la loijuive.

Le site internet et la Plateforme YouTube capitalisent prés
de 680 cours vidéos 475 cours audios 245 articles

L'aspect digital comprend aussi une présence sur Facebook ainsi
que l'animation journaliére d'une communauté sur WhatsApp.

De méme, prés de 6000 mails sont envoyés chaque semaine aun
public exigeant, souhaitant bénéficier de ces cours.

Au-delade lamise adisposition de cette bibliothéque trésriche, La
Yéchiva est proactive afin de faire face auxbesoins de sa commu-
nauté, cecidés le début des restrictions sanitaires liées au début
de lapériode Covid et jusqu'a aujourd'hui en fonction des besoins.
Lintégralité des activités a migré rapidement sur un format dis-
tanciel et anotamment permis a des participants, hors de cadres
communautaires, de bénéficier chaque jour de cours et études de
grande qualité. Ainsi, prés de 420 cours par Zoom ont été propo-
sés sans discontinuité.

Notion dans Bereshit 21,33

Projet repas shabbatiques

Paris est une ville cosmopolite ol des jeunes de tous milieux et de tous pays du monde vont et viennent. Mais
ou les jeunes de notre communauté, de Paris ou d'ailleurs peuvent-ils passer Shabbat ou se retrouver autour

d'un repas shabbatique?

La Yéchiva des Etudiants, forte de son expérience de plusieurs dizaines d'années auprés de la jeunesse juive, a conscience de
l'urgence de lieux d'accueil et de convivialité pour les jeunes de notre communauté. C'est pourquoi, aprés avoir testé avec
succes ce projet, la Yéchiva des Etudiants s'engage dans une nouvelle initiative.

> Organiser des repas tous les Shabbats pour étudiants, étudiantes, et jeunes actifs de lacommunauté juive.

> Trouver a terme un lieu central dans Paris pour lamise en place de ce projet vital pour lacommunauté, en paralléle des autres

besoins de la Yéchiva.



mailto:yechivaetudiants%40gmail.com?subject=Inscription
http://yechiva.com

TETSAVE

LA YECHIVA
DES ETUDIANTS

Tetsavé : Le destin difficile a

appréhender du peuple d’Israél.
par Rav Gerard Zyzek

Le premier verset de la Parashat Tetsavé (Shemot

27,200 nous dit :

MRRY PR3 TEAT 1R TR M TR0 3 N TEn AN
T b

“Et toi, avdonne oux enjants o' fsra#l qu'ils premnent pour

toi de Mhuile pure d'olives concassies, pour le luminaire

ofin o alimenter les lsmpes en permonence.*

Le Midrash Rabba introduit ainsi notre Parasha :

Ce verset de o Paroshat Tetsové correspond ou verser
de Vérmyio (11,16) « alive fraiche, mognifique fruit,
remarquable, oinsi D. Covals appelée = Pourquoi
Véreyie compare-til Tseadl & lolve ? De la méme
mantére que Folive forsquelie est sur orbre. on
Forrache, on o fait tomber, an fo déchire di ses feuilles,
on la met dans le pressair oi) on Ia concasse ef ensuite
on la presse & lo meule, de lo méme maniére fes enfonts
o Israél, fes peuples idaldtres viennent les arracher d'un
pays & l'outre, les mettent en captivité, les enchainent,
fes encerclent d"ormées terrifiontes et aprés ils font
Teshouvo reviennent & D. et D, leur répond, Telle est fa
comparaison ovec I'olfee.”

Rabbi Shlomo Ganzfried (auteur du Kitsour Shoul'han
Arou'h) pose la question suivante sur ce Midrash
dans son livre Iparion: “Que veut expliguer fe Midrash
dons Je verser en disont « ce verset de lo Parashat
Tetsové correspand ou verset de Vérmyia = 7 Qu'explique
e Micirash ? De quod rendhif compte dans le verser

Wous souhaitez dédicacer le feuillet
hebdomadaire de la Yéchiva & la mémeoire ou
jpour Ia réussite d'un proche

Mous rapportons la réponse de Rav Shlomo
Ganazfried:

T me semble que lo difficulté relevée por e Midrash
dons Je verset vient du terme « et ftoi » oinsi que de
Fexpression « qu'ils prennent pour 1oi w. Que signifie
cette insistonce, e verset ourait pu dire « ordonne oux
enfonts o isroél =, que vient souligner « et tof » ?

A la fin de la Parashat Shemot Moshé Rabbénou se
plaint devant D, en disant (Shemat 5,22} :

w pourquol esty fais du mal & ce peuple-id, pourquol
mastu envayé ¥ Depuis fe moment o je s veny
parter & Pharaon en Ton Nom, le sort de ce peuple o
empiré etil 'a nullement éé souvé 1=

D. lui répondit : « MOIntERonT fuste Ty vas voir Ce que fe
vais foire & Phargon fu

Mous pouvons expliguer ainst le dialogue : toute I
raison de asservissement terrible en Egypte était
pour affiner la corporalité des enfants d'Israél,
enfants d'Avraham, d'Is'hak et de Yaakov, pour
qu'ils puissent tre aptes & recevair [a Torah, Sans cet
assendssement ils n'aursient nullement pu éwe
réceptifs & la Torah. De ce fait & linstant méme ol
I'assenvissement se fait le plus duremant sentir, & cet
instant méme se rappreche laffinement méme
approprié 4 la réception de la Torah,

Moshé Rabbénou ne comprenait pas cela, cest Ja
raison de ses plaintes répétées.

Contactez-nous au

0661423394

ou par mail 4 yechivactudiants@gmail com

TETSAVE 2022-5782

KI TISSA 2022-5782

TEROUMA 2022-5782

YITRO 2022-5782

Scannez-ce Qr-code
pour vous inscrire

[ Vous pouvez aussi nous envoyer un m
a yechivaetudiants@gmail.com ]

Vous souhaitez dédicacer le feuillet de la Yéchiva a la mémoire
ou pour la réussite d'un proche : Contactez-nous au 06 61 42 33 94
ou par mail a yechivaetudiants@gmail.com


mailto:yechivaetudiants%40gmail.com?subject=Inscription%20au%20feuillet%20hebdomadaire
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Consultez la plaquette de

présentation de la Yéchiva:
vous y trouverez tous

les programmes d’étude,

tous les enseignants

et bien d’autres informations...

11 RUE HENRI-MURGER '?9‘!9 PARIS - 06 61 42 33 !G*J— ¥ECHDESETUDIANTS@GMAIL.COM - W
- A 2y SN

Pour participer a
I'appel, rendez-vous
sur notre page Allodons
en scannant ce Qr-code!

Pilpoul est une publication du CHER (Centre Hébraique d'Etude et de Réflexion),
association [oi 1901 destinée a encadrer et developper les activités de la Yéchiva des Etudiants
CHER - 11 rue Henri-Muger - 75019 Paris

Yohan Attal

Rav Gérard Zyzek

Rav Gerard Zyzek, Yehouda Amar, Méir Amar

Yohan Attal, Stéphanie Allali Klein, Rav Yéhiel Klein,

Caty Zyzek et Rav Gérard Zyzek

José Hofman (studio Le'haim), CHER et collections personnelles
Bénedicte Chantalou (Yuruga)

Tiss Info, La Plaine-Saint-Denis (93)


http://yechiva.com/wp-content/uploads/2022/02/Plaquette-de-presentation-de-la-Yechiva-PILPOUL.pdf
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