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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Toerah

A propos du prélévement des cendres
de I"'Holocauste (« Téroumat
HaDéchen»), Il est écrit: «... Le Cohen
revétira son habit de lin, aprés avoir
couvert sa chair du calecon de lin; il
enlevera sur [l'autel les cendres de
I’holocauste consumé par le feu, et la
déposera a coté de l'autel. Il dépouillera
ses habits et en revétira d’autres, pour
transporter les cendres hors du camp,
dans un lieu pur» (Vayikra 6, 1-4). Rachi
commente: «Il dépouillera ses habits et
en revétira d’autres — Il ne s’agit pas
d’une obligation, mais d’une regle de
bonne conduite: Il ne faut pas qu’en
transportant les cendres (hors du camp)
il salisse les vétements dans lesquels il
effectue constamment son Service. Les
vétements que l’on porte pour cuire les
plats de son maitre ne doivent pas servir

pour lui remplir sa coupe. C’est
pourquoi  «il  revétira  d’autres
vétements». Une explication est

nécessaire: pourquoi Rachi ne se
contente pas de la premiere raison («//
ne faut pas qu’en transportant les
cendres (hors du camp) il salisse les
vétements dans lesquels il effectue
constamment son Service»), et a besoin
d’apporter une seconde raison («Les
vétements que l’on porte pour cuire les
plats de son maitre ne doivent pas servir
pourluiremplirsa coupe»)? 'explication
estqu’il n’y a pas deux raisons distinctes
devant nous, mais que la deuxieme
raison vient justifier une difficulté qui
surgit a la suite de la premiére. En effet,
si laraison du changement de vétements
est uniquement pour ne pas salir les
vétements habituels (lors du transport
vers |'extérieur de la cendre de
I'holocauste) - pourquoi le Cohen
porte-t-il des vétements habituels en
premier lieu (au  moment du
prélevement des cendres), car méme
dans cette action, les cendres peuvent
tacher les vétements? Pour justifier cette
difficulté, Rachi ajoute et écrit alors:
«Les vétements que l'on porte pour
cuire les plats de son maitre ne doivent
pas servir pour lui remplir sa coupe.» La
différence entre cuire une marmite et
remplir une coupe est double: (a) Le
remplissage de la coupe se fait devant

Tsav

le maitre, tandis que la cuisson se fait
dans un autre endroit que celui ol se
tient le maitre. (b) remplir la coupe
constitue un service direct de |'esclave
a son maitre, tandis que cuire une
marmite n‘est  qu’une action
préparatoire et ne fais pas partie du
service lui-méme. Ainsi, il n’y a aucune
raison de s’inquiéter de salir les
vétements lors du prélevement des
cendres - puisque dans ce type d’action,
la saleté elle-méme est considérée
comme faisant partie du Service divin
et non comme une «saleté» a éviter. En
effet, le prélevement des cendres se fait
sur l'autel («Iintérieur») et constitue
I"aboutissement du Commandement de
I’'Holocauste, tandis que le transport
des cendres hors du camp se fait vers
«I'extérieur» et constitue seulement
une préparation a la Mitsva (dégager les
cendres de l'autel pour permettre la
disposition du bois du blché). Le Rabbi
de Loubavitch s'inspire du commentaire
de Rachi, pour extraire un enseignement
pour chacun d’entre nous («le vin de la
Thora»). A priori, il y a lieu de se
demander: Si le prélevement des
cendres et son transport a l'extérieur
sont si différents l'un de [lautre,
pourquoi sont-ils tous deux effectués
par le méme Cohen. En effet, il aurait
été plus approprié qu’ils soient réalisés
par deux Cohanim différents (tout
comme remplir une coupe et cuire une
marmite, deux actions qui sont
généralement effectuées par des
serviteurs différents)? Aussi, pouvons-
nous y voir un enseignement pour
chaque Juif dans le Service divin:
Lorsqu’un Juif fait preuve d’une
annulation (Bitoul) totale devant la
Volonté de D-ieu, il considere alors
toutes ses actions pour son Créateur
comme une unique Mitsva — accomplir
la Volonté du Divin. Qu'il s’agisse d’un
Commandement de laThora (semblable
a l'action de remplir une coupe devant
son maitre) ou d’une action secondaire
quin’estrien d’autre qu’une préparation
a l"accomplissement d’une Mitsva
(semblable a la cuisson d’une marmite),
aux yeux du Juif entierement annulé
devant la Volonté divine, ces deux

‘Horaires de Chabbat

. ‘Hadlakat ‘Nerot: 18h59 ’L‘_‘
Motsaé Chabbat: 20h07 %
1) Nos Sages ont institué la lecture de quatre
Parachiyot: Chekalim, Zakhor, Para et
Ha’hodech. On les lit pendant les Chabbatot
du mois d’Adar (Chéni, si l'année est
embolismique), quoique la premiere d’entre
elles se lise généralement le Chabbath qui
précede ce mois. Les Chabbatot ou se lit
I"'une de ces quatre Parachiyot, on sort deux
rouleaux de la Thora. Dans le premier, on
fait monter sept appelés, pour qui on lit la
Paracha de la semaine; dans le second, on
lit (pour le Maftir qui lit la Haftara), la
Paracha supplémentaire. Et puisque la
Haftara, tirée des Prophetes, doit traiter d’un
sujet proche de ce qui a été lu pour le
Maftir, chaque Haftara lue pendant I'un de
ces Chabbatot aborde un theme lié a la
Paracha du second Séfer, et non a la Paracha
hebdomadaire lue dans le premier rouleau.
2) Ce Chabbath nous lisons la troisiéme
Paracha supplémentaire qui est donc la
Paracha de Para («La vache rousse»,
Bamidbar 19, 1-22). On y apprend la
maniere de se défaire de I'impureté, afin de
pouvoir se rendre au Temple et y offrir des
Sacrifices. Nos Sages en ont institué la
lecture a I’approche du mois de Nissan, afin
de se préparer et de se purifier avant
d’apporter le sacrifice pascal (Korban
Pessa’h). Bien que, de nos jours, nous
n’offrions plus le sacrifice pascal, nous
lisons la Paracha de Para, en souvenir du
Temple.

3) La quatrieme Paracha supplémentaire,
que nous lisons la semaine suivante est la
Paracha de Ha’hodech («Ce mois», Chémot
12, 1-20), ol est mentionnée la consécration
du mois hébraique et les regles de la féte de
Pessa’h. Nos Sages en ont fixé la lecture a
I’approche du mois de Nissan, parce que
Nissan est le premier des mois. De plus, par
cette lecture, nous nous éveillons a la
préparation de la féte de Pessa’h et de toutes
ses Mitsvot a accomplir a cette occasion.
Selon la majorité des décisionnaires, la
Mitsva de lire la Paracha de Zakhor est une
Mitsva de la Thora; aussi est-on plus
pointilleux quant a sa lecture qu’a I'égard
des autres Parachiyot. Certains
décisionnaires estiment que la lecture de la
Paracha de Para est, elle aussi, d’obligation
de la Thora; aussi, on a l'usage d’apporter a

sa lecture, également, un supplément
d’attention.

«Quelles sont les différentes catégories de Sacrifices?»

R

8 Malka Soultana Gold Bat Florence Myriam & ‘Hanina Bat Myriam Lumbrozo 8 Michaél Ben Léa Layani 8 Matslia’h Ben ‘Hanna Touitou
8 Fradji Hai Ben Zouiza Guedj 8 Meikha Bat Myriam

MILLE-FEUILLE pu CHABBATH



actions ont la méme importance. C’est pourquoi le Cohen lui-méme peut
faire les deux taches: Prélever les cendres (ce qui revient a remplir une
coupe a son maitre) et sortir les cendres hors du camp (ce qui revient a
faire cuire une marmite). Car du point de vue de I"annulation devant
D-ieu, la différence de degré d’importance entre les deux actions n’a
aucun sens.

Collel

‘le Bécit du Chabbat

Pendant le Farbrenguen (réunion ‘hassidique) du repas de Pourim 5713 (1953),
quelques heures apres avoir prononcé un Maamar (discours ‘hassidique), a la fin de
la nuit, le visage du Rabbi de Loubavitch a pali puis s'est enflammé dans une
expression de dévotion extréme. Ceci constituait en soi une grande surprise pour
tous les "Hassidim présents, car jamais le Rabbi n’avait prononcé deux Maamarim
au cours d’'un méme Farbrenguen. Apres quelques minutes, alors que tous attendaient
le début du Maamar, le Rabbi a prononcé les mots suivants: «A 'époque de la
révolution en Russie, aprés le renversement du Tsar, le Rabbi Rachab donna a ses
"Hassidim linstruction de participer aux élections qui étaient organisées dans le
pays... Il'y avait un "Hassid qui vivait en totale déconnexion des sujets du monde et
n‘avait aucune notion de ce qui se passait dans le pays. Cependant, lorsque
linstruction du Rabbi lui parvint, il s’en fut I'accomplir avec dévotion. Aprés s’étre
trempé au Mikvé pour se purifier et avoir mis sa ceinture de priére comme il convient
de le faire pour accomplir une instruction du Rabbi, il s’en fut au bureau de vote.
La-bas, il ne savait pas trop ce qu’il fallait faire, ni méme pour qui voter, mais il y
rencontra quelques ‘Hassidim qui lui expliquérent comment faire. Aprés avoir fait
son devoir, il vit un attroupement de gens qui criaient: Hourra! Il s’est alors joint a eux
et a crié avec eux «Hou Ra ¢ 8w — ‘Il est mauvais’)! Hou Ra! Hou Ra!» En entendant
cela, tous les "Hassidim présents au Farbrenguen du Rabbi se leverent et crierent
avec lui: «Hou Ra! Hou Ra! Hou Ral» Le Rabbi entama alors immédiatement le
second Maamar sur le verset de la Méguila: «C’est ainsi que ces jours furent appelés
“Pourim”, au nom du “Pour”, le tirage au sort». Apres le Farbrenguen, les "Hassidim
se rassemblérent pour évoquer le fait remarquable d’avoir entendu un deuxieme
Maamar cette nuit-la, et surtout de I'histoire étrange qui I'avait précédé. Quelque
temps plus tard, tous comprirent lorsqu’il fut révélé que Staline, le tyran antisémite
qui régnait sur I'Union Soviétique, avait eu une embolie cérébrale cette nuit-la. Il fut
déclaré mort quelques jours plus tard, le 5 mars 1953...

La Thora enseigne quatre catégories de Sacrifices ou Offrandes 13 (Korbane): 1)
I'holocauste (Ola 1) est offert quand un péché a ét€ commis en pensée ou quand
I'accomplissement d’une Mitsva a été simplement omis. 2) Le Sacrifice rémunératoire
(Chélamim o) constitue I’Offrande présentée a Hachem a I'occasion d’un veeu formulé
en Son honneur (Néder ou Nédava), ou d’une action de grace pour un bienfait dont on a
été I'objet (Todah 1), ou de la célébration d’une féte de pelerinage (Chalmei ‘Haguiga
Vésim’ha et Chalmei Tsibbour), ou encore a la fin d’'une période d’abstinence Nézirouth
(chalmei Nazir). 3) Le Sacrifice de culpabilité (Acham owR) est offert en expiation d’un
crime de sacrilege (Acham Me’iloth), ou d’un faux serment relatif & un objet volé ou soustrait
ou ravi (Acham Guezéloth), ou dans certains cas limites tels que celui d’un doute sur un
péché commis ou non (Acham Taloui), ou celui du mariage d’un esclave juif avec une
esclave cananéenne non affranchie (Acham Chifra ‘Haroufa), ou celui d’'un Nazir devenu
impur et d'un lépreux purifié de sa lépre (Acham Nazir ou-Metsora). 4) Le Sacrifice
expiatoire (‘Hatath nNwr) est réservé aux cas ot un péché a été commis involontairement,
par erreur ou par mégarde. Aussi, les quatre Sacrifices sont-ils liés aux quatre fautes les plus
graves. 'idolatrie correspond au Ola. L'inceste correspond au ‘Hatath (le comportement
bestial lié a cette faute, écartant toute réflexion intellectuelle, rappelle I’agissement par
inadvertance auquel le ‘Hatath apporte I'expiation). Le meurtre correspond aux Chélamim
[du mot 2¥2® Chalom - paix] (le contraire de la paix entre un homme et son prochain, voire,
entre le corps et I'ame). Le Lachone Hara (dont la gravité est comparable a celles des trois
autres réunies) correspond au Acham (crime de sacrilege), s’apparentant, sous certains
aspects, au Ola, et sous d’autres, au ‘Hatath. Ainsi, peut-on remarquer que ces quatre
Offrandes correspondent aux quatre personnages représentant la «Merkava» (Char) de
D-ieu. Abraham [‘Hatath - il s’oppose a l'inceste: Dans sa grande pudeur, il n’avait pas
remarqué la beauté de sa femme (voir Béréchit 12, 11)]. /ts’hak [Ola — il s’oppose a
l'idolatrie: il est appelé «Ola Témima» («Holocauste parfait», tant il incarne le Service
divin]. Yaacov [Chelamim — il s’oppose au meurtre: il n’a jamais connu de pollution
nocturne (comparée au meurtre — voir Nidda 13a)]. David [Acham — il s’oppose au Lachon
Hara: il incarne la louange de D-ieu (il est 'auteur des Psaumes). Les quatre Sacrifices
correspondent également aux quatre Empires de I'Exil d’Israél: Babylone, la Perse, la Grece
et Rome. En effet, le mot Korbane (Sacrifice) s’apparente au mot Kirouv (rapprochement), ce
qui signifie que les Korbanot tendent a nous rapprocher de «notre Pere qui est au Ciel». A
contrario, |'asservissement des Empires a pour objectif d’empécher la révélation du
Royaume de D-ieu au sein d’Israél, leur interdisant la pratique des Mitsvot et I'étude de la
Thora, moyens qui rapprochent les Juifs de leur Créateur [Chem Michmouel].
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Ta perle du Chabbath

Notre Paracha s'amorce par I'injonction de faire brler le feu
sur I’Autel, la nuit comme le jour. Sur cet Autel extérieur sur
lequel le feu était entretenu constamment, I'«Holocauste
perpétuel, le Sacrifice appelé «Olat HaTamid = 05y
(Olat HaTamid)» — un agneau offert le matin et un second
offert dans I'aprés-midi — devait briler toute la nuit.
'Holocauste symbolise a la fois I'Exil et la Délivrance
d'lsraél: 1) Lannulation du Sacrifice quotidien du Tamid
tomba un dix-sept Tamouz, jour de malheur considéré
comme point de départ de la destruction du Temple [Michna
Taanit 4, 6. Aussi, est-il écrit dans Daniel (12, 11): «Et depuis
le moment ot sera supprimé I'Holocauste perpétuel et
établie I'abomination horrible, il se passera mille deux cent
quatre-vingt-dix jours [la longueur de notre Exil] (cavant le
rétablissement de I'Offrande du Tamid a I'époque du
Machia’h» — Rachi).» [A noter que le nombre de Sacrifices
communautaires offerts toute 'année, a I'époque du Beth
Hamikdache — et dont le principal était celui du Tamid, était
de 1290, le nombre du Kets de Daniel — voir ‘Hatam Sofer
sur le Chass, fin du volume 1]. 2) A propos du verset: «Ceci
est la régle de I’Holocauste. C'est le Sacrifice qui se consume
sur le brasier de I’Autel, toute la nuit jusqu’au matin; le feu de
I’Autel y doit briler de méme» (Vayikra 6, 2), le Or ‘Ha’haim
y voit une allusion aux longues nuits du dernier Exil infligées
au Peuple Juif et aux «holocaustes» qu’il n"a cessé d'offrir sur
I'autel de I'Alliance. Depuis la destruction du Temple de
Jérusalem, enseigne le Talmud [Ména’hot 110a], I'ange
Mikhaél offre [des victimes] sur I'Autel [céleste], et ces
victimes, ajoute Tosfot, sont les ames des Tsaddikim. Ainsi,
le Or ‘Ha’haim explique que notre verset est introduit par un
encouragement ("% Zirouz) - Ordonne (Tsav %) [voir le
commentaire de Rachi], adressé tout d’abord aux Béné
Thora (les Cohanim) puis a I'ensemble du Peuple Juif, pour
ne pas qu'ils désesperent de la Délivrance malgré notre
interminable Exil. Aussi, précise le Or ‘Ha’haim, Hachem
exhorte-t-il Moché a transmettre le message suivant: Ces
Sacrifices de Ola brileront toute la nuit de I'Exil, sur le feu
(@llusion a I'étude Thora comparée au feu) du Mizbéa’h
(symbole des souffrances d'lsraél). Ces deux élévations
(Alyiot, mot qui s'apparente a Ola) du Peuple Juif se
prolongeront jusqu’a I'aube de I'ére messianique (le matin)
[I’an 5500 — le Or ‘Ha’haim considere cette année comme
le début du «jour» — les 500 premieres années du sixieme
millénaire correspondant a la «nuit» — soit le moment ol
«commencent a poindre les étincelles de la Guéoula»]. 3)
'Holocauste quotidien pouvait occasionner une perte
financiere [‘Hissarone Kiss ©210m] (voir le commentaire de
Rachi), faisant ainsi allusion aux paroles du Talmud
[Sanhédrin 97b] (concernant les dernieres épreuves de I’Exil
— les «holocaustes» de la fin des Temps): «Le Fils de David
(Machia’h) ne viendra pas avant que les poches soient
dépourvues de la moindre piéce de monnaie [Prouta Mine
Hakiss osryamoyp]» [Kenesset Yé’hezquell. 4) Le Midrache
enseigne [Tan’houma Tsav 14]: «Si Israél n’offre pas de Ola
devant le Saint béni soit-ll, Tsion et Jérusalem (le troisieme
Temple) se seront pas reconstruits» [On ne peut «offrirs de
Ola avant la construction du Temple qu’a travers I'étude des
Lois qui s’y rapportent — Ména’hot 110b]. 5) Le Midrache
Plyia (50) enseigne: «Les éléves de RabbiYossi Ben Kisma
demandeérent [a leur maitre]: ‘Quand viendra le Fils de
David?’ Il leur répondit: “Ceci est la régle du Ola’ (Vayikra 6,
2)». Explication: ’'Holocauste était un Sacrifice offert pour
purifier les pensées et pour s'élever > — LéAlot) vers
D-ieu. Ainsi, le Midrache enseigne [Vayikra Rabba 7, 3]:
«Rabbi Chimone Bar Yo’hai a enseigné: Le Ola n’est offert
que pour [expier] les mauvaises pensées. Rabbi Lévi a
enseigné: Cela résulte explicitement d’un verset (Ezéchiel
20, 32): ‘Et ce qui monte [de mal] (Véhaolam3ym) dans votre
esprit n‘arrivera nullement..."». Ainsi, par I'étude de la Loi
du Ola, assimilée au Sacrifice lui-méme, on purifie nos
pensées afin de demander a Hachem sincerement et
authentiquement, |la venue du Machia’h que I'on méritera
alors sans aucun doute [Divré Yoél].
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LA TORAH CHEZ VOUS

du GR Jacques OUAKNIN

PARACHA TSAV 5784

TSI =

Dans le livre des Proverbes (Michlé), il est écrit naxw' m N1 NI 40200 2272 YiRD« rouah ich
yekhalkel mahaléhou, vérouah nekhéha mi yissaénna » traduit ainsi dans la Bible du Rabbinat : « un esprit
viril sait supporter la maladie ; mais un esprit abattu qui le soutiendra ? » et qu’ André Chouraqui
traduit ainsi : « le souffle de I'hnomme traite sa maladie; souffle consterné, qui le supporte » Le Gaon de
Vilna met |'accent sur la joie : un cceur plein de joie supporte et guérit la maladie mais un coeur abattu et
triste ne peut pas la supporter, ni soutenir le malade.

JOIE ET REPENTANCE

Quel rapport existe-t-il entre les sacrifices et la joie. Lorsque 'homme a fauté ou échoué dans ce qu’il a
entrepris, il est content de pouvoir se rattraper en redressant la situation et réussir dans son entreprise.

Un croyant qui recherche la proximité de Dieu est attristé d’avoir cédé a son mauvais penchant et d’avoir
fauté, parce qu’il est conscient que la faute I’éloigne de Dieu et qu’il ne bénéficie plus de sa protection et
de sa bénédiction. Sa joie est double lorsqu’il sait, d’'une part, qu’il a la possibilité de se racheter en offrant
un sacrifice, et d’autre part que son action de repentance sera agréée dans le ciel. Mais pour arriver a la
notion de sacrifice, la Torah a jugé nécessaire de mettre ’lhomme en situation afin qu’il comprenne d’ou il
vient et quelle est sa raison d’étre dans le monde. C'est dans cet objectif que la Torah a suivi le schéma que
nous avons dans la Bible : d’abord deux livres retragant I’histoire d’Israél depuis la création du monde,
Beréchit et Chemot, et ensuite, seulement et seulement apres, le statut spirituel de I'individu et du peuple.
LE SENS DES TROIS PREMIERS LIVRES DE LA TORAH

Le Sefer Beréchit rapporte la création de I'univers et les racines du peuple juif. Le livre de Chemot continue
de raconter son histoire, détaillant I'exode d'Egypte et le don de la Torah au mont Sinai. Contrairement aux
deux premiers livres de la Torah qui consistent en des récits historiques, le livre de Vayigra est composé
de plusieurs sujets : la Torah traite des offrandes sacrificielles et de différents aspects de la vie spirituelle
tels que le pur et I'impur, les lois sur la prétrise ou la célébration des fétes.

« Dans le plan originel de Dieu, il n'y a aucune différence spirituelle entre les lieux, les personnes et les
époques. Si Adam n’avait pas péché en mangeant du fruit défendu, chague endroit dans le monde serait
comme le Gan Eden, et tous les hommes seraient également saints. Il n’y aurait aucune distinction entre
les dates sur le calendrier ; ce serait semblable a I’ere messianique a laquelle nos Sages se réferent (Tamid
33b) comme Naw 1710w DI'—- une période chabbatique permanente. Il ne serait pas nécessaire d'offrir des
sacrifices pour se rapprocher de dieu, car les gens seraient a des niveaux spirituels si élevés qu'ils seraient
eux-mémes les gorbanot, les sacrifices, conformément au concept (Tour Orah Haim 120) selon lequel
apres la mort des Tzaddiqim, leurs nechamot, leurs ames sont offertes sur l'autel céleste. » (Le Shla
hagadoch cité par Dr Claude Benichou)

LE RECOURS AUX SACRIFICES.

Il est possible de distinguer le monde avant la faute d'Adam et le monde d'aprées, corrompu par la faute
d'Adam. En effet, selon le Shlah hagadosh, dans le plan originel il n'y a aucune différence spirituelle entre
les lieux, les personnes et les époques, comme je |'ai précisé plus haut. Si Adam n’avait pas désobéi en
mangeant du fruit défendu, chaque endroit dans le monde aurait été identique au Gan Eden, et tous les
hommes auraient été comme Adam, un homme parfait créé des mains de Dieu, un homme ignorant la
notion de péché, un saint homme proche de Dieu, un saint homme. Il n’y aurait eu aucune raison de
recourir aux sacrifices, du fait de la proximité de I'nomme avec Dieu. Malheureusement, tout a changé a
cause des actions d’Adam, et les hommes qui vinrent aprés lui dans I’histoire auront besoin de sacrifices
pour maintenir leurs liens avec Dieu. »

. A PROPOS DES SACRIFICES

En hébreu le sacrifice se dit gorbane de la racine garov qui signifie « s'approcher », « atteindre la

proximité de quelqu'un ». Ce que nous recherchons en offrant les sacrifices c'est précisément cette

LX)
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proximité de Dieu qui seule peut enlever a I'hnomme son écorce animale et lui procurer la parfaite notion
de sa destinée. L'acte du sacrifice pour aussi sanglant qu'il soit est précisément déterminé par ce
rapprochement de I'étre animal qui est contenu dans I'entité humaine. |l faut préciser cependant que de
nombreux maitres pensent qu’a I'époque du 3¢ temple les sacrifices seront fait de végétaux et remplacés
comme ils le sont déja en grande partie par I’étude et la priére !

Le livre de Vayigra tourne autour du theme du nouveau monde dans lequel I'homme peut faillir en se

H originel.
ACRIFICE OU PRATIQUE DE LA JUSTICE ?

Mais je crois qu’il faut entendre tout ce qui vient d’étre dit en écho avec la haftara, sublime, de yom
kippour, dans laquelle il suffit de changer un mot, un seul, en remplagant le mot « jeline » par « sacrifice » ;
{ pour comprendre le chemin de la rédemption personnelle et collective du peuple : Isaie 58, 5 et versets

4 suivants :« Voici le « sacrifice » auquel je prends plaisir : détache les chaines de la méchanceté, dénoue les
Hliens de la servitude, renvoie libres les opprimés, et que I'on rompe toute espéce de joug. Partage ton pain

avec celui qui a faim, et fais entrer dans ta maison les malheureux sans asile; si tu vois un homme nu,
E couvre-le, et ne te détourne pas de ton semblable. Alors ta lumiére poindra comme |'aurore, et ta guérison

germera promptement ; ta justice marchera devant toi, et la gloire de I'Eternel t'accompagnera.

La Paracha tsav indique les ordonnances complémentaires sur « I'Holocauste », les offrandes et les
sacrifices d'action de grace. La loi ordonne de ne point laisser éteindre le feu qui brale sur l'autel jour et
nuit. La flamme sacrée doit s'élever dans le parvis du temple jour et nuit, car le judaisme n'est pas une
religion qui admet une différence de principe entre les époques claires (le jour) et les époques obscures (la
nuit), partout et dans n'importe quelle circonstance la clarté de la parole divine nous apporte
I'encouragement et la fermeté indispensables pour mener le bon combat. Si les conditions extérieures sont
favorables (le jour,) notre travail s’en trouvera facilité, mais méme si nous sommes soumis a de dures
épreuves, si la pression et la menace obscurcissent notre pensée (la nuit), nous devons retrouver le signal
1 lumineux du feu de I'autel pour rester dans la bonne direction et ne pas cesser d’espérer des jours meilleurs
E avec certitude. (selon Rav S.R. Hirsch)
HL’EFFICACITE DE LA PRIERE

En I'absence du Beth Hamigdach, |le Saint temple de Jérusalem, la priére remplace le sacrifice d'animaux
ainsi qu'en témoigne cette histoire : Lorsque le fils de Rav Yohanan ben Zakkai tomba gravement malade,
H il demanda a Rav Hanina ben Dossa de prier en faveur de son fils. Lorsque les prieres furent exaucées, Rav

4 Yohanan fit remarquer que méme s'il avait prié toute la journée, il n'aurait pas réussi. Il expliqua que Rav

4
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La Parole du Rav Bra

L'inauguration du Michkan eut lieu le premier Roch
Hodech Nissan apres la sortie d’Egypte. Sept jours de
Milouim précéderent l'intronisation d’Aharon et de
ses fils comme Cohanim, durant lesquels Moché
monta chaque matin le Michkan, et le démonta
chague soir '. Moché lava Aharon et ses quatre fils, il
les revétit de leurs habits prestigieux de Cohen, et il
les oignit comme Cohen avec ['huile d’onction. De
plus, chaque jour, des sacrifices étaient offerts : un
taureau comme ‘Hatat, un bélier comme Ola, et un
second bélier comme Chelamim. Aharon et ses fils
faisaient la Sémikha en appuyant leurs mains sur la
téte de ces animaux, et Moché, étant Cohen Gadol
pendant ces jours-la 2, les égorgeait et aspergeait
leur sang sur l'autel. Il brila entiérement les deux
premiers animaux. Et du sang du deuxiéme bélier,
Moché en aspergea son frére, ses fils, ainsi que leurs
habits. Puis il agit comme lors de la procédure de
purification d’un lépreux : il apposa du sang sur leurs
lobes d’oreille et sur les pouces de leurs mains et de
leurs pieds, puis ils en mangérent la chair 3.
Revenons donc a la che’hita de ce bélier, o il est
écrit « vayich’hat # ». La note de mélodie de ce mot
est une shalshelet (chaine, ver de terre), signe rare
qui ne figure que quatre fois dans la Torah. Elle est
toujours suivie par un psik, ce qui signale qu’il faut
marquer un petit temps d’arrét :

a) « Vayitmahmah * » — il hésitait, il tergiversait. Les
anges insistaient pour que Lloth quitte
immédiatement la ville de Sedom, mais aimant son
argent par-dessus tout, il refusait d'abandonner sa
fortune ; il ne bougeait pas plus qu’un ver de terre ;
b) « Vayomar® » — devant le puits a Haran, Eliézer
pria D.ieu de lui présenter Rivka, mais il hésitait.
Espérant vivement voir accomplir le réve de sa vie et
faire épouser sa propre fille 3 lis’hak, il lutta de
toutes ses forces contre cette volonté. Et cela
jusqu’a ce qu'il prie D.ieu de réussir a faire épouser
Rivka a Its’hak pour réaliser la volonté d’Abraham.

c) « Vayémaén 7 » — pris par le désir ardent de fauter

avec la femme de Potifar, Yossef résista de toutes
ses forces pour ne pas donner suite a sa demande
incongrue.

d) « Vayich’hat » — de Moché, sur le deuxiéme bélier.
Pourquoi cette hésitation ? Peut-&tre cela est-il dii
au fait que dans un premier temps, Hachem avait
proposé a Moché d'étre Cohen Gadol. Il insista
durant sept jours, mais par modestie, Moché refusa,
jusqu’a ce que Hachem se mette en colére et
transfére a jamais la Kehouna & Aharon et ses fils 8.
Constatant a présent limmense bonheur auquel
Aharon et ses fils avaient droit, Moché eut peut-étre
un pincement au cceur. Il ne lui était pas facile
d'encaisser le coup, et il prit du temps avant
d’égorger ce bélier.

Il se peut qu'il y ait une autre explication :
d’abattre un korban, son propriétaire appuie ses
mains sur lui. Dés lors, I'animal devient son
«remplagant». L'égorger en tant que sacrifice, c’est
comme si son propriétaire se sacrifiait pour Hachem,
ainsi que ce fut le cas pour lts’hak. Quant au second
bélier, Aharon et ses fils appuyérent leurs mains
dessus, et son sang fut mis sur leurs lobes et leurs
pouces, grace a quoi ils obtinrent le statut de Cohen.
Or Moché savait que quelques jours plus tard,
durant Roch Hodech, quelqu’un de leur famille
devait mourir comme kappara® . En mettant le
couteau sur le cou du bélier, Moché sentit comme
Avraham qu’il « égorgeait » son saint frére ou ses
fils. Il hésita alors a le faire et lutta pour réussir.

avant

1 Seder Olam Rabba, 7 ; Rachi, Vayikra, 9,23.

2 Zeva'him 102. 3 Chemot, 29 ; Vayikra, 8.
4 Vayikra, 823. 5 Beréchit, 19,16. 6 Béréchit 24,12.
7 Beréchit 39,8. 8 Zevahim 102 ; Rachi, Chemot 4,14,

9vayikra Rabba, 12,2 ; Rachi, Vayikra 10,3.

Rav Yehiel Brand

La Question ]

La paracha de la semaine traite du
service des Cohanim. Et le verset
nous dit : “et le Cohen revétira son
habit de lin et son pantalon de lin
sera sur chair”.

Rachi explique que I'habit en
question est la tunique mais que si
la Torah utilise cette appellation
(mido en hébreu) afin de nous faire
une allusion au fait qu'elle devait
dtre exactement a la taille/mesure
du Cohen (mida en hébreu).
Toutefois, nous pouvons nous
interroger pour quelle raison était-il
si important que I'uniforme du

Cohen soit adapté de maniére aussi
précise a la corpulence du Cohen ?
On aurait pu penser que si celui-ci

s'avérait étre légérement plus
grand, restant tout de méme
fonctionnel cela ne ['aurait pas

obligatoirement rendu inapte.

Le Rav Mordekhai Eliahou répond
qu’il existe deux degrés dans notre
service divin. Le premier est
constitué des commandements de
la Torah ainsi que ceux de nos

Sages correspondant au corps
méme de nos obligations, et le
second sont tous les rajouts

optionnels, les ‘houmrot venant au-

dessus du corps.

Toutefois, nous apprenons de Mar
Oukva (gui mettait en valeur les
actions pieuses de son pére sans
vouloir pour autant suivre son
exemple) qu'un homme ne doit pas
prendre sur lui une ‘houmra qui
serait au-dessus de son réel niveau
de spiritualité.

Cette lecon nous est allusionnée
par notre verset, nous stipulant que
I'habit du Cohen spécifique au
service divin devait étre a la stricte
mesure de son porteur sans que ne
puisse |ui étre autorisé le port d'un
habit qui serait trop grand pour lui.

G.N.

Ville Entrée Sortie
Jérusalem 17:16 19:34
Paris 18:59 20:07
Marseille 18:43 19:46
Lyon 18:47 19:52
Strasbourg 18:37 19:45

Pour aller plus loin...

1) La Sidra de Vayikra se termine par le
verset suivant déclarant (5-26)
«Vékhipére alav hacohen lifné Hachem
vénisla’h lo », et celle de Tsav de
débuter par le sujet du Korban Ola a
propos duquel il est dit (6-2) : « Zote
torate haola, hi haola... ». Que pourrait
nous enseigner cette “sémikhoute
parachiyote” (“juxtaposition de
sections”) ?

2) A propos du terme « Tsav », Rabbi
Chimon Bar Yo'hai enseigne : la Torah
invite & « d'autant plus de zéle qu'il y a
de risque de perte dargent »
(“lézaréze bémakome chéyéche
‘hissarone kisse”). A quel
enseignement douloureux pourrait
faire  allusion cette  expression
hébraique précitée de Rabbi Chimon?

3) Il est écrit : « Zote torate haola, hi
haola al mokda ». Dans ce verset, le
“Ktiv" du mot « hi » est « hou » (écrit
hé-vav-alef), alors que le “Kri” est « hi
» (mot que I'on prononce « hi »).

Que nous enseigne cette différence ?

4) Pour quelle raison, est-ce
spécialement (exclusivement) le Cohen
Gadol qui doit approcher la “Min’hate
"Havitine” chaque jour (6-13 & 15) ?

5) Il est écrit dans le traité Erouvine
(13): « Bien gu’il vaille mieux pour
I'homme de ne pas étre créé » (“noa’h
lo laadam chélo nivra michénivra®) ; or,
maintenant que Hachem prit la
décision de le créer : « yémachmech
bémaassav ! » (selon le “ika Déamré”
de la Guemara). Quels termes de notre
Sidra font allusion a ce “ika Déamré” ?

Yaacov Guetta

P N e

el

Pour dédicacer un
numeéro :

Shalshelet.news@gmail.com
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Aire de Jeu

[ Halakha de la Semaine ]

Doit-on acheter pour Pessa’h des produits Vai appelé un traiteur pour commander et il m’a insulté.
d’entretien/cosmétiques uniguement avec

un logo "Cacher LePessa'h"?

Jeu de mots :

Devinettes

(Rachi, 7-26)

4) Je suis un parchemin sur lequel le Chem
Haméforach est inscrit et inséré dans le '"Hochen
du Cohen Gadol, qui suis-je ? (Rachi, 8-8)

5) Le Cohen Gadol doit se séparer de chez lui
pendant 7 jours avant dix services, lesquels ?

(Rachi, 8-34)

1) Rachi cite 4 personnes qui doivent apporter
un Korban Toda, lesquelles ? (Rachi, 7-12)

2) Quelles différences y a-t-il entre les Chelamé
Toda et les Chelamé Nedava ? (Rachi, 7-16)

3) La Torah interdit de consommer le sang
d’animal. Rachi rapporte la Guemara (Keritout
20b) qui cite deux exceptions, lesquelles ?

La Guemara Pessa’him (15b et 45b) nous enseigne
qu'un pain qui a moisi, et gui est devenu impropre a la
consommation par I'homme mais qui demeure
consommable par le chien peut contracter de
I'impureté. Il en ressort donc que si le pain en
question n’est plus consommable méme par le chien,
alors I'aliment ne pourra pas contracter d’impureté,
car |'aliment perd son statut d'aliment.

&)

sous les ailes protectrices de ce juste ayant vécu
a ses cotés) . (Darkei Yam Souf)
3) Chaque fauteur apportant un Korban, devrait

Réponses aux questions

C’est pourquoi, le Choul’han Aroukh (442,9) nous
enseigne que "tout ‘Hametz non consommable par
un chien peut étre conservé chez soi pendant
Pessah". Il sera méme autorisé d’en tirer profit et

donc de l'utiliser [Michna Beroura 442,43].

De plus, il est rapporté dans le Choul’han Aroukh
(442,4) que lorsqu’il s'agit d’un produit qui n'est pas
du Hamets a I'état pur (mais qui contient du ‘Hamets

1) Nos sages enseignent : Celui qui persiste &
faire volontairement une ou plusieurs fautes, et
qui, paradoxalement, étudie la Torah, voit son
Limoud aller & la “Sitra A'hra” (renforgant alors
les forces de I'impureté). Or, dés que cet individu
fait téchouva, il libére tous les mots de son étude
jusqu’alors emprisonnés par la “Sitra A’hra” (et
qui malheureusement alimentés les “klipote”) et
permet a cette Mitsva de Limoud Torah de
monter au ciel, pour qu'elle puisse enfin occuper

se dire (et se projeter dans ce sacrifice) : Certes,
“c'est cette béte qui constitue I'holocauste” (“hi
haola”), mais en vérité, c’est celui qui a fauté qui
devrait mériter de subir le sort infligé a I'animal
(Exemple : la Ché'hita, I'aspersion du sang...), et
étre donc lui-méme I'holocauste. (Kéli "Hémda
Laniado, rapporté par le Chla Hakadoch, traité
Pessa’him, Matsa Achira, Sof Drouch 6).

4) Car la combustion de cette oblation du Cohen
Gadol, fait I'expiation de la faute du veau d’or.

= Taarovet ‘Hamets) alors il suffit que ce produit ne
soit pas consommable par I'"homme pour le garder et
en tirer profitt On en déduit alors que les
cosmétiques, produits d’entretien, déodorants,
parfums, cirages, pommades... seront permis méme
sans aucune surveillance rabbinique, car en effet,
ces produits ne sont pas consommables par 'homme
[Hazon Ovadia p.119 ; Or Letsion 3 Perek 8,6 ; Tefila Lemoché
2,5 ; Vioir aussi ‘Hazon Ich 116,8].

Il existe toutefois une discussion parmi les Richonim
sur le fait de consommer ces produits :

- Selon certains, ces produits deviennent méme
autorisés a la consommation car le 'Hamets présent
n'est plus considéré (Ran).

- Selon d'autres, le produit ne pourra pas étre
consommé du fait de I'importance qu'on lui confére
en le consommant (Rich). Et ainsi est la Halakha
[Michna Beroura 442,43].

Cependant, concernant les médicaments (qui n’ont
pas de goiit agréable), il sera autorisé de les avaler
méme selon le Roch, étant donné que I'on désire se
soigner et non consommer la partie ‘Hamets dans le
médicament [Hozon Ich 116,8 ; Igrot Moché 2,92 ; Minhat
Chelomao 65 ; Tefila Lemoche 2,4 ; Or létsion 3 perek 8,3 ; 'Hazon
Ovadia p.120 ; Voir gussi p.122 ol il précise qu'il sera interdit
pour le malade de se montrer rigoureux].

David Cohen

Enigme 1 : Qu'est quia
13 ceoeurs mais qui n‘a
aucun autre organe ?

[ Enigmes

Enigme 2 : Quel aliment comestible peut-
il étre Mouktse pendant Chabbat ?

De la Torah aux Prophétes

sa place dans les mondes supérieurs.
Remez Ladavar : “Ce n’est qu’aprés que Ha

Hachem vénisla’h lo”), que la Torah de ce d

devient “valeureuse” (“méoula”,

convient sur |'autel céleste de D...

t.rl: i

hacla hi haola ...

Sefer imprimé en 1970)

2) Le mot « kisse » a la méme guématri
celle de la lettre “Tsadik” (90). Ceci dit, « la

apparenté au mot « ola ») “et mérite donc de
monter au ciel pour prendre la place qui lui
zote torate
al hamizbéa’h"). (“Migdanote
Lé’hizkiyahou" du Rav "Hizkiyahou "Haddad Natif
de Djerba, résidant aujourd’hui a Tibériade.

incite a d’autant plus de zéle a faire téchouva »

malheureusement arrive la perte brutale d'un
Tsadik” (causant inéluctablement un terrible
manque pour le peuple s’étant abrité jusqu’alors

Or, cette faute n’a-t-elle pas été faite par

chem, lentremise d'un Cohen Gadol “Aaron

D.. de miséricorde, désigné comme Cohen Hacohen!” (Abrabanel)
Gadol, ait pardonné le fauteur ayant fait 5) Il est écrit au sujet du surplus restant de
téchouva” (“vékhipére alav hacohen lifné I'oblation du Cohen (6-10) : « Il ne sera pas cuit

avec du Hamets

saintetés”

... leur part est “sainteté des
» (“kodech kadachim hi") « comme
'expiatoire et comme l'offrande pour délit »
(“ka’hatate vékaachame”).

Remez ladavar : Malgré les actions positives
apparaissant donc comme bonnes a nos yeux
(idée & laquelle fait allusion I'expression «kodech
kadachim hi »), on s'efforcera a « tater » ces
derniéres ("“lémachmech bémaassim tovim”)
comme on taterait une étoffe nous semblant
étre apparemment de précieuse gualité, et les
voir cependant “comme un Korban “hatate et

ernier
terme

a que
Torah

(“tsarikh lézareze laassote téchouva”) comme un Korban achame, c'est-a-dire
«bémakome chéyéche “hissarone kisse », Porteuses de manquements, de failles (le mot
autrement dit “Dans un endroit ol " hatate” apparenté au terme « héte» est un

langage de " hissarone” : “manque”) dont on est

coupable (le mot “achame” & la méme racine
“coupable”).

que le terme « achem »

(Michméréte Itamar)

[ Réponses n°380 Vayikra

Enigme 1 : 7u t’arrétes quand je suis vert et
tu continues quand je suis rouge, qui suis-je ?
Une pastéque

Enigme 2 : un chalia’h tsibour qui

omet une berakha dans la répétition de la amida n'est pas sanctionné

d’étre remplacé sauf pour une, laquelle ?

La berakha de la Lamalchinim Velamini
considéré comme un hérétique, apikor
(Choulhan Aroukh .x, D7)

Rébus : Tas / Cri / Vous / Ette / Corps /

nations, et les ai disséminés dans les pays.

v

Y

me, de peur d'étre
055

Ban’/‘'n /M

» nouveau ceceur..un cceur de chair » ; un cceur

Ce chabbat est appelé chabbat Para, en raison du
passage additionnel gui fournit les détails de la
confection des cendres de la vache rousse ; celles-ci
seront destinées & la purification d’'une personne
ayant été en contact d'un mort,

Notre haftara, extraite du 36™¢ chapitre du livre de
Yé'hezkel, nous entretient aussi, d'impureté. Mais
celle-ci provenant plutdot du peché et d'une
mauvaise conduite, elle a atteint I'ensemble du
peuple. En raison de 2 fautes majeures, que sont le
meurtre et l'idolatrie, Hachem wva exiler les Bné
Israél de leur terre ; « Je les ai dispersés parmi les

AA
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Cependant, méme dans cet exil, les enfants d’lsraél
continuent pourtant de pécher et provoquent un
'hilloul Hachem (profanation du nom de D.ieu)
parmi les peuples étrangers au sein desquels ils
résident. Afin d'éviter la prolongation de cette
profanation, Hachem décide alors, de mettre un
terme a cet exil « ...Je vous rassemblerai de tous les
pays et Je vous raménerai sur votre terre... ». Les
Bné Israél se repentiront avec sincérité, mais
Hachem devra aussi intervenir et leur déverser «
des eaux purificatrices ». Ces versets décrivent la
délivrance finale et définitive que nous attendons
tous. De plus, Hachem nous donnera « ..un

rah-

souple qui se pliera entierement a Sa volonté, et il
insufflera en nous un esprit nouveau. Ainsi
regenerés, les enfants d’lsraél seront disposés a
ecouter et suivre les instructions d’'Hachem. D.ieu
promet alors, d'assurer la sécurité dans le pays et
d'y déverser une abondance matérielle. Erets Israél
connaitra une fertilité exceptionnelle, au point gue
les peuples alentours ne pourront que reconnaitre

I'ceuvre de D.ieu. Enfin, les Bné Israél se
multiplieront et croitront de maniére
extraordinaire. « ..mé&me les villes autrefois

désertées, regorgeront de bétail humain, et ils
sauront que Je suis Hachem ».
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A La Rencontre De Nos Sages

Rav Ovadia Yossef

Rav Ovadia Yossef est né en 1920 a Bagdad, en Irak.
Dés sa tendre enfance, le jeune Ovadia Yossef se
distinguait par une assiduité hors pair. Au Talmud-
Torah Bné Tsion situé a Jérusalem ot il étudiait, on le
remarquait souvent penché sur ses livres méme
pendant les pauses, alors que ses camarades jouaient.
Pour subvenir @ ses besoins, son pere qui était
précédemment orfévre a Bagdad, ouvrit une épicerie
a Jérusalem, aprés avoir fait son Alyia avec toute sa
famille. Les temps étaient durs et quelques années
plus tard, Rav Yaacov eut besoin de I'aide de son fils.
Aprés quelques jours d'absence, le Roch Yéchiva, Rav
Ezra Attia qui dirigeait la Yéchiva Porat Yossef située a
Jérusalem et dans laquelle étudiait désormais Ovadia
Yossef, se rendit compte gue le jeune prodige n'était
pas la. Le Roch Yéchiva dont le temps était si précieux,
prit la peine de se rendre au domicile du jeune
homme avec une requéte simple : qu’on lui restitue le
jeune ‘llouy (génie) ; il ajouta que si le pére avait
absolument besoin d'une aide, lui, Rav Attia était prét
arester al'épicerie & la place du jeune homme...

Les prémices de la grandeur : A 17 ans, Rav Ovadia
publia son premier livre. |l s'agissait d'un
commentaire du traité du Talmud Horayot que le Rav
appela « Yabia omer ». Alors qu'il avait 18 ans, Rav
Ovadia se rendait chaque vendredi soir au domicile de
I'un des grands Rabbanim de Jérusalem, Rav Tsvi-
Pessa’h Franck. Aprés le repas, ils passaient la nuit a
débattre des Responsa des Richonim et des
A’haronim qui avaient été parcourus par Rav Ovadia
durant la semaine. Lorsgu'il entrait, Rav Tsvi-Pessa’h
Franck se levait de toute sa hauteur. Ses éléves,
intrigués par son attitude, lui en demandérent la
raison. Il leur répondit que ce jeune homme était

a a

appelé a répondre a toutes les questions de la

[ Birkat Mordekhai ]
Korban Toda

génération a venir, en d'autres termes a devenir la
référence Halakhique, le Décisionnaire des années a
venir.

Les chemins de I'étude : Rav Ovadia était connu pour
son amour des livres de Torah. Il expliquait que les
livres sont les outils des érudits en Torah et qu'il
fallait se donner la peine de les acquérir pour accéder
aux merveilles de la Torah. Lui-méme faisait preuve
d’un dévouement sans limites pour acqueérir avec ses
faibles moyens financiers un maximum de livres. Il
affirmait également qu'il fallait avoir une
connaissance parfaite aussi bien des ouvrages des
Richanim que des A’haronim. Pour le Rav, il était

essentiel d'étudier d’'une maniére qui permette
d'arriver & des conclusions Halakhiques claires,
comme il est rapporté dans le Talmud (traité

Kidouchin 40b) : « Grande est I'étude qui méne a
'acte ». Le Rav expliquait aussi qu'on ne pouvait se
contenter d'une étude livresque pour devenir un
authentique décisionnaire Halakhique. Il fallait
impérativement se lier a un Rav expérimenté et
prendre |'habitude avant de mettre par écrit ses
décisions Halakhiques de discuter avec les Grands de
la génération.

Une carriere fulgurante : Rav Ovadia recut son
dipléme de Rav et de Dayan (juge rabbinique) a I'dge
de 20 ans des mains de Rav Ben-Tsion Méir ‘Hai
Ouziel, Grand-Rabbin d'Israél. A 27 ans, il fut nommeé
président du tribunal rabbinique d’Egypte. Sur place,
il mena une véritable révolution notamment dans le
domaine de la Cacheroute. De retour en Isragél deux
ans plus tard, il fut nommé Dayan au tribunal de
Péta’'h Tikva. Quelque temps apres, il publia son livre
'Hazon Ovadia puis le premier volume de ce qui allait
devenir son ceuvre principale, Yabia Omer, un
ensemble de responsa de trés haut niveau, avec des
références en nombre trés important, qui allait établir
définitivement la réputation du Rav.

En 1968, il fut nommeé Grand-rabbin sefarade de Tel-
Aviv, aux cotés du Rav Chlomo Goren, Grand-rabbin

La Paracha en Résumeé

Montée 1 : Hachem enseigne @ Moché de nouvelles
lois concernant les sacrifices.

La ‘ola’ devait briler

(sacrifice de reconnaissance) :
Un Hommage au Créateur

La Torah nous énonce la régle du Korban
Chelamim (sacrifice rémunératoire) a I'Eternel
(Vayikra 7, 11). Elle parle en premier lieu du
Korban Toda aussi appelé sacrifice de
remerciement, offert en reconnaissance. La
gratitude exprimée dans ce sacrifice honore le
Créateur (Cf. Tehilim 50,23), dénotant un acte
de remerciement plutét qu'une expiation pour
le péché. Reconnaitre la bonté divine implique
d'accepter les principes de la foi, y compris la
providence, la bonté, les merveilles et les
miracles du Créateur. Si quelgu'un mérite et
apporte ce sacrifice de reconnaissance a
I'Eternel, il comprend et honore ainsi I'origine
de son salut.

Quant a Hizkiyahou, bien que potentiellement
digne d'étre le Machia'h, son omission de
louanges envers Hachem malgré les miracles
réalisés a empéché cette désignation
(Sanhédrin 94a). Cela souligne l'importance de
la reconnaissance dans la relation avec D. et la
réalisation de Sa volonté.

En résumé, la reconnaissance est un pilier
essentiel de la foi, guidant la conduite et
renforgant la relation avec le Créateur. Celui
qui néglige cette reconnaissance risque de

compromettre son destin. .
Yonathan Haik

Léilouy nichmat Malka Sultana Taita
bat Florence Myriam Simha
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toute la nuit. Le lendemain, il fallait retirer les cendres
(téroumat hadéchen) et les sortir du Michkan et a
I'époque du Temple, on les sortait en dehors de
Jérusalem. Le feu devait constamment briler sur le
mizbéa’h et il était interdit de I'éteindre. Cette paracha
revient sur la min’ha (offrande de farine). On
melangera la farine avec de I'huile et de la lévona
(encens), puis le Cohen en prélévera une poignée
(kémitsa).

Le reste de la farine sera mangé par les Cohanim et ne
sera consomme qu’en matsot et pas en ‘hamets.
Montée 2 : Le Cohen gadol devait offrir une min’ha
d’1/10 de éfa tous les jours, la moitié était offerte le
matin et l'autre en soirée. Par ailleurs, dés qu'un Cohen
entrait en service pour la premiére fois, il offrait cette
méme offrande. Cette min’ha était entierement
consumée. La Torah nous parle ensuite du ‘hatat. Il
pourra étre mangé par tous les Cohanim (aptes au
service) males. Si toutefois, on fait entrer son sang
dans le heikhal, on devra briiler tout le sacrifice. Le
acham aura les mémes lois. Les Cohanim partageront
les peaux des sacrifices ola. Ainsi, ils partageront la
farine restante des min’ha.

Montée 3 : Concernant les chélamim, s'il offre un
korban toda (de remerciement), il offrira 40 pains avec
le sacrifice. 30 d’entre eux seront matsa et 10 ‘hamets,
qui seront préparés en 4 cuissons différentes, le Cohen
en prendra un de chaque. Le korban toda sera mangé
en une journée et il sera interdit d’en laisser jusqu’au
matin. On fera la ‘ténoufa’ (balancement de certains
membres). Les graisses seront offertes sur le mizbéa’h
et le Cohen mangera la poitrine et la cuisse droite.

S'il s'agit d’'un néder ou une nédava (des voeux), il le
mangera en deux jours. S'il en reste aprés les deux
jours, on le brilera.

ashkénaze de Tel-Aviv. Pendant sa magistrature, il
s'efforcera  d'imposer une Psika (processus
décisionnel Halakhique) conforme & la tradition
séfarade qui, jusque-la, était conforme a la tradition
ashkénaze méme s’agissant des rabbanim séfarades.
En 1972, il est nommé Grand-rabbin d’Israél avec le
soutien effectif et public d’un des plus grands Poskim
de son époque, Rav Yossef-Chalom Elyashiv. Il dut
s'occuper notamment des centaines de cas de
'Agounot (femmes dont le mari a disparu) qui
apparurent suite aux pertes humaines de la guerre de
Kippour. Grdce a [linspiration divine dont il
bénéficiait, le Rawv put trouver une solution
Halakhique convenable et libérer toutes ces femmes,
leur ouvrant ainsi les portes du remariage. En 1983,
son mandat se termina et il fut remplacé au poste de
Richon-le-Tsion par le Rav Mordékhai Eliahou.

Un tournant décisif : C'est la qu’eut lieu un tournant
majeur dans la vie publique de Rav Ovadia. Il fut
nomme a la téte de |"assemblée des Sages de la Torah,
qui présidait aux destinées politiques de Shass, parti
politique orthodoxe séfarade. Sous son impulsion, le
parti devint un des acteurs majeurs de I'échiquier
politique israélien et un parti de gouvernement. Le
parti Shass fonda le réseau d'écoles religieuses « El
hama’yan » qui ramena a la Torah des centaines de
milliers d'enfants juifs qui avaient été assimilés par la
societé environnante laique. La révolution menée par
Shass n'a été possible que grédce au leadership
exceptionnel et inspiré de Rav Ovadia. Par son
pour la Torah et
conférences a travers tout le pays, il sut inspirer un
amour débordant pour la Torah a I'ensemble des Juifs
d’Erets Israél.

En 2013, Maran guitta ce monde depuis Jérusalem.
Un million d’hommes et de femmes vinrent lui rendre
un dernier hommage, criant tout a la fois leur douleur
et leur amour envers un si grand homme qui leur a
tant donné...

dévouement sans bornes ses

David Lasry

Celui qui mange du reste sera ‘hayav karet. Si la viande
touche une impureté, on la briilera. La viande pourra
étre mangée dans Jérusalem, car ce n'est pas un
kodech kadachim (qui n’est mangé qu’a l'intérieur du
michkan). L’lhomme qui mange un sacrifice, sera ‘hayav
karet. Toute graisse d'un animal domestique sera
interdite a la consommation et passible de karet. Les
graisses d'un animal névéla (mort sans ché’hita), ou
téréfa (blessé et destiné a mourir avant la ché’hita),
seront permises au profit mais pas a la consommation.
Ainsi, celui qui boit du sang de béte sera ‘hayav karet.

Montée 4 : Moché rassembla le peuple & la porte du
ohel moed, il habilla Aharon. Puis, il enduit le michkan
et ses ustensiles et il les sanctifia. Il aspergea le

mizbéa'h a 7 reprises. Il versa ensuite de [I"huile
d’onction sur Aharon. Il habilla ensuite les enfants
d’Aharon.

Montée 5 : Il offrit un ‘hatat, Aharon et ses enfants
firent la sémikha. Il fit la ché’hita et Moché récupéra le
sang qu'il placa sur les coins du mizbéa’h avec son
doigt. Il versa le reste sur le yessod du mizbéa’h, puis il
offrit les reins et les graisses.

1l offrit ensuite une ola, ils firent la sémikha. Il lui fit la
ché’hita, puis la zérika, puis il le démembra, Il I'offrit
intégralement surle mizbéa'h.

Montée 6 : || offrit ensuite un chélamim, Aharon et ses
enfants firent la séemikha. Moche prit du sang, qu'il mit
sur le lobe de l'oreille droite, le pouce droit de la main
et du pied, de Aharon et de ses fils. Il offrit les graisses,
les reins et la cuisse droite. Il prit ensuite 3 pains qu'il
balanca avec les graisses, puis il les offrit sur le
mizbéa’h.

Montée 7 : Moché prit de I'huile d’onction et du sang
du mizhéa’h, il aspergea sur les habits de Aharon et de
ses fils. Moché demanda a Aharon et ses fils de manger
la viande du korban et le pain et ce qu'il en resterait,
de le briler. Il leur annonga que durant les 7 jours de
préparation (milouim), ils ne sortiraient pas du
michkan, ce qu'ils firent.
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La Force d'une parabole

La Torah nous parle de celui qui aurait volé son
prochain. Elle décrit la gravité de son acte et I'oblige
bien sir a restituer I'objet volé. La guemara dit (Baba
batra 88b) que voler son prochain est méme plus grave
que voler & Hachem (en utilisant par exemple un objet
sacré a des fins personnelles).

Comment comprendre qu’un acte envers un homme
soit plus grave qu'une faute commise envers Hachem?
Le Maguid de Douvna nous donne la parabole suivante:
Un enfant a une fois dérobé & son pére une forte
somme d’argent. Le pére s’en rend compte et récupére
ce qui lui appartient mais n’inflige @ 'enfant aucune
punition. Quelque temps plus tard, I'enfant vole de
nouveau mais 1d, c’est & une autre personne qu’il a

décidé de s’attaquer. Cette fois, le pére décide de lui
donner une sacrée punition pour cet acte. Le fils
s’étonne un peu de la différence de réaction de son
pére. D’autant plus qu’il semble plus touché par le
dommage causé & une tierce personne que par le
dommage qui le concerne directement !

Le pére prend alors le temps de lui expliquer son
comportement. “Lorsque tu m’as pris de 'argent, tu as
fait une grave erreur c’est vrai, mais au final puisque
c’est moi qui surviens @ tes besoins, ton erreur a été de
mal évaluer ce qui te revenait. Jai réparé cela
simplement en récupérant I'argent qui ne te revenait
pas. Par contre, en allant prendre chez le voisin, tu t'es
intéressé & une richesse qui ne te concernait
absolument pas. Le fait de rendre ne suffisait pas, il
fallait que je t'aide & déraciner cette mauvaise habitude
de te tourner vers de l'argent qui ne te concerne

nullement. J'ai donc dii étre plus sévére concernant ton
acte de vol envers I'autre qu’envers moi.”

Dans notre génération, les voleurs ne sont plus
détestés, ils sont méme parfois admirés. On pense
souvent que notre relation avec Hachem a plus
d'importance que notre relation avec les hommes et
que quelques écarts de conduite dans le travail avec les
autres ne sont, finalement, pas si graves. Certains vont
méme penser qu’en faisant un peu de Tsedaka avec cet
argent, Hachem va Lui-m&me “cautionner” ces
pratiques. En réalité, Hachem a horreur du vol. Le
Midrach dit qu’en plagant I'obligation de restituer un
objet volé au cceur de la paracha des Korbanot, la Torah
vient nous dire de ne pas croire qu'un Korban pourrait
“cachériser” de I'argent volé.

Jérémy Uzan

La Question de Rav Zilberstein

Comprendre Rachi

Léfloui Nichmat Roger Raphaél ben Yossef Samama I

Nahman est un enfant extraordinaire qui a toujours bien
respecté ses parents. Mais voila que derniérement, son pére
développe un syndrome de Diogéne, c'est-a-dire qu’il
amasse et accumule toutes sortes d’'objets du quotidien qui
ne lui serviront stirement jamais. A chacune de ses sorties, il
revient avec un chariot plein de magnifiques trouvailles dont
il est tout fier, un vieux vélo tout rouillé, des couverts qu’il
s’empresse de cachériser, un marteau datant d'une autre
époque, etc. Un jour, il rentre méme avec un four qui ne
semble plus du tout fonctionner, sa femme lui demande
donc pourquoi il I'a ramassé alors qu'ils viennent d’en
acheter un dernier cri, et son mari lui répondit alors
fierement que si la porte du nouveau four se casse, ils
auront maintenant des piéces de rechanges. Nahman
précise que son pére n'est pas devenu fou mais a seulement
développé ce « petit » syndrome qui l'inquiéte de venir a
mangquer de quelque chose. Ceci aurait pu continuer comme
¢a de longues années mais sa mére, qui est une maniaque
de I'hygiéne, ne supporte plus cela. Elle se demande (et lui
aussi) ce qu'ils pourront faire de tout ce bric a brac et
surtout elle commence a manquer cruellement de place.
Alors, dans un premier temps, Nahman wva trouver un
docteur pour avoir une solution mais le professionnel lui
expliqgue que méme si son pére peut guérir avec un bon
accompagnement, cela prendra un peu de temps. Or sa
maman n’en peut plus. Nahman se demande donc si lors
d'une prochaine sortie de son pére il peut jeter, pour
soulager une peu sa mere, quelgues vielles boites que son
pére entrepose par centaines sachant que si celui-ci
découvre cela, il piquera une grande colére. Il se demande
aussi s'il n'y a pas en cela du vol car ces objets
appartiennent a son pére. Qu'en dites-vous ?

Effectivement, il s’agit |a d'une question délicate puisque
d’un cété, Naham est Hayav de respecter son pére et ne
peut donc jeter ses objets en cachette. D'un autre coté, le
Choulhan Aroukh (Even Aezer 69) nous enseigne qu’un mari
a le devoir de fournir a son épouse dix choses, dont de la
nourriture, des habits, une guérison etc. Et aussi, une
habitation c’est-a-dire un lieu propre, ou elle se sentira a
I’aise et surtout selon les standings habituels dans cet
endroit et & cette époque. Or, dans notre histoire, le papa
ne remplit pas son devoir car sa maison manque de place et
surtout de propreté avec tous ces objets ramassés dans la
rue, sans parler du fait qu’il risque d’amener toute sorte de
bestiole chez lui. Nahman aurait dii donc se référer au Rav
de sa ville ou encore mieux au Beth Din qui enverront un
responsable pour vérifier si sa maison est encore habitable.
Dans le cas ol elle est considérée comme insalubre, le Rav
préviendra le papa que s'il ne décide pas de jeter des objets,
il devra donc louer pour sa femme un autre appartement. Il
est fort logique de penser que l'idée d’un second loyer le
fera sGrement revenir a la raison et dans le cas contraire
Nahman aura le droit de jeter le surplus d’objet.

En conclusion, Nahman ne doit pas agir de la sorte mais
plutdt se référer a un Rav qui posera un ultimatum au vieux
monsieur qui, rendra son appartement habitable ou bien, ce
sera Nahman qui se chargera de le faire avec la permission
du Beth Din.

(Tiré du livre Véaarév Na, Tome 4, page 454) Haim Bellity
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« Comme il a fait ce jour-la, Hachem a ordonné de
faire la Kappara sur vous » (8/34)

Rachi explique : Aharon a été séparé 7 jours avant
I'inauguration du Michkan, soit du 23 Adar au 1°
Nissan pour s’entrainer et se préparer & la Avoda, ce
sont les milouim, et notre passouk compare avec "de
faire" le Cohen qui brule les cendres de Para Adouma
et "la Kappara" avec le Cohen qui fait la avoda & Yom
Kippour afin de nous enseigner qu’eux aussi doivent
8tre séparés 7 jours avant leur avoda pour s’entrainer
et se préparer.

Rachi dit dans la Guémara (Méguila 17, Brakhot 13) :

A part le kriat chéma, il y a d'autres lectures qui
seraient de la Torah.

Tossefot explique Rachi ainsi : Etant donné que la
lecture de la Torah est d’ordre rabbinique instituée par
Ezra, il faut dire que Rachi parle de parachat Zakhor et
Para Adouma.

En se basant sur ce Rachi expliqgué par Tossefot, le
Choul'han Aroukh raméne & deux endroits que la
lecture de la paracha Para Adouma est une mitsva de la
Torah :

1. Dans le siman 685/6, le Choul'han écrit : il y en a qui
disent que la lecture de Parachat Zakhor et Para est de
la Torah, c'est pour cela que ceux qui habitent dans des
villages qui n'ont pas Minyan doivent se déplacer et
passer Chabat dans un endroit ol il y a un Minyan dans
ces Chabatot afin d'écouter la lecture de ces parachiyot
qui sont de la Torah.

2. Dans le siman 146/2, il est ramené certains
assouplissements durant la lecture de la Torah mais
concernant Parachat Zakhor et Para qui sont de la
Torah, il n'y a pas tous ces assouplissements.

Mais le ‘Hokhmat Chelomo demande :

Il n"y a aucune source selon laquelle la paracha Para est
dela Torah !

Ainsi, faute de source, le ‘Hokhmat Chelomo dit qu'il y
a une erreur de frappe dans Tossefot et il faut enlever
le mot Para.

Le Gaon de Vilna et le Maguen Avraham déclarent
également qu'il n"y a aucune source a ce que la lecture
de parachat Para soit de la Torah.

Le Or Saméa’h dans son sefer Machekh ‘Hokhma éerit:
Etant donné que la Guémara (Yoma 5) dit qu'il y a une
obligation de la Torah de lire la paracha des milouim et
puisque la Guémara (Yoma 2) citée par notre Rachi
compare les milouim & Para, sa lecture est donc
également  une obligation de la  Torah.
Mais comme le dit Or Letsion (51/10), puisqu’on
I'apprend des milouim, donc tout comme pour les
milouim, la lecture est de la Torah lorsque cela
s'applique en pratique, c’est-a-dire a I'époque du Beth
Hamikdach, ainsi en est-il pour la Para, c'est d'ailleurs
pour cela qu'au sujet de Yom Kippour, méme le
Choul’han Aroukh ne dit pas que sa lecture est de la
Torah car c'est seulement lorsque la Avoda de Yom
Kippour s'applique, c'est-a-dire a |'époque du Beth
Hamikdach et donc ainsi en est-l pour la Para.
Il en ressort que grace au Mechekh ‘Hokhma, on a bien
une source selon laquelle la lecture de la parachat Para
est de la Torah mais seulement quand la Para Adouma
s'applique.

Mais on n'a toujours pas de source selon laquelle a
notre époque, la lecture de Para est de la Torah 1?
Voila oli nous en sommes.

A présent, il nous faudrait faire "un pont" jusqu'a notre
époque et pour ce faire, on pourrait ramener les
paroles du Michné Lamélekh (Avel 1/3) et du Hagahot
Maharats ‘Hayot (Haguiga 25) B

™ Torah-B

Il y a une apparente contradiction dans les paroles du
Tour : D'un coté, le Tour (Roch Hachana 603) rameéne le
Yeroushalmi ol Rabbi ‘Hiya dit & Rav : « Si tu peux
manger toute I'année en pureté, mange, et sinon, au
moins 7 jours dans I'année, mange en pureté », Le
Roch explique qu’il s'agit des 7 jours entre Roch
Hachana et Yom Kippour et inutile de compter Roch
Hachana et Yom Kippour car de toute fagon, on doit se
purifier avant Yom Tov. Il en ressort que méme aprés la
destruction du Beth Hamikdach, on peut appliquer
cette mitsva de se purifier avant Yom Tov. Mais d'un
autre cdté, dans les halakhot Yom Kippour, le Tour est
en discussion avec le Rav Saadia Gaon qui dit de faire
une brakha sur la tévila avant Yom Kippour en disant
qu'il ne faut pas faire de brakha puisque n'ayant pas les
cendres de la Para Adouma, on ne peut accomplir cette
mitsva de se purifier avant Yom Towv |?
Le Haguahot Maharats ‘Hayot répond en disant que les
Amoraim, bien qu'étant aprés le Beth Hamikdach,
possédaient la cendre de la Para Adouma et comme le
confirme le Michné Lamélekh en expliquant que c’est
pour cela qu'ils faisaient attention de signaler I'endroit
de tombe. Or, sans Para Adouma, quel est I'intérét ? De
toute fagon, tout le monde est tamé ! De plus, on
retrouve dans la Guémara ‘Haguigua qu’ils préparaient
de I'huile pour les ménahot et du vin pour les libations
afin que cela soit prét lors du retour du Beth
Hamikdach. Or, comment ce vin et cette huile
pouvaient-ils étre purs si ceux qui le préparaient
étaient tamé ? Tout ceci prouve que les Amoraim se
purifiaient par la Para Adouma et c’est pour cela, dans
hilkhot Roch Hachana ot le Tour explique une phrase
des Amoraim, il explique qu’ils pouvaient se purifier car
les Amoraim se purifiaient par la Para Adouma.
Et puisque les Amoraim se situent aprés le Beth
Hamikdach, il en ressort que méme aprés le Beth
Hamikdach, on pouvait se purifier par la Para Adouma
et ceci est confirmé par le Aroukh haChoul’han qui
déduit des mots « ...une loi pour toujours... » que cela
peut s'appliquer toujours, dans toutes les générations
et cela ne dépend pas du Beth Hamikdach.
A présent, en associant le Mechekh ‘Hokhma, le Tour
avec l'explication du Maharats ‘Hayot, le Michné
Lamélekh et le Aroukh haChoul’han, a la lumiére de
leurs paroles, on pourrait dire ainsi :
Notre Rachi explique gu’il y a un lien entre les milouim,
Kippour et Para Adouma. Ainsi, tout comme lors des
milouim il y avait une mitsva de la Torah de lire le
passage relatif aux milouim, ainsi il y a une mitsva de la
Torah de lire la avoda de Yom Kippour lors de son
accomplissement et ainsi il y a une mitsva de la Torah
de lire la Para Adouma lors de son accomplissement.
Mais il y a une différence majeure entre les milouim et
avoda de Yom Kippour avec la Para Adouma. En effet,
concernant les milouim et avoda de Yom Kippour, leur
accomplissement dépend du Beth Hamikdach donc
halakhiquement parlant, cela ne peut pas s'accomplir,
alors que concernant la Para, cela peut s'accomplir &
tout époque, si ce n'est qu'on ne posséde pas les
cendres de la Para comme les Amoraim, cela n'est donc
pas un probléme halakhique mais tout simplement
technique et logistique. Par conséquent, tant qu’il n'y a
pas de Beth Hamikdach, la lecture des milouim et Yom
Kippour n'est donc pas de la Torah car leur
accomplissement n’est pas possible halakhiquement,
mais concernant la Para, puisque son accomplissement
ne dépend pas du Beth Hamikdach et pourrait dans
F'absolu s’accomplir & tout époque, on pourrait peut-
&tre ainsi comprendre |'avis de Maran Choul’han
Aroukh selon lequel la lecture de paracha Para est donc
de la Torah.

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.

POUT certains morceaux de Q Le premier Service de la

dans laccomplissement loffrande de paix, le Cohen
des Mitsvot, méme celles

impliquant une perte d'... .

journée au Temple était
le prélevement des ....

-

devait faire cela dans les quatre
directions, les élever et les abaisser.
Juswdueleg

_6 Si un ustensile est fait en r our [Autel, il devait

offrande de Min’ha,
Cest la quantité retenue
par les trois ... de la main.
s1b10Q

G Si quelqu’un a été guéri

d'une maladie ..., il devra
apporter une offrande de
remerciement.

y en avoir un

argile, il est impossible den ... S ——

le go(it absorbé dans ses parois.
allex3

“ Ce n'est pas qu'a Pessa’h é/ Cest une faute

mais toute lannée qu'il
est interdit d'en déposer sur
[Autel.

~ grave de manger un
sacrifice dans cet état.

aARI0) S19WEH,

Si un ustensile est fait en
cette matiére, il est possible
de le Cachériser.

c Lors de la consécration des
Cohanim,Moché leur a placé
un peu de sang sur cet organe.

3]11210] 3p 2G0T

a La traduction du nom

de notre Paracha.
auuopiQ

Pour qu'une vache

rousse soit Cachere,
il faut quelle n'en ait
jamais porté un.

Si quelqu’un est sorti de la-bas,
il doit amener une offrande de
remerciement.

uoslid ap

gj La vache qui sert a purifier
pains apportés celui qui a_étAé en cop‘tact avec \__/ Lors d'un sacrifice, on le

en tout pour un mort doit étre entiérement réceptionne, lamene vers

e de cette couleur. lAutel et on l'asperge.

bueg 9

remerciement.
duelen)

u Loffrande de remerciement V/ Elle a été choisie pour

doit étre consommée ~ expier la faute de son
rapidement, en tant de jours et petit, e veau.

tant de nuits.
3inu aun 19 1nol un

Le deuxiéme nom du
Michkan / Tabernacle.
uoneubissep ajua|
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(2.7) 7293 DIP NXT IHRY 112 DR TR DY 1B
« Ordonne & Aharon et a ses fils en disant : Voici
laregle de I’offrande d’élévation » (6,2)
« En disant », Selon le Midrach, c’est une allusion
au fait que la lecture orale du passage relatif a ce
sacrifice revét elle-méme un grande importance .
Le Hafets Haim commente que de la méme fagon
que D’effet néfaste des fautes peut étre corrigé par
le biais des sacrifices, la Torah elle-méme peut
amener leur réparation par le biais de son étude.
Lorsqu’un homme, dans une synagogue ou une
maison d’étude, évoque verbalement les passages
des sacrifices (korbanot) et du service sacerdotal,
et qu’il les prononce avec attention, une alliance
est scellée a son sujet, stipulant que les anges
chargés de mentionner ses démérites pour le
tourmenter ne pourront lui faire que du bien.
Rabbi Krouspédai - Zohar Haquadoch Vayéra

(3.) WX 2980 WK W7 DY 017
«Il1¢vera la cendre que le feu aura consumé” (6,3)
On peut voir dans ce verset une allusion dans le
Service d’Hachem. Quand une personne léve la
cendre et s’inspire d’elle, en se remplissant
d’humilité, a I’'image de Avraham Avinou qui a
dit: « Je suis poussiére et cendre », alors il méritera
d’étre « Consumeé » par le feu sacré. Ainsi, pour
meériter d’étre enflammeé et enthousiasmé dans le
Service d’Hachem, pour étre empli du feu sacre, il
faut commencer par s’emplir d’humilité et de
modestie, au point de se voir comme terre et
cendre. Déguel Mahané Efraim

(1.9) 7290 X% 021 VY TP THD UK
« Un feu continuel briilera sur 1’ Autel, il ne devra
pas s'éteindre » (6,6)
C’est une ségoula pour échapper aux mauvaises
pensées, que de réciter ce verset, qui est en hébreu:
« Ech Tamid Toukad al amizbéa’h lo Tihbé». Ce
conseil a été transmis a Rabbi Moché Cordovéro,
par Eliyahou haNavi lui-méme, mais dans sa

grande humilité, il a choisi de cacher cette source.
Chla haKadoch

(1.1) BRI °Y TR0 THD TR
« Un feu continuel briilera sur 1’autel »(s,6)
Rachi explique que ce verset nous apprend que le
feu des lampes de la Ménora, qui est appelé
« Lampe continuelle » sera allumé a partir du feu
de I’autel des sacrifices. Que vient nous enseigner
cela 2 Rabbi Moché Feinstein répond: Les lampes
de la Ménora représentent la lumiére de la Thora.

Cette étude doit se faire avec amour, joie et
enthousiasme. Seulement, tous ces sentiments
doivent imprégner 1’homme surtout avant
d’étudier, quand il prend conscience de la grande
Mitsva qu’il va accomplir. Mais [’étude a
proprement dite doit se faire avec beaucoup de
calme et de sérénité, et pas avec des sentiments
d’ardeur, qui risqueraient de mener I’homme a des
erreurs de raisonnement. Ainsi, le feu de la
Meénora, qui symbolise le feu de 1’étude, doit étre
allumé a partir de I’autel des sacrifices, qui se situe
dans la partie extérieur du Michkan et plus tard, du
Temple. Car cette ardeur doit surtout exister avant
de pénétrer a méme 1’étude, quand on est encore un
peu a I’extérieur

(X3.7) 12w 92 Ywan YR 07 27
« Tout ustensile d’argile ou il aura bouilli sera
brisé » (6,21)
Si un ustensile absorbe le gotit d’un aliment non
cacher, il prend le méme statut halakhique que
I’aliment absorbé. Toutefois, s’il est possible
d’extraire ce ’golt interdit des parois de
I’ustensile (ex: en métal), on pourra cachériser cet
ustensile et son utilisation redeviendra permise.
Cependant, il est impossible d’extraire le 'gotlt’
absorbé par un ustensile en argile ; par conséquent,
il n’y a aucune facon de rendre son utilisation
possible. [Méme trempé¢ dans un mikve, il ne
devient pas pur]. Le Kli Yakar explique que
I’homme plongé dans la faute, tel 1’ustensile
d’argile qui absorbe en lui le gofit de I’interdit, n’a
aucune réparation possible et doit briser son cceur
et ses habitudes de faute. C’est seulement avec un
ceeur brisé qu’il pourra en arriver a la pureté et la
perfection véritables. Selon le Rabbi de Kotzk, il
n’y arien de plus entier qu’un cceur brisé.

399772 NP YY OR /712 2297 WK 007w N3] NIIA DR
Ceci est la régle du sacrifice rémunératoire qu’on
offriraa1’Eternel. Si c’est par reconnaissance qu’il
I’apportera (7.11. 12)

Nos Sages enseignent qu’aprés la venue du
Machiah, le monde atteindra un degré de
perfection tel que les offrandes de réparation
deviendront inutiles, car les hommes ne
commettront plus de fautes. En revanche, selon le
Midrach (Vayikra rabba 9,7), les offrandes de
remerciement continueront pour 1’éternité, ce qui
souligne combien il est important d’exprimer
notre reconnaissance. La Guémara (Pessahim 50a)
nous apprend Qu’a I’époque du Machiah, les
hommes béniront Hachem méme pour ce qui peut
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sembler mauvais car ils réaliseront que tous Ses
actes sont des bienfaits, tout est pour notre ultime
bien, méme si cela peut &tre momentanément
désagréable. Le sacrifice de remerciement (Toda),
est un sacrifice apporté par une personne qui a été
dans une situation dangereuse, et qui en a été
sauvée. La Guémara (Bérahot 54) illustre quatre
types de dangers : un voyage dans le désert [ou tout
autre voyage comportant des risques], un
emprisonnement présentant un danger, une
maladie grave, et un voyage en mer.

PRPY N2t 12 91377 DR X P2 PRPY N3y DX 27RRD
«Celui qui offre son sacrifice de Chelamim a
Hachem ameénera son sacrifice a8 Hachem en
Chelamim » (7,29)
Ce verset semble se répéter En fait, on peut
expliquer qu’il vient apporter une bénédiction et
une sorte de promesse a I’homme. Celui qui
apporte un sacrifice de Chelamim, qui vient
essentiellement pour louer et remercier Hachem,
recevra la bénédiction de pouvoir mériter
d’apporter en d’autres occasions d’autres
sacrifices de Chelamim. Que « Celui qui offre son
sacrifice de Chelamim» puisse recevoir la
bénédiction et « Ameénera» a d’autres reprises
« Son sacrifice 8 Hachem en Chelamim ».

Dvach véHalav

N1y oRIYR?) UKD DRYDY Amn? A7 1PD D
(12.7) DR7W3
« Tel est le rite relatif a 1’holocauste, a 1’oblation,
a’expiatoire et au délictif, a 1’offrande inaugurale
et au sacrifice rémunératoire» (7,37)
Dans ce verset, les premiers sacrifices sont
évoqués au singulier [en hébreu, alors que les
derniers le sont au pluriel. Pourquoi cette
différence? Rabbi Yossef Caro explique que
Hachem ne désire pas que Ses enfants fautent,
aussi la Torah mentionne-t-elle au singulier les
sacrifices apportés pour obtenir 1’expiation d’un
péché, laissant entendre le souhait qu’ils soient
inexistants ou le moins nombreux possible. Par
contre, 1’offrande inaugurale et le sacrifice
rémunératoire figurent au pluriel, afin d’exprimer
le veeu que ces sacrifices, apportés pour procurer
de la satisfaction a Hachem et se plier a Sa volontg,
soient le plus nombreux possible.

(3.71) 7Y YR nop V¥ Papn 173D Y2 PXY
« Assemble toute la communauté a I'entrée de la
Tente d’assignation » (8,3)
Moché Rabbeinou devait réunir tout le peuple a la
porte du Michkan, lieu qui était relativement étroit.
Cela nous indique qu’Hachem a réalisé un miracle
et un lieu plutdt étroit a pu contenir un grand
nombre de personnes. Mais pourquoi Hachem a-t-
11 fait un tel miracle? Hachem ne cherchait pas par

cela a montrer Sa Force et Son Omnipotence. Il
voulait en fait enseigner une legon : I’homme doit
se satisfaire de ce qu’il a. Méme s’il n’a pas tout ce
qu’il veut et qu’il ne dispose pas de 1’aisance et la
largesse dont il désire, il doit quand méme se
réjouir. C’est pourquoi, la suite du verset dit :
« C’est cette chose-1a qu’Hachem a ordonnée de
faire » Cette chose-1a, a savoir ce message
d-apprendre a se contenter de peu, Hachem a
ordonné de le faire, c’est a dire d’appliquer et de
réaliser dans tous les domaines de la vie cet
enseignement, et pas uniquement par rapport a ce
rassemblement précis ici question. Hatam Sofer

Halakha : Lois de Pessah
On commence a rechercher le hamets a partir de la
sortie des étoiles. Cependant il faudra prendre la
précaution de prierla Tefila de Arvit avant et
seulement ensuite on pourra accomplir la Mitsva
de la recherche du Hamets. Il sera interdit
d’entreprendre un travail, il sera également interdit
de manger du pain ou des gateaux d’une quantité
superieur a Kabeitsa, environ 40 grammes durant
la demi-heure qui précede la sortie des étoiles.
Rav Ovadia Yossef zatsal

Dicton : Qui ne pergoit pas Hachem partout, ne le
percevra nulle part.
Rabbi Menahem Mendel de Kotsk

Chabbat Chalom
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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 ou 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.

Je dois reconnaitre qu'il y a des choses que je dis oralement
et ol je me trompe. Toute personne peut se tromper, mais
heureux est celui qui reconnait

18:38 19:45 20:31

]

27IPD 400 2’0 1°0A
(16/03/24) 775WN "2 IR "

son erreur . Il y a des gens qui ne sont pas préts a admettre
leur erreur. lls disent : Moi ? Il ne peut pas m’arriver que
je me trompe ! Qui a dit que je me trompe ?!... Mais il y
a une chose ou j'ai fait erreur, et un éléve yéménite? m'a

o
1. Dans notre calendrier, il était écrit que le 19 Shévat, c'est le jour or .
de la Hiloula (commémoration) du Rav Benyamin Cohen, le Rav de la % &
communauté de Bérékhia. En réalité, le Rav Benyamin Cohen est bien g‘,"
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 ?;-
Benyamin Cohen, I'auteur des Malkhei Tarshish, mais sur un autre Rav -
de Bérékhia, qui avait une épicerie et était un Tsadik, pillier du monde. gl}

Il donnait généreusement, il mesurait et ajoutait, "Il éleve et abaisse" ?D =
(Rosh Hashanah 22b)... Il disait : "Que vais-je faire avec l'argent ? Je g

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 2
les éditeurs du calendrier ont pensé qu'il s'agissait du Rav Benyamin, o !
I'auteur des Malkhei Tarshish, le Rav de Barkaia. lls ne savaient pas. a e

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 l'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... =

Yy

; #;::.l np 4

2qqey
[ =

rgs

2. 1l signe tout le temps " NW" - Erev Rosh Hodesh... Qu'est-ce que
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

18:26 19:29 20:10
18:28 19:33 20:16
18:19 19:22 20:03
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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
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. Donciil 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"*
(page 22a), et I3, il a écrit que dans le Saint des Saints, il
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).

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
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 N"w. Nous avons un Rav de la ville a Ramat Gan
- Cohen Shema (nnxw), et cela est la valeur numérique Siman 301,
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
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 brdlé
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" |'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 chague 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
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'assistant : j'ai trouvé la source de ces propos dans le livre

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
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 entiére, sois un étre
humain, n'aie pas un si mauvais coeur."

"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
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 : "Tres 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" nmI9'an qoa NN ont les
initiales en guematria de vingt-six. Comme c'est un peu plus
gue 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 quinziéme 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. Caril y a ici 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
E 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
X moins". Mais dans la Brit Mila, il est écrit qu'elle peut étre
F— faite le huitieme, le neuvieme, le dixieme, le onzieme 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
b 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
L 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
o 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 4
de la réflexion, dans ce cas? Il faut d'abord examiner les i
choses, puis parler. "Comprenez et ensuite nous parlerons"

(Job 18:2). Amen.

iy 4

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
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
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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'lIsraél 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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TSAV
SAMEDI

20 ADAR 2 5784
30 MARS 2024

entrée chabbath : 18h59

de 17h59 a 18h59 selon votre communauté

sortie chabbath : 20h08
LA CENDRE ET LE RENOUVEAU

Lorsque Roch ‘Hodech Nissan tombe soit le Chabbath soit le
dimanche et que de ce fait deux Chabbathot séparent la lecture
de la Parachat Za’khor, annong¢ant Pourim, et celle de la Parachat
Ha’Hodech, célébrant 1’arrivée du mois de notre libération, il
existe une controverse, rapportée par la Talmud Yérouchalmi
(Méguila 3.,4), quant au Chabbath durant lequel doit étre lue la
Parachat Para, relative aux lois de la vache rousse et au rituel
de purification 1ié a I’impureté contractée auprés d’un mort.
La Hala’kha a été tranchée en faveur d’une juxtaposition de la
Parachat Para a la Parachat Ha’Hodech. En effet, la lecture du
rituel de purification lié aux cendres de la vache rousse nous
rappelle I’importance primordiale que revétait le Qorban Pessa’h
a I’époque du Beth HaMiqdach. L’offrande de ce sacrifice, a
laquelle toute 1’assemblée d’Israél devait se soumettre, requérait
une pureté rituelle absolue. C’est cette exigence de pureté,
préalable incontournable a I’accomplissement de la Mitsva
centrale de la féte de Pessa’h, qui justifie le rapprochement de la
lecture des lois de la vache rousse a celle couronnant le premier
des mois du calendrier juif.

Cependant pour nous qui n’avons pas encore mérité de voir
reconstruit le Beth HaMiqdach, au-dela de ces raisons historiques,
la relation entre la Parachat Para et la Parachat Ha’Hodech obéit
également, plus profondément, a des principes éthiques liés aux
concepts de pureté et d’impureté. Le terme Touma qui signifie
impureté en hébreu fait référence, explique Rav Moché Shapira
ZaTsaL, & la notion d’obturation. A I’inverse de la Tahora; la
pureté, qui évoque 1’idée de transparence et de clarté, la Touma fait
écran, obture notre relation au divin. C’est le sens que le Midrach
(Qohélet Rabba 1) donne au verset de la Parachat Haazinou: «Ani
Amit VaA’hayé Ma’hatsti VaAni Erpa-Je fais mourir et Je ferai
vivre (déclare Hashem), J’ai blessé, et moi je guérirai» (Dévarim
32,39). Le terme Ma’hatsti (j’ai blessé) peut se lire Mé hitsati,
ma cloison ou ma séparation. Le verset peut signifier alors: ’Ma
cloison je guérirai”. Hashem promet, pour ainsi dire, aux Béné
Israél, par le biais de ce nouveau sens donné au verset, de mettre
fin, dans le futur, au cloisonnement étanche qui sépare les mondes
supérieurs de notre monde fini.

Or, ce cloisonnement qui fait écran entre la Source de Vie,
qu’incarne Le Maitre du monde, et les étres humains que nous
sommes, n’est rien d’autre que la mort. C’est pourquoi la mort
est désigné par nos Sages comme «Avi Avot HaToumay, le
principe fondamental de I’'impureté. C’est cette impureté qui
rend impossible 1’offrande de sacrifices au Beth HaMiqdach. Car
ce que vise le sacrifice; le Qorban, c’est, comme 1’étymologie
méme de ce terme 1’indique, le rapprochement de I’homme de
son Créateur, ¢’est-a-dire la brisure de 1’écran qui nous sépare de
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Lui. Dés lors, comment pouvons-nous, nous qui sommes des étres
mortels, fissurer cette cloison, ré-introduire de la clarté et de la
transparence dans notre relation au divin ? Hashem nous a fait
don, pour cela, d’'une Mitsva particuli¢re; le rituel de la vache
rousse et I’utilisation de ces cendres.

La Guémara (Sota 17a) nous rapporte 1’enseignement suivant:
Rava disait: «Avraham Avinou a permis a ses enfants de
bénéficier de deux Mitsvot, les cendres de la vache rousse et la
poussiére administrée a la femme Sota, soupgonnée d’adultere,
et ce, pour avoir déclaré a Hashem, alors qu’il plaidait la cause
de Sodome et Gomorrhe, je ne suis que ‘’poussicre et cendre”»
(Bérechit 18,27). La poussiére et la cendre sont deux entités
diamétralement opposées. La poussicre, cette terre desséchée
réduite en particules, n’a pas de valeur en tant que telle et permet,
pourtant, la croissance des graines qu’on y séme. La cendre n’a
pas non plus de valeur intrinséque, cependant, a I’inverse de la
poussiere, elle en était pourvue, avant d’étre réduite. On pourrait
résumer cette différence, explique Rav Shapira, par cette formule:
la poussiére n’a pas de passé et la cendre n’a pas d’avenir.

Aussi en affirmant devant Hashem qu’il est poussiére, Avraham
Avinou reconnait qu’il n’a pas de qualité intrinséque si ce n’est
celle de faire croitre. En rajoutant qu’il est cendre, le premier de
nos Avot se projette dans une perspective dynamique. Quelles
que soient les étapes qu’il a pu franchir le long de son évolution
spirituelle, quelles que soient les épreuves qu’il a pu surmonter,
il considére n’avoir encore rien produit qui puisse justifier
de stopper sa progression. C’est 1a le lien qui relie la Parachat
Para a la Parachat Ha’Hodech. Les cendres de la vache rousse
nous renvoient aux limites de notre évolution spirituelle. Aussi
en prenant conscience du peu de valeur que représentent ses
acquis spirituels, ’homme puise 1’énergie qui lui permet de se
renouveler. Cependant cette énergie reste virtuelle si elle n’est
pas nourrie par une source qui en révélera toute ’ampleur. C’est
ce que traduit la symbolique des cendres de la vache rousse
mélées a ’eau vive, symbole de la Torah. L’eau lustrale, ainsi
composée, permet a ’homme de s’extraire de I’impureté liée a
sa condition d’étre mortel en ’ouvrant a la perspective d’une
vie sans cesse renouvelée. On comprend dés lors le choix fait
par les ‘Ha’khamim de juxtaposer en toutes circonstances ces
deux Chabbathot intimement liés que sont les Chabbath Para et
Ha’Hodech. Condition ouvrant au renouvellement auquel invite la
Parachat Ha’Hodech, la lecture de Parachat Para apparait comme
un préalable incontournable au processus de la Délivrance que
nous annonce le mois de Nissan.
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LE LIEN ENTRE LA PARACHAT PARA ET LA HAFTARA QUI LUI EST RATTACHEE

La Parachat Tsav, que nous lirons ce Shabbat, se trouve
\\ cette année corrélée a la Parachat « Para » (Bamidbar
I , , XIX, 1-22) qui est la troisieme des quatre Parachiyot
(Chékalim, Za’khor, Para et Ha’Hodech) que nous
lisons durant le mois de Adar et qui traite du mode de
purification par « la vache rousse » (Para Adouma).

La Parachat Para concerne les modes de purification
(tahara) des enfants d’Israél qui se sont exposés a une
toum’a (impureté).

La Haphtara correspondante est tirée du livre de
Y¢é’hezgel (XXXVI,16-38).

L’usage de lire la Haftara, un texte issu des Livres des
Néviim, apres avoir lu la Paracha lors du Shabbat et des
jours de fétes, remonte selon nos Sages, a la période ou
Antiochus Epiphane avait interdit la lecture de la Torah.

Cette lecture a été instituée pour ne pas que la Torah
soit oubliée, la Haftara rappelant le théme de la Paracha
qu’on aurait da lire.

Depuis, cette institution s’est perpétuée bien que le
décret interdisant la Lecture de la Torah ait été abrogé
apres la victoire des ‘Hachmonaim.

D’autres pensent que cet usage a été introduit en réaction
a I'opinion des Tsédoukim (Sadducéens) qui niaient
toute autorité aux Livres des Prophétes excepté celui de
Yéhochoua’ (Josug).

En général, le lien entre la Paracha et la Haftara est clair,
mais il arrive que le paralléle ne soit pas évident.

Dans le Traité¢ Méguila (29a), la Michna enseigne :

Lorsque Roch ‘Hodech Adar tombe un Shabbat, on lit
la Parachat Chékalim ; si ce n’est pas le cas on la lit le
Shabbat précédent et on fait une interruption le Shabbat
suivant. Le deuxiéme, on lit Zakhor, le troisieme Para,
le quatrieme Ha’Hodech, le cinquiéme on revient a
I’ordre habituel.

Rachi (1040-1105) explique qu’on lit la Parachat Para
pour avertir les enfants d’Israél de leur devoir de se
purifier pour pouvoir apporter leur Qorban Pessa’h
(sacrifice pascal) en état de pureté.

Dans le Talmud de Jérusalem (Méguila, chap. 3,
Halakha 5), Rabbi ‘Hama remarque que logiquement,
la Parachat Ha’Hodech aurait di précéder celle de Para
Nissan la premiére vache rousse a été briilée. Pourquoi
alors est-ce la lecture de la Parachat Para qui précede ?
« Car par elle, arrive la pureté sur Israél ».

La Beraita (Méguila 30a) précise aussi la Haftara qui
devra étre lue :

...La troisiéme Paracha est celle de Para (la Vache
rousse) et la Haftara qui y est rattachée est tirée du Livre
de Yé’hezqel : « Etj’épancherai sur vous des eaux pures
afin que vous deveniez purs ; de toutes vos souillures

et de toutes vos abominations, je vous purifierai. »
\ (Y¢é’hezqgel XXXVI, 25)

Dans la Parachat Para (Bamidbar XIX, 1-22), on apprend
la manicre de se défaire de I’impureté, afin de pouvoir se
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rendre au Temple et y offrir des sacrifices. Nos Sages en
ont institu¢ la lecture a I’approche du mois de Nissan, afin
de se préparer et de se purifier avant d’apporter le Qorban
Pessa’h (sacrifice pascal). Tout le peuple participait a ce
sacrifice (sauf circonstances exceptionnelles) et ce Qorban
ne pouvait étre apporté et consommé qu’en état de pureté.

Apres la destruction du Beth HaMiqdach, bien que les
lois de pureté et d’impureté a la suite du contact d’un
mort, ne soient plus appliquées et que de nos jours, nous
n’offrions plus le sacrifice pascal, nous lisons la Parachat
Para, en souvenir du Temple. Ainsi, nous n’oublions pas
dans ’exil les lois que nous ne sommes pas en mesure
d’appliquer sans Beth HaMiqdach ou en dehors d’Erets
Israél.

Puisque nous ne pouvons pas nous distinguer par
I’application de ses Commandements et de ses Lois, nous
devons le faire en les étudiant.

A I’approche de Pessa’h et afin de vivre pleinement cette
solennité, les lectures de la Parachat Para et de la Haftara
correspondante sont la pour éveiller en nous le désir de
nous purifier aussi bien sur le plan religieux qu’au niveau
moral.

Aprées le rappel dans la Paracha des Lois relatives a
cette purification rituelle, cette Haftara, que nos Maitres
(‘Hazal) ont instituée, vient les compléter (en insistant
sur la purification morale) et nous inciter a nous éloigner
de toutes « souillures et abominations » selon les versets
de Yé’hezqgel dont le premier est cité dans la Beraita de
Méguila :

« Et J’épancherai sur vous des eaux pures afin que vous
deveniez purs ; de toutes vos souillures et de toutes vos
abominations, Je vous purifierai. Je vous donnerai un
coeur nouveau et Je vous inspirerai un esprit nouveau.
J’enléverai le coeur de pierre de votre sein et Je vous
donnerai un ceeur de chair. Je mettrai en vous Mon esprit
et Je ferai en sorte que vous observiez Mes Statuts et que
vous pratiquiez Mes Lois. » (Yé hezkel XXX VI, 25-27)

Comme le souligne le Rav Jonathan Sacks (1948-
2020), cette association de la Haftara et de la Paracha est
représentative des « deux hémispheéres du cerveau juif qui
permettent d’écouter en stéréo, ou bien de voir en trois
dimensions ».

Il ajoute : « Je crois que cette symbiose entre Torah et
Haftara, entre voix sacerdotale et prophétique représente
I’une des plus belles legons du judaisme. Nous apprenons a
la fois comment agir et pourquoi. Sans le comment, I’action
est insignifiante, sans le pourquoi, le comportement est
aveugle. Combinez les devoirs sacerdotaux et le regard
prophétique et vous atteindrez la grandeur spirituelle. »

Si nous nous montrons en mesure de nous préparer a
Pessa’h en nous inspirant a la fois des enseignements de
la Paracha et de ceux de la Haftara, Hachem nous promet
qu’Il nous fera revivre les miracles de la Sortie d’Egypte
etnous libérera de 1’exil dans lequel nous sommes plongés
par la venue du Machia’h Tsidkénou.




ETRE PUR SIGNIFIE T’IL «<NE PAS ETRE IMPUR»

Nous nous trouvons actuellement dans les dernicres
semaines avant Pessa’h. Si celles-ci sont axées sur
le nettoyage concret de la maison et I’¢limination du
‘Hamets, c’est également un moment clé pour se préparer
spirituellement a intégrer les legons morales de la féte de
Pessa’h. Cette préparation passe également par la lecture
de Parachiot spéciales a 1’occasion des Chabbatot qui
précedent Pessa’h.

A 1’époque du Beth HaMiqdach, le peuple Juif était soumis
a la difficile nécessité de se trouver constamment en état
de pureté. Cette nécessité se manifestait dans de nombreux
aspects de la vie quotidienne.

Le fait de devenir impur (par exemple en étant en contact
avec certains reptiles morts) imposait de tout faire pour
oter le poids de I’impureté le plus rapidement possible.

Il existe une discussion théorique mais intéressante :
une personne se préservant constamment de tout contact
avec 1’univers de I’impureté est-elle « plus grande » que
quelqu’un qui a été en contact avec cet univers, mais qui
s’en est purifié¢ ?

Le Rambam (Rabbi Moshé Ben Maimon, 1135 -1204)
dans son commentaire sur la Michna de Para (3, 3) propose
une réponse particulierement novatrice et intéressante.

11 considére que celui qui s’est purifié aprés avoir été rendu
impur comme « plus pur » que celui qui ne s’est jamais
impurifié. En effet, le premier est explicitement désigné
par la Torah comme ¢étant dans un état de pureté : « Tahor
Hou » (Vayikra 13, 39), ce qui n’est pas le cas du premier,
qui est considéré simplement comme une personne « non-
impure » !

Le fait que la Torah définisse explicitement la nature d’une
personne octroie a cette derniére une meilleure définition
de son statut spirituel, a contrario de quelqu’un dont la
Torah ne parle pas explicitement !

Le Rav Asher Weiss propose d’extrapoler la preuve
apportée par le Rambam dans le domaine du pur et de
I’impur a celui du juste (Tsaddiq) et de I’impie (rach’a).
En effet, le raisonnement sous-jacent a ces deux domaines
est identique, a la différence que dans le premier cas il est
question d’une impureté matérielle tandis que le second
traite d’une impureté spirituelle : la faute. Il est a remarquer
que la Torah désigne régulierement la faute par le terme
d’impureté (Ye hezkel 36, 25).

Si le raisonnement du Rambam est applicable dans le
domaine physique, il s’appliquera également dans le
domaine spirituel, puisqu’un verset explicite témoigne
qu’une personne lavée de ses fautes est appelée pure.

Ainsi, il semblerait qu’une personne ayant fauté et ayant
regretté son acte soit d’une meilleure qualité spirituelle que
quelqu’un qui n’a jamais fauté de sa vie.

En réalité, la Guémara (Berakhot 34b) met clairement en
opposition les avis de deux Amoraim sur ledit sujet. Pour
Rabbi Yo’hanan, toutes les récompenses promises par la
Torah ne seront octroyées qu’aux repentis. Pour les Justes
Parfaits en revanche, la Torah ne mentionne pas leur
récompense tant elle est importante. Rabbi Abahou est en
désaccord avec cette assertion et professe le principe selon
lequel « A D’endroit ou les repentis se tiennent, les Justes
parfaits ne peuvent pas se tenir ».

Nous comprenons de cette Guémara que Rabbi Yo’hanan
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et Rabbi Abahou sont en discussion sur la question de savoir
qui, du repenti ou du Juste Parfait est le plus grand des deux.

Le Rambam, dans son Michn¢ Torah (Hilkhot Techouva 7,
4), a tranché la Halakha en faveur de Rabbi Abahou !

Cette décision semble contredire le principe selon lequel la
Halakha suit I’avis de Rabbi Yo’hanan lorsque ce dernier est
en désaccord avec un autre Sage.

Pour résoudre ce détail technique, on peut affirmer que quand
I’avis général d’'une Michna (en ’occurrence Kiddouchin
49b) semble confirmer I’avis de 1’autre Sage, on tranche la
Halakha comme ce dernier.

Finalement, nous pouvons deviner que la position du
Rambam concernant ce dernier sujet semble s’accorder
avec celle qu’il a proposée concernant les lois de pureté et
d’impureté.

En poussant la réflexion, nous constatons finalement que
le processus de pureté ne se résume pas a un simple statut
technique : étre rituellement pur ou non-pur.

En réalité, la personne qui s’est purifiée (par le Mikvé ou par
la Techouva) vit I’expérience d’un contact particulier avec
Hachem. C’est ce contact, représenté par une expression
dédiée dans la Torah (« Tahor Hou ») qui lui confére le degré
particulier dont parle le Rambam, contact bien supérieur par
rapport a celui de « ne pas étre impur ».

L’impureté physique est généralement contractée par une
interaction non désirée avec un élément impur du monde (un
cadavre humain, certains reptiles morts, une charogne, etc...)
qui a donc pour caractéristique d’étre extérieur a I’homme.
11 est alors logique que son processus de pureté dépende lui
aussi d’un élément qui lui est extérieur (le mikvé, les cendres
de la vache rousse etc...).

L’impureté spirituelle — la faute — provient de 1’homme lui-
méme. C’est ainsi que son processus de pureté doit venir de
lui-méme (la Téshouva et les bonnes résolutions).

Pour autant, il existe différentes formes de pureté physique.
Si certaines d’entre elles nécessitent 1’implication de la
personne s’étant impurifiée, certaines ne peuvent se passer
de la présence d’un tiers : le Cohen. C’est par exemple le
cas de la purification de la plus haute forme d’impureté
(celle du contact avec la mort) qui passe obligatoirement par
I’aspersion des eaux de la vache rousse par le Cohen.

1l en est de méme pour la pureté spirituelle. La démarche
de s’améliorer dans la pratique de son judaisme doit certes
provenir de la volonté de I’homme, mais ce processus doit
finalement aboutir dans sa dimension la plus puissante a
obtenir I’aide d’Hachem en Personne, en vertu du principe
talmudique : « Celui qui souhaite se purifier, on 1’aide du
Ciel ». (Shabbat 104a).

La démarche individuelle et naturelle est complétée par une
aide providentielle et surnaturelle.

Il est fort possible de dire que c’est a cette aide divine a
laquelle pensait le Rambam, lorsqu’il mit en évidence dans
ses écrits qu’une pureté acquise est davantage considérée et
appréci¢e qu’une pureté innée...
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CONTINUITE ET RENOUVELLEMENT

« Le Cohen revétira sa tunique de lin, et des calecons de lin il
revétira sur sa chair, il prélévera la cendre [laissée par] le feu
qui consommera la ‘Ola sur autel, il 1a mettra a c6té de I’autel.

I1se déshabillera de ses vétements, il revétira d’autres vétements,
il fera sortir la cendre vers le dehors du camp, vers un endroit
pur »

Wayiqra 6,3-4

Commencer la journée par un peu de nettoyage semblera
certainement tout a fait sensé, en cette période de grand ménage !
Quelle meilleure maniere de préparer le Mizbéa’h pour les offrandes
du jour nouveau que de se débarrasser des résidus peu plaisants de
la veille ?

Rashi, citant Yoma 23b au verset suivant, précise que le changement
de vétements du Cohen n’est « pas une obligation, mais une reégle de
bonne conduite (Ein lo ‘hova éla derekh erets) : il ne faut pas qu’en
retirant la cendre il risque de salir les vétements dans lesquels il
effectue constamment son service »

Mais la Torah, comme I’affirme le Rav Shimshon Raphaél Hirsch,
n’est pas un manuel d’entretien du Beth haMiqdash ! D’ailleurs, le
prélévement de la cendre (Téroumat hadeshen) ne constitue pas du
tout une préparation de I’autel pour le nouveau cycle de Qorbanot.

C’est ce que précise Rashi, qui indique que nos Maitres distinguaient
deux types d’activités : « Quand la quantité de cendre était devenue
importante et qu’il n’y avait pas de place pour le bois, on les en
faisait sortir. Ce n’était pas une obligation quotidienne, tandis que le
prélevement de la cendre était un devoir journalier. »

Les détails halakhiques de la Téroumat hadeshen montrent
clairement qu’on ne peut pas considérer cette mitsva comme une
des taches habituelles de nettoyage du Sanctuaire. Si c¢’était le cas,
on pourrait s’attendre a ce que n’importe quel Juif pit 1’accomplir.
Au lieu de quoi, ¢’est une ‘Avodah de méme rang que les autres, qui
exige un Cohen en costume complet, et non un factotum en bleu de
travail | La petite quantité de cendre ainsi prélevée n’est pas destinée
a la décharge. Elle est soigneusement déposée, et non répandue, en
un lieu précis, proche de I’autel. La plupart d’entre nous préféreront
garder les cendres hors de vue, et non les placer devant la porte de
la maison... Pourtant, la Téroumat hadeshen était déposée dans un
emplacement bien visible, du coté Est, face au public.

C’est une régle générale du Service du Sanctuaire que la sainteté
attachée a tout élément utilisé au cours de la ‘Avodah cesse a
I’instant méme ou est accomplie la mitsva a laquelle cet élément
est associé. En d’autres termes, tout objet matériel sanctifi¢ au
cours d’un rituel accompli au Beth haMiqdash perd son statut de
sainteté lorsque ce rituel s’achéve, et n’est plus soumis aux lois de
« mé¢’ilah » (I’interdiction de s’approprier les biens consacrés au
Beth haMiqdash — Par exemple, les agriculteurs pouvaient recueillir
le sang des sacrifices pour en faire un fertilisant).

En appliquant cette régles a la Téroumat hadeshen, on pourrait
s’attendre a ce que les cendres prélevées, une fois déposées,
perdissent tout caractére de sainteté.

Ce n’est pourtant pas le cas !

I apparait donc clairement que le prélévement de la cendre n’est pas
un préparatif matériel des Qorbanot du jour qui vient, mais plutot
une sorte de trait d’union avec le jour précédent.

Yo’hanan NATANSON

Il résume les événements de la veille, et les rassemble en un rappel
qui se tient en sentinelle prés de I’autel, affirmant fortement a ceux
qui viennent ici servir Hashem : ce qui sera accompli aujourd’hui
le sera dans une rigoureuse continuité de ce qui a été fait hier, et
avant-hier et le jour précédent. Certes, vous agirez avec une force
et un enthousiasme renouvelés, mais vous n’avez pas besoin de
réinventer la roue. Votre contribution personnelle a la Sanctification
du monde a été décrite et planifiée depuis la plus haute antiquité.
Chaque petit-fils et arriére petit-fils de Juif se tient devant HaShem
Yitbarakh Shémo, porteur de la méme mission pour son existence
terrestre que celle qui fut confiée a nos péres. Personne n’est obligé
d’innover, ou de redécouvrir a nouveaux frais ce que Hashem attend
de I’homme.

Plus encore, la contribution de chacun vient s’ajouter a un édifice
savamment construit et magnifiquement embelli au cours des
millénaires de notre histoire. Ce petit tas de cendres témoigne de la
miraculeuse continuité entre le service d’hier et celui d’aujourd’hui.
11 reste soumis aux lois de « mé’ilah », non comme une exception
a la régle, mais parce que sa tache n’est jamais terminée. Il ne peut
revenir a un statut profane.

Mais nous n’avons vu que la moitié du tableau. La Torah fait
immédiatement suivre la Téroumat hadeshen de la mitsvah de retirer
le gros des cendres de sur ’autel, et de les emporter intégralement
hors du camp. Avec pour effet de faire disparaitre toute trace de la
‘Avodah des jours précédents.

La Torah transmet ici un message différent, presque contradictoire :
nous ne pouvons pas nous reposer sur les lauriers du passé, ni le
ndtre, ni celui de qui que ce soit.

La pensée de ce qui a été accompli ne saurait fournir un prétexte au
renoncement. Nous devons aborder le Service de chaque jour avec
passion et enthousiasme : « Servez Hashem dans la joie », enseigne
le Psalmiste (Ps 100,2)

La Téroumat hadeshen nous rappelle la continuité ; I’enlévement
des cendres (Hotza’at hadeshen) donne a chaque jour une force
nouvelle. IIs nous apprennent a considérer chaque jour comme s’il
était le premier de notre Service du Roi !

Librement adapté du Rav Yts 'haq Adlerstein — Torah.org
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Parachat Tsav — Parah
d’apreés I'Admour de KOIDINOV chlita
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“Voici le décret de la Torah que Hachem a ordonné en disant : « parle aux Béné Israél pour qu’ils t‘aménent
une vache parfaitement rousse... » ” (Parachat Houkat ; 19 ;1).

Ce chabbat, en plus de la section hebdomadaire qui est tsav, nous lisons la paracha de la vache
rousse (parah adouma) (Note du traducteur : les cendres de la vache rousse servaient a purifier toute personne
qui avait été en contact avec un mort lequel représente la plus grande impureté).

Rachi : le Satan et les peuples du monde se moquent des Béné Israél en disant : « qu’est-ce que ce
commandement et quelle en est la raison ? (la vache rousse) », c’est pourquoi la Torah écrit que c’est un décret :
« c’est une décision tranchée devant Moi, tu n’as pas la permission de poser de questions a ce sujet ». (Yoma
67b).

Il'y a lieu de se demander : « est ce que les peuples connaissent tous les commandements et leurs
raisons ? et pourquoi se moquent-ils des Béné Israél précisément au sujet de la Parah adouma ?

En vérité, le plus grand plaisir qu’un juif peut éprouver ici-bas est d’étudier la Torah et de pratiquer les
mitzvot, comme nous dit le verset des Téhilim (19 ;11) : « ils (les commandements) sont plus désirables que
l'or, que beaucoup d’or fin, plus doux que le miel, que le suc des rayons de miel ». Cependant, 'Homme n’a pas
toujours le mérite de ressentir ce plaisir, car celui-ci vient de la proximité de la néchamah avec Hachem, grace
al'étude de la Torah et la pratique des commandements, mais comme I'ame se trouve enfermée dans un corps,
qui, lui, est assoiffé de plaisirs matériels, le juif ne peut pas ressentir les plaisirs de 'ame.

Cette confrontation entre I'ame et le corps se traduit par 'opposition entre la pureté et I'impureté :
I'impureté ressort lorsqu’il y a une situation qui vient empécher de percevoir la lumiere de I'ame, et la pureté
se dévoile lorsqu’un juif sanctifie ses membres et purifie son corps, ce qui lui permet de ressentir les plaisirs
de I'ame en étudiant et en pratiquant la Torah.

C’est pour cette raison que le commandement de la vache rousse s’appelle un décret, car la pureté
(issue des cendres de la vache rousse) qui permet a I'ame de s’attacher a son Créateur, semble étre comme un
décret sans raison logique, mais en vérité ce décret n’existe que pour 'dme qui aspire naturellement a revenir
vers Hachem, étant partie intégrante de Lui. Ce rapport privilégié ne concerne que les Béné Israél qui eux seuls
possédent cette dme sainte, et non les peuples qui ne peuvent donc pas comprendre
I'importance de la pureté et de la proximité divine.

Pour revenir au commentaire de Rachi, le Satan et les peuples du monde se
moquent des Béné Israél précisément au sujet de la vache rousse, car ils ne peuvent
pas supporter le mérite qu’ont les Béné Israél de se purifier et d’étre proches
d’Hachem, alors qu’eux n’y ont pas accés. C’est pourquoi Hakadoch Baroukh Hou
dit que c’est un décret sans raison logique mais plutét spirituelle, car 'ame de
chaque juif est une partie du Dieu vivant, et il est impossible de le comprendre
intellectuellement, comme nous dit la guemara : « c’est un décret devant Moi,
et tu n‘as pas de droit de poser de questions ».
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0‘\ Réflexion sur la Paracha
« Un feu continuel sera entretenu sur l'autel, il ne devra pas
s'éteindre. » (Vayikra 6 ; 6)

Le Rav Pinkous nous rapporte le Talmud (Yéroushalmi Yoma 4;6) au sujet
de notre verset qui nous dit : « méme pendant vos déplacements », il
s'agit des déplacements du Michkan des Bnei Israél dans le désert, méme
a ce moment-la le feu devait briler.

Chacun d'entre nous, chacun selon son rythme, selon son emploi du
temps, etc..., sait consacrer des moments pour la Torah et la Avodat Ha-
chem : prier ses trois tefilot par jour, participer a des cours de Torah dans
la semaine, étudier a la yechiva ou au kollel, faire du 'Hessed, rendre
visite aux malades...

Cependant, il nous arrive parfois d’étre dans |'obligation de voyager plus
ou moins loin de la maison. Et cela pour diverses raisons comme le tra-
vail, les vacances ou autres.

Ces petits déplacements viennent perturber notre rythme quotidien et
nous faire déplacer nos priorités ou nos efforts quotidiens.

Parce que nous ne sommes plus dans notre environnement, nos exi-

Autour de la table de Chabat

David Gold

Ray

Ny 1- 4

(jette semaine le fil de la paracha nous plongera dans un monde

inconnu pour une bonne partie des lecteurs : il s’agit des

Korbanoth/les sacrifices.
En effet, a la fin du 2éme Livre, le Mishkan (Temple) dans le désert est
devenu opérationnel. Comme vous |'avez appris, le Mishkan est la Mai-
son de Hachem et aussi I’endroit d’expiation des fautes. Certainement
que ces deux phénomenes vont de paire : il ne peut y avoir résidence
Divine sur terre lorsque la communauté est fautive. Donc, si par inad-
vertance un homme un peu éméché avant Pourim aurait préparé
un ceuf au plat le Chabbat dernier, alors il devait apport-
er un sacrifice (‘Hatath) au Mishkan pour obtenir le g
pardon de Hachem (si cela s’est fait par inad-
vertance). Seulement toutes les fautes n’ont
pas la méme gravité. Parfois on aura besoin
d’un sacrifice ‘Hatath, d’'un ‘Ola ou d’un b
Acham.
Notre section traite du cas d’'un homme qui
jure, par exemple, de ne pas fumer dans les
trente jours a venir. Mais toujours a Pourim, il a
eu un petit oubli et il prend une petite clop. Il a
enfreint sa promesse. Dans ce cas, dés la sortie de
Pourim il doit se rendre a Jérusalem avec une piéce de petit
bétail (un mouton femelle) et Ioffrir en guise de ‘Hatath (attention pour
mes fins lecteurs, le ‘Hatath’ dont il s’agit n’est pas le volumineux siddour
utilisé par nos amis les Loubavitch qui s’appelle aussi ‘Hatath — enfin,
‘Hitat, mais c’est le nom d’un sacrifice). Or, si notre fauteur est pauvre, le
verset ordonne d’apporter deux tourterelles a la place du mouton
(Vayikra 5/ 1-6). L'un prendra le statut de ‘Hatath et le second de
‘Ola (NdlIr : chaque sacrifice a son cérémonial distinct. Pour le ‘Hatath
aprés la Melika, sorte de Che’hita opérée avec I'ongle du Cohen, le Cohen
aspergera l'autel du sang de I'oiseau tandis que le ‘Ola est entiérement
consumé sur l'autel sans faire d’aspersions, juste un Mitsouy, qui consiste
a faire sortir un peu de sang du cou de |'oiseau.)
Le lbn Ezra (sur place) demande pourquoi dans le cas ol I’'homme est
pauvre il devait apporter deux sacrifices (le ‘Ola et le ‘Hatath) tandis que
le riche n"apporte qu’un seul holocauste (le mouton/’Hatath) ? Il rapporte
que le rav Yits’hak répond que le ‘Ola vient expier la faute qu'il a faite au
niveau de sa pensée en apportant son sacrifice. Le rav Elimélekh
Biderman Chlita explique que le pauvre en apportant les deux oiseaux se
dira : Pourquoi Hachem a fait que je n’ai pas la possibilité financiére

seoel

(X
ILLE-FEUILLE pu CHABBATH

054 976 54 17

gences en cacherout se « ramollissent »,
mon engagement a prier avec un minyan
et mes temps d'études sont généralement |
laissés de coté.

Tout ces efforts annuels, tout ce 'Hizouk
qui a été développé, ont été oubliés a la
maison pour laisser la place aux vacances. h
Mais la Torah n'est pas comme le travail et
les congés payés n'existent pas.

Hachem nous connait avec nos faiblesses,
et nous met en garde.

Notre verset nous parle d' « un feu ». Ce
feu représente l'intérét, la passion. Puis il
continue et dit « continuel sera entrete-
nu », c'est-a-dire a chaque instant. Et le
verset termine : « il (le feu) ne devra pas
s'éteindre. » Suite p2

d’apporter un mouton comme tous mes autres amis ? Pourquoi Hachem
ne m’a pas fait riche comme tous ces autres pélerins qui viennent avec
leur mouton ? C'est a cause de telles pensées que la Tora |'obligera
d’amener un 2eme sacrifice « ‘Ola » qui est entierement consumé et qui
vient expier les fautes du domaine de sa pensée.
Sur ce, rajoute le Rav Biderman d’une maniere générale, Hachem ne pu-
nit que lorsque I'on passe aux (mauvais) actes. La pensée méme fautive
n’est pas punissable. Seulement il existe une exception ; c’est le cas de la
‘Avoda Zara, culte idolatre. Si par exemple un homme a une ir-
résistible envie de se rendre dimanche a la cathédrale
de Chartres pour se confesser (Hachem Yichmor)
ou de se rendre a Katmandou pour servir de
tout son cceur (et surtout de son porte-
monnaie) le dernier grand gourou des In-
des, alors viendra le jour béni ol cette ame
perdue comprendra I'absurdité de son ac-
tion (peut-étre qu’il faudra auparavant lui
envoyer votre bulletin préféré « Autour de la
magnifique Table du Chabbath » sur son
smartphone s’il est toujours en fonction...) et
lorsque le Temple de Jérusalem sera reconstruit il
apportera un sacrifice ‘Ola (pour toutes les mauvaises pensées
des derniéres années). Dans le méme registre, explique le rav, si
un homme qui se lamente de son sort en maudissant le jour ou il est né,
dit : pourquoi Hachem m’a fait si pauvre alors que j’ai un ancien trés
bon copain qui roule en Jaguar ? C’est vraiment injuste ! Ce manque de
Emouna / foi (a savoir ce qui nous arrive c’est pour notre plus grand
bien), c’est une maniére de dire a Hachem qu’ll s’est trompé dans la cré-
ation du monde. Il aurait di me faire naitre sous le signe d’une autre
étoile. A cause de cela, il devra amener un sacrifice « Ola ».
Et finalement conclue le rav, toutes ces mauvaises pensées
proviennent aussi d’'un manque de jugeote. A savoir que les Sages de
mémoire bénie enseignent : « Tout ce que fait Hachem c’est pour le
bien » (voir Ch. Arouh 222.2). Mieux encore : le manque cest aussi pour
notre bien. Seulement ’'homme a une vision tres réduite et ne voit pas le
grand tableau (triptyque) dans son ensemble. Ce n’est que Hachem qui
connait parfaitement notre bien ultime. C’est aussi ce qu’écrit le Roch
dans Or’hot Tsadikim (Ot 69) : « Accepte et apprécie ce que désire ton
Créateur« . Vaste programme !

Rav David Gold




% Regard sur la Paracha

Hashem parla a Moshé et a Aharon en ces termes: "Ceci est la Houka (la
loi irrationnelle) de la Torah, dis aux enfants d'Israel, et ils prendront
vers toi une vache rousse, qui n’a pas de défaut et qui n’a pas porté le
joug »(19;1-2)

ashem ordonne a Moshé et a Aharon le commandement de Para

Adouma — La vache rousse. Cette Mitsva consiste a se procurer

une vache totalement rousse, sans la moindre imperfection, et
qui n’est jamais porté de poids. On procédait a la Shéhita — I'abatage
rituel de cette vache, puis, elle était completement brilée. Les cendres de
la vache étaient mélangées a de I'’eau du Beit Ha Mikdash, et toute per-
sonne ou objet ayant été au contact ou en présence dun mort étaient
aspergés de ce mélange, et retrouvaient leur statut de purs.
Ce qui fait du commandement de Para Adouma, une Houka — une loi
irrationnelle, c’est que justement, celui qui aspergeait les personnes ou
objets afin de les rendre purs devenait lurméme impur. Il devait lui-
méme suivre un nouveau processus de purification. De nombreux com-
mentateurs demandent : Il aurait été plus précis de dire « Ceci est la Hou-
ka de la vache... », ou bien « Ceci est la Houka de la purification... ». Pour-
quoi généraliser I'aspect irrationnel de la Para Adouma a toute la Torah ?
Il existe bien dans la Torah des commandements tout a fait rationnels,
dont le sens est a la portée de chacun ?!
Lors de I'un de ses Shiourim, Rav Ovadia YOSSEF Zatsal a répondu a cette
question de la fagon suivante :
Il existe une catégorie d’individus qui se refusent a pratiquer toutes les
obligations d’un juif. Ces gens prétextent qu’ils ne peuvent pratiquer que
les choses dans lesquelles ils trouvent un sens. Par exemple, ces gensla
n’auront aucune difficulté a donner de la Tsedaka a un nécessiteux, ou
bien on pourra constater chez eux une véritable aversion pour tout ce qui
est de nuire a son prochain ..etc... Ces gens-la pratiqueront aussi

d’autres Mitsvot a la condition qu’il y ait une certaine « logique » a leurs
yeux.

En contrepartie, il existe des personnes, dont la Emouna en Hashem et sa
Torah, est inébranlable. Ceux-la n‘ont pas besoin d’avoir recours a une
démonstration intellectuelle quelle gu'elle soit pour pratiquer les

HM

Mitsvot. Ces Tsaddikim accomplis-
sent tous les commandements de la
Torah sans jamais étre dérangés par
le fait qu’il y a certains points qu’ils
n’arrivent pas comprendre !

Il est écrit dans Tehilim (119) « Les Reshaim
(les impies) sont loin de la délivrance, car ils
n’ont pas recherché tes Houkim (lois irrationnelles) ». Il existe
plusieurs sortes de maladies. Certaines dont on connait le mode guérison,
et d’autres maladies dont on ignore le mode de guérison.

Le Tsaddik, qui lui, accomplit toutes les obligations d’un juif, méme celles
dont il ignore le sens, sera sauvé par Hashem de toutes les maladies,
méme de celles dont on ignore le mode de guérison, Mida Kenegued
Mida — Mesure pour mesure.

Mais le Rasha (I'impie), qui lui s’autorise a se faire une sélection — une «
playlist » - des devoirs qu’il accomplit, ne se verra délivrer que des mala-
dies dont on connait le sens, et cela aussi selon le principe de Mida Kene-
gued Mida — Mesure pour mesure.

Puisqu’ils n‘ont pas recherché I'accomplissement des Houkim, ces lois
irrationnelles, sous prétexte que cela n’avait aucun sens a leurs yeux, les
Réshaim seront loin de la délivrance, en cas de maladie incurable !!!

Un peu de confiance en l'infinie sagesse de la Torah, un peu d’innocence
dans la pratique des Mitsvot, mais surtout beaucoup d’humilité vis-a-vis

Cest pour cela que la Parasha qui traite de la loi irrationnelle de la Para
Adouma (vache rousse) débute par les termes généraux « Ceci est la Hou-
ka (la loi irrationnelle) de la Torah ... », et non pas « Ceci est la Houka de
la vache... », ou bien « Ceci est la Houka de la purification...» Afin de nous
enseigner que de la méme fagon que nous accomplissons des devoirs de
la Torah, parce qu’ils nous semblent contenir un sens logique, de la méme
fagon nous devons accomplir I'intégralité des devoirs de la Torah, méme
lorsqu’on a du mal a les comprendre !

‘Honen Da’at - Rav David PITOUN

Réﬂemon sur la Paracha

C'est a propos de ce feu que parle le Yéroushalmi quand il dit : « méme
pendant vos déplacements », c'est-a-dire méme en voyage, la flamme
ne devra pas s'éteindre.

Chacun d'entre nous a déja eu l'occasion de constater que lorsque I'on
déplace une bougie, la flamme risque de s'éteindre. Et, tout naturelle-
ment, par prudence, on met sa main en protection pour ne pas qu'elle
s'éteigne.

Ainsi, lors de nos déplacements nous devrons étre prudents, et protéger
notre flamme, qui sans cette vigilance, risque de s'éteindre et de nous
laisser dans I'obscurité.

Le Rav ‘Haim Schmoulevitch Zatsal raconte I'histoire d'un petit bébé qui
se trouve dans les bras de sa maman. C’est ainsi que chaque fois que sa
maman se déplace, que ce soit dans un bus, au supermarché..., automa-
tiquement lui aussi se déplace avec elle.

A la fin de la journée, on questionne I'enfant en lui demandant s'il se
souvient de tous les endroits qu'il a parcourus dans la journée. Le bébé
répond qu'il n'en a aucune idée, la seule chose qu'il sache, c'est qu'il a
été toute la journée dans les bras de sa maman.

C’est ainsi que nous devons vivre, en nous sentant comme ce bébé dans
les bras de Notre Papa toute la journée. Les changements de décors
géographiques ne doivent pas provoquer de changements dans notre
décor spirituel.

Evidemment, nous pouvons effectivement nous retrouver dans des en-
droits ou il n'y a malheureusement pas de synagogue, ou il faut faire
plusieurs kilomeétres pour trouver une épicerie cachere, ou le climat est
tellement chaud que nos vétements se font obligatoirement plus légers.
Toutes ces conditions nous incitent a étre plus “cool” que d'habitude.
Mais la vraie question est : “Que fait-on dans un endroit ou I’on ne peut
pas rester nous-mémes ?”

Le Pélé Yoets rapporte que nos Sages disent (Yéroushalmi berakhot
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4;4) : “Tous les chemins sont dangereux”, en chemin on ne peut servir
Hachem entiérement car on est obligé de faire attention aux dangers.
C'est pourquoi il est dit : “Heureux ceux qui sont assis dans leurs de-
meures.”(Tehilim 84 ; 5)

Lorsque nous programmons nos déplacements, la premiere chose a
vérifier est si I'on peut continuer a étre “Juif”, si notre Chabat peut étre
respecté, s'il I'on peut manger correctement cacher...

Si I'on se place intentionnellement dans un endroit avec des courants
d'air, c'est sdr que la flamme s'éteindra.

Un Juif n'est jamais en vacances, la Avodat Hachem est un travail a plein
temps. Nous devons toujours étre préoccupés de savoir si nous pouvons
continuer a faire Torah et mitsvot la ou nous sommes. De méme que
nous vérifions toujours si nous aurons un certain confort vital minimum,
nous devons étre slrs de pouvoir aussi respecter nos besoins vitaux de
Juifs tels que la priere, la nourriture et I’étude.

Nos Sages nous |'ont déja dit (Guittin 70a) : “Les voyages raccourcissent
le nombre de jours et d'années d'un homme, comme il est dit : “ll a
abrégé dans la marche ma vigueur, il a raccourci mes jours.”(Tehilim
102;24) C'est le cas de ceux qui voyagent d'un endroit a l'autre pour
ramasser de |'argent. L'instabilité familiale ou autre fatigue et fait ou-
blier I'essentiel.

Le but est de laisser la flamme toujours allumée et de la raviver de jour
en jour. Comme la flamme olympique qui brlle et passe de main en
main pour arriver au but.

Montrer a nos enfants que nous sommes conséquents et constants
quelles que soient les conditions extérieures, que nous ne faisons pas les
choses par habitude et lorsque cela nous arrange, que nous sommes
soucieux de faire briller notre Judaisme a chaque instant, allumera en
eux un feu ardent qui les guidera vers le bon chemin, toujours a I'abri du

vent. Rav Mordékhai Bismuth—mb0548418836@gmail:com
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i Savez-vous pourquoi?
- T

d’Adar, pour rester proche de Pessah).

Et la Gémara explique, que c’est pour rattacher une <&
Délivrance a la suivante : Deux fétes pour célébrer &
les miracles par lesquels Hakadoch Barouk’h Hou 4
nous montre combien Il tient a nous, et en £
conséquence combien nous sommes reconnais-
sants et fideles. ot
Il 'y a pourtant une tres grande différence entre

ces 2 périodes : a Pourim, tout se passe Behester
Panim, le nom d”Hachem n’est pas mentionné dans
la Méguila, et il faut retrouver la Main Divine a travers
les multiples “coincidences” qui sont relatées dans le texte. La

Emouna des Nissim cachés, celle des miracles quotidiens que nous pou-

vons voir sans arrét dans notre vécu.

«Ce qui reste de la chair du sacrifice, au troisiéme jour sera con-
sumé par le feu » (7-17).
e Baal ha'hinoukh écrit: ce verset fait allusion au degré de foi en
Dieu. En effet, en ordonnant de brdler la viande, I'Eternel nous
encourage a compter sur lui et a ne pas nous inquiéter du
lendemain. Car quand le lendemain arrivera, nous recevrons encore de la
viande et nous pourrons la consommer avec joie et de bon coeur; alors,
pourquoi "nous étouffer" comme dit le 'hinoukh et nous empiffrer?!
C'est la voie royale de celui qui a une foi totale en Dieu, il ne redoute
rien et il n'a besoin de personne. Toutes ses demandes
sont adressées vers une seule direction: le Maitre du
monde! Il a la certitude que la réponse viendra de
la et qu'il est dommage de perdre son temps a
se tourner vers d'autres personnes plus
"influentes"... I
Il nous arrive souvent de rencontrer des
gens qui vont solliciter des "personnes
influentes" afin de les utiliser comme
"pistons" pour s'adresser a un "haut fonc-
tionnaire" afin que ce dernier s'occupe
personnellement de leur dossier. Ils perdent
de précieuses heures et de nombreux jours a
tenter d'organiser un stratageéme pour arriver a
leurs fins. Ils dépassent de loin leur obligation de /
hichtadlout (effort) et finalement ils réalisent que toutes
leurs tentatives sont vaines et que leur demande n'a pas été regue.
Cela vaut la peine de rapporter a ces gens la la parabole suivante.
Un roi aimait profondément les sujets de son royaume, et souhaitait leur
accorder des bienfaits de n'importe quelle maniere. Etant un homme
intelligent, le roi avait coutume de donner ses cadeaux au peuple en or-
ganisant des "campagnes" spéciales de défis.
Le roi possédait une grande piscine dans le parc de son chateau. Un jour,
le roi convoqua ses ministres et ses conseillers et leur demanda de se
rassembler dans le parc. Il leur montra qu'au fond de la piscine reposait
un énorme coffre rempli de diamants, de pierres précieuses et de perles.
"Celui qui réussira a descendre au fond de la piscine et a extraire le
coffre, recevra le trésor de diamants qu'il contient", déclara le roi.
Ayant entendu l'alléchante déclaration du roi, tous les sujets du royaume
se réunirent et tenterent leur chance. Personne ne douta de la bienveil-
lance 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 essayérent de retirer le coffre de I'eau mais en vain.
Le roi, rempli de bonté de coeur, était assis sur son trone et observait les

a Gémara (Méguila 6b) nous explique que Pourim est en relation
avec Pessah (et c’est pourquoi on fera Pourim au 2éme mois

Par contre, a Pessah’, on construit notre Emouna par la base : Hachem
s’est manifesté clairement, par des miracles surnaturels, et annoncés a
I'avance par Moche Rabbenou. La Emouna qui se vit a
Pessah’ est la base de toute notre Tora (Ce sont les
premiers mots des Dix Commandements,
.(DMx¥n yarn RXIn AWREN relatant les Nissim
comme quelqu’un qui les a vécus, nous prenons
conscience de la Grandeur infinie du Boré Olam,
de Sa Présence, de Sa Justice : Une Emouna au
dela de toutes questions, sans faille.

On a besoin de 30 jours de préparation pour que
ce Pessah’ nous enrichisse concréetement. Au TRAV-
AIL ! (en réfléchissant a chacune de nos 100 Berah’ot
chaque jour pour devenir un vrai Maamin).

Rav Samuel — Roch Yechiva Keter Chlomo (Bnei Brak)

échecs et les nouvelles tentatives de ses sujets avec beaucoup de
tristesse.

Soudain, un des sujets du roi qui était particulierement perspicace s'éton-
na du fait qu'aucune personne ne réussisse a s'emparer du coffre. Il se
dirigea vers la piscine, observa attentivement le coffre posé au fond de
I'eau et regarda aux alentours.

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 partit s'adresser au roi:
est-ce qu'une des conditions pour sortir le coffre oblige a 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 découvert le
secret. Le roi lui répondit qu'en effet il n'était
pas nécessaire de se mouiller et 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
> l'intelligence de ses sujets. Il pendit le coffre
aux branches de l'arbre et le coffre qui semblait
reposer au fond de I'eau n'était en fait que le reflet du
coffre accroché dans I'arbre.

Cet homme doué d'une grande intelligence qui trouva le vrai coffre a
diamants pendu a I'arbre le regut en cadeau et gagna I'estime du roi pour
sa sagesse d'esprit.

L'explication est claire! Notre Pére céleste est miséricordieux et com-
patissant, 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 olu se trouve le vrai coffre a diamants, c'est-a-dire,
lever les yeux vers le ciel et demander au Créateur de réaliser tous nos
souhaits.

Mais au lieu de cela, que faisons nous? Nous essayons d'attraper le coffre
posé a terre et tentons de faire intervenir toutes sortes de "pistons" qui
nous aideront a obtenir ce que nous désirons, des allocations et des ré-
ductions ou autres, en investissant des efforts incommensurables qui
dépassent de loin notre obligation d'hichtadloute.

Les personnes intelligentes parmi nous savent trés bien ce qu'elles doi-
vent faire. Elles regardent en haut et obtiennent tout!

(Extrait de 'ouvrage arkhi nafchi) P
Rav Moché Bénichou

L'é¢tude de cette semaine est dédiée pour:

Vous désirez participer
a l'édition et la diffusion
de "La daf de Chabat"
veuillez prendre contact
dafchabat@gmail.com
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pour toujours avoir quelque chose & dire

« Un feu continuel brilera sur FAutel, il ne devra pas
s’éteindre » (6,6)

Le Chla haKadoch enseigne que c’est
une ségoula pour échapper aux
mauvaises pensées, que de
réciter ce verset, qui est
prononcé en hébreu : « Ech
tamid toukad al amizbéa’h
lo ti’hbé ». Ce conseil a
été transmis a Rabbi Mo-
ché Cordovéro, par Eli-
yahou HaNavi lui-méme,
mais dans sa grande humili-
té, il a choisi de cacher cette
source.

«A I'endroit ou est immolé I’holocauste,
sera immolé I'expiatoire » (6.18)

Pourquoi la Torah demande d’égorger ces deux sacrifices
au méme endroit ?

Le Hatat est un sacrifice visant a réparer une transgres-
sion, faute, alors que le ola est plus un don personnel au
Temple. La Torah cherche a maintenir la réputation dune
personne, en ordonnant d'offrir ces deux offrandes au
méme endroit. En effet, un regard extérieur pensera «
que cette personne est généreuse », et on ne le sus-
pectera pas d’étre un fauteur. De nos jours (sans le Tem-
ple), la téfila (priere) prend la place du réle des sacrifices.
La guémara (Sota 32b) nous dit que nos Sages ont de-
mandé a ce que la Amida soit récitée en silence, afin que
le fauteur qui souhaite se confesser a D., ne puisse pas
étre entendu par son entourage, et alors en étre embar-
rassé. (Aux délices de la Torah)

« Quant a la chair de cette victime, hommage de rémuné-
ration, elle devra étre mangée le jour méme de
I'offrande. » (7, 15)

On demanda a I’Admour Rabbi Avraham Mordékhai de
Gour zatsal pourquoi le sacrifice de reconnaissance
(korban toda) devait étre consommé le jour méme, con-
trairement aux autres qui I'étaient sur deux jours et une
nuit.

Il donna la réponse suivante, rapportée dans l'ouvrage
Mimayanot Hanétsa’h : ce sacrifice était apporté en guise
de remerciement pour un miracle vécu ; or, chaque jour
apportant avec lui de nouveaux miracles, il n"était pas
envisageable de manger le lendemain d’un sacrifice offert
pour le miracle de la veille.

« Va prendre Aharon et ses fils avec lui ; prends aussi les
vétements. » (8, 2)

Ben Sira affirme : « Les étres humains sont la gloire de
D.ieu et les vétements sont I'honneur de ’homme. »

Le Midrach Yilmédénou rapporte 'anecdote d’'un homme
pieux qui s’occupait lui-méme de plier ses vétements. On
lui dit : « N’as-tu pas suffisamment d’éleves, de serviteurs
et d’enfants pour te les plier ? » Il répondit : « Mes habits
m’honorent dans la rue, aussi, je les honore dans ma
maison, comme il est dit : “Car jhonore qui m’hon-
ore.” (Chmouell 2, 30) »

histoire de Moussar

Nos sages nous racontent_..

oici un récit réel du rav Glazer

chlita de la ville de Bené Berak.:

Il s’agit d’un avrekh de la ville
de Tora d’Elad (ou votre serviteur
réside) qui a raconté au rav Glazer son
histoire tres intéressante. Cet homme,
qui est marié depuis déja une quin-
zaine d’années, étudie la Tora dans un
des collelim d’Elad (centre d’étude de
Tora dont les éléves mariés sont rému-
nérés). Le pere de sa femme est tres
heureux d’avoir un gendre qui se con-
sacre a |’étude de la Tora. Malheureu-
sement le reste de ses enfants n’a pas
pris du tout le méme chemin. Les an-
nées passerent et le beau-pére dit a sa
fille, car il voyait que sa fin approchait,
qu’il désirait ardemment lui léguer son
patrimoine, ses autres enfants ne lui
donnant aucune satisfaction. Le jour
du grand départ arriva... Et aprés |'en-
terrement en Terre Sainte, le testa-
ment est ouvert aupres d’un avocat.
Les freres sont stupéfaits de savoir
que toute la fortune du défunt
estimée a 3 millions 600
milles chequels (soit un
peu moins d’'un mil-
lion d’Euros) est
destinée a leur
sceur. Pas un sou
pour les autres
enfants. La soceur
et son mari sont
contents  mais
pas le reste de la
famille. Les
fréres commence-
rent a protester
ouvertement en
revendiquant  qu’ils
ont droit a leur part. La
sceur resta sur sa position,
car c’est leur pére qui avait fait
son choix en pleine connaissance de
cause. Cest alors que la sceur regut
une lettre dans laquelle les fréres ex-
primaient d’une maniere des plus
claires leur intention de menacer phy-
siquement soit leur beau-frere, soit
I'un des enfants du couple, s’ils n’ac-
ceptaient pas de leur rétrocéder I'héri-
tage ! La menace était trés lourde et la
femme demanda conseil a son mari.
L’homme droit et craignant le Ciel dit :
« Je ne veux pas profiter d’un argent
sur lequel existe un si lourd litige !
».Donc le couple décida de céder
I'intégralité de I’argent aux freres. Et la
fratrie finalement ne donna pas un
kopeck au beau-frere. Seulement le

couple d’Avrekh, qui vit chichement,
était satisfait de ne pas avoir a profiter
de cet argent et il restait confiant en
D’. Quelques mois passerent et un
coup de fil est regu dans la maison
d’Elad. Au bout du fil un prometteur
immobilier les informa qu’il désirait
acquérir un appartement dans le nord
de Tel Aviv qui était a leur nom au
cadastre. L’Avrekh n’était pas du tout
au courant de ce bien et il apprit que
le jour de son mariage, son grand-
oncle, semble-t-il, constructeur immo-
bilier tres riche, lui avait offert un ap-
partement de trois piéces dans un
nouveau centre immobilier de Tel Aviv
a I'époque. Or, jamais le neveu ne fut
au courant de cette acquisition et
donc ce bien resta inoccupé de
longues années. Cependant, tout der-
niérement un nouveau et grand projet
immobilier devait se mettre en place
dans le nord de Tel Aviv, donc le pro-
metteur désirait acquérir cet apparte-
ment inoccupé afin de
réaliser son projet.
L’Avrekh d’Elad se
renseigna  tres
vite aupres
d’une agence
immobiliére
et le prix
d’un bel
apparte-
ment de 3
pieces situé
dans ce
quartier chic
de Tel Aviv
avec vue sur
mer, valait 3
millions 600 milles
cheéquels... Le couple
informa donc le promet-
teur du prix de lI'appartement et le
prometteur paya I'appartement rubis
sur ongle. Le couple était sidéré de
voir qu’au final, Hachem leur rendait
précisément la somme qu’ils avaient
décidé d’abandonner pour la paix dans
leurs relations avec les freres, et de
voir que pour le Chalom, D’ rembourse
tous les frais ainsi que les faux frais...
Fin de I'histoire véridique qui nous
fera réfléchir sur le fait que tout ar-
gent n’est pas bon a prendre. Il existe
des fois ou il est bien préférable de ne
pas toucher au gros cheque afin de
faire régner la paix. Et en cela on sera
certain d’avoir la bénédiction du Ciel
dans beaucoup de domaines.
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Autour de la table de Shabbat n°430 TSAV

Apporter un sacrifice a cause de Ila
« Jaguar » de son copain...

Cette semaine le fil de la Paracha nous plongera dans un
monde inconnu pour une bonne partie des lecteurs : il s'agit
des Korbanots/les sacrifices.

En effet, a la fin du 2éme Livre, le Mishkan (Temple) dans le
désert est devenu opérationnel. Comme vous l'avez appris, le
Mishkan est la Maison de Hachem et aussi l'endroit
d'expiation des fautes. Certainement que ces deux
phénomeénes vont de paires : il ne peut y avoir résidence
Divine sur terre lorsque la communauté est fautive. Donc, si
par inadvertance un homme un peu éméché avant Pourim
aurait préparé un ceuf au plat le Shabbat dernier, alors il
devrait apporter un sacrifice (Hattat) au Mishkan pour
obtenir le Pardon de Hachem (méme si cela s'est fait par
inadvertance). Seulement toutes les fautes n'ont pas la méme
gravité. Parfois on aura besoin d'un sacrifice Hattat, d’un Ola
ou d'un Acham.

Notre section traite du cas d'un homme qui jure, par exemple,
de ne pas fumer dans les trente jours a venir. Mais toujours a
Pourim, il a eu un petit oubli et il prend une petite clop. Il a
enfreint sa promesse. Dans ce cas, dés la sortie de Pourim il
doit se rendre a Jérusalem avec une piece de petit bétail (un
mouton femelle) et 1'offrir en guise de Hattat (attention pour
mes fins lecteurs, le 'Hattat' dont il s'agit n'est pas le
volumineux Siddour utiliser par nos amis les Loubavitchs qui
s'appelle aussi Hattat, mais c'est le nom d'un sacrifice). Or,
si notre fauteur est pauvre, le verset ordonne d'apporter deux
tourterelles a la place du mouton (Vaykra 5/ 1-6). L'un
prendra le statut de Hattat et le second de Olah. (NdiIr
chaque sacrifice a son cérémonial distinct. Pour le Hattat
apres la Mélika, sorte de Ch'hita opérée avec l'ongle du
Cohen, le Cohen aspergera l'autel du sang de 1'oiseau tandis
que le Olah est entiérement consumé sur l'autel sans faire
d'aspersions.)

Le Iben Ezra (sur place) demande pourquoi dans le cas ou
I'homme est pauvre il devait apporter deux sacrifices (le
Ola et le Hattat) tandis que le riche n'apporte qu'un seul
holocauste (le mouton/Hattat) ? Il rapporte que le Rav Itshaq
répond que le Ola vient expier la faute qu'il a faite au niveau
de sa pensée en apportant son sacrifice. Le Rav Elimelech
Biderman Chlita explique que le pauvre en apportant les
deux oiseaux se dira : pourquoi Hachem a fait que je n'ai
pas la possibilité financiére d'apporter un mouton comme
tous mes autres amis ? Pourquoi Hachem ne m'a pas fait
riche comme tous ces autres pélerins qui viennent avec leur
mouton ? C'est a cause de telles pensées que la Thora
l'obligera d'amener un 2éme sacrifice "Olah" qui est
entierement consumé et qui vient expier les fautes du
domaine de sa pensée.

Sur ce, rajoute le Rav Biderman d'une maniere générale,
Hachem ne punit que lorsque 1'on passe aux (mauvais) actes.
La pensée méme fautive n'est pas punissable. Seulement il
existe une exception ; c'est le cas de la Avoda Zara, culte
idolatre. Si par exemple un homme a une irrésistible envie
de se rendre dimanche a la cathédrale de Chartres pour se
confesser (Hachem Ychmor) ou de se rendre a Katmandou
pour servir de tout son cceur (et surtout de son porte-
monnaie) le dernier grand gourou des Indes, alors viendra
le jour béni ou cette ame perdue comprendra l'absurdité de
son action (peut-étre qu'il faudra auparavant lui envoyer
votre bulletin préféré "Autour de la magnifique Table du
Shabbat" sur son smartphone s'il est toujours en fonction...)
et lorsque le Temple de Jérusalem sera reconstruit il
apportera un sacrifice Olah (pour toutes les mauvaises
pensées des derniéres années ). Dans le méme registre,
explique le Rav, qu’'un homme qui se lamente de son sort
en maudissant le jour ou il est né, dit : pourquoi Hachem
m'a fait si pauvre alors que j'ai un ancien trés bon copain
qui roule en Jaguar ? C'est vraiment injuste ! Ce manque de
Emouna / foi (a savoir ce qui nous arrive c'est pour notre plus
grand bien), c'est une maniére de dire a Hachem qu'll s'est

Ne pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Thora
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trompé dans la création du monde. Il aurait dii me faire naitre
sous le signe d'une autre étoile. A cause de cela, il devra
amener un sacrifice "Ola".

Et finalement conclut le Rav, toutes ces mauvaises pensées
proviennent aussi d'un manque de jugeote. A savoir que les
Sages de mémoire bénie enseignent : "Tout ce que fait
Hachem c'est pour le bien" (voir Ch. Arouh 222.2). Mieux
encore : le manque c'est aussi pour notre bien. Seulement
I'homme a une vision tres réduite et ne voit pas le grand
tableau (triptyque) dans son ensemble. Ce n'est que Hachem
qui connait parfaitement notre bien ultime. C'est aussi ce
qu'écrit le Roch dans Orhot Tsadiquim (Ot 69) : "Accepte et
apprécie ce que désire ton Créateur".

Vaste programme !

Des sucettes qui valent cheres...

Dans le méme esprit je vous rapporte ce magnifique Sippour
(ces histoires véridiques sont glanées, grace aux mérites de
mes lecteurs, et sont diffusées dans différents bulletins en
Erets..."Hikou Mamtaquim ou Kol Aalonims). Cette fois
c'est toujours le Rav Biderman qui rajoute cette véritable
histoire, (je vous conseille vivement de vous procurer les
cours audio ou vidéo du Rav Elimeleh Biderman Chlita qui
sont diffusés sur le net.).

Notre Sippour remonte a prés d'un siecle dans la grande
métropole de New York. Le Rav Chraga Feivel Mendelovitch
Zatsal (le nom est assez folklorique pour la majorité de mes
lecteurs Séfarades, mais ce n'est pas grave, c'était un grand
Tsadiq) était a 'époque le fondateur des institutions de Thora
en Amérique : "Thora Védaat". A ses débuts, le Rav
réunissait des jeunes éléves pour leur enseigner les rudiments
de la Thora et les faire avancer jusqu'au Talmud Thora. A
c6té de I'habitation du Rav, se trouvait une famille juive qui
faisait partie des communautés pratiquantes d’Europe
Centrale dans un lointain passé. Mais, en arrivant au pays ou
lI'or coule dans la rue, cette famille avait abandonné (Hachem
Ychmor) la pratique. Parmi leur descendance il y avait un
jeune garcon qui jouait avec les copains religieux du quartier.
Le Rav Chraga se rendit compte de la situation, et profita de
ces rencontres pour discuter avec le jeune Moshé et lui dire
que cela valait le coiit de venir apprendre dans 1'école juive
de son quartier plutot que d'aller sur les bancs de I'école
laique américaine. La-bas il serait heureux de retrouver ses
copains de jeux dans la méme classe et son avenir serait
prometteur (et j'espere que parmi mon public il n'y ait pas de
voix en sourdine ou non disant : "tiens, les religieux agissent
comme les sectes et autres groupes qui influencent les jeunes
ames". A vous de comprendre la grande différence entre le
monde de la Thora et (LéHavdil) le reste des groupuscules.
En final le jeune accepta. En rentrant a la maison il annonga
a ses parents que dorénavant il étudiera la Thora a, « Thora
Védaat ». Les parents le verront d'un tres mauvais ceil (peut-
étre faisaient-ils parti des premiers pionniers de la gauche
israélienne a New York ou des courants réformés). Ils feront
tout pour l'en dissuader. Seulement le fils restera sur sa
décision, et les parents se plieront a sa volonté malgré eux.

Le Rav Chraga, directeur du Talmud Thora, avait 'habitude
d'interroger les enfants une fois par mois pour connaitre leur
niveau d'apprentissage. Pour cela, il donnait a chaque enfant
en contrepartie une sucrerie (a I'époque la vie a New York
était treés difficile, et les friandises étaient une denrée rare).
Lors de I’interrogation mensuelle chaque éléve de la classe
avait droit a sa friandise. Une fois, le Rav Chraga examina
les éléves de la classe et chacun eut droit a sa friandise, sauf
le jeune Moshé, car le Rav n’avait plus de friandise a lui
offrir. Il s’excusa et lui demanda de venir le lendemain a son
bureau pour recevoir son dii. Seulement Moshé était honteux
d'aller le voir tandis que le Rav oublia entiérement 1'épisode.
Aprés quelques temps Moshé raconta a ses parents qu'il
n'avait pas recu la sucrerie promise. Les parents, toujours un
peu gauchiste, lui dirent : "tu vois on t'avait dit de ne pas
aller dans cette école"... Seulement le jeune résista, et
continua son ascension dans la Thora et la pratique.
Finalement, il fondera une belle famille investie dans la
communauté.

Agé de 52 ans ; notre ancien éléve de Thora Védaat sera
frappé par un terrible infarctus et sera envoyé illico dans les
services d'urgence d'un hopital de la ville. Les médecins
I’ausculteront et informeront sa famille de la situation
désespérée : leur pere ne pourra pas survivre a ce terrible
infarctus, il n'a que quelques heures a vivre... La famille se
prépara au pire et se réunit auprés du pere. Mais,
l'inexplicable arriva apres quelques heures : le pére ouvrit
les yeux et se leva tout seul de son lit comme si de rien
n'était, il était en pleine forme ! 11 dit : Je viens de voir dans
mon lit de malade la vision de mon ancien maitre le Rav
Chraga Mendelovitch zatsal. 11 m’a dit : j'ai recu la
permission du Beth Din d'en haut de venir te
dédommager pour la sucrerie que tu n'as pas recue il y a
40 ans auparavant! (Seulement que représente une
sucette pour un homme de 52 ans ?). Donc il a été décidé
de t'octroyer 15 années supplémentaires en compensation
de ce que tu n'as pas recu.

Fin de I'histoire véritable.

Le Rav Fichel Chlita de New York (qui a rapporté cette
histoire) apprend de la une grande lecon d'Emouna. Que
toutes les pertes et manquement dans la vie ne sont pas de
vraies pertes. De plus, on aura compris combien c'était
rétroactivement trés positif que notre petit garcon n'ait pas
recue la sucette. Grace a cela il a eu droit, 40 années plus
tard, a un surplus de vie. Cela vaut bien plus qu'une sucrerie
a 2 dollars, n'est-ce pas ?... A cogiter

Shabbat Chalom et a la semaine prochaine
Veut

David Gold tél : 00972 55 677 84 47

e-mail dbgo36@gmail.com

Si D.ieu Le

Une Bénédiction a Arielle bath Rachel de bonne santé et
de renforcement dans la pratique de la Thora

Zivoug Hagoun pour Rivka Bat Ariéla (famille Marek-
Elad)

Ne pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priere et la sortie de la Thora
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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 celitf qui étudiera ses livres de grandes délivrances et bénédictions

Isay vown  eLe Zera Shimshon, Uétude qui apporte des délivrai

Pertes du Zera Shimshon

La Torah Ou Les Sacrifices

DY 1mpna KD nITopn ROmhR omR 037 N
TIP3 N7 DR (70,30 ) 1IN ROTT ,OWR PN
/IR KD PINT DR Ripn T on

Selon le Talmud Meguila, la force des sacrifices

dispose du pouvoir de pardonner les fautes du peuple

et maintenir le monde. Sansce pardon obtenu grécc a

KD O BRIV PIRY D°RY MPPN1 KD 770 XONPRY
YIXY 0w mpn a%°51 ony onTa

C'est d'autant plus étrange que le talmud Meguila
et le talmud Pessahim rapporte la méme preuve, le
méme verset (de Jérémie) pour prouver leurs dires
(PIRY DRw Nipn 79021 onY *n*2 X5 OX)

Aussi, il semble avoir une contradiction entre
deux passages du talmud sur le fait de savoir par

qui le maintien du monde est opéré: La Torah ou

l'influence des sacrifices, "le
ciel et la terre” ne pourraient
résider sur cette terre. Le
Yafé tohar explique que
méme si aujourd hui nous
n'avons plus la possibilité
de faire les sacrifices (pour
l'expiation de nos fautes), le
fait d'étudier les textes et les
lois qui parlent des sacrifices
est considéré comme le fait
de "réaliser réellement des

sacrifices".

Cela semble contredire
le Talmud Pessahim qui
indique que c'est seulement
grace a la Torah que le
monde est maintenu:

- 1N AT WYUK M MRT
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les sacrifices?

Le Zera Shimshon rapporte
un middrash Yalkout
shimoni, qu'on retrouve
également dans le talmud
de Jérusalem (makot):
WY 1 XV AR007 1ORY
/A7 A7I0 RO On% NR
WY MR XN X125 1ORY
X7 DXL WO 1P AInK
R R — 77N% PR /nmn
"MBIN™M 127 R (TR 2WAW
T RO X7 772 KW TR? 19KY
72N WYY 1D MR Wy
("1,/2 man *nbe1) "1 780mn

Ce passage 'imagé"
représente un ' échange”
entre plusieurs protagonistes:
la Hohma (la sagesse), la

prophétie, la Torah et
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Hashem, ci-apres les échangcs avec la Hohma (la sagessc),
la prophétie, la Torah:

"Ils ont demandé i la sagesse "le fauteur, quelle sa punition”,
la punition répondit "ses ﬁmtes le poursuivront”

En somme, sa punition viendra de "lui-méme" car la
faute appelle la faute jusqu'a entrainer I'homme vers sa
propre perte

"lls ont demandé & la prophétie "le fauteur, quelle sa
punition”, la prophétie répondit "sa punition sera la mort"

Enfin, "ils ont demandé a la Torah "le fauteur, quelle sa
punition”, la Torah répondit "que le fauteur apporte un
sacn:ﬁce, celui-ci lui apportera le pardon "

D’apres la réponse de «la Torah» rapporté dans le midrash,
nous voyons que la torah appelle le sacrifice. Ici, nous voyons
donc une forme de supériorité (en effet, si les sacrifices sauvent
le fauteur qui n'a pas étudié la torah c’est qu'en quelque sorte
le sacrifice est supérieur a I'étude de la torah)...Comment

cela marche?

Le Zera Shimshon nous enseigne qu’il y'a deux voies
possibles pour se rapprocher d'Hashem et apporter la paix
dansle monde. La voie la plus certaine est celle d’étudier la
torah. Un homme qui étudie la torah est protégé des fautes
ets'il n'y a pas de faute, le monde vit dans harmonie etla

paix et il n’y a aucune raison de le détruire.

La deuxieme voie est celle offerte aux «fauteurs», ceux
qui n’étudient pas la torah et qui de facto ne sont pas
protégés des fautes. Pour eux, 1l y a nécessité d’apporter
des sacrifices. Le Zera Shimshon cxpliquc qu’il yadans les
sacrifices quelque chose de «magique». Quand un homme
apporte un sacrifice, il se rend compte qu'il aurait di étre
ala placc dela béte qui est approchéc ct cela va éveiller un
réveil. Sa téchouva va 'obliger a se rapprocher d’'Hashem
et de facto de I'étude de la Torah. Les sacrifices insufflent a
'’homme un sentiment de téchouva, de prise de conscience.
C’estun potentiel unique, un don exceptionnel qu’hashem

a donné au peuple juif.

In fine, il n'y a pas de contradictions entre les différents
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passages du talmud. En conclusion, la voie de I'étude de la
torah est la voie «majeure» et immédiate pour se protéger
de la faute et maintenir le monde. C’est la voie offerte aux
«non-fauteurs». La voie des sacrifices n'est qu'un recours

(un plan B) pour les fauteurs.

Pour eux (les fauteurs), différentes étapes sont a réaliser:
1\ Le sacrifice qui va créer un sentiment de téchouva
2\ La téchouva va amener I'étude de la torah

3\ La torah apporte le maintien du monde.

Les deux passages du talmud offrent in fine deux parcours

différents et s'adressent a deux «profils» différents.

On peut pcut—étrc aussi répondrc ala question du Zera
shimshon par un Or Ahaim qui se trouve dans parashat
Vayikra:

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

€n ces termes:

"Parle aux enfants d'Israél et dis-leur: Si un homme
approche d'entre vous & Hashem une offrande de bétalil,
c'est dans le gros ou le menu bétail que vous pourrez choisir

votre offrande»

Le Or Ahaim demande, que signifie «un homme qui

approche d’entre vous»?

Le Or Ahaim nous enseigne (selon le Zohar) que le mot
0% désigne quelqu’un d’'important. Le Or Ahaim nous
enseigne «qui est 'homme important»? 1l répond et nous
enseigne que c'est celui qui «rapproche» ses freres de la
Torah et des Mitsvot. En effet, le mot 1217 a la méme racine
que le mot «rapprocher (27p) . En somme, Hashem attend
en premier lieu de nous, non pas des sacrifices physiqucs

mais de «rapprocher nos fréres vers la torah et la mitsvot.

Aussi, le Or Ahaim nous enseigne, en rappelant les pirkei
avot que celui qui rapproche ses freres de la Torah sera
épargné de faire des fautes X2 xvn Px 02277 X 7M1 )
O 5y

Ainsi, on comprend que le verset est sépar€ en deux parties.
Premicre partie: Mo 1272 027n 2°7p? °2 OIX

(X
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

™ Torah-Box

X nbap) ORI AT
STPN? 221 X5 myn'
+(x,0) PN JPIRTI
11991 037,11 N2 IRY 72 0N
ROD IR PN (v mwn v'o) TI'Q'iO
PIN MTOM ITON 7Y ARIN
I YIpn mm Wipn o 0T
R PRY W .DmRn mon T
1Y 2299 ,MT0N 5227 K3 PR NOD
IR 077 2V 99 WIpn M 0T
(1 xp mama) 2T IMRY NN 00N
N2 22 0Y (v e PIOD OV
TP M AT NI NN 127
N1, RON R NPAY STRYD KD XD
W TG 0T UTpD 0
20 TWN D NRD TPNNY 12 03 N
J12) DRVUND WO Mg

mR) Y02 1P IINT 3] 1IR2 9RY
N2 *1179P DR 13T "TIR’ (2 marns a0

32Ty NIRY RHD 00 1o o) 1INY
TRDD 2 TRY ATY TR N

13170 DYRY 13 XY I3 1700

nown nn ) T TINYRN SY NiTINY XD

1-‘IT1 (N0 Amavn rm oohw mrm o' 1'n

WiTRD 1YY NLIND NINIX 1IRDY

TR XL IR X I M0 93
SN MNN WY 1373 30NN

YOm R WITR 2 NN P2 UITRM
J7Y MR 597 512712 UpIn pr1en?
ARG NYTRD RN 22 VIR DT
I MY R AP0 Y, TN
4299317 ,NYTR2 NivivIn
PRIVY Y2 MNR TRV XY KPYD)
IR IR L7 901 mnywa nYina
*22 /1 MINORN DY AT INkyn 03,40
.02V 1231 72 pRYIY OX 1317
M| oI




-

witphn 7197
WO QY NN P
o2 ngym NIIRD VY P97
MY Mavea T Mand i
ITY ORI NRIND NWND
onpTY Mmvea M Aamn Sann
IR0 RN YYD T2 0.1y
MYV ONTIN 13T NORY ,17IiRD
YY) nar nawn Xoaw nawn
R¥NI 42 1 onar 1 X0 Ywn) NIVIR
nimnny % o7 2R Ny
IR P TN NPV R N Y

UTind 13 PRY 1913 9] nrn
ST G R D
TpY3 091D YUY ,OYYd WY
A0MY TP T AR 0l
127 Ny /0 e by Ty
ONY N2 NI o m x mdn) TN
N3 "0’ 19081 DY Y Y TR, 'O
(09 p1oD o) 'E‘I"TI'JHD

9930 1] K9 ORY 1 °3) PRI
nYRDY oRvin ¥ N> M
TIRY IDINTY. (x xomow) PRI NRIID
J121 7% IR 7R pOivh 92 K11
12030 1270 RIN INVOY 1P2Y KN
70 T2 NI BNYY PpRa) IR0
21, O% WY ¥10 ,NiiaIpa
MR poyd

Si tu rapproches tes freres de la
Torah, alors 13, ca s'appelle le meilleur
«sacrifice» pour Hashem % 127p Alors
tu seras épargné de faire des fautes
(comme nous l'indique le pirkei avor)
et donc tu n'auras pas besoin d’apporter

des sacrifices physiqucs.

Cependant, si tu n'aides pas tes freres,
tu pourras étre amené a faire des fautes
et de ce fait, apporter des sacrifices
physiques pour expiation (ce qui nous

indique la deuxiéme partie du verset):

NX 12°7pR TNXT 1Y P2 T M2 T

02127 our revenir a la question du Zera
Shimshon, on peut peut-étre dire que
lorsqu’on nous indique que le monde
est maintenu grace aux sacrifices, on
souhaite dire, grice aux actions de
«rapprochement» de nos fréres éloignés.
De ce fait, si nous réalisons les actions
de «kirouv» avec nos freres, il ne peut
y avoir de fautes et donc le monde est
maintenu. Nous sommes bien en train
de dire que c’est grace a la Torah que le
monde est maintenu car «rapprocher
nos freres de la Torah» cest le symbole
méme de la Torah (selon Rabbi Akiva,
c’est méme le fondement de la Torah car
la plus belle fagon d’aimer son frere cest
de le rapprocher de la torah et lui faire

gagner son monde futur).
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Ce feutllet est écrit par Rav Amram Azoulay * 580624120 7'y IWHY YIT Y 1IND XXV
(auteur du livre Bnei Shimshon ,drachotes commentées du Zera Shimshon, contact Bneishimshon@gmail.com)
et publié a l'aide de U'organisation 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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Pour ceux qui souhaitent
dédier Uétude du feuillet pour Uélévation

de ['dme d’'un proche
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Merci de contacter
Israél: 05271-66-450
Etats-Unis: 347-496-5657

Pour contacter 'auteur de ce feuillet «francais»: Bneishimshon@gmail.com
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L'Eternel parla & moise en ces termes:

« Ordonne a Aaron et a ses fils ce qui suit: Ceci est la régle de I'holocauste. Cest le
sacrifice qui se consume sur le brasier de lautel, toute la nuit jusquau matin, le feu
de lautel y doit briler de méme"

Le Cohen revétira son habit de lin, aprés avoir couvert sa chair du calecon de lin; il
enlevera sur l'autel la cendre de I'holocauste consumeé par le feu, et la déposera a
COté de l'autel »

Le Or Ahaim développe l'idée (selon le sod) selon laquelle ce verset fait allusion au
dernier exil, celui que nous vivons actuellement (le dernier exil).

Le Or Ahaim rappelle justement que les épreuves du dernier exil seront délivrés par
ishmael. Le Or Ahaim exprime le fait que I'exil d'ishmael est pire que celui d'Egypte,

car les égyptiens, méme si ils asservissaient le peuple d’Israél, ils donnaient a boire

et a manger. Alors que ishmael lui se conduit avec perfidie et cruauté : « il t'arrache
méme ce que tu n'as pas entre tes mains »

Sur le verset y9va by W2y 12 903913 12 Y999 )DDD YAy

Le Or Ahaim évoque qu'a la fin des temps Hashem se rappellera que tous ceux qui
sont tombés "Pour sanctifier le nom de Dieu" (ici le verset exprime que le sang de
ceux qui ont été tués seront inscrit sur le "vétement" que portera Hashem. Le Cohen
désigne la mida de la miséricorde et que méme la mida de la miséricorde souhaitera
se revétir de la mida de la vengeance). Le Or Ahaim explique qu'Hashem vengera
deux types de personnes :

1/ 121 m
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Ce verset évoque ceux qui sont morts "pour sanctifier le nom d'Hashem" (les soldats,
les victimes d'attentats, etc.). Le mot 774a” désigne un tissu, le tissu méle des fils
entre eux pour former une entité unique et soudée. Ici, nous évoquons ces "gens
disparus" qui par eux le peuple d'Israel s'est renforcé dans I'union

2/12 59397

Ici, nous évoquons ceux qui font "rentrer" la émouna dans le cceur d'Israel. Ce sont
les Tsadikimes qui appellent a I'union d'Israel, ceux qui incitent a I'harmonie et
I'amour entre les hommes et les femmes d'Israel. Ces tsadikimes sont souvent des
"cibles" de choix pour les ennemis d'Israel

Le Or Ahaim était un tsadik exceptionnel, il a vu ce qui allait se passer a la fin des
temps : L'oppression du peuple d'ishmael sur le peuple d'Israel. Mais comme évoqué
par le Or Ahaim, Hashem n'oubliera pas le "sang" de nos fréres tombés pour
sanctifier le nom d'Hashem. Leur sang est gravé sur I'habit d'Hashem.

Shabbat Shalom

LX)
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Paracha Tsav

Feuillet numéro 427

Le sujet de cette semaine

LA FACULTE DE LA PAROLE

Edition francaise n° 50

Les horaires du Chabbath ENTREE - SORTIE
18:21-19:34
18:59 - 20:07

Jérusalem
Paris

30 Mars 2024 . 20 Adar Beth 5784

Extraites des cours du Rav Hagaon Acher Kowalski Chlita

Comment l'approche
bienveillante d’un Rav
a-t-elle changé le destin
de toute une famille ?

(2 ) XPN) Namn by NTPM Yy N2 XN

Clest le sacrifice qui se consume sur le brasier de I'autel
(Vayikra 6,2)

Il nous arrive, dans la vie, de chercher
des occasions grandioses, des missions
importantes ou des projets de grande
ampleur, espérant en tirer des conséquences
a long terme. Un homme qui cherche a
rapprocher de jeunes hommes de la Torah
estime qu’il doit créer un grand organisme,
réunir un nombre important de jeunes
hommes et leur proposer une palette
d’activités. Un homme qui veut aider son
prochain juge bon de collecter pour lui une
grande somme d‘argent, de déclencher un
immense changement dans sa vie, etc.

Cela paralt logique. En effet, impossible
d’attendre qu’une petite action produise
de grands résultats. Si un homme désire
véritablement s’enrichir, il est rare de pouvoir
y parvenir facilement, et un investissement
important est nécessaire. Si un homme veut
déclencher une révolution dans sa vie ou dans
celle de son prochain, il faudra certainement
lancer une action a grande échelle et déployer
des efforts massifs. Impossible de faire une
révolution en un tour de main, ou serait-ce
envisageable ?!

Examinons la paracha de la semaine o il est
question d’'un agneau innocent dans la grange
ou d'une vache rondelette dans I'étable. Il
s‘agit d’'un animal, dénué d’intelligence, qui
se promene tout en mangeant des herbes
au passage. Personne ne fait honneur a ces
animaux, qui évoluent avec les quadrupedes
de leur espéce...

Subitement, cette béte acquiert un statut
des plus élevés et devient sainte. Un homme
s'approche d’elle, la regarde avec un désir
ardent de réaliser la volonté de son Créateur,
et déclare : « C'est une ‘Ola. » Voila ! Au méme
instant, par cette bréve phrase, cette béte
stupide passe du statut danimal humilié
a celui de Korban offert sur l'autel devant
Hachem, elle est devenue sainte !

Extraordinaire ! Ce changement intervient

(X
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par le biais de quelques mots seulement ! Il
n‘est pas nécessaire de soulever la béte ou
de la secouer, ni encore de la dresser ou de
lui expliquer lidentité du Saint béni soit-II.
Quelgues mots produisent un changement
révolutionnaire dans la vie de la béte ainsi
que dans celle qui l'offre, ils ont le pouvoir de
créer un changement drastique : désormais,
il est interdit d'utiliser cet animal pour un
quelconque travail, toute sa production est
sainte, il faut la protéger pour éviter qu’elle
ne se blesse, etc.

Le Rav et auteur du Tiféret Chlomo nous
dévoile une puissante idée dans la paracha
de Vayikra : ce changement aussi drastique
dans le statut de la béte intervient
uniquement dans le sillage de quelques
mots, qui produisent une révolution et
modifient son statut. Par le biais de ces
quelques mots, un monde hilkhatique
nouveau se déploie, une béte au statut
inférieur s’éleve de plus en plus, tout
change au travers de quelques mots !

Cette conclusion, lourde de conséquences,
s’applique encore davantage a I'homme ! Si
chaque homme a la faculté de déclencher
une révolution dans I'esprit d’un animal a
I'aide de quelques mots, a plus forte raison,
combien pouvons-nous déclencher de
révolutions dans I'ame de notre prochain,
en quelques mots ! Autour de nous évoluent
tant de personnes dans des situations
délicates, des hommes brisés et désespérés
- nous pouvons produire un changement et
les élever par la parole !

Certains ont vécu des expériences difficiles
dans leur enfance ou leur jeunesse, dans
le passé ou le présent, a la maison ou
dans la communauté, au travail ou dans la
famille élargie, et nous pouvons les aider a
dépasser ces expériences difficiles qui les
empéchent de grandir et de progresser, en
les encourageant par le biais de quelques
paroles !

Tant de personnes autour de nous, des
enfants, jeunes gens, éléves de yéchiva,
adolescents ou adultes, peuvent bénéficier
d'un mot gentil, d'un compliment sincere
ou d'une tape sur I'épaule, ce qui pourra les
propulser de l'avant, les encourager et leur
donner la force de réussir | Chers fréres, tout
dépend de nous, de notre parole et de notre
bonne volonté. Distribuons ces mots gentils
de toutes parts avec profusion, accordons
aux personnes autour de nous la force de
déclencher une révolution dans leur esprit
en quelque mots !

Emportons ce message émanant de la
lecture des Korbanot comme lecon pour
la vie : pour atteindre de grands résultats,

inutile d’entreprendre de grandes actions.
Pour encourager les autres, inutile d’avoir
un grand palais, pour donner des forces a
autrui, inutile d’ouvrir d'immenses bureaux.
Il suffit d'un mot gentil et sincére, d’'une
vraie empathie, ce sont tous les ingrédients
nécessaires pour produire des changements
delongue portée, enencourageant lesautres
et en créant des changements profonds !
Cela ne codte ni argent ni effort, mais juste
de I'attention. Distribuons des mots gentils
a notre entourage, a notre famille, a
nos collegues, aux membres de notre
communauté et a toutes nos connaissances,
et méme a des étrangers. Nous mériterons
de déclencher des changements importants
chez notre prochain, grace a quelques mots
gentils !
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Une conversation
qui déclenche une
révolution

Ce récit se déroule un matin ordinaire dans
un Collel de Beth Chémech. Comme c’est
I'usage de temps en temps, un membre du
Collel donne un cours qui résume le théme
étudié et les auditeurs apprécient chaque
mot. En général, un tel cours s'achéve par un
compliment donné au conférencier, mais l'un
des Avrékhim décida de se dépasser...

Il rentre chez lui, prend quelques
renseignements et obtient le numéro de
téléphone de la mere de I'homme qui
avait pris la parole. C'est une dame veuve
qui réside aux Etats-Unis et il est contraint
d’attendre le soir pour lui parler, compte
tenu du décalage horaire. En soirée, I’Avrekh
téléphone en Amérique et parle a la maman,
se présentant comme l'ami de son fils qui
étudie avec lui au Collel, puis il ajoute :

Sachez que je suis jaloux des mérites d'une
meére qui a eu un tel enfant, qui éclaire
notre Collel par sa Torah, qui se consacre
avec assiduité a I'étude de la Torah, tout
le monde le considéere comme un jeune
prodige en Torah. Tout ceci était vrai
jusqu’a aujourd’hui, mais j'ai été surpris
de constater qu'il est également doté de
talents d’orateur pour la diffusion de la
Torah. Il a donné cours au Collel et tout le
monde a été épaté ! Bienheureuse est celle
qui lui a donné naissance, conclut I’Avrekh
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et bénit la meére en lui souhaitant beaucoup
de bonheur.

Cet Avrekh pensait avoir fait une bonne
action, qui réjouissait la mere veuve. Il n‘avait
pas envisagé les répercussions considérables
de cette conversation...

Quelques jours plus tard, I'Avrekh qui avait
donné le cours s‘approche de lui avec un
grand sourire et le remercie avec profusion
pour I'appel téléphonique a sa mere. L’Avrekh
était content, mais son ami ne s'arréta pas la.

Cet Avrekh a besoin d’'une aide financiere
pour poursuivre son étude de la Torah.
Jusqu’a présent, sa mére, veuve, n‘avait pas
beaucoup de moyens, mais récoltait pour lui
des dons mensuels auprées de divers membres
de la famille, pour qu’il puisse continuer a se
consacrer sereinement a la Torah. La veille
de la conversation, la famille s’était réunie
dans la maison de la veuve pour prendre une
décision déterminante : cesser le financement
de I'Avrekh, ne pouvant plus prendre en
charge cette dépense !

La décision n’était pas facile a prendre, et les
personnes présentes déciderent de passer
la nuit a réfléchir pour prendre une décision
le lendemain. La décision penchait dans le
sens d’'un arrét du financement mensuel. Or,
le lendemain matin, la mere recut cet appel
tellement émouvant qui la fit reconsidérer sa
décision : elle revenait sur la décision !

L’Avrekh mérita ainsi de continuer a étudier
la Torah et a recevoir une bourse mensuelle
de sa famille, par le mérite dun appel
téléphonique a la maman!

Magnifique ! L’Avrekh qui avait téléphoné a
la mére ne pensait pas que son appel serait
aussi déterminant ! Il avait réussi, en quelques
mots, a changer une décision familiale en
faveur de son ami !

Chers fréres, ce récit atteste combien une
seule conversation peut avoir de grandes
répercussions, combien quelques mots
chaleureux peuvent avoir dimpact. Nous
ne pourrons jamais savoir si le compliment
que nous avons donné induit une révolution
et combien de force elle a donné a notre
interlocuteur.

Une chose est claire : un mot gentil peut
déclencher des révolutions, et générer de
nouvelles forces. Cela n‘exige pas d’effort
important de notre part, il suffit de le
donner de tout cceur, en désirant donner
une tape sur I'épaule de notre prochain.
Plus nous multiplions ces mots gentils, plus
nous donnons de forces a de nombreuses
personnes, plus les performances émanant
de nos paroles seront portées a notre mérite
pour toujours !

Un compliment
inhabituel qui
modifia des
générations !

Dans un quartier de Jérusalem vivait un
Juif respectable, aimé de tous ceux qui le
connaissaient. Il avait une magnifique famille qui
lui apportait beaucoup de bonheur, il était I'un
des premiers a arriver a la synagogue et l'un des
derniers a repartir. Personne ne savait ce qu'il
avait vécu dans le passé, jusqua ce qu'un jour,
on découvre son histoire :

Il monta en Israél alors qu’il était un jeune
homme malheureux et isolé, sans famille ni amis,
apres avoir vécu la terrible Shoah en Europe. Les
dures années de la guerre lui avaient laissé une
profonde cicatrice, et le fait que son éducation
ait été interrompue en raison des horreurs de la
guerre l'avait marqué. Les bouleversements de
son expérience de la guerre l'avaient conduit a
se détacher de la Torah et des Mitsvot, il s'installa
dans un Kibboutz, grimpa les échelons de la
hiérarchie du Kibboutz jusqu’a devenir, a un age
assez jeune, secrétaire de celui-ci !

Malheureusement, piégé dans I'emprise du
mauvais penchant, il adopta une coutume :
monter a Jérusalem chaque Chabbath, que D.ieu
préserve, et circuler en voiture au centre du
quartier de Guéoula. « Mon plaisir du Chabbath a
cette période sombre, raconta-t-il les larmes aux
yeux, consistait a traverser le Kikar Hachabbath
en klaxonnant a fond, alors que des milliers
de Juifs se rassemblaient et criaient dans la
douleur : “Chabess !” Je prenais un malin plaisir
a les embéter... »

La situation était si grave qu'il faisait tout pour
susciter la colére des Juifs, voyant la douleur de
ceux qui respectent le Chabbath, et il passait
en voiture devant eux pour les narguer. Or, un
Chabbath, l'incident suivant eut lieu :

Il conduisait dans la ville de Jérusalem et
s‘arréta quelques minutes. Une foule de
protestataires se rassembla autour de son
véhicule, et se mit a crier pour protester contre
cet infame ‘Hiloul Chabbath dans leur quartier.
La situation devint tendue, une vive discussion
s’ensuivit et ils en vinrent presque aux mains...

Puisun Juif al'apparence vénérable, le Gaon Rabbi
Mordékhai Leib Zachs, s'approcha. Le Rav, dont
le visage rayonnait de sagesse et de distinction,
s'approcha de la foule et tout le monde le laissa
passer. Méme celui qui enfreignait le Chabbath
éprouva de la crainte mélée de respect devant
lui, surtout qu‘a son arrivée, il se mit a parler
au coeur des protestataires, leur demandant
de quitter les lieux, leur expliquant que leur
protestation était inutile et pouvait provoquer
une profanation du Nom de Hachem. Alors que
la foule se dispersait, ’lhomme entra dans sa

voiture et repartit...

Ce récit ne s'achéve pas la. Dimanche apres-
midi, on entendit des coups discrets a la porte
du secrétaire du kibboutz : c’était le Rav Zachs.
Le secrétaire se souvenait parfaitement de son
noble visage, et il sempressa de lui ouvrir la porte,
et lui demanda sur un ton étonné : « Comment
le Rav sait-il qui je suis et ol j'habite ? Personne
ne me connait dans le quartier Yérouchalmi, et le
Rav ne m’a pas demandé mon nom ?! »

Ah, c’est simple, répondit le Rav Zachs, hier
j'ai remarqué que tu profanais le Chabbath en
public, malheureusement, mais apparemment
tu n’es pas un voleur !

« Quel rapport ? demanda le secrétaire. Et
en quoi cela vous-a-t-il aidé a trouver mon
adresse ? Je ne comprends rien ! »

« Ca aussi c'est simple, répondit le Rav Zachs
en souriant. Hier, en pleine agitation, jai repéré
le numéro de la plagque dimmatriculation
de ta voiture, que jai retenu par coeur, pour
m’en souvenir Motsaé Chabbath. A [issue
du Chabbath, je lai inscrit sur une feuille et
le lendemain matin, je me suis renseigné sur
I'identité du propriétaire de la voiture. Si javais
pensé que tu étais voleur, je n‘aurais pas pu faire
la connexion entre I'adresse et le propriétaire,
mais j'ai pu trouver ton adresse ! »

L'homme fut stupéfait. La maniére de
s'exprimer du Rav était ingénieuse, et
I'hypothése qu’il avait formulée - qu'il
n‘était pas un voleur, mais “uniquement” un
profanateur du Chabbath, lui plut. Le Rav lui
parla sur un ton sympathique et agréable,
puis sortit avec lui se promener sur les sentiers
du kibboutz, et a la fin, il l'invita a passer un
Chabbath conforme a la Halakha...

Et de 13, la trajectoire fut rapide : 'homme quitta
le kibboutz, redécouvrit la lumiere de la Torah
et des Mitsvot. Celui qui le vit apres son retour
a la Torah ne pouvait simaginer qu’il était le
kibboutznik qui avait transgressé le Chabbath
avec défiance...

Ce Juif fit Téchouva et sa famille suivit ses
traces, et des générations entiéres suivirent le
chemin de la Torah, et tout ceci, par le mérite
d’un mot gentil. Ce geste avait suffi a rallumer
la flamme pour le judaisme et de I3, la voie
était ouverte pour le retour a D.ieu de plusieurs
générations !

Chers fréres, cette histoire rapportée par le Rav
Rosenfeld dans le bulletin Tiv Hakéhila, nous
sensibilise sur la faculté d'un mot gentil, sur
sa portée incommensurable. Les occasions de
dire un mot gentil sont nombreuses et nous
sommes en mesure de le faire !

C’est proche de nous, accessible et facile et
peut déclencher une révolution chez notre
prochain. Ne renoncons a aucune occasion de
dire un mot gentil et cherchons activement
des opportunités dans ce sens. Distribuons
avec générosité des mots gentils et des
compliments sincéres a notre famille, a nos
amis, a nos prestataires, a toute personne
que nous rencontrons. Plus nous en donnons,
plus nous encourageons de personnes en leur
remontant le moral et en leur donnant des
forces, plus nous serons récompensés !

Ce feuillet est extrait

des enseignements du Rav Hagaon Acher Kowalski Chlita

perles2paracha@gmail.com
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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 !
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Un emploi avisé de I’hun

« Le feu de I'autel doit briiler de méme en
lui. » (Vayikra 6, 2)

Si I'on observe de prés les mots de ce verset, il
n'est pas dit « y briler », mais « briler en lui », ce qui
peut étre compris comme se rapportant au Cohen
apportant le sacrifice. Nous en déduisons que,
lorsque I"homme accomplit la volonté de I'Eternel
et observe Ses mitsvot, il doit le faire avec entrain
et vénération, comme si un feu brilait en lui, dans
I'esprit du verset « Tous mes membres diront : “Sei-
gneur, qui est comme Toi ?” » Plutot que d’exécuter
les ordres divins avec nonchalance, il les fera avec
amour, volonté, zéle et joie afin de procurer de la
satisfaction a son Créateur.

Dans cette section, nous apprenons combien la
fierté est un mauvais vice. Nos Maitres affirment
(Vayikra Rabba 7, 6) : « Le Saint béni soit-1l dit : qui-
conque cherche a s’élever (maalé ét atsmo) finira
par descendre dans le feu, comme il est dit : “C'est
le sacrifice (ola) qui se consume sur le brasier de
l'autel”. Malheur a la grandeur qui n'apporte jamais
de bien | Rabhi Yéhochoua ben Lévi dit :
combien les personnes humbles sont grandes aux
yeux du Saint béni soit-Il. Al'¢poque du Temple, celui
qui apportait un holocauste était récompensé pour
son holocauste, celui qui apportait une oblation
etait recompense pour celle-ci. Or, celui qui garde
le profil bas, le texte considére comme s'il avait
apporté tous les sacrifices, comme il est dit : ‘Les
sacrifices [agréables] a D.ieu, c'est un esprit contrit’
(Téhilim 51, 19) ; les sacrifices qui Lui sont le plus
chers ne sont pas les animaux qu’on Lui sacrifie, mais
le coeur brisé et I"humilité de I'homme.” »

“Vois donc

C’est justement pourquoi la Torah nous a éeté
donnée au mont Sinai, la plus basse de toutes les
montagnes, et par I'intermédiaire de Moché, le plus
humble de tous les hommes (cf. Bamidbar 12, 3),
afin de nous enseigner que celui qui désire recevoir
la Torah doit, au préalable, se parer de la vertu de
la modestie, mére de toutes les autres.

Toutefois, je me suis toujours posé la question
suivante : si I'intention de I'Eternel était de nous
transmettre 'importance de I'humilité, pourquoi
n'a-t-1l pas donné |la Torah sur une plaine ? Pourquoi
a-t-Il choisi comme théatre de son don une mon-
tagne, certes de basse altitude, mais représentant
néanmoins une certaine hauteur ?

Les commentateurs expliquent que D.ieu désirait
ainsi nous enseigner la maniere correcte d'ufili-
ser la modestie. S'il est certes souhaitable de se
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, signe de la grandeur

conduire avec humilité, cependant, 'homme doit
étre conscient de sa valeur. Loin de se vanter devant
son prochain, il s’agit de se dire qu’on a été choisi
parmi toutes les créatures pour étre le serviteur du
Saint bénisoit-ll. En réalisant son statut d’élite de la
Création, on sera bien moins tenté de pécher face
al'épreuve. On pensera, en effet, qu’il ne convient
pas a I'honorable fils d'un Roi d’irriter son Pére et
de violer Sa parole.

Par conséquent, il nous incombe d'étre modeste a
I'egard des autres et de veiller a ne pas s’enorgueillir
devant eux. Mais, vis-a-vis de soi-méme, il convient
de réaliser sa valeur aux yeux de D.ieu. C'est pour-
quoi la Torah a été donnée sur une montagne et non
sur une plaine, car '’homme doit avoir une certaine
fierté intérieure, dans l'esprit du verset « Son cceur
grandit dans les voies du Seigneur ».

J'ai pensé a une autre raison expliquant le choix
divin d’'une montagne comme théatre du don de la
Torah. Le ciel symbolise |a spiritualité et le service
divin, tandis que la terre est le symbole de la maté-
rialité. La Torah fut donnée sur un mont, s'élevant
en direction du ciel, et non sur une plaine, plus
liee a la terre, afin d'enseigner aux enfants d’Israél
leur devoir permanent d’élever leur regard vers le
ciel, c'est-a-dire d’aspirer a se lier a la spiritualite,
au service de |'Eternel et a 'accomplissement des
mitsvot, et de s'éloigner de la matérialité de ce
monde. |Is doivent s’efforcer de ne cultiver que des
ambitions spirituelles et de se lier au monde de
la verite, tout en se detachant du mensonge que
représente la matiére.

C'est pourquoi, lorsque Moché, redescendu du
ciel vers le mont Sinai, vit le veau d’or construit par
le peuple, il s'empressa de briser les tables de la Loi.
Car, comme nous l'avonsdit, le mont Sinai symbolise
le monde de la vérité, le monde spirituel sur lequel
la Torah de vérité nous a été donnée. Quant au veau
d’or, il représente ce monde, celui du mensonge ou
les hommes se trompent et poursuivent les vains
plaisirs vers lesquels sont dirigées leurs aspirations.
Il va sans dire que ces deux mondes antithétiques
ne peuvent coexister dans le cceur de I'lhomme qui
n‘est pas en mesure de suivre la voie de la Torah tout
en courant derriére les jouissances matériellesinter-
dites, irritant son Créateur. Aussi, lorsque Moché
constata que les enfants d’lsraél clochaient entre ces
deux parties, il comprit que les Tables de la Loi ne
pourraient se maintenir, car le peuple détenait par
ailleurs des « tables de mensonge ». C'est pourquoi
il les brisa devant les membres de celui-ci.




GUIDES PAR LA EMOUNA

Ajoute, Il t'ajoutera

l'eus le mérite de participer a un gala
destiné a récolter des fonds pour les
nécessiteux de Paris et Lyon, entre autres,
a I'occasion des fétes de Pessa’h, et éga-
lement en faveur du Collel du Gaon Rav
Binyamin Zeev Kaufmann en Angleterre
— jeune homme, jai étudié a Sunderland,
dansla Yéchiva Netsa'h Israél de ce Tsadik
doublé d'un érudit hors pair d'une remar-
guable assiduité.

leremarquai, au cours de la soirée, que
le Rav regardait a plusieurs reprises sa
montre, comme 5'il devait se hater pour
se rendre quelque part. Je lui posai donc
la question qu'il esquiva poliment.

A vrai dire, ma question était superflue
et je compris vite par moi-méme que
cela ennuyait le Rav de « perdre » ainsi
son précieux temps. |l n‘aspirait qu'a une
chose, retourner le plus vite possible a
50N occupation principale et constante :
I'étude de la Torah.

Ne pouvant supporter de voir mon
Maitre souffrir de la sorte, d'étre détourné
de I'étude malgré lui, je lui promis de
consacrer au Collel de Manchester |'en-
semble des bénéfices de |a soirée — alors
quau départ, ils devaient étre partages
entre son Collel et la distribution de den-
rées alimentaires pour Pessa'h. I'allai
jusqu'a préciser le montant de cette aide
: celui gqu'il s'était fixé pour objectif de
réunir pendant son séjour a Paris.

Lorsque le Tsadik entendit cela, ses yeux
rayonnérent de joie. « Je vais enfin pouvoir
reprendre mon emploi du temps normal
dans le service divin et n'aurai plus besoin
de taper aux portes des Juifs parisiens pour
les solliciter | » s'écria-t-il. Cependant,
aprés guelqgues instants de réflexion, il
ajouta : « Mais que vont devenir les Juifs
nécessiteux de France ?

« Ainsi parle (...} » (Yirmiya chap.7)

— Ne vous inquiétez pas pour cela, je
m’en occuperai », le rassurai-je, bien
conscient gu'il me faudrait trouver une
solution a ce probleme.

A ce moment — Providence divine &
combien merveilleuse —, un homme
m'aborda, me glissant a l'oreille qu'il vou-
lait faire don d'une importante somme
a nos institutions. Quelle ne fut pas ma
surprise lorsqu’il précisa le montant de
cette aide : le méme exactement que je
m'étais engagé a donner pour le Collel de
mon Maitre, a Manchester. « Dommage
gue je n'ai pas promis le double | » ne
pus-je m'empécher de me dire.

De retour a la maison, je racontai a ma
femme ce qui venait de se passer. Dans sa
geneérosite, elle me suggéra de donner une
somme supplémentaire au Collel de Rav
Kaufmann. le télephonai aussitét a mon
Maitre pour l'informer de cette décision
gui ne mangua pas de le réjouir,

levenais a peine de raccrocher quand —
incroyable mais vrai— le téléphone sonna
de nouveau, pour m'annoncer qu’'un nanti
faisait don a nos institutions de la somme
exacte que je venais de m'engager a faire
parvenir au Rav |

Existe-t-il plus belle preuve au fait
gue celui qui s'empresse daccomplir les
mitsvot et, en particulier, celle de la tséda-
ka, a la garantie de ne jamais souffrir d’un
déficit ? Car, le Saint béni soit-1l aime ceux
qui donnent la tsédaka et se soucie de
leur sort, leur rendant ce gu'ils donnent...
et bien plus. Mais le mauvais penchant
tente de nous aveugler et de nous prouver
gue nous perdrons en accomplissant une
mitsva, nous dissuadant ainsi a la réaliser.
Il nous incombe donc de nous renforcer
pour lutter contre cet adversaire et exe-
cuter les mitsvot avec zéle et joie.

Lien avec la paracha : la haftara évoque le sujet des sacrifices et

leur but, en l'occurrence, écouter la voix de I'Eternel et se plier a Sa
volonté. Le cas échéant, les sacrifices sont agréés par le Créateur.
C'est également le sujet de notre paracha qui mentionne les différents
sacrifices dont 'apport procure une odeur agréable a 'Eternel.

CHEMIRAT HALACHONE

Quand il vaur micux se taire

Si quelgu’un a trébuché en écoutant des propos medisants, il devra immédiatement
s'efforcer de défendre |a personne sur laquelle ils ont été prononcés, devant celui qui les
a emis, et d'effacer de son coeur toute impression negative sur celle-ci, De cette maniere,

il réparera a posteriori I'interdit transgressé.

Mais si, connaissant |a nature du meédisant, il sait qu’en entendant des jugements positifs
sur cette personne il ne fera que la dénigrer davantage, il sera évidemment preferable de
se taire. Néanmoins, par la suite, lorsque ce calomniateur aura pris congé de ses auditeurs,
ce sera une mitsva d’expliquer a ces derniers l'autre coté de |a piéce afin de tenter d'effa-

cer egalement de leur cosur toute impression negative sur la personne concernée.

Paroles de Tsaddikim

Les fleurs et le chocolat ne sont pas |'essentiel

Dans notre haftara, le prophéte réprimande le peuple enrapportant
les paroles de I'Eternel ; « loignez vos holocaustes a vos autres sacrifices
et mangez-en la chair. Car le n'ai rien dit, rien ordonné a vos ancétres
le jour ou Je les ai fait sortir du pays d’Egypte, en fait d'holocauste ni
de sacrifice. »

A premigre lecture, ceci ne mangue de nous surprendre : pourquoi
D.ieu dit-ll ne pas avoir ordonne aux enfants d'lsragl de Lui apporter
des sacrifices, alors que, dans le ‘houmach de Vayikra, 'un des cing
livres de la Torah, se trouvent détaillés tous les types de sacrifices qu'ils
eurent l'ordre d'apporter ?

Une merveilleuse parabole, apportée par le Rav Pinkous zatsal dans
son ouvrage Tiférét Chimchon, va nous éclaircir.

Un jeudi soir, un homme se rend au supermarché pour faire les
courses de la semaine, d'apres la liste que lui a préparee son epouse,
comprenant des produits alimentaires et les autres effets nécessaires a
leur foyer. Une fois qu'il les a tous rassembles, il se dirige vers la caisse.

Avant que la caissiére ait terminé de faire le compte, il s'empresse
d‘ajouter quelques tablettes de chocolat pour faire plaisir a ses enfants.
De méme, a sa sortie du magasin, il voit un vendeur de fleurs et achete
un bouguet pour réjouir sa femme.

Arrive chez lui, il range chaque chose a sa place. Puis il presente le
bouquet de fleurs & son épouse. « Qu'il est beau | », dit-elle avec émo-
tion. A présent, il sort de son sac les tablettes de chocolat et les offre
a ses enfants. « Quel gentil Papa | » pensent-ils, combles de bonheur.

Pour I'instant, personne n'est intéresse par le pain ni par les tomates.
Chacun est si heureux du cadeau personnel recu qu’il ne pense a rien
d'autre.

Ces marques d'attention les touchérent tant que, durant unesemaine
entiére, on ne parla que des jolies fleurs et des bons chocolats.

Face a cet enthousiasme, le chef de famille se dit : « Trés bien | Dore-
navant, je sais ce qui fait vraiment plaisir 8 ma femme et a mes enfants.
» La semaine suivante, lorsqu'il va faire les achats quotidiens, au lieu de
se peiner aacheter toutes les denrées de base, il se contente d'acheter
un grand bouguet de fleurs, deux fois plus grand que le premier, etune
quantité double de tablettes de chocolat.

A son retour, il s'ecrie : « Regardez ce que je vous ai rapporte | »,
convaincu que la joie atteindrait son paroxysme.

Mais, contrairement a toute attente, son épouse, regardant le bou-
quet de fleurs, demande : « Et ol sont le pain, les légumes et les autres
choses que j'avais écrites sur la liste ? » Lorsqu'elle comprend qu'il n'a
rien achete d'autre que les fleurs, elle s'emplit de colére et lui reproche
: « T'avais-je demande de m’acheter des roses ?! »

« Mais la semaine derniere, on n'a fait que parler des fleurs »,
rétorque-t-il, étonne.

Evidemment, la différence est claire : lorsqu’il s'était soucie d'acheter
a sa famille toutes les denrees necessaires et avait, en plus, emballe le
tout d'un joli ruban de fleurs et de chocolats a leur intention, pourquoi
pas ? Mais maintenant qu’il avait néglige tous les besoins élémentaires,
ces agréables suppléments perdaient tout leur sens. En effet, ils ne
correspondent pas a un réel besoin, mais ne font qu'exprimer un lien
affectif ; aussi, en I'absence de celui-ci, les fleurs ou les chocolats
n'ont plus aucun sens.

Tel est, en substance, le reproche divin adresse au peuple juif:
« Je n'al rien dit, rien ordonné a vos ancétres (...) en fait d'holo-
causte ni desacrifice. » Autrement dit, les autres mitsvotsontdes
devoirs a remplir par le biais d’un acte et dont 'observance ne
dépend pas de la ferveur ressentie par 'homme. Méme celui qui
n’est pas a un trés haut niveau a la possibilité de les accomplir.
Par contre, les sacrifices apportés au Temple avaient la dimension
d'un don, d’un cadeau exprimant 'amour de'homme pour I'Eter-
nel. Aussi, 5'il respectait la Torah et observait convenablement les
mitsvot, son sacrifice procurait de la satisfaction a |'Eternel. Mais,
dans le cas contraire, son sacrifice perdait tout son sens.

42/44



La flamme de feu intérieure a
I’homme

« Un feu continuel sera entretenu sur
l'autel, il ne devra point s’éteindre. »
(Vayikra 6, 6)

Le Chla rapporte la ségoula, au nom de
Rabbi Moché Cordovéro—que son mérite
nous protége — de réciter le verset précité
pour étre épargné des pensées impures.

Le Ktav Sofer trouve dans le sens de
ce verset une formidable allusion a cette
ségoula : celui en qui brile continuelle-
ment un feu pour I'Eternel, une volonte
d’accomplir Ses mitsvot, jouira de Son
assistance pour étre épargné des pensées
impures et, a fortiori, pour echapper
au péché lui-méme puisque, comme le
disent nos Sages, les mitsvot protegent
et sauvent 'homme de |a faute.

C'est ce que nous pouvons lire dans
notre verset : « Un feu continuel sera
entretenu sur l'autel. » L'autel fait
reféerence a I'"homme, appelé « autel de
terre », car, comme |'expliqgue Rachi en
marge du verset de Bérechit evoquant la
création d’Adam, ce premier homme fut
créé a partir de la terre prise de I'endroit
dont il est dit : « Tu Me feras un autel de
terre. »

Or, comme le souligne notre verset, le
feu ne s'y éteindra point. Car, celui qui
vient se purifier, D.ieu |'y aide et celui qui
se sanctifie en bas, I'Eternel le sanctifie
avec |le feu de l'autel d'en-haut.

Les sacrifices annulent les forces
malfaisantes

« Tel est le rite relatif a I’holocauste,
a l'oblation, a I'expiatoire et au délictif.
» (Vayikra 7, 37)

Dans son ouvrage ‘Homat Anakh, le
‘Hida souligne que les initiales en hebreu
des noms de ces sacrifices sont les
mémes que celles des mots avone (faute),
mach’hit (ruine), ‘héma (courroux) et af
(colere), allusion au fait que les sacrifices
annulent ces forces malfaisantes (Erets
Ha’haim).

Ceci expligue également ce qu’'ecrit le
Tour (Ora’h ‘Haim, 237) : la raison pour
laquelle nous disons « Véhou ra’houm »
dans la priere d’Arvit et non dans celles
de Cha'harit et de Min’ha est que, pour
ces dernieres, on apportait un sacrifice
perpetuel pour l'expiation des fautes du
peuple juif, si bien que, comme le sou-
lignent nos Sages, il n‘arrivait pas qu’'un
homme dorme a Jérusalem avec un péche
en main. Concernant la priere d’Arvit. elle
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n'était pas accompagnée par l'apport d’un
sacrifice, aussi nos Maitres ont-ils institué
qu’on y récite « Vehou ra’houm ».

D'ailleurs, le verset commencant par «
Véhou ra’houm » enumére ensuite toutes
les forces malfaisantes précitées: « Mais
Lui, plein de miséricorde, pardonne les
fautes (avone), pour ne pas consommer
des ruines (yachrit) ; bien souvent, Il laisse
Sa colére (apo) s'apaiser et n’a garde de
déchainer tout Son courroux (‘hamato).
» Du fait qu’a Arvit on n‘apportait pas de
sacrifice, on prie |'"Eternel d'annuler ces
forces malfaisantes.

L'ouvrage Ets Ha’'haim poursuit en
notant que le premier verset du Chéma
commence par un Chin et se termine
par un Daleth, ce qui forme le mot chéd
(démon), allusion au pouvoir de la réci-
tation du Chéma de détruire les démons.
En Otant ces deux lettres des premier et
dernier mots du verset, il leur reste les
lettres Méem, Ayin, Aleph et ‘Hét, initiales
de mach’hit, avone, af et ‘héma, allusion
supplémentaire au fait que la récitation du
Chéma nous permet, tout comme les sa-
crifices, d'annuler les forces malfaisantes.

Il n’y a rien de honteux a faire une
mitsva

« Celui qui fait hommage de son sacri-
fice remunératoire au Seigneur doit Lui
présenter son offrande, prélevée sur la
victime rémunératoire. » (Vayikra 7, 29)

Notre verset semble redondant. Le
Emek Davar explique qu'a priori, on aurait
pensé qu’il n'est pas de I"honneur d’un
homme important de marcher dans la rue
avec |le taureau qu'il a I'intention d’offrir
en sacrifice. C'est pourquoi, afin de nous
détromper, la Torah se veut insistante
dans notre verset pour signifier qu’il doit
I'apporter en personne.

Dans la méme veine, on raconte qu’on
vit une fois un Tsadik en train de transpor-
ter des bois dans la rue. On lui demanda
des explications et il repondit : « Une
accouchée habite non loin de la. La
pauvre, il fait trés froid dans sa maison.
C'est pourquoi je luiapporte des bois pour
qu’elle puisse la chauffer. »

Non contents de cette réponse, les
autres objecterent : « Mais ce n'est pas
de votre honneur, Rav. Donnez donc
quelques chékalim a un non-juif et il
trainera ces bois a votre place. » Le Tsa-
dik répondit : « Pensez-vous que je vais
renoncer a une mitsva si précieuse et, en
plus. paver pour cela ? »
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Le z¢le dans les mitsvot pour
accomplir la volonté divine

« Ordonne a Aharon et a ses fils ce qui
suit : ceci est la régle de I'holocauste (...) »
(Vayikra 6, 2)

Rachi explique : « Le verbe tsav (ordon-
ner) exprime toujours une injonction pour
I'immeédiat et pour les autres génerations.
Rabbi Chimon dit : I'écriture doit enjoindre
particulierement la ou il est question d’une
perte d'argent. »

Les Cohanim recevaient une part de
chaque sacrifice, certains morceaux de
viande leur étant réservés. Néanmoins,
I"holocauste étant entierement briilé sur
I'autel, seule la peau de ce sacrifice leur reve-
nait. UEternel craignait alors que, ce sacrifice
représentant pour eux une perte financiére,
ils se montrent nonchalants dans son apport.
C'est pourquoi la Torah les a particulierement
presses a 'apporter.

Aujourd’hui ot le Temple n'existe plus,
nous pouvons néanmoins retirer une leconde
cette insistance de la Torah : il nous incombe
de faire montre de zéle dans notre service
divin en nous empressant de nous plier a la
volonté divine,

Méme lorsqu'il est question d'une mitsva
dont on ne retire aucun intérét ou pour
laquelle nous devons debourser une certaine
somme d‘argent, comme l'achat d’une paire
de téfilin oud’un étrog, ou encore la charité,
nous devons veiller a ne pas nous laisser
entrainer par notre mauvais penchant qui
nous pousse a economiser et a minimiser
ce genre de dépenses et nous souffle qu'il
suffit de nous rendre quittes de la mitsva. Au
contraire, on le repoussera fermement et on
s'empressera d’investir I'argent nécessaire
avec joie et volonté d’accomplir la mitsva
prescrite par I'Eternel.

['holocauste, entierement briilé pour D.ieu,
nous enseigne egalement notre devoir de Lui
vouer tous nos actes. Méme lorsque nous
mangeons, buvons, dormons ou satisfaisons
un autre besoin corporel, nous devons avoir
I'intention de le faire, non pas afin d’en tirer
une jouissance personnelle, mais pour avoir
les forces et |la santé nécessaires a un service
optimal du Créateur. Dés lors, nos gestes
phvsiques se trouvent sanctifiés.
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EN PERSPECTIVE

Qu'apprend-on de la pluie ?
« Un feu continuel sera entretenu surl'autel, il ne devra point s'éteindre. » (Vayikra 6, 6)
Parmiles dix miracles propres a I'époque du Temple que cite le traité Avot (5, 5), figure
celui-ci : les pluies n'éteignaient pas le feu de l'autel.

La question suivante se pose : au lieu d'accomplir un si grand miracle, I'Eternel aurait
tout aussi bien pu faire en sorte que la pluie ne tombe pas sur l'autel. Pourquoi ce choix ?

Rabbi ‘Haim de Volozhin expligue que cecinous enseigne la maniére dont nous devons
nous comporter : ne pas abandonner son poste, persister dans son travail en toute
circonstance.

De méme que le feu brilait continuellement sur I'autel, en dépit des pluies quiy tom-
baient de temps a autre, nous avons le devoir de poursuivre guotidiennement notre
téche, notre service divin, sans jamais nous relacher.

La plupart des gens qui n"étudient pas la Torah se justifient en disant gu‘ils n’y par-
viennent pas parce qu'ils sont préoccupés par la recherche d’un gagne-pain. Mais, en
réalité, 'homme doit avoir confiance dans le fait que D.ieu lui procurera tout ce dont il a
besoin et que la pluie (guéchem) n'éteindra pas le feu, c'est-a-dire que tout ce qui a trait

'événement suivant nous enseigne a quel point
les actes du Tsadik Rabbi ‘Haim Pinto étaient désirés
et agréés par le Ciel.

On raconte qu’une fois, Rabbi ‘Haim fut atteint
du typhus, maladie redoutable, et qu'il était sur le
point de mourir. Les membres de la ‘hévra kadicha
serendirent a son chevet et commencérent, comme
c’est I'usage prés du lit d’'un mourant, a lire des
chapitres des Tehillim.

Soudain, le Tsadik ouvrit les yeux et se levade son
lit. Il dit aux employés des pompes funébres :

« Vous pouvez partir, je suis guéri. Jai recu du Ciel
un sursis de vingt-six années. »

Quand les personnes qui entouraient son lit se
remirent de leur surprise, le Tsadik se mit a leur
raconter gqu'au moment ou il agonisait et ou ils
avaient commencé a réciter les Téhillim, son grand-
pere, Rabbi ‘Haim Pinto Hagadol, avait bondi de
sa place au Gan Eden et s'était présenté devant le
Tribunal céleste en s'écriant :

« Vous devez lui ajouter des années de vie car il
n‘a pas encore terminé son travail sur terre. Il doit
vivre afin de pouvoir convaincre d’autres Juifs de
croire en notre Créateur. »

Rabbi ‘Haim Hagadol défendit ainsila cause de son
petit-fils pendant un long moment. Finalement, le
Tribunal céleste accéda a sa demande et prolongea
la vie de Rabbi ‘Haim Hakatan de vingt-six années,
durantlesquelles il s’efforca d’enseigner a de nom-
breux Juifs la foi en D.ieu.
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Le Tsadik Rabbi ‘Haim Pinto Hakatan quitta ce
monde environ deux ans avant gque n’éclate |la Deu-
xiéme Guerre mondiale qui fit, parmi notre peuple,
six millions de victimes innocentes. Déja avant sa dis-
parition, Rabbi ‘Haim avait vu, par inspiration divine,
lamenacede |a Shoah se rapprocher. |l en avait parlé
a son fils, le Tsadik Rabbi Moché Aharon Pinto.

L'oncle de notre maitre, le Tsadik Rabbi Méir Pinto,
rapporta a ce sujet un événement édifiant :

Quelgues jours avant son déces, Rabbi ‘Haim réu-
nit tous ses enfants, dont Rabbi Moché Aharon, et
les bénit. Il fit a chacun une bénédiction spécifique
et, quand vint le tour de Rabbi Moché Aharon, il lui
tint le discours suivant :

« Le moment approche ol un non-juif cruel va
se lever et détruire la moitié du vignoble de D.ieu.
Si mon mérite n'est d’aucun recours pour annuler
ce décret, il vaut mieux gue je meure et que je ne
voie pas le malheur de mon peuple. En outre, si je
me trouve dans les mondes supérieurs, de la-bas,
j’agirai pour annuler cette sentence. »

Effectivement, le 17 Elloul 1939 (5699), ce terrible
conflit, qui colta la vie a six millions de Juifs en
Pologne et dans le reste de I'Europe, éclata. Pendant
les cing années que dura la guerre, Rabbi Moché
Aharon se couvrit de cendres en signe de deuil.

A diverses occasions, Rabbi Moché Aharon parla
des événements tragiques de cette sombre période
de notre Histoire et de la venue du Machia’h. Il
essaya d’ceuvrer beaucoup a ce sujet.

a lamatérialité (gachmiyout) ne 'empéchera pas d'étudier la Torah représentée
par lefeu, comme il est dit : « Est-ce que Ma parole ne ressemble pas au feu ? »
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