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Traduction par Salomon Ouaknine

« Et I'affaire qui sera trop difficile pour vous, vous la porterez devant moi et je I'entendrai »

Le conseil merveilleux de Moshé Rabbénou apres la Destruction
du Temple : Prendre conseil pour chaque doute au cours
de la vie a partir de la Torah que l'on a étudiée.

En vue du prochain « Shabbat Chazon », durant lequel nous
entamons la lecture du livre de Devarim (le Deutéronome),
il est tout a fait opportun d’expliquer la raison pour laquelle
nous lisons chaque année, sans aucune exception, la Sidra de
Devarim avant le 9 Av, comme l'ont écrit le Tour et 'Auteur
du Shoulchan Arouch] (OC, 428:4)! : « Le 9 Av [est] avant
Vaetchanan ». 11 en découle, d’apres cela, que le Shabbat qui
précede le 9 Ay, la lecture se fait dans la Sidra de Devarim.

Nos Sages nous enseignent dans le Talmud (Meguila, 31b)
qu’Ezra le Scribe a fixé 'ordre de la lecture des Sidrot au sein
du cycle des Shabbatot de l'année avec une intention bien
précise. Dés lors, il convient de réfléchir a ce qu'Ezra le Scribe
avu en cela pour instituer que I'on lise toujours, chaque année,
le Shabbat précédant le 9 Av, la Sidra de Devarim.

Nous commencerons par les paroles du « Levoush » (OC, ad
loc.) qui explique la raison de cela?:

Et la raison en est afin qu'ils lisent la Sidra de Devarim,
qui commence par les réprimandes de Moshé, avant le 9 Av,
afin de lire comme Haftara la prophétie de Chazon qui est
une réprimande sur la Destruction

L'explication est la suivante : puisque nous voulons lire
comme Haftara, le Shabbat précédant le 9 Av, la réprimande du
prophéte sur la Destruction (Isaie, 1,:1)® : « Vision (Chazon)
d’Isaie, fils dAmots, qu’il a vue sur Juda et Jérusalem », ils
ont donc institué de lire en ce jour la Sidra de Dévarim dans
laquelle est mentionnée la réprimande de Moshé Rabbénou

(Deutéronome, 1: 12)* : « Comment pourrais-je porter a
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moi seul votre charge, votre fardeau et vos querelles ? », afin
que la Haftara soit a I'image de la Sidra, les deux traitant de la
réprimande envers Israél.

Si nous avions écouté « Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul », nous n’aurions pas
lu « Comment (Eicha) est-elle assise solitaire ».

Il convient d’apporter un appui a ses saintes paroles a
partir de ce que nos Sages ont déclaré dans le Midrash Rabba
(Introduction au Livre des Lamentations, 11)° : Si vous aviez
eu le mérite, vous auriez lu dans la Torah «Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul», et maintenant que vous
n’avez pas eu le mérite, voici que vous lisez (Lamentations,
1:1): «Comment (Eicha) est-elle assise solitaire»

Nous avons la des propos clairs : c’est parce qu’Israél n’a pas
écouté la réprimande de Moshé Rabbénou « Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul », qu’ils ont causé la Destruction
du Temple sur laquelle nous nous lamentons par « Comment
(Echa) est-elle assise solitaire ».

Deslors,nous sommes améme de comprendre laraison pour
laquelle Ezra le Scribe a ordonnancé les lectures de Shabbat de
telle sorte que I'on lise, le Shabbat précédant le 9 Av, la Sidra de
Dévarim dans laquelle est mentionnée la réprimande de Moshé
Rabbénou : « Comment (Eicha) pourrais-je porter a moi seul
». C’est afin de nous enseigner que si nous avions eu le mérite
d’accepter la réprimande de Moshé, nous n'aurions lu dans
la Torah que sa réprimande « Comment (Eicha) pourrais-je
porter a moi seul », et maintenant que nous n’avons pas eu le
mérite, nous lisons pour la Haftara la réprimande du prophete
Isaie qui a averti Israél du sort de la Destruction imminente et
a venir par « Vision (Chazon) d’Isaie, fils dAmots » ; et c’est
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pourquoi, le 9 Av qui suit ce Shabbat, nous nous lamentons
sur la Destruction elle-méme par « Comment (Eicha) est-elle
assise solitaire ».

Ajoutons pour expliquer ce sujet avec encore plus de force,
en introduisant ce qu’a expliqué le « Sfat Emet » (année 5659,
S.v. «2'n3 » ) concernant la raison pour laquelle le Saint, béni
soit-11, a fait en sorte qu’Aaron Ha-Cohen décéde le jour de Rosh
Hodesh Av. 1l se référe a ce qui est enseigné dans le Talmud
(Yoma, 9b) : le Temple a été détruit parce qu'il s’y trouvait de
la haine gratuite ; c’est pourquoi le Saint, béni soit-Il, a fait en
sorte qu’Aaron Ha-Cohen décede au début des neufjours durant
lesquels nous portons le deuil de la Destruction du Temple, afin
quAaron nous influence depuis les Cieux pour marcher dans
sa voie, qui consiste a aimer chaque membre d’Israél, comme
nous l'avons appris dans la Mishna (Avot, 1 :12)¢:

Hillel disait : Sois parmi les disciples dAaron, aimant
la paix et poursuivant la paix, aimant les créatures et les
rapprochant de la Torah

Des lors, cela nous donne une nouvelle compréhension de
la réprimande de Moshé Rabbénou, qui a épanché son ceeur
comme de I'eau devant tout Israél a toutes les générations
a travers une réprimande explicite : « Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul votre charge, votre fardeau et
vos querelles ? ». En effet, tant que mon frére Aaron, qui était «
aimant la paix et poursuivant la paix », était en vie, il m’aidait
a éradiquer les querelles en instaurant la paix entre ’homme
et son prochain ; cependant, maintenant qu’Aaron est décédé
a Hor Hahar et que je suis resté seul : « Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul votre charge, votre fardeau et
vos querelles ? », car je n’ai pas la force, a moi seul, de réduire a
néant la haine gratuite et les querelles qui sont parmi vous.

A

Ainsi nous comprenons a quel point sont profondes les
paroles de nos Sages dansle Midrash : « Si vous aviez eu le mérite,
vous auriez lu dans la Torah «Comment (Eicha) pourrais-je
porter a moi seul» ». Car dans ce verset, Moshé réprimandait
Israél pour les querelles et la haine gratuite : « Comment (Eicha)
pourrais-je porter a moi seul votre charge, votre fardeau et
vos querelles ? ». Et si nous nous étions éveillés a ne pas nous
quereller mais a aimer chaque membre d’Israél, le Temple
n’aurait pas été détruit. « Et maintenant que vous n’avez pas
eu le mérite », car vous ne vous étes pas éveillés a la repentance
concernant la haine gratuite, « voici que vous lisez «Comment
(Eicha) est-elle assise solitaire» », sur la Destruction du Temple
en punition du péché de la haine gratuite.
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Le conseil merveilleux de Moshé Rabbénou
apres la Destruction : « Et I’affaire qui sera
trop difficile pour vous, vous la porterez
devant moi et je I'entendrai »

Des lors, présentons a notre royal lectorat une perle
précieuse, afin d’expliquer ce que Moshé Rabbénou a dit
a tout Israél dans ses paroles de testament, apres qu’il a
déja su qu'’il n'entrerait pas en Eretz Yisraél pour batir
le Temple comme une construction éternelle (ibid., 17)’
: « Et 'affaire qui sera trop difficile pour vous, vous la
porterez devant moi et je I'entendrai ». Référons-nous
a ce qui est connu : a 'époque ou le Temple existait, le
Saint, béni soit-1], faisait résider Sa Shéchinah entre les
deux barres de I'Arche, d’ou la Torah sortait pour tout
Israél, comme il est écrit (Exode, 25 : 22)%: « C’est la que
Je te donnerai rendez-vous ; et Je te parlerai du haut
du propitiatoire, d’entre les deux chérubins placés
sur I'Arche du Témoignage, concernant tout ce que
Je t'ordonnerai pour les Enfants d’Israél ». Et tous les
doutes qu’lsraélavaientdans tousles domaines montaient
jusqu’au lieu du Temple, et ils méritaient de voir résolus
tous leurs doutes, comme il est écrit (Deutéronome, 17 ;
8)?: « Si une affaire de jugement est trop extraordinaire
pour toi, entre un sang et un sang, entre un verdict et
un verdict, entre une plaie et une plaie, des sujets de
litiges dans tes portes, tu te léveras et tu monteras vers

le lieu que Hashem ton D.ieu choisira ».

C'est pourquoi Moshé Rabbénou, le fidele berger
d’Israél, est venu conseiller a Israél ce qu’ils feraient apres
la Destruction du Temple, lorsque la Shéchinah se serait
exilée d’'Israél - il dit a Israél : « Et I'affaire qui sera trop
difficile pour vous, vous la porterez devant moi et je
I'entendrai ». 11 est rapporté a ce sujet dans le livre « Keter
Shem Tov » (Lettre Vav) au nom du Baal Shem Tov Hakadosh
une explication merveilleuse que le Ramban a dite a son
fils : dans ce verset est caché un grand fondement dans le
service d’'Hashem, a savoir comment surmonter les doutes

qu'un homme a dans le service d’Hashem pour savoir ce
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qu'il convient defaire. Voici ses propos!® : «Et 'affaire qui sera
trop difficile pour vous, vous la porterez devant moi [litt.
vers moi / a moi]» : Le Baal Shem Tov a expliqué au nom du
Ramban qui a ordonné a son fils : s’il se produit pour toi un
doute concernant une affaire sur la maniére de la réaliser,
lorsqu’il y a des arguments pour pencher d’'un cété et de
I'autre, ou que tu as un doute s'’il s’agit d’'une Mitsva ou non,
et s’il faut 'accomplir ou s’en abstenir ; or, pour une affaire
dont 'homme tire un profit, on peut trouver une preuve
pour autoriser ce qui est interdit.

C’est pourquoi, tu veilleras alors avant tout a retirer
de la gestion de cette affaire ton profit personnel ou ton
honneur, et ensuite tu regarderas pour pencher d’un cété et
de I'autre ; alors Hashem, qu’ll soit béni, te fera connaitre la
vérité et tu marcheras en sécurité. Et c’est ce qui est écrit :
«Et I'affaire qui sera trop difficile pour vous (n51)», que vous
ne savez pas comment accomplir ou s’il faut s’en abstenir,
le doute est né «de vous» (m5n), car votre profit s’y trouve.
C’est pourquoi, retirez de cette affaire votre profit, et «vous
la porterez vers moi» — et l'intention est que ce soit pour le
Nom du Ciel, sans aucune arriére-pensée ni profit personnel
—, alors «je I'entendrai», Je lui donnerai l'intelligence de
savoir comment se comporter.

« Car la corruption aveugle les yeux des sages »

Cette sainte idée est rapportée en détail dans le « Toldot
Yaacov Yossef », le fideéle disciple du Baal Shem Tov Hakadosh
(Ekev, sur le commandement « et tu marcheras dans Ses voies
»), et voici ses paroles merveilleuses!! :

J'ai entendu de mon maitre, au nom du Ramban...
grande régle générale sur comment un homme doit se
conduire, que ce soit pour I'accomplissement d’'une Mitsva
ou dans ses affaires, s’il désire accomplir (Proverbes, 3 :
6) : «Dans toutes tes voies, connais-Le», afin que toutes ses

une
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actions soient pour le Nom du Ciel et non pour son propre
profit. Lorsqu’une affaire se présente a lui et que son dme
désire ardemment I'accomplir, il doit d’abord retirer de
cette affaire tout aspect de profit personnel qu’il pourrait
avoir s’il accomplissait cette chose. Alors, en retirant de cette
affaire son propre profit et sa propre utilité, il comprendra
et pourra aisément concevoir toutes les objections
contradictoires, et élucider la juste voie médiane a adopter :
accomplir ou ne pas accomplir cette chose. Ainsi, en retirant
son profit personnel, il comprendra. Garde cette régle car
elle est trés grande et d’'une immense utilité pour tous les
besoins du Ciel ainsi que pour ses propres besoins

Lorsque nous y réfléchirons, nous comprendrons
explication de cela, car I'Ecriture le dit explicitement
(Deutéronome, 16: 19)'? : « Et tu ne prendras point de
corruption, car la corruption aveugle les yeux des sages et
fausse les paroles des justes ». Or, lorsqu’'un homme a un doute
dans le service d’'Hashem pour savoir s’il doit agir de telle ou
telle maniére, s’il a un grand intérét personnel a faire pencher
la balance d’un c6té — parce que par cela son honneur ou ses
biens s’en trouveront accrus, ou chose semblable —, voici qu’il
n’y a pas de plus grand pot-de-vin que celui-13, au sujet duquel
I'Ecriture témoigne : « car la corruption aveugle les yeux des

sages et fausse les paroles des justes ».

C’est pourquoi le Baal Shem Tov nous enseigne au nom du
Ramban un conseil merveilleux : que ’homme examine d’abord
attentivement pour savoir dans quel coté du doute il a le plus
d’intérét personnel. Et s’il parvient a comprendre qu’il est
partial, corrompu par son intérét, pour faire pencher la balance
vers le coté qui lui est le plus confortable, il doit se récuser lui-
méme d’intervenir immédiatement dans cette affaire. 11 doit
plutét présenter ses doutes a Hashem dans la priere, en parole
ou en pensée, lors de la bénédiction de la Amida : «@RY 1211 118
nyt» (Tu accordes a 'homme la connaissance) et demander :

o5 oy v paya yrsny oY mwp qpaywRa apathen oby Ywoaman
12191 7773 NOYY TOINW 219 NN R NN 199,11

Maitre du monde, Saint Créateur, il m’est difficile de
trancher dans cette affaire car j'ai un intérét personnel.
C’est pourquoi, de grdce, éclaire mes yeux afin que je puisse
marcher dans la bonne voie.

C'estsur celaquel'Ecriture promet: « Et I'affaire qui sera trop
difficile pour vous » — en raison du fait que vous avez un intérét
personnel —, « vous la porterez vers moi » — vous annulerez
tous les intéréts personnels et vous porterez le doute devant
Hashem dans la priere afin qu’ll vous accorde la connaissance —,
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et par cela : « et je I'entendrai » — Je lui donnerai l'intelligence
de savoir dans quelle voie réside la lumiére.

« Si tu as cherché a prendre conseil,
c’est de la Torah que tu dois le prendre »

Modestement, j'ai pensé expliquer avec encore plus de
force le bon conseil de la sainte Torah : « Et I'affaire qui sera
trop difficile pour vous, vous la porterez devant moi et je
I'entendrai », d’apres ce que nous trouvons comme propos
merveilleux dans le Midrash Pessikta de Rabbi Cahana
(Pessikta, 12 : 12)'* : Si tu as cherché a prendre conseil, c’est
de la Torah que tu dois le prendre. David a dit : lorsque je
cherchais a prendre conseil, je regardais dans la Torah et
je prenais conseil, comme il est dit (Psaumes, 119 : 15) : «Je
m’entretiendrai de Tes commandements, et je contemplerai
Tes voies», et il dit (ibid., 104) : «Par Tes commandements je
deviens intelligent»

Le Rav Hakadosh, notre maitre Rabbi Tzvi Elimelekh de
Dinov se plait a s’étendre longuement sur ces propos, et voici
ce qu’il a écrit a ce sujet dans son livre « Agra De-Parka» (133).
Il rapporte ce sujet merveilleux au nom du livre « Likoutei
Yekarim » du Baal Shem Tov Hakadosh, avec une condition
préalable a I'action : que 'homme soit toujours attaché au Nom
béni. Voici ses paroles'*:

Dans le livre « Likoutei Yekarim » [paragraphe 12, au
nom du Baal Shem Tov] : par la force de la Torah qu’un
homme étudie ce jour-la, et qu’ensuite il se présente a lui
ce méme jour une affaire a réaliser et qu’il ne sait pas s’il
doit la faire ou non, il pourra comprendre par la force de
ce méme sujet qu’il a étudié comment il doit agir, pourvu
qu'il soit toujours attaché a Hashem, qu’ll soit béni. Alors
Hashem, qu’'ll soit béni, fera toujours en sorte qu’il sache
comment agir par la force de la Torah, fin de citation. Et
selon moi, cela est explicité dans le verset (Psaumes, 119 :
24) : «Tes témoignages font aussi mes délices» — c’est-a-dire
: Tes témoignages sont mes délices car je suis attaché a eux
et, par leur intermédiaire, a Hashem, qu’ll soit béni. «C’est
pourquoi ils sont les hommes de mon conseil», afin que je
sache par eux comment me conduire en toute chose.
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Dans son livre « Agra De-Kala » (Sidra de Beréshith, s.v.
«TINT NN RPPYNR K771 171013 »), il ajoute une explication a ce sujet!®:
Et voici, dans le Midrash de nos Sages : «Si tu as cherché a
prendre conseil, c’est de la Torah que tu dois le prendre»,
c’est-a-dire regarder dans les versets de la Torah pour savoir
comment se conduire. Car (Chaguiga, 12a) par la lumiére
primordiale, ’'homme observait et regardait d’'un bout du
monde a l'autre, et elle a été dissimulée, et sa dissimulation se
trouve dans la Torah. C’est pourquoi, par le fait de regarder
dans la Torah, ’'homme peut connaitre I'avenir. Et c’est la
également la raison pour laquelle les Anciens (Chaguiga,
15a) demandaient a un enfant : «Récite-moi ton verset» .

«Interroge ton pere et il te 'apprendra», c’est la
Torah qui est appelée pére, car c’est par la Torah
gue le Saint, béni soit-ll, a créé le monde

A ce sujet, il convient d’apporter ce que nous trouvons
comme paroles précieuses dans le « Meor Eynayim »
(Hashmatoth, Sidra de Nitzavim, s.v. «@»axa anx »)'¢ : Voici, la
Torah est appelée conseil, comme il est dit (Proverbes, 8 :
14) : «A moi appartiennent le conseil et la saine sagesse»,
car tous les conseils sont écrits dans la Torah sur la
manieéere dont ’'homme doit se conduire. Et c’est pourquoi
il est écrit (Deutéronome, 32 : 7) : «Interroge ton pére
et il te I'apprendra», c’est la Torah qui est appelée pere,
car c’est par la Torah que le Saint, béni soit-Il, a créé le
monde. Et toutes les créatures, y compris 'homme en
tant qu’élément principal, ont été créées par la Torah.
Il en résulte que la Torah est appelée pére, puisque c’est
par elle que vient I'engendrement. Et chaque membre
d’Israél posséde une emprise dans la Torah ; s’il s’attache
et se lie alors a la Torah, elle le guidera et lui conseillera
comment se rapprocher d’Hashem, qu’ll soit béni. Et c’est
cela : «Interroge ton pére», c’est-a-dire la Torah, «et elle
te I'apprendra». Il en résulte que la Torah tout entiere,
dans sa globalité, s’applique toujours a chaque époque
et a chaque moment selon le changement des temps, des
époques et des générations, et elle enseigne le conseil sur
la maniére de se lier a Son Nom qu’ll soit béni.
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Le Gaon Hakadosh, notre maitre Rabbi Chaim de Volozhine,
explique dans « Rouach Chaim » la déclaration de Rabbi Yossi
ben Kisma (Avot, 6 : 10)'” : Au moment ot l'individu quitte ce
monde, ce ne sont ni I'argent, ni l'or, ni les pierres précieuses,
ni les perles qui I'accompagnent, mais seulement la Torah et
les bonnes actions, car il est dit (Proverbes, 6 :22) : « Dans
ta marche, elle [la Torah] te guidera, lorsque tu reposeras,
elle veillera sur toi, et a ton réveil, elle sera ton discours ».
« Dans ta marche, elle te guidera » - « dans ce monde-ci ».

Lintention en cela est'® : «Quand tu marcheras, elle te
guidera» : Car David a dit (Psaumes, 119 : 105) : «Ta parole
est une lampe a mes pieds», car pour chaque doute qui nait
chez ’'homme sur la facon de se conduire, il trouvera tout dans
la Torah, et s’il se conduit d’apreés elle, il ne trébuchera pas. Et
c’est ce qu'il a dit : «Ta parole est une lampe a mes pieds» — a
chaque pas et pas, je saisissais la Torah comme une lampe pour
voir le chemin dans lequel je devais marcher. Et c’est ce qu’il a
dit : «Quand tu marcheras, elle te guidera» : si tu acceptes sur
toi d’étre guidé d’apreés la Torah, et que la Torah te conduit et
que tu marches par elle, alors en vérité elle te guidera... et elle
sera pour toi une aide de la part de Hashem.

« Il peine a cet endroit, et sa Torah peine
pour lui a un autre endroit »

Poursuivons et expliquons encore plus en profondeur le
« Et I'affaire qui
sera trop difficile pour vous, vous la porterez devant moi et

conseil merveilleux de Moshé Rabbénou :

je I'entendrai », d’apres ce que nos Sages ont interprété dans
le Talmud (Sanhedrin, 99b) au sujet du verset ou il est écrit
(Proverbes, 16 : 26)'° : « L'ame de celui qui peine, peine pour
lui, car sa bouche s’est pliée sur lui » - il peine a cet endroit,
et sa Torah peine pour lui a un autre endroit.

Rachi explique?’ : «L'dme de celui qui peine, peine pour
lui» : parce qu'’il a peiné dans la Torah, la Torah peine pour
lui... car elle revient vers lui et demande a son Créateur de
lui transmettre les raisons profondes de la Torah et ses
structures ; et pourquoi tout cela ? Parce qu’il a plié (soumis)
sa bouche aux paroles de la Torah.
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Shvilei Pinhas

Il convient d’agrémenter notre propos pour expliquer ce
sujet avec encore plus de force, en nous référant a la déclaration
merveilleuse que nous trouvons dans le Tanna Devey Eliyahou
Rabba (chapitre 18) pour expliquer un verset (Lamentations,
2:19)% : « Epanche ton ceeur comme de I'eau en présence de
Hashem » - de la ils ont dit : tout Talmid ‘Hacham qui s’assied,
lit, répéte et s’engage dans I'étude de la Torah, le Saint, béni
soit-11, s’assied vis-a-vis de lui, lit et répéte avec lui.

C’est ce que nos Sages visaient lorsqu’ils ont dit (Berachot,
6a)* : « Car méme un seul individu qui s’assied et s’occupe
de la Torah, la Shéchinah est avec lui ».

J’ai pensé expliquer ainsi ce que Yitzchak a dit a Yaacov
lorsqu’il lui a transmis les bénédictions (Genese, 27 : 22)% : «
La voix est la voix de Yaacov, mais les mains sont les mains
d’Essav ». Nos Sages ont commenté a ce sujet dans le Midrash
(Bereshit Rabba, 65 : 20)** : « Tant que la voix de Yaacov se
trouve dans les synagogues, les mains ne sont pas les mains
d’Essav ; et sinon, les mains sont les mains d’Essav, vous
pouvez fléchir devant eux ». Selon ce qui a été dit, on peut
dire que Yitzchak avait I'intention de lui faire allusion par cela
au point suivant : si Yaacov et sa descendance s’occupent de
la Torah a travers deux voix — d’un c6té le Talmud ‘Hacham
s’assied et s’engage dans I'étude de la Torah avec sa voix, et
de 'autre coté le Saint, béni soit-Il, s’assied vis-a-vis de lui et
étudie la Torah avec lui avec Sa voix —, alors il lui est assuré
que les mains d’Essav ne domineront pas. Et c’est ce qu'il a pris
soin de dire précisément : « La voix est la voix de Yaacov »,
pour faire allusion au fait qu’il s’occupera de la Torah dans une
dimension de « Ekev » (talon) et d’humilité ; mais si, a D.ieu ne
plaise, il s’occupe de la Torah avec une seule voix seulement —
parce qu’en raison de I'orgueil qui est en lui, le Saint, béni soit-
11, ne voudra pas séjourner en sa compagnie —, alors, a D.ieu ne
plaise, les mains d’Essav domineront, comme Yitzchak I'a béni
(Genese, 27 ; 40)?° : « Et tu vivras de ton épée ».

Des lors, s’expliquera parfaitement ce que nos Sages ont
interprété dans le Talmud : « L'dme de celui qui peine, peine
pour lui ; il peine a cet endroit, et sa Torah peine pour lui a
un autre endroit ». Et Rashi a expliqué : « «L'dme de celui qui
peine, peine pour lui» : parce qu’il a peiné dans la Torah, la
Torah peine pour lui... car elle revient vers lui et demande a
son Créateur de lui transmettre les raisons profondes de la
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Torah et ses structures». En effet, puisque lorsqu'un homme
s’occupe de la Torah, le Saint, béni soit-Il, s’assied vis-a-vis de lui,
lit et répete avec lui, c’est pourquoi, a cet instant précis, la Torah
demande au Créateur — qui s’assied vis-a-vis de celui qui étudie
la Torah — que le Saint, béni soit-Il, lui révele au moment de son
étude les raisons profondes de la Torah et ses structures.

« Fais-toi un Rav et éloigne-toi du doute »

Il est merveilleux de comprendre par cela ce que nous
avons appris dans la Mishna (Avot, 1 : 16)?: « Rabban Gamliel
dit : Fais-toi un Rav et éloigne-toi du doute ». Nous trouvons
a ce sujet une explication sublime dans le « Avodat Yisraél »
du Maguid Hakadosh de Kozhnitz (Avot, ad loc.); voici ses
mots?’ : Cela veut dire : lorsqu’on étudie ou que I'on prie,
« fais-toi un Rav » — qui est le Créateur béni soit-1l —, en
te représentant dans ta pensée que le Créateur, béni soit-
11, se tient vis-a-vis de toi et t’enseigne pour ton profit. «Et
éloigne-toi du doute» : cela veut dire que cela ne doit pas
étre un doute pour toi, mais pense avec certitude que le
Créateur, béni soit-11, se trouve aupreés de toi, car Il est au-
dessus de tous les mondes, en dessous de tous les mondes
et au sein de tous les mondes, et il n’y a aucun endroit vide
de Lui du tout ; car c’est la le fondement méme du service
du Créateur, béni soit-1l, sans aucun doute possible, tout
comme un homme se tient devant son compagnon, car il en
est assurément ainsi .

Cependant, selon ce qui a été dit, on peut dire que Rabban
Gamliel avait I'intention de nous enseigner une voie dans I'étude
de la Torah dans la sainteté et la pureté, et c’est sur cela qu'il a
dit : « Fais-toi un Rav » : lorsque tu t'occupes de la Torah, fais-
toi un Rav qui est le Saint, béni soit-I], afin qu’ll s’asseye vis-a-
vis de toi et s'occupe de la Torah avec toi, conformément aux
paroles du Tanna Devey Eliyahou. Et par cela, tu mériteras : « et
éloigne-toi du doute », a savoir que tu résoudras tous tes doutes
dans la Torah, par le fait que tu I'étudieras selon de nouvelles
perceptions issues des paroles de la Torah sorties de la bouche
du Saint, béni soit-1l, qui répeéte I'étude vis-a-vis de toi, selon? : «
Celui qui enseigne la Torah a Son peuple Israél ».
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Shvilei Pinhas

O combien il est bon et agréable d’expliquer par la ce
qui est enseigné dans le Talmud (Berachot, 8a)* : « Depuis
le jour oul le Temple a été détruit, le Saint, béni soit-1l, n’a
plus dans Son monde que les quatre coudées de la Halacha
seulement». En effet, le but de la Construction du Temple
était que le Saint, béni soit-Il, fasse résider Sa Shéchinah
dans le Saint des Saints, entre les deux chérubins placés sur
I'’Arche du Témoignage, ou étaient déposées les deux Tables
qui incluent la Torah tout entiere dans sa globalité, et d’ou
sortaient de la bouche du Saint, béni soit-1l, toutes les paroles

de la Torah destinées a Moshé Rabbénou et a tout Israél.

Et de méme, apres le décés de Moshé Rabbénou, lors de la
Construction du Premier et du Second Temple, la Torah sortait
de cet endroit, comme interprété dans le Talmud (Taanit, 16a)3°
: Qu’est-ce que le mont Moriah ? [...] Le mont d’ot1 est sortie
la «mxt » (Uinstruction) pour Israél ».

Rashi explique3! : «mxmwm» (Instruction) : c’est la Torah
pour Israél, (Michée, 4 : 2) : «Car de Sion sortira la Torah»
et (Deutéronome, 33: 10): «lIs enseigneront (1) Tes

jugements a Yaacov».

Les Tossefot (ad loc,, s.v. « 1f») ajoutent : « C’est la salle des
pierres de taille (Lishkat Ha-Gazit) ».

Leur intention désigne le Sanhédrin qui siégeait dans la salle
des pierres de taille, d’ou la Torah sortait pour le monde entier.

Des lors, telle est 'explication du Talmud : « Depuis le jour
ou le Temple a été détruit » — et que s’est séparée 'union
entre le Saint, béni soit-1l, la Torah et Israél —, « le Saint, béni
soit-1I, n’a plus dans Son monde que les quatre coudées de
la Halacha seulement ». Car le Saint, béni soit-Il, y fait résider
Sa Shéchinah afin d’enseigner la Torah a ceux qui I'étudient. Et
lorsque ’homme fixe des moments pour I'étude de la Torah avec
don de soi, il méritera de trouver, au sein méme des paroles de
la Torah qu’il a étudiées ce jour-1a, un conseil merveilleux pour
agir de la bonne maniére, en accomplissant parfaitement ce
qu’a dit Moshé Rabbénou : « Et I'affaire qui sera trop difficile
pour vous, vous la porterez devant moi et je I'entendrai ».
Car par cela se réalise de nouveau 'union merveilleux du fil
triple : le Saint, béni soit-Il, 1a Torah et Israél.
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Pour recevoir les mamarim par e-mail: mamarim@shvileipinchas.com
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