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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Toerah

Le Service du Cohen Gadol a Yom
Kippour se composait de deux
parties. En célébrant la premiere, le
Grand-Prétre portait des habits d’or.
Lautre partie du Service, le Cohen
Gadol la célébrait en portant Bigdé
Lavan — des vétements de simple lin
blanc. Le Beth Hamikdache était
formé de trois parties séparées:
I"’Azarah — le Parvis; le Hékhal — le
sanctuaire; enfin le Saint des Saints.
Le Cohen Gadol célébrait les offices
dans le Hékhal et I’ Azarah revétu des
habits d’or. Les habits de lin blanc
étaient réservés a |'office du Saint des
Saints. Malgré la destruction du
Temple de Jérusalem, le Temple
spirituel existe a I'intérieur de chaque
Juif. Quand vient Yom Kippour,
chaque Juif, qui est en fait Cohen
Gadol dans son propre Temple
individuel, doit accomplir tous les
rites du Temple, et ne s’en remettre a
personne d’autre pour le faire. Cette
tdche comporte deux parties: le
Service dans le Saint des Saints,
revétu de lin, et les autres rites, revétu
des habits d’or sacerdotaux. La raison
expliquant la nécessité de porter des
habits  sacerdotaux  plein  de
splendeur, particulierement les habits
d’or du Cohen Gadol a Yom Kippour,
est donnée par Maimonide. Il déclare
que la sainteté requiert |'usage de ce
qui est le plus esthétiquement
impressionnant et qualitativement
supérieur. Lor a wune grande
signification pour 'homme; il évoque
la crainte et le respect. C'est pourquoi
les offices de Yom Kippour requiérent
I'usage d’habits en or. Comment des
lors concilier ce concept et le fait de
porter des vétements de lin blanc
dans le Saint des Saints? La sainteté
du Saint des Saints était plus grande
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que celle des autres parties du
Temple; cela étant, le lieu ne devrait-
il pas nécessairement requérir |'usage
d’habits en or? Chaque ensemble
vestimentaire doit étre approprié au
lieu correspondant. Les offices en
dehors du Saint des Saints requierent
des habits d’or. Toutefois, dans
'enceinte du Saint des Saints, a
I'intérieur de chaque ame juive, I'or
n‘est point utilisé; les taches, en ce
lieu, doivent étre accomplies avec de
purs habits blancs. Aussi, quand vient
Yom Kippour et que le Juif doit
pénétrer dans le Saint des Saints une
question se pose a lui: «ccomment me
serait-il  possible  d’entrer  dans
I'enceinte la plus intérieure si je suis
dépourvu  d’ornements extérieurs,
c’est-a-dire de Thora et de bonnes
actions?» La réponse divine a cette
énigme humaine est la suivante:
I'entrée dans le Saint des Saints ne
requiert pas d’habits d’or, ni n’a
besoin d’ornements ou de couleurs
flamboyantes. Seuls sont nécessaires
un habit pur et blanc, c’est-a-dire un
cceur net et un esprit intact. De la
méme maniere que le Cohen Gadol,
apres son long office sacré, récitait
une courte priere, et que ces breves
paroles attiraient sur lui, sur sa Tribu
et sur tous les Juifs dans le monde,
une bonne année bénie, tant
matériellement que spirituellement,
ainsi chaque Juif, quand il célebre
son propre service spirituel dans le
Saint des Saints du plus profond de
son ame, peut, lui-aussi, au moyen
de quelques paroles choisies, appeler
I"allégresse pour tous les jours de
I’année entiere, pour lui-méme ainsi
que pour I'ensemble du Peuple Juif.

Collel

«Qu'est-ce que la Néila?»

‘le ‘Récit du Chabbat

‘Horaires de Chabbat

. ‘Hadlakat ‘Nérot: 19h21 ’[:

=
| Motsaé Chabbat: 20h25
1) Le Talmud (Yoma 85b) proclame: Les
péchés envers son prochain ne sont
pardonnés le jour de Kippour que si I'on
se réconcilie avec lui et que 'on regoit
son pardon. C’est donc une obligation, la
veille de Kippour, de se présenter a son
prochain pour s’excuser. Cette coutume
de se pardonner mutuellement et de se
réconcilier la veille de Kippour a pour but
de faire taire le Satane, car en se
réconciliant le peuple s’unit et ressemble
par-la aux Anges qui vivent toujours en
paix. De plus nous dévoilent les
Mékoubalim, celui qui a de la haine
contre un Juif et ne s’en détache pas avant
Kippour, sa priere ne sera pas écoutée,
D-ieu préserve. On n’oubliera pas aussi
de demander Mé’hila a sa femme, a son
Rav et a ses parents, s’il a pu arriver qu’on
les ait vexés ou touchés. Dans le cas ot il
oublie de leur demander pardon, ils
pardonneront d’eux méme.

2) Tous les travaux défendus le Chabbath
le sont aussi a Yom Kippour. Les
abstinences  spécifiques a  Kippour,
applicables a toute la durée de Kippour, le
soir et la journée, sont au nombre de cing:
a) Interdiction de manger et de boire: Les
enfants, s’ils ont moins de 9 ans ne doivent
pas jeQner. A partir de 9 ans, on les
habitue a jelner 2 ou 3 heures a partir du
moment ou ils auraient di manger comme
a I"accoutumée. Dés 11 ans, on peut les
faire jeliner toute la journée s’ils ne sont
pas de constitution faible. L'obligation de
jeliner commence a l’‘age de 13 ans
révolus pour les garcons et 12 ans révolus
pour les filles. b) Interdiction de se laver:
Le matin au réveil, on fait I’ablution
rituelle des mains, Nétilat Yadayim, tout
en ayant soin de ne verser I’eau que
jusqu’a la deuxieéme et troisieme phalange,
et non jusqu'au poignet comme
d’habitude. On passe les doigts mouillés
sur les yeux pour en enlever les saletés. c)
Interdiction de se frictionner. d)
Interdiction de porter des chaussures en
cuir. e) Interdiction d’avoir des relations
conjugales: Il faut appliquer en plus les
mémes Lois de séparation que lorsque la

[l'y a plus de 1000 ans, vivait un grand et saint maitre du nom de Rav Saadia Gaon. Le Gaon
avait plusieurs centaines d’éleves, tous animés d’une grande soif d’apprendre. Un matin d’hiver,
il arriva que deux de ses éléves se promenant dans les montagnes, entendirent un bruit étrange
de l'autre c6té d’une colline. A I'approche du sommet ils virent, a leur grande surprise, leur

femme est Nidda.

(Choul’han Haroukh
Ora’h ‘Haim - 604 a 624)
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maitre assis sur le sol couvert de neige, pleurant, priant et se mortifiant. De quoi un
Tsadik tel que leur maitre pouvait-il avoir besoin de se repentir? Se pouvait-il qu'il ait
commis le moindre péché, a D-ieu ne plaise? lIs quitterent précipitamment I'endroit,
mais, plus tard ce jour-la, ils ne purent plus se contenir et ils demanderent a leur
maitre le sens de la scéne dont ils avaient été témoins. «Je fais cela tous les jours»,
leur dit-il. «Chaque jour, je fais Téchouva et implore D-ieu de pardonner mes fautes
et mes manquements dans Son service.» «Vos manquements?» demandeérent-ils.
«De quels manquements le Gaon parle-t-il?» «laissez-moi vous raconter une
histoire», dit Rav Saadlia: Quelque chose qui m’est arrivé il y a longtemps. A un
certain moment de ma vie, je résolus que les honneurs et les égards que je recevais
de tous ceux qui m’entouraient perturbaient mon service du Créateur. Je décidai
donc que je passerais plusieurs mois dans un endroit ol personne ne me reconnaitrait.
Je m’habillai de vétements simples et entrepris I'exil que je m’étais imposé, errant de
ville en ville. Un soir, j’étais dans une petite auberge tenue par un vieux Juif. C'était
un homme tres gentil et simple; nous avons discuté pendant un moment avant que
j'aille me coucher. Tot le lendemain matin, apres avoir prié Cha’harit, je lui dis au
revoir et repris la route. Ce que je ne savais pas, c’est que plusieurs de mes éleves me
recherchaient et quelques heures apres que j'eus quitté I'auberge, ils y arriverent,
suivant mes traces. «Avez-vous vu Rav Saadia Gaon?» demanderent-ils au vieil
homme. «Nous avons des raisons de croire qu'il était ici.» «Saadia Gaon?» reprit le
vieux Juif abasourdi. «Qu’est-ce que le grand Rav Saadia pourrait venir faire dans un
endroit comme celui-ci?» «Rav Saadia Gaon dans mon auberge? Non... Je suis sir
que vous faites erreur. Il n’y avait pas de Rav Saadia Gaon ici.» Mais quand les jeunes
hommes me décrivirent et lui parlerent de mon exil et de mon «déguisement», le
vieux Juif se prit la téte entre les mains et s’écria: «Oy! Rav Saadia! Rav Saadlia était
ici! Vous avez raison! Oy, Oy!» etil courut au dehors, sauta dans son chariot et pressa
son cheval pour aller aussi vite que possible dans la direction que j'avais prise. Il me
rattrapa bientot, sauta de son attelage et tomba a mes pieds en pleurant: «S'il vous
plait, pardonnez-moi, Rav Saadia. S'il vous plait, pardonnez-moi! Je ne savais pas
que c’était vous!» Je le fis se lever et s’épousseter, puis je lui dis: «<Mais mon cher ami,
vous m’avez trés bien traité, vous avez été tres gentil et accueillant. Pourquoi étes-
vous si désolé? Vous n’avez rien a vous reprocher.» «Non, non, Rabbi», répondit-il.
«Si j'avais su qui vous étiez, je vous aurais servi totalement différemment!» Soudain,
je réalisais que cet homme m’enseignait une legon tres importante dans le service
de D-ieu, et que les desseins de mon exil étaient accomplis. Je le remerciais et le
bénis, et rentrais chez moi. Depuis lors, tous les soirs quand je dis ma priere avant
de dormir, je repasse dans mon esprit la fagon dont j'ai servi D-ieu ce jour-la. Alors,
je pense a ce vieil aubergiste, et je me dis: «Oy! Si j’avais su au début de la journée
ce que je sais maintenanta propos de D-ieu, je L'aurais servitotalement diftéremment!»
Et c’était ce sur quoi je faisais Téchouva ce matin.

Comme pour toutes les fétes de I’année, les prieres de Kippour comprennent celle du
soir, celle du matin, le Moussaf et Min‘ha. Il s’ajoute pour ce Jour unique de I'année la
Priere de Néila, au déclin du jour. On I'a appelée Néila (cloture) parce qu’elle cloture
effectivement cette grande journée [elle coincide, selon les avis, avec la fermeture des
Portes du Temple ou la fermeture des Portes du Ciel — Maté Mochél; on la récite a
I’heure ou se ferment les portes de la Miséricorde, quand nos destins sont définitivement
fixés et nos jugements scellés [Le Arizal enseigne que c’est justement au moment de la
Néila, que Hachem signe le verdict écrit a Roch Hachana — la ‘Hatima m=nn]. Aussi
rassemblons-nous nos dernieres forces pour dire cette émouvante Priere avec une
profonde ferveur, et nous prenons de fermes résolutions pour commencer une vie plus
pure, qui plaise a D-ieu et aux hommes. Nos Sages ont trouvé un certain nombre
d’allusions a la priere de Néila. Ainsi le verset du Cantique (5, 5): «Je me léve pour
ouvrir a mon bien-aimé, mes mains dégouttent de myrrhe, mes doigts laissent couler la
myrrhe sur les poignées du verrou» est interprété ainsi: «je me leve pour ouvrir», c’est
la priere du matin; «mes mains dégouttent de myrrhe», c’est Moussaf, «mes doigts
laissent couler la myrrhe», c’est Min‘ha; «sur les poignées du verrou», c’est Néila
[Midrache]. Les cinqg prieres de Yom Kippour (Arvit, Cha’harit, Moussaf, Min’ha et
Néila) correspondent aux cinq parties de I'dame (Néfech, Roua’h, Néchama, ‘Haya et
Yé’hida). Les quatre premiéres parties correspondent aux quatre degrés d’intensité du
lien unissant 'ame a D-ieu. La cinquieéme partie, la Yé’hida, dont le nom peut étre
décomposé en Ya’hid Hé (uni a D-ieu), est le niveau de I"ame ayant un lien indéfectible
avec I'Essence de D-ieu. Ainsi dans la derniere priere spécifique au jour de Kippour, la
Néila, le niveau de Yé’hida de I’ame, se dévoile. Il n’y a plus de place alors pour autre
chose que D-ieu et les Juifs. C’est I"explication du mot «Néila»: «on ferme (Noélim)»
toutes les portes pour ne laisser entrer personne, afin que nul ne dérange I’union entre
D-ieu et Israél [Séfer Hamaamarim]. Durant la Priere de la Néila, Hachem est seul pour
nous juger sans aucun ange accusateur ou défenseur. D-ieu étant plein de miséricorde,
il peut méme nous pardonner la faute la plus grave: le ‘Hiloul Hachem (la profanation
du Nom de D-ieu) qui en général ne peut étre expiée qu’avec la mort de la personne
— et cela méme apres avoir fait Téchouva, que Kippour soit passé et apres avoir enduré
différentes souffrances. Toutefois si la Téchouva est complete a la Néila, Hachem peut
pardonner sans souffrance et sans faire mourir la personne [Méchekh ‘Hokhmal.
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Ta perle du Chabbath

Il est écrit dans notre Paracha: «Hachem dit & Moché:
Voici 11 (Hen) que tes jours approchent de la mort»
(Devarim 31, 14). Pour répondre a notre question,
rapportons deux commentaires du Midrache [Dévarim
Rabba Vayélekh 9]: 1) «Pourquoi la mort est-elle
décrétée contre lui [Moché] par le mot y3 (Hen)? Les
Rabbanim répondent: A quoi est-ce que cela ressemble?
A quelqu’un qui a honoré le roi et lui a apporté un
cadeau, une épée tranchante. Le roi dit: ‘Coupez-lui la
téte avec!” L'homme répond: ‘Sire, vous voulez me
couper la téte avec le cadeau que je vous ai apporté!”
Ainsi, Moché a dit: ‘Maitre du Monde, je T'ai glorifié
avec Hen, ainsi qu’il est écrit: Voici (Hen) qu’a Hachem
ton D-ieu appartient les Cieux et les Cieux des Cieux
(Dévarim 10, 14), et c’est avec Hen que Tu me
condamnes a mort?’ Le Saint béni soit-Il lui a répondu:
‘Ne te souviens-tu pas que Je t'ai envoyé sauver Israél
d’Egypte, et que tu M’as dit: ‘Et si (VéHen) ils ne me
croient pas...” (Chémot 4, 1), donc ‘Voici (Hen) que tes
jours approchent de la mort.”» En observant les voies
de la providence, nous voyons que le Saint béni soit-I|
Se conduit avec nous mesure pour mesure, ainsi qu’il
est dit: «Avec la mesure que I'homme utilise, on le
mesure lui-méme du Ciel» [Michna Sotah 1, 7]. Que ce
soit pour le meilleur ou pour le pire. Quand Moché a
prié pour demander a rentrer en Erets Israél, nous
trouvons que le Saint béni soit-1l lui a dit: «Assez T 29
(Rav Lakh)! Ne Me parle plus» (Dévarim 3, 26). C'est
parce que dans la discorde de Kora’h, Moché avait
utilisé ces mémes mots: «Assez o2b 37 (Rav Lakhem),
enfants de Lévi!» (Bamidbar 16, 7). Nous nous trouvons
dans les Yamim Noraim, les jours de Roch Hachana et
Yom Kippour, ou il est décidé pour chacun ce qui lui
arrivera pour I'année qui vient. Quels sont les moyens
de sortir disculpé dans ce Din terrible? Rabbi ‘Haim
Schmoulewitz dit qu’il y a une merveilleuse Ségoula;
celle d’étre miséricordieux envers autrui, car alors nous
mériterons qu’on se conduise avec nous de la méme
facon et on nous prendra en pitié du Ciel. 2) [Autre
commentaire du Midrache] «Cela ressemble a une
noble dame qui avait apporté au roi un trés bel habit. Le
roi a gardé I’habit, et au moment ou cette noble dame
allait mourir, le roi a ordonné de la recouvrir avec cet
habit. Aussi, Hachem a-t-Il dit & Moché: ‘Tu m’as loué
par Hen, et je décréte ta mort par Hen.”» Quel rapport
y a-t-il entre cette parabole et I’'annonce de la mort de
Moché? Le Maguid de Doubno dit au nom de la
Guémara [Moed Katan 28a] que 33 Hen en grec signifie
«Un». Hen désigne aussi quelque chose d’unique. La
lettre Hé est la seule qui ne peut pas s’unir avec une
autre lettre pour former dix: ainsi Aleph [1] et Teht [9]
font dix. Beth [2] et ‘Heth [8] font dix. Guimel [3] et
Zain [7] font dix. Dalet [4] et Vav [6] font dix. Seul le Hé
reste seul (il faut deux Hé [5] pour faire dix). De méme
dans les dizaines, le Noun reste seul (pour faire 100, le
Noun [50] s’ajoute a lui-méme, contrairement aux
autres lettres des dizaines). Ainsi, ces deux lettres — Hé
et Noun — forment le mot Hen, qui montre quelque
chose d'unique. C’est pourquoi Moché a dit: «Voici
(Hen) qu’a Hachem», a savoir Hachem est Unique.
Aussi, Hachem lui a-t-1l dit: «Toi aussi tu es Hen», tu es
le chef unique de cette génération. Malheureusement,
celle-ci a baissé de niveau et n’est plus a ta hauteur.
C’est pourquoi les anciens de la génération ont dit:
«Malheur a cause de cette honte», quand il a appelé
Yéhochoua et qu’ils ont compris qu’ils n’étaient pas
dignes d’'un chef comme Moché. C’est pour cela que
Moché devait se retirer du Monde; «Voici 3 (Hen) que
tes jours approchent de la mort.»
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La parole du Rav
Rav Yehiel Brand

« Moché convoqua tout Israél et leur dit : Vous avez vu tout ce
que 'Eter-nel a fait sous vos yeux, dans le pays d’Eqypte, &
Pharaon, @ tous ses serviteurs et & tout son pays. Les grandes
Epreuves que tes yeux ont vues, ces miracles et ces grands
prodiges. Et I'Eter-nel ne vous a pas donné un cceur pour
comprendre, des yeux pour voir, des oreilles pour entendre,
jusqu’a ce jour. Je vous ai conduits pendant quarante années
dans le désert ; vos vétements ne se sont point usés sur vous,
et vos chaussures ne se sont point usées a vos pieds... [1]»
D’un cété, Moché affirme que depuis I'Egypte et tout au long
du désert, ils avaient vu et vécu d'immenses miracles. Mais
ensuite, il ajoute : D-ieu ne vous a pas donné de coeur pour
comprendre, ni d'yeux pour voir, ni d'oreilles pour entendre
jusqu’a ce jour — le dernier jour de la vie de Moché. Comment
comprendre cela ?

Voici le sens : ils n"avaient pas de coeur pour saisir le sens de ce
gu'ils voyaient | Un homme peut contempler des milliers de
merveilles pendant de longues années, sans reconnaitre la
bonté dont D-ieu le gratifie. Il peut rester aveugle tout en
regardant, et sourd tout en entendant parfaitement.

Alors qu’est-il arrivé ce dernier jour de la vie de Moché, qui a
ouvert leur cceur et leur esprit & comprendre le sens de ces
guarante années ? Moché avait écrit un Séfer Torah et I'avait
confié a la tribu de Lévi : « Moché écrivit cette Torah et la
remit aux Cohanim, fils de Lévi, qui portaient I'Arche de
I"alliance de D-ieu, ainsi qu’a tous les anciens d'lsraél[2]. »
Immédiatement, tout le peuple vint trouver Moché et dit :
«Pourquoi donnes-tu un privilége a ta tribu, en confiant le
Séfer Torah uniguement aux Léviim ? Et si plus tard la tribu
de Lévi dit : La Torah n'a été donnée gu’a nous et non a
vous?» Alors Moché fut heureux : enfin, ils désiraient la Torah
de tout leur coeur | Il leur remit & chacun un Séfer Torah, caril
en avait préparé et écrit treize exemplaires[3]. Mais pourquoi
n'avait-il pas remis dés le départ un Séfer Torah & chagque
tribu ?

On peut I'expliquer par une parabole :

Un riche homme d’affaires engagea un pauvre ignorant et le
forma patiemment, lui accordant un excellent salaire.

La Question
G.N.

Dans la paracha de la semaine figure la derniére mitsva de la
Torah, celle d'écrire un séfer Torah.

Ainsi, le verset nous enjoint : "Et maintenant, écrivez pour vous
cette chanson, et elle sera enseignée aux enfants d'lsragl, mise
dans leur bouche... ».

Pour guelle raison, ce commandement commence-t-il par une
indication temporelle “véata’” : “et maintenant”, alors qu’a
l'instar de tout commandement, il se doit d'étre appliqué en
tout temps ?

Le Rav Chlomo Hacochen de Vilna répond : dans ce verset
existent deux injonctions : la premiére concernant la Torah
écrite (écrivez pour vous) et la seconde concernant la Torah
orale (mise dans leur bouche), ol cette derniére revétait
l'interdit d'étre mise par écrit.

Cependant, nos Sages, constatant les difficultés a8 maintenir la
connaissance orale au milieu des périples traversés par lsraél,

n°450

l'entreprise grandit, et le patron lui confia de plus en plus de
responsabilités, en lindemnisant largement. Il alla méme

jusqu'a Jui  trouver épouse issue d'une famille

remarquable. Mais le salarié, jamais satisfait, se plaignait
bien que celles-ci fussent

une

sans cesse de ses conditions,
enviables, Ses collégues lui reprochaient son ingratitude. Un
jour, le patron confia a ce salarié qu’il ressentait une forte
douleur au cceur et consulta un cardiologue. Le diagnostic fut
grave : il risquait @ tout instant une crise cardiaque. Deux
semaines plus tard, il s’écroula en poussant un cri. Le salarié
appela aussitét le cardiologue, qui déclara : « C’est fini, il n’y a
plus rien a faire. » On organisa 'enterrement. Devant le corps
recouvert d’un drap blanc, le salarié pronongca une oraison
funéhre bouleversante, énumérant les qualités de son patron.
Il pleura sincérement. Toute 'assemblée fut émue — sauf le
cardiclogue, qui, impassible,
souriant : l'acte de décés, I"autorisation d’inhumer, et la
facture de ses déplacements. Mais soudain, au moment ol
Forateur conclut en espérant la résurrection des morts, un cri
Jaitlit de sous le drap ! Le cardiologue souleva le linceul : le «
mort » ouvrit les yeux ! Pris de panique, le salarié s'écria ; «
C'est la résurrection des morts!» Mais le patron lui répondit
calmement : « Non, pas ma résurrection... mais la tienne ! Vai
arrangé cela avec le cardiologue, pour que tu comprennes
enfin qui je suis, et que tu sois reconnaissant de tout le bien
que tu as regu de ma part. »

De méme, bien que D-ieu ait comblé Israél de Ses merveilles
pendant quarante ans, le peuple n'a cessé de se plaindre, au
point que Moché doutait de leur véritable désir de Torah.
Alors il fit semblant de la donner uniquement a la tribu de
Levi. En voyant la réaction passionnée du peuple, craignant
d’'étre privés un jour de Torah, et réclamant chacun un Séfer
Torah, Moché s’écria : « Enfin, aujourd’hui, je constate que D-
ieu vous a donné un cceur pour comprendre, des yeux pour
voir et des oreilles pour entendre le message divin : combien
la Torah est pour vous une source de bonheur! »

remplissait des papiers en

[1] Devarim, 29, 1-4. [2] Voir Devarim, 31, 24-25.
[3] Rachi ; Dévarim Rabba 9,9 ; Rambam, Introduction & la Michna.

inversérent cet interdit en rédigeant d'abord la Michna, puis le
Talmud.

Pour permettre une telle transgression devenue une nécessité,
ils se basérent sur un verset des Tehilim qui stipule : "Un
moment (&t) pour faire pour Hachem, ils inverseront Ta Torah."
Nos Sages comprirent de la que, pour la préservation de la
Torah et empécher son oubli, il leur était permis d'inverser un
commandement et de mettre la Torah orale a I"écrit.

C'est ainsi gue nous pouvons comprendre notre verset : "Et
maintenant, écrivez pour vous... et elle sera enseignée, mise
dans leur bouche..."

Seulement maintenant se fait le distinguo entre Torah écrite et
orale, ol seule la premiére des deux doit &tre mise a |'écrit.

Cette idee est également allusive dans les termes suivants : "et
maintenant" (NNVI) et "un moment" (NV).
Cette similitude de langage wvenant signifier que le

retournement de l'interdit est si radical qu'il est possible de nos
jours d'accomplir la mitsva d'écriture de la Torah, méme par la
publication d'ouvrages concernant la Torah orale.

Léilouy
Nichmat

Yaakov Mikael
Haim ben
Alisa Elise
Lancry

Pour aller

plus loin
Yaacov Guetta

1) le Midrach Tan’houma
enseigne que le terme
«vayélekh» (31-1 : Vayélekh
Moché...) est un langage de
tokha’ha (de remontrance).
Quelle remontrance Moché
adressa-t-il aux béné Israél
avant sa mort ?

2) 1 (31-14)

«Vayomer Hachem el Moché :
yamekha
lamoute ». Quelle idée traduit
I'expression « héne karvou
yamékha lamoute » (tes jours

est écrit

“Heéne karvou

se sont approchés pour
mourir) 2 A quels Tsadikim
cette  expression  est-elle
associee ?

3) Quel enseignement
fondamental trouve son
allusion a travers la

juxtaposition de 2 versets de
notre Sidra ?

4) Pourriez-vous citer deux
Mitsvot devancant (ayant
priorité sur) la Mitsva d'écrire
un Sefer Torah ?

5) Il est écrit (31-26) a propos
du Sefer Torah gue les Levyim
devaient placer a co6té de
I'arche sainte de I'alliance de
D.. : « Lakoa'h éte Sefer
hatorah hazé, véssamtém oto
mitssad arone bérite
Hachem». Quel enseignement
apprenons-nous des “raché
Tévote” des 3 premiers mots
de ce verset?

6) Qu'est-ce que Moché
argumenta a D.. avant de
mourir ?
Shalsheletnews.com
Jérusalem 17:55 19:06
Paris 19: 21 20:25
Marseille 1%:10 20:09
Lyon 19:12  20:13
Strasbourg 19: 00 20:03
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Les 10 jours de
Techouva

Il est rapporté dans le
Yérouchalmi (Chabbat 1,3)
au nom de Rabbi ‘Hiya qu’il
y a 7 jours dans I"année ol
il convient de se montrer
plus strict que la norme. Il
s’agit bien entendu de la

période entre Roch
Hachana et Kippour
[Raaviya 529/0r Zaroua

2,257 au nom de R’Nissim
Gaon].

C’est pourquoi le Tour/Ch
Arouh 603 écrivent que la
coutume dans les contrées
Ashkénaz est de s’abstenir
de consommer le pain du
non-juif, bien qu’au cours
de 'année la coutume soit
de consommer & priori le
pain du boulanger non juif
[Torat ‘Hatate 75,2. Et bien
que le Ch.Arouh se montre
plus nécessite
Pallumage du  juif, il
n‘empéche qu’il  s'agit
simplement d’une mesure de
rigueur; ainsi gu'il en ressort
du Ch.Arouh 1685 et Y.D
112,2/112,5/112,16]

strict et

Il en sera donc ainsi a
fortiori concernant tout
produit ot il y a une

Halakha de la semaine

crainte qu’il soit interdit
selon le strict din, comme
le fait de s’abstenir de
consommer du lait non
(pour
personnes ayant |’habitude
de suivre les avis plus
permissifs), ainsi que les
lois de bichoul goy/viande
‘Halak ou on fera en sorte
de respecter I'avis du Beth
Yossef [Sefer Elef Hamaguen
603,2; Mateé Yehouda 583,7;
Halakhot ‘Hag Be’hag
(Yamim Noraim p.254) au
nom de Rav Elyachiv. Voir

chamour les

toutefois le Aroukh
Hachoul’han 603,2]
De plus, pendant cette

période on s'efforcera
d’améliorer nos actions en
lisant tous les jours la
lgueret  Hatchouva de

Rabbénou Yona ainsi que

d’autres ouvrages de
Moussar qui nous
permettront de nous
rapprocher de notre

créateur [Michna Beroura
603,2 au nom du
Roch/Arizal/Gra. Voir aussi
ce qu’il rapporte au nom du
Yaarot Dvach, a savoir que
chague jour a un potentiel de
réparation de toutes les
fautes de l'année durant ce
jour].

* Moché rassure les Béné
Isragl. Hachem les aidera a
conquérir la terre d'lsraél
sous les ordres de
Yéhochoua.

. Moché renforce
Yéhochoua et enseigne la
loi de hakel, le
rassemblement tous les 7
ans au beth hamikdach
pendant la féte de Soukot.

Résumé de la Paracha

* Hachem annonce 2a
Moché que les Béné Israél
feront des avérot et
Hachem se cachera d'eux
(hv), alors les Béné lIsraél
chanteront cette chanson
(la prochaine paracha) et
elle sera un témoin de la
fidélité
Hachem et le peuple Juif.

éternelle entre

Réponses aux questions

1) Sa remontrance trouve son allusion a
travers les termes suivants : « Ben méa
véessrim chana anokhi hayom » (31-2).
Selon le Zohar ("Helek bet, page 174a), ce
n‘est que le jour ol Moché eut 120 ans,
que Hachem annonga a ce dernier, qu’il
allait (en ce jour du 7 Adar) mourir.
Moché déclara alors aux béné Israél : « Ce
n‘est “gu’aujourd’hui” (hayom), “ayant
atteint l'dge de 120 ans” (ben méa
véessrim chana anokhi), que j'ai appris de
D. , que jallais lui rendre mon ame ! Et
Moché de rajouter “Faites donc
Téchouva chaque jour, et amassez de trés
nombreuses  Mitsvot et beaucoup
d’heures que vous fixerez « yom yom » a
étudier notre sainte Torah, car personne
(moi y compris, malgré ma grande
proximité avec Hachem) ne connait le
jour et 'instant ou il guittera ce monde !
(Séfer “Min’hat ani” du Rav Yaacov

Atéléniger Zatsal, auteur du célébre
commentaire “Aroukh laner” sur le
Talmud).

2) Cette expression n’est associée qu’'a 3
Tsadikim :

* Yaacov Avinou : Vayikrévou yémé Israél
lamoute (Béréchit 47-29)

* Moché Rabénou Heéne
yamékha lamoute (Dévarim 31-14)
e David Hamélekh : Vayikrévou yémé
David lamoute (Mélakhim 1-21).

Cette expression impliqgue que ces 3
Tsadikim ne parvinrent pas a atteindre le
nombre d’années de vie de leurs péres
respectifs. En effet, Yaacov Avinou vécut
147 ans (alors que Yits’hak Avinou vécut
180 ans). Moché Rabénou vécut 120 ans
(son pére Amram vécut 137 ans). David
Hamélekh ne vécut que 70 ans (alors que
Ichai son pére vécut 400 ans). (Béréchite
Rabba, paracha 96, Siman 5)

3) La derniére des 613 Mitsvot est celle
d'écrire un Sefer Torah, comme il est dit
(31-19) : « Véata kitvou lakhém éte
hachira hazote ». Ce verset vient juste
aprés celui déclarant : « Véanokhi asstér
asstir panai bayom hahou al kol harad
acher dssa ». Remez Ladavar : « C'est par
la force de I'étude de |a Torah (écrite dans

karvou

ce Sefer Torah), que nous parviendrons a
étre protégés pendant les douloureuses
périodes d'exils (durant ces sombres
moments ou Hachem cachera sa face de
nous) », comme nous I'enseigne le Traité
Sota (21a) au sujet du verset suivant de
Michlé (6-23) : « Ki ner Mitsva vétorah
orl». En effet, de la méme maniére que la
lumiére nous éclaire et nous aide a éviter
les obstacles et les dangers présents sur
notre chemin, ainsi en est-il du “Limoud
Hatorah” dont la lumiére nous protége et
nous permet de traverser les difficultés de
Iexil). (‘Hafets ‘Haim al hatorah)

4) A. Permettre aux pauvres de se vétir en
utilisant notre Tsédaka pour l'achat de
vétements pour eux, ou en leur
fournissant directement ces habits dont
ils ont grandement besoin (notamment
durant la période froide de I'hiver). (Sefer
‘Hassidim du Rav Yéhouda Hé’hassid
Zatsal)

B. Soutenir financierement des Talmidé
‘Hakhamim étudiant la Torah (preuve en
est, qu'on peut vendre un Sefer Torah, et
utiliser 'argent de cette vente pour le
financement du Limoud Torah entrepris
dans un Collel de Avrekhim). (‘Hayé
Adam)

5) La Guématria des initiales de ces mots
(lakoa’h éte séfer) est de 101. Cette
Guématria (étant aussi celle du nom de
I'ange Mikhael, le Sar d'lsraél, défenseur
du Klal Israel) nous apprend que pour
“prendre” (“lakoa’h”) et mériter de bien
garder en mémoire |'étude de la Torah, il
faut la réviser 101 fois ! (Séfer Haotsar du
Rav Bénayahou Issakhar Chémoueli
chlita).

6) « Ai-je un jour transgressé |'une des 36
Kritote (Mitsvot entrainant la peine de
Karéte, si on les enfreint) ? Pourquoi
devrai-je alors mourir et quitter ce
monde? » Et Hachem de lui répondre :
«Certes, tu ne les as nullement

transgressées, mais tu dois tout de méme
mourir, compte tenu du péché originel de
(Midrach Pitrone
Gaon,

Adam harichone !
Hatorah du Rav ‘Hai
Zikhrone Aaron p.499).

édition

/

22h00?

1) Quelle est la régle logique utilisée par
le miroir pour transformer I'heure réelle
en heure affichée ? Et surtout, quelle
heure affichera-t-il si quelqu’un entre a -

Le miroir transforme [I'heure réelle en
une autre heure en suivant deux régles :
1. Il soustrait 3 heures a I"heure réelle.

2. 1l utilise une horloge de 12 heures,

Réponses

donc si le

22h—3h=18%h
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résultat dépasse 12, il
recommence a 1(comme une boucle).
Exemple avec 22h0D0

- On commence par soustraire 3 heures :

Ensuite, on applique le modulo 12 :

19h sur une horloge de 12h - on fait 19
—12 = 7h. Dong, le miroir affichera 7h00

différences mineures ?

Echecs :
F4-H4 / H3-H4
B2-H2

2) Quels sont les 2 Pirké Tehilim qui se
ressemblent beaucoup, qui

ont des
14 et 53.

Rébus :

@ Torah-Box

V / Lomé / Haie /
Verre /I / Ail / Amis
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