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Préface a I'édition frangaise

e message juif plurimillénaire peut-il éclairer une conscience
moderne ?
C’est peut-étre la question la plus brilante pour le monde juif
aujourd’hui.
Le Rav Sacks 2”1 fait partie des voix qui nous permettent d’y répondre
d’un « oui » confiant et enthousiaste.
Une voix fideéle, brillante et actuelle, qui sait éclairer les problématiques
les plus contemporaines a la lumiére de la spiritualité et de I’éthique juives.
C’est un honneur pour nous de contribuer a la diffusion de sa pensée
aupres du public francophone.
Shofar est profondément reconnaissant a la famille Stemmer pour son
initiative et son engagement infaillible a nos cotés.
Un grand merci au « The Rabbi Sacks Legacy » ainsi qu’aux éditions
Koren-Maggid pour ce partenariat.
Bonne étude !
Gabriel Levy
Fondateur du projet SHOFAR
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Vivre avec notre temps : la parasha

| faut vivre avec notre temps >, disait le Rebbe.

Les disciples, assis autour de la table, perplexes, attendaient avec impa-
tience les paroles du maitre. « Vivre avec notre temps ? » N était-ce pas ce que
disaient toujours les détracteurs de la tradition : « Le passé est mort ; vive I’ave-
nir ! » ? Nous sommes précisément convaincus du contraire : nous croyons
que la parole divine est éternelle, que certaines choses sont immuables, et que
les valeurs, les principes et les lois demeurent constants. Etre Juif, n’est-ce pas
étre au-dela du temps ? Que voulait donc dire le Rebbe en affirmant : Il faut
vivre avec notre temps ? »

« Ce que je veux dire, expliqua le Rebbe, c’est que nous devons vivre avec
la parashat ha-shavoua, la section hebdomadaire de la Torah. »

Comme tant d’histoires juives, anciennes ou modernes, celle-ci, racontée
a propos du sixiéme Rebbe de Loubavitch, recéle de profondes vérités. Ot qu'ils
se trouvent dans le monde, les Juifs lisent chaque semaine une section des livres
de Moise — la parashat ha-shavoua. Elle constitue la mélodie de I'année juive. A
l'automne, c’est la Genése (Béréshit) avec ses récits des commencements, de
la naissance du monde, de ’humanité et du peuple juif. En hiver, c’est |’Exode
(Shemot), I’histoire de 'exil et de la délivrance, de la servitude et de la liberté,
et le début du long périple a travers le désert, en quéte de la « Terre de la pro-
messe ». Au printemps, nous lisons le Lévitique (Vayikra) avec ses lois sur les
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Les voix de [’Alliance

sacrifices, parfois bien éloignées d'une oreille contemporaine, mais empreintes
de grandeur éthique, avec en leur cceur, les deux plus grands impératifs moraux
qui soient — aimer son prochain comme soi-méme et, le commandement bien
plus difficile, mais encore plus important, d’aimer I'étranger, I'autre, celui qui
n'est pas comme nous. Le livre des Nombres (Bamidbar) introduit Shavouot,
la féte de la Révélation, avec en ouverture I histoire des Hébreux dans le désert,
un récit ponctué de chutes et de rechutes, ainsi que de rébellions, probable-
ment le récit le plus réaliste jamais rapporté sur la naissance d’une nation. L'été,
c’estle Deutéronome (Devarim), ce magnifique livre des discours de Moise au
cours du dernier mois de sa vie, sa vision — jamais égalée — de I"histoire juive
et de son destin en tant que peuple de l'alliance, investi de la mission de vivre
dans la fidélité a Dieu.

Le temps juif est a la fois cyclique et linéaire. Nous faisons partie inté-
grante de la nature et de ses rythmes — le cycle des saisons et celui d’une vie
humaine - de la naissance, a la maturité, avant d’arriver a I'’age de la sagesse,
ressentant parfois une certaine tristesse, en observant la génération suivante,
celle qui perpétueral’histoire lorsque nous ne serons plus 1a. Mais nous faisons
aussi partie intégrante de I’ histoire — un temps de successions d’événements qui
ne se reproduisent pas, un périple ot chaque étape diftére de toutes celles qui
I'ont précédée ou qui suivront. Le temps juif se joue comme une fugue entre
ces deux thémes, I'éternel et I'éphémeére, I'intemporel et le temporel. C'est, je
pense, ce que le Rebbe voulait exprimer en nous exhortant a vivre la section
biblique de la semaine. C’est cette rencontre hebdomadaire entre le présent et le
passé, le moment et I’éternité, qui structure la conscience juive et nous confére
ce sentiment si particulier de vivre une histoire, I’histoire biblique dont nous
écrivons nous-mémes le dernier chapitre.

En tout cas, c’est ainsi que j’ai tenté de vivre. Maintes fois, en périodes
troublées, ou confronté a des décisions difficiles, j’ai découvert que les mots de
la parasha de la semaine me guidaient — ou, inversement, que les événements
eux-mémes m’apportaient une meilleure intelligence du texte de la Torah. Car
c’est la signification méme du mot « Torah » : enseignement, instruction, guide.
La Torah est un commentaire sur la vie, et la vie est un commentaire sur la
Torah. Ensemble, elles établissent une conversation ou chacune éclaire 'autre.
La Torah n’est pas seulement un livre a lire, mais a vivre. L'une des choses qui
nous donne le courage et la sagesse de frayer notre chemin dans la jungle de
la vie, c’est de savoir que nous ne sommes pas seuls, que Dieu est devant nous
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Vivre avec notre temps : la parasha

dans une colonne de nuée et de feu, balisant notre route. La facon dont Il le
réalise pour nous passe par les mots de la Torah dont chaque vie juive est un
commentaire, et il incombe a chacun de nous d’inscrire sa propre annotation.

Les textes suivants, chacun dans sa briéveté et, je l'espére, dans sa simpli-
cité, sont le reflet de ma fagon de vivre avec notre temps, grace a un dialogue
avec la Torah. Chacun est indépendant ; mais, ensemble, ils constituent la ren-
contre d’une personne avec le texte qui a forgé I'identité d'un peuple et fagonné
son sens de la destinée. Les Juifs sont, par excellence, le peuple du Livre. Ils
trouvent Dieu moins dans les mystéres du cosmos ou les arcanes de I'ame que
dans les mots, les mots prononcés par Dieu a notre intention et que, des leur
énonciation, nous nous sommes efforcés de déchiffrer et d’appliquer a nos vies.
Partout ou ils furent, les Juifs emportérent la Torah avec eux. Ils la portérent
et elle les porta. La Torah devint, pour reprendre la belle expression de Heine,
« la patrie portative » du Juif.

S’il y a un point commun a tous ces écrits, c’est que j'ai tenté de replacer
le texte biblique dans le vaste contexte des idées. De nombreux commentaires
traditionnels examinent la Torah au microscope : le détail, le fragment de texte
isolé. J’ai voulu la regarder au télescope : 'image d’ensemble et sa place dans
la constellation des concepts qui font du judaisme un tableau de I'univers si
fascinant, et aussi notre place en son sein.

En anglais, j'ai intitulé ce recueil Covenant and conversation littérale-
ment : « Alliance et conversation » ( que nous avons traduit : « Les voix de
I'Alliance » ) parce que c’est, selon moi, I'essence méme de ce qu'est 'étude de
la Torah — a travers les 4ges, et pour nous, aujourd’hui. Le texte de la Torah est
notre alliance avec Dieu, notre constitution écrite en tant que nation placée
sous Sa souveraineté. L'interprétation de ce texte fait 'objet d’une conversation
ininterrompue depuis que les Juifs étudient la parole divine, une conversation
commencée au Sinai il y a trente-trois siécles et qui n’a jamais cessé depuis.
Chaque époque a ajouté ses commentaires, et c’est aussi ce que doit faire la
notre. Participer a cette conversation est un élément essentiel de ce qui fait un
Juif. Car nous sommes le peuple qui na jamais cessé d’étudier le Livre de la Vie,
le cadeau le plus précieux que nous ayons recu du Dieu de la Vie.

Le rav Jonathan Sacks
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Béréshit

La foi de Dieu

u cceur de la foi juive, se pose une question fondamentale, trés rare-
ment évoquée. Le récit d’ouverture de la Torah montre Dieu créant ['univers
jour apres jour, faisant émerger l'ordre du chaos, la vie de la matiére inerte, la
flore et la faune dans leur prodigieuse diversité. A chaque étape, Dieu regarde
ce qu’ll a créé et le déclare bon.

Des lors, qu’est-ce qui s’est déréglé ? Comment le mal s’est-il introduit
dans le monde, déclenchant le drame dont la Torah — en un sens I’histoire
dans son intégralité — fait le récit 2 On peut répondre simplement que c’est
I’homme, 'Homo sapiens, nous. Parmi toutes les formes de vie connues a
ce jour, nous seuls disposons du libre arbitre, du choix et de la responsabilité
morale. Les chats ne délibérent pas de 'aspect éthique de la chasse aux souris.
Les chauves-souris vampires ne deviennent pas végétariennes. Les vaches ne
se soucient pas du réchauffement climatique planétaire.

C’est cette aptitude a parler, a réfléchir et a opérer des choix entre divers
modes d’action, aptitude complexe s’il en est, qui constitue d’emblée notre
gloire, notre fardeau et notre honte. Lorsque nous faisons le bien, nous nous
situons un peu en dega des anges. Lorsque nous faisons le mal, nous tombons
plus bas que des animaux. Pourquoi donc Dieu a-t-1l pris le risque de créer une
forme de vie capable de détruire 'ordre méme qu’Il a fagconné et déclaré bon ?
Pourquoi Dieu nous a-t-II créés ?



Le livre de Béréshit

Telle est la question que pose la Guemara dans Sanhedrin :

Lorsque le Saint béni soit-Il décida de créer ’homme, Il réunit un groupe
d’anges de bonté et leur demanda : « Reconnaissez-vous que nous
devrions faire un homme a notre image ? »

IIs répondirent : « Maitre de I'Univers, quelles seront ses
actions ? »

Dieu leur montra I’histoire de I’humanité.

Les anges répliquerent : « Qu’est-ce que I'homme pour que Tu
songes a lui ? » [Que ’homme ne soit pas créé].

Dieu détruisit les anges.

Il créa un deuxiéme groupe d’anges et leur posa la méme question,
et ils donnérent la méme réponse.

Dieu les détruisit.

Il créa un troisieme groupe d’anges et ceux-ci répondirent :
« Maitre deI’Univers, le premier et le deuxiéme groupe d’anges T ont dit
de ne pas créer 'homme, et cela ne leur a servi a rien. Tu n’as pas écouté.
Nous ne pouvons rien dire d’autre que cela : I’Univers T appartient. Fais
comme Tu 'entends. »

Et Dieu créaI’homme.

Mais lorsqu’arriva la génération du Déluge, puis la génération de
ceux qui édifierent la tour de Babel, les anges dirent a Dieu : « Les pre-
miers anges n’avaient-ils pas raison ? Vois I'étendue de la corruption de
’humanité. » Et Dieu répondit (Isaie XLVT, 4) : « Jusqu'a votre vieillesse,
je resterai le méme, et jusqu’a votre 4ge extréme, je vous soutiendrai. »
[ Talmud de Babylone, Sanhedrin 38b]

Techniquement, la Guemara pose un défi stylistique au texte. Pour tous les
autres actes de création contenus dans le premier chapitre de la Genése, la
Torah s’exprime ainsi : « Dieu dit, ‘que soit’... Et ce fut... » Ce n’est que dans
le cas de la création de I’humanité qu’on trouve une préface, un prélude. Dieu
dit alors : « Faisons I’homme a notre image, a notre ressemblance... » Pour-
quoi ce pluriel 2 Qui est ce « nous » ? Et pourquoi un préambule ?

A leur fagon apparemment innocente et ingénue — en réalité subtile et
profonde — les sages répondent aux deux questions en ces termes : (pour citer
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Hamlet), « devant une entreprise de cette envergure », Dieu se concerta avec
les anges. Le « nous », c’étaient eux.

Mais la question devient alors extrémement profonde. Car, en créant
les hommes, Dieu a fait apparaitre I'unique forme de vie, a 'exception de Lui-
méme, capable de liberté et de choix. C’est ce que signifie la phrase « Faisons
I’homme a notre image, a notre ressemblance. » Or, ce qui est marquant, c’est
que Dieu n’a pas d’image. Fabriquer une image de Dieu constitue I'acte d’ido-
latrie par excellence.

Cela ne signifie pas seulement le fait évident que Dieu est invisible. Il ne
peut étre vu. Il ne peut étre identifié a rien d’autre dans la nature : ni au soleil,
ni a la lune, ni au tonnerre, ni aux éclairs, ni a 'océan, ni & d’autres objets ou
forces auxquels les hommes vouaient un culte a’époque. Selon cette approche
superficielle, Dieu n'a pas d’image. Ce fut, écrivit Sigmund Freud dans son
dernier livre Moise et le monothéisme, la contribution la plus remarquable du
judaisme. En adorant un Dieu invisible, les Juifs firent pencher la balance de la
civilisation du monde matériel au monde spirituel.

Mais I'idée que Dieu n’a pas d’image est bien plus profonde. Elle signifie
qu’on ne peut conceptualiser Dieu, Le comprendre ou Le prédire. Dieu n’est
pas une essence abstraite ; Il est une présence vivante. Telle est la signification
de la définition de Lui-méme que donne Dieu a Moise au buisson ardent : « Je
serai celui que Je serai », c’est-a-dire, « Je serai ce que je choisis d’étre. » Je
suis le Dieu de la liberté, qui octroie la liberté a I'’humanité, et Je vais guider
les enfants d’Israél de la servitude a la liberté.

Dire que Dieu fit]’humanité a Son image signifie qu’Il donna aux hommes
la liberté de choisir, en sorte qu'on ne peut jamais préjuger totalement de ce
qu’ils feront. Nous aussi — dans les limites de notre finitude et de notre nature
de mortels — serons ce que nous choisissons d’étre. Autrement dit, en offrant
aux hommes la liberté de faire le bien, Dieu leur donne la liberté de faire le
mal. Il est impossible, méme pour Dieu, d’échapper a ce dilemme. Et il en fut
ainsi. Adam et Eve fautérent. Cain, le premier enfant de ’homme, assassina le
deuxieme, Abel, et trés rapidement, le monde fut rempli de violence.

Dans 'un des passages les plus impitoyables de tout le Tanakh, on lit a
la fin de la parasha de cette semaine :

« Dieu vit que la méchanceté des hommes était grande sur la terre, et
que toutes les pensées de leur cceur se portaient chaque jour uniquement vers
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le mal. L’Eternel regretta d’avoir fait "homme sur la terre, et il fut affligé en son
ceeur. » (Geneése V1, 5-6)

D’oui la question des anges, la question essentielle, celle qui est au cceur
de la foi : pourquoi Dieu, connaissant les risques et les dangers, a-t-Il créé une
espece susceptible de se rebeller contre Lui — et c’est dailleurs ce qu’elle a
fait —, une espece capable de dévaster son environnement naturel, de chasser
les espéces jusqu’a I'extinction, d’opprimer et de tuer son prochain ?

Imaginant une conversation entre Dieu et les anges, le Talmud évoque la
présence d’un dilemme dans l'esprit de Dieu lui-méme. La réponse que Dieu
donne aux anges est extraordinaire : « Jusqu'a votre vieillesse, je resterai le
méme, et jusqu’a votre dge extréme, je vous soutiendrai. », c’est-a-dire : Moi,
Dieu, suis disposé a attendre. S’il faut attendre dix générations pour qu'un Noé
émerge, et dix autres pour qu’apparaisse un Abraham, J'attendrai. Quel que soit
le nombre de fois ot1les hommes Me décevront, Je ne changerai pas. Quel que
soitle mal qu’ils feront dans le monde, Je ne désespererai pas. J ai perdu espoir
une fois, et ] ai provoqué le Déluge. Mais, apres avoir constaté que les hommes
ne sont que des hommes, Je ne déclencherai plus jamais de déluge.

Dieu a créé ’humanité parce qu’Il a foi en I’humanité. Bien plus que nous
n'avons foi en Lui, Dieu a foi en nous. Nous pouvons faillir d’innombrables
fois, mais a chaque fois, Dieu dit : « Jusqu'a votre vieillesse, je resterai le méme,
et jusqu’'a votre 4ge extréme, je vous soutiendrai. » Je ne renoncerai jamais a
I"humanité. Je ne perdrai jamais la foi. ] attendrai aussi longtemps qu’il le faudra
pour que les hommes apprennent a ne pas opprimer, asservir d’autres hommes
ou recourir a la violence a leur encontre. C’est, selon le Talmud, I'unique
explication concevable a la création par un Dieu bon, sage, omniscient et tout-
puissant, de créatures aussi faillibles et destructrices que nous. Dieu est patience.
Dieu est clémence. Dieu est compassion. Dieu est amour.

Pendant des siécles, théologiens et philosophes ont appréhendé la religion
de fagon erronée, inversée : le véritable phénomeéne qui lui est propre — le mys-
tére et le miracle —, ce n’est pas notre foi en Dieu, mais la foi de Dieu en nous.



