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Editorial : « Cette nouvelle Torah qui donne soif »

Dvar Mal'hout : Kountrass « Une Nouvelle Torah sortira de Moi 557

Lien de la semaine
Reportages photos, cours en vidéos, musique, liogs, etc.
N’oubliez pas de vous abonner et d’envoyer vosmentaires sur le Blog...
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Mele’h HaMachia’h Leolam Vaed

Récit : « Une proposition qui donne a réfléchir »
(tiré du livre « Etincelles de la Guéoula » de Rassef Haddad)
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Dans les prophéties d’Isaie relatives a la Délseamessianique, il est ditGar la
Torah sortira de Mok (Isaie 51, 4). Les Sages ont enseigné a ce pagts le
Midrache «Une nouvelle Torah sortira de Moiune compréhension nouvelle de la
Torah sortira de Mok (Midrache Vayikra Rabba 13, 3)Dans les Temps futurs,
D.ieu siégera et expliquera la Torah nouvelle qerasdonnée a travers le Machiath
(Midrache Yalkout Chimoni § 429).

De nouvelles révélations et de nouvelles lois

Concernant cette nouvelle révélation dans la Targla deux approches :

a. lly aura la révélation du sens profond des Canttements et des secrets de la
Torah qui nous sont totalement inaccessibles akhactuelle, comme I'a expliqué
'Admour Hazakéne dans le Tanya Le&s raisons profondes des Commandements
n'ont pas été dévoilées... et lorsgu’une raison alétinée, ce n'est pas la la raison
essentielle> (Tanyalguéret Hakodecleh. 19).

b. Il'y aura un changement des lois de la Torahdlakhg. Ceci est notamment
illustré dans le passage du Midrache (Vayikra Ral$y 3) qui évoque le festin des
temps messianiques lors duquel seront consomniéwviethanet le Chor HaBar(un
poisson et un buffle aux dimensions et a la foatxileuses). Il y est en effet
mentionné que I€hor HaBarsera égorgé par la nageoirelddviathan et, bien
gu’une telle mise a mort ne constitue pas aujouidin abattage valable



rituellement, 'animal sera néanmoins cachére«dadne nouvelle Torah sortira de
Moi ».

Une prophétie étonnante

Ces deux explications sort priori, fort surprenantes. La premiére, qui annonce le
dévoilement du sens et des secrets cachés dedh,Test contradictoire avec le
principe selon lequel ka Torah n’est pas dans les Ciewux(Nitsavim 30, 12). Ce
verset signifie en effet que les nouveaux enseignésrdans la Torah ne se font pas
par voie prophétique, mais a travers I'étude e¢flexion des Sages selon les régles
d'interprétation recues au Sinai.

Or, l'esprit humain est actuellement incapable elegr ces secrets de la Torah et
leur révélation ne pourra se faire que par unelatogé divine, lors de I'ére
messianique. [C’est ce a quoi le Rambam fait allusians sa description du
Machia’h qui figure dans ses « Lois sur la Téchouyeh. 9, § 2) : d sera

encore plus sage que Salomon et un grand prophétear.eonséquent, il enseignera
a tout le peuple. C’est-a-dire gu'il ne suffira pas que le Machiabit un sage,

guelle que soit 'ampleur de sa sagesse, maisibd@cessairement étre un prophéte
pour pouvoir révéler ces profondeurs de la Torah.]

Comment est-il donc possible de définir comme «@for des sujets qui semblent
étre du domaine exclusif de la prophétie, dansdaume ou ils sont inaccessibles a
lesprit humain ? Le Rambam statue d'ailleurs quikgrophéte ne peut donner
d’enseignement nouveau dans la Tosatois sur les Fondements de la Torah, ch.
9).

La seconde explication, qui annonce un changenaed i loi, est encore plus
surprenante : comment est-il possible d’envisagezhangement dans t#alakha

alors que ceci est impossible, comme le dit le RemkxI| est clair et explicite que

la Torah restera telle qu'elle a été ordonnée p@iernité. Elle ne subira ni
transformation, ni retranchement, ni rajoutgibid) ?

Présents, mais insaisissables

La réponse a la premiére question tient danstle|fe ces enseignements dgéfa

été donnédors du Don de la Torah au Mont Sinal, et le Mathne fera que
dévoiler ce qui faitdéja partie intégrante de la Torah (bien que notre esprpuisse
pas actuellement 'appréhender). Leur appellat®rouvelle Torahs ne doit
cependant pas surprendre. En effet, les enseigtememveaux dans la Torah
(‘Hidouchei Torab qui jaillissent aujourd’hui sont, eux aussi, &dilement de ce
qui existe déja dans la Torah, comme l'ont fornedeSages : ¥out ce que I'éleve
initié dévoilera de nouveau dans le futur a dégdwnné a Moise au SinaiUn tel
enseignement est qualifié de « nouveau », et paukiba déja été donné a Moise au
Sinai».

La raison de cet apparent paradoxe est que cegmEIsents nouveaux étaient
contenus de maniére voilée dans la Torah que Moiseue. Cela signifie qu'ils
n'étaient pas explicités, mais que les regles e'pétation recues au Sinai
permettent a « I'éleve initié » de mener son aeglysqu’a pouvoir extraire des
sources un enseignement nouveauHidiouch. D’un c6té, il s'agit l1a d’'une
découverte propre a cet « éleve », car c’est IUiamise a jour, et, d'un autre coté,
c’était un sujet qui était déja inclus dans la Togae Moise a recue au Sinal.

Cela est également valable pour les enseignement&aux que le Machia’h
révélera : ces secrets sont déja présents damsda fjue Moise a regue au Sinal.



Cependant, dans la mesure ou il s’agit de sujaisl@xtréme profondeur les place
hors de portée de I'esprit humain, leur révélatierpourra se faire qu’a travers un
dévoilement prophétique. Mais il ne s’agit l1a quantbdede leur révélation, alors
gu’eux-mémes sont du domaine de la « Torah » (aténlonnés au Sinai) et non de
la « prophétie ».

En quoi résidera la nouveauté ?

On peut se demander quelle est la différence pdefemtre « la nouvelle Torah » que
révélera le Machia’'h et les « les nouveaux enseignés » que les Sages révelent
avant I'ere messianique. En effet, dans la mesuriestagit dans les deux cas de
révéler ce qui est déja présent de fagon voilés @ahorah, qu’est-ce qui distingue
lenseignement du Machia’h au point ou les Sagesiibr La Torah que I'on étudie
aujourd'hui est du vent comparée a la Torah du Nibh» (Midrache Kohéleth
Rabba 11, 8) ?

La différence entre ces deux catégories d’enseigneméside dans leur degré de
dissimulation au sein de la Torah avant leur réidaCelui de la « nouvelle Torah »
gu’enseignera le Machia’h est sans aucune commesarsmavec celui des
‘Hidouchimde « I'éléve initié ». En effet, ces dernipeuventétre élucidés et
révélés par I'éléve, alors que la « nouvelle Torale peut passe révéler dans
lintellect humain.

Prophéte et sage a la fois

Mais, dans la mesure ou il faudra bien que cessssggent captés par I'esprit
humain, car, comme nous l'avons rappelé, la Torakst pas dans les Cieux » et a
vocation a étre intégrée intellectuellement, alapses que le Machia’h en ait recu la
révélation de facon prophétique, il les comprentinas sa grande sagesse et les
enseignera de facon intelligible a tout le peught tous les membres seront alors «
de grands sages qui appréhenderont I'esprit de @dateur» (Rambam, fin des
Lois relatives aux rois).

[On comprend dés lors d’autant mieux le choix dessrdu Rambam danshalakha
précédemment citée :lkserasageencore plus que Salomonwet grand prophete..
et par conséquenil enseignera a tout le peupbe Les mots <t par conséquent
viennent dans la continuité des deux qualités ipkécédemment : « sage » et

« prophete ». Le Machia’h sera en effet, d'une,partprophéte pour pouvoir
recevoir la révélation de la nouvelle Torah qui est impdsgitar 'entremise de
lintellect, et, d’autre part, un grand sage, celgypermettra deomprendre ce

gu’il aura regu prophétiquement, puis de I'enseigntout le peuple.]

Le changement dans ladalakha : un dévoilement

De méme, le changement annoncé dans les loisTaeddn qui semble contredire le
principe selon lequel la Torah est immuable sessipke, car il N’y aura en vérité
aucunchangementmais seulementn nouveau dévoilemedans lahalakha: les lois
de l'abattage rituel qui interdisent normalemerg béte égorgée avec une nageoire
n'ont d’emblée pas été données de facon a s’appligua ce cas précis.

[On trouve d’ailleurs un cas similaire dans I'épismu il fut autorisé au prophéte
Elie d’offrir un sacrifice en dehors du Temple. &fet, la Torah a dit Garde-toi de
sacrifier tes holocaustes dans chaque endjoé tu verras» (Reeh 12, 13), ce sur
quoi le Rogatchover a dit&ependant, tu as le droit de les sacrifier danseledroits
gue t'indiquera le prophéteomme le fit Eliahou sur le mont Carmel(Tsaphnat
Paanéa’h sur le verset).



Cette permission spécifique montre que, dans watell'interdiction d’offrir des
sacrifices hors du Temple ne s’appliquait pas déentle jeu. Il ne s’agit pas d’avoir
autorisé de transgresser un interdit de facon petief mais d’avoirévéléque
l'interdiction ne concernait pascette situation.]

Ce'Hidouchla sera aussi enseigné par le Machia’h de fagetiigible et
conformément aux principes d’interprétation de daah, etc. Ainsi, ce sera le Beth
Din (le tribunal rabbinique) lui-méme qui statuerala matiere, aprés avoir regu
l'enseignement du Machia’h, de sorte quehegouchde « la Torah qui sortira de
Moi » deviendra comme toutes les choses regues par le biais de la trasson...
ou comme les choses qu'ils ont déduites eux-ménsesfendant sur les principes
qui permettent d'étudier et d'interpréter la Toraftn de trancher selon leur
compréhension: (Rambamhilkhot Mamrimch. 1).

Le changement dans ladalakha : une étude plus élevée

Il est un principe selon lequel lorsqu’il existendda Torah deux explications
différentes sur un méme sujet, celles-ci sont liéee a 'autre. Il convient donc de
trouver le rapport entre les deux sens du dévoikehe la « nouvelle Torah », la
révélation des secrets cachés et le changementeddoss de I'abattage rituel.

Pour ce faire, il convient de considérer en preti@erun sujet au contenu similaire :
le changement dans les lois de la Torah lors de tigessianique qui sera conseécutif
au dévoilement d'un niveau plus élevé de la Tomheffet, dans la plupart des cas
ou I'école de pensée de Hillel (« Beth Hillel »)cetle de Chamai (« Beth Chamai »)
se sont opposées, la loi a été tranchée selomitopde Beth Hillel. Or, il est
annoncé que, dans les temps messianiques, laalogeha et sera fixée d’aprées
l'opinion de Beth Chamai (voir Midrache Chemouel Auoth ch. 5, § 19, et autres).
Il est nécessaire, en premier lieu, de comprerdraison profonde de I'opposition
entre Beth Hillel et Beth Chamai.

On sait que, dans la grande majorité des cas, Hitithétait plus permissive alors
gue Beth Chamai était plus stricte. Cela n’esty biendu pas di au hasard et
découle d’'une différence fondamentale dans leuceation des choses. Une telle
différence d’approche est possible parce que chiagde la Torah peut étre abordée
de différentes fagons. Voici ce que dit le Midraéhee sujet : ©-ieu montra a
Moise quarante-neuf possibilités de considérer akathose comme impure et
guarante-neuf possibilités de la considérer comore.pMoise dit : Maitre du
monde: Quand parviendrons-nous a définir avec giénile statut de ces choses ?
D-ieu lui répondit : Il faut trancher d'aprés la noaité. Si la majorité statue qu’elle
est impure, alors la chose sera impure, si la m#@dranche qu'elle est pure, alors
elle sera pure» (Yerouchalmi Sanhédrine ch. 4, 2. Midrache T2, 7).

Ainsi, ces deux approches sont légitimes, et ¢ae$brah qui détermine que la loi
devra suivre l'opinion majoritaire.

La raison pour laquelle les Sages de Beth Hillbét généralement permissifs est
gue, suivant la nature profonde de leurs amescleeminement intellectuel les
amenait a tendre vers la permission. De méme petlr Bhamai : de par la source de
leurs ames, il avaient tendance a accorder uneriamme particuliere aux éléments
en faveur d’'une plus grande rigueur dans l'appbcatie la loi.

Il est relaté dans le Talmud que les Sages de Gadimai avaient I'esprit plus aiguisé
gue ceux de Beth Hillel (Chabbat 13b). Ces dernigranmoins, constituaient la
majorité et la loi fut fixée selon leur opinion. Mxales temps messianiques,
cependant, la sagesse augmentera de facon cobfddaas le peuple juif et la
majorité des Sages du Sanhédrine se rangera dlopinion de Beth Chamai. Ceci



entrainera que lalakhachangera pour étre fixée selon cette opinion.

Il ressort de la qu’a travers une augmentatioradmgesse de la Torah, consécutive a
une étude de la Torah & un niveau plus élevéuirg un changement dans la

halakha Il en sera de méme concernant la permission du dbattu avec la

nageoire du Léviathan : ce degré de compréhensida Horah sera issu d’'une étude
particulierement élevée, celle des secrets caahé&s Torah qui seront alors révélés,
«une nouvelle Torah sortira de Mosb.

Un ajout dans la Torah, dans le cadre de la Torah

Ce qui précede suscite néanmoins quelques intéimoga

1. Il semble qu'il y ait une contradiction flagrargntre les deux sujets évoqués plus
haut : le changement deHalakhaconformément a I'opinion de Beth Chamal,
généralement marquée par la plus graigieeur, et la permission de l'abattage du
bceuf avec la nageoire du Léviathan, dgriogeratotalement a la loi telle qu’elle est
comprise et appliquée aujourd’hui.

2. En outre, comment comprendre que, lors de fi@gssianique, on instaurera selon
l'opinion de Beth Chamai de nouvelles interdictiehsle nouvelles précautions pour
s’éloigner et se prémunir du mal, alors que cedtiode sera justement marquée par
la disparitiondu mal, comme I'annonce la prophétie de ZachaBe Z) «Je ferais
disparaitre I'esprit d'impureté de la terse ?

3. Le Talmud (Chabbat 17a) raconte qu'il arrivgaur que les Sages de Beth
Chamai furent plus nombreux que ceux de Beth Hilgjue laHalakhafut fixée sur
certains points d’apres leur opinion, et conckaCe jour la... fut un jour aussi dur
pour Israél que celui ou I'on fit le veau dr Comment se fait-il que ce soit
précisément cette opinion qui sera retenue lofedemessianique !

Pour répondre a ces questions, il convient de déresi en premier liela source

dans lahalakhade l'idée d’'un ajout et d’'un changement dans less@andements.

Il s'agit du sujet des « villes de refuge » dassg|lelles étaient exilés les meurtriers
involontaires qui, d'une part, étaient ainsi prégges vengeurs et, d’autre part,
expiaient leur faute par cet exil. Ces villes étagu nombre de six et, selon la
Torah, «Lorsque D-ieu élargira tes frontieres, tu rajoutsraois nouvelles villes
(Choftim 19, 8-9). Le Rambam enseigne que ce ves&entateuque atteste de I'ére
messianique, car « I'élargissement des frontiergs ibmentionne n’'a jamais eu lieu
et il est évident que D-ieu n'a pas donné cet oedrgain (Lois relatives aux rois,
ch.11 § 5).

Il a été expliqué, par ailleurs, que le fait guepramesse messianique soit un
parametre d’'un Commandement de la Torah confadélivrancde caractére
obligatoire et immuabledes Commandements (Likoutei Si'hot vol. 18, p. 280l
34, p. 114).

Nous nous trouvons face a un paradoxe qui évoggee@ous avons dit
précédemment : d’'un cote, l'avénement messianiguigaanti par la Torah, car il
est un élément du Commandement des villes de refuigeomme le reste de la
Torah «ne subira ni transformation, ni retranchememityajouts », et d’'un autre
cOté, cela s’exprime précisément fmrajout de trois nouvelles villes de refuge !

Il 'y a cependant pas de contradiction a celajl cer s’agit pas de rajouter quoi que
ce soita la Torah, mais d’'un ajout I'intérieur du cadre de la Torah. Celle-ci,
considérant differemment les deux époques queladtriode actuelle et I'ere
messianique, leur attribue des lois différentes vikes de refuge actuellement, neuf
pour I'ére messianique.



Deux facons d’intégrer la Torah

Ceci sera mieux compris si 'on explique I'essedaeCommandement relatif aux
villes de refuge, en particulier la différence eries six villes de refuges de notre
époque et les neuf villes de I'ére messianique.

La Torah peut se considérer de deux fagons :Teorah en elle-méme, au-dela de
toute relation avec le monde, b. la Torah telleelipia été donnée ici-bas, pour agir
sur le monde et le raffiner. Il s’agit en fait dedlistinction entre la Torah (la Sagesse
divine) et les Commandements (instructions a 'h@melatives a son comportement
dans le monde). A l'ntérieur méme de la Torakabit de la distinction entre sa
partie « dévoilée », une étude relative aux sujgtsonde, et sa partie « profonde »,
c’est-a-dire la Torah en elle-méme qui transceadadnde.

A T'heure actuelle, 'essentiel du service diviregerit par le Judaisme a pour objet le
raffinement du monde, la séparation du Bien et @l Mlans l'avenir, lors de I'ere
messianique, ce travail sera achevé et la Torahé&adiée, non plus pour son effet
sur le monde, mais pour elle-méme, afin de révéleité divine a des niveaux tres
élevés.

Ceci constitue la teneur de la difference entreilles de refuges de notre époque et
celles de I'ére messianique :

Le sujet des villes de refuge est globalement l@rition de réparation des fautes.
En effet, toute personne qui commet une fauteagtidérée comme ayant, envers
elle-méme, wersé le sang de I’hommnse En effet, en fautant, elle a détourné la
vitalité divine qui était destinée aux choses sainvers les forces du mal. Cette
personne est néanmoins considérée comme « meumddontaire », car sa volonté
véritable est d’accomplir la volonté de son Créatdisa faute est seulement due au
fait que son mauvais penchant I'a vaincu. La rémara cela passe par le sujet des
« villes de refuge » qui, spirituellement, corresgpent a I'étude de la Torah. En effet,
la Torah « intégre » 'homme en elle, le sauvankdengeur du sang », le Satan, et
apportant expiation et réparation a sa faute.

C’est ainsi gu'il faut considérer la différencerenes villes de refuge de notre temps
et celles de I'ere messianique. De nos jours, helaet spirituel des « villes de
refuges » est I'étude de la partie dévoilée deolaf. C’est ce a quoi le nombre de
six villes fait allusion : les six ordres de la Mi@, qui incluent les lois relatives aux
choses permises et interdites, a la pureté anpuiieté, etc., par lesquelles le
raffinement du monde s’opére. Dans les temps fut@gendant, il y aura une autre
sorte de « villes de refuge », conformément auanivée spiritualité qui marquera
cette période. Bien gaticun mal ne sera plus perpétrélans le monde dans les
temps messianiquelexistence méme du mal demeurerdans la premiere partie de
cette période, avant que ne s'accomplisse totalelm@mophétie de ferais
disparaitre I'esprit d'impureté de la terse |l y aura donc encore la nécessité d’'une
étude de la Torah qui garantisse que ce mal nersgédtisera jamais, une étude d’'un
niveau plus élevé qu’auparavant : celle de la@g@mbfonde de la Torah. C'est ce a
guoi les « trois villes supplémentaires » fontsiia : la Torah étant en effet une

« Torah triple » (Pentateuque — Prophétes — Hagjagrs), 'ajout de trois villes
représente un changement qui affecterssemble de la Torah a savoir la

révélation de sa partie profonde.

Une autre allusion a cela est le fait que les witless qui s'ajouteront aux temps
messianiques sont les villes Kini, duKnizi et duKadmonj qui furent promises a
Avraham et qui n'‘ont jamais été conquises. Ol&sSsidout enseigne que les terres
des sept peuples canaanites qui ont déja été amsqiazelles que nous possédons
aujourd’hui) représentent les sept attributs énmoieds Midoth), alors que les trois



villes qui s’y ajouteront dans l'avenKini, Knizi et Kadmon) représentent les forces
intellectuelles ‘Habad — sagesse, compréhension, connaissance). La exisest

gue, actuellement, 'essentiel du service divindeéglans le raffinement du caractere
alors que, dans les temps futurs, le travail seraffiner l'intellect lui-méme, ce qui
ne sera possible que lorsque se dévoilera la «afieuhorah qui sortira de Moi ».

Pourquoi la Halakha suivra 'avis de Beth Chamai

D’aprés ce qui précede, on comprend pourqudikakhasera fixée selon 'opinion
de Beth Chamai dans les temps messianiques :

La controverse entre Beth Hillel et Beth Chamat@asur les sujets qui se trouvent
« a la frontiere » entre le permis et l'interdietB Hillel pense que ceux-ci doivent
étre autorisés, et Beth Chamai les interdit. Eat gt différence entre ce qui est
permis et ce qui est interdit tient dans le faiiga chose permise connait son
raffinement en étant utilisée pour le bien, alarsige chose interdite est raffinée en
étant repoussée et éloignée.

Beth Hillel et Beth Chamai sont en désaccord sootaluite a tenir envers des
choses qui comportent du mal de fagon voilée. Bildl pense qu'il n’est pas
nécessaire de considérer ce mal, et qu'’il faut duitiser la chose pour le bien, tandis
gue Beth Chamai est d’avis que ce mal doit étsegoricompte et qu'’il convient de le
repousser afin de le raffiner.

Cette différence découle de la grandeur partiaulitsns I'étude de la Torah des
Sages de Beth Chamai : comme « leur esprit étdicyl@&rement aiguisé », ils
avaient le pouvoir de raffiner le mal méme quaridie® était ténu et caché. Les
Sages de Beth Hillel, de leur coté, n'avaient maseacapacité et se disaient que, dans
la mesure ou ils ne peuvent rien faire pour le rasue6té de la chose, le moins que
l'on puisse faire est de mettre celle-ci a prdiit’atilisant pour le bien et la sainteté.
Il est, dés lors, compréhensible que, de nos jouta plupart des gens appartiennent
a la catégorie inférieure dans I'étude de la Tocelie de Beth Hillel, laddalakhasoit
conforme a son opinion.

Et on comprend aussi pourguoi, lorsquel@akhafut ponctuellement tranchée
d’aprés Beth Chamali, ce fut un événement « ausgegt difficile que le veau

d’'or ». En effet, lorsque I'on repousse du domaieda sainteté des choses que l'on
aurait pu raffiner et élever, cela ajoute des fe@e Mauvais Coté. Mais, dans les
temps futurs, quand tous les Juifs atteindronsdesmets de la sagesse, ils seront
capables de se prémunir contre le mal le plusuirsgit, auquel ils pourront apporter
raffinement et élévation en éloignant la choseeuaontient.

Le lien avec Chavouot

Ceci est étroitement lié & la féte de Chavouote «dmps du Don de notre Torah »,
(lors duquel l'intégralité de la Torah fut donngesompris la « nouvelle Torah qui
sortira de Moi »).

Il existe en effet une discussion entre Beth HidleBeth Chamai au sujet de

'offrande des holocaustes que chaque individu ileygoorter lors de la féte. Beth
Hillel pensait qu’il fallait 'apporter au cours de féte et Beth Chamai pensait qu'il
fallait 'apporter apres la féte (I'offrande ne ogssant pas les interdits de la féte, car,
étant entierement consumée sur l'autel, elle neaikpas dans la catégorie de «
nourriture humaine » dont seule la préparatioraesirisée un jour de féte). Ainsi,
d’aprés Beth Chamali, le lendemain de Chavouot apaielé «¥om Tevoa't», « un

jour de sacrifices », car c’est ce jour que chaaftrait le sien.

Or, cette expression deYom Tevoa'l» est employée a un autre endroit concernant la
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féte de Chavouot : il est rapporté dans le Talmugllg veille du Don de la Torah, un
esprit malfaisant du nom deTavoua’h», « 'égorgé » est sorti dans le monde, et si
le peuple d’'Israél n'avait pas recu la Torah, cgirie aurait commis en son sein un

« Tevoa’h», un massacre, ce qu’a D-ieu ne plaise. (Talmuabldt 129b).
Cependant, le Maharcha explique que cet esprie &tan, le mauvais penchant, et
puisque les Enfants d’lsraél ont bien recgu la Tpcast eux qui 'ont égorgé, ce qui
expliqueque son nom esflavoua’h», « 'égorgé » et non kovéa’'h», «

légorgeur».

Le rapport entre ces deux sujets est le suivaiaipréls Beth Chamali, le « jour des
sacrifices », celui de « 'égorgement » du maupeaischant, se faie lendemain de
Chavouot, et non le jour méme de la féte. Or, dans les,flas Sages de Beth Hillel
ont agi selon 'opinion de Beth Chamai. La raisoof@gnde a cela est que, étant donné
gue la Torah fut donnée le jour de Chavouot, cengliit la « nouvelle Torah qui
sortira de Moi », alors, a ce niveau, le mal, méaehé, peut étre raffiné (selon l'avis
de Beth Chama) étn’est donc pas nécessaire d’égorger » le mauvais penchant.

Une vraie nouveauté : lache’hita du Chor HaBar

Outre le changement de référentiel halakhique ass@ra de Beth Hillel & Beth
Chamal, il y aura également une véritable nouvedané la permission de ce qui est
aujourd’hui interdit : 'abattage dGhor HaBaravec la nageoire duéviathan

La raison de cette permission est que cet abasexgefait par D-ieu Lui-méme. Or,
bien que D-ieu accomplisse Lui-méme les Commandenaenfacon générale

(cf. Midrache Chémot Rabbah 30, 9), cet abattagérgalisera n'est pas soumis aux
limitations qui concernent habituellement 'abadaguisque les lois qui nous ont été
données ne concernent pas ce cas précis, commdéavauns dit plus haut.
L’explication profonde a cela, telle qu’elle apgadans la ‘Hassidout, est la
suivante : 'abattage d’'un animal a pour Hidlever celui-ci a un degré plus haut. La
Michna enseigne en effetGhe'hita, ‘égorger’, signifie ‘tirer», c’est-a-dire que I'on
« tire » 'animal pour le faire sortir du « mondénaal » et I'élever jusqu'au « monde
humain » (‘Houline 30b. Voir aussi Likoutei Sithotbl. 19, p. 206).

Cet enseignement véhicule le principe de I'ensenideCommandements : le
raffinement de monde a travers ['utilisation dessds matérielles pour la sainteté, ce
qui éléve celles-ci et les incorpore elles-mémiassainteté. Lorsque ceci est réalisé
par 'étre humain, celui-ci étant limité, il estoe&saire d’encadrer son action par
certaines précautions. Mais lorsque c’est D.ieurh@&me qui agit, il n’est nul besoin
de ces précautions.

« Comprendre ce qui n’est pas » en « comprenant el est »

Pour approfondir encore plus I'explication :

La ‘Hassidout enseigne que la lumiéere divine quiesele a travers 'observance des
« Commandements négatifs », les interdictions defah,est plus élevégue celle
qui est révélée par 'accomplissement des « Comemaadts positifs », les
obligations prescrites par la Torah. La raisonstrgae, la lumiere divine liée aux
Commandements positifs étant réduite, il est plesdib la faire résider dans des
actes et des objets matériels. En revanche, l&tardivine liée aux
Commandements négatifs est trop élevée pour guatiare lui serve de

« réceptacle » et la seule facon de la saisirasiamégation de I'action.

Ce sujet est paralléle a la différence entre ©tapréhension positive »,
c’est-a-dire la compréhension d’'un sujet a tracergui est perceptible de lui, et
« la compréhension négative », la compréhensiom sliet en
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considérante qu’il n'est pasLa « compréhension positive », 'approche
intellectuelle classique, n’est possible que dartab de sujets qui peuvent étre
appréhendés intellectuellement. Par contre, desssgjii dépassent totalement
l'entendement humain ne peuvent pas étre saisig|téls sont. La seule fagon de
s’en rapprocher est donc de tacher de comprendya’tene sont pas, de quoi il ne
peuvent relever sachant qu’ils sont au-dela deuceg intellectuellement
définissable.

Ainsi, les Sages de Beth Chamal, dont les amesemrant des &uévourot», les
puissants attributs de rigueur de D-ieu qui soum$ phuts que les‘dassadim», les
attributs de largesse, percoivent les choses tgliedles sont dans leur source
spirituelle. lls percoivent cette lumiere si éleggeelle ne peut se révéler a travers
une action quelconque, mais seulement a traveisnaaction. C’est ainsi qu'ils
appliquent une loi « rigoureuse » et interdisemhlase. Les Sages de Beth Hillel,
eux, ne voient la chose que telle qu’elle appagaihon telle qu’elle est dans son
essence, ainsi la permettent-ils.

Par conséquent, aujourd’hui, quand la plupart ées ge sont pas au niveau de Beth
Chamal, il faut faire prévaloir la largesse suidaeur et ne pas interdire toutes ces
choses-la. Mais aux temps messianiques, lorsduiereaura été extrait du mal et
gu'il n'y aura plus lieu de craindre que se prazhiisles choses indésirables, tous
seront au niveau de pouvoir scruter les chosestegll’elles sont dans leur source
spirituelle et se comporter avec une rigueur sante’abstenant d’utiliser une chose
pour pouvoir révéler la haute lumiere divine qe@etcele.

Telle est également la raison de l'ajout des tritiess de refuge, qui représentent les
secrets cachés de la Torah. Le « meurtrier », conams I'avons dit, symbolise
ensemble des sujets négatifs, dont la lumieraein’est accessible qu’a travers
leur négation. La résidence du meurtrier dans ilieede refuge représente donc la
jonction de deux opposés : les sujets élevés gpengent normalement étre captés
gu’a travers une « compréhension négative », soimtégrés a l'intérieur, grace a
'étude de la « nouvelle Torah qui sortira de Moi »

C’est aussi le sens de la permission particulieresg révélera dans les lois de
labattage. Celle-ci exprime en effet comment umese interdite, qui en soi ne peut
étre considérée qu’'a travers une « compréhensigatiué », se dévoilera d’'une
facon propre a la « compréhension positive », jpgidg viande qui en résultera sera
consommée par 'homme, devenant ainsi partie iatégrde sa chair.

La raison pour laquelle cette révélation se fagicmément dans le cas de l'abattage
du Chor Habarau moyen de la nageoire Haviathanest la suivante :

L’endroit naturel du_éviathanest la mer, « le monde caché », qui représente des
dévoilements extrémement élevés qui ne descendsrdeprévéler ici-bas. &hor
Habar vit sur la terre ferme, « le monde dévoilé », gurésente des dévoilements
divins qui parviennent jusqu’ici, mais qui sont beaup moins intenses.

Dans les temps messianiques, il y aura 'assonialioces deux qualités : la plus
haute lumiére divine, dans le plus grand dévoildm@test ce a quoi 'abattage —
I'élévation — duChor Habarpar leLéviathanfait allusion : les sujets les plus élevés
gu’il est impossible d’appréhender (le « monde éaghqui fait référence aux plus
hauts degrés de la Torah, ceux qui proviennentMale») deviendront accessibles a
lesprit humain («sortira de Moi ») par une « compréhension positive » [@dede
dévoilé »).

Car, comme statue le Rambam a la fin de son cewlas,Juifs seront tous de grands
Sages, connaissant les choses cachées et compfémtention de leur Créateur
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comme ce que peut en saisir 'THomme, ainsi qutibdgsCar la terre sera remplie de
la connaissance de D-ieu comme I'eau recouvre Esa@s(Isaie 11,9). »
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VIVE LE ROI

Ye'hi Adoneinou Morénou Verabénou Mele’h HaMachia’h Leolam Vaed

17



