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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Toerah

Au début de la Paracha de Vayikra,
il est dit: «Si un homme apporte
une Offrande de vous a I’Eternel>.
A premiére vue, on supposerait que
les mots «de vous» se référe a «un
homme», donnant ainsi: «Si un
homme d’entre vous apporte une
Offrande a I’Eternel». Mais la Thora
est précise dans chacun de ses
détails et un mot apparemment
déplacé a une grande signification.
Ainsi, s’il est dit: «une Offrande de
vous», cela signifie que le Sacrifice
doit-étre «de vous». Qu’est-ce que
cela signifie? Le mot Korbane
(Offrande) vient de la racine
hébraique «Kirouv - approche».
Aussi, lorsqu’un Juif désire se
rapprocher de D-ieu, doit-il Lui
offrir un Sacrifice qui engage son
Moi le plus profond. C’est le «vous»
qui est le Sacrifice. D’autre part, il
est dit dans la suite du verset: «Vous
préléeverez votre Offrande sur le
bétail et le troupeau». Ceci fait
allusion au Sacrifice de notre «ame
animale». Celle-ci constitue tous
les désirs physiques, tous les
instincts qu’un homme possede de
par son corps et son appartenance
au monde naturel. C’est cette
seconde Offrande qui est le but
ultime du Sacrifice: la sanctification
et l'orientation  positive  de
«l"animal» qui est en |"homme.
Lorsqu'un animal devait étre
sacrifié sur l'autel, la premiere
chose a faire était de s’assurer qu'’il
était entier, parfait et sans défaut.
Seulement alors il pouvait étre
offert. Il en va de méme du
«rapprochement» de I"homme.
'animal au-dedans de lui doit étre

VAYIKRA

sans défaut avant qu’il soit
«sacrifié». Le premier pas c’est
I’examen de conscience. L'homme
doit fouiller dans les aspects les
plus cachés de son ame a la
recherche des fautes et des fissures
spirituelles de l'unité de sa
Néchama. Et, les ayant trouvé, il
doit les rectifier avec la Téchouva.
’animal, une fois examiné et trouvé
sans défauts, doit étre tué. On ne
détruit pas son corps, simplement
on lui Ote la vie. Ensuite, il est offert
sur l"autel, ou il est consumé par le
feu envoyé d’en Haut par D-ieu.
C’est ainsi que |'on procédait pour
les Sacrifices physiques dans le
Michkane, et cela s’applique aussi
au «Sacrifice» intérieure de chaque
Juif. Apres que nous ayons redressé
les fautes et les défauts, «l’animal»
doit étre tué. Il faut oter la vie aux
élans physiques, aux poussées de
I'instinct. Leur énergie doit étre
canalisée ailleurs. Le «corps» et les
actes physiques demeurent, mais
leur motivation sera désormais
spirituelle, destinée a donner force
a la vie du Service divin. Alors,
vient le moment du
«rapprochement». Le corps - «I’ame
animale» est attiré dans le feu de
I'ame, le feu qui est I"'amour de
D-ieu, semblable «au feu du Ciel».
Ainsi, nous réalisons |’injonction:
«Et tu aimeras ’Eternel, ton D-ieu,
de tout ton cceur» (Dévarim 6, 5) -
«avec tes deux inclinations» (voir
Berakhot 54a), de telle sorte que un
rapprochement parfait s’opére entre
I’'homme et D-ieu.

Collel

«Le décret d’'Haman contre les Juifs est-il considéré comme une guerre
d'’Amalek?»

‘le ‘Becit du Chabbat

‘Horaires de Chabbat

‘Hadlakat ‘Nerot: 18h49 t

Motsac Chabbat: 19h56 4o

1) Le Chabbath qui précede Pourim, lors de
I'ouverture du Hekhal a la synagogue, nous
sortons deux Sifré Thora. Dans le premier nous
lisons la Paracha de la semaine (cette année, la
Paracha de Vayikra), et dans le second, nous
lisons le passage de «Zakhor Et Acher Assa
Leh’a Amalek...». Cette lecture s'appelle
«Parachat Zakhor» (ce passage se trouve a la fin
de la Paracha de Ki Tétsé dans le livre de
Dévarim). Selon I'opinion de la majorité des
décisionnaire, la lecture de Parachat de Zakhor
est un Commandement positif ordonné par la
Thora (Mitsvat Assé Dé-Oraita). Or, selon le
grand principe général tranché dans le
Choulh’an Arouh’ [Orakh ‘Haim 60, 4] selon
lequel les Mitsvot nécessitent une Kavana -
intention (Mitsvot Tsrikhot Kavana), il est donc
impératif de se concentrer lors de la lecture de
la Parachat Zakhor, et de penser a ce moment
précis que nous sommes en train de nous
acquitter de notre devoir de se souvenir de
I'acte d’Amalek, et du devoir de son
extermination. De méme, le ‘Hazan qui lit
dans le Séfer Thora, doit penser a acquitter
I'assemblée de son obligation.

2) Une personne qui a eu un cas de force
majeur, et qui ne s'est pas rendue a la
synagogue ce Chabbath matin pour entendre
Parachat Zakhor, devra — lors du Chabbath Ki
Testé — penser a s’acquitter de son devoir
lorsqu’il entendra Zakhor a la fin de cette
Paracha. Dans ce cas, il devra demander au
préalable au ‘Hazan de penser a 'acquitter
de ce devoir lors de la lecture de Zakhor a la
fin de la Paracha de Ki Tetsé.

3) Les décisionnaires sont en désaccord,
quant au statut de la femme, pour ce
Chabbath. Selon le Séfer Ha’hinoukh, la
femme est dispensée de cette Mitsva, car le
but du souvenir d’Amalek est de «I’effacer»
en lui faisant la guerre; or, comme la femme
ne sort pas en guerre, elle n’est pas concernée
par «Zakhor». D’autres décisionnaires ne
font pas I’analogie entre Zakhor et la guerre;
ils affirment donc, que la femme est astreinte
a cette Mitsva au méme titre que I’homme
(cette Mitsva ne dépend pas du temps, car
elle peut étre réalisée a tout moment de
I’année: ce n’est qu’‘a priori qu’elle est

Voici deux courtes histoires sur Pourim: 1) Les jours de Pourim que nous avons
passés aupres du Rabbi Chmouel David Oungar resteront a jamais gravés dans
notre mémoire. A l'issue du jeline d’Esther, apres la lecture de la Méguila, il
s'installait a table avec ses éleves dans une ambiance joyeuse pour un repas

réalisable le Chabbath avant Pourim). 'usage
répandu, rejoint plus cette derniere opinion.

(D’apres le Choul’han Aroukh
Orakh ‘Haim Siman 685)
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ponctué de divré Torah. Il partageait alors entre ses étudiants I’étude du
Traité Méguila qu’il leur prescrivait d’étudier pour le lendemain, et
celui qui présentait au cours du Michté un ‘Hidouch sur la page qu'’il
avait été chargé d’étudier, recevait un verre de vin supplémentaire.
Notre maitre expliquait que cette coutume visait a permettre que,
méme au cours de ce jour de Pourim ou |’on est absorbé par la Mitsva
de se réjouir, on ne néglige pas I'étude, en étudiant au moins une page
de Guemara. 2) A Pourim, en I'an 5693 (1933), lors du séjour de Rabbi
Abraham Elimélekh de Karlin en Terre sainte, la fille d’'un des Avrékhim
tomba malade et celui-ci alla chercher un médecin. Comme il fit
auparavant un détour chez le maitre, celui-ci lui déclara, incrédule:
«C’est Pourim! Pourquoi faire venir un docteur? A Pourim, la boisson
guérit tout!» 1l lui versa un peu de son vin dont il le chargea, au lieu
d’appeler le praticien, de faire boire a la malade quelques gouttes. Le
peére suivit ses instructions et I’enfant guérit...

Rapportons trois éléments de réponse positive: 1) Il est écrit a propos des guerres
d’Amalek: «Et il (D-ieu) dit: “Puisque sa main (en parlant d’Amalek) s’attaque au
Tréne de I'Fternel, guerre & Amalek de par I'Eternel, de génération en génération 3m
s (MiDor Dor)’» (Chémot 17, 16) [Hachem déclara la guerre a Amalek, d’'une
génération a une autre. Lesquelles?]. Le Midrache enseigne [Tan’houma Ki Tetsé 11]:
«[De génération en génération] Rabbi Eliézer, Rabbi Yéhochoua et Rabbi Yossé [ont
dit]. Rabbi Eliézer dit: de la génération de Moché (voir Chémot 17,) a la génération de
Chemouél (voir Samuel) Rabbi Yéhochoua dit: de la génération de Chemouél a la
génération de Mordékhai et Esther. Rabbi Yossé dit: de la génération de Mordékhai
et Esther au roi Machia’h qui inclut en lui trois générations...» A noter que le Baal
Hatourim fait remarquer que la valeur numérique de I'expression nmas rims («Ma’ho
Em’hé - J effacerai») du verset: «... car Jeffacerai la trace d’Amalek de dessous les
Cieux» (Chémot 17, 14) est égale a celle des mots yanm («Zé Haman - C'est Haman»)
[107]. Par ailleurs, on remarque que le nom Haman () est mentionné cinquante-
quatre fois dans la Méguila d’Esther, autant que la valeur numérique du mot nmax
(«Em’hé — ) effacerai»). 2) Il est enseigné dans le Talmud [Méguila 7a]: «... Esther a
envoyé aux Sages: Ecrivez-moi [mon histoire] pour les générations futures. Et ils lui
répondirent: Il est [pourtant] écrit: «N’ai-je pas déja écrit pour toi trois fois?» (Proverbes
21, 20). [«Trois fois» dans le Tanakh est mentionnée la guerre contre Amalek: Dans
Chémot 17, dans Dévarim 25 et dans Samuel |, 15]. [Il est dit seulement] «trois fois»;
il n’est donc pas permis de la mentionner une quatrieme fois — voir Rachil. Finalement,
ils ont trouvé un passage dans la Thora: «Ecrivez ceci, un souvenir dans un Livre 33
9583 13zt Nt (Chémot 17, 14), qu'ils ont interprété ainsi: «Ecrivez ceci (Zot) rss ang»
- ce qui est écrit ici (dans Chémot) et dans le Michné Thora (Dévarim) [dans les deux
cas, il s’agit de passages de la Thoral; «souvenir (Zikarone) yinzt», c’est-a-dire ce qui est
écrit dans les Prophétes (Samuel); «dans un Livre (BaSéfer) ssp3>» - c'est-a-dire ce qui
est écrit dans la Méguila (d'Esther) [Livre des Hagiographes]. 3) Le Midrache enseigne
[Esther Rabba 71: A I'heure ou les missives furent signées et remises en main propre
a Haman, il sortit le coeur joyeux avec les membres de sa confrérie, et rencontra
Mordékhai le Juif. Voici que ce dernier vit trois enfants qui sortaient de I'école. Il
courut apres eux avec, sur ses talons, Haman qui voulait entendre ce qu’il allait leur
dire. En arrivant aupres des écoliers, Mordékhai leur dit: «Récitez-moi un verset que
vous avez appris aujourd’hui». Le premier des enfants lui répondit: «Tu ne seras pas
exposé a des terreurs soudaines, ni au malheur qui fond sur le méchant» (Proverbes
3, 25). Le second enfant répondit: «Concertez des plans, ils échoueront; annoncez
des résolutions, elles ne tiendront pas. Car I'Eternel est avec nous» (Isaie 8, 10). Le
troisieme ajouta: «Jusqu‘a votre vieillesse, je resterai le méme — pour vous -; jusqu’a
votre 4ge extréme, je vous porterai. Comme je I'ai fait, je continuerai a vous porter,
vous soutenir, & vous sauver», (Isaie 46, 4). En entendant ces mots, Mordékhar sentit
son cceur s'emplir de joie et il sourit. Haman lui dit: «Pourquoi es-tu si heureux
d’entendre les paroles de ces gamins?». Mordékhai lui répondit: «Parce qu'ils
m’annoncent de bonnes nouvelles, et je n’aurai pas a craindre la mauvaise sentence
que tu as prononcée». Haman se mit en colere et dit: «C’est donc sur ces enfants que
je frapperai en premier!». Le Gaon de Vilna, dans son livre Dvar Eliahou, fait remarquer
que les trois versets cités par les trois enfants correspondent, respectivement, aux trois
fois dans I'histoire ol Amalek est venu en guerre contre Israél. La premiére fois fut
lorsque les Béné Israél sortirent d’Egypte et se dirigerent vers le Mont Sinai pour
recevoir la Thora: «Amalek survint et attaqua Israél a Réfidim» (Chémot 17, 8). La
seconde fois fut a la suite de la mort d’Aaron HaCohen et de la disparition des «Nuées
de Gloire» qui protégeaient les Juifs dans le désert: «Le Cananéen, roi d’Arad, qui
habitait au midi (Amalek nous dit Rachi), ayant appris qu’lsraél s’acheminait par ces
régions, attaqua les Israélites et en fit quelques-uns prisonniers» (Bamidbar 21, 1). La
troisieme fois fut a I'époque d’Haman.
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Ta perle du Chabbath

Le signe du zodiaque du mois d’Adar est celui des
Poissons (&7 Daguim) [a noter qu’il s’agit du seul signe
pluriel, car le mois d’Adar est aussi le seul mois qui se
dédouble — Adar Richone et Adar Chéni]. C’est un signe
de bénédiction («Mazal Chel Bérakha»): 1) Les poissons
ont toujours les yeux ouverts, ce qui fait allusion a la
Providence divine, au sujet de laquelle il est dit: «/I ne
s’endort ni ne sommeille, Celui qui est le Gardien
d’Israél» (Téhilim 121, 4) [Zohar]. 2) Yaacov Avinou, en
bénissant les fils de Yossef a dit: «Puisse-t-il multiplier %7
a l'infini au sein de la Terre» (Béréchit 48, 16) [le mot 7%
(VéYidgou) s'apparente au mot 37 (Dag) — poisson]. Rachi
commente ce passage: «lls se multiplient sans que le
mauvais ceil ait prise sur eux» (aucun ceil malveillant n’a
de prise sur les poissons, du fait qu’ils soient cachés dans
les profondeurs des mers. Aussi, la malédiction qui
frappa le regne animal lors du Déluge, n’a-t-elle pas
frappé les poissons). Les Tribus de Binyamin, Ménaché et
Ephraim (toutes trois issues de Ra’hel) marchaient dans le

ésert sous la méme banniere. Aussi, Mordékhai, de la
Tribu de Binyamin, a-t-il bénéficié de la bénédiction de
Yaacov, pour triompher d’Haman (descendant d’Amalek,
le petit fils d’'Essav) durant le mois d’Adar (selon la regle
qui stipule que «les descendants d’Essav tomberont dans
les mains des descendants de Ra’hel» —Yalkout Chémoni
[, 264 — A noter que le mot 57 (Dag), décomposé ainsi:-5
o (Dalet - Guimel) fait allusion au nom 377
Mordékhai, lorsqu’on substitue 2% a son At-Bach 57 -3
[lettres de *27m] — la premiere lettre de I’alphabet
permute avec Ja derniére, la seconde avec Iavant
derniere et ainsi de suite) [Séfer Hatodaa]. C’est pour
toutes ces raisons que le mois d’Adar est placé sous
d’heureux auspices pour le peuple Juif. Aussi, nos Sages
ont-ils déclaré: «Lorsque commence le mois d’Adar, il
faut augmenter la joie» [Taanit 29a] (ces jours, marqués
par le miracle de Pourim, annoncent également celui de
Pessa’h — voir Rachi). Une des particularités de ce mois
est qu’il est le mois de la naissance (le 7 Adar) de Moché,
le Libérateur du peuple Juif. Cette heureuse conjoncture
a en effet été a la source du miracle de Pourim (le 14 et
15 Adar) [voir Esther Rabba 3, 11] (A noter que 7 est la
valeur numérique du mot 37 — poisson, et que le
«Libérateur d’lsraél» [Moché ou Machia’h] est appelé
«Le Poisson» — Rabbi Ména’hem Azaria de Fano). Les
Juifs sont comparés aux poissons, aussi le Talmud
rapporte-t-il [Bérakhot 61b]: «Nos Sages enseignent
qu’un jour les Romains décrétérent I'interdliction pour les
Juifs d’étudlier la Thora. Un certain Pappos Ben Yéhouda
surprit Rabbi Akiba réunissant autour de lui de grandes
assemblées de disciples afin de les instruire a agir selon la
Thora. Il lui dit: ’Afiba! Ne crains-tu donc pas la mort ’
“Je vais te raconter une histoire’, lui répondlit Rabbi Akiba.
‘Un renard qui se promenait le long d’une riviére vit les
petits poissons qui nageaient ¢a et la. Il leur dit: Pourquoi
donc, chers amis, étes-vous si terrorisés?’ ‘Nous craignons
les filets par lesquels on nous piége’, répliquerent les
poissons. ‘Sortez donc de I'eau, poursuivit le renard, et
venez donc me rejoindre sur la terre ferme! Nous y
demeurerons en fort bonne entente ensemble! C’est ainsi
que vos ancétres ont vécu d’antan en compagnie des
miens’ (allusion au lien fraternel qui unissait Essav —
I'ancétre des Romains et Yaacov — le pere des Juifs —
Maharcha). ‘Et tu serais la béte la plus sage de la Terre,
comme on le dit’, s’étonnerent les poissons. ‘Tu n’es
qu’un sot ou un hypocrite! Vois donc: Ici, dans notre
elément, nous sommes bouleversés de frayeur a cause
des filets que I'on tend pour nous prendre! Et nous irions
de nous-mémes sur cette terre ferme qui est notre mort
certaine?’ ‘Il en est ainsi de nous’, conclut Rabbi Akiba.
‘La Thora (qui est comparée a I'eau) est notre élément et
nous sommes les petits poissons qui y vivent. Les peuples
qui veulent nous retirer de I'eau ressemblent au renard
de cette histoire. Cela peut-il avoir un sens pour un
poisson que de sauter sur la Terre ferme a seule fin
d’échapper aux filets qui veulent, justement, I’y emporter
de force? Non, Pappos! C’est dans I'Océan de la Thora
seul que nous sommes sirs de survivre...”»
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LA TORAH CHEZ VOUS

du GR Jacques OUAKNIN

PARACHA VAYIKRA 5784

DES SACRIFICES A LA PORTEE DE TOUT LE MONDE

La Paracha Vayikra est consacrée a I'énumération des sacrifices et des offrandes qu’lsraél apportera
sur l'autel de I'Eternel. Dés le commencement nous remarquons qu’il y a une distinction entre le
sacrifice brilé entierement ( holocauste ), et celui dont une part revient au prétre ou a I'offrant.
Aucune restriction ne doit exister, pour permettre méme au plus humble parmi le peuple, d'apporter
son hommage au Créateur : I'offrande peut étre un animal, une paire d'oiseaux ou méme une simple
poignée de farine blanche. Le sacrifice peut étre motivé soit par la volonté d'expression d'une
gratitude, soit en guise d'expiation d’une faute, soit tout simplement « en offrande de paix », symbole
d'harmonie entre I'hnumanité et Dieu.

RAPPROCHEMENT ET PROXIMITE

Le livre du Lévitique est également appelé Torat Cohanim. C’'est un livre législatif; il constitue une suite
logique au livre de I'Exode-Chemot, qui relate la sortie d'Egypte et le don de la Torah au Mont Sinai. Y
est rapporté aussi comment, sur I'ordre de I'Eternel, Moise construisit le Tabernacle d'ou I'Eternel
s'adresserait dorénavant a lui et ou seraient offerts les sacrifices dans le but de se rapprocher de
I’Eternel. Rappelons que le mot sacrifice en hébreu, gorban, de la racine garov, signifie
« rapprochement » et « proximité ». Entre Dieu et les hommes ETaussi entre les hommes entre eux !

APPELER QUELQU’UN PAR NOM EST UN SIGNE D’AFFECTION

D'apres le Midrash, Moise se tenait a I'extérieur craignant de pénétrer dans la Tente d’Assignation, car
la nuée divine reposait au-dessus. Le Saint béni soit-Il ne trouvant pas normal que Moise restat a
I'extérieur, |'appela aussitét par son nom (vayikra el moshé). Rachi nous apprend que toutes les
paroles et tous les ordres divins ont été précédés d'un appel nominatif ayant la signification d’une
marque d’affection.

« Vayigra el moché » Ceci nous apprend, que chaque fois que Dieu s'adressait a Moise, il faisait
précéder sa parole par un appel : I'appel est une expression utilisée par les anges de service : « ils
s’appellent I'un l'autre et s'exclament gadosh qadosh gadosh, Saint, Saint, Saint. Trois fois saint»

MOISE ET BILAM

Rachi oppose le terme VAYIQRA, « Il appela », a celui que Dieu a employé pour appeler Bil'am, le
prophéte des nations: VAYIKAR. Dieu s'est adressé a Bil'am de facon fortuite, car le mot
VAYIKAR (provenant de la racine Kéri ) exprime l'impureté, le hasard.

Tous les commentaires soulignent que ces deux termes VAYIKRA et VAYIKAR désignent une relation
de prophétie totalement opposée mais sont phonétiqguement presque semblables. En effet, la
différence entre ces deux mots est seulement un alef minuscule, alef zéira (un petit alef) présent dans
le mot Vayikra et absent dans le mot vayikar ; Ceci nous apprend que le niveau de révélation entre
Moise et Bil'am était presque équivalent. La Tradition nous enseigne en effet « Il ne se lévera pas en
Israél de prophete pareil a Moise ; en Israél, non, mais parmi les nations idolatres, oui ! » Bil’'am, par
sa personnalité était capable d’entrer en communication avec Dieu lui-méme, tout comme Moise !

Bil’am savait tout, mais son savoir était en contradiction absolue avec sa conduite
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Moise « Moché Rabbénou » était tout le contraire : il avait fondé tout son enseignement sur le principe :
« Apprendre dans le but d'enseigner et de mettre en pratique » qui est le fondement du judaisme et le
secret de sa pérennité. Voila pourquoi nos Sages rappellent la personnalité de Bil'am, pour mettre en
valeur celle de Moise.

LES TROIS APPELS

A trois reprises I'appel de Dieu fut adressé a Moise. Chaque fois, il s'agissait d'un ordre a accomplir un acte
de portée historique. La premiére fois ce fut au Buisson ardent ou Moise recut sa premiere mission, celle
de se rendre en Egypte pour libérer le peuple d'Israél. Le second appel eut lieu au mont Sinai, précédant
la révélation de la loi divine (Ex 9, 3 ) pour appeler le peuple a accepter l'alliance et mériter de devenir le
peuple de Dieu. Le troisieme appel est celui de notre Paracha qui concerne les sacrifices.

LE PETIT ALEPH : 'HUMILITE DE MOISE

Cet appel solennel a Moise figurant en téte de la Paracha Vayikra occupe une place centrale dans le
Pentateuque. Il nous fait prendre conscience que la partie la plus noble de la tache du prophéte ne fait
gue commencer ; tout ce qui précéde n'est que le prélude a la réalisation de la mission messianique
d'Israél : A présent, les bases nationales et matérielles sont jetées et Moise est appelé a se consacrer
désormais a sa nouvelle mission : former la nation a sa vocation idéale, faire des Enfants d'lsraél, grace
aux lois de sainteté, un peuple de prétres et une nation sainte : « I'ceuvre d'éducation morale, spirituelle
et religieuse qui marquera les enfants d'lIsraél de son empreinte jusqu'a la fin du temps, débute avec ce
nouvel appel adressé par Dieu a Moise. Il I'appela ». Le aleph, dont Moise a pris l'initiative d'en réduire la
taille, signifie que Moise notre maitre, bien que distingué par I'Eternel, demeurait aussi humble que
lorsqu'il était un simple berger.

Trop souvent, certaines personnes humbles exigent que les autres le soient aussi et manquent ainsi de
considérer les autres pour ce qu’ils sont, de reconnaitre et d’admettre leur grandeur. Il n'est possible
d'entendre I'appel divin que si on est a I'aff(it et continuellement a I'écoute de Dieu, prét a se soumettre
aux exigences de cet appel.

LA LECON DE LA GRENOUILLE

En toutes circonstances, quand Dieu appelait Moise, méme lorsque Dieu I'appelait au milieu d’un bruit
assourdissant, celui-ci percevait son appel et y répondait, alors que peuple n'entendait rien | Comment
expliquer un tel phénomene ? L'anecdote suivante nous permet sans doute d’en comprendre le sens : un
jeune campagnard se promenait avec son ami citadin sur une grande artere de Tel Aviv au milieu du bruit
de la foule et de la circulation, quand tout a coup le campagnard vivant dans un kibbouts
s'écria : « j'entends une grenouille ! J'entends une grenouille ! Une grenouille , une grenouille dit le
citadin étonné ! Ici ? Et dans ce bruit ? Tu veux rire | . « Mais non, mais non, je t'assure que je I'entends.
D'ailleurs, regarde ! la... !

Effectivement non loin de 13, dans un magasin vendant des petits animaux, un batracien croassait! Je me
demande, dit le citadin étonné, comment tu as pu percevoir cette grenouille au milieu de tout ce bruit.
« Ce n'est pas difficile... Regarde un peu, et il jeta par terre une piéce de monnaie ; aussitot, les passants,
percevant le bruit de la piece se retournerent et chercherent par terre « vois-tu, conclut le campagnard
perspicace, en toute occasion, méme au milieu du bruit et au plus fort du vacarme, chacun n’entend que
ce qui l'intéresse et ne voit que ce qui l'intéresse et que ce qu’il veut entendre | De la méme fagon, seul
entend la parole de I'Eternel celui qui est a I'aff(it de I'appel divin et continuellement a I'écoute de Dieu.
Seul celui qui est a I'écoute de l'appel de son devoir, en percoit continuellement le signal et sait se
soumettre aux exigences de cet appel ! Moise a compris qu’il n'était pas la seulement pour aider le peuple
dans ses besoins matériels ou méme spirituels, mais surtout pour lui faire prendre conscience qu’étre juif
dépend d'abord de chacun, de son engagement et de son action au service de I'Eternel !
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La Parole du Rav Brand

« Yitro, prince de Midian, beau-pére de Moché,
entendit tout ce que D.ieu avait fait a Moché et a Israél,
son peuple, que Hachem avait fait sortir Israél
d’Egyptelll. » Yitro arriva aprés la sortie des Hébreux
d’Egypte, aprés qu'ils eurent traversé la mer des Joncs,
et pénétré dans le désert de Sin ol l'eau leur fit
tellement défaut que cela provoqua une rébellion
dramatique — « Le peuple ressentit le besoin d’eau en
ce lieu, et le peuple murmura contre Moché et dit :
Pourquoi donc nous as-tu fait monter d’Egypte, pour
me faire mourir de soif, moi, mes enfants et mes
troupeaux!Zl » — et qu’Amalek les eut attaqués. Aprés
cette guerre, Yitro décida de rejoindre Moché et de se
convertir au judaismel2l, Bien qu'il elit été informé des
miracles de la sortie d’Egypte et de la traversée de la
mer des Joncs, il hésita a se joindre au peuple juif tant
qgu’il n'avait pas entendu ce qui s'était passé avec
Amalek. Pourquoi ?

En fait, Yitro habitait sur le territoire d’Amalek, comme
en témoigne l'épisode du roi Chaoul et du prophéte
Chemouel. Chaoul devait exterminer le peuple
d’Amalek, et il avertit auparavant la famille de Yitro de
quitter ces lieux, car pendant la guerre, les soldats de
Chaoul ne pourraient pas distinguer entre un amaleki et
les autres habitants. S'ils ne partaient, ils risquaient de
devenir des victimes collatérales : « Il dit aux Kéniens [la
famille de Yitro]: Allez, retirez-vous, sortez du milieu
d'Amalek, afin que je ne vous fasse pas périr avec lui ;
car vous avez eu de la bonté pour tous les enfants
d'Israél, lorsqu'ils monterent d'Egypte. Et les Kéniens se
retirerent du milieu d'Amaleki »f. (Les Amaleki
auraient désiré les utiliser comme boucliers humains...)
En demeurant parmi les Amalécites, Yitro entendit sans
doute les doléances de ce peuple a I'encontre des juifs.
Leur grand-mére Timna, princesse de Séir et craignant
D.ieu, avait cherché ardemment a se lier avec la famille
des Patriarches. Mais cela lui fut refusé : elle noua alors
une relation de concubinage avec l'un des fils d'Essav,
Elifaz, avec qui elle engendra Amalekl. Ce dernier
vouait une haine farouche a la famille de Yaacov. Il

l'insistance divine),

La Question

La paracha de la semaine débute en
ces termes et Hachem appela
Moché. Le terme appelé : vayikra en
hébreu se distingue du fait que sa
derniére lettre le Alef soit écrite en

don de la Torah ?

répond: il est

petit.
Nos Sages expliquent que ce petit IE, KT?V, sofer)
Alef est le fruit de I'humilité de NEcessité des

Moché ne wvoulant pas proclamer
gu'Hachem s'adressait & Ilui en
particulier de maniére non fortuite.

Toutefois, le Yéarot devach
s'interroge puisque Moché
ressentait une telle géne devant
I'importance qu‘Hachem lui donnait
au point d'insister de par son humilité
pour ne pas écrire le Alef (avant de se
résigner a I'écrire en petit devant

et faible
s'enorgueillir  ne
considére
humble.

qu'il ne le fit pas dés la premiére fois
ol Hachem l'appela au moment du

Le Rav Shmouel

n'octroie la prophétie qu'a un homme
humble riche et fort. Le Maharcha (et

explique
caractéristigues de
riche et fort ne sont la que pour
attester de la véritable humilité de
I'homme. En effet, un homme pauvre
n'ayant pas de

comme
Or, nous savons, au sujet de Moché,

que celui-ci s'enrichit en récupérant
les débris de saphir qu'il produisit

hérita sans doute en premier lieu de celle de son grand-
pere Essav a I'égard de son frere, et secundo, il
interpréta probablement le refus opposé a la demande
de conversion de sa mére comme la preuve du
caractére hautain et raciste de cette famille. Selon
Amalek, les juifs dédaignaient tous les faibles et ne
comptaient que des gens ayant un parcours parfait.
C'est pourquoi il se peut que Yitro ait douté que sa
volonté de rejoindre les juifs soit accueillie avec
bienveillance.

Mais le comportement des juifs durant |'attaque
d’Amalek fit dissiper ses hésitations. En fait, Amalek
n‘agressa pas les juifs de « qualité », soupgonnés
d’arrogance. Au contraire, il ne s’en prit qu’aux juifs qui
étaient rejetés par D.ieu a cause de leur caractére
rebelle : « Souviens-toi de ce que t'a fait Amalek, sur le
chemin, quand vous sortiez d’Egypte. Qu’il a surgi
devant toi sur le chemin et qu’il t’a frappé en toi "ceux
qui étaient en arriére, tous les faibles a tes arrieres”,
alors que tu étais las et épuisé, et il n'a pas craint
D.ieul®. » « Ceux qui étaient en arriére, tous les faibles 3
tes arrieres » sont les juifs faibles, pécheurs et rebelles
que la Nuée divine expulsait du camp, et obligeait a
vivre honteusement en dehors'Z.. Ce sont eux qui furent
les proies d’Amalek. Pourtant, pour le combattre et
défendre ces juifs déloyaux et dévoyés, Moché mobilisa
aussitdt son éléve Yéhochoua ainsi que les meilleurs de
ses soldats. Et ils le firent, bien gu’ils fussent durement
éprouvés et fatigués aprés I'épisode ou l'eau leur
mangua : « Alors que tu étais las et épuisé. » Cela
convainquit Yitro que les juifs n’étaient pas un peuple
arrogant, et que méme les meilleurs d’entre eux se
souciaient des pires parmi eux.

Gichémot 18,1. 2l Chémot17,3.

Zevahim 116a ; Rachi. ! Chemouel, 15,

=l Beréchit 36,12 ; Rachi ; Sanhédrin 99b.

6l Dévarim 25,17-18. I Tanhouma 10 ; Rachi.

Rav Yehiel Brand

comment se fait-il lorsqu'il sculpta les secondes Tables
de la Loi.

Ainsi, lorsgu'Hachem [l'appela la
premiére fois, au moment du don de
la Torah, Moché n'étant pas encore
enrichi, considérait qu'il n'avait pas de
quoi éprouver de l'orgueil et ne
ressentit donc pas de géne a écrire le
terme vayikra de fagon réguliére. A
l'inverse, lorsgu‘Hachem I'appelle
depuis la tente d'assignation dans
notre paracha, cela se produit aprés
que Moché eut sculpté les secondes
Tables de la Loi. Dés lors, Moché
craignit que le lecteur de la Torah
puisse l'estimer au-dela de sa propre
valeur qu'il percevait et voulut écrire
vayikra sans le Alef avant de se
contenter de I'écrire en petit suite a
l'injonction divine. G.N.

David Woalkin
écrit qu'Hachem

que la

quoi

pourrait  étre
intrinségquement

Jérusalem 17:16 18:29
Paris 18:51 19:58
Marseille 18:37 19:39
Lyon 18:39 19:44
Strasbhourg 18:29 19:36

Pour aller plus loin...

1) A quoi font allusion les 5 alef et
les 9 mots que contient le 1
passouk de notre Sidra introduisant
le sujet des korbanot ?
Qu’apprenons-nous de la (1-1) ?

2) Il est écrit (1-8) : « véarkhou bné
Aaron éte hanéta’him ... Al haétsim
acher al haech acher al
hamizbéa’h». Quelles variétés de
bois (d'arbres) ne sont pas valables
pour servir de combustible pour
briler les korbanot placées sur le
Mizbéa’h?

3) Il est écrit (1-9) : « kirbo
oukhraav yir'hats bamayim,
véhiktir  hacohen éte  hakol
hamizbé’ha ola iché réa’h ni'hoa’h
I'Hachem ». A quel moment
particulier est-il bon de
mentionner ce passouk ?

4) Il est écrit (1-16) : « véhessir éte
mourato bénotsata » ; et Rachi de
désigner le mot « notsata » comme
quelque chose de répugnant,
comme il est dit (Eikha 4-15) : « ki
natsou, gam naou » (car ils se sont
rendus répugnants, et aussi ils
errent). A quel enseignement
pourrait faire allusion ce passouk
et I'explication de Rachi ?
5) Il est écrit (3-4) : « vééte
hayotérete al hakaved al
hakélayote yessiréna ». (A quel
enseignement fondamental fait
allusion ce passouk ?

Yaacov Guetta

Ce feuillet est offert pour la Beriout et la Hatslaha de Shira, Aaron, Neri, Asher, Julia, Arié et Shirel }

Que notre étude soit une source de réussite pour nos soldats et une protection pour tout le klal Israél
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[ Halakha de la Semaine

Comment procéder pour la Havdala guand
Pourim tombe Motsaé Chabbat ?

La plupart des A’haronim écrivent qu’il convient de
réciter la Havdala apreés la lecture de la Meguila, car
il est préférable de rester dans la Kedoucha de
Chabbat (Levouch/ Gra 693,3), ou bien du fait que la
Mitsva de la Meguila est une Mitsva qui a priorité, car
plus chére a nos yeux en raison du miracle qui s’est
produit [Veoir la fin du Taz 681,1 qui explique la différence
avec ‘Hanouka].

Cela concerne-t-il _aussi la bénédiction de Meoré

Haech?

- Selon certains, il convient de la réciter avant de lire
la Meguila, afin de ne pas tirer profit de I'éclairage
avant d’avoir récité la bénédiction sur le feu [Kol Bo;
Ereh Hachoulhan ot 2 ; Hazon Ovadia p.67].

Et ainsi est la coutume de la plupart des
communautés Séfarades, et plus particulierement
celles issues d'Afrique du Nord [Beth Yéhouda
Minhaguime p.107,4 ; Maguen Avote p.341 ; Sidour
Avoténou p.707 ; Ateret Avote 21,10 ; Alé Hadass 17,9].
Dans ce cas-la les femmes réciteront elles-mémes la
bénédiction du feu lors de la Havdala étant donné
que les hommes ont déja été acquittés au Beth
Hakenesset [Birké Yossef 693,1].

- Selon d’autres, on récitera Méoré Haech comme a
I'accoutumée a savoir pendant la Havdala. En effet,
le fait d'avoir récité le matin la bénédiction de "Yotser
Hameorote” est suffisante pour profiter de la lumiére
avant la lecture, d’'autant plus que la bénédiction de
Haech est une bénédiction de louange et non de
profit [Kenesset Haguedolan ; Zera Emet 3,31 ; Caf
Ha'hayime 693,10 qui expligue ainsi le Beth Yossef
298/Rama 693,1]. Ainsi est la coutume Ashkénaze
[Aroukh Hachoul’'han 693,3 ; Michna Beroura (Chaar
Hatsiyoun 298,3) ; ainsi que de certaines
communautés Séfarades [Voir Caf Ha’hayime 693,10].

Enfin, certains décisionnaires écrivent que de nos
jours, étant donné que l'on profite déja de la
lumiére électrique, il ne sera pas nécessaire de
réciter en premier lieu la bénédiction du feu avant la
lecture de la Meguila méme selon le Kol Bo [Tefila
Lemoché T.2 fin siman 59 ; Sansan Leyair p.4].

Il est a noter que la Meguila n’est pas considérée
comme Moukssé pendant Chabbat (Michna Beroura
688,6 au nom de la plupart des A’haronimes), et il
sera également autorisé de l'utiliser pour réviser la

lecture qui sera réalisée a l'issue du Chabbat
[Ch.Ch.K nvile edition perek 28 note 178].

David Cohen

o) Aire de Jeu

Jeu de mots :

On ne devrait trouver aucune scie sur I'lle de Ré.

Devinettes
1) Rachi dit que le Korban Of ne nécessite pas de
Semikha (appuyer sur la téte de la béte pour la
passation des fautes). Pourquoi ? (1-4)
2) On verse sur moi de I'huile et de I'encens.
Qui suis-je ? (2,1)

3) Je ne suis pas faite de 'Hamets. Qui suis-je?
(2,11)

4) Il est écrit au sujet du voleur : "Et les 5émes il
ajoutera sur le capital”. Pourguoi plusieurs
5&mes ? (5,24)

[ Réponses aux questions ]

1) Ces 5 alef correspondent aux 5 livres de la
Torah. Les 9 mots de ce passouk (traduisant
I'appel affectueux que D.. langa & Moché)
correspondent aux 9 termes formant le 1°" des
10 commandements (incluant en lui toute la
Torah) a travers lequel Hachem se révéla a
Moché et a tout Son peuple.

Remez Ladavar : celui qui s’adonne a I'étude
des 5 livres de la Torah (prenant leur source
dans les 10 commandements et plus
particuliérement dans les 9 mots composant le
1" commandement) est considéré comme
ayant approché tous les korbanot au Beth
Hamikdach | (Baal Hatourim)

2) Le bois issu de la vigne (sarments) et celui de
I'olivier. La Torah a interdit de les utiliser
comme combustible alimentant le feu de
I'autel de sacrifice, du fait gue ces arbres
produisent de bons fruits apportant une
grande satisfaction et jouissance aux hommes
(de la vigne sort le raisin et le vin réjouissant le
cceur des hommes ; et de I'olivier sortent les
olives gue nous pressions pour obtenir de
I'huile qui est un merveilleux combustible
servant a nous éclairer). (Midrach Tan’houma)
3) A chaque fois qu'on s'appréte & faire une
Brakha sur une chose qui sent bon (atsei, isbei,
minei bessamim ou hanoténe réa’h tov
bapérote), il est recommandé avant de réciter
ces bénédictions de formuler ce passouk de
notre Sidra (1-9), car ce dernier fait allusion a
toutes les kavanot relatives aux bonnes

odeurs! (Ben Ich "Hai, Halakhot 1% année,
paracha Vaet'hanane, ote guimel)

4) le
consonance que le mot « mora » (crainte), et le
terme « notsata » resemble au mot « nitsim »
signifiant : « ils se disputent » (Chémot 2-13: «
au sujet de Datan et Aviram se guerellant :
«chné anachim ivrim nitsim »).

Remez Ladavar c'est malheureusement a
cause des conflits et des ma'hloktote
(bénotsata, milachone nitsim) que le Klal Israél
a enlevé de lui (a perdu) sa crainte de D...
(«véhessir &te mourato », autrement dit
«véhessir &te mora chamaim chélo »).

Ainsi, a linstar du « notsa » (viscéres de
I'oiseau) qui
répugnant, ceux qui sont « nitsim » (qui se
disputent) sont aussi répugnants aux yeux de
Hachem (et sont la cause de notre long exil).
(Divrei Israél)

5) I'homme désireux d'obtenir encore et
toujours plus de kavod (motarote hakavod) ;
idée & laquelle fait allusion I'expression « al
hakélayote », autrement dit, du fait qu’il finira
par disparaitre (en effet, le mot « kélayote » a
la méme consonance que « kilayone »
signifiant « disparition, fait d’étre périssable »),
comme nous I'enseignent les Pirkei Avot (4-21):
la jalousie, la poursuite des désirs matériels et
du kavod font sortir 'homme de ce monde. Ce
n'est que par le biais de cette réflexion gu'il
enlévera (se débarrassera) « yessiréna » de
cette forte inclinaison pour I'obtention des
honneurs. (Maamar Mordékhai)

terme « mourata » a la méme
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Zakhor

Cette haftara est lue le Chabbat qui précéde la féte
de Pourim. Ce Chabbat est appelé « Zakhor », car en
plus de la section de la semaine, on vy lit dans la
Torah, le passage qui nous rappelle le devoir que
nous avons # d'effacer le souvenir d'Amalek du
dessous du Ciel, de ne jamais l'oublier », La féte de
Pourim commémore la date ot Hachem a déjoué les
plans de Haman, un descendant d'Amalek, qui
voulait nous exterminer.

C'est également, le sujet de notre haftara, extraite
du 155" chapitre du 1" livre de Samuel, qui décrit un
autre combat mené entre Israél et Amalek, plusieurs
siécles avant Pourim.
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A cette époque, le roi Chaoul, 1" roi d’lsraél, vient de
monter sur le tréne. Le prophéte Chemouel lui
transmet I'ordre divin d'aller combattre Amalek et le
détruire totalement : « ...n"aie pas pitié de lui ; mets
a mort hommes et femmes, enfants et nourrissons,
petits et gros bétails... ». Chaoul obéit et mobilisa les
Béné Israél, qui vont exterminer tout le peuple au fil
de I"épée. Mais les Juifs protestérent quand on leur
ordonna de détruire egalement les meilleures piéces
de bétail. Contrairement a l'ordre d’'Hachem, Doég,
le Av Beth Din, leur conseilla de les garder en vie
pour les offrir en sacrifice et incita aussi Chaoul a
épargner Agag, le roi d’Amalek. Cette faute sera
fatale a Chaoul. Hachem informe alors le prophéte
"qu'll regrette de lui avoir donné la Royauté"

rah-Box

[ sawdiug ]

puisqu’il s'est montré incapable d'en assumer la
charge. Chemouel va en informer Chaoul qui
n'entrevit pas de suite la gravité de sa faute. Il lui
expligue que I'obéissance et la soumission a Hachem
valent plus que les offrandes et sacrifices. Chaoul
finit par admettre gu'il avait fait une erreur " J'ai
péché en transgressant I'ordre d'Hachem... j'ai eu
peur du peuple ", Alors que Chemouel faisait demi-
tour pour s'éloigner, Chaoul en le retenant déchira
son vétement. Il lui dit alors, " cela te prouve,
gu'Hachem a déchiré la royauté d’Israél de sur toi et
I'a destinée & un autre... ". Le prophéte accompagne
une derniére fois Chaoul avant de s’en séparer
définitivement. La haftara se termine par le récit de
I'exécution d’Agag par Chemouel lui-méme.
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A La Rencontre De Nos Sages

Rav Nissim Rebibo

Rav Nissim Rebibo est né au Maroc en 1946. Il quitta
trés tét son domicile pour rejoindre la ville de
Sunderland, en Angleterre, étudiant au sein de la
Yéchiva du Rav Chamai Zahn et du Rav ‘Hanokh
Ehrentreu. Il se distingua rapidement par
formidable apprentissage de la Torah et la grandeur
de ses Middot.

Rav Nissim Rebibo se rendit ensuite a la prestigieuse
Yéchiva de Lakewood, aux Etats-Unis, ol il poursuivit
son étude auprés du Rav Aharon Kotler. Au fil des
années, il devint trés proche de son fils, le Roch
Yéchiva Rav Chneor Kotler. Ici aussi, il acquit une
grande notoriété pour sa connaissance approfondie
de la Torah. Il fut nommé Roch Kollel & Lakewood,

donnant un cours quotidien & des centaines

son

diplémés de Lakewood en tant qu'invité d'honneur
lors du gala du 50&éme anniversaire de la Yéchiva.
Quand le Rav Yossef ‘Haim Sitruk fut nommé Grand-
Rabbin de France, Rav Rebibo fut promu Av Beth Din
et devint rapidement une figure centrale rabbinique
en France, reconnue par toutes les communautés
juives du pays. |l assura d'abord la présidence du
Beth Din de Marseille, avant de prendre la téte de
celui de Paris en avril 1994.

Tout au long de sa vie, Rav Rebibo se coupa du
monde matériel afin de consacrer toute son énergie
a l'étude de la Torah. La majeure partie de sa
journée était consacrée a |'étude et il profitait de
chague moment disponible pour s'y plonger. Un an
avant son décés, il lui fut proposé d'étre Dayan a
Londres, mais il choisit de rester a son poste en
France.

Rav Rebibo était un homme d'une grande humilite,
fuyant toujours les honneurs, ce qui lui attira encore
plus d'admirateurs. |l recevait tout le monde avec un
sourire, tout en étant particulierement énergique et

Halakhigues. Méme lorsqu’on lui soumettait des
affaires complexes a trancher, tous les plaideurs
guittaient le Beth Din avec de bons sentiments, y
compris lorsgu'ils perdaient. Rav Nissim Rebibo était
également Rabbin de la synagogue Ohalé Yaacov,
dans le 19éme arrondissement de Paris.

Il soumettait les questions Halakhiques les plus
complexes au Grand de la génération, le Rav Yossef
Chalom Elyashiv, a Jérusalem. Rav Rebibo était
réputé mondialement pour
approfondie en matiére de Halakha, ainsi que des

coutumes propres a chague communauté. En tant
rabbanim

sa connaissance

gue membre de la Conférence des
européens, son opinion était trés appréciée et
souvent décisive dans divers domaines.

Il quitta ce monde subitement & I'age de 57 ans en
2004, aprés deux semaines d'hospitalisation pour
une douleur a la jambe qui s’est aggravé. Des
Rabbanim de France et d'Israél, ainsi qu'un grand
nombre de ses éléves, assistérent & son enterrement

a Jérusalem.

d'Avrékhim. Des années plus tard, alors qu'il était

déja Dayan a Paris, il fut choisi parmi les milliers de déterminé quand il

La Paracha en Résumé

Nous débutons le livre de Vayikra, qui traitera (dans sa 1ére partie) des sacrifices.

Montée 1 : Hachem dit @ Moché : un homme désireux d’offrir un sacrifice pour
Hachem, apportera une béte domestique, du gros ou petit bétail.

S'il s'agit d’une ‘ola’ (entierement consumée sur le mizbéa'h) avec une béte gros
bétail, voici les conditions : tamim (sans défaut comme tous les sacrifices), male, il
fera la sémikha (il appuiera ses mains sur la béte). Puis, on lui fera la ché’hita (pas
forcément un cohen), puis le cohen réceptionnera le sang dans un ustensile et il
fera la zérika (il jettera le sang sur le ‘dos’ du mizbéa'h). Il dépécera la béte et la
démembrera. Puis, on fera monter les membres sur le Mizbéa'h.

S'il s'agit d'un petit bétail : male, sans défaut, ché’hita, zérika, démembrement,
monter les membres sur le mizbéa’h.

Montée 2 : S'il veut offrir un oiseau, il prendra des colombes ou des tourtereaux.
Il fera la mélika (il coupera la nuque a I'aide de son ongle). Il retirera ses intestins
etil le déchirera par le dos sans le séparer et il I'offrira sur le mizbéa’h.

S’il veut offrir une min'ha (offrande de farine), il versera sur la farine, de 'huile et
mettra dedans des encens de lévona. Le Cohen en soutirera une kémitsa (une
poignée), qu’il offrira sur le mizbéa’h. Le reste de la farine reviendra aux cohanim.
Concernant les ména’hot faites au four, et les deux a la poéle, il fallait d'abord les
cuire, les couper et écraser jusqu’a les ramener a un état de farine. Ensuite, on les
enduit dans I'huile et on procéde a la kémitsa.

S'il offre une min’ha cuite au four, il apportera soit des ‘halot épaisses ou rondes
(even ezra) soit des matsot fines. S'il offre une min’ha ‘ma’havat’ (une poéle
lisse), il imbibera la farine d’huile et il fera une pate fine, qui sera dure.

Montée 3 : S'il offre une min’ha mar'héchét (poéle profonde), il la frira dans
I'huile et la pate sera tendre. Les ména’hot ne devaient aucunement étre faites
avec du ‘hamets et il fallait les saler. La min’ha du omer était offerte avec de
I'huile et de la lévona.

s'agissait

David Lasry

de questions

Montée 4 : S'il offre un chélamim (sacrifice divisé en 3 consommateurs, le
mizbéa'h, le cohen et le juif qui offre), si c’est un gros bétail, il peut offrir un méle
ou une femelle. Il fera la sémikha et fera la ché’hita et la zérika. Il offrira certaines
graisses et les reins sur le mizbéa'h.

S'il offre du petit bétail, si c’est un agneau, il fera la sémikha, la ché’hita, la zérika
et le Cohen offrira la queue, les reins et les graisses. Si c’est une chevre, il fera la
seémikha, la ché’hita, la zerika, puis il offrira les reins et les graisses.

Meontée 5 : La Torah va maintenant traiter de certains sacrifices offerts, pour des
situations inhabituelles. Si le Cohen gadol se trompe dans une halakha, il offrira
un ‘hatat (sacrifice offert pour pardonner une faute grave, commise
involontairement).

Si le tribunal s’est trompé et que le peuple a fauté ‘a cause’ de leur erreur, ils
offriront un ‘hatat, qui sera particulier, puisque son sang sera asperge a |'intérieur
et a l'extérieur, a l'image du sacrifice de kippour. Si le nassi faute, il offrira
également un ‘hatat.

Montée 6 : Si un homme faute involontairement en faisant une action passible de
karét, s'il avait été volontaire, il aménera un ‘hatat. Puis, la Torah parle du
‘korban olé véyoréd'. |l s'agit d’'un sacrifice & offrir, lorsque certaines fautes sont
commises notamment des oublis, il offrira un ‘hatat. S'il s'appelle olé (qui monte)
veéyored (et qui descend), c’est parce qu'il dépend des moyens du fauteur, en
premier lieu, on lui proposera d'offrir un menu bétail, s'il n’a pas assez, il offrira
deux oiseaux.

Montée 7 : S'il n'a toujours pas assez, il offrira de la farine.

Puis, la Torah va traiter du ‘korban acham’ (sacrifice offert pour certaines fautes
spécifiques). Il l'offrira par exemple, s'il profite de ce qui appartient au Beth
hamikdach (acham méilot) ou encore s'il a un doute, s'il a transgressé un interdit
passible de karet (acham talouy), ou encore dans un cas de vol ol le voleur a nié
avoir volé, puis il a reconnu. Dans ce dernier cas, il ajoutera en plus du
remboursement de ce qu'il a volé, 1/5 de la valeur de I'objet volé.

I Léilouy nichmat Malka Sultana Taita bat Florence Myriam Simha l

Birkat Mordekhai

Pratiquer le Bien :
Une arme contre les forces d'Amalek

Dans la quéte pour comprendre la nature d'Amalek,
nous nous confrontons a un mal sans motif ni raison
apparente. Lors de la libération d'lsraél de I'emprise
de I'Egypte, Amalek choisit de s'opposer, dénué de
toute justification légitime. Pourquoi cette hostilité ?
Simplement parce gu'Amalek incarne le mal a I'état
brut, ne trouvant de repos que dans la perpétration
du mal. C'est un mal pour le mal, une force
destructrice cherchant & triompher sans égard pour
la faiblesse des autres.

Dans les annales de I'histoire, nous découvrons la
condamnation prononcée par Chmouel a |'encontre
d'Agag, roi d'Amalek. Les paroles de Chmouel
evoquent la souffrance des femmes privées de leurs
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enfants, insistant sur la nécessité de se souvenir du
chagrin des méres (Chmouel 1, 15,33). Pourquoi cet
accent mis sur le deuil des méres ? Ne suffirait-il pas
de mentionner les hommes tués ? La réponse réside
dans la volonté d'inscrire dans la mémaoire collective
la douleur universelle engendrée par les actes
d'Amalek. Lorsque Amalek se livre a la destruction,
ses pensées s'attardent non seulement sur le sang
verse, mais aussi sur la douleur infligée aux meres.
Amalek désire autant le deuil des méres que le sang
de leurs fils, une réalité terrible et effrayante qui
nécessite un rejet catégorique du mal. Maimonide
(Hilkhot Melakhim 5,5) insiste sur l'importance de se
souvenir des actes mauvais d'Amalek pour nourrir la
haine envers cette force destructrice.

Dans les écrits de Chmouel (ibid.), nous rencontrons
I'évocation du "déchirement" d'Agag par Chmouel.
Cette action, percue comme une division en guatre
(cf. Rachi), suscite des interrogations quant a sa

portee. S'agit-il simplement d'un acte d'humiliation ?
Ou bien cela témoigne-t-il de la nécessité de
confronter le mal dans sa quintessence ? Il apparait
impératif de traiter le mal selon sa nature afin de
pouvoir l'anéantir. Parallélement, la lutte contre
Amalek réside également dans la pratique du bien,
adoucissant ainsi les ténébres de la malveillance.

Dans nos actions de Pourim, nous découvrons la
signification profonde de I'envoi de nourriture a son
prochain, une pratique associée a l'accomplissement
du bien. Cette générosité envers autrui renforce les
liens d'amitié et comble les besoins des démunis.

A Pourim, nous sommes appelés & faire le bien, &
réjouir les opprimés et & lutter contre les forces du
mal, symbolisées par Amalek. C'est ainsi que nous
trouvons la véritable essence de la féte de Pourim :
une célébration de la bonté et de la lutte contre le

mal. Yonathan Haik
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L, Juste pourrire

Deux chasseurs sont dans les bois quand tout a
coup l'un d'eux s'effondre. Il semble ne plus
respirer. L'autre chasseur sort son téléphone
portable et appelle les urgences. Apeuré, il dit a
'opérateur : “Mon ami est mort | Qu'est-ce que
je peux faire ?” L'opérateur, d'une voix
apaisante, lui dit : “Calmez-vous. Je peux vous
aider. D'abord, assurons-nous qu'il est mort.”
Il'y a un silence, puis un coup de feu est
entendu. Le chasseur reprend alors le
téléphone et dit : “OK, et maintenant ?”

C’est un homme qui croise un de ses copains dans larue :
- Tiens, Albert, cava ?
- Et bien, figure-toi que ma grand-meére est morte, la ils
semaine derniére...
- Oh mince, toutes mes condoléances | Mais qu’est-ce
gu’elle avait ?

- Bof, trois fois rien : une table, un buffet...

Du haut de leur pommier, deux pommes observent le monde.
Regarde-moi tous ces gens, dit |'une, ils se battent, ils
manifestent, personne n'a |'air de vouloir s'entendre avec son
voisin. Un de ces jours, c'est nous, les pommes, qui dirigerons la
Terre | Qui ¢a, nous ? répond l'autre. Les rouges ou les vertes ?

Pourquoi les
plongeurs plongent-
toujours en
arriere et jamais en
avant ?

Parce que sinon ils
tombent dans le
bateau !
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La Question de Rav Zilberstein ]

Léfloui Nichmat Roger Raphaél ben Yossef Samama I

Yohai est un Juif exemplaire qui passe ses journées a étudier la
Torah. Il est aussi trés proche d'un des grands maitres de la
génération duquel il s'est fortement rapproché par ses
questions et avec qui il a méme maintenant une Havrouta
hebdomadaire. Par un beau vendredi, alors que les préparatifs
de Chabat avaient trés bien commencé, une heure avant
Chabat I'électricité saute et il se trouve bien embété. Il appelle
en urgence un électricien qui vient rapidement déja habillé en
tenue de Chabat. Il détecte tout aussi rapidement la source du
probléme et ne tarde pas & le réparer. Puis, au moment ot il a
terminé, Yohai lui demande le prix de la réparation, ce a quoi
David répond 300 Shekels. Mais au moment ou il s'appréte a le
payer, David qui a appris que son client est un proche du
fameux Gadol Hador, explique alors a Yohai qu'il ne veut pas
d’argent pour son travail mais simplement qu'il demande une
Brakha au grand Rav pour gu'il ait le mérite d'avoir enfin un
enfant. Une fois que I'électricien est parti, Yohai regarde sa
montre et se rend compte que Chabat rentre dans une demi-
heure et il se pose alors une question. La Torah nous demande
de payer son employé le jour-méme, c’est-a-dire que si le
travailleur termine sa tache en journée, on a jusqu'au soir ou
plutdt la Shkia (coucher du soleil) pour le rémunérer et ainsi
tranche le Choul’han Aroukh (H"M 339,4). Yohai se demande
donc s'il a le devoir de se dépécher d'aller voir son maitre pour
lui demander une Brakha avant la Shkia au risque de rater la
Mitsva de payer son employé le jour-méme et enfreindre
l'interdit de retarder son salaire. On rajoutera les paroles du
‘Hinoukh gui expliquent les raisons d'un tel commandement,
comme quoi Hachem ne veut pas que des enfants souffrent en
n'ayant pas de quoi manger ce jour-la. Quel est le Din ?

Rav Zilberstein nous apprend que Yohai ne transgresse pas cet
interdit puisqu’il n’est pas dans son seul pouvoir de recevoir
une Brakha ce jour-la. Quand il s’agit de payer une somme
d'argent @ son ouvrier, ceci est entiérement de sa propre
volonté et de son ressort. Or, rentrer & une heure pareille chez
un Gadol n'est pas une mince affaire et ne dépend pas
uniguement de lui. Il est donc clair que David comprend cela et
sait pertinemment que Yohai n'a pas une ligne directe avec
son Rav. Il est donc évident qu'en demandant une Brakha,
David ne veut pas obligatoirement qu’on la lui fasse avant la
Shkia, surtout un vendredi aprés-midi, mais plutét qu’aprés
Chabat, a la premiére occasion ot il se trouvera chez ce grand
Rav, il implorera pour lui une délivrance. A contrario, on posa
la question au Rav sur un employé qui refusa son salaire & un
étudiant en Torah en lui demandant & la place d'étudier pour
lui une heure. Le Rav répondit alors qu'il fallait dans ce cas
étudier ce jour-la et ne pas tarder jusqu'au lendemain. Enfin, il
est intéressant de rapporter les paroles du Rav ‘Haim Falagi
selon lequel on acquiert une Nechama en plus le Chabat
seulement si on fait attention & payer son employé a I'heure.
Le Méam Loéz ajoute que mis a part le mérite dans le monde
futur, on acquiert une grande Kedoucha dans ce monde—i. On
notera donc lI'importance d'une telle Mitsva pour laquelle on
n'a pas toujours le réflexe d'y préter attention.

En conclusion, Yohai n'est pas obligé de courir avant Chabat
chez son Rav puisqu’il est clair que ceci n'était pas la volonté
de David de le faire si urgemment.

(Tiré du livre Veaarev Na, Tome 4, page 450)

Haim Bellity
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Comprendre Rachi

« Il appela Moché et Hachem lui parla... » (1/1)

Rachi écrit : « La voix se propageait et atteignait ses
oreilles et nul en Israél ne L'entendait. J'aurais pu
penser qu'il y eut un appel également pour les
interruptions (c’est-a-dire entre deux sujets ou Il y a
une interruption signalée par la lettre samekh ou pé,
j'aurais pu penser qu'aprés cette interruption, Hachem
appelle Moché avant de commencer le deuxiéme
sujet), c'est pour cela qu'il est écrit "lui parla". Ainsi,
notre passouk nous apprend que c'est seulement
lorsqu'il est écrit "Hachem parla 8 Moché" que Hachem
I'a appelé avant mais pas pour les interruptions. A quoi
servent les interruptions ? A donner & Moché le temps
de réfléchir entre chague paragraphe et entre un sujet
et un autre. A plus forte raison, un simple &tre humain
en a-t-il besoin lorsqu’il étudie auprés d'un de ses
semblables. »

Il y a cing points dans Rachi :

1. Il n'y a que Moche qui entendait lorsque Hachem
I'appelait.

2. Il n'y avait pas d'appel aprés une interruption entre
deux sujets.

3. La guestion "a quoi servent les interruptions ? ",

4. A laisser le temps & Moché de méditer sur le sujet qui
vient détre étudié,

5. A fortiori que tout homme doit agir ainsi.

On pourrait se demander :

1. Quel est le fil conducteur entre ces cing points ?

2. Pourquoi juste aprés avoir dit qu'il n'y a pas d’appel
au niveau de 'interruption, Rachi se demande-t-il &
quoi servent les interruptions ?

On pourrait proposer d'expliquer Rachi ainsi : Avant
d’enseigner la Torah a Moche Rabbenou, notre passouk
dit que Hachem |'appelle et comme le Rachi précédent
I'explique, c’est un langage d'affection. Le fait de
I'appeler par son prénom : « Moché, Moché », Hachem
lui témoigne son affection et notre Rachi vient ensuite
ajouter que c’est un appel personnel a Mochg, il n'y a
que lui qui entendait le son de cet appel, ce qui a pour
effet d'augmenter |'affection et de donner & Moche le
sentiment d'étre fortement apprécié et aimé par
Hachem car voila, Il I'appelle personnellement par son
prénam en lui réservant a lui seul le mérite d’entendre
cet appel et lorsqu’une personne voit qu'elle regoit une
chose que personne d'autre ne recoit, elle comprend
qu'elle est privilégiée et aimée. Ainsi, Rachi commence
par dire qu'il n'y a que Moche qui entendait cet appel
et donc Hachem augmente le témoignage de son
affection.

Ensuite, Rachi dit que cela pourrait également expliquer
pourquoi la Torah signale des interruptions car Rachi se
demandait : méme s'il y a eu des interruptions,
pourquoi la Torah nous le signale-t-elle ? Quel est
I'intérét de nous dire gu'ici, Hachem et Moché ont fait
une interruption, une pause dans leur étude ? A cela,
Rachi dit qu’on aurait pu expliquer que c’est pour que
Hachem l'appelle. En effet, & ce niveau, on ne connait
pas encore la réponse finale que c'est pour laisser a
Mocheé le temps de mediter et donc ils pourraient
enchainer les sujets sans aucune interruption, d'ol la
double interrogation : pourquoi ces interruptions et
pourguoi nous le dire ? Et Rachi dit qu'on aurait pu
répondre gque c'est pour que Hachem ['appelle et c’est
pour cela qu'aprés que Rachi dise que |'on apprend de
notre passouk qu'll ne I'a pas appelé aprés
I'interruption, tout de suite Rachi demande : mais alors
pourquoi ces interruptions ?

Et la il ressort de Rachiun enseignementincroyable :
Rachi est en train de nous dire qu'on aurait pu justifier
les interruptions par le fait que Hachem appelle Moché.
C'est-a-dire, ce n'est pas qu’il fallait faire wune
interruption pour une certaine raison et gu'ensuite on

rah-Box

se pose la question : est-ce gu'apres |'interruption
Hachem appelle Moché et on répond que non, car s'il
en était ainsi, pourguoi juste maintenant Rachi pose la
question : pourquoi y avait-il des interruptions ? Quel
rapport avec avant ? Pourquoi le fait que Hachem
n‘appelle pas Moché aprés l'interruption suscite-t-il et
entraine-t-il la question : a quoi sert l'interruption ? §'il
y avait une raison, pourquol le fait que Hachem
n'appelle pas Moché aprés ['interruption rend-il
obsoléte cette raison ?

Cela prouve qu'il faut comprendre que Rachi est en
train de nous dire gue le fait que Hachem appelle
Moché est en soi la raison des interruptions, que les
interruptions sont faites dans le but gue Hachem
appelle Moche.

Cela revient & dire gque I'importance a ce que le rav, le
pére, l'enseignant.. donne de [affection avant
d'enseigner, le fait qu'il lui témoigne une marque
d'affection, est tellement capital et essentiel pour que
I'enseignement passe, que Rachi aurait été prét a
expliquer que c'est cela la raison des interruptions.
On ne peut pas enseigner par la force, la punition, la
contrainte...peut-étre on obtiendra de |a discipline mais
on perdra que |'enseignement ne sera pas passé, c'est
en enseignant avec hienveillance, affection.. que
I'enseignement passera car c'est cette affection qui
crée une connexion entre 'enseignant et I'éléve et une
fois connectés, tous les enseignements peuvent passer.
Et c'est cela que la Torah vient nous enseigner : |'art de
I'enseignement commence par tout simplement
appeler son éléve par son prénom avec affection, que
I'éléve ressente qu'il est précieux et important aux yeux
de son maitre et c’est pour cela qu'avant de lui
enseigner la Torah, Hachem appelle & chague fois
Moché par son prénom, lui témoignant son affection,
et c'est tellement important au point qu’on aurait pu
penser qu'll 'appelle méme au milieu de I'étude entre
un sujet et l'autre, juste pour remettre une couche
d'affection.

C'est pour cela que la Torah a eu besoin de nous
enseigner que I'affection donnée avant I'enseignement
est suffisante et il est inutile d'interrompre pour donner
une marque d'affection, c'est pour cela que cela suscite
la recherche d'une autre raison pour justifier
I'interruption, et la Torah nous apprend que c'est pour
laisser le temps de méditer ce qui a été enseigne.

Et par cela, la Torah nous donne deux clés pour un
enseignement de qualité :

1. Témoigner a son éleve une grande marque
d'affection et lui donner le sentiment qu'il est
important aux yeux de son maitre.

2. A la fin d'un sujet, laisser & son éléve le temps de
répéter, synthétiser, résumer ce qui a été enseigné et le
maitre peut justement aider son éléve a faire ce travail
essentiel qui permettra & I'éléeve de comprendre et
assimiler ce qui a été enseigné.

Et on pourrait dire que s'il est inutile de s'interrompre
pour montrer & son éléve une marque d'affection, c’est
parce gu'en réalité, en ayant montré une marque
d'affection avant le cours, cette affection a un effet qui
dure durant tout I'enseignement, surtout si le maitre
enseigne avec affection et bienveillance en accordant
de l'importance a son éléve. Ainsi, il est inutile de
s'interrompre pour montrer une marque d’affection
dans un cours qui est rempli d'affection, qui baigne
dans la bienveillance, Et ceci, en donnant le ton dés le
début, en appelant son éléve par son prénom d'une
maniére affective. Ainsi, le cours commence avant le
cours par le fait d'appeler son éleve affectususement
par son prénom et cette affection se poursuivra durant
tout le cours.

L'affection que le maitre témoigne a son éléve est le
canal par lequel va passer Fenseignement directement

d I de I'élave. = &
ansie coeurde Tecue Mordekhai Zerbib
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Régle du jeu :
Dans ce jeu, des questions correspondent aux lettres de lalphabet. La premiere réponse
commence par un A, la deuxiéme par un B, etc. Les participants doivent trouver le mot exact
en francais. Le point est attribué a celui qui donne la bonne réponse en premier. IL y a des
devinettes pour tous les ages. Le mot surligné dans la devinette indique ce qu’il faut chercher.

A Ce qu'il faut faire

avec ses deux mains
sur la téte de lanimal

amené en sacrifice.
JoAnddy

% Dans de nombreux sacrifices, O/ Dans les offrandes doiseaux, -
le reste du sang devait étre ~ on pouvait amener des

verse sur cette partie du tourterelles ou des jeunes ....
Mizbéa'h. @EETIIERTERTE ‘

La Torah appelle ¢a
le miel, mais en fait il
sagit du nectar des ....
sHnl4

Une offrande de farine a pour
seuls ingrédients, de (a fleur de
farine de blé, de lhuile et ceci.
NIETERIED)

Pour apporter un bon
sacrifice, il faut amener
un animal qui n'en contient

aucun. nejoq

J Si quelqu’un a volé

P, Si une faute
et de plus, a été prét

Dans un animal, ce sacrifice grave a eté

ilyen a qui sont
permises a la
consommation, et d’'autres
interdites car réservées a

étre offertes sur lAutel.
EED)

K Apreés la peine de

mort, Cest la punition
la plus sévere.
19n111ds JUBWAYIURIIR)) J9IBY

ainsi, car il est commise de cette a ... que cetait pas Lui,
entiérement brulé/ maniere, il faut S lElE ?St 6 [
élevé pour Hachem. apporter une offrande RENEITIRIINIE
pour Lexpier.

voleur.

31SNe10]0
! 1°H 92uelIaApeu| Jed 1.n(

Pour une offrande de paix,

une partie est réservée pour
lAutel, une autre sera ... par les
Cohanim, et une autre sera ... par
ses propriétaires.

Lidée du sacrifice, sest de
resserrer le ... entre Chomme
et son Créateur.

29buepy

6 Le Alef du mot Vayikra est
apporter comme une ... | écrit comme ca dans la Torah,

agréable pour Hachem. indiquant I'humilité de Moché
Rabbénou. 113 U3

"\ prochain a propos de
biens lui appartenant,
finira par ... Hachem.

Dans loffrande Q Si quelqu'un a profité dun : 6 Hachem a cc’)nclu une alliapce
de paix, la Torah " objet sacré, il devra le ... en avec ce {mr'leral au second jour
dit que Cest la rajoutant un quart de sa valeur. de la Création.
meilleure partie. ,-
anan() ej
= Pour certaines fautes, z Ce Chabbath porte ce
Diailleurs, lorsquon bénit le prix de loffrande " nom du fait de la Paracha
sur le pain avant de le ... selon les moyens dont quon rajoute lors de la
consommer, on le ... dans le sel. dispose le fauteur. lecture de la Torah.
BIBLIEA Cope7 B
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Hachem appela Moche (1.1)
Nous commencons le Houmach qui énumeére
longuement les différents types de sacrifices. En
regardant dans le Séfer Thora, nous voyons le
premier mot Vayikra x1p»1 est €crit avec un petit
alef x. Le Baal HaTourim explique : Moché¢ était
tellement humble qu’il voulait écrire vayikarp»
sans le alef, car il ne se considérait pas plus ¢levé
que Bilam le mécréant, a qui Hachem se dévoilait
de maniere imprévue (mikré — mpn). Hakadoch
Baroukh Hou le “convainquit” de mettre au moins
un petit alef. Rav Chakh zatsal pose une question.
Nous savons que de chaque lettre et méme des
couronnes placées sur ces lettres renferme une
quantité phénoménale d’enseignements.
Comment est-ce donc possible que Moché
Rabeinou voulut supprimer cette lettre et toute la
Thora qui en découle? Il explique que
I’enseignement de I’humilité est supérieur a tous
les autres enseignements de la Thora !

(3.%) TRFAT 19 72 1377 0B 22 °P O
Si quelqu’un d’entre vous veut présenter au
Seigneur une offrande de bétail (1. 2)
L’habitude communément répandue dans les
différentes communautés est d’initier les enfants a
I’¢tude la Thora par la parachat Vayikra, avant
d’enchainer sur la parachat Béréchit. Pourquoi de
jeunes enfants de 5, 6 ans devraient commencer par
les korbanot 2

Le Midrach Tanhouma en donne la raison. Les
enfants sont purs puisqu’ils n’ont jamais gotité a la
faute. Hakadoch Baroukh Hou a donc dit : Que
viennent les purs [les enfants] et s’affairent des
purs [les sacrifices — qui ne peuvent étre offerts en
état d’impureté], et Je considererais qu’ils ont
effectivement offerts ces sacrifices !

Rav Moché Shternboukh donne une autre
explication. Le début de I’enseignement de la
Thora a I’enfant vient lui donner une legon : le
monde n’est pas « Hefkér », abandonné a lui-
méme sans dirigeant ni régles ! Chaque faute
nécessite une expiation et un repentir. La paracha
Vayikra vient enseigner a I’enfant que sans
I’infinie bonté divine, le fauteur devrait mourir
sur-le-champ. En effet, tout ce qu’on fait a
I’animal sacrifié¢ aurait dii s’appliquer a I’homme
fauteur, mais Hahem nous a donné ce Héssed
nommé Techouva.

(-X) D*1¥77 19 IR D°IW23 1R NFR TRET 12 OX)
« Et si son sacrifice vient du menu bétail, des
agneaux ou des boucs » (1,10)
Pourquoi la Torah trouve-t-elle bon d’expliciter
les types d’animaux du menu bétail, a savoir les
agneaux et les boucs? En réalité, le menu bétail fait
allusion au peuple d’Israél, comme il est dit :
« Vous étes mon menu bétail » (Yéhezkiel 34,31).
Ce verset vient faire allusion au fait qu-aussi bien
les agneaux (késavim - o»ap)), symbolisant les
Tsadikim et les gens doux et dociles, que les boucs
(izim - o71y), symbolisant les réchaim et les
insolents, une fois qu’ils se sont repentis et ont
apportés leur sacrifice, ils deviennent égaux. En
effet, le repentir (Téchouva) expie les fautes de
tout le monde a égalité, et apres leur repentir, il sera
interdit de rappeler la faute, méme au racha.
Rabbénou Efraim

(X.2) N5 ’AY% MM 129 2"1ED °2 WON
«Lorsque quelqu’un [Nef‘ecb] apportera une
offrande de farine (korban minha) 8 Hachem » 2,
Rachi commente: On n’emploie pas le mot Néfech
(@me) pour les autres sacrifices volontaires, mais
uniquement au sujet de I’oblation. Qui a coutume
d’offrir volontairement une oblation? Le pauvre.
Hachem dit : Je lui en tiens compte comme s’il
avait offert sa personne, son ame. Le Baal
haTourim fait remarquer : a propos de I’oiseau et
de ’oblation, il n’est pas dit « Devant Hachem »
comme pour le gros bétail, parce qu’il s’agit 1a des
sacrifices apportés par les pauvres, qui se génent
de le faire en présence de tout le peuple; c’est
pourquoi Il a dit a Aharon et ses fils de ne pas le
faire en public, et a averti Aharon afin de lui
signifier que méme le Cohen Gadol ne doit pas
mépriser I’offrande du pauvre.

X7 W8 »IoK ‘0 nign Y30 NOR APy RUE XOD) WK

(33.7) DYR] ANW2 APYYD
« Siun prince a péché en faisant, par inadvertance,
quelqu’une des Mitsvot que Hachem, son D.,
défend de faire et se trouve ainsi en faute » (4,22)
Pourquoi préciser « En faisant par inadvertance
quelqu’une des Mitsvot que Hachem défend de
faire »2 S’il a fautg, il est évident qu’il a fait une
chose défendue. De plus, pourquoi son péché est-
il qualifié de Mitsva 2

Le Divré Yoél de Satmar en déduit un principe
essentiel du service Divin : Le mauvais penchant
s’attaque a I’homme avec ruse. Il ne lui demande
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pas directement de commettre une transgression,
mais lui fait croire qu’il s’agit d’une Mitsva. Le
yétser ara procéda de cette maniere a 1’égard du
chef de tribu qu’il aveugla en lui faisant prendre
une avéra pour une Mitsva. Ainsi, il pensait
accomplir une Mitsva, comme le laisse entendre
notre verset, alors qu’en réalité, il s’agissait d’une
chose que Hachem défend de faire

RUD WK INRVD PYR YIN....73302 XD DR W) OX)
(N3-13,7)...33272 X*2M
« Et si une personne faute par inadvertance ... sisa
faute qu’il a commise lui est révélée, il apportera
son offrande...» (Vayikra 4,27-28)
Rabbi Yohanan était en train de marcher a la
périphérie de Jérusalem, avec Rabbi Yéhochoua
qui le suivait. Lorsqu’ils ont vu les ruines du
Temple, Rabbi Yéhochoua a dit : Malheur a nous.
Le lieu qui expiait nos fautes est détruit. Rabbi
Yohanan lui a répondu: Nous avons toujours un
autre moyen d’expiation, de réparation qui est
équivalent au Temple : le Hesséd. Comme il est
écrit : « Je (D.) Prend plaisir & la bonté et non au
sacrifice » (Ochéa 6,6).
Avot DéRabbi Nathan

Effacer Amalek de nos jours

Il est écrit dans la Paracha Zakhor: [Amalek] a
surgi devant toi sur le chemin et il a frappé en toi
ceux qui etaient en arriere. On retrouve la stratégie
en deux temps du yétser ara :nous faire tomber par
la faute; nous empécher de nous relever, de
repartir de I’avant, en nous faisant rester dans un
état de tristesse d’avoir faute.

Dans la Paracha Béchalah, pendant 1’attaque
surprise de Amalek, a chaque fois que Moché¢ avait
ses mains au-dessus de sa téte, le peuple juif avait
le dessus, et sinon c’était I’inverse. On peut
expliquer ainsi: Lorsque les mains (naasse,
I’action) sont au-dessus de la réflexion (nichma),
alors on a : « Naassé Vénichma », et Israél gagne.
Cependant Amalek (qui est en nous !) souhaite que
nous inversions les priorités, nous faisant aller a
notre perte. Notre role est de s’¢lever d’un monde
ou tout n’est que simple coincidence, hasard, a une
vie placée sous 1’autorité d’Hachem. Absolument
tout événement prend sa source dans les mondes
supérieurs, et Amalek ne souhaite pas que nous
remontions aussi loin, préférant que l'on se
focalise sur les manifestations visibles, naturelles
ce qui refroidit notre émouna. Nous devons avoir
les mains au-dessus de notre téte, vers le Ciel,
démontrant notre certitude que rien ne peut avoir
lieu dans ce monde, si Hachem n’a pas donné au
préalable son accord.

Aux Délices de Ia Torah

(33.77) DWRY RO °2 777
« Ce sera quand il fautera et sera coupable » ( 5,23)
Nos Sages disent que le terme : ” Véaya’ (ce sera -
i), est un mot qui implique de la joie. D’ailleurs,
les lettres permettent de former le Nom d’Hachem
(7-1-7-")1, Mais en quoi est-ce joyeux qu’un homme
faute 2 En fait, la joie s’exprime dans le fait quun
homme qui a fauté en prenne conscience et
reconnaisse sa faute. Car c’est seulement ainsi
quon peut se repentir et corriger sa faute. Mais le
déni du péché ¢éloigne I’homme de sa réparation.
Crest une grande joie pour un homme d-étre
capable d’avouer ses torts et de pouvoir
reconnaitre ses erreurs.

Divré Chalom

Halakha : Lois de Pourim

Les garcons et les filles qui ont dépassé I’age de la
Bar Mitsva et qui dépendent financierement de
leurs parents ont 1’obligation d’accomplir la
Mitsva de Matanot laevionim. Bien qu’ils ne
soient pas en possession de leur propre argent, ils
ont le devoir de réaliser cette Mitsba au méme titre
qu’une personne pauvre qui elle aussi a
I’obligation d’accomplir cette Mitsva. Ils
demanderont a leurs parents et feront en fonction
de leurs moyens.

Rav Ovadia Yossefzatsal

Dicton: Prier pour le bien-étre matériel ou
spirituel d’autrui est aussi un acte de charité.
Rabbi Nahman de Breslev

Chabbat Chalom, Pourim Sameah
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(Priére de ne lire Ie feuillet pendant la priere et [a lecture de Ia thora merci

Un début du mois pour Israél bon et béni (Langue des Sages,
1:9). Et le début du mois d'Adar I, qui n'apparait que tous les
guelques ans, est encore meilleur. Les Sages ont dit (Taanit
29a): "Quand Adar arrive, on augmente la joie", et Rachi dit
(ibid.) que c'est de par sa proximité avec le mois de Nissan.
On apprend de cela que si nous avons deux Adar, le principal
Adar ol nous augmentons la joie est Adar Il. Et nous avons
atteint Adar Il, aprés six mois que nous avons endurés a
cause de ces pécheurs et méchants. Que ce mois-ci apporte
de bonnes nouvelles. "Des débuts de mois pour ton peuple
tu as établies"- "nni nU? D'wTn 'wrY", les initiales sont
Rahel-7n1 . Rahel, notre meére devrait plaider en notre
faveur devant le Saint béni soit-Il, pour qu'il nous libére tous
ceux qui sont capturés, et qu'il mette fin a cette maudite
guerre qui nous assaille soudainement. Qu'il y mette fin
complétement. Que toutes les nations du monde sachent
gue "celui qui vous touche, touche la prunelle de son ceil."
C'est écrit ainsi dans Zekharya (2:12). Et les commentateurs
écrivent que cela signifie comme s'il était écrit "touche la
prunelle de Son ceil" - celui du Saint béni soit-Il. Mais avec
le respect dQ, le verset dit "touche la prunelle de son ceil".
Dés qu’on touche la prunelle de I'ceil, cela fait mal. Alors
le Saint béni soit-Il dit: quiconque vous touche - le peuple
d'Israél - c'est comme s'il touchait la prunelle de Mon ceil,
pour ainsi dire. Et par mérite de cela, que Dieu dise "Assez"
a nos ennuis. Six mois que nous endurons, Tichri, Heshvan,
Kislev, Tevet, Shevat, Adar I. Et maintenant en Adar Il, un
nouveau visage est apparu dans le monde.

) 8

et ol je me trompe. Toute personne peut se tromper, mais
heureux est celui qui reconnait

IJe dois reconnaitre qu'il y a des choses que je dis oralement

-
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son erreur . Il y a des gens qui ne sont pas préts a admettre

(7]
leur erreur. lls disent : Moi ? Il ne peut pas m’arriver que g b
je me trompe ! Qui a dit que je me trompe ?!... Maisily @ i=
a une chose ou j'ai fait erreur, et un éléve yéménite? m'a g,-'-'

c
1. Dans notre calendrier, il était écrit que le 19 Shévat, c'est le jour Fg
de la Hiloula (commémoration) du Rav Benyamin Cohen, le Rav de la =
communauté de Bérékhia. En réalité, le Rav Benyamin Cohen est bien o
vivant, béni soit le Seigneur. "Vivant, vivant, il te louera comme moi )
aujourd'hui" (Yécha’ya 38:19). Leur intention ne portait pas sur le Rav 2 <
Benyamin Cohen, I'auteur des Malkhei Tarshish, mais sur un autre Rav et
de Bérékhia, qui avait une épicerie et était un Tsadik, pillier du monde. 3

Il donnait généreusement, il mesurait et ajoutait, "Il éleve et abaisse"
(Rosh Hashanah 22b)... Il disait : "Que vais-je faire avec l'argent ? Je
le donne a chacun." Ce n'est pas qu'il leur donnait gratuitement, mais
il était un homme bon qui donnait de tout son coeur. Et voici que
les éditeurs du calendrier ont pensé qu'il s'agissait du Rav Benyamin,
I'auteur des Malkhei Tarshish, le Rav de Barkaia. lls ne savaient pas.
Le Rav Benyamin, I'auteur des Malkhei Tarshish, qu’il soit en bonne
santé, signe avec les lettres qui sont ses initiales « Nn"272 » - Benyamin
Réphaél Cohen. Mais lui n'est pas appelé Réphaél, mais seulement
Benyamin Cohen. Il y a un nouveau livre qui raconte a son sujet. Il
semblait étre un homme simple mais il était spécial. Il était le gendre
de notre maitre et Rav, Rabbi Rah’amim Hai Houita HaCohen. Alors ils
ont confondu I'un avec I'autre. L'auteur des Malkhei Tarshish m’a dit :
"votre honneur, vous étes responsables." Je ne suis pas responsable.
Si une erreur est attrapée, ce n'est pas moi qui la porte, mais celui qui
édite le calendrier. Comment ai-je fait erreur ? Je n'ai pas fait erreur.
Une fois, je suis allé en France avec mon pere au mois d'Eloul 5730,
et c'était la premiére fois que je voyais des boites écrites en hébreu,
et il y avait écrit dessus : "Vous n'avez pas fait erreur, c'est un Vita."
Il'y avait des choses comme ¢a en Israél, et elles ont roulé jusqu'en
France. "Vous n'avez pas fait erreur, c'est un Vita." Et je dis : Oui, j'ai -
fait erreur... =
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2. 1l signe tout le temps " NW" - Erev Rosh Hodesh... Qu'est-ce que P
Erev Rosh Hodesh ?! Mais ce n'est pas ce qu'il voulait dire, maisen
vérité, sa signature signifie « D'NJN 221 19V » - « la poussiére des w
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corrigé. Quelle est I'erreur ? J'ai dit (feuillet 398, lettre 10)
que le grand prétre portait un manteau avec des clochettes,
"et il sera sur Aaron lorsqu'il sert, et le son sera entendu
quand il entrera dans le saint devant I'Eternel et quand il
sortira, et il ne mourra pas" (Chemot 28:35). Car s'il entrait
e silencieusement, le peuple d'Israél ne saurait pas s'il était
vivant ou mort la-dedans, car il risquerait de mourir la-
| dedans lorsqu'il entrait dans le saint des saints. Donc il a des
clochettes qui font du bruit. Et c'est une erreur. Pourquoi
une erreur ? Parce que le grand prétre ne porte que des
vétements blancs dans le saint des saints. Et dans les
vétements blancs, il n'y a pas de clochettes. Les clochettes
‘ sont seulement sur ses vétements dorés. Donc "et le son
sera entendu", ne peut pas étre dans le saint des saints,
car, quand ils entrent la-dedans, il n'y a rien qui fasse du
bruit. Alors j'ai fait une erreur, tres simple. Comment dit
Maimonide ? Combien de foisiils le corrigent, et il dit "J'ai fait
erreur et corrigez-cela dans vos livres". Et comment ai-je
fait erreur ? J'ai lu cela dans le nom du livre "Brit Menouha"*
I (page 22a), et 13, il a écrit que dans le Saint des Saints, il
i agitait ses vétements et le son des clochettes pouvait étre
entendu a l'extérieur. Par conséquent, les choses ne sont
pas aussi simples que ce qui est écrit. En fait, des chaines
- avec des clochettes étaient attachées a ses pieds, et elles
faisaient du bruit. Et si le grand prétre décédait la-dedans
dans le Saint des Saints, ils le trainaient avec ces chainettes,
comme écrit dans le Zohar (Parachat Emor, page 102a).

B

Alors, j'ai fait erreur. Pourquoi devrais-je avoir honte de
m'étre trompé ?! Moché notre maitre a été ordonné d'écrire
dans la Torah (Vayikra 10:16-20) : "Moché a cherché le bouc
expiatoire et voici qu'il a été bralé. Et il s'est mis en colére
contre Elazar et Itamar, les fils d'Aaron, quirestaient envie, et
a dit: Pourquoi n'avez-vous pas mangé le sacrifice expiatoire
dans le saint lieu, car c'est un sacrifice kodech kadachim?
Et il vous I'a donné pour porter l'iniquité de I'assemblée,
pour faire expiation pour eux devant le Seigneur. Oui, vous
auriez d0 le manger et il a déja été brdQlé. Et ensuite, il est
écrit : "Aaron parla a Moise : Voici, aujourd'hui ils ont offert
leur expiation et leur holocauste devant le Seigneur, et il

pieds des sages ». J'ai pris I'habitude de ses acronymes jusqu'a ce que
je comprenne leur signification

3. Une fois, et c’est la seule fois, le Gaon de Vilna a dit : les premiéres

choses sont claires et il ne s’est pas du tout trompé. Je I'ai exclu du

Rambam au moment ou il a écrit sa réponse, la méthode du Rif dans

1 Erouvin. Et cela apparait dans le Gaon de Vilna, Siman 301, petit alinéa
45. D'ou je me souviens de cela ? Je |'ai noté dans ma mémoire —

.\« 45,301 - «n"n X"w. Nous avons un Rav de la ville & Ramat Gan

} - Cohen Shema (nnxw), et cela est la valeur numérique Siman 301,

i

i

|

petit chapitre Mem Hey... C'est ainsi que je me souviens. Le Gaon de
Vilna dit que méme lorsque le Rambam dit "je me suis trompé", il ne
s’est pas trompé. Alors que nous, c'est le contraire, méme lorsque
nous disons "je ne me suis pas trompé", il est possible que nous nous
sommes trompé... Mais cette fois, c’est sir que je me suis trompé.

4. Ce n'est pas "Beit Ménouh’a" mais "Bérit Ménouh’a". C'est un
ancien livre de Kabbala ou chaque année, quand Kislew arrive, on dit
en son nom (page 26a), que dans le neuviéme mois, le neuvieme jour,
= et a la neuviéme heure, c'est un moment spécial, et a cette heure-
la, celui qui prie verra sa priere acceptée. Je ne sais pas combien de
personnes ont vu leurs prieres acceptées ce jour-la et a cette heure-
la. Mais on peut toujours raconter... Peut-étre qu'une fois sur mille
leurs priéres ont été acceptées. Mais le livre "Beit Ménouh’a " a été
.~ composé a I'époque des Richonim, et l'auteur était Rabbi Avraham

b Bar Yitsh’ak.

nous est arrivées telles et telles choses" - il faisait référence
a la mort de Nadav et Avihou - "et j'ai mangé |'expiation
aujourd'hui, elle a été agréable aux yeux du Seigneur". Cela

signifie qu'Aaron s’est justifié dans le fait qu'ils ont bralé | L
I'expiation. Et il est écrit: "Moché entendit et cela lui sembla )
bon." Et en apparence, c'est un détail, rien ne s'est passé. '

L’histoire semble sans importance. Moché, notre maitre a

pensé qu'ils devaient le manger, et Aaron |'a apaisé et lui

a expliqué pourquoi ils ont fait cela. Nous avons terminé. -
Pourquoi la Torah raconte-t-elle cela ?! Elle nous a raconté

cela pour informer toutes les générations a venir: si tu te
trompes, reconnais ton erreur ! Il n’y a rien de grave si :
tu as fait erreur. Tu es humain, tout humain se trompe. -
"Moché entendit et cela lui sembla bon." Il lui a dit : Merci
beaucoup Aaron de m'avoir éclairé les yeux, et m'avoir

donné I'ouverture pour reconnaitre mon erreur. Et c'est un
exemple pour toutes les générations a venir®.

Nous avons bientét Chabbat Zahor, et nous récitonsle poeme
"Mi Kamocha". Et c'est un poéme spécial de Rabbi Yehuda
Halevi. Ses poemes, ce ne sont pas seulement des chansons,
mais ils sont pleins de confiance et de foi incomparables ! -
"Seigneur! Ton amour ne cessera jamais." En 5722, j'ai eu
une semaine ou je ne me sentais pas bien et je suis resté a
la maison. Mon pére, paix a son ame, m'a dit: Ne reste pas
inactif, écris une explication de "Mi Kamocha". Et il m'a dit,
dans le premier couplet, d'écrire sur "Seigneur, ton amour
ne cessera jamais" que l'intention n'est pas "Adon" avec un
chéva patah . Pas "maitre de ton amour", mais I'aleph avec
un kamatz - "Adon! (Maftre) Ton amour ne cessera jamais."
Adon, c’est un appel- notre Seigneur, le Saint béni soit-Il -
ton amour ne cessera jamais. "Ta fidélité est une forteresse
et une tour". Mais "Adon Olam Acher malakh" I'aleph avec
un chéva patah car c'est une liaison - le Seigneur de |'univers.
Alors gqu’ici ce n'est pas "maitre de ton amour", mais "Adon!
(Maftre) Ton amour ne cessera jamais." Et ensuite, j'ai écrit
une explication sur tout®. Et dans ce poéme, chaque phrase
se termine par un verset de la Bible qui se termine par le

5. Je connais des gens qui n'ont jamais reconnu la vérité. Une fois, ils
ont écrit sur un certain Rosh Yéshiva qui a donné un cours, et un éléve
s'est levé et lui a dit : "Honoré Rav, les Tossafot disent autre chose."
Il lui a demandé : "Ou I'ont-ils dit ?" Il lui a répondu : "Dans une autre
massékhet." Il a apporté la massékhet, et le Rav a prétendument lu
les Tossafot comme il I'avait lui-méme expliqué. Et il a dit a ce jeune
homme : "Eh bien, que veux-tu ?" Apres que ce Rosh Yéshiva soit parti,
ce jeune homme a regardé le Tossafot et a vu qu'il n'y avait jamais rien
de ce que le Rav avait dit. Ce qu'il avait dit lui, était correct. Alors il
a montré a ses amis : "Voyez-vous, ce que j'ai dit est correct." Mais
|'obstination est ainsi. Et il y avait deux grands sages, le Rav Aurbakh
et un autre sage. Le Rav a dit quelque chose, et cet autre sage lui a
dit : "Il me semble que ce n'est pas sur cette page, mais sur la page
précédente." Le Rav lui a répondu : "Oui, tu as raison." Et ensuite, il
s’est avéré que ce que le Rav avait dit était correct. Et ce que cet autre
sage lui avait dit était incorrect. Mais pour le respect de I'honneur du
sage, le Rav lui a dit : "Tu as raison et j'ai tort." Alors ici, j'ai tort. Est-ce
que je me prend pour un grand rabbin comme Rabbi Ovadia ? Dieu
nous en préserve !

6. Il y a quelques belles remarques dans ce piyout. A Tunis, ils
appréciaient la poésie de Rabbi Yéhouda Halévi. Je me souviens
qu'une fois, lors de Pourim (en 5713 ou 5714, il y a environ 70 ans),
il y avait un hazzan nommé Ya’akov Brami qui a dit : Ne pressez pas
Rabbi Yéhouda Halévi ! Lisez son poéme avec go(t, pas trop vite. Ne
le pressez pas... Qu'est-ce qu'il y avait la-bas ? Il y avait des mots, que
si vous les lisez vite, vous les avalez rapidement. Il faut faire attention
a cela.
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méme mot 17. Comme "Une forteresse pour le pauvre en
son affliction" (Isaie 25:4). "Heureux sont ceux qui esperent
en Lui" (ibid. 30:18). IIs sont tous comme ¢a, sauf une fois ou
il semble que Rabbi Yehuda Halevi ait voulu dire "non" avec
un aleph. Et c'est dans e couplet "Comme est bon le coeur
du roi avec du vin, il a dit de lui apporter la belle dame". Qui
est cette belle dame ? C’est Vachti. "Et elle refusa, et elle osa
luidire " (Proverbes 7:13). Dans ce verset dans les Proverbes
(7:13), il est écrit "et elle lui a dit" avec un vav. Mais il se peut
gue Rabbi Yehuda Halevi ait voulu dire "elle a refusé et lui
a dit non" - Vachti, la femme malveillante a dit: Je ne viens
pas chez le roi (et voir dans le livre Sansan Léyair, page 415).

Ensuite, il estécrit:"Le sangde mesvengeurs, je vais asperger,
et mes drapeaux comme les mots de tout visionnaire" C'est
un poéme dans lequel j'ai trouvé une allusion merveilleuse
a ce qui s'est passé il y a trente ans avec un Juif, un gentil
homme, nommé 'Baroukh Goldstein'”. Ou est I'allusion
a son nom dans ce passage ? "Le sang de mes vengeurs".
Quelqu'un sait ce que signifie Goldstein en yiddish ? Pierre
précieuse. (Gold est de l'or, et stein est une pierre). C'est
azé - NN, initiales de 2Nt [N, une pierre précieuse. "Le sang
de mes vengeurs" - qui sont les vengeurs ? Azé - une pierre
précieuse. "Et mes drapeaux comme dit tout visionnaire".
C'est ce que Baruch Goldstein a fait. lls ont écrit un livre sur
lui a I'époque, appelé "Baroukh Hagéver", et on m'a dit : le
gouvernement ne doit pas le voir, ils brleront le livre. Je
leur ai dit : je le mettrai sous la poéle et sous la terre... lls ont
écrit la-bas que ce gars-la était médecin, ils lui ont amené
des non-juifs et il les a soignés, ils lui ont amené des Juifs
et il les a soignés. Mais cette année-Ia, les non-juifs avaient
prévu de massacrer des Juifs, et il n'a pas tué sans raison. Ce
Pourim-l3, le rabbin Haim Kanievsky z"l avait dit : j'ai vu mon
pere dans un réve et il m'a dit qu'il y a un décret contre les
« ennemis » d'Israél (c’est une fagon de parler pour dire sur
les juifs). Je lui avait demandé : pourquoiy a-t-il un décret ? Il
m’avait dit : c'est comme ¢a. Et le lendemain, mon pére m'a
informé que le décret avait été annulé. Et nous n'avons pas
compris quel était le décret et comment il avait été annulé.
Mais il a été annulé parce que ce Juif était allé planter son
épée dans le coeur de ces paiens. Mais ce n'est pas toujours

7. Il était médecin et traitait a la fois des patients arabes et, bien sdr,
des patients juifs. Puis, un soir de Pourim, il a appris que les Arabes
allaient venir tuer plusieurs Juifs. Qu’a-t-il fait ? Il a apporté une arme
a feu dans la mosquée des Arabes, ou ils ne le connaissaient pas. Il a
vu que les Arabes sortaient leurs armes, alors il a sorti la sienne aussi
et acommencé a les frapper de tous les cotés. Il a tué trente Arabes en
un jour de Pourim. lls ont dit : "Qu'est-ce que c'est ? |l nous a surpris
avec ¢a. Mais faire ce qu'ils nous ont fait pendant Chémini Atseret
et Sim'hat Torah, ils sont autorisés a tout !" Alors il est allé et les a
frappés, mais ils ne se sont pas arrétés, ils I'ont déchiré en morceaux.
Ensuite, le Premier ministre (Yitsh’ak Rabin) est venu et a dit : "Ce
Juif corrompu" - corrompu ! - ainsi fait-il pour tuer des Arabes ? Nous
cherchons a faire la paix, et toi tu fais ¢a ?! Apres quelques semaines,
j'étais dans un taxi a Tel Aviv, et le chauffeur était espagnol, alors il
me dit : "Oui, le Juif est corrompu, mais quand ils tuent, ils ne sont
pas corrompus, ils sont des "gentils" et nous sommes les corrompus...
Mais il ne s'est pas écoulé beaucoup de temps, et Yitsh’ak Rabin a été
assassiné. "Sur ce que tu vas t'appuyer, tu t'appuieras, et finalement tes
ennemis tomberont" (Pirgé Avot, Chapitre 2, Mishna 6). Aujourd'hui,
nous savons clairement que ce que cet homme a fait, il I'a fait avec
intelligence et connaissance. (Et il I'a fait de son plein gré, sachant que
nos autorités ne lui accorderaient pas la permission)...
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une telle chance. Si nous savions combien ils nous haissent.
Ils vivent a notre charge, regoivent de nous tout le bien
du monde, et ils font tout pour le mal ! Yehia Sanouar
était gravement malade et sur le point de mourir, et des
médecins juifs sont venus le soigner, et il est sorti guéri ! Au
lieu de reconnaitre le bien, il fait ce qu'il veut. Il ne sait pas
reconnaitre le bien. Ces bétes-la ne savent pas reconnaitre
le bien. C'est pourquoi Rabbi Yehuda Halevi dit, comme en
prophétie : 'Le sang de mes vengeurs, j'aspergerais-nix’, je
me venge par la pierre précieuse (Goldstein). Et "le sang"
DT (valeur numérique 44), c'est cette année qu'il a fait cela
- 5744 (1984). 'Et mes drapeaux comme dit tout visionnaire'
- je leve le drapeau d'Israél comme dit tout visionnaire, tous
les prophétes nous ont annoncé que le temps viendrait ou
vous éleveriez votre drapeau. 'Voici, notre Dieu c'est lui en
qui nous avons espéré' (Yechaya 25:9). Il faut savoir que le
Saint béni soit-il attend de tels Juifs, courageux, forts, justes,
qui ne craignent pas ces paiens. A la fin, il a été tué, mais,
seulement aprés que sa lame a été satisfaite du sang de ces
pécheurs. Mais, Dieu nous en préserve de comprendre de
mes paroles que les gens doivent prendre la loi en main et
commettent des actes hostiles envers les Arabes (comme
Goldstein I'a fait). Je n'ai pas dit cela ! J'ai dit que Goldstein
était ainsi a son époque, mais nous ne ferons rien. Vous
m'avez vu attaquer les Arabes ? Non. Mais le leadership doit
étre fort et donner des instructions appropriées. Autrefois,
il y avait une telle loi que si quelque chose se passait dans la
rue, méme un Arabe vous insultait, il ne fallait pas lui rendre
réponse. S'il vous donne des coups, ne lui rendez pas. Quand
lui rendre ? Aprés qu'il vous ait tué et que vous soyez au
paradis, alors vous le poursuivez, vous revenez de la-bas et
vous lui rendez... C'est de la folie | Ce n'est pas ainsi que les
choses se passent. Mais tout ce que la loi dit de ne pas faire
- ne pas faire. Nous devons nous efforcer de changer la loi
pour le bien.

Ensuite, il est écrit |a : 'Et il arriva du temps d'Assuérus, roi,
sur Kivroch.' A Jerba, ils lisaient ce poéme traduit en arabe,
et ils ne comprenaient pas ce que signifie "Kivroch"? Ils
pensaient qu'il y avait quelque chose appelé "Kivroch", et ils
I'appelaient Ahachveroch ... Pas du tout, "roi, sur Kivroch"
signifie que cet Ahachveroch a été élevé comme le cedre
qui est tres haut. Ou trouvons-nous une tournure de phrase
"élevé sur"? Dans Chemouel Il (chapitre 23, verset 1): "Les
paroles de David, fils d'Ishai, I'nomme qui fut élevé, le
Messie du Dieu de Yaakov, le chantre d'Israél". C'est ainsi
que le verset dit 13-bas. "Elevé sur" signifie élevé en haut.
C'est pourquoi on ne dit pas "sur Kivroch", il n'y a rien qui
existe dont le nom soit Kivroch , mais il a été élevé en haut
comme un cédre-wn2.

Rabbi Yehuda Halevi a composé six poemes "Mi Kamokha"
| Beaucoup ne le savent pas et pensent qu'il a composé
seulement "Mi Kamokha" pour Pourim. Mais en réalité,
il a composé six chants "Mi Kamokha" ! Il y en a un pour
Pessa'h, un pour Yom Kippour, et d'autres. Et son écriture
et son sens de I'imagination sont uniques en leur genre. Une
fois, il a écrit que le Saint béni soit-il a créé la mer - "Et il
fit pour lui une couronne d'or" (Chemot 25:24). Que signifie
"une couronne d'or" ? C'est le sable. Le sable au bord de la
mer a sa couleur comme de |'or, c'est pourquoi il a écrit a ce
sujet "et il fit pour lui une couronne d'or"... C'est dommage
gue les Ashkénazes aient découvert ces poemes manuscrits,
alors que nous, les Séfarades pour qui Rabbi Yehouda
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Halevi est "des noétres", les avons perdus. Bli Neder, si nous
imprimons a nouveau des livres de Pessa'h, nous inclurons
ce chant de Rabbi Yehuda Halevi dont toutes les strophes
se terminent par le mot "or". Et méme pour Yom Kippour, il
a un chant spécial, imprimé dans le Siddour de Rabbi Haim
! Palaggi. Chaque parole et chaque mot de I'écriture de Rabbi
Yehouda Halevi vaut des millions ! Mais le monde ne le sait
pas. Méme parmi les Ashkénazes qui sont apparemment de
grands sages qui approfondissent les sujets, il y en a qui ne
comprennent pas cela®.

Plus loin dans "Mi Kamokha", il est écrit : "Esther chuchota
au roi, de belles paroles, au nom de Mordekhai, et il fut écrit
dans le livre, recherché et trouvé devant 191V ax,". Que
e signifie "trouvé devant le cerf" ? J'ai entendu de mon pere
| I'explication, que lorsque Bigtan et Teresh ont mis du poison
dans la coupe d’Ahachweroch et qu'ils ont dit qu'il n'y avait

; aucun poison, que firent-ils ? lls ont pris un quelconque
| & chevreuil, et lui ont fait boire de I'eau de la coupe de Bigtan
et Teresh, et il est mort sur place. Et c'est cela "recherché et
trouvé devant le chevreuil". Certes, Rabbi Yaakov Haim Sofer
écrit ne pas avoir trouvé cela dans les midrashim. [Note de
i I'assistant : j'ai trouvé la source de ces propos dans le livre

e 8. Comme le disait autrefois le Rav Korman : "Je ne sais pas ce que
veulent les éditeurs des poemes de Rabbi Yéhouda Halévi, ces poémes
qui disent : 'Leur temps est révolu et leur offrande annulée' (selon le
traité Berakhot, page 26a). Mon ami ! Tu n'as pas le sens du gol(t, ton
sens du goUt est défaillant... Tu ne sais pas ce que sont ces poemes.
Si tu le savais, tu sauterais ! Si tu entendais ces poemes, tu danserais
| Depuis que Rabbi Chélomo ben Gabirol a commencé a écrire des
poemes, des poemes spéciaux comme ceux-la ont commencé a étre
écrits. Et Rabbi Chélomo ben Gabirol écrivait sur tout. Une fois, il a
écrit un poéme sur un avare, car le jour de Pourim, cet avare appelé
Moché les a invités et leur a apporté de petits verres de vin, et ils ont
bu. Aprés avoir terminé, ils lui ont dit : "Moché, qu'est-ce que c'est que
¢a ? Apporte-nous plus de vin !" Que fit-il ? Il leur apporta de I'eau et
leur dit : "C'est ce que j'ai...". Ben Gabirol était tres jeune et écrivit un
poeme sur lui : « ,uTIax? UM 11N .0M 'A%29,0'N 279 ,'2'W TIN,12Y N0
D'MN 'Y DN LUTIN N INMD 1 LVIWRIPUTR DY » - "Lorsque mon vin
est épuisé, mes yeux pleurent, des torrents d'eau, des torrents d'eau.
Voici, je suis le compagnon du crapaud, avec lui je crie et me lamente,
car qui, comme lui, le sait ? Chanson des eaux, chanson des eaux". Je
suis I'ami du crapaud, qui vit toujours dans I'eau, et moi aussi je vis
dans I'eau, mais rien ne m'est apporté... Et I'avarice de ce Moché - que
personne ne connait - est devenue une honte pour le monde...

Tout homme doit apprendre une bonne nature de ne pas étre avare.
Si c'est difficile pour toi, n’invite pas de gens dés le départ. Mais si tu
. as déja invité des invités, apporte-leur de grands verres "remplis de
. vin et des coupes", et dis-leur de boire du vin, c'est ainsi que Yirmiya
le prophéte écrit, qu'il a apporté aux habitants de la maison des chars.
Méme Rabbi Yéhouda Halévi apportait de la nourriture et des boissons
aux invités avec largesse et générosité. Et ainsi faisait le Ibn Ezra. Le
Ibn Ezra était un homme trés pauvre, et un jour il est venu quelque
part, "et j'ai demandé du pain, mais il n'y en avait pas... j'ai demandé
du vin a la source." (Chanson "Je suis venu un jour de jeGne"). Et il
écrit : J'ai vu qu'il n'avait méme pas une goutte de vin chez lui, et je
lui ai dit : Si tu n'as pas de vin, que veux-tu de notre part ? Ne m'invite
't pas, pourquoi ai-je besoin de toi ? Ils versaient leur coeur de toutes
= les maniéres possibles. C'est pourquoi les Espagnols apprennent cette
bonne legon, d'inviter des invités et de leur donner tout ce qui est
bon. Si tu invites un invité et que tu ne lui donnes pas ce qu'il faut, ce
n'est pas bien. Il y en a un qui m'a apporté un raisin, et il dit : "Voici,
je t'ai apporté un raisin, sois modeste... Pourquoi m'apportes-tu un
. seul raisin ? On ne fait pas ¢a, apporte une grappe entiere, sois un étre

i humain, n'aie pas un si mauvais coeur."

e ————

"Eshkol HaKofer" de Rabbi Avraham Saba, qui a expliqué la
signification de ce vers.]. Mais il se peut que Rabbi Yehouda
Halevi ait dit cela en raison du verset - "Esther chuchota au
roi de belles paroles , au nom de Mordekhai, et il fut écrit W,
dans le livre, recherché et trouvé devant le chevreuil". Il faut
étudier |'art particulier des sages séfarades en matiere de
poésie. Nous Il'avons perdu. Qui sommes-nous ? Tous les
Séfarades. Depuis des centaines d'années, nous ne savons
pas écrire quoi que ce soit, nous écrivons dans un style qui -
ne vaut pas un sou. Ecrivez dans un style séfarade clair et

doux comme le miel, les Ashkénazes voient un poéme de

Rabbi Yehouda Halevi, et aussitot ils I'ajoutent a leurs livres -
de prieres, et nous avons perdu cela! -

Toutes cesremarques sur le poeme "MiKamokha". Mais dans
la Meguila elle-méme, il y a beaucoup d'autres remarques.
Premiére remarque : "Il advint, aux jours d'Ahachweroch,
celui-la Ahachveroch, qui régnait de Hodou a Kouch" (Esther
1:1). Certains disent "771nn" avec une intonation au début
du mot, et c'est une erreur ! Car "121nn" ainsi prononcé,
signifie I'idolatrie qui est ainsi nommeée (Vayikra 20:2). Mais
il faut dire : "721NN" avec une intonation en début de mot,
ce qui signifie : « celui qui régnait »de Hodou a Kouch. Le
"lamed" est avec Tséré et non en Ségol.

Autre chose. Il est écrit (verset 6) : "Le parvis (nax1) était
de marbre, de nacre, de pierres noires et blanches". Tout
le monde dit "nax1" quand le Tsadi a un cheva muet et
un "pé", mais en hébreu "ritspa", signifie le charbon de
bois. Comme écrit dans Yechaya (6:6) dans la Haftara de
la Parasha Yitro : "Un des séraphins vola vers moi, tenant
une pierre a charbon de I'autel". "ritspa" signifie charbon de
bois. Et est-ce qu'Achashverosh invite des gens a s'asseoir
sur du charbon de bois ?... Tu veux les briler ?! Mais il faut
dire "retsafa" le Tsadi avec un Cheva prononcé et le "fe". Et
méme ce que I'on dit dans le langage courant "ritspa" est
une erreur, mais il faut dire retsafa avec le "fe", car c'est
ainsi que cela se dit pour le mot "marbre" . Donc il faut
dire "Le parvis était de marbre, de nacre" avec le "fe". Et
c'est une remarque qui a été écrite autrefois dans "Yated
Ne'eman" il y a de nombreuses années, disant qu'il faut dire
"retsafa" avec le "fe".

Il y a un autre beau récit, écrit (Esther 3:11) : "Le roi dit a
Haman : 'L'argent t'est donné, et le peuple fais-en ce qui
te semblera bon'"'. Et dans le Midrash (Esther Rabba 7:21),
ils ont fait une belle allusion, "lI'argent" qQ0an a la méme
valeur numérique que "l'arbre" (165) yun. Comme si le roi
Achashverosh disait a Haman : "L'arbre" t'est donné, qu'il
soit pour toi un arbre pour te pendre. Et les commentateurs
se demandent, si c'est une allusion a "l'arbre", comment se
poursuit I'histoire ? "Et le peuple agis avec lui comme bon
te semblera" ? Et on raconte une belle et vraie histoire qui
remonte a 400 ans. Il y avait un roi qui avait un ministre
juif nommé Chemouel Hacohen, et une fois, un Juif marchait
sur la route et les nations I'ont attaqué et lui ont pris tout
ce qu'il avait. Et il a commencé a pleurer, jusqu'a ce qu'une
personne puissante vienne et lui demande : "Pourquoi
pleures-tu ?" Il lui dit : "lls m'ont pris tout ce que j'avais !"
Il lui dit : "Je peux te sauver tout ton argent, mais que me
donneras-tu ?" Il lui dit : "Je te donnerai la moitié." Il lui dit
: "Non, je veux plus." Il lui dit : "Quoi d'autre ? Je te donne
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la moitié !" "Tu ne I'as ni travaillé ni agrandi" (Jonas 4:10),
mais ce héros a insisté, tu me donneras tous les biens, et
tu ne prendras que des restes! Il lui dit : "Bien, mais ai-je le
choix ?" Et ils ont écrit entre eux un accord selon lequel "le
héros me donnera ce qui est bon a ses yeux, et il prendra le
reste pour lui". Et en effet, ce héros est allé et a tout sauvé, a
donné a ces vauriens quelques coups "sur la hanche" (Juges
15:8) et a pris tout pour lui. Et ensuite, le héros a commencé
a prendre tout pour lui-méme. Le Juif lui dit : "Que me reste-
t-il ? Que me donnes-tu ? Des choses sans valeur, des loques
déchirées ?!" Le héros lui dit : "C'est ainsi que nous avons
convenu, que je ne te donnerais que ce qui est bon a tes
yeux, comme indiqué dans l'accord !" Le Juif lui dit, mais
je n'avais pas l'intention que tu me donnes seulement des
ordures ! Que me reste-t-il ? Il lui dit : "Allons voir le roi."
Le roi a entendu, et a senti que le Juif avait raison mais qu'il
n'avait pas le pouvoir de le forcer, car ils avaient conclu un
accord. Le roi dit : "Trés bien, voyons ce que nous pouvons
faire." Entre-temps, Rabbi Chemouel Hakohen, qui était le
conseiller du roi et un grand sage, est entré et a lu le texte
et a dit : "Ce n'est pas ainsi que cela doit étre interprété,
mais l'interprétation est : 'Ce qui est bon a tes yeux' - ce
qgue tu veux pour toi-méme - donne -le moi !" Le roi était
étonné : "Est-ce ainsi que cela doit étre interprété ?" Il lui
dit : "Oui, c'est ainsi que cela doit étre interprété, ce qui
est bon a tes yeux - tu me le donneras. Tu prendras les
ordures et les déchets, et je prendrai ce qui est bon !I" Et
aussi ici, I'interprétation est la méme : "Et le roi dit a Haman
: 'L'argent t'est donné' - I'arbre t'est donné pour te pendre
dessus. 'Et le peuple, agis avec lui comme bon te semblera'
- ce que tu veux, ce qui est bon a tes yeux, tu le donneras
au peuple. Si tu veux étre au palais, donne-le au peuple. Et
si tu veux beaucoup d'argent, donne-le au peuple. Le rabbin
Ovadia Yosef zatsal a apporté cette histoire (livre "Anaf Etz
Avot" p. 85), mais il n'a pas écrit sa source. J'ai cherché la
source et je I'ai trouvée dans un livre imprimé en 5337, et
je I'ai apportée dans "Sansan L'Yair" (p. 154), et il m'a écrit
une lettre spéciale : "Merci de m'avoir apporté la source de
cette histoire".

Le montant du demi shekel cette année est de vingt-cing
ou vingt-six shekels. Allusion a cela (Exode 30:16) : "Et tu
prendras |'argent des expiations". "L'argent des expiations"
DNI9'2N Q01 ont comme initiales N2 vingt-cing. "Et tu
prendras l'argent des expiations" DMI9'an 9021 NN ont les
initiales en guematria de vingt-six. Comme c'est un peu plus
que vingt-cing, nous donnons donc vingt-six. Ensuite, celui
qui veut donner un peu plus et ajouter la TVA, donnera 29
shekels. Ou trouvons-nous une allusion a cela ? "Et il sera
pour les enfants d'lsraél un souvenir devant I'Eternel, pour
expier vos ames" (Exode 30:16). Et en guematria, n'ni fait
vingt-six. "Pour les enfants d'lsraél" commence par un
Lamed, qui vaut trente. Donc, vingt-six conviennent a toutes
les opinions. Celui qui veut donner et a un bon coeur donnera
trente ou vingt-neuf.

Pourim, cette année tombe a la sortie de Chabbat. Il y a ceux
qui sont stricts, comme nous le faisons toujours le samedi
soir, a attendre jusqu'a I'heure de Rabenou Tam. Et moi, une
fois [en 1973], j'ai entendu du Rabbin Ovadia Zatsal qu'il a
vivement parlé de cela. Il a dit : I’'horaire de Rabenou Tam ce
n'est pas une simple opinion, mais vingt décisionnaires sont
d'accord avec lui ! (Voir Chou't Yabia Omer 2:0H:22). Nous
devons attendre. Le Rav n’avait pas parlé de Pourim, mais a

parlé de maniere générale. Et voici [cette année-la, Pourim
était tombé] le samedi soir, [et nous avons attendu ['heure
de Rabbeinu Tam pour allumer la bougie pour la bénédiction
et ensuite lire la Méguila]. Et il y avait la un Juif Djerbien,
craignant le Ciel, son nom de famille est Makhlouf Cohen, il
m'a dit : j'ai du travail, je travaille a la poste la nuit, pourquoi
nous retenez-vous ? Je lui ai dit : que puis-je faire ? Rabbeinu
Tam dit cela ainsi. Il m'a dit : qu'est-ce que j'en ai a faire de
Rabbeinu Tam ? Commencez la Méguila... Aprés des années,
j'ai vu que le Rav Ovadia, qui a dit d'attendre pour Rabbeinu
Tam, demandait a un autre d’allumer la bougie et il a récité
la bénédiction dessus, méme si I’"horaire de Rabenou Tam
n’était pas passé. Alors, ce que nous avons |'habitude de
bénir la bougie avant de lire la Méguila®, quelqu'un d'autre
peut le faire avant I'heure de Rabbeinu Tam, et celui qui sort
du Chabbat selon Rabbeinu Tam peut réciter la bénédiction
dessus. Parce que par principe, la coutume n'est pas comme
Rabbeinu Tam, maiscomme les Guéonim, deés que vous
voyez que le ciel est sombre - vingt minutes, une demi-
heure apres le coucher du soleil - c'est déja la nuit®. Mon
pére zatsal dit (voir Chou't Ish Matsli'ah 2:0H:13) en général
de ne pas se soucier de I'opinion de Rabbeinu Tam. Et le
Rav Ovadia dit (voir Yabia Omer la-bas) que malgré tout,
il faut s'en soucier, car vingt Rishonims sont d'accord avec
lui, alors nous attendons, habituellement. Mais, dans le cas
de samedi soir ol nous devons lire la Méguila, il n'est pas
nécessaire d'attendre. Méme le Rav Ovadia n'attendait pas.
Le Rabbin donnait des cours le samedi soir en dehors de la
ville, et il dit au chauffeur : avance vite. Et le chauffeur lui dit
: Rabbeinu Tam, Rabbeinu Tam. Et le Rabbin Ovadia lui dit :
suis-tu Rabbeinu Tam ? Si tu n'es pas fidele a Rabbeinu Tam,
alors tu n'as pas besoin d'attendre. Et je ne savais pas tout
cela, et j'ai eu une polémique avec Mekhlouf Cohen (un Juif
pieux, doux comme du miel), et j'ai eu tort. Il est permis de
commencer la Méguila et d'allumer la bougie avant I'heure
de Rabbeinu Tam. Je n'allume pas, mais quelqu'un d'autre
allume et il peut se fier a quelqu'un, tous les Géonim sont
d'accord avec lui.

Dans les villes fortifiées depuis les jours de Yehoshoua
Ben Nun, on lit le quinzieme d'Adar.Dans les villes non
fortifiées depuis les jours de Yehoshoua Ben Nun, on lit le
guatorzieme d'Adar. Dans les endroits ou il y a un doute,
on lit le quatorzieme avec la bénédiction, car c'est la lecture
suivie par la majorité du monde. Le quinzieme, on lira alors,
sans bénédiction. Certaines villes comme Lod ont adopté
la pratique de lire sur les deux jours, et cela est écrit dans
les livres. Les détails sont oubliés de nous, mais en général,
la plupart des villes non fortifiées lisent seulement le
guatorzieme.

9. Voici comment était notre coutume a Tunis, et ainsi écrit le Maran
HaRav Ovadia Yossef dans ses livres. Cependant, dans le Responsa
Tefilat Moshé (partie 2, Siman 59), il a écrit qu'a notre époque, ou
I'on n'utilise plus de bougies mais des lampes électriques, il n'est pas
nécessaire de réciter la bénédiction "Borei Me'orei Ha'Esh" avant la
lecture de la Méguila, et au contraire, il est préférable de la réciter
ensuite, avec les autres bénédictions sur la coupe de vin. Cela semble
étre le bon avis. (Sefer Sansan LeYair, page 4, note. Voir aussi une
autre raison.)

10. Notre maitre Rabbenou Tam a été strict car il ne connaissait pas
la réalité en Terre d'Israél, mais il a vu la France, ou I'on ne voit pas
trois étoiles pendant presque une heure. C'est explicitement indiqué
dans les Tossafot au début de Pessa'him (page 2a, Dibour HaMat'hil
"VéHa"), et aujourd'hui nous savons que la réalité est différente.
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Le Ran écrit que chaque personne célebre sa féte et son
repas le jour ou il est délivré de ses ennemis. C'est pourquoi
dans toutes les villes, on lit le quatorzieme comme le jour de
repos, et a Chouchan, ou ils se sont reposés le quinzieme, on
lit le quinzieme. La raison pour laquelle cela dépend des villes
fortifiées depuis les jours de Yehoshoua Ben Nun et non pas
depuis ceux d'Ahachweroch est écrite dans le Yerushalmi. lls
ont honoré la terre d'Israél en la rendant comme Chouchan.
Sinon, il en ressortirait que dans les pays étrangers, on lirait
le quinzieme et en terre d'Israél, qui était détruite a cette
époque-la, tous liraient le quatorzieme. C'est pourquoi a
Yerouchalaim, on lit le quinzieme. On peut également dire
une autre raison : si tout le monde célébrait en un jour, il
resterait vingt-quatre heures sans étude de la Torah [et
comment le monde subsisterait-il ?]**. Par conséquent, les
Sages n'ont pas institué un jour pour tout le monde, mais un
jour pour les fortifiés et un jour pour les non fortifiés.

Il y a un endroit a Jérusalem, ol beaucoup d'encre a coulé
pour savoir s'il faut lire la Méguila le quatorzieme ou le
quinzieme. Dans tout Jérusalem, on lit le quinzieme, mais
il y a un endroit appelé "Ramot" - Parfois, ils lisent ceci et
parfois cela, et il n'y a pas de fin a cela. Tu dis ceci, et I'autre
dit cela. Chacun ira a son rabbin et lui demandera quoi
faire. Le Rav Yéhouda Brakha Shalita a dit (Chou't Berakhat
Yehouda 6:33) que nous avons regu les instructions du Rav
Ovadia pour lire le quatorzieme. Chaque fois qu'il y a des
divergences, le Rav Ovadia tranche, car il a un pouvoir de
décision spécial, et le Rav Ovadia dit de lire le quatorzieme.
Mais doit-on argumenter avec les Géants du monde ?
Chacun dit : je dis autrement. [chacun doit demander a son
rabbin].

Mais, a Bnei Brak ,on ne lit la Méguila que le quatorzieme
d'Adar, sauf le 'Hazon Ich qui a dit qu'on lit sur deux jours.
Un jour, j'ai prié le quinzieme d'Adar la ou les rabbins Hillel
et Pardo priaient (a I'endroit nommé "Torah Vé'haim"). Le
Rav Hillel I'Ancien est venu et a dit que nous lisons sur deux
jours a Bnei Brak (et c'était déja le deuxiéme jour de Pourim).
Bien, il m'a apporté une Méguila et j'ai commencé a lire la-
bas'?. Aprés la priére, j'ai appelé le Rabbi Seraya Davlitzki

11."Que fontdoncles jeunes hommes, qu’ils soient en bonne santé ? Le
soir du quatorze Adar, ils boivent et boivent jusqu'a ce qu'ils marchent
comme des ivrognes, et lancent des pierres sur les autobus, et sur tout
le monde... Je vous mets en garde, faites attention et ne leur prenez
pas exemple ! Une fois, le Rav Nathan Rothschild (vice-directeur de
"Me'ayenei Hayeshua"), m'a raconté qu'un jeune homme imprudent
est allé, le jour de Pourim, collecter de I'argent pour sa yeshiva, et un
certain homme lui a dit : je vais te faire un don a condition que tu boives
toute cette coupe, et c'était une grande coupe pleine d'alcool. Il a bu,
et aprés quelques jours, il est mort ! Tout simplement, littéralement, il
est mort ! Pourquoi a-t-il fait cela ? Parce qu'il pensait qu'en le faisant,
il recevrait cent dollars. Et ces cent dollars étaient pour toi ? Ils étaient
pour ta yeshiva ! C'est pourquoi chaque jeune homme qui vient pour
une donation doit dire aux donateurs : je prendrai le don a condition
de ne rien boire du tout, et si je bois, ce ne sera que tres peu par
respect. Mais ne remplissez pas la coupe de boisson, sinon vous me
tuerez ensuite ! Et pensez-vous que je suis fou ?!"

12. Quand je suis arrivé au verset : "Haman, fils d'Hamdata I'Agaguite"
(Esther 3:1), j'ai vu qu'il était écrit la-bas : « NnTAN 2 » - "entre
Hamdata", et j'ai dit : "Qu'est-ce que c'est ?!" Alors il y avait a coté
de moi un certain Avrekh, et il m'a poussé du coude et m'a dit : "Le

zatsal et je lui ai demandé : "A Bnei Brak, lit-on sur deux
jours ?" Il m'a dit : "C'est I'opinion du 'Hazon Ich seulement,
mais tous les décisionnaires disent que I'on lit seulement le
guatorzieme jour. Il n'y a aucun probleme."

Un habitant de la ville - par exemple quelqu'un qui vit a Bnei
Brak tout le temps - qui était dans sa ville le quatorzieme et
est parti a Jérusalem le quinzieme, est exempt de tout, le
quinze, car il a déja accompli son obligation le 14, dans sa
ville. Et si c'était le contraire - un étranger (de Jerusalem)
qui était dans la ville de Bnei Brak le quatorziéme et devait
lire la-bas car il était la au lever du jour du quatorziéme (car
tout dépend du lever du jour, si au lever du jour tu étais dans
un endroit de fortifiés, tu dois faire le 15, et si tu étais dans
un endroit de non fortifiés, tu dois faire le 14), et ensuite
le quinzieme il est allé a Jérusalem, le Yerushalmi (Méguila
2:3) a dit qu'il est tenu ici et la, mais il y a un doute, car
le Rambam et Maran ne l'ont pas mentionné, donc il lit
sans bénédiction. Et s'il y a un endroit a Jérusalem ou il n'y
a personne pour lire la Méguila, car tout le monde la-bas
sont des ignorants, est-ce que cet étranger de Jérusalem
(qui était déja tenu a Bnei Brak, et est arrivé a Jérusalem
avant le lever du jour du quinzieme) peut-il aller et lire
pour eux ? La loi est qu'il peut lire et les acquitter de leur
obligation. Car il y aici un double doute. Peut-étre que la loi
suit I'opinion du Yerushalmi qui est tenu aussi le quinzieme,
et si vous trouvez a dire que la loi ne suit pas le Yerushalmi,
peut-étre la loi suit I'opinion de Rachi (Méguila 2a s.v. "Ela")
et le Mordekhai (Remaz 775), que méme celui qui n'est pas
tenu de lire la Méguila ce jour-la peut lire et acquitter de
leur obligation ceux qui sont tenus ce jour-la. Comment en
sont-ils arrivés a cela ? Rachi explique que lorsque I'on dit
(Méguila 2a) que la Méguila est lue le onzieme, le douziéme,
le treizieme, etc., qui les lit ? Les habitants de la ville dont
Pourim est le quatorzieme, ils les lisent. Autrement, les

Minh’at Chai dit ainsi". OU est ce Minh’at Chai ?! Le Minh’at Chai n'a
rien dit du tout, mais lui est stupide. Il m’a dit : « Dis ce que tu veux,
car entre ¢a et ¢a, il n'est pas obligatoire de lire le jour du quinze de
Adar ». Mais ils ont la-bas un rouleau de la Meguila erroné, et non
seulement cela, mais le gars me pousse du coude et me dit : "Non,
le Minh’at Chai..." Idiot imbécile! Il y a des yechivot qui n'enseignent
rien du tout. Dans le ‘Od Yossef Hai (Drachot Parachat Vayichlah), du
Rav Yossef 'Haim, il a apporté le verset : « 1710 DAl I'WY 78 'NX 7N 12K
NV 'R NINA V2ININNIP? » - "Nous venons vers ton frere, vers Esad,
et il y a aussi quatre cents hommes avec lui" (Béréchit 32:7), et il a
pensé que c'était écrit : « NN 71210 KIN "Nan" DAl » - "et aussi, " nan"
marche a tarencontre". Etil a demandé : "Qu'est-ce que " nan" signifie
ici ? D'ou vient ce " nan" ?" Alors il a dit que les Kabbalistes ont écrit
que I'écorce d'Esali s'appelait "Caneh" (n1p), et a I'avenir le Saint-Béni-
Soit-l lui coupera les jambes et il sera " nian". Et c'est ce que signifie :
"et aussi, " NIn" marche a ta rencontre". Mais il n'y a rien de tel ! Le
verset dit "et aussi marche a ta rencontre", il n'est pas du tout écrit "
nan" ! J'ai noté cela, et quelqu'un est venu vers moi et m'a dit : peut-
étre que c'est écrit ainsi dans le Minh’at Chai ?!... Je lui ai dit : ouvre
le Minh’at Chai, et tu verras qu'il n'y a pas de Minh’at Chai comme
¢a ! Idiot imbécile. Ce sont des Avrékhim qui ne savent pas quand on
ouvre le Minh’at Chai, et quand on ouvre le "Tehila LeDavid", et quand
on ouvre "Mishna Beroura", ils ne savent rien ! Un sage a écrit un livre
sur les 613 commandements, et a écrit dans l'introduction : "Je n'ai
pas écrit ce livre pour enseigner aux gens ce qu'ils ne savent pas, mais
pour leur rappeler ce qu'ils savent déja". Il a copié cette phrase de
I'introduction de Mesilat Yesharim. Et toutes ses paroles dans le livre
sont des paroles explicites. Pourquoi compares-tu ton livre a "Mesilat
Yesharim" ?..."
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habitants des villages resteront sans rien. Sans Torah et sans
Meéguila. C'est pourquoi ils ont décidé pour les habitants des
villes - les habitants du quatorzieme - qu'ils lisent la Méguila
pour les villageois dont Pourim est le onzieme, le douzieme
et le treizieme. Et j'ai écrit sur cela plus de détails dans le
livre Sanssan Léyair (Partie Responsa 6-7).

L’Admour de Kotzk, qui était connu pour étre trés pointu
dans ses questions. Une fois, il a demandé a Rabbi Avraham,
le fils du Gaon de Vilna, quelle était la grandeur de son
péere. Rabbi Avraham a répondu que son pére pouvait
répondre a toute question en Torah. Le Admour de Kotzk a
demandé un exemple. Rabbi Avraham a cité une question
sur la Meguila et sur la Brit Mila. Dans la Meguila, il est
écrit qu'elle peut étre lue le onzieme, le douzieme, le
treizieme, le quatorzieme et le quinzieme, "ni plus ni
moins". Mais dans la Brit Mila, il est écrit qu'elle peut étre
faite le huitieme, le neuvieme, le dixieme, le onziéme et le
douziéme jour (depuis la naissance) sans la formule "ni plus
ni moins". Pourquoi cette différence ? L’Admour a proposé
une belle explication. Mais Rabbi Avraham a répondu que le

\
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Donner sa vie pour le peuple d'Israél
(Extrait du livre «Simhat Ha-Torah» sur le livre de I'Exode)

Voici le dénombrement du sanctuaire, du sanctuaire du
témoignage, ordonné par Moché etc. (Exode 38, 21).

Tu es pétri de sagesse !

Il faut étre capable de faire don de sa vie pour le peuple
d'Israél. Le Midrach Pelia (paragraphe 93) raconte : D., béni
soit-1l, dit a Moché : « Tu es pétri de sagesse, et tu voudrais
passer et entrer dans le pays ?! » Ainsi s'acheve le propos du
Midrach. La question se pose : pourquoi faut-il s'étonner de la
volonté de Moché, qui est un homme sage, d'entrer au pays
? Au contraire, c'est parce qu'il est sage qu'il veut s'y rendre,
afin d'observer les commandements qui ne peuvent étre
réalisés que sur la terre d'Israél (Traité Sotta 14a).

Deux explications permettent d'y répondre. La premiére, celle
de nos maitres que nous venons d'évoquer, c'est qu'il n'a pas
été désireux d'accéder a la terre d'Israél pour en consommer
ses fruits et se rassasier de ses bienfaits, mais pour y réaliser
les commandements qui en dépendent. Le Saint béni soir-Il
lui dit : «Tu es certes sage, tu sais que quiconque étudie dans
la Torah le sacrifice entierement consumé, c'est comme s'il
I'avait lui-méme offert » (Traité Menahot 110a). «Selon ce
principe, si tu étudies dans la Torah tous les commandements
qui ne peuvent étre observés que sur la terre d'Israél, c'est
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Gaon de Vilna avait une explication meilleure. L’Admour a
continué a chercher des explications, mais Rabbi Avraham
a maintenu que celle du Gaon était meilleure. Finalement,
Rabbi Avraham a expliqué que méme dans la Brit Mila, il
était écrit "ni plus ni moins", ce qui montre que tout doit
étre examiné attentivement avant de parler. L’Admour a
conclu que c'était la différence entre quelqu'un qui examine
minutieusement les choses et son pere, le Gaon de Vilna. Le
Gaon examinait tout minutieusement, tandis que d'autres
commengaient a parler sans réfléchir. Quel est I'avantage
de la réflexion, dans ce cas? Il faut d'abord examiner les
choses, puis parler. "Comprenez et ensuite nous parlerons"
(Job 18:2). Amen.

Celui qui a béni nos saints ancétres, Avraham, Itshak et
Yaakov, bénira toute cette sainte assemblée, qu'ils soient
venus tot ou tard, qu'ils aient entendu depuis le début ou
seulement la fin. Que le Saint béni soit-Il réalise tous les
souhaits de leur coeur pour le bien, leur donne une santé .I
robuste, un grand succes, bonheur, richesse et honneur, et
qu'il en soit ainsi, et que nous disions Amen.

comme si tu les avais réellement tous observés, donc pourquoi
veux-tu y entrer ?» Nous aussi, quand nous étudions toutes
sortes de commandements que nous n'avons pas la possibilité
d'observer, c'est comme si nous les avions observés pour de
bon. C'est pourquoi chacun s'efforcera d'étudier toutes les
halakhot, de méme que nous lisons a Chavouot toute la liste
des commandements. Ainsi, c'est comme si nous les avions
tous pratiqués.

Une seconde explication est citée par les exégetes. Si Moché
Rabénou avait foulé le sol de la terre d'Israél, il aurait construit
le Temple de ses propres mains. Celui-ci n'aurait alors jamais
été détruit. Or si le Temple n'aurait pu étre détruit, alors D.
préserve, quand les enfants d'Israél allaient se mettre a fauter,
le Saint béni soit-1l, au lieu de déverser sa colére sur du bois et de
la pierre, cette colére aurait frappé le peuple d'Israél et jamais il
ne s'en serait remis. C'est pourquoi D. dit a Moché : «Tu es pétri
de sagesse. Tu sais que si tu entres dans le pays, tu construiras
le Temple et qu'il ne sera jamais détruit. Qu'adviendra-t-il si Je
déverse ma colére sur eux ? Tu ne seras pas la a ce moment-
la, qui les protégera ? Il vaudrait donc mieux que tu n'entres
pas.» Moché I'a accepté, et il a renoncé au commandement de
I'installation en terre d'Israél, afin que le peuple d'Israél soit
épargné.

L'absence des Temples

Le verset de notre section hebdomadaire établit : «Voici le
dénombrement du sanctuaire, du sanctuaire du témoignage,
ordonné [dénombré] par Moché». Le terme «dénombrement»
peut étre expliqué comme un manque, comme : «Et personne
parmi eux ne fut dénombré» (Nombres 31, 49), personne ne
mangqua a l'appel. «... du sanctuaire, sanctuaire...» Nos Sages
de mémoire bénie ont enseigné (Tan'houma section Pékoudé
paragraphe 2). Si le terme «sanctuaire» apparait a deux
reprises, c'est qu'il se rapporte aux deux Temples, le premier
et le deuxiéme. Le Baal Hatourim explique que le terme «le
sanctuaire» a pour valeur numérique 420, en ajoutant le
nombre de lettres, ce qui correspond aux années de |'existence
du deuxieme Temple ; tandis que la valeur de «sanctuaire»
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est de 410, autant que le nombre d'années d'existence du
premier Temple. Il semble possible d'expliquer a partir de ce
qui précede, que «voici le dénombrement du sanctuaire» —
pourquoi les deux sanctuaires, les deux Temples, ne sont plus
la—«ordonné par Moché», renferme I'explication de I'absence
des Temples, parce que le premier n'a pas été construit par
Moché Rabénou, étant donné que s'il I'avait construit, il
n'aurait pas été détruit, et qu'il a de le sorte sauvé le peuple
d'Israél.

Un don de soixante-dix ans

Nous retrouvons ce principe chez le roi David. Il y a un Psaume
extraordinaire (102) : «Priere du pauvre qui s'enveloppe». Le
Zohar précise (Genése 23b, 168b, etc.) que la priére du pauvre
a une trés grande valeur. Si un homme se présente comme
un pauvre devant le Saint béni soit-ll, sa priére est exaucée.
Le roi David dit dans ce texte : «Je dirai a mon D. : Ne me
reprends pas a la moitié de mes jours, dans les générations de
tes jours, Tu as dans le passé posé les fondations de la terre, et
les cieux sont I'ceuvre de tes mains. lls seront perdus quand Tu
perdureras, tous tel un vétement seront usés, tel un habit Tu
les remplaceras et ils seront dépassés, mais Toi et tes années
n'auront pas de fin, les fils de tes serviteurs séjourneront et
leur descendance devant Toi se maintiendra.» (Psaumes 102,
25-29).

Ily a plus de trente ans, le Chabbat de la section hebdomadaire
Terouma, en 5753, nous étions chez le Gaon Rabbi Raphaél
Khadir Sebban, paix a son dme, et il nous a enseigné a ce sujet
une explication merveilleuse (j'ai lu par la suite que le Hida au
nom de R.S. Primo, ainsi que le livre Yad Yossef, ont apporté
une explication proche). Nos Sages ont enseigné (Zohar
Béréchit 168), que le roi David n'aurait pas d{ vivre au-dela
du jour de sa naissance. Mais le Saint béni soit-ll ne voulut
pas qu'une ame tellement grande ne survive pas. Il a donc dit
a Adam, le premier homme : «Tu dois vivre mille ans, c'est
beaucoup trop. Que vas-tu en faire? Est-ce que tu serais prét a
faire cadeau de soixante-dix années au roi David?» Il répondit
: «Je suis d'accord de donner soixante-dix ans au roi d'Israél,
David, afin qu'il compose a ta gloire des chants agréables».
Quand Adam eut atteint I'age de 930 ans, le Saint béni soit-Il
vint prendre son dme, mais Adam réagit aussitot : «Maitre du
Monde! Il me reste soixante-dix ans!» Il lui rappela leur pacte
: «Mais tu en as fait don au roi David!» Adam changea alors
d'avis : «Je regrette. Je veux continuer a vivre.». «Un homme
donne tout ce qu'il posséde pour sa vie!» (Job 2, 4). Le Saint
béni soit-1l objecta : «Continuer a vivre? Tu ne le feras pas, car
tu as déja renoncé. Mais Je trouverai pour le roi David d'autres
soixante-dix années.» «Ne mange pas le pain de I'ceil sans
générosité, ne convoite pas ses délices» (Proverbes 23, 6). Je
ne veux pas de cadeaux de quelqu'un qui ne veut pas en faire.
Le Saint béni soit-Il s'adressa alors aux saints patriarches et ils
les lui donnérent.

Le Zohar rapporte qu'Abraham Avinou aurait d{ vivre cent
quatre-vingts ans, mais qu'il en a vécu cinq de moins. Il les a
donnés a David. Ya'acov aurait d{ vivre cent soixante-quinze
ans, comme Abraham, mais il n‘en a vécu que cent quarante-
sept, les vingt-huit années manquantes ayant été transmises
a David. Yossef vécut cent dix ans, au lieu de cent quarante-
sept comme Ya'acov. Il a vécu trente-sept années de moins.
Avec les trente-trois années offertes par Abraham et Ya'acov,
le compte des soixante-dix ans attribués a David est bon.

«Les fils de tes serviteurs séjourneront»

A premiere vue, David a obtenu deux fois ce don de soixante-
dix ans. Il aurait d(i donc vivre cent quarante ans. En d'autres
termes, soixante-dix ans ne représentent que la moitié de la
durée de sa vie. Le Rav Sebban, que le souvenir du juste soit
bénédiction, a expliqué que c'est ce qu'avait dit le roi David

au Saint béni soit-1l : «Mon D., ne me reprends pas a la moitié
de mes jours!» Ne me reprends pas a I'dge de soixante-dix ans.
«dans les générations de tes jours», car il me faut encore une
génération qui couvre soixante-dix autres années. Mais le Saint
béni soit-Il lui répond : «Mais c'est impossible que tu vives plus
longtemps, car si tu continues a vivre tu construiras le Temple, et
alors il ne pourra étre détruit.» (Voir Yalkout Chimoni Il Samuel
7, allusion 145). C'est pourquoi : «Tu as dans le passé posé les
fondations de la terre», Tu as mis en place les fondations du
Temple, et «les cieux sont |'ceuvre de tes mains». «De méme
que les cieux existent en permanence, de méme les fondations
perdureront a jamais. Mais si tu le construis et qu'il perdure
sans interruption, qu'adviendra-t-il du peuple d'Israél, s'il s'use
comme un vétement jetable? Quant a toi, tes années devraient
se prolonger sans arrét? Tu serais donc le seul a rester?» Le roi
David, en entendant cela, se soumit au verdict. Il dit au Saint
béni soit-1l : «Maitre du Monde, je m'incline devant Toi. Les
fils de tes serviteurs séjourneront et leur descendance devant
Toi se maintiendra. Je suis prét a renoncer a ces soixante-dix
ans, afin que le peuple d'Israél existe a jamais». Le roi David fut
I'égal de Moché Rabénou, prét a sacrifier sa vie pour le peuple
d'Israél.

Les justes défendent leur peuple

En effet, les grands d'Israél ont toujours fait don de leur vie
pour le peuple d'Israél. Des témoignages de la période de la
Shoah font état de nombreux grands d'Israél qui auraient pu
partir et sauver leur vie, mais qui ont refusé de s'enfuir pour
ne pas abandonner les fideles dans la tourmente, et qui sont
restés jusqu'a leur fin tragique, afin de leur donner du courage.
L'un d'eux fut le Gaon et saint Rabbi Menahem Ziemba, Zatsal
Hayad, que I'on voulut faire partir du ghetto de Varsovie, mais
qui refusa de laisser les derniers survivants seuls.

Le Gaon Rabbi Ameis Hacohen Zatsal, qui fut grand rabbin de
Tunisie, était un homme trés actif. Il lui arriva plus d'une fois
d'intervenir pour sauver la communauté de problémes graves. I|
dirigeait lacommunauté avec bonté et compassion. Le président
tunisien, Habib Bourguiba, appréciait énormément le grand
rabbin et il le respectait beaucoup, parce qu'il avait échappé ala
mort grace a sa priére. Il accédait donc a ses demandes. Le grand
rabbin chérissait particulierement la terre d'Israél, et tous ses
enfants et petits-enfants montérent en Israél. Mais lui resta a
Tunis. Quand il prit de I'age, on lui demanda de monter en Israél,
mais il répondit : «Je voudrais vraiment le faire, mais comment
pourrais-je trahir la confiance que m'accorde le président? Si
je pars pour Israél, il risque de mal le prendre et de se venger
sur les Juifs. Je préfere rester ici pour qu'il n'arrive D. préserve
aucun malheur a la communauté juive.» Il mourut donc a Tunis,
malgré son grand amour pour la terre d'Israél, ayant fait preuve
d'abnégation en faveur du peuple qui se trouvait a Tunis.

Beaucoup de Justes ont fait don de leur vie pour la sanctification
du Nom et pour sauver le peuple d'Israél. Car la mort des Justes
absout les fautes (Moed Katan 28a). Ainsi était le Gaon et
saint homme Rabbi David Abouhassira Zatsal Hayad, assassiné
en sanctifiant le Nom par un tir de mortier, entrainant par sa
mort I'annulation de celle des habitants de la ville. Son frere,
lui aussi, le Gaon et saint homme Rabbi Israél Abouhassira, que
le souvenir du juste et saint homme soit bénédiction, le «Baba
Sali», pleura et gémit pendant les dernieres années de sa vie,
disant qu'il voyait des torrents de sang. Pour finir, il dit a ses
proches qu'un juste avait pris sur lui de quitter ce monde pour
servir d'expiation au peuple d'Israél, et ce fut le jour de son
déces que I'on comprit qu'il voulait parler de lui-méme.

Nous devons nous inspirer de leurs actes, en faisant don
de notre vie pour la Torah, pour les commandements, pour
I'existence du peuple d'Israél, que leur mérite nous protége
ainsi que tout Israél, et que D. nous garde et accélére la venue
de notre délivrance au plus vite, amen.
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LA DIMENSION ETERNELLE DE POURIM

Nos ‘Ha’khamim nous enseignent que la féte de Pourim
subsistera éternellement (Midrach Yalqout sur le Livre des
Proverbes 9). En effet alors que toutes les autres fétes du
calendrier juif cesseront d’étre célébrées ou verront leur
dimension spirituelle amoindrie, la féte de Pourim perdurera
méme apres la venue du Machia’h. Pour le Rambam (Hil khot
Méguila 2,18) la source de cet enseignement se trouve dans
la Méguilat Esther elle-méme. Au chapitre 9, verset 28 de
celle-ci il est écrit: «Viymé HaPourim HaEléh Lo Ya’avrou
Mito’kh HaYéhoudim VéZi’khram Lo Yassouf MiZar am-Les
jours de Pourim ne cesseront jamais d’étre fétés par le peuple
juif et leur souvenir traversera les générations». La raison
de cette inestimable distinction dont la Méguila témoigne a
I’égard de la féte de Pourim, tient a I’élan sans précédent qui
a animé les juifs en réponse au miracle qu’ils avaient vécu.

Nos Sages nous disent qu’a la suite du retournement
prodigieux et parfaitement imprévisible de la situation
désespérée dans laquelle se trouvaient les juifs a I’époque du
décret d’Haman, ceux-ci décidérent de renouveler avec force
leur lien avec la Torah. «Qiyémou VeQibélou-Ils accomplirent
et ils acceptérent» (Esther 9,27) ou plus exactement: «ils
ont maintenu ce qu’ils avaient accepté». C’est-a-dire, pour
reprendre ’interprétation de nos ‘Ha’khamim, que le’Am
Israél confirma alors I’alliance qu’il avait nouée avec la
Torah plusieurs siecles plus tot lors de La Révélation du
Sinai. Cependant, alors que I’acceptation de la Torah par les
Béné Israél lors du Ma’amad Har Sinai se fit en partie sous la
contrainte, leur enthousiasme et leur détermination a 1I’époque
du Ness de Pourim traduisirent un amour profond pour La Loi
recue plusieurs siecles auparavant du Créateur. La preuve de
cet engagement résolu dans 1’alliance nouée avec la Torah, le
Maharal la voit dans le fait méme d’avoir ajouté de nouvelles
Mitsvot a 1’éventail déja riche des obligations édictées par
la Torah. En s’imposant la lecture de la Méguila,les Mitsvot
de Michlo’ah Manot et de Matanot LaEvyonim, les juifs, si
I’on peut dire, validaient leur désir d’accomplir aussi les six
cents treize autres Mitsvot déja ordonnées au Har Sinai. Les
commandements divins n’étaient plus un joug subi mais une
Loi désirée.

Laraison d’un tel engouement pour les Mitsvot tient a la prise
de conscience du peuple ¢lu du sens de I’existence d’Israél.
Les soixante-dix années d’exil qui suivirent la destruction du
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premier Beth HaMiqdach furent des années de doute pour
le peuple juif. Déracinés apres huit cent cinquante ans de
présence sur leur terre, témoins de la fin de la prophétie,
passant de la tutelle babylonienne a la tutelle perse, les
descendants des Avot s’interrogent sur leur devenir spirituel.
La Guémara (Sanhédrin 105a) se fait I’écho de ces doutes.
S’adressant au prophéte Zé&’khariyah aprés la destruction
du Beth HaMiqdach dix Anciens lui demandeérent: «Un
serviteur que son maitre a vendu et une femme que son mari
a répudiée ont-ils encore un lien I’un avec 1’autre ?».

Or D’histoire de Pourim sonne comme une réponse a cette
question lancinante qui hante le peuple juif en exil. Car au-
dela de la “’stratégie politique” employée par Mordé’khai
et Esther pour déjouer le complot fomenté par Haman,
tout le combat des acteurs du salut du peuple juif a été de
réveiller la conscience juive et d’affermir le lien menacé
avec Hashem. S’opposant au défaitisme qui conduisit les
juifs de Suse a participer au banquet du roi A’hachvéroch
en profanant les ustensiles du Beth HaMiqdach qui y furent
utilisés, Mordé’khai clamait déja qu’on ne pouvait espérer
sauver le peuple juif en le coupant de son lien au Créateur.
En appelant ces mémes juifs a jelner trois jours de suite
avant d’intercéder auprés du roi pour le salut de ses fréres,
Esther leur faisait comprendre que leur survie dépendait de
leur attachement a Hashem et a Sa Loi.

C’est le sens de Dl'interprétation de nos Sages relative au
verset marquant la joie du peuple juif a la suite de 1’échec
de la tentative visant a les détruire: «LaYéhoudim Hayeta
Ora VéSim ’ha - Les juifs connurent lumiére et joiey» (ibid.
8,16). Nos Sages voient dans le terme “’Ora” une allusion a
la Torah. La Torah est la lumiére du peuple juif qui le guide
et le soutient méme dans les périodes les plus sombres.
En instituant la féte de Pourim, premicre féte ordonnée
par les ‘Ha’khamim, les Sages d’Israél ont ainsi témoigné
de la ferveur du peuple juif et de sa volonté d’étre partie
prenante du combat pour la Torah. De sujets passifs les juifs
deviennent les Batisseurs de la Loi du Maitre du monde. En
affirmant que la féte de Pourim ne connaitra jamais de fin, les
‘Ha’khamim veulent nous délivrer par la-méme le message
puissant, du lien éternel et inaliénable du peuple juif et de sa
Torah.
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LE QORBAN:UNE TRANSFORMATION DE LA MATIERE EN SPIRITUALITE

Au deuxiéme passouk de la Parasha, Rashi nous
apprend qu’il existe cing critéres pour qu’un Qorban
soit valable. Aujourd’hui, la ‘avoda des Qorbanot
n’étant plus valide, on peut tout de méme en dériver
\ des critéres fondamentaux éléments fondamentaux
pour notre ‘avoda contemporaine (tefila et mitsvot).
« Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Si quelqu’un
d’entre vous veut présenter a Hashem une offrande
de bétail, c’est dans le gros ou le menu bétail que
vous pourrez choisir votre offrande. » (Wayiqra 1,2)

1) Un « Adam » : un homme honnéte
dans ses affaires qui domine ses instincts de
vol.

2) Habéhéma : on ne peut apporter
que des animaux domestiques. On doit
dominer ses instincts sauvages.

3) Min Habéhéma et Min Habakar : la
béte ne doit pas avoir subi de débauche. On
doit dominer sa libido.

Dr’ailleurs le Shir Hashirim est un texte
d’évocation €rotique qui pourtant renseigne
sur les exigences halakhiques pour étre juge
en Israél.

4) Min Hatson: on ne peut pas désigner
une béte consacrée a la ‘Avoda Zara, c’est-
a-dire qu’on ne peut pas intégrer dans la
Torahh des idées idolatres. Toutes les idées
des goyim ne peuvent étre « cashérisées »
par la Torah, certaines méritent d’étre
combattues.

5) Oumin Hatson : vient exclure une
béte qui aurait causé un dommage a autrui.
La spiritualité n’est pas que verticale mais
horizontale aussi.

Par exemple, les hommes de Moav ont
refusé de donner du pain et de I’eau, ils ne
peuvent donc jamais se convertir. Alors que
les femmes de Moav se sont prostituées
pour faire fauter les juifs. Bien que cette
faute soit plus grave, elle peut se recycler et
le désir peut se canaliser dans le bon sens.
En revanche, le déni d’empathie est pire.

La racine de Qorban vient du terme Karov

Il est moins connu mais la racine de Karov vient est
elle-méme Krav qui veut dire combat

Cela signifie que I’intimité réelle passe par la non-
concession (le combat) aux fausses relations.

D’apres Rashi, le petit Alef symbolise I’humilité de
Moshé

Une personne humble a une conscience profonde
que son rapport spirituel ne se joue pas sur sa propre
personne mais seulement s’il se consacre a quelque
chose de plus grand que lui.

Chez les goyim, le sacrifice consiste plus en un
service public social d’échange de bons procédés
avec les dieux alors que dans le Judaisme, c’est le
lieu du rendez-vous divin qui dépasse toute existence
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humaine.

On note que de nombreux commentateurs ont
interprété le passouk comme le fait que la voix de
Hashem était « coupée » c’est-a-dire qu’elle ne portait
pas au-dela du Ohel Mo’ed.

D’un point de vue plus éthique, cette « coupure de
VOIX » pourrait étre comprise comme :

- la voix de notre voisin Tsaddiq que I’on n’entendrait
pas.

- notre lumiére intérieure que 1’on n’écoute pas .

- le fait qu’une partie intrinseque de la révélation n’est
pas partageable.

(Inspiré par Rav Sadin)

Temple et sacrifice. But ou moyen ?

Aujourd’hui, la Teshouva répare tout et peut méme
faire annuler un jugement de peine de mort.

Ce mécanisme ¢était impossible a 1’époque du
Sanhédrin, il fallait quand méme qu’une punition
s’applique.

Rambam dit qu’il existe une Mitsva positive de
construire une « maison pour Hashem » pour offrir
des Qorbanot et s’y réunir pour les trois fétes de
pélerinage.

Le but, ce sont les Qorbanot

Dans l’introduction du Sefer Vayikra, un grand
commentateur (pardonnez-moi 1’oubli de son nom) a
établi que le but, c’est la manifestation de la Shékhina
(la Présence divine). Qorbanot sont le moyen qui
permettent a la Shékhina de se maintenir.
On a donc une contradiction. Le Qorban est-il un but
ou un moyen ?
Laréponse est qu’il est les deux a la fois. On comprend
plus facilement que les Qorbanot sont des moyens
pour effacer les fautes mais certains sont des buts en
soi
Le Sforno sur le verset deux note cette
expression bizarre “mikem - d’une partie de
vous”. Tu approches une partie de toi méme.

« bevidouy » c’est-a-dire avec les lévres. Avant la
Téshouva Hashem veut une soumission préalable.
Les étapes de la Téshouva sont les suivantes :

- Soumission ;

- Remise en question ;

- Engagement de ne pas recommencer.

Pour les Pirké avot, trois choses tiennent le monde :

- la Torah vs ‘avoda zara

- la “avoda vs guilouy arayot (les relations interdites).
- guemilout hassadim (les bonnes actions) vs shif’hout
damim (le meurtre).

(Inspiré par Rav Bénichou)




POURIM, PLUS HAUT QUE KIPPOUR'!

Une Guémara trés souvent citée (Shabbat 88a) enseigne qu’au moment
de Matane Torah, HaQadosh Baroukh Hou renversa la montagne sur
les Bnéi Israél, menacant de les anéantir s’ils n’acceptaient pas la
Torah.

Cet enseignement a été beaucoup comment¢, mais on peut comprendre
en premier lieu que la Torah est Emet, et qu’il y a en elle une dimension
coercitive, qui ne dépend pas de notre liberté, de méme que nous ne
sommes pas libres de refuser que deux et deux font quatre.

Nos Sages poursuivent cependant en disant qu’il y a 1a pour nous un
argument pour nous innocenter de toute transgression : un contrat
imposé par la contrainte n’a pas de valeur selon la Torah elle-méme,
et ne peut engager le signataire.

C’est une grande question, qui pose le probléme de la liberté et de la
responsabilité. On aurait pu penser que la Torah s’impose a tous en
tant que Vérité divine, et que I’homme doive répondre de sa conduite,
qu’il ait accepté ou non de se soumettre a la Loi. La Guémara nous
fait savoir que tel n’est pas le cas. On ne peut condamner quelqu’un
s’il n’a pas accepté le principe de la rétribution. Le Ba’al ShemTov
enseigne qu’on ne peut juger quelqu’un qui ne se juge pas lui-
méme ! Aprés cent-vingt ans, on nous présentera une personne que
nous devrons juger en connaissance de tous ses faits et gestes. On
nous invitera a prononcer le jugement, et on nous révélera que cette
personne, c’est nous-méme ! C’est qu’il doit y avoir acceptation du
jugement. HaShem n’est pas un despote, et Sa justice n’a de sens que
si I’homme la valide par sa propre compréhension.

Le réponse de la Guémara, c’est que les Juifs ont accepté la Torah de
leur plein gré au moment de Pourim comme il est écrit : « les Juifs
reconnurent et acceptérent pour eux, pour leurs descendants. » (Ester
9,27)

A Pourim on a accepté la Torah, en pleine conscience, en pleine
liberté.

Rashi écrit : « Ahavat haness — par amour du miracle » Curieux
enseignement ! Le peuple juif a connu tellement de miracles, depuis
I’ouverture de la mer, jusqu’a Yéhoshou’a arrétant la course su soleil
en passant par la Manne et tant d’autres ! Par comparaison, Pourim
semble étre un miracle trés peu perceptible. Un incroyant, placé
dans les conditions du désert, n’aurait pu qu’accepter la Vérité de la
Torah, tant les miracles étaient nombreux et manifestes. Mais le méme
incroyant au temps de Pourim aurait pu voir I’action de la chance ou
du hasard ou de la politique... Il n’aurait pas nécessairement admis
qu’un miracle avait eu lieu.

Et pourtant, c’est bien ce miracle quasi invisible qui entraine
I’adhésion de tout le peuple juif a la Torah !

Le Maharal explique que, lorsque HaShem était tellement présent au
sein du peuple dans toute Sa Gloire, la liberté humaine était en quelque
maniére limitée. L’évidence de Sa Présence nous obligeait a Le
servir. Ce qu’on découvre a Pourim, ¢’est que lorsque cette évidence
s’efface, lorsque HaShem se retire, on est face a un voile rationalité,
de processus « naturels », Haman, A’hashvérosh, le pouvoir, la
politique... Le cours « normal » des choses n’est pas interrompu par le
surgissement surnaturel de la puissance divine.

Et pourtant, HaShem est avec nous.

Bien que Je Me sois retiré, dit-Il, bien que Ma Présence ne soit plus
aussi manifeste, Je reste avec vous, vous étes Mes élus, et J’interviens
pour vous.

Ce que nous avons pergu alors, ¢’est que HaShem reste présent dans
la trame de la réalité ordinaire, sans qu’aucune gloire ne Lui revienne.
C’est un acte d’amour encore plus grand que les miracles explicites
qui avaient lieu au temps du premier Temple. Par pur amour, pur souci
de Sa créature, HaShem nous sauve du génocide programmé, sans
nous obliger a Lui rendre grace, a lui « procurer » un retour en termes
cultuels ou religieux !

Il est vrai qu’un des buts de la Création reste de faire advenir la
Royauté divine, puisqu’« il n’y a pas de roi sans sujets ». Mais méme
si « Tout ce que HaShem a créé est pour Sa gloire » cela ne signifie
pas qu’ll en tire un « bénéfice » personnel comme un homme qui se
réjouirait du Kavode qu’on lui fait.

A Pourim, HaShem a révélé un autre aspect de Son existence :
I’intervention miraculeuse dissimulée.
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On objectera que les Bnéi Israél avaient déja accepté la Torah. Est-ce
qu’ils n’avaient pas dit « Na’asséh véNishmah » (nous accomplirons
et nous étudierons) ? Certes, répond Tossefot, mais il y a forcément un
mouvement de recul lorsqu’on réalise I’exigence de la Torah, si bien
qu’il est nécessaire de nous forcer a I’accepter vraiment. C’est tellement
dur de servir HaShem, d’accomplir les Mitsvot, de travailler ses midot,
d’étudier la Torah comme il le faut !

Le Ritva enseigne qu’en réalité, ce qu’ils avaient accepté, c’est la Torah
écrite qui vient de HaShem. Mais ils ne voulaient pas accepter la Torah
orale, qui dépend de I’interprétation humaine.

On apprend qu’au temps de Pourim, Mordekhai refusa de se prosterner
devant Haman, qui voulait se faire passer pour un dieu. Or d’aprés tous
les Poskim, il n’y a pas d’acte d’idolatrie a I’égard d’un humain (méme
si Haman portait une sorte de pectoral marqué de I’image d’une idole).
Dans cette controverse, Mordekhai était d’avis qu’il fallait accepter la
mort, pour soi, les siens et méme pour le ‘Am Israél tout entier, plutot
que se prosterner devant cet homme.

Or I’attitude de Mordekhai a été I’instrument méme de I’intervention
miraculeuse. S’il avait capitulé, et accepté de se prosterner, rien de toute
I’histoire de Pourim ne serait arrivé !

Voila ce que le peuple a appris a Pourim : par le canal du Psak Halakha
d’un Gadol, HaShem modifie le cours des choses. Il n’est pas seulement
dans la dimension verticale, les Dix Paroles, la Torah écrite, mais il est
en relation avec Son peuple et avec Sa Création par I’intermédiaire des
interprétations des ‘Hakhamim. C’est ainsi que les Juifs ont compris que
la Torah orale était tout aussi divine que la Torah écrite, et que le Psak
Halakha du Talmid ‘Hakham a la valeur d’une parole du D.ieu Vivant,
puisque toute I’histoire est née d’une décision halakhique controversée,
qui n’est méme pas la Halakha de nos jours !

C’est pourquoi ils ont accepté la Torah orale, non comme une annexe
secondaire de la Torah écrite, mais bien comme 1’essence méme de
la Parole divine. D’ou la Sim’ha de Pourim, qui est un jour de Matan
Torah !

A Pourim, on doit lire la Méguilla, ce texte dont le Nom divin est absent,
comme pour nous inciter a reconnaitre 1’intervention divine la ou elle
ne semble pas se manifester. On doit offrir des cadeaux de nourriture
a des amis, car il s’agit de faire preuve d’unité, et de montrer que nous
sommes ensemble pour recevoir la Torah. Il est du reste important de
pardonner a autrui ce jour-1a, pour que ’unité se fasse dans la paix. On
donne généreusement de 1’argent a ceux qui sont dans le besoin, parce
que face a I’infini, il n’y a ni riches ni pauvres. On boit du vin « jusqu’a
ne plus distinguer Arour Haman de Baroukh Mordekhai ». C’est que
ce jour nous éléve tellement haut que 1’on peut regarder le monde, si
I’on peut dire, avec le regard de HaShem, pour qui aucune différence
n’existe, et qui voit tout contribuer a Son projet, y compris le pire des
impies ! Celui qui s’associe consciemment au plan divin en recoit la
récompense, celui qui le combat subira le chatiment, mais au bout du
compte, rien ni personne ne peut résister a HaShem.

Une ma’hloget oppose Rabbi Elié¢zer et Rabbi Yéhoshou’a au sujet
de la maniére de vivre les fétes. Le premier dit qu’on doit consacrer
tout son temps a la Torah, et le second qu’il faut faire moiti¢ Torah,
moitié réjouissances terrestres, et la Halakha suit son opinion. Deux
jours échappent pourtant a cette régle. Yom Kippour, ou nous sommes
entiérement tournés vers le Ciel, sans aucune nourriture, boisson ou
plaisirs matériels. Et Pourim ou la majorité de la journée est passée
a se réjouir et a festoyer. Le Gaon de Vilna enseigne qu’il s’agit en
vérité des deux facettes d’un méme jour. Kippour est « Ké Pourim »
(comme Pourim) ce qui fait dire que Pourim est plus grand que Kippour,
puisqu’il en est 1’¢lément de référence dans la comparaison ! C’est que
les deux s’inscrivent dans une démarche de Déveqout, d’attachement
4 HaShem. A Kippour, on s’attache 4 HaShem en annulant le corps et
ses besoins. A Pourim, on s’attache a Lui dans la joie de I’existence.
C’est plus haut. Et c’est en réalité trés difficile. On doit vivre la joie
du corps, de la nourriture, de la boisson (mais sans les abus que 1’on
constate malheureusement parfois), et en méme temps dans 1’amitié,
I’unité, les paroles de la Torah. Chaque consommation d’un aliment ou
d’une boisson nous rapproche et nous attache a HaShem, comme chaque
instant de convivialité familiale ou communautaire, dans la conscience
aiguisée que c’est a Lui que nous devons ces moments de Sim’ha.

C’est plus haut que Kippour. Et ce jour ameéne la plus grande des
expiations !

Transcrit et adapté par Y.N.
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« Zekher IéMa’hatsit haSheqel » (année 5784) — Le 7 Adar

Dans la Paracha de Ki Tissa que nous avons relue récemment lors du Chabbat Chékalim,
nous avons regu 1’ordre d’offrir « le demi Shéqgel » que tout Israél offrait a I’époque du
Temple. (Shemot 30,13)

Cette Mitsva avait pour propriété de leur épargner toute maladie, et ses secrets sont
nombreux. A I’époque du Temple, on annongait publiquement a tout le peuple & partir
de Roch ‘Hodech Adar qu’il devait offrir leur demi Shéqel, car ces jours sont appropriés
a cette Mitsva.

C’est pourquoi, méme a notre époque ou le Temple n’est pas encore reconstruit, nous
avons 1’usage d’offrir avant Pourim I’argent du « Zékher LéMa hatsit Ha-Shégel»
(Souvenir du demi-Shégel) a I’instar de ce que tout Israél offrait au temps ou le Temple
existait.

L’usage est de percevoir I’argent a la synagogue le soir de Pourim avant la lecture de la
Méguila (au plus tard), comme nos Maitres I’enseignent (Méguila 13b) :

« Il était dévoilé et su devant Celui qui a créé le monde, que Haman allait récolter des
Chéqalim pour anéantir Israél. C’est pourquoi, Hachem fit devancer leurs Chéqalim a
ceux de Haman ».

Les femmes doivent elles aussi offrir I’argent du Zekher Lé-Ma’hatsit Ha-Shégel.
11 est bon d’offrir aussi pour ses enfants en bas age.
Certains ont 1’usage d’offrir aussi pour les bébés dans le ventre de leurs méres.

Les décisionnaires écrivent qu’il faut veiller a ne pas nommer cet argent « Ma’hatsit
haShégel » (« demi-Shégel ») mais plutdt « Zekher Lé-Ma’hatsit haShégel » (« souvenir,
ou rappel du demi-Shéqel ») car il faut craindre que I’on ne puisse offrir cet argent
ailleurs qu’au Beth HaMiqdach comme le « Ma’hatsit haShéqel » lui-méme, dont tout
profit est interdit. Il ne serait donc plus possible de le donner a des nécessiteux ou a toute
autre institution.

Cette vigilance est mentionnée dans les propos des Guéonim :

« Le fait que I’on publie dans vos contrées le paiement des Chéqgalim (en nommant
I’argent de la Tsédaqa « demi-Shéqel »), n’est pas une bonne attitude, car il est a craindre
que ’on ne puisse plus faire aucun usage de cet argent tant que le Temple n’est pas
reconstruit ! »

Par conséquent, il est juste de dire seulement « Zekher Lé-Ma’hatsit Ha-Shéqel »
(I’argent qui « symbolise le demi-Shégel »), et se préserver ainsi de toute crainte.

Quelle est la somme exacte que I’on doit donner pour le « Zekher Lé-Ma’hatsit
Ha-Shéqel » ?

11 faut donner une somme qui correspond a la valeur de 10 g d’argent pur (méme un
peu moins).

Cependant, une personne dont la situation financiere est difficile, peut se contenter de
donner 1 piéce de monnaie en souvenir du demi-Shégel, par exemple, un demi-Shéqel
(NIS) en vigueur a notre époque (ou 50 centimes d’Euros en France).

En Israél, la somme en Shékels israéliens (NIS) correspondant au symbole du demi-
Shéqel qu’il faut donner cette année (5784) pour ceux qui désirent accomplir la Mitsva

dans tout son embellissement, équivaut a environ 24 Shékels par personne.

[Selon notre maitre le Gaon et Richon Lé-Tsion Rabbi Yits’haq Yossef Chlita, il est bon
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de donner la somme de 29 Shékels (NIS), afin de s’acquitter de tous les avis].
En France, cette somme s’¢leve cette année (5784) a environ 7,50 € par personne.
Pour les autres pays, la somme varie selon le cours de I’argent pur.

C’est pourquoi, il est important de se renseigner auprés d’experts en la matiére, afin de
déterminer avec précision quelle somme exacte on doit donner.

A titre indicatif, une once d’argent pése 31.1 g.

11 faut donc diviser le prix de I’once d’argent par 31.1, puis multiplier le résultat par 10,
et on obtiendra la somme exacte qu’il faut donner.

Les décisionnaires débattent afin de définir s’il faut donner cette somme en tenant
compte des taxes ou non.

Sur le plan pratique, notre maitre le Rav z.ts.1 nous a indiqué que 1’on peut autoriser a
ne pas tenir compte des taxes.

La personne qui s’imposera de donner davantage de Tsédaqa et qui fera preuve de
beaucoup de bonté, sera digne de la bénédiction. (par ailleurs, certains disent qu’il ne
faut pas chercher a donner la somme exacte, puisque comme on I’a vu, il ne s’agit pas du
véritable demi-Shéqel, mais seulement du souvenir de la Mitsva de la Torah.)

Pour les enfants en bas dge (moins de treize ans pour un gar¢on et moins de douze ans
pour une fille), il est suffisant de donner la moitié de la pi¢ce de la monnaie courante

(En France, cinquante centimes d’euros par enfant. En Israél, cinquante Agourot par
enfant.)

A qui faut-il donner cet argent ?
11 faut donner I’argent du Zekher Lé-Ma’hatsit Ha-Shégel aux nécessiteux.

Le Gaon Rabbi ‘Haim Palagi z.ts.l écrit dans son livre Roua’h ‘Haim (chap.694 note 2)
qu’il faut donner cet argent a des Talmidé H’ah’amim (des érudits dans la Torah) qui
font preuve d’assiduité dans 1’étude de la Torah, et dont la situation financiére n’est pas
bonne. Ce don est une Tséddaka trés importante.

Celui qui s’efforce de soutenir financierement les Talmidé H’ah’amim, afin de relever
le prestige de la Torah et de ceux qui I’étudient, méritera de voir le prestige d’Israél.

Comme nos maitres le disent dans la Guémara Bava Batra (10b) :

Grace a quoi se relévera le prestige d’Israél ? Grace a Ki-Tissa (la Paracha ou est
mentionnée cette Mitsva de donner le demi-Shéqel).

Le RAMA écrit (chap.694) qu’il est bon de donner la somme du Zekher Lé-Ma’hatsit
Ha-Shéqel en trois pieces, comme un rappel aux termes répétés trois fois dans le verset
« offrande pour Hachem » (« Térouma Lachem »).

Cet usage est cité également par le Gaon Rabbi ‘Haim Palagi, ainsi que par notre saint
Maitre le Rav z.ts.] dans son livre ‘Hazon Ovadia-Pourim (page 103).

Le 7 Adar
Beaucoup ont demandé s’il y a des usages spécifiques au jour du 7 Adar ?

11 est enseigné dans la Guémara Kiddouchin (38a) que c’est a la date du 7 Adar que

Moché Rabbenou a quitté ce monde. Les gens d’un trés haut niveau de piété (et en

bonne santé¢) ont I’'usage de jetiner ce jour-1a, comme I’écrit MARAN dans le Choul’han
‘Arou’h (chap.180).

Certains ont ’'usage de faire une étude spéciale le soir du 7 Adar, et ceci est un
bel usage.

Méme si 10 hommes jetnent et sont présents a la synagogue le matin du 7 Adar,
on ne sort pas le Séfer Torah pour y lire la Paracha des jours des jetines (Vay’hal
Moché), car il ne s’agit pas d’un véritable jetine public (mais seulement d’une
tradition).

Dans le cas ot 10 hommes qui jelinent sont présents a la synagogue, 1’officiant
dira malgré tout le passage de « ‘Anénou » dans la répétition de la ‘Amida, mais
seulement dans la bénédiction de Chéma’ Kolénou et non en tant que bénédiction
indépendante.

De méme, les Cohanim ne diront pas Birkat Cohanim a Min’ha, méme si 10

116 Rue La Boétie, 75008 Paris hommes qui jetinent sont présents a la synagogue.
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Parachat Zakhor-Pourim
d’apreés I'Admour de KOIDINOV chlita

Ce shabbat, nous lisons la parachat Zakhor, avant Pourim. En effet, la guemara explique que
nous devons juxtaposer I'épisode d’Amalek a celui de Pourim, jour durant lequel nous en effacons le
souvenir. Pourquoi devons-nous effacer Amalek ?

Au sujet d’Amalek (tout de suite, apres que les Béné Israél soient sortis d’Egypte), il est dit :
« il t’as rencontré par hasard en route, et a attaqué parmi vous tous ceux qui étaient faibles... (. VYN
.AMDX D'™7YNAA 79 72 2371 T2 R).- Rachi explique : Amalek attaquait ceux qui n‘avaient plus de
force a cause de leurs fautes, et que les Nuées de gloire rejetaient loin de la protection divine.
Autrement dit, Amalek savait que les Béné Israél représentaient le peuple élu de Dieu, et nul ne
pouvait les vaincre car ils jouissaient de Sa protection et de Sa proximité ; mais il pensait que ceux qui
étaient rejetés par les Nuées de gloire a cause de leur mauvais comportement, ne profitaient plus de
cette protection.

Ainsi en était-il (bien apres, a I'époque de Pourim), au sujet de Haman le mécréant,
descendant d’Amalek, qui s’adressa en ces termes au Roi Akhachveroch : «T1901 1790 TNX DY NY! »,
« il existe un peuple dispersé qui se distingue... », et les sages nous disent que le terme “il existe” (
nY' ) est de la méme étymologie que le verbe dormir, c’est-a-dire que d’aprés Haman, ils étaient
ensommeillés et n‘accomplissaient plus les mitzvot, et étaient donc éloignés de leur Dieu, ce qui
représentait une bonne opportunité pour les exterminer.

La vérité est que méme si un juif tombe vraiment trés bas, il reste encore attaché a Hachem
de par I'ame qu’il possede, qui est une partie du Dieu vivant ; et de la méme maniére qu’un pere aime
son fils méme lorsqu’il ne se comporte pas comme il se doit, Hakadoch Baroukh Hou, aime chaque
juif en toute circonstance.

Cet amour inconditionnel se dévoila a travers le miracle de Pourim, malgré le niveau spirituel
tres bas des Béné Israél, lorsqu’ils prirent conscience qu’ils étaient finalement tous liés a Hachem,
peu importe leur niveau et qu’Hachem les aime. Chaque année, a Pourim, se dévoile cet
amour envers tout un chacun.

C’est pour cette raison que nous lisons la parachat Zakhor le shabbat qui
précede Pourim, car le fait d’“effacer Amalek” et la féte de Pourim forme un
seul et méme but qui est de dévoiler et de renforcer le lien indestructible
entre les Béné Israél et Hachem, quel que soit leur niveau spirituel.

Pour soutenir les institutions du rabbi de Koidinov cliquez sur:

https://www.allodons.ir/les-amis-de-koidinov

X
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*\ Réflexion sur la Paracha
28 mm

« Et toute offrande de ton oblation tu la saleras dans le
sel, et tu nomettras pas le sel de I’alliance de ton Elokim
de sur ton oblation, sur chacune de tes offrandes tu ap-

procheras du sel » (vayikra 2;13)
S ur ce verset Rachi nous enseigne qu'une alliance a été conclue avec

le sel lors des six jours de la création du monde, au terme de la-

quelle Hachem a promis aux eaux d'en bas d'étre pré-
sentes sur le Mizbéa'h sous forme de sel et de Nissoukh
Hamaim (libation d’eau), lors de la féte de Soukot.
En effet, comme I'explique le Yalkout Yts'hak, le
second jour de la création, lorsque Hakadoch
Baroukh Hou sépara les eaux inférieures des
eaux supérieures, les eaux inférieures se
lamenterent et dirent : « Malheur a nous
qui n'avons pas mérité de loger dans les
spheéres supérieures, a proximité du Créa-
teur ! » Ces eaux malheureuses essayerent
tout de méme de s’élever, pour essayer de
résider prés de Hakadoch Baroukh Hou, mais
Hachem les contraignit a rester en bas. Pour
les récompenser d'avoir ainsi grandi I'honneur
du Créateur, Hachem promit aux eaux inférieures
que les Bnei Israél ajouteraient du sel de mer pour
accompagner chacun de leurs korbanot et qu'elles seraient
répandues sur le Mizbéa'h au travers des Nissoukh Hamaim.
Le Rama (or Ha’haim 167, 5) explique que c'est une Mitsva d'apporter du sel
sur la table, car la table est comparée au Mizbéa’h, et la nourriture, au
Korban. C'est pour cela que nous avons I'habitude, aprés avoir récité la
brakha sur le pain, de le tremper dans le sel avant de le consommer.
La Guémara (Berakhot 5a) nous enseigne au nom de Rabbi Chimone ben
Lakhich que le terme « alliance » a été dit en ce qui concerne le sel et les
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ette semaine, nous commencerons la lecture du 3éme livre de la
Thora, "Vayikra". Une grande partie de ce Saint livre traite des
sacrifices et offrandes que le peuple apportait au Mishkan
(Temple portatif). Plus tard, il sera remplacé par le Temple de Jérusalem
construit par Chlomo Amélekh (Beth Hamiqdach). A la fin des _.g
sept montées de la lecture de la Thora de ce Shabbat, nous Y
lirons comme Maphtir, la Paracha "Zakhor". Elle signifie
"Souviens-toi".
En effet, nous sommes a une semaine de la féte de
Pourim, et les Sages de mémoire bénie ont institué
de lire ce passage, de la Thora, lié avec Pourim. De
quel souvenir s'agit-il ? C'est la Mitsva de se rap-
peler ce qu'a fait le peuple de Amalek a notre

L% SR

Sortie d'Egypte. En effet, a la fin de "Béchallah" (la S 4
section qui décrit la traversée de la Mer Rouge) est fe5s '"2& i
mentionné un événement trés intéressant. Le nou- e

veau peuple d'anciens esclaves se dirige vers le Mont

Sinai lorsqu'une bande de malappris s'attaquent a eux. Il
s'agissait du peuple de Amalek. Ils s'étaient déplacés expres-
sément jusque dans le grand désert afin de nous attaquer.

Accomplissez la Mitsva du
"Zékher IéeMa’hatsit Hachekel”

https://www.ovdhm.com/demi-chekel/
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souffrances. A propos de I'alliance de sel, il est écrit « tu n’omettras pas
le sel de I'alliance... » (vayikra 2 ;13). Et a propos des souffrances il est écrit «
ce sont les termes de I'alliance » (Devarim 28 ;69).
De méme que dans le cas de I'alliance mentionnée a propos du sel, le sel
vient adoucir le go(t de la viande. Dans le cas de |’alliance mentionnée a
propos des souffrances, les souffrances expient toutes les fautes d’une
personne.
Et le Pnei Yéouchoua explique que de méme que le sel élimine
les impuretés de la viande et la rend consommable, de
méme les souffrances viennent purifier 'ame et la
rendent apte au monde futur.
Cependant il y a lieu de se demander en quoi
les souffrances sont une alliance ? Et nos
Sages expliquent c’est parce qu’elles nous
lient a Hachem.
Le Ram’hal (Daat ouTvouna) écrit « Toute la
grandeur qu'Hachem veut faire accéder a
I'nomme n'est offerte qu'au travers d’un
programme bien obscur et par une période
de difficultés ». A I'image de ce qui est ensei-
gné dans la guémara(Bérakhot 5a) qu’Hachem
a attribué aux Bnei Israél trois bons cadeaux, la
Torah, la Terre d’Israél et le monde futur ; et tous
ont été donnés au travers de souffrances. En d’autres
termes que toute souffrance n'est envoyée du Ciel que
parce qu'elle est le prélude d’un grand bien qui doit arriver ! Cette
difficulté fera grandir I'hnomme, et ainsi il accédera a un plus grand bien.
Le Rav Pinkus Zatsal explique que nous vivons dans un monde extraordi-
naire de ‘Hessed/bonté dispensé par Hachem. Cependant lorsqu’ll
change cette nature, et fait en sorte qu’il manque quelque chose, c’est
alors que nous apercevons de toute Sa grandeur et comprenons combien
Hachem s’occupe de chacun de nous personnellement. Suite p3

Les faits sont trés accusateurs. La communauté venait juste accomplir
210 ans d'esclavage et n'avait rien a se reprocher, pas de vols, ni entour-
loupes a son actif. Donc pourquoi ces Amalécites s'en sont pris au Clall
Israél ? Peut-étre n'aimaient ils pas les Avréhims, ni les barbus en redin-
~ _ gote noire ?! La réponse sera qu'ils ne supportaient pas ce
0 h que transpire la communauté : la foi en D.ieu unique !
° ; % Or, s'attaquer a Hachem dans ce monde n'est pas
chose simple, puisque D.ieu permet au monde
2 d'exister, n'est pas de chair ni de sang (car Il est
D infini).

Cependant il existe dans ce monde un peuple
qui représente la Divinité sur terre... je vous
laisse le soin de deviner de qui je parle... Tou-
tefois le peuple, peut étre attaquable, que
' D.ieu nous en préserve. Preuve en est que
> b;,f' nous sommes représentant de D.ieu sur terre,
# lors des Parachiots précédentes on a parlé du

Sanctuaire, la Maison de D.ieu. Or ce Sanctuaire
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s'appelle dans les versets, Michkan Haédout, Sanctuaire
du témoignage. Suite p2

@ Torah-Box
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Rachi explique que le Temple portatif est une preuve que D.ieu nous a
pardonné la faute du veau d'or. Cependant la Guémara (Shabbat) en-
seigne que l'allumage de la Ménora (Candélabre) témoignait d'autre
chose encore.

La flamme centrale brlait miraculeusement sans interruption jour et
nuit. Et on le sait, Hachem, qui est la lumiere du monde, n'a pas besoin
d'un allumage quelconque dans sa maison, tel que des lampes allogenes
ou des tubes fluorescents... n'est-ce pas®?.

Cet éclairage miraculeux venait signifier aux yeux du monde que la divi-
nité réside en Israél. Nécessairement par une preuve de deux plus deux
lorsqu'Amalek s'attaque a Israél c'est une lutte qu'il mene contre le Ribo-
no Chel Olam le maitre du monde. D'ailleurs la Guématriah, valeur nu-
mérique de Amalek est la méme que le mot Safeq le doute. Cela signifie
qu'Amalek vient insuffler dans le monde un vent de grande permissivité,
qui ne laisse pas de place a D.ieu dans les affaires des hommes.

Au sujet d'Amalek, I'expression employée pour signifier qu'il s'est atta-
qué a la communauté c'est, "Acher Quah'era Badéreh'/ qui a surgit (sur
le peuple)" (Dévarim 25.18). Rachi enseigne que le mot Quah'era signifie
aussi "refroidir". En effet, lors des 10 plaies d'Egypte, Hachem a montré
au monde Ses capacités infinies d'agir sur les lois naturelles pour libérer
son peuple. Or, Amalek voulait montrer que nous ne sommes pas invin-
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A quel moment doit-on distribuer notre don de Matanot Laévionime?
On distribue les Matanot Laévionime le jour et pas la nuit. Il sera bon
d’accomplir la Mitsva aprés la priere du matin. Aussi, certains pré-
conisent de I'accomplir tout de suite aprés la lecture de la Méguila,
comme il est dit dans la Guémara (Méguila 4b) : « Les pauvres attendent
avec inquiétude la lecture de la Méguila ». lls attendent en effet la fin de
lecture dans I'espoir de recevoir les cadeaux qui leur sont distribués au
moment de la lecture.

Dites moi Rav pourquoi...

- POSEZ TOUTES VOS QUESTIONS AU RAV

Comment fonctionnent les dons de Matanot Laévionime par les associ-
ations ?

L’association fait une estimation des dons qu’elle recevra entre les jours
précédant Pourim et le jour de Pourim méme. Elle partage cette somme
entre les nécessiteux répertoriés dans ses listes, puis prépare des en-
veloppes qui seront distribuées le jour méme de Pourim. Ainsi, I’associa-
tion devient I'intermédiaire entre vous et le nécessiteux. Il vaut parfois
méme mieux agir ainsi, car les bonnes associations connaissent les vrais
nécessiteux et leurs besoins, et distribuent I'argent tot le matin, ce qui
leur laisse le temps de préparer la féte dignement. Nous gagnons ainsi
que notre argent est distribué a temps, a la bonne adresse, en toute
discrétion et nous accomplissons ainsi la Mitsva comme il faut.

Quel est le but de se déguiser a Pourim?

Il existe de nombreuses reponses, mais en voice quelques une...

- Un des thémes principaux du jour de Pourim est I’'unité dans le peuple.
Le fait de se déguiser va resserrer les liens au sein du peuple. En effet,
que crée le manque d’unité ? C'est le sentiment de différence, que ce
soit idéologique, physique, financiere... Ces différences créent des bar-
rieres entre les Juifs et méne parfois a des tensions et a des mésen-
tentes. C'est alors que le déguisement va permettre un rapprochement
quand la différence de chacun sera camouflée derriere les masques. Les
barriéres tombent et ainsi chacun se rapproche de l'autre car grace aux
déguisements, on échange les roles : le maitre est un marin, le mesquin
est un clown, le timide est policier... Ainsi, les préjugés s'estompent, on
brise la glace et c'est I'occasion de découvrir et de connaitre les qualités
intérieures de son prochain.

En voyant que derriere chaque masque se cache un enfant, on com-
prend que derriére le monde se cache Hachem.

Retrouvez plus de reponses sur:
https://www.ovdhm.com/se-deguiser-a-pourim/

cibles, que le nouvel ordre mondial que prone le Clall Israél, un Service
Divin basé sur la primauté du bien sur le mal, n'est pas acceptable dans
ce bas-monde. En un mot, les nations peuvent continuer a dormir tran-
quilles : les idéaux que défend le peuple juif ne sont pas si fondamen-
taux.

Une autre maniére de traduire "Quah'era" c'est " Mikré", le hasard.
Amalek montre que ce monde n'est pas voué a la Providence Divine. Il
existe des impondérables qui témoignent que ce monde est voué au
hasard. Cette méme idée, on la retrouve dans la Méguila d'Esther. Lors-
que Mordéchai prévient Esther du terrible décret que fomente Amann
contre le peuple juif, il désigne dans le Midrash Amann par :" le petit fils
de Quah'éra (du hasard)...". Donc ce sombre personnage, qui descend du
Roi Amalécite Haggag est appelé, I'hnomme du hasard d'ailleurs Amann
effectua un tirage au sort pour connaitre la date de I'extermination....
Amalek, comme Amann, privilégie une vie dépourvue de toute significa-
tion, sans un but quelconque. Le contraire de |'enseignement de la Tho-
ra. Car dans la Thora les choses sont tres claires : le monde a un but, nos
actions ont des grandes incidences dans ce monde et dans les mondes
supérieurs ce que réfute Amalek et tous ses acolytes. A réfléchir...

Rav David Gold

Qu’elle est la mitsva d’effacer le souvenir d’amalek ?

Aujourd’hui amalek est un concept, son but est de nous détruire sans
aucun intérét réel. Si vous I'avez identifié, vous avez une mitsva d'y
mettre fin.

Dois-je re-calculer mon massere, lorsque je recois un Cerfa ?

La somme de votre don est entierement con-
Eg ..

sidéré comme une Mitsva. Mais du fait que vous
Liberts o Egalits « Fravernits

avez regu une déduction ou une réduction de
xx%, cette remise est soumise a un nouveau
Maassere.

Ex : vous donnez 100€, vous recevez une réduc-
tion 66% et votre don revient a 34€. Il vous faut
donc prélever un Maassére sur les 66 € récupé-
rés, soit 6.6 €.

REPUBLIOUE FRANCAISE

Est-il permis de me mettre en maladie, alors que tout va bien
« Baroukh Hachem ?

Pas du tout, en agissant ainsi vous enfreignez I'interdit de mentir et de
voler (méme avec des goyim !). Profiter de la bonne santé qu’Hachem
vous octroie. Et si vous avez besoin de quelques jours de vacances,
prenez-les, mais a vos frais.

Comment accomplir la Mitsva de la paracha Zakhor?
C’est une Mitsva de la Torah d’écouter la lecture de la Parachat Zakhor.
( Dévarim, 25, 17-19) [0. ‘H 685,7] Pour cette raison, on pensera a s’acquitter de
ce commandement en écoutant cette lecture. De plus, il est nécessaire
de comprendre le sens général de ce passage : se souvenir du mal que
nous a fait »Amalek » et le devoir d’effacer son nom.
Les avis divergent si les femmes sont tenues d’écouter la Parachat
Zakhor. Selon nombre de décisionnaires, elles y sont astreintes. Par con-
tre le Séfer Ha’hinoukh (Mitsva 603) et d’autres décisionnaires lient
cette Mitsva a celle de combattre Amalek. Ainsi, de la méme maniére
que les femmes sont dispensées d’aller a la guerre, ainsi elles ne sont
pas tenues de lire la Paracha de Zakhor.
La coutume Séfarade, ainsi que celle dans plusieurs communautés
Ashkénazes, est de suivre cette derniére opinion. Toutefois, les dames
souhaitant tout de méme écouter Zakhor sont dignes d’éloges.
Les communautés désirant organiser une lecture supplémentaire de
Zakhor, pour les femmes avant Min’ha, s’assureront de la présence de
10 hommes a la synagogue lors de cette relecture. « Zakhor » sera relue
sans appeler qui que ce soit a la Torah [Torat Hamoadim de Rav D.Yossef
siman 2,13 page 53/57].

Posez vous aussi vos questions au Rav: dafchabat@gmail.com

L'étude de cette semaine est dédiée pour:

Vous desirez participer
a l'édition et la diffusion
de "La daf de Chabat"
veuillez prendre contact
dafchabat@gmail.com
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| Réflexion sur la Paracha
b Ruv Mordekhai Bismuth

Et c’est en sens que la souffrance est une alliance, car des qu’elle appa-
rait, elle nous lie au Créateur. On ne peut apprécier la lumiere qu’apres
avoir été dans I'obscurité. En définitive tout est pour notre bien ultime.
Le Rav Nissim Yaguen Zatsal écrit qu’il y a deux événements qui sont
précédés de douleurs : I'accouchement et le Machia’h. Un accouche-
ment, toute femme qui a mis au monde un enfant les a ressenties. Aussi,
nous subissons dans notre génération les douleurs de la venue du Ma-
chia’h.

Nous devons savoir que de méme que les douleurs de I’enfantement
sont de moins en moins supportables plus nous I’heure de la délivrance
approche, et au dernier moment, lorsque la femme ressent qu’elle ne
peut plus les supporter méme une seconde, on entend un « Mazal tov !
». Il en sera exactement ainsi pour les douleurs de la venue du Machia’h,
la situation sera de pire en pire, et au dernier moment, lorsque nous
ressentirons que nous ne pouvons plus tenir, viendra soudainement la
complete délivrance !

Les événements, de cette année passée sont sans précédent tous les
secteurs ont été touchés et sont soumis a une terrible remise en ques-
tion de leur théorie. Les plus grands chefs d’Etat ont déclaré a guerre a
un ennemi « invisible » comme ils le disent ! Mais ils sont aveugles, et ne
voient pas la Main D’Hachem, ol ne veulent pas la voir. Comme il est dit
dans les Téhilim (115) : «...ils ont des yeux, mais ne voient pas, ils ont des
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oreilles, mais n’entendent pas... » Et la suite dit « Israél garde sa con-
fiance en I'Eternel ! Il est leur soutien et leur protection... Vous, ceux qui
craignent I'Eternel, ayez confiance en I'Eternel. Il est leur aide et leur
bouclier »

Le Rav Dessler Zatsal écrit que si les douleurs de I’enfantement du Ma-
chia’h nous conduisent a la Téchouva sincere, alors il se révélera aussi-
tot. Celui ou celle qui fait Téchouva parce qu’il a reconnu, derriere sa
souffrance, la Providence divine, pourra s’élever a des hauteurs su-
blimes. Et le Rav conclut, que si nous voulons mesurer l'intensité avec
laquelle nous avons pris conscience de la nature providentielle des
souffrances que nous venons d’endurer, il n’y a qu’a scruter la maniére
dont nous avons changé notre conduite depuis que nous traversons |'ere
des douleurs de I'enfantement du Machia’h

Renforgons-nous, pour passer cette période un peu salée, et éprouvée
par de nombreuses souffrances, pour grandir, se rapprocher d’Hachem
et s’unir avec Lui une alliance éternelle, et mériter de voir la délivrance
finale tres prochainement. Comme la guémara nous enseigne (Roch Ha-
chana 11a) « Rabbi Yéhochoua dit : ‘En Nissan, ils ont été libérés, en Nis-
san ils seront libérés’ ». Amen

Rav Mordékhai Bismuth[JJJJ#.841.88.36
mb0548418836@gmail:com
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e livre de Vayikra nous décrit minutieusement les sacrifices qu'on
amenait au Temple. De nos jours, nos priéres remplissent le role
de ces sacrifices, mais avons-nous conscience de la force de nos

priéres ? A ce sujet, écoutez plutét I'histoire suivante...

Un jour, un roi convoqua ses ministres et ses conseillers et leur demanda

de se rassembler autour d'une grande piscine qui se trou-

vait dans le parc de son chateau. Il leur montra

qu'au fond de la piscine, reposait un énorme

coffre rempli de diamants, de pierres pré-

cieuses et de perles.

"Celui qui réussira a descendre au fond

de la piscine et a en extraire le

coffre, recevra le trésor de dia-
mants qu'il contient", déclara le
roi.

Ayant entendu l'alléchante dé-
claration du roi, tous les sujets

du royaume se réunirent et
tentérent leur chance. Personne

ne doutait de la bienveillance du

roi car chacun connaissait son
désir de leur accorder des bien-
faits.

Cependant, personne ne réussit a
remplir cette mission. Des milliers de
personnes essayerent de retirer le
coffre de I'eau mais en vain.

Le roi, rempli de bonté de coeur, était assis

sur son tréne et observait les échecs et les

tentatives vaines de ses sujets avec beaucoup de

tristesse.

Soudain, un des sujets du roi qui était particulierement perspicace
s'étonna du fait que personne ne réussisse a s'emparer du coffre. Il se
dirigea vers la piscine, observa attentivement le coffre posé au fond de
|'eau avant de regarder aux alentours.
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C'est alors qu'il réussit a percer le secret et la raison des échecs de ses
compatriotes. Afin de s'assurer d'avoir raison, il alla demander au roi: est
-ce qu'une des conditions pour sortir le coffre est de se mouiller, ou bien
est-il possible de retirer le coffre sans se mouiller du tout? Le roi comprit
alors que cette personne était tres intelligente et qu'elle avait décou-
vert le secret. Le roi lui répondit qu'en effet il n'était pas
nécessaire de se mouiller, que ce n'était pas une
condition pour remplir la mission.
Quand cet homme entendit la réponse du
roi, il grimpa rapidement en haut de
I'arbre dont les branches s'étendaient
au-dessus de la piscine et s'empara
du... coffre.
Que s'était-il passé? Le roi voulait
tester la sagesse de ses sujets. Il
pendit le coffre aux branches de
I'arbre et le coffre qui semblait
reposer au fond de |'eau n'était
en fait que le reflet du coffre
accroché dans l'arbre.
Cet homme vif d'esprit, qui
découvrit le vrai coffre a dia-
mants pendu a l'arbre, le regut en
cadeau et gagna l'estime du roi
pour sa sagesse d'esprit.
L'explication est claire! Notre Pére
v céleste est miséricordieux et compatis-
sant, il désire nous accorder ses bienfaits,
ses bénédictions et la réussite en abondance.
Pour mériter cela, il nous suffit de faire une seule
chose: regarder en haut, vers I'endroit ou se trouve le
vrai coffre a diamants, c'est-a-dire, lever les yeux vers le ciel et de-
mander au Créateur de réaliser tous nos souhaits !




ort" sur la Paracha
pour toujours avoir quelque chose a dire

« Alors le pontife fera fumer le tout sur l'autel
comme holocauste, combustion d’une odeur agréable
au Seigneur. » (Vayikra 1, 9)
Pourquoi I’holocauste devait-il étre entierement bralé,
contrairement au sacrifice expiatoire ? L’'auteur du
Imré Chéfer I'explique par le fait que I’holocauste expi-
ait les mauvaises pensées, plus graves que le péché lui-
méme. L'auteur du Akéda affirme a cet égard que celui
ayant eu de mauvaises pensées et reniant leur carac-
tere reprehensible tire un trait définitif sur ce com-
mandement, tandis que celui qui
faute sans avoir eu de mau-
vaises pensées, mais
uniquement suite aux
incitations de son mau-
hvais penchant, ne ré-

cidivera pas for-
cément.
C'est
I’holocauste,

Bl - pourquoi

i‘ I L] “ expiant

) les mauvaises pensées,

‘ s i » devait étre entierement

i : ') brilé, en allusion a I'ex-

tréme gravité du péché de cet

homme qui, normalement, aurait

lui-méme mérité ce sort. Par contre, le sacrifice expi-

atoire, venant absoudre des actes condamnables, d’u-

ne moindre gravité, n’était consumé que par-

tiellement, en rappel aux souffrances mesurées
gu’auraient méritées le fauteur et visant a éradiquer

de lui tout péché.

« Et quand une étre offrira un sacrifice de Minha a D.,
son sacrifice sera de farine ; il versera sur elle de
I’huile, et mettra sur elle de I’oliban. » (Vayikra 2,1)
Qui vient présenter une Minha, si ce n’est le pauvre,
précise Rachi.

Le Hafets Haim explique que certaines personnes re-
connaissent qu’elles ne sont pas assez scrupuleuses
dans I'observance de la Torah et des mitsvot, mais
elles se réconfortent en se disant qu’il en existe d’en-
core plus laxistes qu’elles. Mais quelle pietre consola-
tion ! Ces gens oublient que chacun est jugé selon son
niveau et ses dispositions individuelles. Celui qui est
apte a atteindre un plus haut niveau d’observance et
ne I'a pas fait sera tenu pour responsable et devra
rendre des comptes, contrairement a un autre ayant
atteint lui aussi des résultats moyens, mais n’ayant été
doté de capacités plus limitées. Ce principe s’observe
dans le domaine des sacrifices : Alors que le pauvre
s’acquitte de son obligation avec une paire de co-
lombe, le riche doit présenter un mouton ou une
chevre. S'il apportait la méme chose que l'indigent,
son offrande ne serait nullement agréée. Ainsi en est-il
dans le domaine de la sagesse : le riche en savoir ne
s’acquitte absolument pas de son obligation s'il se met

a servir D. comme le pauvre en sagesse. (Talelei Orot-Rav
Yissahar Dov Rubin Zatsal)

« Que si ses moyens ne suffisent pas pour I’achat
d’'une menue béte. » (Vayikra 5, 7)

Quand un riche fautait, il devait apporter uniquement
un sacrifice expiatoire, alors qu’un pauvre ayant com-
mis un péché avait, en plus, I'obligation d’apporter un
holocauste. Comment expliquer cette nécessité, alors
que ce dernier disposait de peu de moyens ?

Dans son ouvrage Pné David, le ‘Hida explique qu’au
moment ol le pauvre apportait son modeste sacrifice,
il pouvait arriver que, éprouvant de la honte de ne
pouvoir en offrir un plus conséquent comme le riche, il
e(t de la rancoeur contre D.ieu qui I’avait défavorisé.
Aussi, la Torah lui impose-t-elle également I'apport
d’un holocauste, afin d’expier ces pensées répréhensi-
bles.

Israél- YXA: en deux mots (yachar-
El) AR-5X, droit avec Hachem.

Amalek- P'nV: en deux mots (am-
malek)DV-pPYn, le peuple qui
sépare, qui brise.

A I'époque du Beth-Hamikdache, le
Cohen faisait la mélika (type de ché’hi-
ta) de la volaille. Cela

consiste a briser le
cou de l'oiseau
avec l'ongle du
pouce. Le cohen
séparait ainsi la
téte du reste duf
corps.

En ce qui con-
cerne amalek (am-
molek), son objec-
tif c'est de séparer
I'esprit du juif du
reste de son corps. D'un c6té I'esprit, la
connaissance et de l'autre le corps avec
toutes ses sensations, deux dimensions
séparées de l'autre.
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Préparons-nous au GRAND jour

o v

La Mitsva du don aux pauvres

Matanot Laewomme

Faisons en sorte que ce soit la féte
pour tout le monde...

FAIREUN DON g

Or la sim'ha, c'est justement le résultat
d'une connexion directe entre |'esprit
et le corps au service du bien. C'est
cette connexion qui crée une sensation
de NINMNN, d'élévation qui dégage
automatiquement la sim'ha. Lorsque
I'hnomme atteint ce niveau, il vit en paix
et sérénité.
Hachem est /droit, et le Am Israél
est l'expression dans
ce monde de cette
notion exclusive
de (yachar-El)
WN-OK, tout
_ droit vers
| Hachem.
Amalek, I'ennemi
juré du am Israél ,
a la méme valeur
numérique que le
doute (240). il
veut justement
empécher la clarté, la connexion di-
recte avec hachem.(yachar)2K?, c’est
aussi(Chir)"Y/, car dans la droiture,
I'homme chante, « PI%? V1 1IN
NNRY 22 "9

L

. Grandir

Rire &
c'est I'histoire de...
Rire...
Maurice amateur de golf, confie a son
épouse :

Esther, depuis quelque temps ma vue a
baissé, je n'arrive plus a voir de loin et voir
si la balle est tombée dans le trou, ce qui
m'oblige a me déplacer jusqu'a la cible
pour Vvérifier.
Son épouse qui
lui répond :
Demande a &
mon frere 4

-

NS

David de ‘}
venir o X
avec toi.
Maurice: §
Mais il a
84 ans !
L'épouse: oui,
mais « bli ayin
ara », il a une tres
bonne vue.

Maurice accepte de prendre son beau-
frére avec lui, et aprés avoir frapper son
coup, il lui demande : « alors tu as vu ? Elle
est rentrée ? »

David: Oui, oui j'ai vu

Maurice: Et alors ?

David: ben, j'ai oublié

et grandir...

Nous avons lu la parachat « Zakhor », une
section qui doit nous rappeler, chaque
année que la guerre contre amalek n'est
pas terminée et qu'elle se poursuit,
comme il est dit : « le combat pour D.ieu
contre amalek de génération en généra-
tion » (chémot 17;16) Mais encore

« lorsque ton D.ieu t'aura débarrassé de

) tous tes ennemis d'alentour...tu effaceras

. la mémoire d'amalek... I'oublie
point ! »

Quelle est la signification de ces ver-
sets ?

Lorsque D.ieu nous envoie une déli-
Y vrance et que tout ira bien pour nous
arrivera le moment le plus dangereux,
celui de I'oublie ! Nous nous laissons
déduire par de nouvelles théories, une
culture étrangére, ou encore un nouveau
phénomeéne.

Nous voyons la délivrance, mais oublions
pourquoi avons-nous eu les souffrances !
Qublier I'histoire c’est se soumettre a la
revivre...

Restons fidele et authentique a la Torah,
qui nous demande de ne pas oublier, et
de lire chaque année ATTENTIVEMENT la
Paracha du souvenir, « Zakhor » !

ne
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AUTOUR de la table de Shabbat, n°429 Zahor Pourim

Leyloui Nichmat de mon beau-pére, Ychiel Ben Moshé (famille Azoulay/Villeurbanne) 77''23:1n

Pourim ou ne pas faire comme le Chadhan, intermédiaire des chidourim...

La main cachée et bienveillante de Hachem

Avant de commencer notre exposé, je suis obligé d'expliquer cette
formidable histoire vraie rapportée dans la Méguila d'Esther.
L'histoire de Pourim commence avec un gigantesque festin organisé
par le Roi Assuérus dans la ville de Suze. La troisiéme année de son
régne, pour féter son assise au pouvoir, le roi fait un festin de cent
quatre vingt jours consécutifs, et il invite toute sa population ainsi
que la communauté. Mordéchai, le Rav de Suze, décline 1'offre.
Cependant, la communauté ne l'écoute pas. Lors de ces orgies,
Assuérus tue la reine Vachi, sa femme descendante de
Nabukodonosor le grand empereur. Aprés avoir cuvé son vin, il a
des remords, et il cherche une remplagante. Mordéchai cache sa
niece, la pieuse Esther, car elle est particuliérement belle, mais les
envoyés du roi la trouvent, et elle est emmenée au palais contre sa
volonté. Au final, c'est elle qui est choisie comme reine. Seulement,
Mordéchai a expressément demandé a Esther de ne pas dévoiler son
identité juive car du sang royal coule dans ses veines : elle descend
du premier Roi d'Israél, le Roi Saiil. Assuérus n'est pas d'ascendance
royale, donc il serait trés honoré et heureux de savoir que sa femme
soit de lignée royale, ce qui lui donnerait la respectabilité tant
recherchée. Aprés cela (cinq ans, Even Ezra Ch3.1), Amman,
descendant d'Amaleq, est nommé vice-roi de Perse/Meédes. Et dans
sa folie des grandeurs, il exige que tout le monde et en particulier la
communauté juive se prosterne devant lui alors qu'il porte une
statuette, une idole sur sa poitrine. Or, Mordéchai ne plie pas devant
sa folie. Suite a cela, Amman demande au roi qu'il décréte la
destruction du Clall Isra€l. Et Assuérus, le Racha, accepte. Entre
temps, Mordéchai déjoue un complot contre le roi. La suite ira vite.
Mordéchai demande a Esther de plaider pour le peuple juif. Elle
prend sur elle de se rendre chez le roi, a I'époque de Pessah, sans
avoir été appelée. Comme elle risque sa vie; elle demande que toute
la communauté juive prenne le jeline pendant 3 jours consécutifs.
Le jour de Pessah, elle invite le roi et Amman a son festin. Le
deuxiéme jour, alors qu'elle invite a nouveau les deux protagonistes
a un deuxieme festin, elle dévoile son origine juive au roi et
dénonce Amman qui avait prévu d’anéantir son peuple. Le Roi
Assuérus, sous le coup de la colére et de la boisson, fait pendre
Amman, puis offre 8 Mordéchai le palais qui appartenait a Amman.
Esther obtient la permission de prendre les armes contre les
antisémites. Et le 13 et 14 Adar (12 mois apres), ce sont les juifs qui
prennent les armes et tuent tous les Amalécites de I'époque.
Mordéchai édicte les Mitsvots liées a Pourim, et d'année en année,
le Clall Israél féte le grand prodige de Pourim.

On s’arrétera sur une chose particuliére concernant cette féte. En
effet, toute I'année, notre Avodat Hachem, service divin, est mesuré
et pesé. La preuve : a chaque pas qu'un homme fait dans la pratique
des Mistvots, il est tout le temps en train d'ouvrir un livre, de
questionner un Talmid 'Haham ou un Rav pour avoir la confirmation
s'il fait bien ou non. De plus, nous savons tous que la Thora a
prohibé l'ivresse, par exemple lorsque Noah est sorti de l'arche, ou
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encore pour les Cohanims au Beth Hamiqdach : s’enivrer leur était
formellement interdit. Or, a Pourim, la Hala'ha est fixée : « Un
homme est obligé de boire du vin et de s'enivrer jusqu'au point ou il
ne distingue plus entre ‘Béni soit Mordéchai’ et ‘Maudit soit
Amman’ ! » (Choul'han Arou'h, 695.1). Donc, la question sera :
pourquoi les Sages ont institué 1'ivresse a Pourim ? Plusieurs
réponses sont données. On en choisira deux. Le Hafets Haim
explique que l'ivresse est en souvenir de l'histoire formidable de la
Méguilat Esther. En effet, le miracle de Pourim est intimement lié
avec les différents festins qui ont jalonné l'intrigue. Le premier, c'est
celui du Roi A'hachvéroch qui, lors de son festin de 180 jours, a
destitué Vachti, la reine, et par la suite, 1'a remplacée par Esther,
descendante du Roi Chaoul. Puis longtemps aprés, Esther fera deux
autres diners ou elle invitera le Roi et Amman. Et, sous le coup de
l'ivresse, Ahacheveroch exécutera Amman ! Donc, pour se
remémorer le miracle de Pourim, les Sages fixérent de boire (Biour
Hala'ha 695.1.) Une autre raison plus profonde est donnée par le
Machguia’h de la Yéchiva de Lakewood, le Rav Nathan
Wachtenfogel Zatsal. II donne d'abord une belle allégorie. 11 s'agit
du Chidou'h. Nous savons que, dans les bons milieux, afin de
rencontrer sa tourterelle avec laquelle on vivra dans la paix et la joie
jusqu'a 120 ans, on passera par un intermédiaire, le Chad'han. C'est
lui qui, aprés avoir entendu le garcon et la fille, proposera la
rencontre. Si les présentations se passent bien, rapidement les deux
tourtereaux décideront de passer sous la 'Houpa. Or, faire une
rencontre, ce n'est pas une chose aisée. Le Chad'han doit aplanir
toutes les difficultés entre les deux familles, et aussi les demandes
de part et d'autre. Donc, cette personne sera trés importante durant
la premiére partie du Chidou'h, jusqu'aux fiancailles et au mariage.
Deés lors, notre intermédiaire sera persona non grata car, connaissant
tous les méandres des tractations qui ont pu avoir lieu, ni le Hathan,
ni la Kala et les familles respectives, ne désirent le revoir ! Fin de la
belle allégorie. Et le Machguiah d'expliquer : toute I'année, un Juif]
sert le Boré Olam grace a son intellect. C'est lui qui fera le pont
entre la Thora/Hachem et sa maniére d'agir. Par exemple, faire le
Shabbat, ou les fétes, passe par une connaissance minimale des
Hala'hots pour savoir comment bien les respecter et de méme pour
toutes les autres Mitsvots. De plus, notre intellect biaisera le service
divin par des intéréts trés terre a terre, comme, par exemple, étudier
et appliquer la Thora pour que son proche entourage soit
impressionné, ou pour récolter des dividendes aupres de ses beaux-
parents. Est-ce que tout cela invalide notre service de Hachem ? Car
comme nous le savons, Hachem désire qu'on le serve pour sa
Gloire et ses propres honneurs: LICHMA/d'une maniére
désintéressée. Donc, un Juif a toute l'année un probleme
fondamental avec son intellect qui détourne du but escompté,
puisqu'il pratique la Thora pour gagner un avantage quelconque.
Seulement, il existe un jour dans l'année ou nous est donnée une
possibilité de montrer a Hachem qu'on le sert au-dela de sa propre
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jugeote : c'est Pourim. L'ivresse de ce jour saint marque qu'un Juif
veut servir son D.ieu avec son ceeur et pas seulement avec sa téte.
De plus, les Sages ont dicté qu'on doit s'enivrer jusqu'a confondre
Mordéhai et Amman. Peut-étre que leur intention est d'amener
I'homme a comprendre qu'au-deld de la terrible intrigue qui s'est
jouée dans le palais d'A'hachvéroch, il ne s'agit ni plus, ni moins,
que d'une trés grande mise en scéne par le Boré Olam. C'est un
enseignement de savoir que toute l'histoire est dans les bonnes
mains de Hachem. Et finalement, c'est la grande méchanceté
d'Amman qui a entrainé que toute la communauté juive fasse
Téchouva. Pourim montre aussi que méme le mal fait partie du plan
divin contre le gré des mécréants, et sans que les Tsadiquims/le
peuple juif ne soit au courant. Pour accéder a cette connaissance qui
est une non-connaissance, il convient d'annihiler son intelligence :
ne plus distinguer entre le bien et le mal, et SAVOIR QUE TOUT
EST DANS LA MAIN BIENVEILLANTE DE HACHEM. Donc,
Pourim c'est la féte de la confiance en Hachem, au-dela de toutes les
difficultés inhérentes a la vie. Avoir la foi que cela fait partie du
plan divin et ne surtout pas baisser les bras et si mes lecteurs ont
de l'endurance, dans la lecture du feuillet de cette semaine,
qu'ils lisent jusqu'au bout ce Sippour et ils verront que la Main
Bienveillante existe bien de nos jours et s'exerce d'une maniére
impressionnante On conclura par un petit mot important : si on sait
que la boisson nous entrainera obligatoirement a dire ou a faire des
choses vexantes vis-a-vis de nos amis, on devra s'abstenir de boire

Le Sippour

Depuis la lointaine Mésopotamie jusqu'a nos jours en passant
par la Lituanie...

Cette semaine je vous ferai partager un Sippour assez extraordinaire
qui nous apprendra beaucoup sur la ténacité des grands Talmidé
Ha'hamims. Il s'agit du Rav Pograminski Zatsal qui a vécu les affres
des Ghettos lituaniens durant la deuxiéme guerre mondiale ainsi que
de l'extréme cruauté des nazis Ymah Chémam (d'ailleurs qui ont
[fait beaucoup d'émules ces derniers temps parmi certains groupes
des pays aux croissants-verts, sans oublier les bandits du Hamas,
et a l'heure ou j'écris il semble qu'il en reste encore...).

Le Rav Mordéchai avait donc été parqué dans le ghetto de la ville
de Kovna (dont un quart de la population de la ville était juive) en
Lituanie. Les lituaniens prenaient un malin plaisir a tuer les juifs a
la fourche tandis que leurs grands fréres allemands le faisaient tout
aussi volontiers... a la mitrailleuse lourde (comme quoi, Amaleq
ne remonte pas uniquement a 1'histoire biblique mais fait aussi
partie de notre génération). Les griffes des nazis se resserreront
sur la population juive terrorisée (des années 1942/43). De semaine
en semaine les allemands opéraient des sélections et déportaient ces
populations innocentes vers soi-disant des zones sires (dans le
langage épuré de Wagner il s'agissait des crématoires d'Auschwitz
(en Pologne) qui marchaient 7 jours sur 7 et 24/24 heures).
D'ailleurs, ce méme double langage mensonger est trés en vogue
dans certaines nations de la Mésopotamie, en particulier aupres
des ex-instances gouvernementales de Gaza, pas On Beach, en
faisant passer leurs (nombreux...) hopitaux et jardins d'enfants pour
des lieux de paix tandis qu'ils sont (étaient) des bases meurtriéres du
grand terrorisme.Cependant notre véritable Sippour se focalisera sur
une autre personnalité que le Rav Pogramski : il s'agit d'un certain
Anatole. Notre Anatole faisait dans son passé glorieux partie de la
population juive de Kovno mais avait pris un chemin
diamétralement opposé. Lorsque les allemands parquérent les juifs
dans le Ghetto, Anatole n'était plus enregistré comme faisant partie
de la communauté (par les nazis) car il ne pratiquait plus du tout,
qui plus est, Anatole avait épousé une Clotilde de la ville ... Donc
Anatole était installé dans la partie Juden Rein, sans juif, de la ville
alors qu'a quelques encablures ses fréres vivaient un vrai supplice...
Cependant les choses se compliquérent pour lui, car a plusieurs
reprises son peére, qui n’était plus de ce monde lui apparut dans un
étrange réve, lui disant d'une maniére catégorique qu'il devait sauver
le Rav Pogramski du Ghetto. Anatole ne préta aucune attention a ses
réves jusqu'au jour ou son pere le sommera de sauver le Tsadiq.
Encore dans le réve, le fils se défendra en disant qu'il ne connait pas
l'identité du Rav. Le pére lui dit de s’approcher en pleine nuit de la
barriére qui séparait le Ghetto du reste de la ville, ajoutant que la
premiére personne rencontrée sera le Rav Mordechai. Voyant la

LX)
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

@ Torah-Box

la mine catégorique de son pére, Anatole se déplaca le lendemain au
milieu de la nuit a coté du ghetto. Une silhouette lui apparut au-dela
de la barricére. Anatole lui demanda s'il s'agissait du Rav Mordechai
Pogramski ? L'inconnu acquies¢a. Anatole dit au Rav :"Vas te
rendre dans le Miqvé du Ghetto a coté de la fosse et du réservoir
d'eaux pures, se trouve un sous terrain creusé par les juifs de la ville
dont I’extrémité arrive jusqu'a la partie non-juive de la ville (cette
description du Miqvé lui avait été dévoilé par son pere dans le réve).
Rav Pogramski comprit qu'il avait a faire a quelqu'un de tres sérieux
car a I'époque, la ville était truffée de délateurs : il fallait se méfier
de tout le monde. Rav Mordechai fit exactement comme Anatole lui
dit et aprés quelques temps il se trouvait déja de l'autre c6té du
Ghetto et rencontra Anatole. Ce dernier aménera le Rav a sa maison.
Arrivé a bon port, le Tsadiq demanda a son hote comment a-t-il fait
pour passer entre les griffes des nazis ? Anatole dévoila son
¢loignement de toute pratique et aussi qu'il était marié depuis déja
longtemps avec une goya de la ville. Le Rav Pogramski était troublé
: « quoi, tu es marié avec une gentille » ? Anatole acquiesca. Rav
Mordechai dira :"Je ne reste pas un instant chez toi !"Anatole
était suffoqué de sa réaction car il savait que s'il sortait dehors il
avait toutes les chances de se faire attraper par la police nazie a la
recherche de juifs. Anatole supplia son hote de rester mais rien n'y
faisait. La réaction du Rav était tellement tranchée que cela
déstabilisa Anatole. Il réfléchit a sa situation familiale et dira : "si
c'est si grave, je suis prét a me séparer de ma femme". Le Rav
dit : « je n'accepte de rester que si tu m'assures tu te sépares de ta
femme ». Anatole accepta. Seulement il rajouta : « si je me sépare
d'elle, elle va sans aucun doute me dénoncer aux allemands ». Le
Rav dit : n’aie pas peur, il ne t'arrivera rien. Le lendemain comme
convenu il prit congé de sa femme et le deuxiéme miracle arriva
puisque son ex-femme ne le dénoncera pas. Au final, les deux
hommes resteront une année entiére dans la partie lituanienne de
la ville et auront la vie sauve jusqu'a la libération. De plus, grace au
Rav, Anatole fera une grande Téchouva et reprendra la pratique
juive. Apres la libération il s'installera en Amérique et dévoilera son
histoire impressionnante (merci au feuillet "Habad" qui a diffuser
cette histoire en Erets).Aprés la guerre, le Rav Mordechai ouvrira
une Yéchiva dans les environs de Paris, La-Baye, pour les
Bahourims de passage en France avant leur départ vers la Terre
sainte ou les Etats Unis. Malheureusement le Rav rendra son dme
pure trés rapidement en 1950 alors qu'il était agé juste de 49 ans...
(Son Jarhzeit c'est le 28 Chevat). Et comme je ne veux pas finir sur
un Sippour trop "lourd" alors que nous sommes la veille de Pourim,
je tiens a vous faire partager cette magnifique nouvelle en
provenance de la Terre Sainte qui nous apprendra que méme lorsque
les dés semblent &tre jetés, il existe toujours une possibilité de
rattrapage...Il s'agit d'un grand Talmid Ha’ham de la capitale
éternelle du peuple juif le Rav Tsvi Kouchlevski Chlita. Il est depuis
des dizaines d'années le Roch Yeshiva de la célébre Yeshiva
"Presbourg" a Guivat Chaoul (d'ailleurs de nombreux jeunes
Bahourims francais sont venus étudiés dans son enceinte). Et notre
Talmid Haham n'a jamais eu d'enfants de toute sa vie (il a perdu sa
premiere femme et s'est remari¢). Ce Rosh Hodesh Adar 2 (il y a
moins de 15 jours), il a eu son premier fils alors qu'il est agé de 88
ans et que son épouse a 57 ans !! Magnifique !!

On souhaitera aux heureux parents qu'ils voient grandir leur fils
dans la Thora et assistent 4 sa HOUPPA et a ses bonnes actions.
Mazel Tov pour les parents et que cela améne la délivrance a
d'autres cas dans tout le peuple d'Israél

Shabbat Chalom et Pourim Saméa’h pour tous les Rabanims,
Avréhims Bahourims et tout le Clall Isragl.

Qu'on mérite de voir la fin trés prochaine de tous les Amalécites et
de leurs accolites-anti sémites !

A la semaine prochaine Si D.ieu Le Veut.

David Gold tél : 00972 55 677 84 47 e-mail dbgo36@gmail.com
Une Bénédiction de bonne santé et de réussite au Rav
Mordechai Ben Chouchan et son épouse (Bet-Chemech) dans
tous ce qu'ils entreprennent

Un Bon Zivoug pour Tsippora Bat Sarah et Bat Chéva Bat
SarahUne Brakha pour Yoram Gold a I'occasion de ses
fiancailles et une bénédiction a ses parents (Israél Gold et son
épouse)zelTov ! Réfoua chelema a Noémie Brakha parmi les
malades du Clall Israél.
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Drachotes basées sur les écrits extraordinaires du Zera Shimshon
Le Zera Shimshon, Rav Shimshon Haim ben Rav Naham Michael Nachmani,
est né en 5467 (1706/1707) et quitta ce monde le 6 Eloul 5539 (1779).

It promet a tout celui qui étudiera ses livres de grandes défivrances et bénédictions
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Pertes du Zera Shimshon

L'Eternel appela Moise, et lui parla,
de la Tente d'assignation,

Hashem se révéle pour la premicre fois dans le tabernacle nouvellement
construit grce aux contri butions du pcuplc pour que la présence divine
réside parmi eux.

La présence divine recouvrait le tabernacle et Hashem «appelle» moshé
a entrer dans le tabernacle pour qu'll puisse «parler» avec lui. Quand
Hashem parlaita Moshé, la voix d’Hashem retentissait comme un tonnerre
mais seul Moshé pouvait 'entendre, comme le précise Rashi sur le verset
dl appela Moshéx: «Za voix se propageait er atreignair ses oreilles, er
nul en Israél ne Uentendait

Toutes les fois que Hachem s'est
adressé 4 Moshe en lui «par]am», en
lui «disant» et en lui «<ordonnants, il a
commencé par «appeler, expression
d’affection (Yoma 4b, Wayiqra raba),
idcmique a celle cmp]oyéc par les
anges de service, comme il est écrit: «l
“appela” TunTautre...» (Yecha'yah 6,3).

Des propos de Rashi, nous
comprenons deux choses:

D’une part que lavoix d’hashem (qui
érait forte et retentissante) ne se faisait
«entendre» que par Moshé alors méme
que les bnei Israel qui entouraient
la tente, eux, n'entendaient rien.
D’'autre part, nous voyons qu'Hashem
affectionne particulierement de «parlers
a Moshé, utilisant ainsi, le méme
Inngagc que celui urilisé avecles anges.

De pIus, le Middrash Vayikra Rabba
nous enseignela chose suivante:
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oLe Zera Shimshon, U'étude qui apporte

Le midrash révele que Moshé érait triste de ne pas avoir pu lui aussi
contribuer via des donations a la construction du temple. 11 dit «Tons
les bnei Israél ont amené des donations pour le temple et moi je r'ai rien
apporté..». Hashem s'adressa alors a Moshé et lui dis:

«Sur TA VIE, TA PAROLE (A TOI MOSHE ) est plus cher i mes yeux
que tout le reste».

Le middrash justifie son explication du fait qu'il est écritau début de
notre parasha <HASHEM PARLA A MOSHE» (7772 %X X7?")

Question

Le Zera Shimshon pose une question sur ce midrash: Le midrash
évoquc le fait qu’Hashcm met en avant et valorise la « PAROLE» de
MOSHE. Seulement, la preuve apportee par le midrash €voque la paro]e
d’Hashem a Mashé, comme il est dit:

«HASHEM PARLA A MOSHE» (/1 98 X1p7)

La preuve du midrash n’est donc pas
cohérente? De plus, de quelle «parole»
Hashem fait-il référence losqu'il dita
Moshé «TA PAROLE (A TOI MOSHE)
est plus cher a mes yeux que tout le
resten?

Le Zera Shimshon va poser une
autre question: Comme évoqué par
Rashi, Hashem «marque» son affection
a4 Moshé dans son dialogue avec lui.
Hashem utilise une méthode (il
«appelle» Moshe a entrer dans la tente
d'assignation avant de lui parler) et
enfin il lui «parle» en toute imité. Sa
yoix est retentissante et seul Moshé
Pentend. Aussi, le Zera Shimshon pose
la question suivante: Pourquoi la voix
«Hashem» devait «retentir de fagon
fracassante» alors qu'il ne s'adressait
finalement qua Moshé, pourquoi «une
telle expression de grandeur» pour un
dialogue «unilatéral»

Reponse
Le Talmud Baba Batra (9a)
nous enseigne le principe suivant
(inspiré de la mitsva de tsédaka mais
extrapolable i toutes les mitsvotes):
TR I I YR 21
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«Plus grand est celui qui ORGANISE (qui pilote, qui encadre, qui fait faire)
que celui qui FAIT»

Dans I’esprit des hommes, il est plus important DE FAIRE que DE FAIRE FAIRE.

Seulement, nous minorons souvent le réle des GUIDES, qui encadrent, qui
conseillent, qui orientent, qui dirigent le peuple.

Typiquement, considérons le role d'un Shamash de communauté (bedeau) qui
prépare les séoudotes, qui prépare le kéli pour nétilate yadaim (Iablution des mains),
qui organise les tables, qui prépare I'eau et le kéli pour mayim aharonimes, ctc.
Effectivement, au moment de séouda shélishite, tout le monde pourra faire de
multiples mitsvotes: Netilat, Motsi, etc. Alors que le Shamash fait des va et vient
entre la cuisine et la table, on peut se dire «grands sont les fideles qui multiplient
les mitsvotes lors de cette séouda shélishiter. Cependant, cest tout le contraire, le
shamash qui lui n'a pas eu le temps de s'assoir et faire séouda shélishite est plus
«GRAND» en mérite que ceux qui sont a table et réalise les mitsvotes.

Aussi, c’est exactement ce qu Hashem dit & Moshé, «TA PAROLE» qui accompagnait
les bné Israél lors de la construction du temple EST PLUS GRANDE que leur
réalisation. Quand bien méme, tu n’as pas apporté de donation et tu n'as pas
participé de fagon «active» a la construction du temple, tu étais constamment
«derri¢re» chaque bnei Israél pour les «conseiller», tu étais «L’HOMME DE
L'OMBRE». Celui que nous ne voyons pas mais qui a un role PRIMORDIAL et
MAJEUR. Tu as été présent pour «guider» les bnei Israél afin que ma parole et
mes instructions soient respectées  la lettre. Tu as été bienveillant et pédagogue
avec I'ensemble des bnei Israél. Aussi, TA PAROLE, cette parole est «PLUS CHERE»
a mes yeux que tout autre chosc.

Enfin, clest parce que TU AS ETE "THOMME DE L’OMBRE quen récompense,
TOI SEUL profitera de ma magnificence. TOI SEUL ECOUTERA MA VOIX. Tu as
voulu rester en retrait, en récompense, je te «mettrai au-devant de la scéne». Pour
toi, ma voix retentira de fagon extraordinaire et seul toi en profiteras.

Pour renforcer ce sentiment d’affection entre Hashem et Moshé, le Zera shimshon
(dans parashat Matot) rapporte un midrash qui précise qu'aucun dialogue entre un
proph&tc et hashem ne pouvait égalcr les dialogucs entre Moshé en Hashem. Les
sages nous enseignent que lorsque hashem dialoguait avec Moshé, la prophétie
¢rait «véhiculéen a travers la «gorge» de Moshé et en cela le dialogue entre Moshé et
Hashem ¢tait unique et exceptionnelle. Le Zera Shimshon explique que I'ensemble
des «ames» du peuple juif était concentré en «<ADAM HARISHONE». En mangeant
le dfruit défendu», 'ensemble du corps d’Adam a ainsi «profité» de la faute car
Pensemble du corps proﬁtc des aliments ingurgités. Seulement, 'AME de Moshé
Rabbénou était associé a un endroit précis du corps d’Adam Harishone: La
trachée artére. La trachée artére est le seul endroit du corps qui ne profite pas
des aliments ingurgités. Lime de Moshé n'était donc méme pas impactée par
la faute origincIIc. Pour cette raison, Iorsquc Hashem dialoguait avec Moshé, la
«voix» d’Hashem «circulait»  travers la gorge, la trachée artére de Moshé, qui elle
n'a pas profité du «péché origineller.
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POURIM

Haboura - Lien Entre «Les Pierrves De
Shobam Et Milouim» Et Le Sens Profond
De «Mishloa’h Manot» (Pourim)

Conjugaison D’enseignements Du Zera Shimshon

(Parashat Vayakel Et Meguilat Rout)

Le Gaon, auteur du livre Bnei Tsion (chap.44) écrit qu'étant donné qu'il est
écrit « ... 'envoi de mets, 'un envers lautre ... », il faut @ priori en déduire qu'il
est un devoir d’envoyer le michloah manot exclusivement par un messager, car
lorsqu’on apporte soi-méme le michloa’h manot, cela n'entre pas dans un cadre
d’'un «envoi ».

On peut se poser la question suivante (ce n'est pas une question du Zera Shimshon):
Pourquoi dans cette mitsva de Pourim de «mishloa’h manow, le texte nous
spécifie-t-il qu'il est nécessaire de passer par un «shalia’h» (un émissaire,
un intermédiaire) pour réaliser cette mitsva de ‘hessed? Pourquoi ne pas
simplement sele «passer» directement de main en main, sans intermédiaire ?

Pour répondre a cette question, ci-aprés un ensemble de dvar Torah du
Zera Shimshon qui, assemblés, peuvent répondre a cette question.

La parasha Térouma évoque de magnifiques pierres précieuses — les «picrres de
shoham et de milouim» (avnei shoham véavnei milouim). Ces pierres, selon ‘hazal,
ont été données aux «Princes d’Israél». Elles étaient «tombées du ciel» et avaient été
données aux «Princes d’Israél». (En effet, lors de la tombée de la manne, les princes
d'Israél avaient également trouvé ces magnifiques pierres précieuses.)

Un peu plus loin, dans la parasha de Vayakel, Hashem convie, par I'intermédiaire
de Mosh¢, I'ensemble des bnei Israel, y compris les PRINCES D’ISRAEL, 4 participer
a la construction du MISHKAN et 4 apporter I'ensemble des matériaux qui vont
servir a la construction de ce dernier. Parmi ces matériaux, nous distinguons
des maticres simples comme le bois ou le cuivre, mais également des matiéres
précieuses comme or ou les pierres précieuses.

Dans le passouk 28 de la parashat Vayakel, nous constatons que le mot «PRINCE»,
«nessiim» est écrit sans «Youd».

Rashi nous explique que les PRINCES D’ISRAEL ont manqué de z¢le dans leurs
donations pour le mishkan. En effet, ils se sont dit: «Que les bnei Israel apportent
leur donation et nous, nous compléterons ce qu'il manque.

En fin de processus de collecte des matériaux demandés par Hashem, les PRINCES
D’ISRAEL ont finalement amené certaines pierres de valeurs comme les pierres
de shoham et les pierres de Milouim.

Rashi nous explique que méme sils ont fini par finalement apporter ces pierres
précicuses, malgré tout, les PRINCES D’ISRAEL ont faibli dans leur approche
vis-a-vis d’'Hashem. En agissant de la sorte, ils ont montré de fagon formelle un
manque de zéle et d’empressement dans cette action collective de collecte.
Aussi, le "youd" du mot NESSIIM a été retiré du texte.

Question

Le Zera Shimson pose la question suivante: "Selon I'explication de Rashi, en
quoi le Youd qui a été retiré du mot Nessiim représente-t-il une allusion a leur
manque d’empressement et de zéle? "

Reponse

Dans I'un de ses commentaires sur la méguilat Ruth, le Zera Shimshon nous
indique que lorsque Boaz arriva «dans ses terres, dans son champy, il s’est adressé
A ses moissonneurs en leur disant: 71 73727 1% 17N DIBY T
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Littéralement, il leur dit: "Qu’Hashem soit avec vous et ils lui
répondirent "qu'Hashem te bénisse".

La guemara Berakhot (63b) indique que nous apprenons de Boaz que
lorsque nous saluons une personne, nous devons mentionner dans le
«salut» le nom de Dieu.

Le Zera Shimshon y voit un sens beaucoup plus profond. 11
rapportele Talmud Soucca (49b) qui cite un texte du livre d’'Hoshéa:
Ton-0Y M¥p MY 027 W
«Semez pour vous pour la charité et moissonnez selon
Lattribut de bontéy.

Dans la suite, le Talmud nous apprend que toute 0
ts¢daka pour étre véritablement «accomplie», pour
¢tre «parfaiter, doit impérativement s'accompagner .
de ‘hessed (bonté).

Que signifie "accompagner la tsédaka de
‘hessed"?

Les Méfarshimes nous expliquent que
c'est le fait de donner de la tsédaka via un
intermédiaire.

De cette fagon, la honte que peut recevoir le
pauvre est amoindrie et son honneur est préservé.

Les Méfarshimes nous rapportent également que celui qui
réalise la tsédaka de cette facon, "unifie” et «sanctifies le nom
d’Hashem.

En cffet si nous analysons le nom d'Hashem 1-1-71->
* Le Premier "hé" représente la main du pauvre (les cing doigts de la main)
* Le Second "hé" représente la main de celui qui donne la tsédaka
* Le "YOUD" représente la picce de tsédaka (le youd est assimilée a une

sorte de «point», telle une «piecer de tsédaka)

* Le "VAV" représente le bras du pauvre qui s’étend pour recevoir la picee

De 13, nous voyons que le nom d’Hashem illustre parfaitement la
réalisation de la mitsva de tsédaka: La picce, la main qui donne, le bras
qui s’étend pour recevoir, enfin, la main qui regoit.

Aussi, Boaz indiquait aux "moissonneurs":

"VOUS, VOUS ETES DE VRAIS MOISSONNEURS! (en référence au
passouk de Hoshéa que nous avons ramené) car vous réalisez la
tsédaka (vis-a-vis des glaneurs) avec ‘HESSED», vous réalisez une
TSEDAKA tout en finesse, en toute discrétion. Les pauvres qui
ramassent derriére vous, ne savent pas qui sont les donateurs
qui se cachent derriére cette tsédaka de blé ou d’orge!

Par ailleurs, on peut se demandé en quoi (dans le passouk de Hoshéa)
le mot "zera" (semer) est "associ¢" au mot "tsedaka” et en quoi le mot
"kotser" (moissonner) est associé au mot "’hessed”

Nous pouvons proposer |'explication suivante (explication personnelle):
Lorsqu'une personne s¢éme une graine, la graine est portée de sa main
directement au sol. Un moissonneur, lui, utilise toujours un "kéli" (un
ustensile agricole) en 'occurrence "une fossile” (un intermédiaire) pour
atteindre la terre et remuer les graines. Semer est une action directe de
’homme vers le sol, moissonner est une action indirecte de 'homme
vers le sol (via une fossile). C’est conforme 2 la notion d’intermédiaire
demandée dans la tsédaka.

Si nous revenons a notre question sur le RASHI de VAYAKEL (sur les
NESSIIM), nous comprenons que le "YOUD" manquant du mot de
"NESSIIM" représente en fait la piece de la tsédaka. La picce

représentée par le YOUD du nom d’Hashem
m=1-1-".

Ainsi, Cest parce que les NESSIIM ont manqué
d'empressement et de z¢le dans la TSEDAKA
(dons pour la construction du Mishkan) que,
«mesure pour mesure», le "Youd" qui représente
la pi¢ce n'apparait plus dans leur noms.

Par ailleurs, de 4, nous pouvons probablement
comprendre pourquoi le YOUD du mot *-17-@
qui se trouve dans les boitiers des téfilines du bras
doit se trouver «proche» du ceeur. Ceci, pour nous
enscigner que celui qui donne la tsédaka, représentée par

le YOUD doit le faire avec un coeur entier et plein.

Nous voyons d’ici combien il est important de montrer du zéle et de
'empressement pour la réalisation des mitsvor.

Concernant histoire de Pourim, a cette époque, il pesait sur «le
peuple juif» une mesure de rigueur (midat hadin) trés élevée —le peuple
juif étant voué a 'extermination compléte. Sur le verset de la méguila
qui précise «et voici un peuple éparpillé divisé», hazal nous enscigne
que P'enseignement est & prendre 4 la lettre: LE PEUPLE JUIF ETAIT
FORTEMENT DIVISE (A CETTE EPOQUE).

Aussi, comme pour combler, pour contrebalancer, «cette mesure de
division», il était nécessaire de réaliser une action d’une extréme bonté.
C’est pour cette raison que nous devons réaliser cette mitsva de «mishloah
manot» avec le ‘hessed le plus accompli, c’est-a-dire «en passant par un
¢missaire», car comme nous I'indique le Talmud, c’est de cette fagon
que la tsédaka est accomplie «avec splendeur» et «intégralitér.

Ainsi, cet envoi de mets doit absolument «passer» par un «shaliah».
Parce que c’est de cette maniére que nous accomplissons la mitsva de
TSEDAKA avec l'attribut de hessed le plus abouti.

Prions pour que le Pourim que nous allons féter prochainement
puisse également s’accompagner de «tsédakot» emplies de bonté, pour
que ces tsédakot soient réalisées de fagon parfaite et accomplie, et que
puisse s'annuler cette guézera (covid) BHM.

Ce feuillet est écrit par Rav Amram Azoulay * 580624120 7'y JIWNW YT 2"V 1INY KXV
(auteur du livre Bnei Shimshon ,drachotes commentées du Zera Shimshon, contact Bneishimshon@gmail.com)
et publié a Uaide de Uorganisation mondiale du Zera Shimshon
Pour recevoir le feuillet, merci d’envoyer une demande au mail: zera2 77 @gmail.com ou en téléchargement sur le site zerashimshon.com
Contacts, Rav Israel Zylberberg 05271-66450 Rav Paskesz mbpaskesz@gmail.com 347-496-5657
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Le talmud de shabbat :
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Le six Sivan de I'an 2448 depuis la création (1313 avant I'ere commune), la nation
d'Israél tout entiére se rassembla au pied du Mont Sinai. La, D.ieu nous choisit pour
étre Son peuple et nous nous engageames a observer les lois de la vie telles qu'elles
apparaissent dans Sa Torah.

Le Talmud (Chabbat 88a) souligne toutefois que presque mille ans devaient s'écouler
avant que notre alliance avec D.ieu soit définitivement scellée. Tel qu'il était formulé
au Sinai, le pacte entre D.ieu et Israél comportait certains points faibles ; en fait, sa
validité méme pouvait étre contestée. Ce n’est que neuf siécles et demi plus tard,
avec les événements de Pourim, que notre acceptation de la Torah fut établie sur
des fondations inébranlables.

La Torah nous relate que, juste avant la révélation au Sinai, le peuple d'Israél « se
tenait sous la montagne » (Exode 19, 17). Comment peut-on se tenir sous une
montagne ? Le Talmud interpréte ceci comme signifiant que « D.ieu retourna la
montagne au-dessus d’eux comme une marmite et leur dit : si vous acceptez la
Torah, c'est parfait. Sinon, ici sera votre tombe. » Pourtant un des principes de base
de la Torah n’est-il pas qu‘un contrat établi sous la menace n‘engage pas ? C'est
pourquoi, conclut le Talmud, il existait une réserve quant a la légitimité de notre
engagement a observer la Torah.

Mais, lors des événements de Pourim, le peuple juif réaffirma son acceptation de la
loi divine sans la moindre contrainte d’En-Haut. Selon les mots du livre d’Esther (9,

27), ils « établirent et accepterent », signifiant, explique le Talmud, qu’ils établirent
comme valide et incontestable ce qu'ils avaient accepté un millénaire auparavant au
Sinai.
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En complément, le Midrach (sifri) nous rapporte : « Avant que D.ieu ne vienne au
mont Sinai pour donner la Torah a Son peuple, Il s'est approché des nations du
monde, une a une, et leur a offert la Torah. Il s'est d'abord approché des nations
d'Essav. Les descendants d'Essav ont répondu en demandant a D.ieu ce qui était
écrit dans la Torah. D.ieu leur a répondu que la Torah déclarait : "Tu ne tueras pas".
Les nations d'Essav ont alors répondu : "Nous ne pouvons accepter la Torah. Essav,
notre ancétre, était un tueur et a méme été béni par son pere Its’hak qu'il vive par
son épée. Nous sommes également des meurtriers et nous ne pouvons accepter une
Torah qui interdit le meurtre."

D.ieu est ensuite allé vers les nations d'Amon et de Moab. Il leur a demandé si peut-
étre ils voulaient la Torah. Ils ont également répondu, en demandant ce que disait la
Torah. D.ieu a répondu "Vous n'aurez pas de relations interdites." Ils ont répondu
que la Torah n'était pas pour eux. L'arbre généalogique d'Amon et Moab était
enraciné dans des relations interdites. Leur ancétre, Loth, avait eu des relations
incestueuses avec ses filles, et d'un début si honteux, Amon et Moab étaient nés.

D.ieu s'est approché de Ismaél et lui a demandé s'il était intéressé a accepter la
Torah. Ismaél a demandé : "Que dit la Torah ?". D.ieu répondit que la Torah disait :
"Ne vole pas." Les Ismaélites ont répondu a D.ieu que leur ancétre, Ismaél, était en
fait un voleur de métier : il était assis en attendant dans le désert et volait les
passants. Le Midrach raconte qu'il n'y avait pas de nation au monde a la porte de
laquelle D.ieu n'avait pas "frappé" pour voir si elle était préte a accepter la Torah.
Enfin, D.ieu s'est approché des enfants d'Israél. Ces derniers n'ont pas demandé ce
que la Torah avait a offrir. Au lieu de cela, ils ont proclamé : "Nous ferons, et nous
écouterons." Ils avaient confiance dans le fait que si D.ieu leur demandait de faire
quelque chose, alors c'était possible de le faire. »

Une question se pose : Que signifie « Nous ferons et nous écouterons » ?
Nous ferons aurait d{ suffire, que signifie le « nous écouterons »

Enfin, le talmud nous enseigne que lors des événements de Pourim, le peuple juif
réaffirma son acceptation de la loi divine sans la moindre contrainte d’En-Haut. Selon
les mots du livre d’Esther (9, 27), ils « établirent et accepterent », signifiant, explique
le Talmud, qu'ils établirent comme valide et incontestable ce qu'ils avaient accepté
un millénaire auparavant au Sinai.

Une question se pose (qui rend incompréhensible I'épisode de matan torah) : si les
bnei Israél ont accepté le don de la torah au mont Sinai (en formulant le « naasé
vénishma »), pourquoi avait-il besoin de réaffirmer leur allégeance a Hashem et a la
torah a Pourim (selon le talmud)? Qu'est-ce qui s'est passé a pourim pour provoquer
le fait que le peuple d'Israél a accepté « pleinement » la torah (le talmud précise
avec « amour », « compréhension »)

Le Or Ahaim nous révele une « traduction » extraordinaire de ce qu'il s'est vraiment
passé a matan torah.
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En réalité le peuple d'Israél au moment du don de la Torah ne souhaité accepter que
ce gqu'ils avaient « devant leurs yeux » c'est-a-dire uniqguement les textes de la Torah
« écrite ».

Ils ont en quelque sorte dit la chose suivante :

« Ce qui se trouve devant nous nous lacceptons (c'est a dire la Torah Ecrite), par
contre la torah orale, nous ne pouvons | accepter aujourd’hui car qui sait ce que les
futurs sages vont insérer dans cette loi. Nous ne souhaitons pas accepter des choses
qui vont étre érigés et définis plus tard. En somme leur objection était de dire « Je
ne crois que ce que je Vois ».

C'est la le sens du « nous ferons, nous écouterons ». Ce que nous voyons
maintenant nous allons I'appliquer mais ce qui va arriver apres, « nous

I"écouterons », comme pour dire « on étudiera la question » mains nous ne
I'acceptons pas tout de suite. In fine, au moment du don de la Torah, les bné Israél
disposaient d’une vision trés factuelle des choses.

Aussi, lorsqu’Ahashvérosh a invité le peuple d'Israél a se joindre au festin, les sages
de I'époque avaient demandé au peuple de ne pas se rendre a ce festin ou se
conjuguer vulgarité et débauche. Cependant le peuple d'Israél n'a pas écouté la
parole des sages et ils se rendit a ce festin. La suite nous la connaissons, un décret
qu'ils n'avaient pas vu venir s‘abattit sur le peuple d'Israél : Aman souhaitait la mort
des juifs. Dans I'histoire, I'action conjuguée de Mordéhai le tsadik et d’Esther, la
tsadékette, va permettre a sauver le peuple d'Israél. En fait, c'est a ce moment
précis que les bnei Israél ont compris I'importance d'écouter la voix des sages. Les
mémes sages qu'ils n'ont pas écoutés lorsqu'ils leur disaient de ne pas se rendre au
festin, ces mémes sages vont réussir a sauver le peuple d'Israél. De la, le peuple
d'Israel va revoir le film défilé devant eux. A ce moment précis, ils comprirent que
lorsque le sage donne une parole, nous donne un enseignement, méme si nous ne
comprenons pas quel est I'intérét immédiat, quel est le sens de cet enseignement, il
faut absolument écouter la voix des tsadikimes car les tsadikimes « disposent d'une
vue divine » exceptionnelle. Ils peuvent « voir » ce que le commun des mortels ne
Voit pas.

A pourim, les bné Israél ont compris la force de la « parole des sages ». Aussi, a
pourim, ils ont accepté avec un ceeur plein et entier le principe de la torah oral. Ils
ont compris qu'ils n‘avaient pas besoin de savoir et de comprendre pour accepter un
enseignement. De ce fait, a pourim, les bné israel ont accepté la torah avec un
amour et une dévotion compléte et exceptionnel.

Probablement que c’est aussi la raison pour laquelle la féte de pourim restera a
jamais dans I'histoire juive, méme aprés mashiah, car elle marque un événement
EXCEPTIONNEL : Une adhésion compléete et engagé du peuple d'Israel dans la foi en
Hashem et dans I'accomplissement de la torah et des mitsvotes.

X
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH @ Torah-Box 39/45




Feuillet numéro 426

Paracha Vayikra / Zakhor

Le sujet de cette semaine
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Extraites des cours du Rav Hagaon Acher Kowalski Chlita

Quel jour de joie
multiplie les joies dans
son sillage ?

1 NXIY NN onyen
Leur délivrance était éternelle !

Chochanat Yaakov Tsahala Vésamé'ha : nous
célébrerons bientdt la féte de Pourim avec son
lot de gaieté. Lorsque débute le mois d'Adar,
on redouble de joie, et chaque jour qui passe, la
joie croit de niveau en niveau, et ses échos
conquiérent chaque coeur juif. On se consacre
aux costumes des enfants, a la planification des
Michlo'hé Manot et du repas festif - nous
sommes tous dans une atmosphére de
préparatifs, qui suscite en nous un sentiment
de joie...

Quelgues jours avant Pourim, chaque Juif se
réjouit de l'approche de ce grand jour saint.
Nous savons que les Mitsvot du jour et les
coutumes sont trés importantes, mais le jour
de Pourim est beaucoup plus significatif, il
renferme des occasions a ne pas manquer. Nos
Maftres affirment que le jour de Kippour est
une parabole de ce qu'on peut obtenir le jour
de Pourim. En effet, Kipourim, c'est Képourim.
Pourim est l'exemple d'un grand jour dans
l'année, et Yom Kippour lui ressemble...

Nous avons tous de quoi gagner ce jour-la.
Chaque jour de l'année, nous cherchons des
moments favorables : nous nous tenons en
priere et implorons Hachem. Nous croyons
dans la faculté de la priére et implorons le
Maitre du monde d'avoir pitié de nous, mais les
portes de la prigre ne sont pas toujours
ouvertes, ce n'est pas a chaque instant que la
priere est agréée et apporte la délivrance
attendue. Mais a Pourim...

La, nous avons une occasion : « Et puis je me
présenterai au roi » : c'est l'idée de recevoir
méme lorsqu'on n'est pas méritant. Pourim
est le moment de demander « la moitié du
royaume », d'entrer dans la salle des trésors
et de prendre tout ce qu'on désire, « comme
le coeur du roi était mis en liesse par le vin » ;
il n'y a pas d'autre roi que le Maitre du monde.
Chaque Juif peut exploiter ces influx de joie
et obtenir la délivrance qu'il attend.

Nous avons tous une telle liste de délivrances
que nous attendons. Un homme espeére
d'obtenir de la satisfaction de ses enfants, un
autre désire impatiemment avoir des enfants,
un troisitme a des problémes de santé, une
grave maladie ou souffre d'un probléme
mental, et attend le moment oll les portes de la
guérison s'ouvriront. Beaucoup sont stressés
par leur situation financiére, les guerres et les
épidémies qui sévissent dans le monde, une
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entente conjugale précaire ou des conflits
familiaux et sociaux. Nous levons tous les yeux
au Ciel et espérons...

A Pourim, la porte s'ouvre en grand. Car dans la
joie et le vin qui coule librement, c'est le
moment de porter une coupe du salut qui
déborde, d'exploiter ce moment favorable et
de déchirer les portes du Ciel, et d'attirer une
fois par toutes la délivrance tant attendue.

Pourim a lieu un événement de grande
ampleur:

Rabbi Yé'hezkel de Sinava zatsal, dans son
ouvrage Divré Yé'hézkel, dévoile que le jour
de Pourim, chaque Juif recoit la faculté du
Cohen Gadol dans le Saint des saints le jour
de Yom Kippour. Peut-on espérer mieux ?!
Chaque Juif, en tout lieu et dans toutes les
circonstances, obtient la faculté du Cohen
Gadol qu'il vit une fois par an, le jour le plus
saint et dans le lieu le plus saint. Ou qu'il
se trouve et a toute heure de la journée, il
peut agir comme le Cohen Gadol le jour de
Kippour!

Le Rav et auteur du Chem Michemouél zatsal
fait une révélation incroyable nous
connaissons tous le principe stipulant que le
Tsadik décréte et Hachem accomplit : les
Tsadikim ont la faculté de décider d'une
délivrance positive pour une personne, et
Hachem, en quelgue sorte, annule Son avis
devant celui du Tsadik, et Iui offre sa
délivrance. Savez-vous quand le Juif dispose de
cette faculté lui-méme ? Oui, a Pourim !

En effet, a Pourim, affirme le Chem
Michemouél, chague Juif recoit la faculté
décrite dans la Méguila en ces termes : « Et
demain matin, parle au roi ». Il ne demande
pas, il lui parle, il donne des instructions...
Oui, 'Haim de Jérusalem, Nati de Netanya, et
'Haviv de Tel Aviv, tous ceux-la deviennent
des Tsadikim, dont Hachem écoute les
instructions. Ce jour-la, 'nomme demande a
Hachem, pour ainsi dire, d'agir dans une
certaine direction, a l'instar des Tsadikim
qui décrétent quelque chose et Hachem
l'accomplit !

Cela ne se limite pas aux délivrances que nous
méritons, mais cela va au-dela : « As-tu encore
une demande & présenter ? » Cest-a-dire que
méme ce gue nous ne méritons pas, il est
possible de l'obtenir a Pourim, méme s'il nous
faut de I'audace pour le demander au Créateur
du monde, mais méme ces demandes sont
agréées ce jour-la!

Chers fréres, cette occasion est & notre
portée, ces moments d'élévation auront lieu
trés bientét ! Ne laissons pas la journée de
Pourim s'écouler dans une occupation
intensive autour des Michlo'hé Manot et des
friandises. Les vraies friandises nous
attendent dans le Ciel, la délivrance tant
désirée est entourée de papier cellophane, il
nous suffit de tendre la main et nous
toucherons le sceptre en or de Pourim qui
nous offre des délivrances. Implorons le
Mafitre du monde de nous envoyer une
délivrance en ce grand jour !

@ Torah-Box

Les portes du Ciel sont ouvertes et afin que ce
jour ne nous glisse pas entre les mains sans
avoir bénéficié de délivrance, dressons une
liste de délivrances a3 demander ce jour-la,
pour nous et nos amis, et pour tout le peuple
Juif. De nombreux Juifs vivent actuellement
dans des zones de guerre, attendant la
délivrance. Utilisons chaque instant de ce jour
élevé pour nous présenter devant le Roi,
L'implorer et Lui exposer nos demandes, car
alors, le Roi nous dira : quelle est ta demande,
Je te l'accorde !

Les Téhilim qui
déchirérent des années
d'attente

Ce récit se déroule un jour de Pourim en 2002.
La ville de Bné Brak est en liesse, comme c'est
toujours le cas a Pourim. Les habitants sortent
pour distribuer des Michlo'hé Manot et a
chaque coin de rue, on entend des discussions
entre des petits enfants de 8 ans déguisés en
Cohen Gadol qui marchent avec leur sceur,
déguisée en reine...

Rabbi Arié, quant a lui, est & la maison, affligé.
Cela fait plus de cing ans gqu'il est marié, il aurait
déja pu tenir dans ses bras une petite reine ou
un petit clown rieur. Or, il n'a ni l'un ni l'autre,
mais uniqguement une longue attente. Une
déception suivie d'une autre déception, le vide
total. De longues années d'attente pour
espérer la venue d'un enfant, qui s'amuse,
pleure ou danse...

Un jour comme Pourim, la douleur se ressent
encore plus intensément. A l'extérieur, tout le
monde se presse pour distribuer des Michlo'hé
Manot pour les enseignants et maitresses, les
jardiniéres d'enfants et les directeurs. Les
parents sont affairés avec les déguisements
des enfants, mais seul Rabbi Arié attend la
venue d'un enfant...

Il s'extrait soudain de ses sombres pensées.
C'est Pourim aujourd'hui ! Chochanat Yaakov
Tsahala Vésaméha | Avec des forces
surhumaines, il se resaisit et descend dans la
rue en féte. Il fait abstraction de tout ce qui lui
fait de la peine et court, s'étant fixé un but : le
Beth Hamidrach.

Il entre a l'intérieur de la synagogue, qui est
presque vide. Tout le monde est occupé avec
les Mitsvot du jour et bientdt, les familles se
rassembleront pour prendre le repas festif, le
Michté. Il du temps devant lui...

Il se poste devant I'Aron hakodéch, prend un
livre de Téhilim, et avec ardeur, il se met a lire
un psaume aprés l'autre, alors que les larmes
coulent librement sur ses joues. Mon D.ieu,
Kéli, Lama Azavtani, pourquoi m'as-Tu
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abandonné ? Manque-t-il des enfants dans le
Ciel que Tu puisses me donner ? Le moment
de la délivrance n'est-il pas venu ?!

Des années de douleur et d'attente qui se sont
brisées a chaque fois, se concentrent dans une
longue heure de récitation de Téhilim du fond
du coeur, accompagnée de pleurs et de
sanglots. Toute sa douleur s'exprime dans la
récitation des chapitres de Téhilim avec ferveur
et émotion devant Hachem.

Il passe d'un chapitre a l'autre, récitant
l'intégralité du Livre des Téhilim. Il a le
sentiment que les portes du Ciel sont ouvertes
et que c'est le moment d'entrer, de frapper sur
la table et d'étre tétu. Plus il avance dans sa
lecture, plus il s'émeut, sa priére devient de
plus en plus fervente. Au terme de la lecture, il
éprouve un soulagement, sentant que ses
priéres ont été agréées et que la délivrance est
proche...

Quelques heures plus tard, dans ce méme Beth
Hamidrach, est dressée la table en I'honneur du
jour, a la téte de laguelle siége mon maitre et
Rabbi, auteur du Béer Yaakov de Nadvorna, que
son mérite nous protége. Rabbi Arié qui est
présent avec la foule, obtient du Rabbi une
brakha : Léhaim, accompagnée d'un souhait,
comme un clin d'eeil du Ciel : cette année, nous
aurons une bonne nouvelle... Il rentre chez |ui
avec de nouvelles forces, il a le sentiment que
ce Pourim, il a fait quelque chose d'inédit et
gue l'occasion joyeuse qu'il attend n'a jamais
1€ aussi proche !

Il @ vu juste. Moins de dix mois plus tard,
Rabbi Arié a le bonheur de tenir un garcon
dans ses bras, lui et son épouse sont devenus
parents ! Impossible de décrire le bonheur
dans leur foyer, souvenir de la joie de Pourim,
ol il avait ceuvré pour vivre ce moment !

Nous tenons ce récit du protagoniste, mon ami
Rabbi Arié Leib Album chlita, Roch Collel Aliba
Déhilkhata des 'Hassidim de Nadvorna, qui nous
enseigne la legon suivante :

Chers fréres, chacun d'entre nous a quelque
chose qui lui pése sur le coeur. Dans quelques
jours, nous vivrons ce grand moment ol nous
pourrons nous défaire de nos malheurs et étre
délivrés pour toujours. Le jour de Pourim, les
portes du Ciel sont grand ouvertes, chaque
Juif peut ceuvrer pour obtenir la délivrance
qu'il désire. Mes chers fréres, ne manquons
pas cette occasion !

Le jour de Pourim, il vaut la peine de se
présenter devant le Roi et de L'implorer.
Investissons-nous de tout notre &tre dans ces
priéres... Si nous ne mettons pas ce moment a
profit - lorsque les portes du Ciel sont
ouvertes - alors quand ? Profitons de ce
moment de faveur divine pour adresser une
priére fervente du fond du ceeur, tenons-nous
devant la porte du Roi et écrions-nous de
toutes nos forces. C'est en effet uniquement
de cette facon que nous pourrons en sortir
« en costume royal, bleu d'azur et blanc, avec
une grande couronne d'or » et nous tous qui
attendons une délivrance, mériterons de nous
réjouir de la délivrance de Hachem !

Les documents
contradictoires et le
probléme qui
disparut ...

Ce récit se déroule en hiver 2020 dans une
famille vivant a Brooklyn, New York. Une
enfant de la famille souffrait de violents
maux de ventre, et lorsqu'ils s'intensifiérent
en termes de fréquence et de douleur, les
parents comprirent qu'ils devaient consulter
un professionnel. lls se tournérent vers leur
médecin de famille, qui les dirigea vers un
spécialiste, mais ce dernier ne réussit pas a
détecter le probléme et envoya l'enfant faire
des analyses de sang complétes.

Une fois les résultats obtenus, le médecin
convoqua les parents de la petite dans son
bureau, pour leur exposer la situation. Les
analyses indiquaient que la petite souffrait
d'un grave probleme a l'intestin. Il semblerait,
d'aprés le médecin, que la petite souffre de la
maladie cceliague, une maladie qui ne permet
pas au corps de décomposer le gluten, et il lui
sera désormais interdit de consommer des
céréales

Les parents étaient ébranlés. Comme elle
était jeune, elle souffrait de douleurs
intenses, mais les Farents n'avaient pas
pensé a cette maladie assez complexe, qui
I'empécherait de manger toute sa vie des
aliments de base comme les céréales. Le
médecin leur recommandait néanmoins de
se rendre chez un professeur spécialiste
pour confirmer le diagnostic...

Il leur conseilla un professeur de renom, fort
de nombreuses années d'expérience et
d'expertise dans ce domaine. Dans sa lettre, il
inscrivit qu'il soupgonnait gu'elle souffrait de
la maladie ceeliaque. Il demanda aux parents
de se presser de prendre rendez-vous chez
ce professeur, qui pourra alors leur
recommander la marche a suivre.

Les parents, secoués, prirent congé du
médecin. A la maison, ils téléphonérent au
secrétariat du professeur, dont le bureau
était situé dans un luxueux immeuble de
Manhattan. lls prirent rendez-vous au mois
d'lyar et espéraient que tout se passerait
bien. Toute cette histoire se déroule vers la
fin de I'hiver, quelques jours avant la féte de
Pourim. La maman était inquiéte pour sa fille
et elle décida d'utiliser ce jour pour abolir la
sentence...

L'heure est matinale, le matin de Pourim. La
rue, qui était jusque-la agitée, est calme. La
maman s'est levée tot, s'est lavée les mains et
est entrée dans le salon. Elle prend le Livre
des Téhilim de |'étagere, mentionne le nom
de sa fille et se met a lire les Téhilim avec
émotion.

Pendant de longues heures, elle prie avec
émotion, en pleurant a chaudes larmes,
implorant le Médecin de toute chair de
guérir sa fille, du fond du coeur. Il est vrai
que les analyses de sang sont claires, le
diagnostic du médecin est certainement
juste, mais mé&me si une épée est posée sur
notre cou, on ne baisse pas les bras. Et
le jour de Pourim, « on donne a toute
personne qui tend la main », elle tend la
main avec force pour obtenir une délivrance
surnaturelle du Ciel !

Au terme de sa priére, la mére dépose son
Livre de Téhilim en ressentant un grand
espoir, espérant de tout cceur un miracle. Elle
commence a organiser sa journée de Pourim
dans la joie, oubliant tout. Mais elle n'a pas
été oubliée...

Nous sommes au mois d'lyar. Quelques jours
avant le rendez-vous, la secrétaire du
professeur téléphone a la maman pour lui
expliquer gu'en raison de la pandémie du
coronavirus, une seule personne pourra
accompagner I'enfant. Les parents doivent
décider qui accompagnera l'enfant et qui
restera a la maison a attendre...

La maman réfléchit au meilleur
accompagnateur pour sa fille et soudain, elle
s'extrait de ses pensées. Derniérement, la
petite n'a pas eu de maux de ventre ! Est-ce
possible ? Elle interroge son mari et sa fille et
cela se confirme : depuis un mois et demi,
I'enfant n'a eu aucun mal de ventre !

La mére se léve subitement. Elle repasse
dans son esprit I'historique des maux,
et se rappelle que I'hiver a été rempli de
souffrances, puis de visites chez les
médecins, d'analyses, etc. Mais a quel stade
les douleurs ont-elles cessé ? Depuis
Pourim ?! Oui ! En effet, le jour de Pourim
produit des révolutions !

Elle téléphone au médecin qui l'avait adressé
au professeur, et il consulte 3 nouveau le
dossier médical. Il tranche brigvement :
« Je n'ai aucune idée. Je vous ai envoyé
chez le professeur ? QOui. Mais je ne vois
aucune raison d'y aller | Votre fille est en
bonne santé ! »

Les parents ont confié leur prodigieux récit
au Rav Elimélekh Biderman chlita. Et que
s'est-il passé entre ces deux rendez-vous ?
La féte de Pourim ! Celui qui le met a profit
peut bénéficier d'un changement de la nature
en sa faveur, et tout se transforme pour
le bien. Pourim est une occasion annuelle
extraordinaire, au cours de laquelle on
exauce toute personne qui tend la main,
et on lui ouvre les portes du Ciel. Il faut
s'investir dans la priére, dans les larmes, et
frapper aux portes du Ciel avec force...

Plus nous prierons, plus nous nous écrierons
du fond du coeur en notre faveur, en faveur
de nos proches, de nos connaissances qui ont
besoin d'une délivrance, en faveur du peuple
juif qui est dans la détresse, plus nous
mériterons que le Maftre du monde nous
tende un sceptre en or et nous accorde le
mérite de nous réjouir des délivrances
éternelles !

Ce feuillet est extrait

des enseignements du Rav Hagaon Acher Kowalski Chlita
perles2paracha@gmail.com

Afin d'écouter son cours de daf hayomi ou d'autres sujets,

veuillez composer le numéro suivant

073-295-1342

Vous voulez étre partenaire du Rav ?

Des centaines d'enfants réciteront le Chéma Israél grace a vous | Des délivrances
Des initiatives pour encourager I'observance du Chabbath | Des cours a des prisonniers

Appelez dés aujourd'hui !

Pour faire des dons ou verser une somme en souvenir d'un proche (il est possible de le faire par carte bleue)
afin de soutenir la diffusion de ce feuillet, veuillez nous contacter au 053-311-0710
Il est également possible de faire un don par Nedarim Plus
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Le 9 Adar Il, Rabbi Méir Pinto
Le 10 Adar Il, Rabbi Guershon Achkénazi

Le 11 Adar Il, Rabbi ‘Haiim Yossef David
Azoulay, le Hida

Le 12 Adar Il, Chmaya et A'hia,
martyrs de Lod

Le 13 Adar Il, Rabbi Moché Feinstein,
auteur du Igrot Moché

Le 14 Adar Il, Rabbi Chem Tov Benoualid

Le 15 Adar Il Rabbi Tsvi Hirsch Keidnover,
auteur du Kav Hayachar
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Sous la présidence du Gaon et Tsaddik Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita

Fils du Tsaddik, anteur de miracles, Rabbi

Bulletin hebdomadaire sur la Paracha de la semaine

zatsal et petit-fils du saint Tsaddik, autenr de miracles, Rabbi ‘Haim Pinto zatsal

MASKIL LEDAVID

Réflexions sur la Paracha hebdomadaire du Gaon et Tsaddik Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita

Le corps de I’homme, sanctifié pour I’Eternel

« Quant au tort qu’il a fait au sanctuaire, il le répa-
rera, ajoutera un cinquiéme en sus. » (Vayikra 5, 16)

Le Ben Ich ‘Hai écrit (Vayikra, Chana Richona) : «
Nos Maitres ont affirmé (Baba Batra 75b) que, dans
les temps futurs, on dira devant les justes « Kadoch
» comme on le fait devant D.ieu, autrement dit, trois
fois “Kadoch”. Ils auront un tel meérite car, pour cela,
I"homme doit étre intégre a trois niveaux : la pensée,
la parole et I'acte ; tous les trois doivent étre sanctifiés.
Or, dans ce monde, méme les Tsadikim ne peuvent
atteindre la perfection en sanctifiant totalement ces
trois domaines, sans la moindre faille. Uniquement
dans les temps futurs, ils le pourront et mériteront
qu’on dise devant eux un triple “Kadoch”. »

Penchons-nous plus en profondeur sur les paroles
du Ben Ich ‘Hai.

Comme nous le savons, celui qui profite d’un des
biens appartenant au Temple commet une fraude et
doit, pour la réparer, rembourser la valeur de ce bien
plus un cinquieme de celle-ci. Quelle est la signification
de ce cinquieme ?

Avec I'aide de D.ieu, j'expliquerai que les biens du
Temple appartiennent au Saint béni soit-ll et non a
I’'homme qui n‘a donc pas le droit de les utiliser pour
ses besoins personnels. S'il le fait, serait-ce de maniére
involontaire, il faute non seulement & I'égard de cet
objet, mais aussi vis-a-vis de toute la Torah, de ses
cing livres. C'est pourquoi il doit rembourser un cin-
quieme supplémentaire, en allusion a I'atteinte portée
a ceux-ci. Car 'homme n’a aucun droit sur un objet
voué a I'Eternel et il lui est donc absolument interdit
de I'utiliser pour des besoins profanes. Il est si grave
de transgresser cetinterdit qu’il est considéré comme
une atteinte a I'ensemble de la Torah.

Par exemple, le prestigieux complexe de la syna-
gogue « Orot ‘Haim OuMoché » de la ville d’Ashdod
a eté totalement consacré a I'Eternel, puisqu’il fut
construit dans le seul but de glorifier le Nom divin.
Ma seule intention étant de le sanctifier pour D.ieu,
je nem’y suis réserve aucun compartiment personnel.
Par conséquent, si, a D.ieu ne plaise, quelgu’un faute
en cherchant a I'employer a ses fins ou en manquant
de veiller a respecter sa sainteté ou la propreté des
lieux, il profane ce lieu saint. Il convient donc d’étre
trés prudent a cet égard.

Or, si deja le detournement d’un objet inanime
consacré a |"Eternel nous oblige a rembourser sa
valeur et un cinquiéme supplémentaire, a fortiori
celui qui profane son corps, en l'utilisant pour des
affaires séculiéres ou contraires a I'esprit de la Torah,
voire pour transgresser un interdit, est considéré
comme avoir commis une fraude vis-a-vis de celui-ci.
Aussi, la loi s'appliquant au detournement de biens
du Temple sapplique a son égard, du fait qu'il a aussi

porté atteinte aux cing livres de la Torah. En effet, les
membres et les nerfs de ’lhomme ont la dimension
d'objets consacrés, en vertu de son obligation de les
sanctifier, comme il est dit : « Soyez saints, car Je suis
saint. » (Vayikra 19, 2) Par le pouvoir de cet ordre de
la Torah, le corps de I'homme est, contre son gre, doté
desainteté. Aussi, le Saint béni soit-Il ne lui permet de
I'utiliser qu’afin d'accomplir les mitsvot. Celui qui faute
en employant son corps pour le mal est considéré
comme avoir détourné un bien consacré et doit rem-
bourser, outre savaleur, un cinquieme supplémentaire,
ayant endommage les cinq livres de la Torah.

C'est pourquoi il est dit : « Si un individu, commet-
tant un péché, contrevient a une des défenses de
I'Eternel et que, incertain du délit, il soit sous le poids
d’'une faute (...) » (Vayikra 5, 17) Il est ici question
d'un homme ayant faute involontairement, sans la
moindre intention. D'aprés la Torah, il doit porter le
« poids » de sa faute qui souligne la gravite de celle-
ci, et apporter immediatement un sacrifice. A priori,
nous pouvons nous demander pourquoi ce cas est si
severement juge, alors que cet individu n'avait pas
I'intention de mal agir.

Mais, d’aprés ce que nous venons d’expliquer, ceci
est compréhensible : le corps a la dimension d'un objet
appartenant au Temple et 'homme n‘a donc pas le
droit de I'utiliser comme bon lui semble puisqu’il ne
lui appartient pas personnellement. Tous ses membres
doivent étre sanctifiés pour le méme but, remplir la
volonté divine. Si, au contraire, il faute, c’est donc
comme s'il commettait une fraude en utilisant un objet
du Temple, faute pour laquelle on doit rembourser
la valeur de l'objet et un cinquiéme en sus. Or, de
méme que cette fraude est considérée comme un
péché méme si elle a été faite de maniére involontaire,
ainsi celui qui faute involontairement est néanmoins
consideré comme avoir « détourné » son corps et doit
donc apporter une offrande délictive pour étre expié.

Le Ben Ich ‘Hai affirme que les justes, qui ont tou-
jours cherche a sanctifier leur corps pour I'honneur
de I'Eternel, sans en tirer le moindre profit personnel,
sont parvenus a une sainteté quasi parfaite de leurs
membres, tant au niveau de la pensée que de la parole
et de l'acte. C'est pourquoi, dans les temps futurs, les
anges diront devant eux « Saint, saint, saint », témoi-
gnant ainsi qu’ils sont parvenus a sanctifier leur corps
pour I"honneur divin a ces trois niveaux.

Puissions-nous avoir le mérite de sanctifier notre
corps pour D.ieu et d'accomplir Sa volonte exprimee
par la Torah : « Soyez saints », en veillant a ne pas
détourner notre propre corps. Utilisons-le unique-
ment pour amplifier notre sainteté, étudier la Torah
et observer les mitsvot |
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Ne pas rater son mazal
Le jeune homme qui vint me voir en compagnie de sa
fiancée semblait particulierement tendu. Cela se compre-
nait, d’autant plus qu’il avait deja rompu quatre fois des
fiancailles, assailli par des doutes : peut-étre s'était-il décidé
trop rapidement et sans réfléchir suffisamment ; peut-étre
la jeune fille ne lui était-elle pas destinee...

Or, il venait de se fiancer pourla cinquiéme fois et désirait
avoir ma bénédiction. « Es-tu slir que, cette fois-ci, C'est la
bonne ? » lui demandai-je en aparté.

Comme on aurait pu sy attendre, la réponse était plutot
floue et hésitante pour quelgu’un qui s’apprétait a fonder
son foyer. Dans le desir de l'aider a prendre la bonne décision
sans regret, je lui demandai de sortir de |a piece et appelai
sa fiancee, afin d’en savoir un peu plus sur elle.

Aprés avoir discuté quelques instants avec elle, je fus
convaincu que c'etait quelgu’un de bien avec qui il pourrait
construire un foyer digne de ce nom, placé sous le signe de
la crainte du Ciel. Je décidai donc, exceptionnellement, de
prendre |a décision a sa place et de lui 6ter toute possibilité
de faire machine arriére. Je la priai de sortir afin de pouvoir
de nouveau parler en téte-a-téte avec son fiancé.

A celui-ci, je dis résolument : « Sache que, si tu annules
ces fiancailles, tu seras passé a coté de ton mazal et auras
raté la chance de ta vie. Dans ce cas, tu ne pourras jamais
construire un foyer. Cette jeune fille est ton vrai zivoug et il
est donc inutile de chercher ailleurs | »

Le jeune homme m’écouta et cessa d’étre hésitant. |l
épousa cette jeune fille et, grace a D.ieu, ils vivent en par-

faite harmonie.

DE LA HAFTARA

« Chmouel dit (...) » (Chmouel | chap. 15)

Lien avec la paracha : lors de ce Chabbat, Chabbat
Zakhor, nous lisons la haftara ou il est question de
la mitsva d’effacer le souvenir d’Amalec qui sortit en
guerre contre le peuple juif a I'époque du roi Chaoul.

parle (...) » (Ibid.)

Les achkénazes lisent la haftara a partir de : « Ainsi

*
" flee) sgialie:

Paroles de Tsaddikim

Qui ne comprend pas souffre
« 'Eternel appela Moché » (Vayikra 1, 1)

Le Likouté betar likouté explique pourquoi la lettre Aleph du mot vayikra est
ecrite en petit : vayikra signifie que D.ieu appelle I'homme, tandis que sans le
Aleph, on lit vayikar, verbe connotant le hasard (mikré).

Au cours de son existence, 'homme est confronté a diverses sortes de
malheurs. Or, ils visent tous le méme but : le réveiller et le ramener vers son
Createur. Cependant, cette finalité lui échappant généralement, il pense que
ses souffrances sont le fruit du hasard. Le Saint béni soit-ll se trouve alors
contraint de les amplifier de plus en plus.

Celui qui continue a croire que tout est dii au hasard devra endurer des
souffrances plus douloureuses, jusqu’a ce gqu’il comprenne que c’est en realite
le Tres-Haut qui I'appelle.

Le Yalkout Méam Loez illustre cette idée par I'allégorie qui suit.

Un groupe de chasseurs parvint a encercler un renard au milieu de la forét.
Celui-ci, réalisant le malheur qui 'attendait et voyant qu’il ne pouvait plus
prendre la fuite, décida de faire le mort. Il se coucha au sol sans bouger, espe-
rant que les chasseurs renoncent a le capturer.

Cependant, ceux-ci avaient d'autres projets. L'animal prit peur lorsqu’il
entendit que I'un d’entre eux s‘apprétait a lui couper la queue. Des frissons le
parcoururent, mais il comprit que, s'il désirait rester en vie, il lui fallait endu-
rer cette souffrance et ne pas bouger en depit des douleurs qu'il ressentirait.

Une fois le supplice derriere |ui, il pensait qu’il etait quitte. Mais, a sa plus
grande surprise, il entendit alors qu’un autre chasseur envisageait de lui
arracher une de ses dents afin de la vendre a un prix éleve. Une fois de plus,
il souffrit en silence, conscient que, pour vivre, il n‘avait dautre choix que de
se montrer coopérant.

Aprés s'étre fait extraire cette dent, le renard pensait pouvoir enfin respi-
rer. Cependant, il entendit |la suite du programme : on voulait maintenant le
depecer...

Comprenant qu‘a présent, sa vie était en danger, il sauta et se mit a courir
pour prendre la fuite. Lorsque les chasseurs se furent remis du spectacle de
résurrection auquel ils venaient d'assister, leur proie était deja bien
loin, dans les profondeurs de |a forét.

« Combien est-il dommage, se dit le renard, que je naie pense a
m’enfuir qu'aprés avoir perdu ma queue et une dent | Si je I'avais fait
tout de suite, je n'aurais pas eu besoin de les perdre... »

Quelest le sens de cette parabole ? Lorsque D.ieu desire réveiller un
homme, Il lui envoie d'abord des souffrances relativement éloignees
de |ui, touchant par exemple ses amis proches. Si cela ne suffit pas
pour le secouer, Il luiinflige des malheurs plus proches, commengant
par de petits ennuis comme une détérioration de sa machine a laver
ou la perte de son portefeuille, S'il ne reagit toujours pas, les souf-

CHEMIRAT HALACHONE

Quand c’est une mitsva d'écouter de la médisance
Parfois, c'est une mitsva d'ecouter des propos medisants prononces par un
homme sur son prochain. C'est le cas, par exemple, si I'on estime qu’en ecou-
tant bien toute |'histoire, on sera ensuite en mesure de prouver a celui qui I'a
racontée ou a ses auditeurs que les faits ne sont pas tels qu'il les a décrits ou

de défendre la personne dénigree d’'une autre maniere.
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frances deviendront insupportables. Il n‘aura alors d'autre choix
que de se repentir sincérement.

Aussi, prenons donc des mesures préventives et appli-
quons-nous a le faire avant de devoir perdre tout ce qui
nous est precieux !

Lorsqu'un bouton tombait de son manteau, le ‘Hatam

Sofer s'empressait de dire : « Maitre du monde, c’est bon,

j’ai compris le message, je n‘ai pas besoin d'un rappel a 'ordre
supplémentaire... »
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POURIM

Haboura - Lien Entre «Les Pierves De
Shobam Et Milouim» Et Le Sens Profond
De «Mishloa’h Manot» (Pourim)

Conjugaison D’enseignements Du Zera Shimshon
(Parashat Vayakel Et Meguilat Rout)

Le Gaon, auteur du livre Bnei Tsion (chap.44) écrit quétant donné qu'il est
éerit « ... Ienvoi de mets, I'un envers l'autre ... », il faut  priori en déduire qu'il
est un devoir d'envoyer le michloa’h manat exclusivement par un messager, car
Iorsqu’on apportc Soi-mémc IC n’l.ichlo:l’h manot, CCI:I n’Cntre p:ls dﬂns un Cﬂdre
d'un «envoi ».

On peutsse poser la question suivante (ce n'est pas une question du Zera Shimshon):
Pourquoi dans cette mitsva de Pourim de «mishloa’h manow, le texte nous
spécifie-t-il qu'il est nécessaire de passer par un «shaliah» (un émissaire,
un intermédiaire) pour réaliser cette mitsva de ‘hessed? Pourquoi ne pas
simplementsele «passer» directement de main en main, sans intermédiaire

Pour répondre i cette question, ci-aprés un ensemble de dvar Torah du
Zera Shimshon qui, assemblés, peuvent répondre i cette question.

La parasha Térouma évoque de magnifiques pierres précieuses — les «pierres de
shoham etde milouim» (avnei shoham véavnei milouim). Ces pierres, selon ‘hazal,
ont été données aux «Princes d’Israél». Elles étaient «tombées du ciel» et avaient été
données aux «Princes d’Israéls. (En effet, lors de la tombée de la manne, les princes
dIsraél avaient également trouvé ces magnifiques pierres précieuses.)

Un peu plus loin, dans la parasha de Vayakel, Hashem convie, par I'intermédiaire
de Moshé¢, 'ensemble des bnei Isracl, y compris les PRINCES D'ISRAEL, 4 participer
ala construction du MISHKAN et & apporter I"ensemble des matériaux qui vont
servir & la construction de ce dernier. Parmi ces matériaux, nous distinguons
des matiéres simples comme le bois ou le cuivre, mais également des matiéres
précieuses comme lor ou les pierres précieuses.

Dans le passouk 28 de la parashat Vayakel, nous constatons que le mot «PRINCE»,
«nessiim» est écrit sans «Youd».,

Rashi nous explique que les PRINCES D’ISRAEL ont manqué de z¢le dans leurs
donations pour le mishkan. En effet, ils se sont dit: «Que les bnei Israel apportent
leur donation et nous, nous compléterons ce qu'il manques.

En fin de processus de collecte des matériaux demandés par Hashem, les PRINCES
D’ISRAEL ont finalement amené certaines pierres de valeurs comme les pierres
dc Shoham ct les picrrcs dec Milouim.

Rashi nous explique que méme <ils ont fini par finalement apporter ces pierres
précicuses, malgré tout, les PRINCES D’ISRAEL ont faibli dans leur approche
vis-a-vis d' Hashem. En agissant de la sorte, ils ont montré de fagon formelle un
manque de z¢le et d’empressement dans cette action collective de collecte.
Aussi, le "youd" du mot NESSIIM a été retiré du texte.

Question

Le Zera Shimson pose la question suivante: "Selon I'explication de Rashi, en
quoi le Youd qui a été retiré du mot Nessiim représente-t-il une allusion a leur
manque d'empressement et de zéle?

Reponse
Dans I'un de ses commentaires sur la méguilat Ruth, le Zera Shimshon nous

indiquc quc Iorsquc Boaz arriva «dans scs terres, dans son champ», il s’est adressé

4 ses moissonneurs en leur disant: 77 7992° %2 178" DBy 1
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EN PERSPECTIVE

Comment apporter un sacrifice de nos jours ?

« Tout ce que tu présenteras comme oblation, tu le garniras de sel. » (Vayikra 2, 13)

Lauteur du Pélé Yoets, le Rav Eliezer Papo, écrit dans son ouvrage Eleph Hamaguen
gue le terme méla’h (sel) peut, en inversant ses lettres, se lire ma"hal (pardonné), tandis
que le terme timla’h (tu le garniras de sel) peut aussi se lire timhal (tu pardonneras).

Ces allusions nous enseignent une lecon édifiante : le plus grand sacrifice que 'homme
puisse faire au Saint bénisoit-1l est de passer I'éponge a son prochain, méme si, d'aprés la
stricte justice, il a raison. Il n‘est pas de sacrifice plus sublime que lorsqu’un Juif renonce
a ses droits —outre le fait qu’on ne perd jamais en renongant, comme le souligne le Rav
Steinmann zatsal dans son Ayélét Hacha'har.

Aussi, a notre époque ol nous n‘avons pas de Temple ni de Cohen pour nous appor-
ter I'expiation, le pardon et |la renonciation que nous accordons aux autres sont le seul
sacrifice que nous sommes en mesure d'apporter a I'Eternel.

A chague fois que nous nous comportons de la sorte envers notre prochain, notre
voisin ou notre conjoint, souvenons-nous gue notre conduite est considérée

Notre Maitre Rabbi ‘Haim Pinto —que son
mérite nous proteége —n’habita pas a Moga-
dor toute sa vie. Vers la fin de ses jours, il
déménagea a Dar Al-beida (Casablanca) ou
il vécut jusqu’a sa mort.

Tous les membres de sa famille resterent a
Dar Al-beida, a I'exception de son fils, le Tsa-
dik, célebre pour ses miracles, Rabbi Moché
Aharon — que son mérite nous protége.
Réfléchissant différemment, il ne voulut
pas que la maison de ses ancétres a Moga-
dor qui, durant tant d’années, avait joué le
role d’une citadelle pour toute personne
déprimée ou dans le besoin, devienne un
lieu désolé.

En outre, prés de la maison, il y avait,
comme nous le savons, la synagogue du Tsa-
dik Rabbi ‘Haim, dans laquelle une bougie
brillait jour et nuit, sans interruption. C'est
pourquoi Rabbi Moché Aharon décidade ne
pas abandonner cet endroit et s’y installa,
jusqu‘a ce qu’il monte en Terre Sainte pour
habiter a Ashdod.

Une autre raison poussa également Rabbi
Moché Aharon a habiter dans la maison de
son pére. Quelques années auparavant,
le Tsadik Rabbi Hadan, fils de Rabbi ‘Haim
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comme un sacrifice apporté au Créateur.

Hagadol — que son mérite nous protége —
avait donné un quart de cette maison en
cadeau au chamach de la synagogue, Rav
Sliman ibn Zikri, tout en lui soumettant la
condition que, de son vivant, il ne vende
cette part a personne.

Le temps passa et Rav Sliman mourut,
tandis que ses héritiers s’installerent en
Israél. Il existait donc un risque que ces
derniers vendent leur parta un étranger et
qui sait ce qui serait advenu de la maison
? Aussi Rabbi Moché Aharon décida-t-il
d’acquérir ce quart de Ia maison afin que
celle-ci reste toujours la propriété de Ia
famille Pinto, tout comme la synagogue,
et gu’elles ne soient pas vendues jusqu’a
la venue du Messie.

Ainsi, grace au Tsadik Rabbi Moché Aha-
ron Pinto, cette maison sainte de Mogador
continua a jouer le role de citadelle, méme
apres le déces de Rabbi ‘Haim Pinto. Chacun
qui en éprouvait le besoin pouvait venir
y prier et déverser son cceur devant le
Créateur. Jusqu’a aujourd’hui, des gens des
quatre coins du monde viennent y prier et
y étudier.

@ Torah-Box
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