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Paracha Ki-Tétsé - La mitsva de rendre un objet trouvé
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La mitsva de rendre un objet trouvé

Notre paracha Ki-Tétsé est la
plus longue paracha de la Thora en
termes de nombre de
commandements (sur les 613). Parmi
les mitsvot recensées en elle, il y a
la mitsva de rendre un objet que

l'on a trouvé. Le verset dit :

« Tu ne verras pas le beeuf de
ton frére ou un mouton s'égarer
et tu l'ignoreras : tu dois le rendre
a ton frere. Si ton frére n'est pas
proche de toi ou que tu ne sais
pas a qui cela appartient, tu le
prendras chez toi et tu le garderas
jusqu'a ce que ton frére vienne le
chercher et tu le lui rendras»
(Devarim 22-1-2). La mitsva de

1. Rabbi Eliézer Chlomo Chick raconta
un jour I’histoire suivante (Sihot Moharoch,
Tome 16, p. 71):

A Jérusalem vivait un juif pieux du nom de
Rabbi Avraham Vaknin. 1l avait plusieurs
coutumes trés sacrées. L’une d’entre elles
était de réunir les enfants le chabbat
apres-midi a la synagogue. La synagogue

—-2Gd La source de la sagesse cos-

rendre un objet trouvé est un
commandement positif entre un
homme et son prochain,
demandant a 'nomme de rendre
un objet qui appartient a
quelqu'un d'autre.

Citons ici la loi du Choulhan
Aroukh (Hochen Michpat, art.
259-1): celui qui trouve un objet
qui appartient a un de ses freres
juifs doit le lui rendre, comme il
est dit: «tu dois le lui rendre »!.

S’il I’a pris avec I’intention
de le wvoler et que les
propriétaires n’ont pas désespéré
de le revoir un jour, il a
transgressé les commandements

était bondée. Il récitait tout le livre de
Téhilimes avec eux et leur distribuait des
bonbons. Pas moins important, il leur
racontait aussi des histoires sur des
tsadikim. Un jour, il leur raconta une
merveilleuse histoire au sujet d’un pauvre
qui avait a peine de quoi manger. Un jour,
alors qu’il marchait dans la rue, il trouva



2 ...c) Les sentiers de 'ame ¢oew...

Paracha Ki-Tétsé - La mitsva de rendre un objet trouvé

de «tu dois le rendre a ton
fréere », «tu ne dois pas voler »

une chaine en or de grande valeur. Sa
premiére pensée fut de la vendre et
de vivre avec I’argent qu’il récupérerait
parce qu’il était trés pauvre. Mais
ensuite, il reconsidéra cela et se souvint
de la mitsva de restituer a son
propriétaire un objet trouvé. Il décida
d’annoncer sa trouvaille au cas ou le
propriétaire de ce collier viendrait le
réclamer. Il mit des annonces dans toute
la ville, disant qu’il avait trouvé un bijou
et que le propriétaire devrait donner
des signes distinctifs de 1’objet pour
le récupérer.

Presque un an apres, quelqu’un vint chez

lui, disant qu’il avait perdu une chaine en

or ’année derniére; il donna des détails
précis sur I’objet qu’il avait perdu.

Le pauvre réalisa que cet homme était le
propriétaire de la chalne et il le lui rendit.
Cependant, il demanda au propriétaire de
I’attendre quelques minutes, lui disant
qu’il lui rendrait bient6t cet objet trouveé.
Entre-temps, il alla rapidement a
I’épicerie du coin, acheta des petits-pains,
du hareng, des boissons, prépara un repas
de féte et invita dix hommes a participer
au festin. L’homme qui avait perdu cet
objet était complétement bouleversé. I
craignait qu’on lui ait pris cette chaine de
force. Mais lorsqu’il vit que tout le
monde se lavait les mains pour prendre le

—eGd La source de la sagesse G-

(Vayikra 19-13) et « tu n’ignoreras
pas cela» (Devarim 22-3).

repas, il se joignit a eux. Soudain, celui
qui avait trouvé cet objet se leva, prit la
chaine en or et déclara a voix haute avec
un enthousiasme hors du commun:
« léchem yihoud, au nom de I"unification
du Saint béni soit-il et de sa présence
divine, je suis prét et je souhaite
accomplir la mitsva de rendre un objet
trouvé ». C’est alors qu’il rendit 1’objet
avec une grande concentration et une
grande joie. Tout le monde était surpris,
n’ayant jamais vu quelqu’un célébrer la
mitsva de rendre a son propriétaire un
objet trouvé avec une telle grandeur.

Le pauvre expliqua: «il est écrit dans la
Guemara (Chabbat 118b) que lorsque
Abayé voyait un disciple de la Thora
finir un traité de Guemara, il faisait un
festin pour les sages pour célébrer
I’achévement de cette grande mitsva.

« J’ai gardé cet objet trouvé pendant un an,

accomplissant la mitsva de rendre un objet

trouvé a son propriétaire et maintenant que

j’ai enfin trouvé le propriétaire, comment

ne pourrais-je pas faire un festin en honneur
de I’achévement de cette mitsva ? ».

Tous étaient trés émus par la sincérité
de ce juif et apprirent comment réaliser
les commandements d’Hachem avec
splendeur et une grande joie. Heureux
celui qui accomplit les mitsvot
d’Hachem dans la joie.
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Meéme si par la suite, il rend
I’objet, il aura transgressé I’interdit
de «tu ne I’ignoreras pas ».

Cette mitsva s’applique a
tout endroit et a toutes les
générations, a la fois aux
hommes et aux femmes (lorsqu’il
s’agit d’objets que les femmes n’ont
pas I’habitude d’avoir, ou lorsqu’il
s’agit d’une personne agée, ces derniers
ne sont pas obligés de ramasser cet

objet si ce n’est pas de leur dignité).

Il existe dans cette mitsva
de nombreux détails. Certains
objets ne doivent pas étre

nécessairement publiés par celui
qui les a trouvés, d’autres
oui. De plus, lorsqu’il s’agit
d’objets qu’on est obligé
d’annoncer, on doit savoir
comment annoncer et comment
vérifier s’il s’agit bien de la
bonne personne.

Nos sages de la Guemara
consacrent un chapitre entier a
cette mitsva, le chapitre de « lou
métsiot » (le second chapitre du traité

de Baba Métsia)2.

A présent nous allons
rapporter un autre détail a ce sujet.

Savoir ce qui t’appartient

Les communautés juives
du monde entier ont I’habitude
d’enseigner aux enfants la

2. Comme on le sait, le Saint béni soit-il
a lui-méme accompli les commandements
de la Thora qu’il nous a donnés. Dans son
fameux ouvrage halakhique, Rabbi
Yossef Haim de Bagdad (dont le yarzheit
est observé chaque année autour de la
paracha Ki-Tétsé, le 13 Eloul), connu
sous le nom de Ben Ich Hai, explique
comment Hachem réalise la mitsva de
rendre un objet trouvé a son propriétaire :

—2G) La source de la sagesse G-

premiere partie de la
Guemara, le chapitre de élou
métsiot.

«Il est écrit: «tu ne verras pas le beeuf
ou le mouton de ton frére s’égarer et tu
I’ignoreras : tu dois le rendre a ton frére »
(Devarim 22-1). Hachem a créé 1’origine
des ames au-dessus de 1’origine des
anges, rapprochant 1’origine des ames
juives de lui. Il rend leur ame perdue,
C’est a dire qu’il accepte leur repentir
lorsqu’ils se confessent, regrettent et
abandonnent leur faute ».
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On raconte3 qu’a 1’époque,
les éducateurs de la yéchiva
Tiféret Jérusalem demandeérent a
Rabbi Moché Feinstein s'il serait
judicieux d’enseigner aux jeunes
étudiants un chapitre plus simple
au début de leur apprentissage,
tel que «en omedim Iéhitpalel
parce qu’au début, les enfants ont
du mal a comprendre les
concepts de élou métsiot. Rabbi
Moché répondit qu’il ne fallait
pas changer les habitudes et qu’il
fallait enseigner aux enfants le
chapitre établi de élou métsiot. 11
expliqua par la suite la chose

suivante : sachez que le premier
principe fondamental que les
enfants doivent connaitre, c’est:
«cela m’appartient et cela ne
m’appartient pas», ce qui
signifie qu’ils doivent savoir
différencier un objet qui leur
appartient et donc qu’ils ont le
droit d’utiliser, d’un objet qui ne
leur appartient pas et qu’ils n’ont
pas le droit d’utiliser. Ce principe
fondamental est enseigné dans le
chapitre elou métsiot.

A présent, commencons notre
discussion.

Tout a été créé pour le peuple d’Israél

Le livre de Devarim est appelé
Michné Thora. Moché revoit et
résume I’ensemble des
commandements de la Thora, les
entremélant par des prophéties
suprémes et de merveilleuses
réveélations, traversant la période

3. Bedidi Hava Ouvda (p. 123) de Rabbi
Chmouel David Friedman.

4. Le livre de Michné Thora (Devarim) est
un livre de morale et chacun peut trouver
plusieurs lecons de morale dans cet
ouvrage. Il présente a ’homme de grandes

—-2Gd La source de la sagesse cos-

du début de la création jusqu’a la
fin des temps*. Une telle révélation
unique se trouve dans le verset:
«souviens-toi des jours anciens...
lorsque le Tout-Puissant donna
aux nations son héritage et divisa
I’humanité, placa des frontieres

aspirations, des valeurs tres élevées et le
désir de s’améliorer au niveau éthique.

Rabbi Tsadok Hacohen de Loublin dit
(Pri Tsadik, Devarim, chap. 1): «j’ai entendu
par de nombreuses personnes que le
«yéhoudi hakadoch» étudiait chaque
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aux nations en fonction du
nombre du peuple juif car: «la
part de Dieu, c’est Son peuple,
Yaacov, I’héritage qu’ll s’est
attribué » (Devarim 32-7-9).

Ces versets élevés élucident
le lien immense et la merveilleuse
unicité qui existe entre le peuple

d’Israél et Hachem.

On sait que les toutes
premieres générations ont
énormément fauté. Par conséquent,
elles ont mérité d’étre détruites et
de disparaitre du monde. C’est ce
qui est marqué dans le verset:
«lorsque le mécréant meurt, la joie

réside » (Michlé 11-10)5.

Ainsi, certaines générations
périrent et furent déracinées
de ce monde. Cependant,
certaines générations fauterent

jour quelques versets du livre de
Devarim, déclarant que pour lui, c’était
un livre de moussar » (d’éthique).

La raison pour laquelle il étudiait le
livre de Devarim, c’est que Moché, notre
maitre avait écrit lui-méme ce livre (en
ayant une vision prophétique) et ses paroles
sont éternelles; de plus, au cours de
cette lecture, c’est comme s’il entendait
Moché Rabbénou en train de lui parler
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mais Hachem ne les a pas
détruites, a cause du peuple juif.

Rachi explique ce qui suit:
«souviens-toi des jours anciens »,
ce qu’Hachem a fait aux habitants
de la terre des premieres
générations qui I’avaient provoqué :
la génération de Enoch: il les
inonda, les recouvrant des eaux de
’océan ; la génération du déluge : il
les a balayés. Lorsque la génération
de la dispersion fauta, il avait le
pouvoir de les faire disparaitre du
monde mais il ne le fit pas. En voici
la raison : « en raison du nombre du
peuple  d’Israél»  destinés a
descendre des fils de Chem. « Car la
part d’Hachem, c’est son peuple »,
parce que le peuple d’Israél est la

part d’Hachem dans le monde »S.

Etendons-nous un peu
la-dessus.

directement. Les paroles de Moché
rentreront certainement dans son ceeur et
auront un effet garanti.

5. Meétsoudot David explique la-bas:
«joyeux » parce que lorsqu’ils étaient
vivants, ils causaient du mal a autrui.

6. Le prophete Yirmiya écrivit le livre
des Lamentations (Ekha) pendant la
terrible période de la destruction du
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Le cordon d’argent de I’ame

Voici un cours que mon pére
Rav Yoram Abargel a donné
(Imré Noam, paracha Haazinou, art. 2) :

Dans paracha Haazinou, il
est dit: «car la part d’Hachem,
c’est son peuple, Yaacov,
I’héritage qu’il s’est attribué »

(Devarim 32-9).

Ce verset traite de 1’ame
secrete et sainte de chaque juif,
laquelle comprend deux aspects :

interne et externe.

premier Temple et I’exil du peuple juif
qui a suivi, exilés de leur terre. Dans
Ekha, il décrit toutes les souffrances qui
sont retombées sur le peuple juif, les
humiliations, les peines, les persécutions
et les exiles. Mais au milieu de tout cela,
Yirmiya fait une pause et dit: « Hachem
est ma part, dit mon ame, par conséquent,
je mettrai mes espoirs en lui» (Ekha 3-24).
Rachi explique : Hachem est ma part et il
est normal pour moi d’espérer en Lui. En
d’autres termes, Yirmiya veut que tout le
monde sache qu’un juif est éternellement
connecté a Hachem. Personne ne peut
séparer un juif de son Dieu.

Rabbi Chnéor Zalman de Liadi
explique (Tanya, Tguéret Hakodech, chap.7):

—eGd La source de la sagesse cos-

Par rapport a I’ame interne, il
est dit: «car la part d’Hachem,
c’est son peuple » ; par rapport a
I’ame externe, il est dit:
«’héritage qu’ll s’est attribué ».

En voici Dexplication:
chaque juif provient du nom
d’Hachem, tel que le verset dit:
«une partie d’Hachem dans les

cieux » (Iyov 31-2).

L’essence de I’ame et sa
partie interne se trouvent dans les

A partir du don de la Thora au mont
Sinai, nous avons été choisis pour
faire partie d’Hachem. La force divine
qui brille dans 1’ame de chaque juif,
quel qu’il soit, est appelée «une part».
En effet, chaque juif renferme en lui
cette lumiere divine qui illumine et le
fait vivre.

Le sens de «part» dans ce contexte est
une part égale pour tout le peuple juif:
il s’agit de la lumiére divine qui se
révéle dans le ceeur de chaque juif parmi
le peuple juif, laquelle existe en lui
éternellement. C’est pour cela qu’on
remercie Hachem et qu’on le glorifie en
disant : « comme on est heureux, comme
notre part (sort) est bon ! ».
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mondes supérieurs, proche du
trone céleste et seulement une
petite partie de I’ame, la partie
externe, descend dans ce monde
avec le corps de I’individu.

En ce qui concerne la partie de
I’ame qui se trouve dans les mondes
supérieurs, il est dit: «car la part
d’Hachem, c’est son peuple» car
cette partie reste directement liée a
sa source dans le ciel. C’est une part

connectée indétachable.

En ce qui concerne la part de
1’ame qui descend dans ce monde
dans le corps de I‘individu, il est
dit: «Yaacov, I’héritage qu’ll
s’est attribué », car cette partie est
un peu distante de sa source et de
son origine, elle est reliée par un
cordon spirituel appelé «le

cordon d’argent » (Kohélet 12-6).

Par le biais de ce cordon qui
relie la partie de ’ame qui se
trouve dans le corps a sa source
qui se trouve dans les mondes
supérieurs, toutes les prieres d’un
individu et le culte divin montent
dans les cieux, toute la vitalité
d’un individu et sa subsistance
descendent. C’est aussi a travers
ce cordon que la Thora qu’on

étudie descend a nous. Par
conséquent, on doit préserver avec
beaucoup d’attention la force de
ce cordon et veiller a ce qu’il ne
s’affaiblisse pas, a Dieu ne plaise.

Rabbi Chnéor Zalman de
Liadi explique dans le Tanya
(Iguéret Hatechouva, chap. 5) que ce
cordon spirituel est comparable a
une cordelette composée de 613

meches fines.

De méme, le cordon qui relie la
partie de I’ame a l’intérieur du
corps a sa source dans le monde
supérieur est constitué de 613
meches qui correspondent aux 613
commandements de la Thora. Tant
que I’homme s’empéche de fauter
et qu’il observe les
commandements convenablement,
ce cordon reste intact et Hachem
fait parvenir a I’homme la vitalité
et ses moyens de subsistance, a la

fois matériels et spirituels.

Mais lorsquun  individu
néglige un commandement ou qu’il
le transgresse et commet une faute,
la meéche qui correspond a cette
faute dans le cordon est coupée et
cela diminue I’ensemble du
cordon. Plus ’homme néglige des



8 ...Gd Les sentiers de 'ame éoew...

Paracha Ki-Tétsé - L’ame pleure a ’intérieur

commandements, plus de méches
seront endommagées, affaiblissant
de facon significante le cordon.

Si a Dieu ne plaise, un
individu commet une faute

punissable de retranchement

spirituel, le cordon est totalement

endommagé, le déconnectant de
son créateur.

Approfondissons cela.

L’ame pleure a I’intérieur

Maimonide (Michné Thora,
Hilkhot Techouva 7-6) décrit la
calamité que le fauteur apporte

sur lui et dit:

« Le repentir rapproche celui
qui est éloigné. Hier, cet individu
était rejeté par Hachem, méprisé
et abominable ; aujourd’hui, il est
aimé, désirable, proche, c’est un
ami». Cela signifie que
lorsqu’un individu vit dans la
faute, il s’éloigne d’Hachem et se
perd ; Hachem est triste de cela.

Non seulement Hachem est
triste mais aussi 1’ame elle-méme
est triste.

Lorsqu’un juif faute, son
ame sent qu’elle s’est éloignée
d’Hachem, elle se lamente et
pleure de cela. Elle enfile des

—-2Gd La source de la sagesse cos-

vétements noirs et se roule dans

la poussiére, criant et pleurant:

«malheur a moi, pourquoi ai-je

été placée dans un corps aussi
cruel et grossier ? ».

Les pleurs de 1’ame et sa peine
sont aussi sentis dans les couches
externes de son psychisme ; ainsi,
il ressent colere, frustration,

tristesse et amertume.

Rabbi Yékoutiel Yéhouda
Halberstam dit” ;

« Lorsqu’un non-juif commet
une faute, il la commet de tout son
coeur, son esprit est entierement
d’accord avec lui. Il ne rencontre
aucune opposition de la part de sa
conscience. Mais il n’en est pas
ainsi du peuple juif, cette nation
sainte. Méme lorsqu’ils fautent,

7. Chéfa Haim, Thora Oumoadim (tome 22, p. 281, paracha Nitsavim Vayélekh 5722)
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leur ame pleure a I’intérieur d’eux ;
le corps, les a forcés a agir contre
leurs meilleurs instincts et leur
intellect, c’est a dire contre leur
volonté. Leur ceeur ne trouve pas la
paix a l’intérieur d’eux; ils sont
remplis de colere et de peine car ils
n’arrivent pas a controler leurs
désirs. Ainsi, on voit des gens
malheureux qui changent
constamment d’état. Chez eux, ils
se comportent d’une certaine
maniere, dehors, ils se comportent
différemment. Au bet hamidrach,
d’une maniere, chez eux autrement.
Le jour, ils ont tel comportement, la
nuit, tel autre comportement.

Lorsque les fétes arrivent,
ils se comportent complétement
différemment. C’est parce que

8. Néanmeoins, un juif ne doit pas
désespérer ; il doit réunir en lui les forces
et recommencer de nouveau a chaque
fois. Un juif doit se rappeler d’une
chose: «ce qui s’est passé hier, c’était
hier, aujourd’hui, c’est un jour
complétement différent ».

On raconte I’histoire suivante a ce sujet
(Ben Daguim Lézemirot, de Rabbi Zalman

Ruderman, chap. 3, p. 53):

—eG) La source de la sagesse G-

leur forme spirituelle et physique
est toujours en désaccord et que
leur ame lutte en permanence
avec le corps. Il n’y a pas de paix
dans ces individus. Nos sages ont
utilisé une expression pour
décrire  cela  (Brakhot 61la):
«malheur a moi a cause de mon
inclination et malheur a moi vis a
vis de mon créateur». Ainsi,
toute leur vie, ils sont dans un état
de fluctuation et de mouvement
frénétique. En un instant, ils sont
intoxiqués par leur désir, le coeur
brilant; I’instant d’apres, une
fois qu’ils sont tombés, ils se
cognent la téte contre le mur,
gémissant du plus profond de
leur ceeur: «qu’ai-je fait?». Ils
ont honte et regrettent le passés.

Dans un des bourgs de Russie vivait un
chauffeur de charrue simple. Il avait une
foi pure et ferme en Hachem mais il était
illettré. Lorsqu’il était enfant, il était un
orphelin. Dong, il n’avait pas recu une
éducation juive. Il n’a jamais étudié la
Thora et le fait de pouvoir lire et prier dans
un sidour était considéré comme un
exploit. Lorsqu’il grandit, il avait appris le
métier de chauffeur de charrue et il avait
plus ou moins du succes. Chaque matin, il
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se réveillait tot et priait rapidement chez lui
parce que les priéres a la synagogue ne
commencaient pas aussi tot. Il préparait sa
charrue, harnachait son cheval et partait a
la gare, a environ trente kilomeétres de la
ville. Deux fois par jour, le train s’arrétait a
la gare. Le matin, de I’Ouest a I’Est; a
midi, de I’Est a I’Ouest. Le chauffeur de
charrue attendait le train et lorsqu’il
s’arrétait, la cloche sonnait. C’est alors que
les habitants de la ville, revenant des villes
limitrophes se réunissaient autour de lui et
il les ramenait chez eux en échange d’une
certaine somme établie d’avance. A midj, il
repartait sur sa route, il gagnait deux fois
plus parce qu’il prenait souvent les
passagers qui repartaient a la gare et ceux
qui arrivaient a la gare a midi.
C’était son modeéle de vie habituel. Année
apres année, c’était sa routine quotidienne.
Lorsque le fils du chauffeur de charrue
atteint 1’age de I’éducation, son pére voulut
lui donner ce que lui-méme avait raté dans
son enfance et il ’envoya a un mélamed
(maitre) pour apprendre la Thora. Cependant,
son fils avait du mal a comprendre ce qu’il
étudiait. Son esprit était terni. Il avait a peine
appris le aleph-bet. Alors que ses camarades
de classe étudiaient déja le houmach et la
Michna, il avait du mal encore a faire des
phrases. Lorsque son peére vit cela, il décida
de prendre son fils sous sa tutelle pour au
moins lui enseigner un métier. Le garcon
acquit rapidement les compétences d’un
chauffeur de charrue, montrant une grande
assiduité dans son travail. Avec le temps, le
pére lui délégua certaines taches tels que le
fait de nourrir le cheval pendant les pauses
et sonner la cloche avant le départ.

Un matin, c’était le premier jeine de
son fils avant treize ans, le pére réveilla
son fils tot le matin, plus tot que
d’habitude. Le garcon étonné de ce
réveil matinal demanda pourquoi son
sommeil avait été interrompu. Le pére
expliqua «qu’aujourd’hui, c’est un jour
de jeline» et donc les prieres sont
plus longues que d’habitude. Le jeune
homme ne comprenait pas vraiment
mais il accepta I’explication. Le pére
lui demanda de préparer le cheval
pour la journée. Le jeune homme
demanda avec hésitation quand prendre
le petit-déjeuner, ce a quoi le peére
répondit simplement : « fais ce que je te
dis de faire ».

Le jeune homme était bouleversé, car cela
changeait de leur routine quotidienne. 11
essaya de rationaliser en se disant que
peut-étre ce «jour de jefine » avait ses lois
propres concernant le petit-déjeuner. Plus
tard, lorsque son pére lui dit qu’il était temps
de partir, sans prendre de petit déjeuner, la
confusion du jeune homme devint un réel
souci. Il osa parler de nouveau du repas
mais son pere lui fit un reproche:
«aujourd’hui, c’est un jour de jeline et on ne
prend pas de petit-déjeuner un jour de
jetine ». Découragé, le jeune garcon suivit
son pere. Leur matinée se passa dans le
silence. Il attendait des explications mais il
n’y en avait pas. Avant midi, alors qu’ils
rentraient de voyage, il espérait trouver de la
nourriture chez lui mais la cuisine était vide
et la table déserte. Craignant poser de
nouveau la question, il décida de prendre
lui-méme un morceau de pain. Son pére le
prit en flagrant délit et lui fit le reproche en
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Car méme dans ce cas triste,
Hachem, dans sa grande
miséricorde, assigna aux pieux la

mitsva et le devoir de restituer un
objet trouvé. Avant de continuer,
faisons une bréve introduction.

Les pieux sont des garants

Dans le livre de Divré
Hayamim (Divré Hayamim I 4-23),
il est dit :

«Voici les potiers et ceux qui
habitent dans les plantations et
les haies ; ils habitent la-bas avec

le roi pour travailler pour lui ».

Le Midrach explique ce
verset de la maniére suivante? :

colére: «n’as-tu pas compris encore ?
Aujourd’hui, c’est un jour de jeline, on
ne mange pas». Ce soir, a la sortie des
étoiles, le pére invita finalement son fils
a casser le jetine. Le fils avait été bien
plus blessé par le traitement dur de son
pere que par la faim et il prit la résolution
le lendemain matin de ne pas se lever du
lit pour partir avec son pére. ‘Si on ne lui
donnait pas a manger, se dit-il, il ne
travaillerait pas et ne ferait pas ce qu’on
attendait de Iui’. Le lendemain matin,
lorsque son pere essaya de le réveiller, le
fils fit semblant de ne pas se réveiller. Ce
n’est que lorsque son pére le pressa
davantage qu’il ouvrit les yeux et se
confronta a son pere. Il lui dit: « crois-tu
que je vais travailler sans boire et manger
? Non, absolument pas ».

—-2Gd La source de la sagesse cos-

«Voici les potiers », ce sont
les esprits des pieux qu’Hachem
a consulté pour créer le monde.

« Ceux qui habitent dans les
plantations et les haies... Le roi
pour travailler pour lui» : avec le
Roi des Rois, le Saint béni soit-il.

«Ils habitent 1a-bas»: ce
sont les ames des pieux

Le cceur de son pére s’adoucit. Dans un
moment de tendresse rare, il caressa la téte
de son fils gentiment et dit : « ce qui s’est
passé hier, c’était hier. Aujourd’hui, c’est
un jour complétement différent». Cette
histoire fut racontée par I’ancien Rabbi de
Loubavitch, Rabbi Yossef Itshak
Schneerson qui conclut la chose suivante :

«Un juif peut échouer dans son devoir
vis-a-vis d’Hachem et vis-a-vis de son
prochain pendant la journée, commettre
plusieurs transgressions et des actes
insensibles mais chaque matin, lorsqu’il
se réveille, il doit garantir et se
promettrela chose suivante: : «ce qui
s’est passé hier, c’était hier. Aujourd’hui,
c’est un jour complétement différent ».

9. Ruth Rabba 2-3
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qu’Hachem a consulté pour créer
le monde.

Lorsqu’Hachem  voulut
créer le monde, dans Son humilité,
Il s’est adressé aux ames des pieux
et leur a dit: «je souhaite créer
I’homme et je veux lui déléguer
des pouvoirs afin que tout le
maintien et I’entretien de la
création soit entre ses mains et que
toute la création soit influencée par
ses actes. Lorsqu’il marche dans
mes voies, étudie la Thora et
observe mes commandements, il
attirera dans tous les mondes une
grande abondance, lesquels seront
maintenus et nourris grace a ses
bonnes actions. Méme les ames
des pieux au Gan Eden recevront
une élévation et une force
supplémentaire du culte de
I’homme qui vit dans ce monde.
Mais s’il faute, il détruira et
dévastera tous les mondes. Alors,
qu’est-ce que vous en pensez? Ca
vaut le coup de créer I’homme ? ».

Les ames des pieux
répondirent : « maitre de I’univers,

—-2Gd La source de la sagesse cos-

crée I’homme et on est prét a
prendre sur nous la responsabilité
de ramener toutes les ames juives
a toi pour qu’elles se repentent ».

C’est alors  qu’Hachem
accepta leur engagement et Il créa
le monde. Rabbi Nathan de

Breslev ditl0: «lorsqu’Hachem
voulut créer le monde, il consulta
les ames des pieux et créa le
monde », comme il est dit : « voici
les potiers » (Divré Hayamim I, 4-23).

Hachem avait consulté les
pieux parce qu’il savait que les
hommes allaient fauter et le
provoquer. C’est pourquoi, les
anges avaient argumenté contre
la création de 1‘homme en disant :
«qui est ’homme pour que tu te
souviennes de lui » (Téhilimes 8-5)
car «il fautera devant toi et te
courroucera » (Zohar Chemini 35b).

Par conséquent, il consulta
et prit conseil aupres des ames
des pieux. Hachem décida de
créer I’homme sur qui dépendrait
le monde entier. Dieu vit dans
les actes des hommes pieux

10. Likouté Halakhot (Hochen Michpat, lois du garant, 4-4)
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qu’ils résisteraient a 1’épreuve

dans ce monde et avec leur

grande force, ils feraient revenir

I’ensemble de 1‘humanité vers

Lui et corrigeraient tous leurs
défauts.

Il comptait le plus sur le
Machiah qui avait précédé le
monde et était la racine de
tous les pieux de toutes les
générations. Il terminera de
corriger tous les dommages
causés par toutes les générations.
Ainsi, le Machiah est le
garant primordial pour le monde

entier.

Tel qu'on I’explique dans les
lois d’un garant dans le Choulhan
Aroukh, lorsqu’un  individu
demande conseil a son prochain
pour préter a untel et que ce
dernier lui conseille de préter, il
devient un garant. Par conséquent,
le Machiah et tous les pieux qui
ont conseillé a Hachem de créer le
monde sont devenus des garants.
Finalement, ils réaliseront

entierement cette garantie qu’ils
ont donnée a Hachem.

Par conséquent, le roi David,
qui est le Machiah, implore
Hachem en disant: « garantie le
bien a ton serviteur » (Téhilimes

119-122).

Une garantie. C’est
précisément le terme qu’il a
utilisé ici car il a demandé a
Hachem de I’aider a remplir sa
garantie dont il était responsable
en disant: «ne suis-je pas
devenu un garant pour tout le
monde? Il n’y a personne
d’autre que toi pour m’aider! ».
Par conséquent il dit: « garantie

le bien a ton serviteur ».

Par conséquent, le Machiah
souffre pour tout Israél parce qu’il
doit supporter les souffrances qui
rectifient et purifient I’ensemble
des générations, devenant un

garant pour tous.

A présent, en ayant cette
préface a 1’esprit, nous allons
étudier notre paracha.

Avec de ’amour et de I’affection

Dans notre paracha, on
recoit la mitsva de rendre un

objet trouvé, comme il est dit:
«tu ne verras pas le beeuf de ton
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frére ou le mouton s’égarer et tu
I’ignoreras : tu dois le rendre a
ton frére » (Devarim 22-1).

Le Or Hahaim explique le
verset de la maniére suivante :

«Tu ne verras pas le beeuf
de ton frére»: cette paracha
vient faire allusion a 1’obligation
du pieux de faire des reproches
gentiment au peuple juif, la
nation d’Hachem. Ces pieux
sont appelés par Hachem des
«fréres» en raison de leur
statut exalté. Il leur demande:
«lorsque tu verras le beceuf »,
il s’agit la des gens du peuple
qui représentent le troupeau saint
d’Hachem. Par conséquent, il
les appela «le bceuf» et le

«mouton ».

Et ils «s’égarent», s’étant
écartés comme il est dit: «vous
serez entrainés a les adorer»
(Devarim  4-19).  Celui  qui
transgresse la parole d’Hachem est
appelé a s’écarter. Hachem nous
demande de ne pas les ignorer et de
les aider a retourner vers Hachem.

—-2Gd La source de la sagesse cos-
11. Bétsour Yaroum (tome 11, chap. 46, p. 247)

Mon pére, Rav Yoram
élabora ce sujet en disant!!:

«De ce verset, le Or Hahaim a
appris que le pieux n’a pas le droit
d’ignorer les enfants d’Hachem
méme s’ils sont tres éloignés du
monde de sainteté et qu’ils sont
descendus au niveau le plus bas.
C’est une mitsva de leur faire un
reproche en plaisantant et de les
rapprocher en leur montrant amour
et affection jusqu’a ce qu’ils
parviennent a revenir vers leur pere
céleste. Cela rapproche la
rédemption, comme le dit la-bas le
Or Hahaim (Vayikra 25-25): «la
rédemption viendra lorsque le
ceeur du peuple se réveillera, leur
disant: «fais-tu bien de rester
dehors, exilé de la table de ton
pere ? ». Quel plaisir y a-t-il dans
ce monde si ce n’est lorsqu’on se
trouve en compagnie de notre pere
céleste aussi exalté, le Dieu du
monde? Les pieux nous feront
mépriser les plaisirs mondains
imaginaires. Ils nous réveilleront a
un désir de spiritualité qui sera
ressenti par chaque étre vivant
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jusqu’a ce qu’ils améliorent leurs
actes ».

Le Or Hahaim conclut en
disant :

«Hachem demande a tous
les anciens de la terre d’avoir ce
role, les dirigeants d’Israél.
Hachem cherchera a avoir des
réponses de leur part sur sa maison
négligée. Le role des hommes
pieux est de dire au peuple
combien ils sont importants aux
yeux d’Hachem. Ils ne doivent pas
prendre des distances par rapport a
eux. Créer une distance avec eux
provient d’'une  perspective
erronée. C’est une erreur de créer
cette séparation artificielle entre
un dirigeant juif et le public.
Rapprocher un juif d’Hachem
signifie le remettre a sa place, dans
son foyer; c’est comme si on
restituait un objet trouvé a

quelqu’un ».

Le Or Hahaim nous dit que la
mitsva principale de rendre un
objet trouvé, c’est de restituer un

juif a son pére qui est au ciel.

Il ne faut pas ignorer un autre
juif. Méme s’il est tres loin du

monde de la sainteté et qu’il agit

tres mal, «tu le restitueras a ton

frére », tu dois le faire revenir
vers Hachem.

Si ton frére n’est pas proche
de toi» (Devarim 22-2): si la face
d’Hachem est cachée et qu’il y a
des difficultés, «tu le prendras
chez toi», amene-le au bet
hamidrach, il s’assoira et
écoutera un cours de Thora, puis
un autre cours. Il viendra le
matin, I’apres-midi, le lendemain
et ainsi de suite, jour apres jour,
semaine apres semaine jusqu’a
ce qu’il soit dans le droit chemin.
Tout cela devra se faire de facon

agréable et avec patience.

Dans la plupart des cas, celui
qui vient tout juste de se
rapprocher de la Thora ne peut
pas respecter a la fois la pureté
conjugale, le chabbat et mettre les
Téphilines. On doit commencer a
travailler avec lui petit a petit.
Ainsi, on arrivera certainement a
de bons résultats. Par conséquent,
il faudra Iui dire de commencer
par respecter le chabbat, la pureté
conjugale ou les Téphilines, ce
qu’il peut. S’il veut commencer
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par les Téphilines, aide-le a
acheter des Téphilines de grande
qualité, dirige-le vers un scribe
méticuleux et craintif de Dieu
parce que ses téphilines qu’il a
reca a la bar-mitsva sont
stirement tres vieux et loin d’étre
de bonne qualité. Parfois méme,
pas casher du tout.

On ne peut pas savoir le
plaisir d’Hachem lorsqu’il voit
un juif acheter de nouveaux
Téphilines de qualité et les

mettre chaque matin.

Le Réchit Hokhma dit (Chaar
Hakedoucha 6-57):

« Car Hachem désire plus le
repentir d’un mécréant qui met les
Téphilines que celui d’un pieux ».

Lorsque ces juifs distants du
judaisme mettent les Téphilines,
on les enleve de la catégorie de
ceux qui « ont une téte de n’avoir
jamais mis les Téphilines», ce
qui se réfere aux fauteurs du
peuple juif. Lorsqu’ils mettent les
Téphilines ne serait-ce qu’une
seule fois, ils n’appartiennent
plus a cette catégorie. De cette
maniere, méme les ames les plus

simples du peuple juif sont une
résidence pour la présence divine.

Lorsqu’ils veulent commencer

a mettre les Téphilines, dis-leur:

«tres bien, tu as commencé par
quelque chose de bien ».

Pour faire une analogie, si
quelqu’'un a Dieu ne plaise
souffre d’une maladie et qu’il
était dans le coma pendant deux
ans; soudain, au bout de deux
ans, il commence a bouger une
jambe, un pied, que lui dirais-tu ?
‘Monsieur, le bureau de 1’emploi
vous demande de revenir demain,
ils ont un emploi a vous
proposer’. Est-ce une chose
qu’on dirait a quelqu’un qui est
en réhabilitation ? Non, laisse-le
récupérer peu a peu. Il bouge un
doigt, on est content. S’il bouge la
main ou le pied, on est heureux.

Il en est de méme dans le
domaine de la spiritualité, ceux
qui sont éloignés, blessés
gravement dans leur ame, ont un
lien tres faible et tout est tres
fragile pour eux. Ceux qui se sont
effondrés au niveau de leur foi
ont besoin d’une réhabilitation
graduelle, lente. Vous avez des
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enfants, certains sont bons grace

a Dieu et d’autres ne sont pas

faciles. Il faut veiller a ne pas les
traiter durement.

Soyez intelligent et doux pour
ne pas tout perdre. Tendez votre
main droite chaleureusement et
avec votre main gauche,

caressez-les énormément.

La vieille régle de nos sages
est la suivante : «la main gauche
repousse tandis que la main droite
rapproche ». Aujourd’hui, on doit
rapprocher de nos deux mains et
c’est avec cet énorme effort qu’on
pourra peut-étre rapprocher ces
gens du judaisme, de Dieu, de la

Thora et des mitsvot.

La qualité tres valorisée de I’égalité

Rabbi Itshak Ginsbourg dit
(Or Israél, tome, p. 191-193):

Le Rabbi Rayatz de
Loubavitch, de mémoire bénie,
définit ce qu’est la hitbodédout,
I’isolement. Il dit que c’est «la
poignée de l’intellect», ce qui
signifie ’objet qui nous permet
d’attraper, d’atteindre et de

mieux intérioriser 1’intellect.

Lorsqu’un homme s’isole,
il fait taire toute existence
matérielle qui empéche la
lumiere de 1’ame de se dévoiler.
Ainsi, on peut s’élever et prendre
une forme spirituelle, révéler son
propre soi et le renforcer
au-dessus de son étre physique,

extérieur et externe.

Depuis des temps immémoriaux,
ceux qui recherchaient Hachem
s’isolaient, se retirant d’obstacles
externes et se purifiant, s’unifiant a
leur créateur en s’isolant, la ou
personne ne pouvait interférer

entre eux.

Lorsque Moché, qui cherchait

a s’isoler, vit le buisson ardent qui

ne se consumait pas, il dit : « je vais

maintenant me retourner et voir
cette grande vision » (Chémot 3-3).

Rachi explique « je vais
maintenant me  retourner »
comme signifiant, je vais partir
d’ici pour me rapprocher de
la-bas ». Ces termes expriment
I’équilibre et la tension qui

caractérisent la hitbodédout.
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«Je vais partir  d’ici»,
C’est-a-dire « je vais me retirer et me
séparer du monde qui m’entoure.

«Pour me rapprocher de
la-bas », c’est a dire mériter de
me rapprocher de Dieu et aspirer
a voir Sa lumiére, qui lui
appartient a lui seul, sans aucune
séparation et sans aucun obstacle.

A chaque niveau atteint, une
nouvelle aspiration plus forte nait,
celle de se rapprocher d’Hachem
et de le connaitre en profondeur.
Pendant cette période, on se retire
encore plus, on s’enfonce dans la
forét encore plus profondément,
on rentre moins chez soi et on
oublie la réalité environnante a un

plus grand degré.

Lorsqu’Hachem demanda a
Moché de se révéler et de
descendre en Egypte pour
accomplir sa  mission, cela
provoqua une forte protestation
chez Moché. Comment pouvait-il
arréter de «s’isoler » et de s’élever
en permanence ? Que restera-t-il de
ses grandes acquisitions spirituelles
s’il se révélait de son isolement a
Midian et s’il baissait de niveau
pour traiter personnellement de

cette mission qu’Hachem lui
demandait de prendre sur lui ?

Lorsque toute la vie est
fondée sur une ascension continue,
il est difficile de comprendre
comment il est possible de dévier

de cela méme momentanément.

Ce n’est pas égoiste. Mais
celui qui s’isole ne peut pas
concevoir de se retirer un instant
de  devant Hachem.  Par
conséquent, Hachem dit a
Moché : «retire tes souliers de tes
pieds » (Chémot 3-5), les chaussures
signifient le lien et I’attachement a
sa propre réalité. Méme celui qui
s’isole, lui qui a obéi toute sa vie
a I’appel d’Hachem, trouve cela
difficile d’aller contre ce que son

ame trouve étre bon pour lui.

Ainsi, pour s’élever davantage,
on doit se séparer de tout ce qui
nous est familier et connu jusqu’a
présent et on doit faire la volonté

divine et obéir a Hachem.

Cette révélation de soi que
Moché devait faire ne consistait
pas a s’écarter de Dieu mais a
accomplir Sa volonté dans la

création du monde.
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L’isolement est en quelque
sorte irresponsable, comme une
jeune femme célibataire qui peut
développer sa propre carriére
mais n’a pas d’enfant. Elle ne
s’engage pas a installer le monde.
La révélation de soi ne contredit
pas completement I’isolement
mais constitue le niveau d’apres,
qui suit le culte divin. Le seul but
de I’isolement est de préparer son

ame au culte divin.

Ainsi, on doit comprendre
comment est-ce possible de vivre
dans une réalité environnante
tout en maintenant une élévation
constante et la pureté de son

intellect ?

Il semblerait que lorsqu’un
individu qui s’isole intériorise
vraiment son manque et qu’il
comprend qu’il ne peut pas vivre
pour lui-méme sans accomplir sa
mission, ni réparer le monde selon
la volonté divine, il transforme ce
manque en avantage, ce qui le fait

progresser d’un bond.

Si avant, il avait une certaine
finitude dans son culte divin, un
bon gofit et un sens d’élévation
continue, a présent, son cceur

s’inquiéte en permanence du fait
qu’il ne fait pas le culte divin
comme il le devrait, qu’il ne
réalise pas la volonté divine en
réparant la réalité du monde. Ce
sentiment douloureux s’installe
dans son cceur, 1’empéchant
d’atteindre la pureté de I’intellect
et de se rapprocher d’Hachem,
comme il est dit: «aucun secret
de la Thora n’est révélé excepté
a ceux qui ont le cceur inquiet a
Iintérieur d’eux ».

Lorsqu’on se pergoit
comme quelqu’'un de parfait,
comme celui qui s’isole au début
de son trajet, on vit une vie
totalement «égoiste », n’ayant
rien au monde de plus important
que notre ascension continue. On
se dit: «je vais partir d’ici pour
me rapprocher de la-bas », il est
facile de nous perturber et de
nous renverser, nous faisant
chuter de notre niveau. Par
conséquent, on sent que notre
culte a besoin d’étre protégé et

gardé, a juste titre.

Mais lorsque le cceur d’un
individu est anxieux et brisé en
lui, qu’il se voit toujours comme
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étant profondément défectueux,
ce méme manque devient le
contenant le plus fort et le
plus sain. «Il n’y a pas de
meilleur contenant qu’un ceeur
brisé »12; le fait d’étre brisé
fait le potentiel de ce méme
contenant. En vrai, cette épreuve
a été celle de tous les hommes
pieux du monde. L’inclination
du mal s’est présentée a chaque
pieux, lui présentant le soi-disant
«danger » de quitter son ascension
personnelle pour s’adonner au
public. En réalité, pour les
hommes pieux, cette épreuve n’est
pas facile mais ils n’ont pas le
choix. Ils prennent eux-mémes
la responsabilité de «restituer un
objet trouveé ».

Cette épreuve était méme
plus intense pour le Baal Chem
Tov parce que par nature, il avait
tendance a s’isoler et a se lier a
Hachem tout le temps, sans

12. Le dicton qui dit « qu’il n’existe pas de
meilleur contenant qu’un coeur brisé », est
attribué a Rabbi Ménahem Mendel de
Kotzk, aussi connu sous le nom du Rabbi
Kotzker. Cette formule refléte la perception

—eG) La source de la sagesse G-

prendre sur lui la charge de la
direction du peuple et de se
charger de leurs besoins.

Meéme si cette nature est
entierement sainte et imprégnée
de crainte divine, on doit savoir
que cela n’est pas son essence.
Le but ultime bien str est de faire
la volonté divine et si Sa volonté
est d’observer la mitsva de
restituer un objet perdy, il n’y a
pas de différence si c’est fait de

cette maniere ou d’une autre.

Cette reconnaissance  est
appelée la midat hahichtavout,
Iattribut de 1’égalité. La hichtavout,
I’égalité, dérive du verset : « Chiviti
Hachem lénegdi tamid », «j’ai
toujours mis la présence divine en
face de moi » (Téhilimes 16-8). C’est
un niveau encore plus élevé

d’accepter le joug divin.

Lorsqu’un homme sait que
son but est de faire la volonté
divine, tout devient équivalent a

spirituelle et profonde qu’une vraie

proximité et entité avec Hachem résulte

souvent d’une expérience d’un homme qui

ale coeur brisé et qui malgré tout, surmonte
sa cassure et sa vulnérabilité.
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ses yeux et bien. Il peut réaliser

chaque commandement avec le

méme enthousiasme, que cet

ordre soit proche de son coeur
ou pas.

L’attribut de 1’égalité est un
culte divin difficile.  Son
application est tres complexe. Il
nécessite un jugement interne
raffiné et sensible. Notre seule
intention doit étre de faire les

mitsvot au nom d’Hachem, d’une
maniére ou d’une autre, d’apres
ce qu’on comprend étre la volonté
divine, en honneur d’Hachem, de
facon désintéressée et non en
fonction de nos tendances. Voir
en longueur sur ce theme dans
Helev Haaretz.

A présent, essayons de
comprendre comment on peut
ramener ces idées dans notre vie.

Peut-on ne pas agir ?

Il existe dans la Thora une
autre mitsva qui s’applique a nous
tous, la mitsva «d’aimer notre
prochain comme soi-méme »13

(Vayikra 19-18).

Ici, la mitsva de la Thora
c’est:

-D’aimer non seulement le
peuple juif en tant que
collectivité mais aussi chaque
juif individuellement et

personnellement.

-Aimer non seulement notre
voisin qu’on connait mais aussi

13. Pour de plus amples détails,
voir I’ouvrage intitulé « Chaaré Ahavat

—-2Gd La source de la sagesse cos-

b

quon n’a
rencontré.

un  juif jamais
-Aimer non seulement le
disciple de la Thora et le pieux

mais aussi le juif simple et méme
celui qui commet des fautes.

Tout cela peut étre réalisé
uniquement lorsqu’on reconnait
que toutes les ames juives
appartiennent a un méme Corps
et qu’aimer autrui, c’est comme

si on s’aimait a soi-méme*4.

Ici, nous devons faire une
petite pause et souligner ce point.

Israél» (. 324) du Rabbi de

Loubavitch.
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L’amour du peuple juif n’est
pas un concept théorétique ; ce n’est
pas non plus une compréhension
intellectuelle. L’amour du peuple
juif représente un sentiment et
comme on le sait bien, les
sentiments influencent nos pensées.

Lorsqu’on aime un juif, il
est impossible de I’ignorer ou de
trouver des fautes en lui car il est
dit: «I’amour couvre toutes les
transgressions »  (Michlé 10-12).
Tel qu’il est mentionné, on a tous
la mitsva d’aimer le peuple juif.

Mais lorsqu’on observe 1’état
du monde, on risque d’étre
découragé: qu’est-il arrivé aux
gens ? Ils sont devenus fous !? Les
mariages sont désunis, les familles
sont déchirées, et les enfants
deviennent « orphelins» méme si

leurs deux parents sont vivants !

Les querelles, conflits,
offenses, colére et destruction
s’installent parmi les gens.

On trouve aussi a I’intérieur
de ’ame : tristesse et amertume,
anxiété et dépression, et la
haine de soi est monnaie
courante. Les gens souffrent. Oh,
quelle souffrance! Ils essaient
d’échapper a leur situation mais
en vain. Le mauvais penchant
les a pris au piege dans leur filet
et occasionnellement, il serre la

corde autour de leur cou.

Hachem ordonne a chaque
juif d’aimer son prochain d’un
amour entier, d’un amour qui ne
lui permettra pas d’ignorer sa
situation  critique.  Lorsque
I’amour d’Israél se réveille dans
le ceeur de quelqu’un, comment

peut-il ne pas réagir ?

Un vrai amour du peuple juif nécessite I’action

Si on observe profondément
I’état actuel du monde, on réalise

14. Méme les juifs qui se sont éloignés

énormément d’Hachem, ceux qui sont

devenus hérétiques et apostats, doivent
étre rapprochés d’Hachem.

—2G) La source de la sagesse G-

que la source de tous les
problémes, c’est le manque de

Le Rabbi de Loubavitch écrit dans
Chaaré Ahavat Israél, p. 224 :

Ca a toujours été la conduite des

Loubavitch de ne pas éloigner un juif,
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prise de conscience. Les gens ne
savent tout simplement pas ce
qu’ils font.

Toutes les querelles
conjugales découlent de bétises
et d’ignorance. Les conflits entre
les gens proviennent souvent

d’une «allumette allumée ».

Le controle du mauvais
penchant ne peut se faire que chez
celui dont le cceur est dépourvu
de sagesse. On doit retirer notre

manque de conscience.

Chaque juif doit apprendre
pour lui-méme et enseigner a
autrui les mitsvot qu’Hachem a
données au mari, étudier les roles
que Dieu a ordonné au mari,
lesquels il doit procurer a sa
femme. Ces rdles incluent a la fois
des dons émotionnels et physiques
que chaque femme doit apprendre
pour elle-méme et enseigner aux
autres  les  commandements

méme ceux qui sont susmentionnés
mais au contraire de les rapprocher
de notre pére qui est aux cieux par
des mots doux et des actes de bonté.
Naturellement, il faut étre trés prudent
mais il est clair que méme la, on doit
tendre notre main, parfois méme, une

—eGd La source de la sagesse cos-

qu’Hachem a donné a la femme,
ainsi que les roles que Dieu a
ordonné a la femme de procurer a
son époux, a la fois émotionnels
et physiques. Lorsqu’ils
comprendront réellement ces lois,
la plupart des querelles et des
demandes cesseront.

Chaque juif doit en plus de
cela apprendre les lois de lachon
hara (médisance) et comprendre
qu’il est interdit d’entendre de
mauvaises choses sur quelqu’un;
si on a entendu par hasard,
accidentellement du lachon hara,
il est généralement interdit de

croire a cela.

De plus, un juif a le devoir de
développer un sentiment réel
d’amour envers le peuple juif, un
amour qui nous empéche de voir
du mal chez un autre juif, étant
donné que «l’amour couvre
toutes les  transgressions ».

longue main. Presque toujours, avec la
précaution nécessaire, ces efforts sont
couronnés de succés, on parvient a
extraire de précieux «bijoux» de la
vanité de ce monde. Nous n’avons pas
d’autre approche que celle-la et on est
garanti de réussir dans cette entreprise.
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Lorsqu’on ne voit aucun mal
chez notre prochain, on ne peut
pas faire de la médisance.

Hachem a créé deux systémes
paralléles au nom du libre arbitre et
des épreuves: un systeme de
sainteté, et de pureté et un autre

systeme d’impureté et du mal.

Lorsqu’on vit selon le
Choulhan Aroukh (code de la loi
juive), on adhere au systeme de la
sainteté mais lorsqu’on commet
des fautes, on adhere au systeme

de I’impureté.

En rentrant dans le systéme
d’impureté, cela signifie qu’on
rentre dans les abimes et a
I’ombre de la mort, a I’endroit ou
réside la tristesse, 1’amertume,

les peurs et les anxiétés.

Celui qui souhaite guérir son
ame n’a pas besoin de médicament
ou de piqfire, il doit simplement se
repentir et étudier la Thora
quotidiennement, régulierement.
A travers cela, il se liera a Hachem
et acquerra une véritable joie dans

son cceur et dans son ame.

Meéme si on n’a pas recu
I’ordre de «restituer un objet
perdu» au méme niveau que le

pieux comme I’a expliqué le Or
Hahaim, on a cependant recu la
mitsva «d’aimer notre prochain
comme nous-mémes ». Avant de
conclure, parlons d’un autre détail :

Dans un cours de Rav Ovadia
Yossef, il raconta ce qui suit :

«J’ai  rencontré le roi
Machiah et je lui ai demandé:
«pourquoi ne viens-tu pas

délivrer le peuple juif ? »

Le Machiah répondit: «un
million de juifs en Israél ne
connaissent pas la Thora; ils ne
savent méme pas le verset de
chéma Israél, Hachem élokénou,

Hachem éhad ».

Lorsque les gens ne
connaissent pas la Thora, il n’y a
pas de vrai lien avec Hachem et

leur ame souffre énormément.

Celui qui a un amour
véritable envers le peuple juif
dans son cceur ne peut pas rester
indifférent. Celui qui wvoit le
terrible feu qui ravage les rues,
un feu de désirs, d’ignorance, de
défauts doit étre rempli de pitié et
faire tout ce qui est en son
pouvoir pour illuminer le monde

de la lumiere de la Thora.
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Le sentier...

1. Un des 248 commandements
positifs de la Thora est la mitsva de
restituer un objet qu’on aurait trouvé.
C’est une mitsva positive entre un
homme et son prochain qui nous
demande de rendre un objet a son
propriétaire. Cette mitsva s’applique a
tout endroit et a toute période, a la fois
aux hommes et aux femmes.

Il existe de nombreux détails dans cette

mitsva: certains objets n’ont pas

besoin d’étre publiés par celui qui les

trouve tandis que d’autres oui. De plus,

on doit savoir comment publier cela et

vérifier les signes de celui qui prétend
que cet objet lui appartient.

2. Au-dela du sens simple de cette
mitsva, il existe un niveau
supplémentaire qui nous enseigne que
les pieux ne doivent pas ignorer les
ames juives perdues, les enfants
d’Hachem, méme s’ils sont distants et
séparés du monde de sainteté. On a la
mitsva de leur faire des reproches
agréablement et de les rapprocher avec
amour et affection jusqu’a ce qu’ils
parviennent a revenir vers leur pére
qui est aux cieux.

3. Le r6le des pieux est de raconter au

peuple combien ils sont importants aux

yeux d’Hachem, il ne faut pas les
mettre a 1’écart.

Rapprocher un juif d’Hachem, c’est
tout simplement restituer un objet a sa
place, dans son foyer. Le Or Hahaim
enseigne que la principale mitsva de
restituer un objet a son propriétaire
consiste a faire revenir un juif a son
pere céleste. Il interpréte les versets de
la maniere suivante: «tu dois les
rendre a ton frére», les faire revenir
vers Dieu, lui qui a un amour fraternel
envers chaque juif.

«Et si ton frére n’est pas proche de
toi» (Devarim 22-2), C’est-a-dire s’il a
voilé sa face et qu’il y a des difficultés
spirituelles, tu devras le « prendre chez
toi», ameéne ces ames au bet
hamidrach, qu’ils s’assoient et
étudient un cours de Thora, puis un
autre, qu’ils viennent le matin,
I’aprés-midi, le lendemain, jour aprées
jour, semaine apres semaine jusqu’a ce
qu’ils soient dans le droit chemin,
agréablement et avec patience.

4., Méme celui qui n’est pas pieux doit
savoir qu’il a la mitsva d’aimer son
prochain comme soi-méme. Cela
signifie qu’il doit aimer non seulement
le peuple juif en tant que collectivité
mais aussi chaque individu
personnellement. Non seulement le
voisin qu’on connait mais aussi le juif
gqu’on n’a jamais vu, aimer non
seulement le disciple de la Thora mais
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aussi le simple juif et méme celui qui
commet des fautes. On ne peut
parvenir a ce résultat que si on
reconnait que toutes les dmes juives
constituent un seul corps et qu’aimer
autrui signifie s’aimer soi-méme.

5. On doit savoir qu’aimer le peuple
juif n’est pas un concept théorétique
ou une compréhension intellectuelle.
C’est un sentiment. Les sentiments
influencent les pensées. Lorsqu’on
aime un juif, c’est presque impossible
de I’ignorer ou de voir des fautes en
lui. Lorsqu’on aime un autre juif, la
seule pensée que quelque chose de mal
pourrait lui arriver est intolérable.

6. La source de tous les problémes dans
le monde est le manque de conscience.
Les gens ne savent tout simplement pas
comment agir. Toutes les querelles
conjugales découlent de bétises et
d’ignorance. Tous les conflits entre les
gens proviennent d’une «allumette
allumée ». Le contr6le de I’inclination
du mal n’est possible que chez celui
qui est dépourvu de sagesse.

Par conséquent, pour réussir, chacun
doit apprendre soi-méme et enseigner
aux autres les mitsvot et les devoirs
qu’Hachem a donné au mari et a la
femme, y compris un soutien
émotionnel et physique. Lorsqu’on
comprend cela au sein du couple, la
paix et I’harmonie existent.

7. Chaque juif doit étudier les lois du
lachon hara, comprendre qu’il est
interdit d’écouter de mauvaises choses
et méme si on a accidentellement
entendu quelque mauvaise parole, il est
en général interdit de le croire. C’est le
fondement de base.

De plus, un juif doit développer un
sentiment d’amour véritable envers le
peuple juif, un amour qui 1’empéche
de voir le mal
juif parce que «l’amour couvre les
transgressions ». Lorsqu’on ne voit pas
le mal chez son prochain, on ne peut
pas dire du lachon hara.

chez un autre

Hachem a créé deux systémes
paralléles au nom du libre arbitre et
des épreuves: un des systémes est
celui de la pureté et de la sainteté
tandis que l’autre est celui de
I’impureté et du mal. Lorsqu’on suit le
Choulhan Aroukh, on adhére au
systeme de la sainteté.

Dans le systeme d’impureté, cela

signifie qu’on rentre dans les abimes et

a I'ombre de la mort, I’endroit ou

réside la tristesse, 1’amertume, les
peurs et les anxiétés.

Celui qui souhaite guérir son ame n’a
pas besoin de médicament ou de
piqiire, il doit simplement se repentir et
étudier la Thora quotidiennement,
régulierement. A travers cela, il se liera
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a Hachem et acquerra une véritable
joie dans son cceur et dans son ame.

8. Méme si on n’a pas recu |’ordre
de «restituer un objet perdu» au
méme niveau que le pieux comme
I’a expliqué le Or Hahaim, on a
cependant recu la mitsva «d’aimer
notre prochain comme nous-mémes ».
Lorsque cet amour envers notre frere
juif est réalisé, cela nous conduira a
agir avec pitié et a faire tout notre
possible pour répandre la lumiére de la

Thora en ayant un bon comportement,
puis la prise de conscience et de
compréhension qui conviennent.

En résumé, la mitsva de restituer
un objet perdu et la mitsva d’aimer
notre prochain comme nous-mémes
vont de pair. Toutes les deux nous
incitent a veiller profondément au
bien-étre matériel et spirituel de nos
fréres juifs, en les dirigeant vers leur
origine divine avec patience, amour
et sagesse.
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Méme si notre enfant nous supplie de
lemmener a la synagogue, il faut lui dire (Mot est distribud gratuRement]
: « tu es encore petit. Quand tu grandiras,
tu viendras avec moi avec plaisir ». On
peut le convaincre de rester a la maison
en lui donnant une friandise. Il ne faut
lemmener a la synagogue que s’il sait lire.
Il faut étre intelligent, il ne faut pas oublier
son age. On doit donner au jeune enfant le
temps de jouer. Si on ne lui donne pas le
temps de jouer quand il est petit, il jouera
quand il sera grand, parce que la période
de l'enfance lui manque dans son ame. Il ne
faut pas non plus le réveiller trop tét parce
que le sommeil pour un enfant est aussi
précieux que la nourriture. Cest la seule
chose qui guérit lenfant. Si on vole du
temps de sommeil a l'enfant, il ne grandit
pas en étant ordonné dans sa vie, il devient
hyperactif. Par conséquent, il faut faire
attention a I'dme de l'enfant.
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