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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Torah

La Haftara du premier jour de Roch
Hachana nous relate [’histoire de
‘Hanna, la mére du prophéte Chmouel.
‘Hanna, |’épouse sans enfant d’Elkana,
vint a Chilo, ou se tenait le Sanctuaire,
avant que le roi Chlomo ne construise
le Beth Hamikdache, pour prier afin
d’avoir un enfant, ce qu’elle fit, en
pleurant abondamment. Et elle émit un
veeu et dit: «O D-ieu des Armées... si
Tu donnes a Ta servante un enfant, je le
consacrerai a D-ieu tous les jours de sa
vie...» (I Chmouel 1, 11). Eli, le Cohen
Gadol, I'observait alors qu’elle «priait
abondamment devant D-ieu... Seules
ses lévres bougeaient, sa voix ne se
faisait pas entendre. Eli pensa qu’elle
était saoule. Et il lui dit: “Combien de
temps seras-tu ivre? Mets de cOté ton
vin!” ‘Hanna répliqua: “Non, mon
Maitre... je n‘ai bu ni vin ni aucune
boisson forte, j’ai épanché mon ame
devant D-ieu...”» Eli accepta sa réponse
et la bénit pour que D-ieu exauce sa
requéte. Cette année-la, ‘Hanna donna
naissance a un fils qu’elle nomma
Chmouel. Quand elle I'eut sevré, elle
accomplit son veceu de le consacrer au
service de D-ieu, en le conduisant a
Chilo ou il fut élevé par Eli et les
Cohanim. Chmouel grandit et devint
["'un des plus grands Prophétes d’Israél.
La priere de ‘Hanna constitue |'une
des sources bibliques fondamentales
du concept de la priere. En fait, le
dialogue entre Eli et ‘Hanna touche
I’essence de la priere en général, et la
priere de Roch Hachana en particulier.
Roch Hachana, le jour qui couronne
Hachem, est le plus propice pour lui
demander de pourvoir a tous nos
besoins et désirs matériels. En effet,
couronner D-ieu signifie |’accepter

RocH HACHANA

comme souverain dans tous les
domaines de notre vie, nous vouer non
seulement a une quéte spirituelle, mais
aussi et surtout a accomplir Son désir
pour une Demeure ici-bas (voir
Midrache Tan’houma Nasso 16) — dans
le monde matériel, afin de révéler
pleinement Sa royauté dans tous les
aspects de la Création. C’est pourquoi,
le jour de Roch Hachana, nous Lui
demandons de I’argent pour accomplir
la Mitsva de la charité, la force pour
construire une Soukka, la nourriture
pour maintenir ensemble le corps et
'ame, afin d’étudier Sa Thora,
accomplir Ses Commandements, et
aussi, que notre vie serve de «résidence
dans les mondes inférieurs» pour
abriter Sa Présence divine. C'est la le
sens profond de I"échange entre Eli et
‘Hanna. L'accusation d’Eli peut aussi
se comprendre comme une critique de
ce qu'il jugeait comme un exces dans
les demandes matérielles. «Tu es dans
le lieu le plus saint», dit-il, «et c’est
dans ce lieu que tu demandes a .D-ieu
d’accéder a tes désirs matériels?» «Tu
m’as mal comprise», répond ‘Hanna.
«J’ai épanché mon ame devant D-ieu.
Je ne demande pas simplement un fils,
je demande un fils que je puisse
consacrer a Hachem tous les jours de
sa vie.» Nos Sages nous disent que
Chmouel fut concu a Roch Hachana.
Qu’Hachem ait exaucé cette priere en
ce jour nous encourage a L'approcher
avec toutes nos demandes matérielles
en ce jour éminent. Car a Roch
Hachana nos besoins personnels et
notre désir de servir notre Roi sont les
mémes.

Collel

«Pourquoi Roch Hachana — jour du jugement — coincide-t-il avec le jour
de la Création de I'homme?»

‘le ‘Becit du Chabbat

J'étais emprisonné dans un camp de travail, a I'extréme nord de I’'Union Soviétique. Notre baraque était
surpeuplée et I'atmospheére était étouffante. Je sortais dans la cour pour prendre un peu d’air frais, mais
tout ce qu’on pouvait voir, ¢’était de la neige, partout. C'était Roch Hachana et je ne pouvais réfléchir qu’a
une chose: ol se trouvaient ma femme et mes enfants? Les officiers du KGB m’avaient annoncé des
nouvelles terrifiantes: « Ta femme est décédée... Mais ne t'inquiéte pas: nous prenons soin des enfants! Ils
sont placés dans un orphelinat soviétique ot ils regoivent une excellente éducation communiste...» Plus
ils parlaient, plus je les croyais. Je voulais pleurer mais je n’avais plus de larmes. Je décidai de déverser
mon cceur devant D.ieu avant de quitter ce monde de mensonge. «Maitre du monde! Aujourd’hui c’est

ﬂoraires de Chabbat

‘Hadlakat Nerot: 19h46 t
Motsaé Chabbat: 20h50 b

1) Si Roch Hachana tombe un vendredi
soir (comme cette année), la coutume
répandue chez la plupart des Séfarades
est de réciter la Kabalat Chabbath (les
psaumes de l'accueil du Chabbath,
Lékha Dodi et Mizmor Chir léYom
HaChabbath) sans réciter Bamé
Madlikine. D’autres, surtout chez les
Ashkénazes, ne récitent uniquement le
Mizmor Chir Leyom HaChabbath.

2) Le Chabbath, du fait qu’il soit
interdit de sonner du Chofar, on ne dira
pas dans la Amida, Yom Téroua mais
Zi'hrone Téroua. Si le premier jour
tombe Chabbath, on ne pourra pas
déplacer le Chofar car il est Mouksé.

3) A propos du Tachlikh, lorsque le
premier jour de Roch Hachana tombe
un Chabbath, les décisionnaires
discutent sur ce point (Birké Yossef;
Chaaré Téchouva chap.583; Chvout
Yaacov 3,42 et Ben Ich ‘Hai). Si le
fleuve se trouve en dehors des murailles
de la ville ou du Erouv, on ne pourra
pas réciter Chabbath, car on risquerait
de transgresser Chabbath en portant le
Sidour pour réciter la bénédiction . De
méme dans une ville, ol on le récite
pres du puits qui se trouve dans la cour
de la synagogue, on le récitera le
premier jour. A I'époque ol les villes
étaient entourées d’'une muraille, les
fideles le récitaient prés d’un puits qui
se trouvait dans la ville (Alé Hadass).
En Israél, dans les villes ou le Frouv est
cachere, ce risque n’existe plus; on
pourra donc réciter le premier jour
méme s’il tombe le Chabbath, (voir Kaf’
ha’Hayim 583,31; Yabia Omer 4,47).
Cependant, les Ashkénazes ne le

récitent en aucun cas le Chabbath.
4) Lorsque le second soir, tombe
samedi soir, on insérera dans le
Kiddouch, labénédiction de la Havdala
ainsi que celle de la bougie. Remarque:
On ne pourra pas éteindre la bougie de
Havdala, elle bralera jusqu’a ce qu’elle
s'éteigne d’elle-méme.
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Roch Hachana et nous ne pronongons pas la priere de Al ‘Het pour avouer nos fautes et en
demander le pardon. Mais dans les circonstances actuelles, je ne peux attendre Yom Kippour.
Je Te demande pardon pour chaque année et chaque jour que j’ai passé dans ce monde de
mensonge! Et Toi, dans Ta grande pitié, pardonne-moi si je récite Al ‘Het en ce jour de Roch
Hachana!» Et je me suis mis a énumérer un «Al ‘Het» absolument unique: «Pour le péché
d‘avoir organisé une école juive clandestine; pour le péché d’avoir créé des ateliers dans
lesquels les Juifs ne seraient pas obligés de travailler le Chabbath et les jours de féte... Alors de
grace, pardonne-moi pour ces péchés. Et laisse-moi exprimer une derniére requéte: dis-moi
ol sont ma femme et mes enfants! Que leur est-il arrivé? Fais-le-moi savoir afin qu’il soit plus
facile pour moi de quitter ce monde de mensonge. Agis pour moi au-dela de la bonté! Et
encore une chose: aujourd’hui c’est Roch Hachana! Fais que je puisse aujourd’hui accomplir
la Mitsva du jour; fais-moi entendre le son du Chofar!» A ce moment-la, une voix résonna
dans mon ceeur, si claire! J'étais siir que c’était une voix du ciel. Elle me chuchotait: «Ne sois
pas triste et ne crois pas ce que te racontent ces brigands. Ta femme et tes enfants sont vivants,
ils sont a la maison. Tu les reverras et tu n"auras que des satisfactions de tes enfants!» Soudain,
devant mes yeu, j’apergus une grande synagogue, avec une «Bima», une estrade, au centre
et sur |'estrade se tenait le Rabbi de Loubavitch qui sonnait du Chofar: «Tekia...» Mon ame
tressaillit en entendant ce son interminable, percant, intense. «Chevarim, Teroua!» Mon coeur
battait a tout rompre a I'écoute de ces sons semblables aux sanglots d’un enfant devant son
peére aimant... Debout dans la neige, et du plus profond de mon cceur, j'implorai mon
Créateur, «Notre Pére, notre Roi! Aie pitié de nous! Sauve Tes enfants qui ne dépendent que
de Toi! Tes enfants souffrent!» Puis j'éclatai en sanglots... Je ne voyais plus la neige et la glace
qui recouvraient pourtant le paysage, ni les chiens de garde, ni les animaux a forme humaine
qui tyrannisaient les détenus. Ce qui était réel, ce que je ressentais vraiment, c’était Hachem
et Sa sainte Thora, le Rabbi qui sonnait du Chofar et qui, par cela méme, faisait prendre
conscience aux ‘Hassidim de I'importance du moment... Le Rabbi, lui aussi, pleurait du plus
profond de son ame. Les années ont passé et, grace a D-ieu, j'ai survécu. Apres avoir purgé
ma peine, jai été libéré du camp de travail et je suis rentré a la maison. Ma femme et mes
enfants étaient vivants et menaient une vie conforme a la Thora et aux Mitsvot. Bien des
années plus tard, nous plimes miraculeusement quitter cet enfer, la téte haute. Nous sommes
arrivés en Israél, toute la famille réunie. Dés la premiére opportunité, je me suis rendu chez le
Rabbi a New York afin de prier avec lui, dans sa synagogue a Roch Hachana, afin de le
remercier d’avoir prié pour nous et de nous avoir bénis, ce qui nous avait donné la force et le
courage de survivre. J'entrai au 770. C'était une trés grande synagogue avec une estrade au
centre. Le Rabbi se préparait a sonner le Chofar tandis que des milliers de ‘Hassidim
I'observaient dans un silence impressionnant, chacun pensant tres fort a tout ce qu'il désirait
pour I'année a venir. Le Rabbi monta sur I'estrade. Il prit trois sacs en carton qui contenaient
des milliers de lettres, envoyées de tous les coins du monde; nombreuses étaient celles
provenant d’Union Soviétique, de Juifs demandant une bénédiction pour pouvoir quitter ce
pays. Le Rabbi se couvrit le visage de son Talit et sanglota. Il pleurait pour tout le peuple juif.
Et il sonna le Chofar: Tekia, Chevarim, Teroua... C'était la vision que j'avais apercue dans le
camp, des années auparavant. Mais cette fois, ce n’était pas une vision!

Le Jour de Roch Hachana — le premier Tichri — est le jour anniversaire de la création de
I"'Homme. Rabbénou Nissim (le Rane) écrit dans son commentaire sur la Guémara [Roch
Hahana 16a] que la raison pour laquelle ce jour est le Jour du Jugement pour le Monde
entier (Yom HaDin) est qu’a Roch Hachana Adam Harichone fut créé. Afin de saisir le lien
entre I'anniversaire de I'Homme et le jour du Jugement divin, rapportons le commentaire
suivant du Zohar [Emor 88al: Le Jour de Roch Hachana, Adam Harichone comparut
devant le Tribunal Divin et fit Téchouva (pour avoir transgressé I'interdiction divine de
consommer le fruit de I’arbre de la «Connaissance du Bien et du Mal»: La raison de la
faute du premier Homme était due au fait que les dmes des mécréants inclues en lui, le
«pousserent» a consommer le fruit défendu. Ainsi, la faute n’était-elle pas tant de son fait
mais de celui de ces dmes - Arizal). D-ieu accepta alors son repentir et lui dit: «Tu seras
un exemple et un signe pour tous tes enfants dans toutes les générations, en ce jour ils
seront placés devant Mon Tribunal, et s’ils se repentent et reviennent vers Moi, je les
recevrai et Je quitterai Mon Tréne de Justice pour siéger sur celui de la Miséricorde». Cet
enseignement concorde avec celui du Midrache [Vayikra Rabba 29, 1] (voir aussi la
Guémara Sanhédrin 38b a propos des douze heures de la journée de la création d’Adam
Harichone): «La premiére heure, Hachem a eu l'idée de He créer. A la seconde heure, le
Saint Béni Soit-Il a pris conseil aupres des anges du Service. A la troisiéme heure, Il a
rassemblé sa poussiére (de tous les coins du Monde pour faire le corps de I'Homme). A
la quatriéme heure, Il a formé ’'Homme (en le délimitant). A la cinquiéme heure, Il I'a
préparé (Il lui a fait les traits du visage et lui a fagonné les membres). A la sixieme heure,
il a fait un Golem (un étre achevé mais sans ame). A la septiéme heure, Il lui a insufflé une
dme. A la huitiéme heure, Il |'a fait pénétrer dans le Gan Eden. A la neuviéme heure, Il lui
a ordonné [de ne pas consommer de I’Arbre de la Connaissance]. A la dixiéme heure,
Adam a fauté [en consommant le fruit de I’Arbre]. A la onziéeme heure, il a été jugé et a
la douziéme heure, il est sorti acquitté de son jugement (aprés avoir fait Téchouva).
Hachem dit alors a 'Homme: ‘Ceci sera un signe pour tes entants; de méme que tu t'es
tenu devant le Tribunal, ce jour-la, et que tu en es sorti acquitté, de méme tes enfants,
dans Iavenir, se tiendront devant le Tribunal ce jour-la et en sortiront acquittés...”» Le
Rambam [Lois de la Maison d’Election 2, 2] écrit a ce propos: «[I’Autel du Temple est] /e
lieu ot Adam fit une offrande apreés avoir été créé, et c’est de cet endroit-la qu’il fut créé.
Nos Sages ont enseigné [Talmud de Jérusalem Nazir 7]: ‘I’"Homme fut créé de I'endroit
ot il trouverait son pardon’». Ainsi comprenons-nous la raison pour laquelle Roch
Hachana (jour anniversaire de I'Homme) est le jour du jugement; de méme qu’a Roch
Hachana (au cours des douze premiéres heures de son existence) le premier Homme a
fauté, de la méme maniére qu'’il a fait Téchouva en ce jour et est sorti acquitté, de méme
pour nous, si un individu fait une vraie Téchouva, alors le Saint béni soit-Il lui pardonne
toutes ses fautes, ce jour-1a, et il sort acquitté de son jugement.
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Ta perle du Chabbath

Nous récitons dans la priere de Moussaf de Roch
Hachana trois bénédictions particulieres, intitulées:
«Malkhouyot» (affirmation de la Royauté Divine),
«Zikhronot» (évocation de la Souvenance Divine) et
«Chofarot» (Rappel par le Chofar). Ces trois
bénédictions sont déduites du verset suivant (et qui
sert aussi du Kidouch de Roch Hacahana): «Et au
jour de votre allégresse, dans vos solennités et vos
néoménies, vous sonnerez (Chofarot) des trompettes
pour accompagner vos holocaustes et vos sacrifices
rémunératoires; et elles vous serviront de souvenir
(Zikhronot) devant votre D-ieu. Je suis I’Eternel
votre D-ieu (Malkhouyot).» (Bamidbar 10, 10 — voir
Rachi). Quelle est la signification de ces
bénédictions? Plusieurs réponses parmi lesquelles:
1) Le Talmud [Roch Hachana 34b] enseigne:
«Récitez devant Moi des Malkhouyot afin que vous
Me fassiez régner sur vous, des Zikhronot afin que
votre souvenir monte vers Moi pour le Bien, et par
quel moyen, par la sonnerie du Chofar». 1l nous faut
toutd’abord accepter la Royauté Divine (Malkhouyot)
avant d’implorer Sa miséricorde, pour qu’ll se
souvienne de nous (Zikhronot) par |'intermédiaire
du Chofar (Chofarot) [Sifri Béhaalotekha]. 2)
Chacune des trois bénédictions se compose d’une
série de dix versets: trois versets de la Thora, Trois
versets des Téhilim, trois versets des Prophétes, et
pour finir un verset de la Thora. Les dix versets des
«Malkhouyot» correspondent aux «Dix Paroles» par
lesquelles D-ieu a créé le Monde afin de régner sur
Ses créatures («/’Eternel est notre Roi»). Les dix
versets des «Zikhronot» correspondent aux «Dix
Commandements» par lesquels D-ieu s’est révélé
comme le Législateur du Monde. Aussi, en récitant
les «Zikhronot» (les souvenirs pour le Bien) nous
nous présentons devant Lui, confiants en Sa justice
(«I’Eternel est notre Juge, notre Législateur»). Les dix
versets des «Chofarot» correspondent aux dix
louanges qui concluent le livre des Téhilim, que
nous récitons afin de savoir, de faire connaitre et
d’étre bien convaincus que de Lui seul viendra le
Salut et la Délivrance pout tous les habitants de la
Terre («a Lui nous devons le Salut») [Roch Hachana
32a - Séfer Hatodaah]. 3) Les trois correspondances
(citées plus haut) sont intimement liées: Le mot
louange («%%m — Hallel») a pour valeur numérique
65, celle du nom divin de la Royauté (A-D-O-N-A-]),
attribut par lequel D-ieu créa le Monde sous
condition qu’lsraél accepte la Thora au Mont Sinai
[Ben Yéhoyadal. 4) Les trois bénédictions que nous
récitons dans la priere de Moussaf, accompagnées
des sonneries du Chofar, ont pour effet de réveiller
le désir Divin de renouveler la Création du Monde.
Aussi, disons-nous: «C’est Aujourd’hui, le début de
Tes actes, un souvenir du premier Jour». Le «début
de Tes actes» rappelle la naissance d’Adam
Harichone, considéré comme la finalit¢é de la
Création («La fin de [’action est au début de la
pensée»). «Un souvenir du premier Jour» rappelle
qu’Hachem a créé le Monde par désir de faire le
Bien («Tu te complais dans la Bienveillance» [Mikha
7, 18]). Toutefois, le véritable désir de D-ieu, qui
résulte implicitement de [‘association des deux
évocations, est la «Demeure dans les Mondes
inférieurs» [voir Midrache Tan’houma Nasso] que
I’'homme Lui construit par le Service Divin. Ainsi,
ces trois mentions correspondent respectivement
aux trois bénédictions: «Malkhouyot», «Zikhronot»
et «Chofarot» [Séfer Maamarim 3]
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Selon Rabbi Eliezer la création du monde débuta le 25 Eloul et a la naissance de ’lhomme le premier Tichri,
Dieu décida que ce jour-la désigné désormais Tehilat ma’assékha, « le commencement de I'ceuvre divine »,
Hserait Roch Hachana, le nouvel an du calendrier juif, car ce jour-la, Dieu fut proclamé Roi pour la premiére
fois. En effet, bien que de nombreuses créations aient précédé celle de 'homme, le ciel et terre, la
végétation et les étres vivants, aucune de ces créations n’a attribué le titre de Roi au créateur. Cest
seulement lorsque I’homme fut créé et placé dans le Gan Eden, qu’il réunit toute la création pour proclamer
Ia royauté de Dieu sur tout I"'univers. Ce Midrach qui met en avant la proclamation de la royauté de Dieu
par I’'homme pour la premiére fois, semble contredire le poéme bien connu d’lbn Gabirol qui affirme :
Adone Olam asheéer malakh , « le maitre du monde a régné » Bétérém kol yétsir nivra « avant qu’aucune
créature n’ait vu le jour » Or dans la conception humaine, il ne peut exister de roi sans sujets. Alors comment
peut—on affirmer que Dieu était Roi déja avant toute création ? Nos sages démontrent qu’il n’y a pas de
contradiction entre les deux affirmations. Pour comprendre la Torah et la finalité de ’lhomme sur terre, Il
nous faut admettre gu’il existe deux registres, celui de Dieu et celui de 'homme. Sur le plan divin, Dieu
Hétait Roi avant toute création : c’est la une idée difficile a concevoir par notre esprit d’étre créé, mais c’est
une réalité qu’affirme le poeéme Adone Olam. Cependant, nous apprenons par ailleurs que Dieu ne se
compla?t vraiment de son titre de Roi que depuis sa proclamation par ’lhomme, ainsi qu’en témoigne le
prophéte Isaie « tous ceux qui portent mon nom, les fils et les filles d’Israel que j’ai faits pour ma gloire »ls
43, 7,, idée que nous exprimons quotidiennement dans la priere « Baroukh Elogénou chébera-anou
Iikhvodo, béni soit notre Dieu qui nous a créé pour sa gloire. La finalité de toute la création est de dévoiler
Ia royauté de Dieu sur toute la création et c’est dans ce but que I’homme a été créé en dernier .

ShSeew

LE JUGEMENT UNIVERSEL.

E Roch Hachana concerne I’humanité dans son ensemble. C’est le jour du jugement de tous les étres vivants
H et de toutes les nations qui passent devant le tribunal céleste comme des moutons devant le berger
-

4 lorsqu’il en fait le recensement. Le verdict est aussitot prononcé ainsi que le détaille le fameux passage du
-

i ounetna tokef «Mi yhié oumi yamout :qui vivra et qui mourra au cours de cette année, qui par I'épée et
b . . . . . Y .

d qui par I'eau, qui par la famine et qui par la maladie... » On peut alors se demander a quoi servent nos
4 N . 7o Ay 7 YO 4 . & A

H prieres, si notre sort est déja arrété et décidé. Normalement, il est demandé a ’lhomme de reconnaitre ses
1 fautes et de se repentir avant de passer devant la justice divine, d’ou la tradition de multiplier les priéres
.

E de pardon, les Sélihot, pendant les quarante jours précédant le jour de Kippour entierement consacré au
E pardon, comme son nom l'indique. Alors que représente Roch Hashana a ce niveau, puisqu’en ce jour,
H aucune priére ne comporte de confession des fautes ( Vidouye) ou de Techouva, de repentir.

A AR Al

4DIEU -ROI.
Dans de nombreux écrits de nos Sages, il est rapporté que la création du monde est I'expression de la
volonté de Dieu de se voir intronisé par ses créatures. Chaque élément de la création est doté de qualités
particuliéres qui lui permettent de réaliser le but pour lequel il a été créé qui est de louer Dieu, mais en
définitive c’est I’'homme qui en est I'unique chantre, ainsi que le rappelle le Prophete Isaie a qui Dieu dit
« ramene mes fils et ms filles qui portent mon nom, que j’ai fait pour ma gloire. » (Is 43,7)

{Roch Hachana est donc surtout le jour de la consécration de Dieu comme Roi du monde et de toute la
création. Cette consécration signifie qu’Israel annule sa volonté devant la volonté de Dieu c’est-a-dire qu’il
accepte de se soumettre volontairement a la volonté de Dieu. C’'est ce qu’exprime le verset du Psaume
22,29 ... ki ’'Hashem maléloukha ou moshéel bagoyim « car a I’Eternel appartient la Royauté et il domine
Ies nations ».ll existe une différence entre Mélékh (un roi) et Moshél ( un dominateur) Un roi- Mélékh- est
généralement accepté de bonne grace par la population alors qu’un dominateur - Moshél -s'impose par la
E orce et la dictature.
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. Israel a choisi de suivre I'Eternel deja dés I'Egypte, ainsi que Dieu le rappelle, lorsqu’il évoque les “amours
de jeunesse “avec Israel ko amar Hgshem zakharti lakh hésséd ne’ourayikh« Je me souviens de tes amours
{de jeunesse lorsque tu m’as suivi ans le désert, dans une terre aride » (Jer 2,2)

A Al A 2]

d’étre jugé favorablement le jour de Roch Hachana et d’étre innocenté. C’est pour cette raison, selon le

onstat fait par Rav Guedalia Shorr , que dans les prieres de ce saint jour, il n’est fait mention d’aucune
demande habituelle concernant les besoins de l'individu , mais uniquement tout ce qui touche a I’"honneur
et a l'intronisation de Dieu. En chaque membre du peuple d’Israel réside une étincelle. Lorsqu’lsrael se
soumet a la volonté divine, cette étincelle devient une flamme vivifiante, et chacune de ses bonnes actions,
géléve spirituellement tous les éléments de la nature.

L’essentiel de la mission de I’lhomme sur terre est de se soumettre a la royauté divine et ce faisant, il mérite
c
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LE SON DU CHOFAR.

HAprés la sonnerie du Chofar, nous chantons le verset du psaume 89 : Achrei ha’Am yode’ei terou’a
4« Heureux le peuple qui connait la Terou’a (sonnerie de triomphe), qui s’avance a la lumiére de Ta face, O
i Eternel » Le verset précise « qui connait la Terou’a » et pas « qui écoute la Terou’a » c’est |a une invitation
iE approfondir et a connaitre le sens véritable du Chofar. Pour quelle raison sonne -t-on le Chofar a Roch
1 Hachana ? Rabbi Ytzhaq dit « parce que Dieu a dit sonnez ! (Traité Roch Hachana)ainsi qu’l est écrit « Le
septi@me mois, le premier jour du mois sera pour vous un jour de sonnerie ( NB29,1).

Bien que le sens profond de cette Mitzva de sonner le Chofar nous échappe totalement, nos Sages en ont
donné des explications qui aident les fideles a mettre en pratique cette Mitzva avec beaucoup de
concentration et d’émotion, en suggérant a ’'homme de se secouer de sa torpeur, de se réveiller et
d’examiner ses actions, de se rappeler son créateur et de retourner vers Dieu (Maimonide)

>

>

-

Le Rav Saadia Gaon (842-942 Babylonie), quant a lui, il nous donne dix explications :

De la méme maniére que I'on sonne les trompettes au début du régne d’un roi de chair et de sang, le son
du Chofar rappelle le regne de Dieu sur I'univers le jour de la création de ’'homme, seul de toute la création
a pouvoir proclamer la royauté de Dieu. Le son du Chofar rappelle notre engagement au Mont Sinai
« Naassé venchma’ » et la nécessité de se repentir pendant les 10 Jours de pénitence entre Roch Hachana
i et Kppour, ainsi que les mises en garde des prophétes qui se faisaient généralement au son du Chofar. En
Hentendant le Chofar, nous prions pour la reconstruction du Temple détruit au son des trompettes
ennemies. La corne de bélier dont est fabriqué le Chofar, rappelle aussi le sacrifice d’Isaac, symbolise le
E dévouement constant au service de Dieu et permet d’espérer un jugement favorable. La sonnerie du Chofar
{est aussi destinée 3 susciter de la frayeur qui fait trembler le peuple et I'incite a davantage d’humilité
4 devant le Créateur. La sonnerie du Chofar rappelle enfin la responsabilité de chaque individu comme le dit
le prophéte Tsefania « Le grand jour de I'Eternel est proche » (1, 14) il s’agit du jour du jugement pour
lequel il faut se préparer et mériter d’étre innocenté.
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Sans atteindre la véritable raison pour laquelle Dieu a exigé de sonner le Chofar a Roch Hachana, d’autres
explications ont été données au cours des ages : nous retiendrons les trois essentielles :

-la Tora a été donnée au son du Chofar,

- "annonce du rassemblement des exilés sera faite au son du Chofar,

- la venue du messie sera précédée de sons du chofar

Pour toutes ces raisons, il est important d’écouter les sonneries du Chofar avec beaucoup de ferveur.

Il ne me reste plus qu’a souhaiter a chacun et a chacune d’entre vous la plus belle des bénédictions « Yehi
ratson shéHashem yemalé eth kol mishaloth libbékhem letova : a |'occasion de cette nouvelle année,
veuille I’'Eternel exaucer vos veeux les plus chers pour votre bonheur, et pour celui de tous vos étres chers.
M7 D718 MY .019W MY 78! DY 7 NITAK NIYW.DIDIIANT1 N0 MY
Chana tova oumevourékhet, chenat ahdout Israel, chenat chalom chenat gueoula chéléma,
Une bonne année pour le monde, une année d’unité retrouvée au sein d’Israel, une année de paix et de
rédemption pour toute ’lhumanité.
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La Parole du Rav Brand

Le premier jour de Roch Hachana, nous lisons que
D.ieu se souvint de Sa promesse faite a Sarah : elle
devint enceinte et accoucha d'ltshak.

Ce rappel eut lieu le jour du Souvenir : Roch
Hachana. Puis nous lisons le sauvetage d’lchmaél :
« Quand l'eau de l'outre fut épuisée, elle jeta
I"'enfant sous l'un des arbrisseaux... Elle éleva la
voix et pleura. D.ieu entendit |a voix de |'enfant et
I'ange de D.ieu appela... el D.ieu lui ouvrit les yeux
et elle vit un puits d’eau ; elle alla remplir d’eau
'outre, et donna a boire a I'enfant... qui grandit,
habita dans le désert, et devint rové kachat —
tireur d’arc » (Béréchit 21,15-20).

Pourquoi D.ieu devait-1l ouvrir les yeux de Hagar :
ne pouvait-elle pas les ouvrir toute seule ?

En fait, les Patriarches et Matriarches préparaient
le peuple juif ainsi que la fin de [I'Histoire a
'époque du Machiah, ol le monde s’attachera a
D.ieu. Or |e Satan, essaye de toutes ses forces de
les en empécher. Il suggére aux hommes de
jalouser les justes et de railler les croyants. Hagar
et Ichmael jalousérent alors Sarah et Itshak, et
ironisérent sur leur compte. Mais la jalousie
couvre et obscurcit les yeux et les rend aveugles.
Désespérés, Hagar et Ichmaél priérent du fond du
coeur, et leurs larmes, coulant de leurs yeux, les
lavérent de leur aveuglement. C'est le sens de
verset : « £t D.ieu lui ouvrit les yeux et elle vit un
puits d'eau. », et comme disait le roi David :

Aliment a la noix

Il existe une vieille coutume a Roch Hachana de ne
pas manger certains aliments que nous allons
tenter d’expliquer.

Le Rama (583,2) écrit du Maaril que certains
s'appliquent a ne pas manger de noix pendant ce
jour. Il y apporte deux raisons, une technique
puisque la noix apporte un surcroit de salives et
de saletés dans le nez ce qui le déconcentrera
dans sa Téfila (certains rajoutent pour cela le
haricot blang, I'ail et I'ocignon). Mais aussi car le
mot ‘noix’, en hébreu, a la méme valeur
numérigue gue le molt ‘faute’ el ainsi on s’en
éloigne au maximum en ce jour de jugement. Et
méme si ce n'est pas exactement la méme valeur
numeérigue puisque noix équivaut a 17 tandis que
le mot faute a 18, certains répondent que le Alef
final n'est pas comptabilisé puisqu’il n‘est pas
prononcé.

Le Rav Mazouz explique quant a lui gu’on trouve
souvent dans le Yérouchalmi le mot faute sans le
Alef final ce quifait 17 précisément comme |le mot
noix.

Le Sefer Yossef Omets eécrit que la raison
principale est celle du dérangement pendant la
Téfila et c’est pourquoi on pourra manger des noix
aprés l'essentiel des Tefilot c'est-a-dire aprés
Moussaf du deuxiéeme jour ou il n’y a plus grand
risque d'étre dérangé.

«Ouvre mes yeux, pour que je contemple les
merveilles de Ta Torah » (Tehilim, 119, 18). Cette
eau représente la foi en D.ieu et en Son
enseignement.

Puis Ichmaél devint tireur d'arc. Abandonnant son
espoir d’'étre choisi par son pére comme |’héritier
principal, il se tourna vers l'art du tir 3 |'arc,
espérant que le Dernier jour venant, il dominerait
son frére avec celle arme.

Le Satan pour sa part continua ses tentatives pour
empécher la venue du Machiah. Il mit en Ichmaél
la volonté de défier Itshak, espérant que ce
dernier accepterait de risquer de mourir pour
D.ieu (Béréchit 22,1). Mais les larmes versées par
Avraham et ltshak, ainsi que les anges célestes
(Béréchit 27,1), lavérent ces forces du mal, et
Itshak survécut.

Ainsi chaque année, a l'approche du jour du
Souvenir, lorsque le Satan cherche a accuser les
juifs, ces derniers sonnent justement dans la corne
du bélier de la Akéda. Les sons sont coupés en
chevarim et en teroua, en soupirs et en sanglots,
et ils lavent tous leurs égarements. Leurs yeux
s'ouvrent et ils contemplent la Chekhina, et
comme disait |le roi David : « Mes yeux répandent
des torrents d'eau, parce qu'ils n'ahservaient point
Ta Torah » (Téhilim, 119, 136).

Pour que vienne Machiah, le fils de David, il fallait
encore oindre ce dernier comme roi. La

Le Choulhan Aroukh Arav écrit qu'en cela est
inclus tout fruit ressemblant a la noix comme la
noisette l'amande et méme l|a pistache.
Cependant, le Béér Moché écrit que si la noix n’est
pas visible, comme par exemple mixée dans un
gateau, on pourra la consommer méme si la
coutume n’est pas ainsi.

Le Michna Beroura écrit que certains évitent de
manger des aliments aigres le jour de Roch
Hachana car au contraire, nous devons manger
des aliments doux pour avoir une bonne et douce
année. Ceci trouve sa source dans les écrits des
Richonim et méme des Guéonim et ainsi
rapportent le Rav Haim Faldgi el d’aulres.

Le Maté Efraim ajoute a cela que la coutume est
aussi de ne pas manger de nourritures ameéres.

Le Rav Haim Kaniewski écrit quant a lui gu’il est de
coutume de ne pas manger piquant et ainsi écrit le
Yalkout Yossef.

Mais Rav Eliyachiv tranche que si cela vient
agrémenter la nourriture et I'épicer, alors ¢a sera
permis car il s‘agit |la d'une amélioration. De
méme, d’aprés le Rav Ben Tsion si cela fait partie
des Simanim que nous mangeons a Roch Hachana
comme le poireau quelques fois, cela sera
autorisé.

Enfin, il est tout de méme a noter que certains
autorisent complétement les mets piguants car
d'aprés eux ceci n'est pas rapporté dans les
Richonim, et méme que certains mangent toute

prophétesse Hanna et son fils Chemouel étaient
chargés de cette tache. Les forces du mal rendirent
alors Hanna stérile, et sa rivale Penina, jalouse,
ridiculisa ses ambitions extravagantes. Cette
derniere versa alors des larmes, et elles
repoussérent toutes les accusations jusqu’a ce que
son désir soit exaucé : « Chaque fois que Hanna
montait a la maison de ['Eter-nel, Penina la
morltifiail... alors elle pleurait el ne mangeait
point» (Chemouel | 1,7).

Une fois Chemouel né, sa mére chantera : « Ne
parlez plus avec tant de hauteur, gue l'arrogance
ne sorte plus de votre bouche... L'arc des puissants
est brisé, et les faibles ont la force pour ceinture...
De la poussiére Il retire le pauvre... Il reléve
I'indigent, pour les faire asseoir avec les grands, et
Il leur donne en partage un trone de gloire... Les
ennemis de D.ieu trembleront, du haut des cieux ||
lancera sur eux Son tonnerre ; D.ieu jugera les
extrémités de la terre, Il donnera la puissance a
Son roi, et Il relévera la force de Son oint »
(Chemouel 1 2,3-10). Clest justement |‘arc
d’Ichmael et celui d’autres puissants et envieux qui
seront brisés.

Quant aux justes, guidés par Machiah, ils
reléveront le défi - D.ieu donnera la puissance a
Son roi [David], et Il relevera la force de Son oint
[le Machiah].

Rav Yehiel Brand

I'année fort épicé et qu’on ne peut leur interdire
cela a Roch Hachana.

Enfin, le Michna Beroura rapporte aussi de ne pas
manger de raisins ce jour-la et ainsi faisait le Gaon
de Vilna. La raison est expliquée par le Imré
Chmouel puisque le fruit de la connaissance
mangé par Adam et Hava le jour de leur création
qui était aussi Roch Hachana était le raisin, pour
ne pas réparer en quelques sortes cette faute on
n‘en mangera pas ce jour-la. Mais cependant,
cette coutume ne s'est pas répandue chez tous
puisque beaucoup faisaient le Chééhiyanou du
deuxiéme jour justement sur du raisin.

On lerminera par une belle legon : si les
Hakhamim ont été aussi pointilleux sur ces
«petits» détails qui ne sont somme toute que des
allusions, combien il faudra s'améliorer dans sa
conduite en ce jour car il n'y a pas plus mauvais
signe que d’étre soi méme dans la faute amére ou
méme aigrie.

Haim Bellity

Ve &

Ce feuillet est offert Léilouy Nichmat Yaacov Mikael Haim ben Aliza Elise Lancry

a
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

™ Torah-Box



Halakha de la Semaine

Pendant les 10 jours de pénitence, que faire

il is de dire H lekh Hakadoch/
Hamichpat (ou que l'on a un doute) ?

Si on s’apercoit de notre erreur Tokh Kédé
Dibour (laps de temps d'~2/3s) on rectifie.

Si ce laps de temps s’est écoulé :

- Concernant Hakel Hakadoch :

- Selon certains on poursuit la Amida
[R.Hai Gaon,Raviya, Raza, Chibolé Haleket]

- Selon la majorité des Richonim, on
reprendra depuis le début et c’est cette
opinion qui est retenue par le Ch. Aroukh
(582,1), et on ne dira pas Safek Berakhot
Lehakel (Sabal) contre le Minhag [Troumat
Hadechene 1,34 (du moins s’il est bien
fondé)].

- Concernant Hachiva Chofténou .

-Selon certains, étant donné que lon a
mentionné le terme "Hamelekh”, on
poursuivra la amida (Talmidé Rabénou
Yona; Rabénou Ye’hiel].

Et ainsi est la coutume Ashkénaze (Rama
582,1) et des juifs du Maroc [Ateret Avot
16,82 selon le principe de Sabal. Et ainsi est
Pavis du Rav Pealim 2,28/Caf Ha’hayime
118,1/0r Létsion 4 perek 6,4].

Selon la majorité des Richonim, on
reprendra depuis Hachiva si on s’en
souvient en pleine amida, ou depuis le
début si l'on s’en souvient aprés avoir fini la
amida [Rav Saadia Gaon ; Rits Guiat ; Rif ;
Rambam ; Roch...]

Et ainsi est 'avis retenu par le Ch. Aroukh
582,1.

En effet,"Mélékh Ohév Cedaka Oumichpat”

signifie que D. apprécie que Ses créatures se
comportent avec équité. Tandis que
"Hamelekh Hamichpat" signifie que c'est D.
qui juge le monde, ce qui change donc la

signification [Beth Yossef 582]. Clest
pourquoi la majorité des A’haronim
Séfarades appuient la décision du

Choul’han Aroukh de reprendre la Amida
[Peri ‘Hadach / Birké Yossef / Mamar
Mordekhai...].

Et ainsi est la coutume dans la plupart des
communautés Séfarades [Maté Yehouda
582 (Alger) ; Alé Hadass 9,1 (Tunisie) ; Berit
Kehouna (Djerba); Nahar Pekod p.99b
(Egypte) ; @ Iencontre du Divré Chalom
Véémet T.1 p.113 qui écrit que dans toute
I’Afrique du Nord on suivait le Rama dessus ;
'Hazon Ovadia p.197 (qu’ainsi était la
coutume @ Bagdad ainsi que le lui a
témoigné Rav Efrayim Hacohen avant que le
Ben Ich ‘Hai ne la fasse changer). Et on ne
dira pas Sabal contre le minhag, d’autant
plus que la problematique se pose aussi dans
Vautre sens (Voir aussi Torat Hamoadime
p.137 qui rapporte plusieurs preuves a
cela)].

Aussi, dans le cas ou I'on a fini la Amida, il
sera bon de recommencer avec le "Tnai
Nedava", et cela méme pour Iles
Ashkénazim [‘Hazon Ovadia p.198].

En ce qui concerne tous les autres rajouts,
on ne se reprendra pas (si ce n'est qu'on
s’en s'est souvenu avant d’avoir entamé la
bénediction en question)

David Cohen

N'oublions pas
de demander l'essentiel !

venue du Machia'h et la construction du Beth

Hamikdach.

Kora’h et le Chofar

Avant de sonner le chofar, nous avons I'habitude de lire /7

fois le psaume 47. En effet, le chofar est |a pour montrer la
royauté d'Hachem [Roch Hachana 16] et dans ce psaume
nous parlons justement du chofar et de la royauté d'Hachem.
Toutefois, le premier verset de ce psaume parle des enfants
de Kora'h.
Quel lien les enfants de Kora’h ont-ils avec |le chofar et la
royauté d'Hachem ?
Le Sefer Or Yahel [Rabbi Leib 'Hassman] nous explique qu'il
existe deux raisons pour lesquelles le verset parle des
enfants de Kora’h avant de parler du chofar et de la royauté
d'Hachem :
1. Il n'y a pas de roi sans peuple : pour gu'une royaulé
tienne, il faut nécessairement qu'il y ait un peuple uni. En
effet, si le peuple n'est pas uni et gu'il souffre de discordes,
la royauté devient bancale et risqgue méme de s'effondrer.
Ainsi, avant de proclamer la royauté d'Hachem, on se
rappelle que pour se faire, il faut que nous soyens un peuple
uni. C'est justement pour cette raison que |'on mentionne les
enfants de Kora’h qui nous rappellent tous les méfaits d'une
discorde et qui servent donc comme appel a ['unité. Ce n'est
gu'ensuite que nous proclamons la royauté d'Hachem.
2.l e chofar a aussi pour réle d'éveiller a la téchouva, comme
le dit le Rambam. Or, les fils de Kora'h sont I'exemple méme
de la puissance de la téchouva. En effet, bien qu'impliqués
dans la rébellion contre Moché Rabbénou, les fils de Kora’h
ont été sauveés car ils ont appelé a la téchouva.

En conclusion, avant de sonner le chofar, on mentionne les
fils de Kora'h pour appeler a I'unité et au repentir de nos
fautes, et c'est dans cet esprit que nous sonnons ensuite le
chofar en vue de proclamer la royauté d'Hachem.

Mordekhai Zerbib

dirige vers celui-ci pour le récupérer avec joie, il
s'approche de |'énorme trou et il lui dit : « Est-ce

Lors de sa dracha avant les sonneries du Chofar,
Rav Shmelke de Nikolsburg (1726-1778) a une fois
demandé; “Nous voyons que le peuple d'lsraél
supplie Hachem a chaque Roch Hachana pour qu'll
se dévoile a nouveau. Comment se fait-il donc que
le Machia'h ne soit toujours pas arrivé, apreés
toutes les larmes qui ont été versées et toutes les
priéres qui ont été faites par le peuple d'lsraél ?

Il a alors répondu qu'en vérité, personne ne
réclame wvraiment la royauté d'Hachem. Chacun
pense a ses besoins personnels, chacun demande
tout ce qu'il veut pour I'année a venir, mais le vrai
but: on ['oublie.

Il a rapporté une allusion dans le verset (Chmouel 1
20-27) lorsque le roi Chaoul demande a son fils
Yonathan pourquoi David n'est pas venu au repas
de Roch hodech, il lui a dit (1it) : "Pourquoi le fils de
Ichai n'est pas venu ni hier ni aujourdhui au
repas?"

Le rav de Nikolshurg démontre que ce verset est
une allusion a notre sujet : pourquoi le fils de Ichai
(le Machia'h) n'est venu ni hier, ni aujourd'hui? (On
parle des 2 jours de Roch Hachana). La réponse est:
"Al alehem" a cause du pain : du fait que toutes
leurs supplications concernaient "le pain", la
parnassa et tous les besoins de I'année a venir. Il
ne faut pas oublier I'essentiel de notre attente : la

Le rav Pinkous (1944-2001) donne une parabole
pour illustrer notre propos:

C'est un roi qui a construit un chateau magnifiqgue
qu'il a décoré avec soin de dorure en or el en
argent. Lorsque ses conseillers |ui ont demandeé
pourquoi il en faisait tellement, il a répondu que
tout est pour son fils unigue qu'il chérit tant.

Mais voila que le fils grandit, et malgré I'éducation
de son pére, il "file du mauvais coton" et il s'écarte
petit a petit du droit chemin. Le monarque essaie
de le rattraper mais rien a faire : son fils ne veut
rien écouter etil tourne le dos a son pere le roi.
Pour le punir, son péere le renvoie du chateau sans
provision, afin gu'il apprenne a se débrouiller tout
seul. Et c'est ainsi qu'une période d'errance
commence pour le prince, sans personne pour le
soutenir. |l arrive un soir que le jeune tombe dans
une crevasse bien profonde et se casse la jambe, il
est coincé et ne peut rien faire, il n'a rien pour se
soigner, ni pour se nourrir...

Le roi trés inquiet pour son fils et trés attristé par
son comportement, détruit le magnifique
chateau...

De son cote le prince sait que son pére, le roi,
passe par |'endroit ou il se trouve une fois par an,
et maintenant c'est une question d'heures... alors
le fils se met a appeler son pére de toutes ses
forces, Le roi qui reconnait les cris de son fils se

bien toi mon fils ? » Il lui répond: « Oui c'est bien
moi papa, s'il te plait, si tu es déja |3, peux-tu
m'envoyer des médicaments et des pansements
pour me soigner, ainsi que de la nourriture pour
me nourrir ? Dans cette crevasse je n'ai rien du
tout! »

Le pére qui n'attend gu'une chose, gue son fils lui
demande de le faire sortir, est trés decu...

Mais bien sdr, il lui envoie tout ce que son fils lui a
demandé et il s'en va pour ne revenir que l'année
prochaine...

Le rav Pinkous explique que le roi est bien sir le
Roi des rois qui a détruit le magnifique chateau
qu'est e Temple et Il a renvoyé son fils unigue, le
peuple d'Israél en exil a cause de ses fautes.

Il n'attend qu'une chose lorsqu'll se rapproche de
Son peuple (a 'occasion des yamim noraim) : que
celui-ci Lui demande de les délivrer, mais non, il ne
pense qu'a son propre confort...

Il suffit de demander a Hachem de nous faire sortir
de notre trou qu'est l'exil pour qu'll nous rameéne
dans le Palais qu'll va reconstruire.

Que nous puissions saisir cette année |'opportunité
qui nous est donnée et de pouvoir demander a
notre Roi |'essentiel de notre besoin, afin que nous
puissions retourner trés bientét au Beth
Hamikdach avec la venue du Machiah. Amen!!!

Eliahou Zana
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Pourquoi cacher la lune
a Roch Hachana ?

Le traité Roch Hachana enseigne (8a) : « Le
monde est jugé a Roch Hachana », comme il
est dit (Téhilim 81-45) : « Sonnez du Chofar lors
du renouvellement de la lune, lorsque cette
derniére est couverte au jour de notre féte, car
c’est un décret pour Israél, un jour de Din pour
le D... de Yaacov ».

Or, pour quelle féte la lune est-elle couverte ?
Et la Guémara de répondre: Pour Roch
Hachana, car c'est la seule féte qui tombe au
début du mois lunaire, alors que la lune est
cachée a la vue.

Et le Rav Yéhonathan Eybéchitz de demander :
« Quel rapport y a-t-il entre le fait que la lune
soit couverte @ Roch Hachana, et le fait que ce
jour soit : “ ‘hok ['lsraél hou” » ?

Et le Rav Eybéchitz de répondre (“Midrach
Yéhonathan”) : Le Zohar enseigne ('Helek 2,
p.275) que le Satan cherche & nous accuser 3
Roch Hachana, et pour ce faire, il court amener
deux témoins (le soleil et [a lune) pour que ces
derniers témoignent que nous avons fauté. Or,

la lune étant cachée en ce jour de Din, le
témoignage d'un seul témoin n'est pas
suffisant pour valider le témoignage visant 2
nous condamner pour nos péchés.

Cependant, Tossefot demandent Un
témoignage n'est valable que si deux témoins
ont vu ensemble au méme moment, une
situation impliquant une personne ayant
fauté. Ceci dit, comment le soleil et la lune
pourraient-ils témoigner contre nous, alors
que ces derniers remplissent leur mission
d’éclairer la terre a des moments différents
(soit le jour, soit la nuit) ; ils n"évoluent donc
pas au méme moment pour étre témoins de
nos fautes. Par conséquence, pourquoi
Hachem a-t-ll « besoin » de cacher la lune a
Roch Hachana ?

Et Tossefot de répondre : Contrairement au
"Dinei Néfachot” nécessitant deux témoins
ayant vu au méme moment une situation
impliquant une personne ayant commis une
faute passible de la peine capitale, les “ Dinei
Mamonot " ne nécessitent pas que les témoins
aient vu au méme moment une situation
impliquant un individu ayant fauté dans le
domaine de l'argent. Ceci dit, il est donc
nécessaire que la lune soit cachée le 1*" Tichri,

afin que le soleil et la lune ne puissent
témoigner contre nous au sujet des fautes que
nous avons pu commettre dans le domaine des
affaires pécuniaires. Or, il est rapporté dans
Beitsa (16) que le mot « ‘hok » est un langage
de « mézonot », comme il est dit (Michlé 30-
8) : « hatriféni 1é’hem "houki ».

A la lumiére de toutes ces informations
précitées, on peut alors saisir le sens de notre
passouk, ainsi que la dracha de la Guémara s'y
rapportant. |l est écrit « bakessé
léyom haguénou »; or, pourquoi est-il
nécessaire que la lune soit cachée a Roch
Hachana ? En effet, le témoignage de cette
derniére ne peut pas étre valable, dans la
mesure ol elle n'est pas présente (au méme
moment) avec le soleil pour témoigner contre
nous ?

Et le Téhilim de poursuivre : « ki "hok Israél
hou » ; autrement dit : Hachem cache la lune a
Roch Hachana, du fait qu’il reste possible, si
celle-ci n’était pas cachée, qu'elle témoigne
avec le soleil contre nous, & propos de nos
affaires pécuniaires concernant le” ‘hok”,
c’est-a-dire nos “mézonot” que nous n’aurions
pas toujours traités |également.

Yaakov Guetta

Or Letsion

Les bases de la techouva (2)

Lorsque Rabbénou Yona aborde
principalement le  dix-huititme  point
concernant la Techouva, il souligne que la
faute doit demeurer en permanence devant la
personne. Cela signifie que la conscience du
péché doit rester vive, et il ne faut en aucun
cas supposer que la Techouva accomplie ait
totalement purgé l'erreur commise. L'idée que
l'on pourrait commettre davantage de fautes
et ensuite se repentir pour obtenir un pardon
complet doit étre écartée. Par conséquent, la
faute doit toujours rester présente a |'esprit,
car il se peut que la Techouva entreprise n'ait
pas été suffisante. |l existe des niveaux de
gravité pour chaque faute, et il se peut qu'une
partie du péché subsiste.

Puis, dans le dix neuviéme point, Rabbénou
Yona énonce une clé essentielle dans le
processus de Techouva : é&tre capable de
renoncer a fauter lorsque la tentation est a

Rébus
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son comble. Nos Sages ont enseigné (Yoma
86a) que le véritable "Ba'al Techouva"
(repenti) est celui dont la repentance atteint
le Tréne de la Gloire, celui qui, confronté 3 la
méme situation et a la méme tentation, ne
retombe pas dans le péché : Cela signifie qu'il
a fait face a la tentation alors que son désir
était encore puissant, mais il a triomphé de
ses penchants et s'est échappé grice a la
crainte du Seigneur.

Ces deux aspects trouvent des paralléles dans
la réalité, notamment dans le processus de
nettoyage d'un ustensile. Plus on frotte et
répare, plus |'objet brille. De méme, a mesure
qu'on ajoute des efforts a sa Techouva, on se
libtre de ses fautes. On peut également
apprendre de ['analogie selon laquelle, un
ustensile de nettoyage puissant, comme par
exemple une brosse neuve, est plus eflficace
pour nettoyer, comparée 3 une brosse vieille
et usée qui laisse des traces, méme lorsqu'elle
est utilisée pour nettoyer une légére salissure.
En conséquence, un ustensile neuf qui
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présente une légére dégradation ne peut étre
efficacement nettoyé avec une brosse usée,
on aura besoin d'une brosse toute neuve.
Cette distinction s'applique également a la
Techouva qui est faite dans notre jeunesse ou
dans notre vieillesse. Faire Techouva dans sa
jeunesse offre la capacité de maftriser son
mauvais penchant précocement, et de donner
une place de choix a la volonté Divine.

En ce qui concerne |'expiation des mauvaises
actions, le roi Chelomo nous dit dans Michlé
(16,6) que "la Bonté et la Vérité permettent
de faire pardonner la faute". Rabbi Yohanan
l'interprete ainsi "Bonté" signifie la
bienfaisance, tandis que "Vérité" renvoie a la
Torah (Brakhot 5b). Voilda deux excellents
moyens de purger les fautes. Il est & noter que
la Torah suit la bienfaisance dans le verset,
pour souligner que cetle derniére ne doit pas
étre réalisée au détriment de son étude de la

Torah. (Or Letsion H&M p.147)
Yonathan Haik
GENTE
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Vatitpalel ‘Hanna (Haftara du 1" jour)

]

* Hanna se mit en priéres et dit : Mon coeur
exulte en D. ; mon honneur a été relevé
grace a I'Eternel ; je puis ouvrir la bouche
face a mes ennemis, car je me réjouis de ton
salut.

® Nul n"est Saint comme Hachem, caril n’y a
rien hormis Toi, nulle puissance n’égale celle
de notre D.

e Ne multipliez pas vos paroles arrogantes ;
que les bravades ne sortent pas de votre
bouche ; car Hachem connait les pensées, a
Lui seul sont connues les actions humaines.

e L'arc des forts est brisé alors que ceux qui

trébuchent sont ceints de vigueur.

e Ceux qui sont rassasiés se louent pour du
pain, alors que les affamés n’ont plus faim ;
la femme stérile enfante 7 fois, et celle qui a
beaucoup d’enfants se trouve désolée
(d’avoir perdu ses enfants).

e Hachem fait mourir et fait vivre, précipite
au tombeau et en fait remonter.

e Hachem appauvrit et enrichit, il abaisse et
aussi redresse.

e || sait relever le démuni de la poussiére,
fait remonter le pauvre de son fumier pour
les placer avec les notables afin de leur faire

hériter d’un siége dhonneur. Car les
fondements de la terre appartiennent a
Hachem et il a fixé sur eux 'univers.

e |l veille sur les pas de ceux qui Lui sont
dévoués, mais les impies périssent dans les
ténebres, car ce n'est pas par la force que
I'homme I'emporte.

* Hachem, que ses adversaires soient brisés
quand Il tonne du haut des Cieux, I'Eternel
juge jusqu’aux extrémités de la terre ; qu’ll
donne de la force a son roi et qu’ll reléve la
gloire de son oint.

C. 0.

[

Comprendre Roch Hachana

1) Pourquoi devons-nous sonner 10 sons afin d'étre quittes de la

mitsva ?

Il est marqué trois fois : Sonnez | La Torah utilise le mot tékia, un son

long, et téroua, un son coupé. Il faut alors entourer chaque téroua,
avant et aprés, avec un son long. Cela fait neuf sons; mais on ne sait
pas s’il est mieux de faire le son coupé de trois ou de neuf sons, on

fait alors les deux.

3) Quelles Kavonot faut-il
avoir lors de I'écoute du
Chofar ?

Pendant les sonneries, on
doit se concentrer et hien
ecouter. Il faut penser qu'on
fait une mitsva de la Torah
d'écouter le Chofar et avoir
des pensées de téchouva.

L

4) D'ol nous vient le minhag de lire le Téhilim le jour de Roch Hachana et

pourquoi ?

Certains ont I'habitude de lire deux fois le Téhilim, ce qui fait 300 et c'est |a
valeur numérique du mot "kapére" (pardonne).

Pour recevoir Shalshelet News par mail chaque semaine
ou pour dédicacer un feuillet :

-
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2) Pourquoi sonnons-nous du Chofar
ce jourla?
« Bien que la sonnerie du chofar le
jour de Roch Hachana soit un décret
de [I’Ecriture, elle contient une
allusion, comme si elle disait
«Réveillez-vous, dormeurs, de votre
sommeil, et wvous qui somnolez
profondément levez-vous, de votre
léthargie | Meéditez vos actions,
repentez-vous, et souvenez-vous de
votre Créateur ! Ceux qui oublient la
vérité dans les vanités du temps et
s'égarent toute [|'année dans les
futilités et le vide qui ne sont d’aucun
intérét et d’aucun salut, observez
votre dme; amendez vos voies et vos
actions. Que chacun de vous
abandonne ses mauvais chemins et
mauvaises pensées »,
(Rambam, Techouva, 3,4).

Différents Midrachim indiquent que le
son du chofar vient aussi pour nous
rappeler le Chofar du jour du don de
la Torah, celui qui signale aux juifs leur
retour en Erets Israél, celui de la
venue du Machia'h, de la Résurrection
des morts, du couronnement
d'Hachem (si 'on pourrait dire ainsi),
du fait que c'est en ce jour qu'll a créé
le monde, de I'année du Yovel ol le
son du Chofar retentit, de la Akéda
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Roch Hachana (9)

Les Simanim :

Le soir de Roch Hachana, il est de coutume de
manger en Simanim certains aliments qui sont
sucrés ou dont les noms évoquent des connotations
de bénédictions et de bonté. Quelle est la raison de
cette coutume? Le Rav Chlomo Kluger explique
que la raison pour laquelle nous mangeons ces
aliments est afin de démontrer notre foi ferme et
notre confiance en Hachem. Le °Yéhi Ratson’
récité avant de prendre ces aliments n’est donc pas
tant une priére que nous méritons une douce année,
mais une proclamation de foi que c’est
certainement ainsi que 1’année se déroulera. Par le
mérite de faire confiance a la bonté d’Hachem,
méme si I’on devait mériter une punition dans
I’année a venir (que D. nous en préserve), Hachem
annule Son décret sévere et le remplace par la
bénédiction. On devra donc €tre joyeux a Roch
Hachana et s habituer a dire : Tout ce que Hachem
fait est pour le bien, a travers cela tout ira pour le
bien.

La puissance du Chabbat :
Si Roch Hachana tombe un Chabbat, on ne dit pas
«Jour du son du chofar » mais « Un souvenir du
son du chofar » car la Mitsva de sonner du chofar
ne repousse pas le Chabbat ailleurs que dans le
Temple, en raison d’un décret
Massékhét Softim

On ne sonne pas du chofar le Chabbat puisque la
sonnerie du chofar n’a pas priorité sur le Chabbat.
I1n’y a donc qu’un souvenir du son du chofar.

Baal haTourim (Emor 23,24)
Le Chabbat, nous ne sonnons pas du chofar ... car
Chabbat est appelé un signe et il protege le peuple
juif. Rokéah ,Hilkhot Roch Hachana

Le Rabbi Dovid Hofstedter enseigne: Quand
Roch Hachana tombe un jour de semaine, le
peuple juif ne peut pas obtenir un jugement
favorable par ses prieres uniquement. Comme il
lui manque les mérites spirituels nécessaires, il
doit employer la Tséaka, le cri puissant exprimé
par la lamentation du chofar, pour susciter la
miséricorde divine. Le Chabbat sanctifie, purifie et
¢leve le peuple juif. Ainsi, les mots qu’il prononce
le Chabbat ont davantage de sainteté. Leurs prieres
deviennent plus pures et plus ¢élevées, ce qui les
rend plus dignes d’étre entendues par D. Le
Chabbat, nos prieres elles-mémes prennent toutes
les qualités du son du chofar. Grace a la sainteté du
Chabbat, les mots de nos prieres sont empreints

d’une plus grande sainteté. Ces priéres appelées
«Un souvenir du son du chofar » remplacent le
son du chofar. Lorsque, Roch Hachana tombe un
jour de semaine, le chofar devient le véhicule du
« Souvenir» et |’expression « zikhron téroua» (un
souvenir du son du chofar) est omise du texte de la
priere. Le Chabbat, ce sont les priéres qui créent le
« Souvenir » et ¢’est pourquoi cette expression est
ajoutée

S’il se repend, Tu I’acceptes tout de suite
Généralement, lorsqu’un marchand met sa
marchandise en vente au marché les clients la
palpent et I’examinent de toutes parts. Personne ne
veut investir son argent dans la marchandise
abimeée. Il en est ainsi toute I’année. Cependant
quand il s’agit d’une marchandise saisonniére, que
tout le monde s’arrache, elle se vend sans difficulté
méme si elle est Iégérement abimée. Rabbi Yishak
de Vorky disait que le repentir est comparable a
une marchandise. Si ’homme se repent pendant
I’année, son repentir doit étre pur et parfait pour
étre accepté au Ciel. Les dix jours de repentir sont
la « Saison » du repentir. Aussi, on ne I’examine
pas de trop pres: Méme s’il est imparfait, il est
accepte.

Tiré du Livre « Oumatok Haor, Roch Hachana »

Tous les gains d’une personne sont prédéterminés
d’un Roch Hachana a I’autre. Guémara Beitsa 16a
Un riche marchand s’adressa au Hafets Haim pour
qu’il bénisse le succes d’une entreprise
commerciale. Il lui répondit : Que la volonté de D.
fasse que tu jouisses de 1’argent qui était inscrit
dans ton registre céleste a Roch Hachana et quiy a
ete scellé le jour de Kippour. L’homme riche fut
décu: Qui a besoin d’une telle bénédiction puisque
Hachem I’aurait accordé de toute fagon? Le Hafets
Haim expliqua: Te souhaiter plus qu’il ne te fut
allou¢ a Roch Hachana et Yom Kippour est
impossible. Mais prier pour que tu jouisses de ta
part exacte est une grande chance. Certains
hommes sont mus par ’avidit¢ et 1’ambition
d’augmenter leurs richesses, ils s’arrangent pour
gagner beaucoup plus qu’il ne leur a été alloué a
Roch Hachana. Mais il ne leur est pas possible de
le garder, car il ne leur a pas été donné par D. Ils
penseront que leur fortune leur cause bien du
souci, car ils sont condamnés a de lourdes pertes
pour étre débarrassés de toutes les sommes qu’ils
ont gagnées en trop et sans autorisation. C’est
pourquoi, la meilleure bénédiction est de gagner le
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montant exact, déterminé au début de 1’année,
pour pouvoir jouir de chaque centime, sans avoir a
subir la plus petite perte financiére: Le Hafets
Haim dit également: Quand quelqu’un me dit qu’il
gagne sa vie, mais que ¢a ne lui ferait pas de mal
de gagner un peu plus, je lui demande: Comment
sais-tu que ca ne te ferait pas de mal? Hachem a
é¢videmment le pouvoir de donner plus d’argent a
un homme. S’Il ne le fait pas, c’est que d’avoir plus
drargent ne ferait quempirer les choses!

Revenez vers moi, méme la veille de Roch
Hachana

La Guémara (Roch Hachana 2b) dit que si un roi
est couronné la veille de Roch Hachana, ce jour est
considéré comme sa premicre année, et Roch
Hachana est le début de sa deuxiéme année de
regne. La Guémara appelle cela : « Yom éhad
bachana hachouv chana » (un jour dans I’année est
compté comme une année). Ainsi, méme s’il
devient roi la veille de Roch Hachana, méme
quelques secondes avant la fin de la journée, cela
correspond a sa 1ere année, et Roch Hachana est le
début de sa deuxieme année. En se basant sur ce
principe, le Hidouché haRim enseigne que si nous
prenons sur nous-méme le joug Divin, méme la
veille de Roch Hachana (méme dans les derniers
instants), alors Hachem considére cela comme si
nous avions porté le joug Divin pendant 1’année
toute entiere. Cela signifie que méme si quelqu’un
n’agit pas comme il le faut pendant toute 1’année,
tout peut étre rectifié, réparé jusque dans les
derniers instants de I’année. Le Arizal dit que
toutes les priéres de I'année qui n‘ont pas réussi a
s’¢lever, peuvent monter au Ciel grace a Minha de
la veille de Roch Hachana.

Roch Hachana : Un mélange de joie et de crainte
Bien que Roch Hachana, le Jour du Jugement pour
le monde entier, soit un jour terrifiant et
redoutable, ce n’est pas un jour triste, c’est un yom
tov. Au contraire, nous devons avoir
principalement un cceur heureux de Téchouva,
d’amour, d’attachement avec D., et nous devons
pleurer de joie. Comme il est dit : « Béchimha
yéguiloun kol ayom» (en Ton nom nous nous
réjouirons toute la journée - Téhilim 89,17 - Jnwa
gy 95 19ow), dont les premicéres lettres forment:
»békhia’ (pleurer - 1°33). Méme si nous pleurons a
Roch Hachana, cela doit 1I’étre dans la joie, et pas
avec tristesse et désespoir. A Roch Hachana, il n’y
a pas de place pour I’abattement et un cceur brisé
[de découragement], car [de tels sentiments] sont
associés a la klipa et a la justice, et nous ne devons
pas éveiller la justice, rigueur en ce jour.

A Roch Hachana, les livres des vivants et les

livres des morts sont ouverts devant Lui (Hachem)
(Roch Hachana 32b)
Selon nos Sages, cela signifie qu’on juge les morts
en fonction de ce qu’ils ont laissé derriére eux. Si
leurs enfants (ou ¢€léves) sont droits et craignant
Hachem, alors méme s’ils sont dé¢ja morts il y a de
longues années, on ouvre de nouveau leur dossier,
et on vérifie les actes de leurs descendants, et
quand on voit que ce sont des justes, on fait monter
leur pére de niveau en niveau dans le monde qui est
entiecrement bon. Si malheureusement, ils ont
laissé des enfants qui ne suivent pas les voies de la
Torah, on les fait descendre de niveau en niveau.
Par conséquent, méme de nombreuses années
aprés leur déces, on les juge dans le Ciel en
fonction de ce quils ont laissé derriere eux. C’est
pour cela que nos Sages enseignent que le plus
grand respect des parents se fait une fois qu’ils
sont morts, et que leur évolution dans le monde de
I’éternité, dépend totalement de nos actions!

Halakha : Roch Hachana

La veille de Roch Hachana, on se coupe les
cheveux, on se lave, on se trempe au Mikvé, et on
met les vétements de Chabbat, tout cela en
I’honneur du Yom Tov, pour montrer que nous
sommes confiants en 1’indulgence de Hachem a
notre égard. La veille de Roch Hachana, aussi bien
pour Chaharit que pour Minha, on ne dit pas les
supplications qui suivent le chemoné essré
(nephilat apaim). Le matin, lors des selihot, les
supplications sont dites normalement méme si les
selihot se prolongent pendant le jour. Si celles-ci
ont commencé apres le lever du jour, on ne dit pas
ces supplications.

Dicton : Il n’est pas nécessaire de parler quand on
a un regard qui dit long. Dicton Populaire

Chabbat Chalom, Chana Tova
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Hazzak Oubaroukh a Rabbi Kfir Partouch pour le chant « 'nn
10n1 ». Si seulement tout le monde pouvait lire ce passage des
Sélihotes avec émotion, nous amenerions la délivrance. Une
fois, ’Admour de Gour en Israél, a I'’époque de la Shoah, était
passé par une synagogue d’irakien, et en voyant les irakiens
dire le Tikoun Hatsot en pleure et a chaudes larmes, il s’écria :
« Si seulement en Europe nous avions lu une seule fois le
Tikoun Hatsot de cette maniere, le Machiah serait arrivé | » Il
ne s’agit pas seulement de lire des mots, mais il faut méditer
sur ces mots. Les mots sont comme du feu contenant des

e
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- flammes ardentes. Ce texte (« 'onl 'nn ») a semble-t-il été
E: écrit a 'époque des Guéhonim, c’est pour cela gu'’il est en
Eq | araméen.
-4
. Cette semaine, c’est le jour anniversaire du Ba’al Chem Tov,
xSl mais aussi du Admour Hazaken auteur du Tanya — le 18 Elloul.
P~ En quelle année est né le Ba’al Chem Tov ? Il y a deux avis.
i. Certains disent qu’il est né en 5458 (c’est ce que disent les

Hassidei Habad), et d’autres disent qu’il est né en 5460. Au
final, on a retrouvé un manuscrit de I'un de ses éleves, qui
écrit qu’il est né en 5460, cela voudrait dire qu’il a vécu pile
60 ans. (Car il est décédé en 5520). Au moment de décéder, il
a dit : « Aujourd’hui, je quitte ce monde, regardez, il y a deux
horloges sur le mur. La premiéere s’arrétera de fonctionner,
puis apres peu de temps, la deuxieme s’arrétera également,
et c’est a ce moment-la que je quitterai le monde ». Donc,
cette semaine il y aura le jour anniversaire de la naissance
du Ba’al Chem Tov, et les Habad disent que c’est exactement
le méme jour de la naissance de I'auteur du Tanya plusieurs
années apres. ll est né en 5505, et trois ans plus tard —en 5508,
le Ba’al Chem Tov a fait un cours sur le passage « DY W7 |2
IN1I2 IN DNNAN 110N » - « c’est agé de trois ans qu’Avraham
a connu son créateur » (Nédarim 32a), et personne ne savait
a qui pensait le Rav. Plusieurs années aprés le décés du
Ba’al Chem Tov |Is comprlrent que le Rav pensait a I'auteur
gé de trois ans. L'auteur du Tanya
considéré comme son
éleve spirituel, car il ne I'a pas
onnu face a face (peut-étre au
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moment de sa Brit Mila). Mais il a simplifié, expliqué et étendu 3 "
sa Torah dans son livre le Tanya (il s’appelle aussi « 7w 190§ g
02122 », ce livre a toutes sortes de noms). Il est convenable de | ® i

le lire comme il faut. Moi, je I'ai lu trois fois.

1azﬁ_s

Aujourd’hui, le matin, ils m’ont fait monter a la Torah pour lire

les malédictions. Il semblerait que personne ne connaissait %
suffisamment les aires de ces longues malédictions, alors c’est E,
tombé sur moi... Baroukh Hashem, j'ai pu tout lire debout § &
sans me fatiguer. Dans mon enfance, en I'année 5713 (cela § =
fait soixante-dix ans), il y avait quelqu’un dans la ville cotiere — 3'5
Marsa — qui m’avait dit : « Demain tu vas lire les malédictions. | @

Tu as préparé la montée ? (C’'était avant que je sois Bar Miswa, 2:{'.

mais il m’a tout de méme dit de préparer la montée). Reste
réveillé jusqu’au matin et répete-la ». Je ne suis pas resté
réveillé, mais je I'ai répétée... Apres plusieurs années, en 5734,
j’étais a I’h6pital Loewenstein et j'étais un peu paralysé, mais
j’ai finalement réussi a monter lentement les quelques étages.
Il'y avait un endroit lIa-bas ou il y avait un office avec miniane (il
me semble que c’était au septieme étage), et il y avait un juif
ashkénaze qu’Hashem vous en préserve, qui avait les jambes
amputées (les deux), et j’ai lu toute la Paracha a ce moment-la.
Cet homme m’a dit : « Cela fait soixante-dix ans que je n’ai pas
écouté une telle lecture ! (il était agé) » Aujourd’hui, c’est la
troisieme fois que je lis cette Paracha. Baroukh Hashem, je n’ai
pas fait d’erreur. C'est vrai qu’il y a des mots difficiles — mais tu
les répéte plusieurs fois et c’est bon. C'est plus difficile lorsqu’il
y a des versets qui se ressemblent — «,« N'WYI » ,« N'LVI
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n'wyl » » (comme dans la Parachat Térouma), a chaque fois L
avec un air différent. C'est difficile de s’en rappeler. Mais | &
lorsque les mots ne se répetent pas — tu répetes plusieurs fois 9'4
lors de la révision et c’est tout. N
e
-

Pendant ces jours qui arrivent, les Hassidei Habad disent que
le Roi sort de son palais et se trouve dans le champ. Tout
celui qui a quelque chose a demander — qu’il formule sa
demande. Qu’avons-nous a demander ? Qu’il y ait la paix en
Israél, qu’il y ait la paix entre les parties du peuple, et qu’on
ajoute des miswotes. Le Rav Hida dit (Moré Béétsba 283) gu'’il
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a I’'habitude de dire Birkat HaLévana avant Yom Kippour. Tout
le monde le fait a la sortie de Kippour, mais le Rav Hida dit qu’a
ce moment-I3, il y a un vacarme complet. Il y en a qui cherchent
leurs enfants, d’autres qui cherchent leurs chaussures (qu’ils
ont enlevé a I'entrée de Kippour), d’autres qui sont pressés
de rentrer a la maison pour casser le jeline. Donc le Rav a dit
gu’il vaut mieux faire Birkat HaLévana avant Kippour, et c’est
ce que je fais aussi, avant Kippour avec Miniane, ce qui permet
. | d’ajouter des miswotes durant cette période. Pendant ces
~ | quelques jours, il faut multiplier les miswotes. Si tu entends
une Bérakha — répond Amen a voix haute, pour que les gens
apprennent de toi qu’il faut répondre. Tu devras dire « X!
5 702N X2 N » a voix haute, et ainsi de suite. Il faudra aussi
. s’efforcer a comprendre ce qu’on dit lorsqu’on répond « N
' 7020 X1 NMY ».

Une fois, il y avait un juif trés riche en Amérique qui a dit : « je
ne donnerai rien en héritage a mon fils, sauf s’il dit Kaddich
o aprés ma mort ». Qu’Hashem nous en préserve, son fils était
’ athée, il reniait toute la religion. Il dit : « C'est quoi Kaddich ?
' Je ne veux pas dire ¢a. En Amérique, il y a une distinction entre
la religion et la loi, alors je vais demander un procés pour avoir
mon héritage, et je ne dirai pas le Kaddich ». C’est ce qu’il fit
réellement au déces de son pére. Il dit devant le juge : « je ne
peux pas respecter cette condition, il veut que je dise Kaddich,
mais je ne sais méme pas ce que c’est, ni a quoi cela rime. De
: toutes les fagons il est mort, donc a quoi cela sert-il ?! » Mais
le juge — le Goy ! — a dit : « montrez-moi ce qu'’il est écrit dans
le Kaddich. Qu’est-ce qu’il y a la-bas ?! » lIs lui traduisirent le
Kaddich en anglais, et il vit que c’était des paroles trés belles.
« Qu'il soit grandi et sanctifié le nom du créateur du monde.
Dans le monde qu’il a créé comme sa volonté, qu’il exerce
son régne, qu’il fasse pousser la délivrance, qu’il rapproche
le Machiah, durant nos vies et nos jours, que son nom soit
béni etc... ». Le juge s’écria alors : « Qu’est-ce qu’il y a dans ce
texte, du racisme ?! Non, il n’y a rien de mauvais. Il s’agit d’une
bénédiction et une priére pour le monde entier ! Donc soit tu
récites le Kaddich comme ton pére t'en a mis la condition, soit
tu dégages d’ici... Tu ne recevras pas une seule piece ! » Le fils
était étonné qu’un juge goy puisse comprendre ce qu’est le
Kaddich ; il baissa la téte et commenca a réciter le Kaddich.

3 L’homme doit savoir que toute la discrimination et la haine
gu’ont les non-religieux envers nous, c’est seulement par
erreur qu’ils le font. Il faut vivre selon les principes de la Torah.
Il n’y a pas de meilleure vie que ¢a. La Torah te donne la vie. Tu
ne dois pas mettre tes yeux sur quelque chose qui n’est pas a
toi, tu dois te concentrer sur ce qu’Hashem t’a donné. Si tu dois
avoir plus —tu auras plus. Si tu dois t’enrichir plus — tu seras plus
riche. Si tu dois étre plus intelligent — tu seras plus intelligent.
Mais ne cherche pas a faire du mal aux autres. C’'est la fagon
de penser du Ba’al Chem Touv. Il disait : « un juif simple qui prie
du plus profond de son cceur, sa priére monte trés haut ». Une
fois, il y avait quelqu’un qui parlait mal sur Israél. Le Chabbat,
. des gens fatigués venaient a la synagogue pour écouter des
paroles de Torah. Le Rav leur disait : « Vous avez fait ceci et
cela, par quel moyen comptez-vous avoir une bonne année ?!
[ Vous ne méritez pas une bonne année ! » Alors le Ba’al Chem

. Tov se leva et lui dit : « Attends, tu sais ce que tu es en train de
= dire ?! Tu parles mal sur Israél ?! Moi, je vois un juif qui était au
magasin toute la journée, et qui travaillait beaucoup. Soudain,
il vit le soleil qui allait se coucher, et il s’écria : « le soleil va se
coucher et je n’ai pas prié Minha ?! » Il se mit a prier Minha.
Méme s’il ne comprenait pas ce qu’il lisait, il faisait la priere de
Minha. A ce moment, tous les anges et les accusateurs étaient
choqués de lui ! Donc ne parle pas mal d’Israél | » Le Rav qui

faisait le cours lui dit: « Mais je veux leur faire du Moussar ».
Le Ba’al Chem Tov lui répondit : « Hazzak Oubaroukh, il est écrit
(Michlé 3,11) « oxnn 2x 12 'n 101N » - fais leur du Mousar. Mais :
mon fils — Israél qui sont les enfants d’Hashem — ne les dégolte |
pas ! Ne leur dit pas des paroles accusatrices ! Parle seulement
bien. Parce que le prophéte Yécha’ya a dit (6,5) : « Malheur a
moi, je suis perdu ! Car je suis un homme aux levres impures,
je demeure au milieu d’un peuple aux levres impures ». A ce
moment, un ange vint avec une braise dans sa main, il I'a mis
dans sa bouche et il fut blessé par ca. Il demanda : « Qu’ai-je fait
pour mériter ¢a ? » L'ange lui dit : « Ceci a touché tes lévres, et
maintenant tes péchés ont disparu, tes fautes sont effacées » -
Ne parle pas mal sur Israél | Méme s’ils ne sont pas bons, ils sont
trés bons comparés aux nations du monde...

Nous pouvons prouver cela tres simplement. Lorsque les arabes
attrapent un juif, ils le tuent. Quelgu’un se soucie-t-il de savoir
comment ce juif sera enterré ?! Non, car pour eux, il ne vaut
rien. Alors que nous, lorsque nous attrapons des terroristes —
alors gu’ils sont venus pour nous tuer ! — et qu’on les gagne avec
I'aide d’Hashem, lorsqu’on les enterre, on met leur téte vers le
mecque. Pourquoi ? Parce que c’est ce qu’exige leur religion.
Mais en vérité qu’est-ce qu’on en a a faire de leur religion ?!
Non, il faut respecter leur religion. Tout le temps ou I'arabe était
vivant, il était dangereux. Maintenant qu’il est mort, c’est un
homme. Un homme mort, il faut le respecter selon sa religion,
c’est comme ¢a que I'on fait. Donc doit apprendre a considérer
son prochain. Le peuple d’Israél est unique dans cette qualité.
Il est écrit dans la Torah (Chémot 22,20) : « Tu ne contristeras
pas I'étranger ni ne le molesteras; car vous-mémes avez été
étrangers en Egypte ». Nous étions étrangers en Egypte, c’est
pour cela que lorsqu’on voit un étranger, il ne faut pas penser
a le piétiner, mais au contraire, il faut I'aider, pour qu’en temps
voulu, il se souvienne du bien qu’un juif lui a fait. Il faut faire
attention a toujours faire le bien. Si seulement ces paroles
pouvaient arriver aux oreilles du peuple, pour gu’ils arrétent
toutes leurs guerres et leurs bétises. C'est avec difficulté que
Nnous avons regu un pays, et depuis 75 ans nous nous mangeons
les uns les autres ?! Qu’est-ce qu’on a gagné alors ?! Rien du
tout !

Le soir de Roch Hachana, il y a le Seder. La source est dans la
Guémara (Horayot 12a), etil y a de nombreux avis. On commence
par « N1 » - Le citrouille. Pourquoi ? Avant tout, c’est parce que
la Guémara a commencé a parler de ¢a en premier. Rav Hai Gaon
commengait par ¢a, c’est ce qu’écrit Rabbenou Nissim (a la fin
du traité Roch Hachana 12b des pages du Rif). Deuxiemement,
pourquoi les ashkénazes ne mangent pas la citrouille ? Parce que
dans leurs pays, il n’y a pas de citrouille a cette période, donciils
mangent des carottes. Et pourquoi des carottes ? Parce qu’en
Yiddish, ¢a s’appelle « n'"'n », qui veut dire « multiplication ». lls
prient pour avoir de nombreux garcons. Mais les pauvres, s’ils
avaient la citrouille, ils n’auraient pas eu besoin de tout ¢a. La
citrouille c’est ce que demande la Guémara, c’est la coutume de
Rav Hai Gaon, il faut prendre la citrouille. Ici en Israél, nous avons
la citrouille, alors pourquoi vous ne prenez pas la citrouille ?!

Apres la citrouille, on améne la téte de mouton. Si quelqu’un a
de la téte de mouton, c’est le mieux. Les ashkénazes n’aiment
pas la téte de mouton, mais les séfarades aiment (on prend la
téte a Roch Hachana et la queue a Pessah). Avant de la manger,
on dit : « 2217 X721 WK17 N'Naw » - « que nous soyons a la téte et
pas a la queue ». Le Rav Ovadia demande : « pourquoi doit-on
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dire cela ? Si nous demandons a étre a la téte, il est évident
gue nous ne voulons pas étre a la queue ! Alors pourquoi
cette répétition ? » Il répond que l'intention en vérité, est de
demander a étre a la téte, et non pas a la téte des derniers. S'il
y a que des derniers, et que tu es a leur téte, alors tu ne vaux
rien, il faut étre a la téte des meilleurs. Par exemple, quelqu’un
se trouve dans une classe ol tous les éléves sont moyens-nuls,
et il dit : « j’ai étudié et je connais ». Qu’est-ce que tu connais ?
Va dans un endroit de sages, et tu verras qu’ils te considérerons
comme un ane... Tu ne connais rien. C'est pour cela qu’on prie
pour étre a la téte des meilleurs et pas a la téte des mauvais. Si
guelqu’un a une téte de mouton, il doit ajouter aussi quelques
mots : « I'2U 12'AN DNIAN |2 122X PNX' 7V 17'R1 INTPY 117 711I0MI
DI?WN » - « souviens-toi pour nous du sacrifice et du bélier de
Yshak Avinou fils d’Avraham Avinou que la paix soit sur lui »
- souviens-toi de son sacrifice, méme si au final il n’a pas été
touché. Alors il faut dire « INTpY 127 1121 ,2217 N21 WXI2 n)
12'aN PNX' 7w 17'N1 ». Et si quelgu’un n’a pas de téte de mouton,
il prendra une téte de poisson, qu’il prenne ce qu’il veut.

Ensuite, on amene un cceur. Pas tout le monde raméne du
cceur, mais c’est rapporté dans les livres, et Rabbi Haim Palaji
le fait. On prend le cceur d’un animal et on dit: « 1227 nnan
N1IN2 » - « Ouvre notre coeur dans la Torah ». Pour que notre
cceur soit ouvert, pas un cceur fermé, mais plutét ouvert pour
toute chose. Comme a dit Rabbi David Berdah sur le judaisme
séfarade (dans son chant « NIN9 21D 727727 » : (« ANTA VW 7 »
- « ton coeur est ouvert pour toute bonne chose ». Donc on
demande a Hashem d’ouvrir notre cceur dans la Torah, pour
gue nous soyons droits et vrais, et que nous ne fassions pas des
calculs de futilités. C’'est interdit de faire ¢a !

Apres le coeur, on prend le poumon. Ce n’est pas écrit dans
tous les livres, mais Rabbi Haim Palaji dit de prendre un
poumon d’animal (c’est trés tendre). La Guémara (Houlin 49a)
dit pourquoi cela s’appelle « Nk » - « le poumon » ? Parce
gu’il illumine les yeux. (Je ne sais pas si selon la médecine c’est
comme ¢a ou non, mais c’est explicite dans la Guémara). C'est
pour cela qu’on prend le poumon, et on dit : « N%p ITNIYW XKnnw
NNMI 119V » - « que cette année soit tendre pour nous comme
le poumon ». C’est quoi une année tendre ? C'est une année
qui passe dans le silence, dans la paix, sans crainte, sans haine.
Certains ajoutent : « N7INA 127827 1NN1,122M DAL, 121U K1 N
NN TINYNA 1212 RN, NRY [Vn? nnw » - « Voit s'il te plait
nos souffrances, fait nos combats, et délivre-nous rapidement
d’une libération compléte par ton nom, et illumine nos yeux par
I’étude de ta Torah » (Rabbi Haim Palaji ajoute cette phrase).

Ensuite, on amene les légumes. « X270 », c’est I'épinard. Les
gens pensent que c’est la betterave comme sa traduction
littéraire, mais ce n’est pas vrai, la Guémara parle d’épinard
vert. On le fait cuire, et on dit: « 721 '8 112N 1IP7NOW
1INV 'wpan » - « que se retirent nos ennemis, et ceux qui nous
détestent, et tous ceux qui cherchent notre mal ». Aprés on
ramene le poireau qui s’appelle « D2'w21 » dans le langage de
la Guémara (Bérakhot 32a et autres), et qui est aussi appelé
« XN » dans la Torah (Bamidbar 11,5). C’est un légume vert
mais parfois il est plein de vers. Méme dans les épinards il y a
des vers. Mais de nos joursil y a un traitement, il y a les |égumes
de Gouch Katif qui sont propres des vers. Qu’est-ce qu’on dit
avant de manger le poireau ? « 'wpan %21 12'NAIYI 121X INN2'Y
1INV » - « que soient retranchés nos ennemis, ceux qui nous
détestent et tous ceux qui veulent notre mal ».

Ensuite, nous mangeons les haricots blancs qui peuvent étre
infestés de vers. Il faut donc bien les vérifier. Si des signes
d’infestation sont présents, il faut ouvrir et vérifier. Nous disons,
avant de les manger, «que nos méritent se multiplient comme
les haricots et que nous ayons un bon coeur ». Qu’est-ce qu’un
bon coeur? C’est voir un camarade qui a trouvé fortune, et étre
heureux pour lui, lui souhaiter tout le meilleur. Autre exemple
: si on voit un enfant mignon, on lui souhaite une longue vie,
dans la Torah et les bonnes actions. un bon mariage, ... C'est
souhaiter au papa d’avoir beaucoup de satisfaction de cet
enfant.

Puis, nous prenons le repas et ensuite les fruits, telles que
la date et la grenade. Pourquoi en fin de repas? Les produits
sucrés coupent l'appétit. C’est pourquoi on commence par les
légumes, puis le repasser et 2 la fin, les fruits. A Roch Hachana,
c’estle début de la saison des dattes jaunes, « Bla’h » (en arabe).
En général, elles ne contiennent pas de vers. On a I’habitude
de les apporter a Roch Hachana, et réciter, dessus, cela
bénédiction de Cheheheyanou et le Yehi Ratsone. Seulement,
on commence par la bénédiction de Haets et Cheheheyanou,
puis on golte un peu la datte. Ensuite, on fait le Yehi Ratson.
Le Ben Ich Hai (1, Nitsavim, 4) se demande pourquoi répétons-
nous 3 fois, avec des termes différents, le souhait de voir nos
ennemis disparaitre. Il explique qu’il existe différents types
d’ennemis matériels ou spirituels.

Ensuite, on améne la grenade, et on dit: « que nos méritent
se multiplient comme les grains de grenades ». Puis, c’est la
pomme trempée dans le miel. C'est un fruit sucrée trempée
dans un produit doux, et on dit « que tu renouvelles, pour nous,
année bonne et douce ». Et celui qui n’a pas de miel et ne le
supporte pas, il prendra la pomme et dira « que cette année
soit bonne et douce comme la pomme ». Ensuite, on apporte
les figues seches. Mais, ces dernieres sont souvent infestées.
En Tunisie, c’était moins le cas. Apparemment, les insectes
apprécient les figues d’Israel. Et quand elles viennent de
Turquie, c’est pire. Et quand les figues sont séchées, tu ne peux
pas les vérifier. Dans la mesure du possible, il sera, alors, mieux
de prendre une figue fraiche, dés qu’on en trouve, et la garder
au congélateur, afin de pouvoir la ressortir a Roch Hachana, et
la partager avec la famille. On dira alors « que cette année soit
douce et sucrée comme la figue ».

Puis, on rameéne les coings. Pourquoi ? Mon peére a’h souhaitait
« que nos mérites se multiplient comme les grains de coings ».
Mais, je me suis demandé s’il y avait tant de grains dans les
coings. Pas plus que dans les pommes. Alors, j'ai vu quelqu’un
souhaitait « que tu puisses permettre la libération des
prisonniers de ton peuple Israél ». En effet, en hébreu, le coing
se dit wian et est un parfait homonyme du mot prisonnier.
Mais je ne pense pas que ce soit vraiment la raison, car, dans
les pays maghrébins, on appelait le coing « Spergel ». Des
sages venus de Djerba a Tunis, en 5722, m’avaient donné la
vrai signification. Tous les parents demandaient a avoir des
coings. Pourquoi ? Afin de pouvoir réciter la bénédiction de
Cheheheyanou. Les grenades et dattes, ils en avaient. Et le
deuxiéme soir de la féte, Maran écrit (600;2) d’apporter sur
la table, durant le kiddouch, un nouveau fruit, afin de pouvoir
réciter la bénédiction de Cheheheyanou, sans probleme, en
pensant acquitter le kiddouch et le fruit nouveau.
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Ensuite, on termine le repas et on récite le birkate, sans oublier
le passage de Yaalé Weyavo, avec la mention de la féte. Puis,
on étudiera les michnas de la massekhet Roch Hachana qui sont
exceptionnelles. Les michnas de Roch Hachana, Yoma ou Soucca
te ramenent 2000 ans, en arriere, a I'époque du second temple.
A I'époque, on proclamait Roch Hachana, suite au témoignage
de la Lune. Mais, nous ne savions pas toujours quand allait
avoir lieu cette féte. Pourquoi ? Le mois d’Elloul pouvait avoir
29 ou 30 jours. Et Roch Hachana était le jour suivant. Du coup,
il fallait attendre un témoignage de nouvelle lune validé par
le tribunal du temple. Puis, on émettait des signaux, a I'aide
torches, pour faire diffuser la nouvelle. Malheureusement, les
libéraux tels que les Saducéens, commencerent a perturber ces
rites, en faisant de tels signaux, a leur convenance. Du coup, le
tribunal commenga a envoyer des messagers afin d’informer
les villes des alentours du jour fixé pour le nouveau mois. En
lisant ces michnas, tu réalises les problématiques que nos
ancétres ont di confronter pour pérenniser notre calendrier.
Il 'y est, aussi, enseigné le devoir de faire 3 fois 3 sonneries
de Chofar. A cause de certains doute, nous faisons 3 groupes
différents, répétés 3 fois: Tachrat, Tachat et Tarat.

Apres la Michna, il y a un passage de Zohar a lire (Emor, 98b).
Ce n’est pas un long passage. Mais, celui-ci peut étre partagé
a plusieurs. Et on étudie les Tehilim. Cela est tres important a
Roch Hachana. Et le plusimportant n’est pas de lire rapidement,
en masse. Il faut essayer de le lire avec le cceur. Il faut prendre
le temps d’imaginer le roi David en train de déverser ses larmes
en priant. Aujourd’hui, méme les non-pratiquant savent que
les Tehilims sont une segoula pour tout probleme. En effet, le
Roi David a écrit les Tehilims, et y a inséré tout état d’esprit. En
état d’anxiété, lire un ou deux psaumes peut faire beaucoup de
bien. En état de joie débordante, le Tehilim aide a se calmer. Il
ne faut pas trop exagérer dans les folies. Il ne faut pas oublier
gu’un jour, on finira dans un endroit «sympa ». Il ne faut pas
faire n’'importe quoi. Parfois, dans le bus, une femme habillée
de maniere indécente lit des tehilims. Qui sait combien de
miracles sont arrivés grace a ces Tehilims?! Il faut savoir que
la lecture de Tehilim annule les mauvais décrets. Mais, lire
rapidement ne procure pas de plaisir. C’est pourquoi, il faut
faire un effort de compréhension durant la lecture de Tehilim.
Ces versets réveillent 'ame. Le Rav Hida écrit (intro a Yossef
Tehilot) que c’est une Mitsva de lire quelques psaumes avant
la priere. Pas forcément de finir le Tehilim chaque jour. Soit,
essayer de le finir mensuellement, soit hebdomadairement.
Et le jour de Roch Hachana, on le termine une fois chaque
jour. Mais, avec compréhension. Il vaut mieux un peu avec
compréhension que beaucoup sans. Ce n’est pas le nombre
de psaumes qui compte mais la qualité de lecture. Il existe de
nombreux commentaires du Tehilim, certains méme que tu
peux découvrir toi-méme !

C’est la coutume séfarade de lire Avinou malkenou, méme le
Chabbat. Méme sile Rama (Rav ashkénaze) dit de ne pas réciter
ce passage le Chabbat. Mais nous sautons quelques phrases.
Certains disent de ne pas lire la phrase « déchire nos mauvais
décrets ». Mais, concréetement, nous la lisons. D’ailleurs, a Roch
Hachana, nous disons cette phrase lors de la consommation de
la courge. Nous ne parlons de fautes, seulement des mauvais
décrets a effacer. Il en est de meme pour la phrase « efface,
avec beaucoup de miséricorde, toutes nos dettes ». Lors de
la guerre du Golfe, les Etats-unis avait cherché des pays avec
qui se lier. L'Egypte accepta a condition d’avoir sa dette de 9
milliards de dollars effacée. Et les américains accepterent. S'il
en a pu étre le cas pour eux. A fortiori pour nous, par notre
Eternel. Chacun doit veiller & comprendre ce qu’il dit. Il y a
toujours des accusations de la part de mauvais, ici-bas ou en

haut. Il faut donc prévoir toute défense possible pour annuler
les mauvais décrets.

On raconte qu’une fois, le jour de Roch Hachana, en pleine
chanson, dans son Beit Halidrash, le Rav Levy lItshak de
Berditchev tomba, tremblant de peur, couvert de son talit, sur la
teva. Qui sait ce qu’il avait vu?! La communauté attendit jusqu’a
ce que le Rav reprenne joyeusement la priere. A la sortie de la
féte ses proches vinrent I'interroger pour comprendre ce qui
s’était passé. Il raconta avoir vu une grosse accusation contre
le peuple d’Israel. Le Satan était arrivé avec un tas de fautes et
d’autre part, deux anges arriverent avec quelques mitsvots. Je
ne savais que faire. Le Satan se mit a danser. J’en profitais pour
récupérer un sac de fautes et le faire brdler en Enfer. Cela fit
contrebalancer les mitsvots. Quand le Satan s’apercit de ce que
je venais de faire, il voulut me faire payer cela, mais Hachem
I’en empécha et proclama une bonne année pour notre peuple.
Si nous avions un sage de cette envergure, aujourd’hui, il aurait
fait disparaitre les problémes avec I'lran, Biden, et tous ces
sorciers. Malheureusement, nous n’avons pas. Mais la priére
d’un simple juif peut faire beaucoup de choses.

Chacun veillera a ne pas parler de choses futiles durant Roch
Hachana. Mon grand-pére a’h, le soir de Roch Hachana, ne
parlait aucun mot en arabe (langue locale), afin de ne pas en
arriver a parler de choses futiles, dans une discussion avec les
enfants ou autres. Et il faisait de méme toute la journée. S'il
devait parler, c’était en hébreu. Dans cette langue, pas tous
étaient capables de discuter. Il faut faire attention a ne dire
aucun mot déplacé.

Il existe plusieurs suppléments a la priére de Roch Hachana. En
cas d’erreur, il ne faut pas recommencer. Sauf deux cas cités
par la Guemara (Berakhot 12a): I'oubli de Hamelekh Hakadoch
et Hamelekh Hamichpat, pour lesquels il faut recommencer la
amida, en cas d’oubli. L’oubli de Yaale Weyavo, dans le Birkate,
n’impose pas de recommencer. Mais, il faut veiller a ne rien
oublier.

Cette année, Roch Hachana aura lieu Chabbat, le premier jour. Il
faudra réciter les versets de Kabalate Chabbat, mais a la maison,
on ne récitera pas Chalom Alekhem et Atkinou. La féte prime
en ce sens. Pour Tachlikh, certains disent de ne pas le faire
Chabbat, au risque que les gens s’oublient et transportent les
livres. Mais, si on fait le Tachlikh a la synagogue, ce n’est pas un
probléme. Et si ce n’est pas trop loin, et qu’on peut faire porter
le livre par un enfant, s’il y a le Erouv, alors on fera Chabbat. Et
c’est bien:

Un petit souci, c’est que le second soir de Roch Hachana, on n’a
pas trop faimC par rapport a I'excés de repas de Chabbat. Du
coup, I'idéal sera de faire Minha t6t, puis Tachlikh et Séouda
Chelichit. Ou bien faire Minha et Séouda Chelichit, et laisser
Tachlikh avant Arvit. Et on veillera a ne manger que le minimum
a Séouda Chelichit. Et chacun se souhaite Chana Tova.

Celui qui a béni nos saints patriarches, bénira toute cette sainte
assemblée ici présente, ceux qui regardent le cours en direct,
et ceux qui lisent le feuillet. Qu’Hachem leur donne une bonne
et longue vie, les écrive, avec leur famille, ainsi que tout le
peuple d’Israel, pour une bonne année bénie. Qu’ils méritent
de nombreuses années agréables et bonnes, une bonne santé,
beaucoup de réussite et de la satisfaction, amen.
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« La fin d’une entreprise est préférable a son début » (Qohélet 7,8)

ette maxime énoncée par Shlomo HaM¢éle’kh apparait comme 1’affirmation d’un constat. Selon Rachi, le

roi d’Israé€l veut ici mettre en lumicre la satisfaction que 1’on peut éprouver a la réalisation d’un projet au

regard des doutes qui ont précédé sa mise en ceuvre. On peut y voir également une invitation a ne pas
« baisser les bras », a ne pas renoncer face aux difficultés et a s’attacher avec persévérance a mener a terme toute
action constructive. Cependant ce n’est pas le sens que donne Rabbi ‘Aqiva a cette assertion. Les Ba’alé HaTossfot
se référant a un enseignement du Talmud Yérouchalmi rapportent que Rabbi ‘Aqiva traduisait ainsi ce verset: « la
réussite finale d’une entreprise dépend de la maniére dont on I’a initiée ». Autrement dit I’empreinte que 1’on
imprime au début de ’ouvrage détermine de manic¢re quasiment irréversible la nature de son aboutissement. Vu
sous cet angle, cette sentence sonne comme une mise en garde adressée a tout individu désireux d’entreprendre
une quelconque action. Que recherche-t-on ? Quel but vise-t-on au moment ou I’on s’appréte a poser les bases
d’un ouvrage ? Elle prend cependant une résonance encore plus forte lorsqu’il s’agit d’aborder une nouvelle année.
En effet, nous devons apprécier les Yamim Noraim; les jours redoutables, moins sous ’angle du bilan de 1’année
passée que sous celui du projet que nous formons pour I’année a venir. C’est le sens méme du mot Réchit,
commencement. Car comme ’enseigne Rav Moché Shapira tout commencement suppose une finalité, un projet.
Proclamer la royauté divine comme Roch HaChana nous invite a le faire sous-tend nécessairement 1’engagement a
s’inscrire dans la réalité que cette royauté induit. C’est la détermination de cet engagement qui rend possible le
pardon ardemment désiré a Kippour. C’est elle aussi qui nous permet de bénéficier de la protection divine lors de
la féte de Soukot. Car aussi forte puisse étre notre détermination, elle ne peut garantir la bonne fin du projet auquel
nous souscrivons sans l’assistance bienveillante du Maitre du monde.
A Roch HaChana, chacun d’entre nous est appelé a décider de la part qu’il veut prendre dans 1’ceuvre
monumentale visant a édifier le royaume du Créateur sur Sa Création. Il en va non seulement de sa propre
existence mais également du sort de I’humanité tout entiere. C’est le sens de 1’enseignement de Nos Sages qui
affirment au trait¢ Qiddouchin (40b) que chaque homme doit se considérer lui-méme et regarder également le
monde comme présentant exactement autant de mérites que de démérites, considération conférant dés lors a
chacun de ses choix une portée quasiment cosmique. Il ne s’agit pas ici d’une simple figure de I’esprit. Une autre
Guémara au trait¢ Sanhédrin (37a) énonce que tout homme a le devoir de se convaincre que le monde a été créé
pour lui. Ces enseignements, loin de nous terrifier, doivent au contraire nous faire prendre conscience de
I’importance que le Maitre du monde accorde a chacun d’entre nous et au projet qu’il porte pour la nouvelle année.
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L’effacement du Choffar face a la
grandeur du Chabbath :

le son retentissant du silence
Rav Elie Lellouche

a Mitsva du Choffar posséde une particularité unique.

La Guémara rapporte en effet, au nom de Rav Assi,

que si I'on est empéché d’accomplir une Mitsva qu'on
avait pourtant 1’intention de réaliser, on est considéré comme
'ayant effectivement accomplie. En pareil cas, I’intention vaut
action : « — ARPY N9 01X M¥N NIWY? Q7R 2T 19°OK UOX 27 NN
ARDY 3P°RD 23027 1YY 77un » (Kiddouchin 40a). Pourtant il
n’en va pas ainsi s’agissant de la Mitsva de sonner du Choffar
a Roch HaChana. Un autre enseignement de la Guémara
énonce en effet, au nom de Rabbi Yits'haq, que toute année au
début de laquelle on ne sonnerait pas du Choffar engendrerait,
inévitablement, des conséquences néfastes : « 72 Py °271 M)
27 — Xpyv "Kp 9103 A7 YR — ANPAN2 A7 PYRIn TRY MY
70% 2273°K » (Roch HaChana 16b). Car, poursuit la Guémara,
les sonneries ont, entre autres vertus, celle de «déstabilisery le
Satan et ses accusations menagantes. Or, si ces sonneries
faisaient défaut, nous nous retrouverions sans défense face a
ces accusations.
Le motif avancé ici par nos Sages améne les Ba’alé
HaTossefot a préciser, au nom du Ba’al Hala’khot Guédolot,
qu’il importerait peu, s’agissant de la Mitsva du Choffar, que
le défaut d’accomplissement fit le fait d’une volonté
délibérée, ou lié a une contrainte. L’intention, aussi
déterminée soit-elle, ne peut suffire a pallier la non-réalisation
de ce commandement. A ce titre, le Choffar se distingue de
toutes les autres Mitsvot. Le Méche’kh ‘Hokhma justifie
I’approche du Ba’al Hala’khot Guédolot par la nature méme
de la Mitsva de sonner. En effet, a 1’inverse des autres
obligations de la Torah, pour lesquelles s’applique le principe
qu'une intention empéchée équivaut a I’accomplissement, la
Mitsva du Chofar, a I’instar d’une médication, obéit a une
autre logique. Pour Rav Sa’adya Gaon dix raisons sous-
tendent cette précieuse Mitsva. A travers elle, nous
couronnons Hashem en tant que Roi de 1’univers, nous nous
éveillons a la Téchouva, nous rappelons le souvenir
majestueux de la Révélation du Sinai et celui non moins
transcendant du sacrifice de Yits'haq. Chacune de ces raisons
réaffirme le lien éternel et indissoluble du ‘Am Israél avec Le
Créateur et confére ainsi a cette Mitsva le pouvoir d’agir, au
seuil de la nouvelle année, comme un reméde aux maux dont
souffre le peuple juif.
Or un malade, interroge Rabbi Méir Sim’ha HaCohen, peut-il
espérer guérir sans observer la prescription du médecin, fiit-il
empéché de s’y conformer ? Certes, il ne pourra étre tenu pour
responsable de la persistance de sa maladie, mais cette
indulgence ne lui sera d’aucun secours quant a son
rétablissement. Il en va de méme s’agissant de la Mitsva du
Choffar. Le Choffar, témoin de ce lien unique entre Israél et
son D-ieu, est dot¢ d’'une vertu protectrice face aux
accusations du Satan. Son absence, quelle qu’en soit la raison,
expose celui dont il plaide la cause au réquisitoire de ce
procureur implacable.
Pour autant, souligne encore le Ba’al Hala’khot Guédolot,
I’enseignement de Rabbi Yits'haq, relatif aux conséquences
néfastes de l’absence de sonneries a Roch HaChana, ne

concerne pas le cas ou I’année débute un Chabbath. Le fait de
ne pas sonner du Choffar, lorsque Roch HaChana tombe
Chabbath, ne compromet pas I’année a venir, soutient le Ba’al
Halakhot Guédolot. Cette exception a de quoi surprendre. Si
le Choffar agit comme un médicament garantissant notre
immunité face au Satan, son absence devrait étre
préjudiciable, autant le Chabbath qu’un autre jour de la
semaine. Cette exception, souligne le Rav de Dvinsk, tient a
I’'une des raisons essentielles qui font du Choffar notre
puissant défenseur.

La Guémara rapporte, au nom de Rabbi Abahou, que la
Mitsva du Choffar requiert prioritairement le choix d’une
corne de bélier, et ce, comme nous 1’avons mentionné, afin de
rappeler devant Hashem le mérite du sacrifice de Yits'haq. Or,
si ce sacrifice constitue un mérite, cela tient au message
profond qu’il délivre, message exprimant notre renoncement a
toute forme de revendication personnelle, et 1’acceptation du
rejet dont nous sommes 1’objet de la part des nations, du fait
méme de I’amour inconditionnel qui nous lie au Maitre du
monde et a Sa Torah. Cet amour, a I’instar de ce qui fonde
I’amour entre deux étres, améne le peuple juif et son D-ieu a
veiller, sans relache, chacun au respect et a I’honneur da a
l’autre. Le Méche’kh ‘Ho’khma prend pour exemple Ia
Guémara du trait¢ Béra’khot (6a) rapportant 1’enseignement
de Rabbi Yits'haq selon lequel Hashem accomplit la Mitsva
des Téphilin. Si celles que nous mettons expriment notre foi
en ’'unité divine et notre amour du Créateur, celles portées par
Le Maitre du monde contiennent, précise Rav ‘Hiya Bar Avin,
un verset du livre des Chroniques: «70% i3 2870 F2y2 "M
782 -Y a-t-il comme Ton peuple Israél une seule nation sur la
terre que Hashem lui-méme soit allé délivrer pour en faire Son
peuple... » (Divré HaYamim Alef 17,21).

A ce titre, le renoncement a faire usage du Choffar lorsque
Roch HaChana tombe Chabbath exprime, plus que tout autre
acte, la valeur absolue qu’accorde le ‘Am Israél a la sainteté
du Nom de Hashem. Parfaitement conscients de la puissance
protectrice incomparable dont le Choffar est doté au jour du
jugement, le peuple juif préfére, malgré tout, se priver d’un tel
«outil» et s’exposer ainsi aux accusations du Satan, dans le
seul but d’éviter qu’un Juif, de par le monde, ne porte atteinte,
en transgressant 1’interdit de porter le Choffar dans le domaine
public, a la saintet¢ du Chabbath et a travers lui, au
témoignage universel dont ce jour unique est porteur quant a
I’omnipotence de notre Créateur.

Or cette attitude n’est rien moins que ce que la Mitsva du
Choffar incarne quant au sacrifice de Yits'haq. Car, comme
nous D’avons mentionné, la ‘Akédat Yits'haq exprime
I’effacement total auquel est prét a consentir le peuple juif,
pourvu que soit préservé et grandi le Nom de Hashem. C’est
pourquoi nombre de communautés Séfarades concluent, y
compris lorsque Roch HaChana coincide avec le Chabbath, la
Béra’kha des Choffarot (troisitme des bénédictions
intermédiaires du Moussaf de Roch HaChana) en bénissant
Hashem qui écoute aujourd’hui le son du Choffar de son
peuple Israél avec miséricorde : 171 PR MY N¥IIN P YW
o112, Méme, et peut-étre surtout, le Chabbath le son du
Choffar monte vers Le Créateur. Car 1’effacement du Choffar
le jour du Chabbath est la marque la plus probante de la
puissance de son message. Son silence, en ce jour sacre,
retentit, ainsi, dans les cieux comme la plus grande preuve
d’amour du ‘Am Israél pour Le Maitre du monde.
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« Il a formé leurs cceurs a
tous et Il comprend tous

leurs actes »
Raphaél Attias

Rambam (1135-1204) expliquant le dixieme des
treize articles de foi écrit :

Je crois d’une foi parfaite que le Créateur connait tous
les actes des hommes ainsi que toutes leurs pensées
comme il est dit :

« DPYR-22-o8 ,1ann ;027 1 %%a — 11 a formé leurs
cceurs a tous et Il comprend tous leurs actes » (Téhilim
XXXIII, 15)

Il faut remarquer que pour tous les autres principes, au-
cun verset n’est cité pour y apporter une base. Il semble
donc que Rambam accorde a cet article une importance
particuliere...

On retrouve ce principe dans le Trait¢é Roch Hachana
(18a) qui enseigne :

« 717 °322 v9b 21y oYive X2 92 mwa wXn2 — A Roch
Hachana, tous les étres humains défilent devant Lui
comme des Bné Marone. » Que signifie 1’expression
« Kivné marone » ?

- Elle signifie « comme des moutons »

- Rech Lakich dit « comme la montée de Bet Méron »

- Rav Yéhouda, au nom de Chemouel, dit « comme les
soldats de la maison de David » ——

Raba Bar Bar ‘Hana ajoute au nom
de Rabbi Yo’hanan:«Il les exa-
mine tous d’un seul regard ».

Rav Na’hman Bar Its’hak déduit cet
enseignement du verset : « Il a for-
mé leur ceeur a tous, et Il comprend
tous leurs actes » (Téhilim XXXIII, =
15). Que signifie ce verset ? Si I’on
dit qu’il signifie qu’ll a créé le cceur
de chacun et les a réunis en un méme cceur, nous voyons
bien qu’il n’en est pas ainsi ! Ce verset signifie donc que
le Créateur voit tous les coeurs a la fois (d’un seul re-
gard) et Il comprend (instantanément) les actions de cha-
cun.

Les trois interprétations de I’expression « Kivné Ma-
rone » viennent nous indiquer que Hachem passe en re-
vue tous les humains, un apres ’autre, lors du jugement
de Roch Hachana :

- « comme des moutons » : mouton se dit en araméen
« imérana » qui peut étre rapproché de « marone ». Cela
vient nous apprendre que les hommes passent un a un
devant Hachem comme les agneaux que le berger fait
passer par un portillon étroit qui permet le passage d’un
a la fois. Ils sont comptés et chaque dixiéme est marqué

Cha'aré Hayim — Tishri 5784
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pour étre consacré a ’Eternel comme ma’asser béhéma
(dime sur le bétail) comme il est dit : « ,J¥X) P2 yH-22)
MY WP CTRYn-uwn nop Nay-wR 95 — Pour la
dime, quelle qu’elle soit, du gros et du menu bétail, de
tous les animaux qui passeront sous le baton, le dixiéme
sera consacré a Hachemy (Vayikra XXVII, 32).

- « comme la montée de Bet Méron » : Il s’agit d’une
rampe étroite avec des ravins de chaque coté, qui va
contraindre les gens voulant gravir le mont Méron, a
passer un par un.

- « comme les soldats de la maison royale de David » :
les vaillants guerriers du Roi David étaient passés en re-
vue I’un aprés I’autre avant de partir au combat. Le mot
Marone dériverait selon Rachi (1040-1105) du mot
« marout » qui signifie autorité. Selon une version de la
Guémara, on ne doit pas lire « KiBné Maron » mais
« Kébenoumron », « noumeron » étant une reprise du
mot grec « noumero » qui veut dire bataillon...

D’autres font le le lien avec le terme araméen « morani-
ta» qui veut dire lance et qui est donc en rapport avec
les soldats...

De prime abord ces trois avis semblent identiques, que
signifie alors cette triple comparaison ?

Le Maharcha (1555-1631) estime qu’il n’y a pas d’oppo-
sition entre les trois interprétations des ‘Hakhamim.

Elles illustrent toutes le fait que chaque étre humain est
jugé individuellement par Hachem a Roch Hachana.
Chaque Sage parle d’une catégorie particuliére de per-
sonnes :

- Les Récha’im (les méchants)
sont représentés par « les mou-
tons » car de la méme manicre
que le bétail va étre mené a
I’abattoir, les impies seront
condamnés a mort dans leur juge-
ment.

Al ~ - Les Bénonim (les moyens) cor-

4.-‘"&#5&?3“ respondent a « la montée de Bet
Meéron ». En effet, les gens qui gravissent cette rampe
étroite doivent se placer au milieu pour éviter les ravins
qui se trouvent a droite et a gauche. Les Bénonim se si-
tuent aussi au milieu puisqu’ils sont a moitié méritants et
a moitié coupables.
- Les Tsadikim (les justes) correspondent aux soldats du
Roi David car ces guerriers étaient choisis parmi les Tsa-
dikim afin que leur z&’khout (mérite) les assiste pour
leur permettre de remporter la victoire au combat.

- Le Ben Ich ‘Hai (1833-1909), dans son ouvrage « Ben
Yehoyada’ », considére aussi que ces trois opinions ne
sont pas contradictoires et méme qu’elles se complétent.

Concernant la comparaison avec les moutons, il explique
que comme les ovins qui peuvent endommager des
arbres sans étre « sanctionnés » par leurs propriétaires,
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lorsque les enfants d’Israél fautent Hachem les juge avec
indulgence (en considérant leurs fautes volontaires
comme involontaires).

Quant a la montée de Bet Méron, qui est un endroit étroit
qui risque de causer la chute de celui qui s’y engage...
pour Israél, Hachem recherchera leur mérite en disant
que c’est leur environnement matériel qui les a entrainés
a se laisser aller a leurs mauvais penchants...

Concernant les soldats de la maison de David qui étaient
de noble ascendance de telle sorte que les mérites de
leurs péres les assistent, il en sera de méme pour les en-
fants d’Isra€l qui s’ils n’ont pas assez de mérites pour
étre sauvés pourront compter sur les mérites de leurs
péres...

- Le Maharal de Prague (1512-1609) explique que le
passage en revue des étres humains & Roch Hachana
s’effectue de la maniére suivante :

- « comme des moutons » : Comme un berger examine
son troupeau.

- « comme la montée de Bet Méron » : Chaque individu
est un monde a part. Il est donc nécessaire de 1’examiner
personnellement car il est unique. De la méme maniére
que chacune des personnes qui gravit cette rampe se si-
tue a une hauteur différente, puisqu’il est impossible de
monter par deux, chaque étre humain a un niveau diffé-
rent.

- « comme les soldats du Roi David » : Chacun des sol-
dats de David a un grade différent mais il est aussi asso-
cié¢ a une collectivité : armée. Il en est de méme des
étres humains qui doivent étre jugés individuellement
mais aussi dans leur rapport a la collectivité.

- Le Rav Ye’hezkel Lifshitz (1864-1932) dans son ou-
vrage « Sefer Hamidrach Véhama’assé » considere que
les trois interprétations données correspondent a trois ca-
tégories de personnes :

- Les personnes orgueilleuses qui ne ressentent pas la
gravité¢ du Yom Hadin et arrivent a Roch Hachana avec
désinvolture, sont comparées aux moutons qui passent
I’un aprés 1’autre par une ouverture étroite, sans prendre
conscience que le dixieme sera offert en sacrifice.

- Les personnes qui tout en étant conscientes de la solen-
nité¢ du jour du Jugement, font confiance a leur niveau
spirituel, peuvent étre comparées a ceux qui gravissent
sans crainte la rampe du Mont Méron en faisant
confiance a leur force.

- Les personnes de haut niveau spirituel, qui malgré leurs
nombreux mérites, sont remplies de crainte du Jugement
et se présentent devant Hachem dans une attitude de T¢é-
chouva. Elles sont comparées aux soldats du Roi David
qui malgré leur héroisme et leur piété, craignaient de
mourir au combat.

I1 nous reste a résoudre la contradiction entre Jugement
individuel (Kivné Marone) et le Jugement collectif tel

qu’il est décrit par Rabbi Yo’hanan : « Il les examine
tous d’un seul regard ».

- Rabbi Haim Friedlander (1923-1986), dans son ou-
vrage « Sift¢ Haim » explique qu’en fait I’objectif de
cette guémara n’est pas de nous faire comprendre com-
ment Hachem se comporte lorsqu’ll siége sur le Trone de
Justice, car cela dépasse notre entendement.

Le but est ne nous faire savoir qu’il existe deux niveaux
de Jugement nous concernant & Roch Hachana :

- Chaque individu a une mission particuliére a remplir,
mission que personne d’autre ne pourra remplir a sa
place. Si I’homme a rempli sa mission, il s’est réalisé et
a réparé le monde entier ; sinon, non ! Le Jugement de
« Kivné Marone » se rapporte donc a ce que I’individu a
réalisé par rapport a cette mission.

- Mais il existe un deuxiéme niveau de Jugement : c’est
le role de I’individu en tant que membre de la collectivi-
té d’Israél. S’il remplit convenablement ce role, il agit
positivement sur I’ensemble de la Nation. Ce niveau cor-
respond au Jugement collectif : « Il les examine tous
d’un seul regard »

On peut aussi dire, que dans un premier temps, les étres
humains sont jugés individuellement. Ensuite ce juge-
ment est adouci par le Jugement collectif, ou Hachem
tient compte de 1’environnement dans lequel cet homme
a vécu et aussi des répercussions que ce Jugement pour-
rait avoir sur sa famille, son entourage, sa communauté
etc.

- Selon le Zohar (Parachat Pin’has, 231), les deux jours
de Roch Hachana correspondent a deux sortes de juge-
ment : celui du premier jour est le jugement « dur » (dina
kachia), celui du second jour est le jugement « assoupli »
(dina rafia). Le jugement du second jour permet d’adou-
cir le jugement rigoureux du premier jour.

- Rav Dessler (1892-1953), dans son ouvrage « Mi’khtav
M¢Eliahou », explique que les jugements du premier et
du second jour de Roch Hachana sont deux jugements
distincts. Le premier jour, I’lhomme est jugé sur son inté-
riorité, sur la facon dont il a rempli le réle qui lui a été
confié, c.a.d. selon son propre niveau spirituel et selon la
maniere dont il s’est comporté.

Le second jour, Hachem voit s’il mérite d’étre acquitté
grace a son apport au tsadik et a la communautg.

Hachem, dans Son Infinic Bonté, manifeste Son amour
pour le peuple d’Israél en lui accordant un jour supplé-
mentaire de Roch Hachana, ou Il nous juge avec plus de
souplesse pour nous permettre de mériter, méme si nous
n’avons pas atteint le niveau d’intériorité requis, une
Chana Tova oumétouka !

Cha'arée' Havim — Tishri 5784 5
XA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH ™ Torah-Box 20/52



Les Mo’adim, ou « Le

temps retrouveé »
Joél GOZLAN

Les calendriers de I’exil

C’est a la fin du mois de Eloul que nous avons I’habitude
de nous procurer le nouveau calendrier, celui ou nous
découvrons les dates des fétes de 1’année a venir, ces
Mo’adim (« rendez-vous » avec HaChem) attendus avec
impatience.

Il nous faut pourtant réaliser que ce calendrier, ou nos
fétes sont fixées a 1’avance, est une anomalie liée a
I’exil... Ou, pour reprendre la formulation d'Aaron
Fraenckel dans son livre « I’Echo de la parole » : « Nous
sommes en exil de ce que devrait étre notre véritable
calendrier ».

Revenons en arriere... Le premier commandement
donné aux Bnei-Israél en tant que peuple libre est de
fixer un calendrier, par la reconnaissance du premier
mois de I’année, celui de leur libération (le mois de
Nissan), principe de tous les renouvellements :

«TWT OWTER L0207 XA IURY (00w WX L0 nio Wit — Ce
mois-ci sera pour vous le commencement des mois, il
sera pour vous le premier mois de 1’année. » (Chemot,
12, 2)

La loi orale précise les modalités de la mitsva, telle
qu’elle était pratiquée avant I’exil : le Sanhédrin fixait a
chaque lunaison la durée du mois (29 ou 30 jours), a
partir du récit de témoins attestant 1’apparition de la
nouvelle lune. La durée des mois n’était donc pas fixée a
I’avance puisque qu’elle dépendait de ce témoignage. De
fagon surprenante, cette mitsva était si importante que
les témoins avaient 1’obligation de transgresser le
Shabbat pour se rendre a Jérusalem et témoigner de cette
nouvelle lune ! (Rosh HaChana, 1/4 et 1/9).

Les conséquences de cette loi sont énormes : nos fétes
étant définies dans la Torah par leur position dans le
mois, il était par conséquent impossible de les prévoir a
I’avance.

Cette loi est surprenante, car les connaissances en
astronomie de nos 'Hakhamim sont certaines, et il leur
¢tait ais¢ de définir « scientifiquement » le moment du
nouveau mois. Cette mitsva de témoignage ne répond
donc a aucune nécessité pratique, 1’enjeu de I’injonction
divine est autre... HaChem demande au peuple qui vient
d’accéder a la libert¢ de délaisser la précision
mathématique fixant les mois, au profit du témoignage —
faillible — d’hommes (certes fiables et « cachers »)
attestant la lunaison. Par ce commandement, HaChem
nous invite a nous rendre maitres de notre temps !

C’est d’ailleurs ainsi que nos sages lisent le verset
imposant ces proclamations :

« DTYIN2 ,aNK WIPR-IWR ,WIP XWpR 0 TR T8 — Voici
les temps de HaChem, convocations a la sainteté, que
vous proclamerez en leurs temps »
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(Wayiqra 23,4

Nos sages relévent que le mot opX est écrit sans « vav »,
ce qui fait qu’on peut aussi le lire comme Atem (vous-
mémes) ... Vous les proclamerez VOUS-MEMES en
leur temps.

Le présent du Shabbat

Pour saisir la portée de cette loi du Rosh-Hodesh,
regardons son exact oppos¢, a savoir la survenue, tous
les sept jours et quoi qu’il arrive, du jour du Shabbat.

Ce jour ne correspond a aucun événement astrologique
(rien ne se passe dans le ciel le septiéme jour!), c’est un
pur don de HaChem. Et c’est au peuple juif qu’il
incombe de concrétiser ce don, par le respect du Shabbat
et de ces commandements.

En nous donnant le pouvoir — et 1’obligation — de nous
fixer nous-méme un calendrier, notre créateur nous fait
sortir du temps « astronomique », le temps exact de
I’horloger (Z’man) défini par [Dinstant d’avant et
I’instant d’apres, pour accéder a une autre dimension du
temps, celle d’un temps créé, le temps de I’instant
présent (R’¢ét’), en un mot le temps du Shabbat !

Nous savons que le Shabbat doit imprégner notre
semaine, qu’il doit étre le « laboratoire » ou se fagconne
le reste, a savoir les 6 autres jours. C’est précisément a
cela que nous convie cette loi du Rosh 'Hodesh, qui nous
enjoint de briser — tout au long de ’année — la logique
circulaire d’un temps perpétuel, pour accéder a la
dimension de la création et de la nouveauté¢ (le
'Hidoush).

La Torah n’est plus au ciel

Ce dessaisissement de la maitrise du temps du Créateur
au profit des hommes en rappelle un autre, non moins
essentiel puisqu’il concerne la Torah elle-méme...
Rappelons-nous : Moshé descend du Mont Sinai les
premieres Tables de la loi en main, et découvre la
terrible faute du veau d’or. HaChem veut détruire le
peuple pour repartir a zéro avec Moshé, mais notre
prophéte implore Tout Puissant... :

«VPPOR 1 1-NR L,Avh Sm — Et Moshé implora face a
HaChem son Elogim » (Chemot, 32,11)

Ce mot Vaye’Hal se traduit par implorer, mais peut aussi
signifier pardonner et également profaner (« 'Hilloul »).
Un premier temps de l’appropriation de la Loi par
Moshé¢ se lit dans ce que le Midrash (Chemot Raba 43,3)
raconte de sa plaidoirie : HaChem rappelle a Moshé la
Loi (I’idolatrie est passible de destruction) transmise par
Sa parole transcendante. En guise de réponse, Moshé en
appelle a la mitsva de Hatarat Nedarim (annulation des
veeux) et, dans une posture de Zagen capable de délier
une parole, demande a HaChem d’annuler Son vceu de
destruction... De « profaner » en quelque sorte Sa propre
Loi pour sauver le peuple d’Israél !

Une vision tout aussi saisissante de cette prise en
main est relatée dans un autre Midrash, qui rapporte une
véritable lutte entre Moshé et HaChem, chacun tirant de
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son coté les premieéres Tables (les Loukhot), que Moshé
arrache finalement des « mains de HaChem » avant de
les briser! Ce geste d’une audace inouie est approuvé par
HaChem (voir ici le dernier commentaire de Rashi sur le
Houmash), qui se réjouit et enjoint Moshé de fagonner
« pour lui » de nouvelles tables :

« DPIWRID D71 PR 79-999 — Fagonne pour toi deux
tables de pierres comme les premieres. » (Chemot, 34,1)
Pessal Lek’ha: Fagonne pour toi, que I’on peut lire :
écris une Torah pour toi, a ta mesure et a celle de ce
peuple libéré mais immature, encore capable du pire. Ce
seront les deuxiémes tables, qui contiennent comme
chacun sait, non seulement la Torah écrite (Ché’biktav),
mais aussi la Torah orale (Ché’béal P¢), ensemble des
enseignements transmis a Moshé, puis de génération en
génération...

Cette loi orale (Talmud de Babylone, Baba Metsia 59B)
nous rapporte un apologue célébre, qui se termine par un
enseignement central de notre tradition :
Rabbi Ye’oshoua se leva et s’exclama :
pas au ciel!

Cette citation de Rabbi Yehoshoua clot le vif débat qui
I’opposait, lui et I’ensemble du Sanhédrin, a Rabbi
Eliézer, au sujet de la pureté rituelle d’un ustensile.
Rabbi Eliézer, sir de son fait, fait valoir la « justesse »
de son opinion par des miracles spectaculaires : un
caroubier se déracine, s’envole et se replante a distance,
le fleuve inverse son cours, les murs de la Yeshiva se
penchent... Aucun de ces prodiges n’entame la
conviction des rabbins, et pas méme la voix céleste qui
éclate alors pour donner ouvertement raison a la position
de Rabbi Eliézer !

C’est Rabbi Yehochoua qui aura le dernier mot (La
Torah n’est pas au ciel !), et qui nous apprend que la Loi
n’est désormais plus une prérogative céleste, mais
qu’elle est bien entre nos mains... Ou plus exactement
dans celles des Sages!

La Torah n’est

Faisons ’homme a Notre image

Rosh HaChana est le jour de la création de I’homme et
de son jugement :

«uMRT? Wb oIX Ay L,opox ¥ — Elogim dit
aisons I’homme a Notre image, a Notre ressemblance. »
(Berechit 1, 26)

Nos Sages se sont interrogés sur [’utilisation de ce
pluriel, qui ne peut étre une simple figure de style.
Rachi, a la suite d’autres commentateurs, explique que
HaChem aurait « consulté » les anges du service avant
cette création ultime, mais le rav Gabriel Ittah (dans un
texte sur Rosh HaChana) rapporte 1’opinion du Rabbi
Eliézer Achkénazi pour qui I’homme n’était en réalité
pas fini au 6éme jour de la création, et que HaChem
s’adresse a cet « embryon » d’Adam pour parachever Sa
propre création : a nous deux, faisons ’homme a Notre
image !

La Volont¢ de HaChem de Se « dessaisir» de Ses

prérogatives pour les confier a ’homme serait ainsi en
germe dés la création. Elle accompagne j’imagine la
notion développée dans la Kabbale du « Tsimsoum », ce
retrait du Créateur au moment la création, nécessaire
pour que son projet puisse exister. C’est donc un monde
en gestation qui est cré¢ par HaChem, et c’est a nous
qu’il incombe de le terminer ! C’est d’ailleurs ainsi que
nous définissons la féte de Rosh Ha'Chana : un monde
en gestation (Harat Olam) et non pas un monde fini !
Cette concrétisation du projet divin est notre travail.
Comment accomplir cet objectif ambitieux ? Moshé
nous le rappelle dans le début du sefer Devarim :

« DINWYY DOVHWM 2P0 L,0INN 27 L,NITT DY L0 MY ONR)
opX — HaChem m’a ordonné a cette époque de vous
enseigner les décrets et les lois afin que vous les
fassiez... »(Devarim, 4, 14.)

Il n’est pas écrit La'assot otam, mais La'assot’khem
otam, qui pourrait étre traduit par « afin que vous vous
fassiez vous-mémes ! »

Dans son ultime discours, Moshé nous le confirme : les
mitsvot nous construisent et construisent le monde... La
route est longue et la tdche ardue, mais le projet est si
magnifique que nous pouvons, avec 1’aide de la Torah,
nous y atteler avec confiance et dans la joie!

Mo'adim Lesim’ha !

Sources : « L’écho de la parole » de Aaron Fraenckel,
« Yéerav Alav Si’hi» du Rav Gabriel Ittah et cycle
d’études sur le Midrash avec Bernard Maruani.
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Les fétes de Tichri :

Pindéeterminisme
Michaél Soskin

e mois de Tichri est dédié a la Techouva,

littéralement au retour. Vers ou doit-on
retourner ? Vers notre état d’avant la faute.
Retour vers notre étre le plus profond qui doit exprimer la
parcelle divine qui est en nous et qui, en plus d’étre
absolument libre a 1’image du Créateur, ne présente par
définition aucune contradiction avec Sa Parole. La faute a
entaché cet état idéal, jusqu’a parfois modifier notre étre en
profondeur. Nos Sages (Soukka 52a) disent que le mauvais
penchant porte sept noms, dont le dernier est “Tsefouni”,
enfoui, car il s’ancre profondément dans le cceur de
I’homme. Il est comparé a un simple passant, qui si on
I’invite a rentrer, devient rapidement le maitre de maison
(ibid 52b). Nos Sages sont donc treés conscients du pouvoir
d’obstruction que la faute a sur notre personne. Comment
donc revenir en arriere une fois que nous ne sommes plus
maitres de la maison ?
Comment changer
réellement et lutter contre ce
qui ressemble a un
déterminisme fatidique ?
La Torah nous exhorte a
faire advenir ce changement
(voir par exemple Devarim
30,2). Or la Téshouva n’est
pas une formule magique.
Les des

actes ont

conséquences, et tout

comme un vase cassé reste cassé, la personne qui a fauté
est responsable de ses actes et sera sanctionnée (la tache
laissée par la faute sur notre Nechama étant la peine la plus
dramatique). La seule maniére d’échapper a cette punition,

c’est de devenir une autre personne, a laquelle la faute n’est

plus associée, qui ne songerait méme pas a retomber
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dedans tant elle lui répugne. C’est cela, le travail de la
Téshouva : étre capable de dire « je ne suis pas (plus) la
personne qui a fait tel ou tel acte. » (Rambam Hilkhot
Téshouva 2,4).

Peut-on se transformer si radicalement ? Quel est le mode
d’emploi de cette liberté ?

Ce sont les fétes de Tichri qui vont permettre de s’extraire
du déterminisme. On peut méme suggérer une proximité du
mot Tichri (ou Tichré) avec la racine araméenne « charé »
qui veut dire libérer, défaire un nceud. Commengons par
Roch HaChana. Il faut tout d’abord quelque chose qui
vienne de l’extérieur pour me secouer, interroger ma
complaisance naturelle, me donner ne serait-ce que le
projet de changer, de retourner vers Hachem. La sonnerie
du Chofar est comme un appel qui vient nous réveiller de
notre torpeur (ibid 3, 4). C’est le premier pas nécessaire,
celui de vouloir changer. Et comme tout début, il contient
une ¢bauche de la fin : les priéres et le son du Chofar, en
remuant la partie la plus profonde de notre étre, doivent
nous faire ressentir fortement que ce n’est que devant
Hachem que nous existons réellement, et que c’est 1a que
nous souhaitons sincérement retourner.

Une fois le projet dressé,
il faut prendre les choses
en main. Lors des dix

jours de pénitence, on

sattelle &  analyser
scrupuleusement nos
défauts comme un

commercant fait le bilan

de son activité, et on
prend des  mesures
concretes pour

rééquilibrer la balance. C’est la partie pratique de la
Téshouva, qui va consister a réparer nos actes quitte a se
forcer : on se comporte avec plus de rigueur pendant cette
période méme si on sait que c’est temporaire, et il n’y a la
aucune hypocrisie car c’est I’expression au moins théorique
de ce que nous souhaitons idéalement pour notre personne.

Le coeur de notre étre n’y est pas encore, il faut encore
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forcer comme un éléve qui fait ses devoirs avec difficulté.
Mais cet effort nous incombe pour pouvoir accéder a la
prochaine étape...M&me a supposer que les actes ont été
réparés (ce qui constitue le prérequis de la Téshouva),
comment prétendre que notre personne a changé ? La
volonté profonde d’un homme est inscrite sur son coeur, pas
dans sa téte. La raison sert a trouver les moyens pour
arriver a un but, mais 1’envie primaire d’aller dans cette
direction, la volonté jaillissante (« ratson » du mot « rats »
qui veut dire courir) n’est pas quelque chose qui se
commande rationnellement. Comment atteindre cette partie
la plus intime de notre étre ? C’est le cadeau merveilleux
que nous fait Hachem avec le jour de Kippour — en
récompense peut-&tre de notre investissement dans ce
travail de Téshouva. Ne nous y méprenons pas, tout
solennel qu’il est, Yom Kippour est [’'un des jours de fétes
les plus heureux de notre calendrier (Michna Ta'anit 4,8).
Le verset dit qu’en ce jour, « 77v? ,02°%¥ 792 717 0°2-"3
17uR >0 °19% ,0°nXwun 99 :0nR — vous vous purifierez
devant Hachem » (Vayikra 16,30), ce qui fait dire a Rabbi
Akiva (Michna Yoma 8,9) : « Comme vous étes chanceux,
[peuple d’]Israél ! [Voyez] Qui vous purifie ! » Ce n’est pas
un juge de chair et de sang qui siége, se basant sur les
actes. Ce jour-la, le Juif se présente devant nul autre que
son Créateur pour une opération a cceur ouvert. Seul Lui
peut entrer au plus profond de son étre et extraire ce qui le
parasite de I’intérieur, comme il est écrit : « -N¥ PR 71 7
7229 — Et Hachem ton Elogim circoncira ton cceur. »
(Devarim 30,6). Seul Celui qui « sonde les reins » peut
nous aider a purifier notre volonté premicre.

De¢s le soir de Kippour, le Juif qui a consacré sa journée a la
priere sent cette libération, cet allégement. Le Choulkhan
Aroukh (Rama sur OH 624) dit qu’apres s’étre restauré, on
se met tout de suite a la construction de la Soukka. Car il
n’y a a ce stade plus rien qui fasse écran entre nous et la
Présence divine, de sorte qu’ils peuvent se retrouver dans
I’intimité de cet abri, sous la voute céleste, comme une nuit
de noces (le jour de Kippour étant comparé a un mariage
entre Hachem et Son peuple, voir la Michna de Taanit ibid).

On choisit un beau cédrat, exempt de toute tache ou

imperfection, qui représente le cceur pur que 1’on vient
d’acquérir. Lors de la féte de Soukkot, on le secouera
fierement parmi les quatre espéces, tel un soldat qui brandit
son épée lors du défilé de la victoire (Vayiqra Rabba 30,2),
victoire contre le mauvais penchant au terme de ce mois de
Téshouva. Ce bouquet représente également ma nouvelle
personne que je tiens désormais entre mes mains, plus
droite que jamais (la palme du Loulav représente la
colonne vertébrale), qui avec son cceur purifié (le Etrog)
porte un regard plus juste sur le monde (les feuilles de
myrrhe pour les yeux) et un discours plus soigné (les
feuilles de saule ont une forme de bouche). Une condition
de la Mitsva est que ces quatre espéces doivent
m’appartenir. Ils représentent le fuit de mon travail de
Téshouva, la nouvelle personne que je me suis faite grace a
I’opportunité et I’aide de ces jours si précieux.

Soukkot est le temps de la joie. La vraie joie, celle de sentir
notre existence si proche de Celui qui nous I’insuffle,
débarrassée de ce qui nous détournait de Lui et par la-
méme de notre étre le plus profond. Il n’y a plus de
contradiction entre notre personne et le Créateur, ce qui fait
que le grand Hillel, pendant les célébrations festives au
Temple, pouvait dire “Je” en faisant référence a D.ieu (voir
Rachi sur Soukka 53a). Tels les anges qui entourent le
Trone Céleste et dont le service consiste a chanter en
permanence, les Juifs étaient réunis a Jérusalem pour des
festivités en musique qui se prolongeaient jour et nuit,
encadrant le rituel mystérieux des libations d’eau. L’eau
¢était puisée a la source pour étre apportée sur [’autel. « o
TP APaR UOR) SUPR-292 Y ,00pny — Comme des eaux
profondes, I’intention émerge du cceur de 1’homme »
(Proverbes 20,5). Cette source jaillissante représente la
volonté¢ profonde de I’homme désormais alignée avec
lautel, lieu du Service divin. A Soukkot nous célébrons
I’eau. Nous avons démontré notre liberté totale qui émane
de notre proximité avec le Créateur, a ’image de 1’eau,
matiére premiere et originelle de la Création, sans aucune

forme et libre de toutes les adopter...
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Peut-on étudier et enseigner
la Torah dans une autre

langue que la Langue sainte ?
Yo'hanan Natanson

Une objection fut adressée il y a quelque temps a
I'équipe de cette modeste publication.

Elle consistait en une contestation radicale de la
possibilit¢ méme de diffuser un enseignement de
Torah dans une autre langue que I'hébreu, en
l'occurrence en frangais. La légitimité, le droit a
l'existence du feuillet que vous avez sous les yeux se
trouvaient ainsi mis en cause.

C'est une question justifiée, il n'y a pas lieu de
I'esquiver.

Et il est en effet « connu et dévoilé » que 1'hébreu est
le seul véhicule authentique, intégral, et parfait de la
Parole divine.

On peut en étre assuré des le premier mot, la premiere
lettre méme de la Torah. Au second commentaire de
Rashi, un maitre éminent s'il en fut de la langue sainte,
dont il use avec une concision et une ¢élégance qui ne
semblent jamais relever d'une recherche stylistique, on
lit ceci: « 28 K72 ,MWRI2 — Au commencement,
Elogim créa : Ce texte demande a étre explicité [PX
MW7 KPR MR 770 Xpnra] Comme nos maitres ’ont
expliqué : Le monde a été créé pour la Torah qui est
appelée « le “commencement” [n°¥XJ] de Sa voie »
(Mishlei 8,22), et pour Israél qui est appelée « le
“commencement” [n°WX1] de Sa moisson » (Yirmeya
2,3)»

Le mot Béreshit est donc ouvert en deux, le « 2 » d'un
cOté, qui devra outrepasser son sens premier (le « au »
francais de «au commencement»), et de l'autre
«YRI»  qui peut encore se traduire par
« commencement » mais qui s'enrichit de la marque
sublime de la Torah et d'Israél, d'emblée désignés
comme perspective téléologique de la Création.

Sans la connaissance de I'hébreu, celui de la Torah
comme celui de Rashi, on ne comprendrait pas grand-
chose de ce premier mot du 'Houmash, et on ne
pourrait pas y percevoir la présence de la finalité
méme de 'univers.

Il est bien évident qu'on pourrait multiplier les
exemples, littéralement a l'infini, et tous
mobiliseraient le véhicule de la langue sainte, sans
laquelle le sens échappera toujours. Comme le disait le
Rav Léon Ashkénazi (Manitou) ztsl : « La tradition
s'évanouit dans la traduction ! »

Voila qui semble donner raison a notre objecteur : hors
de I'hébreu, point de salut ! « Langue sainte par elle-
méme, a nulle autre comparable car c’est par son

intermédiaire que le monde a été¢ créé ; langue de
sainteté, c’est-a-dire outil langagier parmi d’autres,
dont la singularité tient au projet de sainteté que cette
langue contribue a porter », écrit le linguiste Frank
Alvarez-Péreyre. Toutes les autres langues de
transmission sont imparfaites, et ne peuvent rendre
compte du message de la Torah que de manicre
incompléte. Ce n'est pas une affaire purement
linguistique : la langue de la Torah et ses lettres sont a
l'origine de la Création du Monde, littéralement formé
de leurs combinaisons. On n'en disconviendra pas.

Et pourtant... Apres avoir fait le récit de la dispersion
des peuples et de la confusion des langues, la Torah
témoigne tres tot d'une confrontation linguistique des
enfants de Ya'aqov avec d'autres idiomes. Yossef
haTsaddiq parlait soixante-dix langues (Sota 36Db).
Lorsqu'il retrouve ses fréres, il s'adresse a eux en
langue égyptienne, et charge son fils Ménashé d'en
assurer la traduction en hébreu (Béreshit Rabba 91,8).
Le roi David évoque cette confrontation dans le
second Psaume du Hallel : « Quand Israél sortit de
’Egypte, la maison de Ya'aqov d'un peuple lo'ez ».
Rashi écrit : « Un peuple d'une autre langue, qui n'est
pas leshone haQodesh. » Lo'ez, qui donnera bientot
la'az, la glose en langue commune. On y reviendra.
Au début du Sefer Dévarim, la Torah rapporte qu'apres
avoir infligé une défaite a Si'hon le Emori, et a 'Og, roi
de Bashan, « -N¥ 82 ,AWHh X7 289 782 L1770 0293
qhR? NXT3 773 — En dega du Jourdain, au pays de
Moav, Moshé a commencé a expliquer cette Torah en
disant », (Dévarim 1,5). Rashi explique : « ¥ %2
077 AYIe 1YY oovawa .ing — 11 la leur a commentée
en soixante-dix langues. » c'est-a-dire
métaphoriquement dans toutes les langues humaines,
dans lesquelles les Juifs devront mettre au jour le sens
du Texte.

Le Ketav Sofer (1815-1871, le fils du 'Hatam Sofer)
enseigne que Moshé voulait affirmer le caractére
éternel du message de la Torah. En la traduisant en
soixante-dix langues, il faisait savoir aux Hébreux que
les mitsvot de la Torah ne sont pas réservées a la
génération du désert, alors qu'ils faisaient I'expérience
quotidienne autant que sublime d'une Présence divine
permanente, dans un ¢épanchement continu de
miracles ! Moshé prépara les Juifs a une autre
expérience, plus éprouvante : celle de la dispersion
parmi les nations, qui sont également au nombre de
soixante-dix.

Selon le Sfat Emeth, si Moshé a traduit la Torah alors
que sa fin approchait, c'est qu'il voulait préparer les
générations a venir a se familiariser avec toutes les
langues qu'ils allaient devoir pratiquer. La Torah devra
étre étudiée dans les langues dont les Juifs seront le
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plus familiers !

On ne sait pas situer précisément la période ou l'usage
de 1'hébreu se perdit en tant que langue vernaculaire
au sein du peuple juif. Lorsque le roi Yoshiyahou fait
la lecture du Sefer Torah qui a été retrouvé dans le
Temple (vers — 615), on ne mentionne aucune
nécessité de traduction (II
Me¢lakhim 22,8).

C'est au moment du retour
du premier exil, apres la
destruction du premier
Beth haMiqdash, qu'on
voit 'Ezra écrire les deux
tiers de son  récit
prophétique en araméen.
De méme le prophete
Daniel. Rambam (1135-
1204) écrit: «a I'époque
de 'Ezra, l'habitude était
qu'un interprete
(tourguéman) traduisit
pour le peuple les passages de la
Torah lus par le ba'al goré, de
sorte qu'ils comprissent le sujet dont il s'agissait. »
(Hilkhot Téfilla 12,10)

L'usage de deux langues, non seulement comme
ouverture sur un sens fermé par l'ignorance, mais
¢galement comme contrepartiec herméneutique, est
donc attesté des l'exil babylonien. Il semble que les
Bnéi Israél, qui avaient sur garder leur langue pendant
deux-cent dix ans en Egypte, la perdirent en moins de
soixante-dix ans a Babel.

Quelque trois siécles plus tard, le roi Ptolémée, dans
une démarche apparemment bienveillante, mais en
réalité réductrice, impose la traduction de la Torah
dans la langue des philosophes. Soixante-douze
Maitres inspirés aboutissent au texte grec de la
Septante. Trois jours d'obscurité tombent alors sur le
monde. C'est que I'événement est éminemment
ambivalent. D'une part, la sagesse de la Torah se
répand dans tout le monde méditerranéen hellénisé.
D'autre part, la Torah devient la « Bible », un volume
de plus, qui se distingue a peine des autres sur les
¢tageres de la majestueuse bibliotheque d'Alexandrie...
A I'époque de la Mishna, on pratique la traduction
orale, comme Rambam la décrit (V. Méguilla 23b,
Yoma 69b, Berakhot 45a). Mais deux immenses
philologues vont bientdt faire ceuvre écrite : Ongelos
traduit le 'Houmash en araméen, et Rabbi Yonathan
ben Ouziel fait de méme pour les livres prophétiques.
Ces traductions sont de véritables prouesses
exégétiques, et non une pure restitution du sens simple
du Texte. Rambam montre avec clart¢ comment

Glossaire trilingue de la main du Rambam

Ongelos a su faire de sa traduction un outil d'accés a la
Vérité de la Torah, et par exemple comment ses
formulations araméennes visaient a écarter toute idée
de corpor¢ité de HaShem : « Chaque fois qu'il trouve
un mot qui indique une sorte de mouvement, il le
prend au sens de "manifestation" ou "apparition" ou

"lumiere créée" [...] 1l
traduit donc "Yarad
HaShem" (HaShem
descendra — Shemot 19,11)
par  "Yitgalé = HaShem"
(HaShem Se
manifestera)... » (Guide
1,27)

Mais la encore, il s'agit de
I'araméen, dont le statut est
particulier, puisqu'ill a sa
place dans la liturgie et qu'il
est la langue de la Guémara
ainsi que du  Zohar
haQadosh.

Il reste que la nécessité (peut-
étre regrettable) de confronter
le texte de la Torah avec une autre langue est
confirmée.

Vient le second exil, et la grande dispersion. Partout
ou le sort les conduira, les Juifs se familiarisent avec
les langues locales, qu'ils apprennent a parler et a
¢écrire treés rapidement. Mieux encore, ils vont forger
leurs propres langues, sur la base des idiomes de leurs
voisins non-juifs, et dont I'hébreu est toujours un des
¢léments constitutifs, quoique minoritaire. Le nombre
de ces langues et de leurs variantes est
impressionnant : Judéo-slave,  Yiddish  (aux
nombreuses versions), judéo-provengal, judéo-arabe,
judéo-berbere, judéo-persan... J'en passe.

Mais ils ont aussi parlé et écrit (en caracteres
hébraiques) les langues des peuples au sein desquels
ils vivaient, et ces langues sont devenues pour eux
langues vernaculaires, parfois méme désignées sous le
vocable « [éshonénou » (notre langue !).

C'est le cas bien entendu du plus grand de nos
commentateurs, Rabbi Shelomo ben Yits'haq, l'illustre
Rashi (1040-1104). Selon le grand philologue Arséne
Darmesteter (1846-1888), les gloses (la'azim) sur la
Torah sont au nombre de mille trois cents, dont neuf
cents sont des mots différents. Sur le Talmud, on en
compte mille quatre cents, dont onze cents différentes.
On a conservé un glossaire biblique hébreu/anglo-
normand, daté de 1290 ec, qui comprend plus de
vingt-deux mille entrées, et traduit les mots difficiles
du Tanakh dans la langue vernaculaire de l'empire
Plantagenét, en suivant l'ordre du Texte. Il fut sans
doute compos¢ a Rouen, a la fin du XIII¢ siccle, par
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un certain Shimshone de Chinon. Apres 1'expulsion de
1306, le manuscrit fut emporté dans l'aire rhénane, ou
son nouveau propriétaire germanophone ajouta des
gloses allemandes dans les marges. On a aussi
conservé un curriculum d'écolier « Les régles de la
Torah », qui montre que l'apprentissage ¢lémentaire de
la Torah était accompagné d'une traduction en francais
médiéval.

Il est intéressant d'ailleurs d'observer, comme le fait le
linguiste Claude Hagége, que nous ne disposons pas
d'attestation du francais médiéval, dans sa variante
champenoise, si ce n'est des gloses de Rashi, pour la
simple raison que tous les textes qui nous sont
parvenus de cette époque étaient rédigés en latin. La
premiere grammaire francaise que nous connaissions
date du 16éme siécle ! Rashi, comme d'autres auteurs
médiévaux, a rendu compte de sa pratique du frangais,
au moyen de ces gloses.

Qu'est-ce que c'est que ces « la'azim » ? Le mot la'az,
une glose, désigne la traduction d'un mot, d'une
expression, dun verset en une autre langue que
I'hébreu. Il est devenu plus ou moins synonyme de
latin, ou d'une des langues romanes issues du latin.
Rashi, dont l'encre est si précieuse, ne se sert pas du
frangais par golt des langues, mais bien pour faciliter
a ses contemporains, locuteurs de cette langue
champenoise, 1'acces au sens du Texte saint.

Il n'est peut-étre pas de meilleur exemple de cette
circulation linguistique que le Rambam lui-méme, qui
a probablement appris I'arabe dés I'enfance a Cordoue,
en méme temps que 1'hébreu et I'araméen de la Torah.
On sait qu'il dut fuir les persécutions des djihadistes
almohades, vers le Maroc, puis 1'Egypte, ou il
rencontra des Juifs hellénisés qui subissaient
lI'influence de la philosophie gréco-arabe. Son grand-
ceuvre, le Mishnéh Torah, est rédigé dans un hébreu
d'une grande clarté, mais qu'une grande partie de ses
contemporains ne connaissent plus suffisamment. Il
écrit pour eux le Moréh Neévoukhim (le Guide des
perplexes), mais en arabe (et en caractéres
hébraiques). Nombre des chapitres du livre portent sur
un mot hébreu : Yalad (enfanter), Maqom (lieu), Kissé
(trone), Ala et Yarad (monter et descendre) etc. Tout se
passe comme si la trame de son ceuvre était
linguistique avant d'étre philosophique : prendre les
mots hébreux de la Torah, et en donner I'explication la
plus compleéte. Comme un monumental dictionnaire,
dont chaque entrée donne lieu a un développement
encyclopédique. En arabe...

On a fait trés récemment la découverte tout a fait
extraordinaire, au sein du continent en grande partie
inexploré de la guéniza du Caire, d'un fragment de
papier manuscrit dont il a été établi qu'il est de la main
de Maimonide. Cela ressemble a une page d'un
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glossaire trilingue hébreu, arabe et une langue romane,
proche de l'espagnol, qui était peut-étre parlée a
Cordoue. Ce sont des mots familiers, qui désignent en
ces trois langues des couleurs, des saveurs, des
senteurs, des actions et des nourritures. Il est trés
difficile de savoir a quel usage le Rambam destinait ce
document, mais il atteste 1a encore de son intérét pour
les langues, méme celles qu'il n'utilisait pas
quotidiennement.

La Bible hébraique reste de nos jours le plus grand
best-seller de tous les temps, environ quinze millions
d'exemplaires chaque année, dans prés de deux-cents
idiomes. Il est bien évident que toutes ces traductions
ne se valent pas, et que la quasi totalit¢ d'entre elles ne
présente aucun intérét pour I'étude. La Mishna
(Shabbat 115a) enseigne néanmoins qu'il est permis de
sauver les textes saints de l'incendie: «°® %y Ax
1Y 922 Y — quelle que soit la langue dans
laquelle ils sont écrits ! » En d'autres termes, quelle
que soit la langue, il se transmet toujours quelque
chose de la Sainteté¢ de la Torah.

Il faut sans doute se garder de positions trop tranchées,
en ce domaine comme en d'autres. Dans le champ de
la linguistique, nos plus grands Maitres font la preuve
que tout en reconnaissant la primauté incontestable de
I'hébreu, lashone haQodesh, il n'est pas possible
d'étudier la Torah, écrite ou orale, sans le contrepoint
d'une autre langue, ne serait-ce que l'araméen.

Au cours de notre longue histoire, ce fut une pratique
constante que de permettre l'acces aux textes saints par
l'intermédiaire de la langue qui était parlée et comprise
par les Juifs, partout ou ils se trouvaient exilés, comme
la Torah I'avait prévu.

Rabbi Na'houm Hama'aravi fut le traducteur en hébreu
de la « Lettre au Yémen » que Rambam avait rédigée
en arabe, pour étre compris de la grande majorité des
Juifs de son temps. Voici ce qu'il écrit au sujet de son
travail : « Conserver le golt (fa'am) en changeant de
récipient tient du miracle. Seul un vin provenant d'un
cépage fertile et robuste peut supporter un tel
transvasement. Ses fruits serviront de nourriture et ses
feuilles de remede. S'il est transvasé d'un récipient a
l'autre, il ne fermente pas. C'est pourquoi le golt s'y
conserve et le parfum ne s'en altére pas. »

Nous avons ici l'argument, et le contre-argument : le
jeu de mots sur fa'am, qui signifie a la fois goiit et
sens ne peut étre rendu en francais. Mais en méme
temps, si le texte est animé par la force de la Torah,
alors le « sens s'y conserve, et le parfum ne s'en altére
pas. »
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Le miracle d’un retour
Rav Gary Cohen

Revenir a D.ieu apres avoir fauté est un sentiment naturel
qui trouve souvent ses racines dans un besoin de
déculpabilisation. Ce retour spontané est, par essence
informel car un acte d’origine émotionnelle est rarement
structuré.

Le Judaisme présente paradoxalement la « Téchouva »,
retour vers D.ieu, comme un commandement divin qui se
décompose en un certain nombre de phases doit
s’exprimer d’abord un profond regret suivi d’une
inébranlable décision de ne plus fauter. Et, bien que « la
Téchouva soit principalement dans le cceur », cette décision
est accompagnée d’un « Vidoui », aveu verbalisé¢ de la
faute.

Un tel formalisme défini comme un commandement divin
semble, a priori, injustifi¢. Comment peut-on dicter au
pécheur son itinéraire émotionnel ? En amont de cette
question se situe une problématique fondamentale : le
cheminement du retour vers D.ieu est-il virtuel ou effectif ?
En d’autres termes, s’agit-il du simple défoulement d’un
sentiment coupable ou de la véritable réparation d’un acte
pervers ? Dans cette derniére éventualité, quel processus
sous-tend la réparation d’une action passée ?

Le sens de la réparation d’une faute passe par celui du
commandement divin. Les trois cent soixante-cinq interdits
et surtout les deux cent quarante-huit injonctions du
judaisme sont appelés, dans le Zohar, les « membres du Roi
» car par eux, D.ieu agit sur la marche du monde. Cette
action consiste principalement en un influx d’émanation
divine, témoin de I’amour qu’éveille en D.ieu
I’accomplissement de Sa volonté par I’homme. Chaque
commandement, dans sa définition, appelle une expression
différente de la révélation divine filtrée par les attributs de
I’arbre séphirotique (1). Garant du libre-arbitre, le mal est
une création dont le caractére négatif (2) justifie son
existence quasi-insignifiante, tout juste suffisante a
éprouver I’homme en tentant de le détourner de D.ieu.
Cependant, son statut de créature divine pose la question de
sa motivation a inciter ’homme a s’opposer a son Créateur.
Cette question trouve sa réponse dans la définition de la
faute. Par la transgression d’un commandement divin,
I’homme provoque le détournement de la révélation divine
(initialement destinée, si le commandement avait é&té
accompli, a consolider les structures de la Création), vers
les forces du mal qui s’en nourrissent. Cette nutrition
contre nature lui confére alors une existence d’un niveau
supérieur, qui renforce son emprise sur le monde.

Ce détournement se présente sous deux aspects : d’une
part, le dommage causé a I’arbre séphirotique qui laisse
s’échapper I’émanation divine comme le sang s’échapperait
d’une blessure. D’autre part la création d’un ange
maléfique dont le role sera, entre autres, de punir le
pécheur (3).

Comme toute créature, I’ange, bénéfique ou maléfique, est
composé d’un « corps (4) » et d’'une ame. En un certain

sens, la faute est elle aussi un étre vivant qui nait, se
développe et qui meurt, dont le corps est
I'accomplissement, animé par le désir. De ce point de vue,
le désir de fauter crée I’ame du mauvais ange et sa
réalisation en engendre le corps. Si le regret de I’homme
peut suffire a annuler son désir coupable, il est inefficace
pour effacer I’action, imprimée dans la matérialité du temps
et de I’espace. Le Talmud (5) nous affirme qu’un véritable
retour vers D.ieu serait réalisé lorsqu’un homme coupable
d’adultere, se retrouverait « avec la méme femme, dans les
mémes conditions et dans le méme lieu » sans pour autant
fauter. Une telle situation compenserait la faute de fagon
idéale, mais elle est toutefois difficilement réalisable.
Aussi, dans Sa grande bonté, D.ieu a laiss¢ a I’homme la
possibilité de détruire le « corps » de sa faute par 1’acte
minime que constitue son aveu car, nous disent nos Sages
(6), « les mouvements de ses Iévres sont comptés comme
un acte ».

Nous comprenons ici le sens du « Vidoui », expression
orale de l’aveu de la faute. Malgré son caractére
apparemment dérisoire, il vient réparer 1’action commise
par le pécheur.

Mais tout ce processus semble encore allégorique et ne
répond pas a I’interrogation sur I’effet réel du retour vers
D.ieu.

Pour répondre a cette question, il faut se reporter a une
partie fondamentale de la liturgie juive, si souvent
mentionnée le jour du Grand Pardon, qui est 1’évocation
des « treize attributs de la miséricorde divine ». Bien
qu’attributs divins, ceux-ci se distinguent des dix attributs
qui constituent 1’arbre séphirotique par leur caractére
transcendant (7).

Selon la tradition hassidique (8), I’ossature de la Création
est composée de dix attributs divins (9), expressions
immanentes de la divinité. En amont de ceux-ci se situe
Iattribut de « Kéter (10) » qui, comme la couronne royale
qui surplombe la téte du roi, transcende 1’arbre séphirotique
(11). Les attributs de miséricorde sont au nombre de treize
parce qu’ils contiennent toutes les expressions du divin que
sont les dix attributs et les trois parties de « Kéter » (12).
C’est pour cette raison que le pardon de la faute passe par
I’invocation de ces attributs : seule la transcendance divine,
en amont du temps et de [’espace, peut réparer (13) le passé
en détruisant tout mal, comme un roi peut, par sa
miséricorde, transcender toute justice (14). Le retour vers
D.ieu dépasse donc la notion de pardon de la faute. Il
introduit une nouvelle dimension dans la relation de
I’homme a D.ieu qui, comme dans un miracle, brise les
limites de la nature. Cette brisure est en fait une réponse a
I’action de I’homme qui tourne résolument le dos a son
passé. Il ne s’agit pas ici d’une montée progressive, d’un
long raffinement acquis par les commandements divins,
mais d’un véritable saut vers son Créateur.

De ce point de vue, la « Téchouva » n’est plus la simple
réparation des fautes passées, c¢’est une attitude qui exprime
un bralant désir de retrouver son Créateur, au-delda méme
du service divin. De fait, ¢’est un mouvement de 1’ame
décrit par le verset : « le souffle de vie reviendra vers D.ieu
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qui I’a insufflé » (15).

Parce qu’au-dela des commandements, au-dela du service
quotidien, D.ieu demande quelquefois de savoir briler les
étapes qui conduisent vers Lui en transcendant Sa volonté.

(1) D’apres la tradition ésotérique, le monde a été construit
par combinaison de dix attributs divins qui définissent les
différentes formes de Sa révélation. L’accomplissement des
commandements renforce la structure de la Création par un
supplément de révélation.

(2) Voir « Un mal pour un bien » in Sources Hassidiques
numéro 3 pour une définition de ce terme selon la tradition
hassidique.

(3) La réside le sens ésotérique du verset : « Ton mal te
punira » (Isaie 44-22). La punition n’est pas, pour le
judaisme, une vengeance divine, mais la conséquence de la
faute de I’homme.

(4) Le mot corps est mis ici entre guillemets car il n’est pas
physique. En fait, une créature est composée d’un
réceptacle, appelé corps, qui définit sa nature et d’une
émanation divine, ou dme, qui anime ce réceptacle. Pour la
définition d’une créature, on pourra se reporter a Sources
Hassidiques numéro 2, page 12.

(5) Selon I’avis de R. Yéhouda dans le traité Yoma 86b.

(6) Keritout 4a

(7) Une émanation divine sera dite immanente lorsqu’elle
s’investira dans les détails de la Création alors qu’une
émanation transcendante agira de fagon extérieure. En
amont de 'immanence et de la transcendance, 1’essence de
D.ieu échappe a toute limite ou définition.

(8) Nous ne décrivons ici que le point de vue de la tradition
hassidique, fondée sur la Kabbale du RaMaC, la Kabbale
lourianique présentant les concepts d’une fagon Iégeérement
différente (voir a ce propos le Sources Hassidiques numéro
3, pages 27-28).

(9) Organisés en trois attributs « intellectuels » et sept «
émotionnels ».

(10) Couronne en Hébreu.

(11) Dans la tradition hassidique, la partie extérieure de
Kéter est comparée a la volonté et son intériorité au plaisir
ou au désir.

(12) Qui procede directement de 1’essence de D.ieu.

(13) Cette réparation se limite, au premier niveau du retour
vers D.ieu, appelé dans le Zohar « Téchouva Tataa » (retour
inférieur), a la transformation des fautes volontaires en
fautes involontaires. Seule la « Téchouva Ilaa » (retour
supérieur), que l’on mentionnera par la suite, les
transformera en bonnes actions, restituant ainsi le manque a
gagner provoqué par le non-accomplissement du
commandement.

(14) A la différence du roi, D.ieu peut agir sur le passé
alors qu’un roi ne peut que 1’oublier.

(15) « mn1 Wx o°F7R7728 %0 m77) » Qohélet 12,7.

(s
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Roch Hachana

d’aprés I'’Admour de KOIDINOV chlita

Cette année, le premier jour de la féte tombe un chabbat, et en ce jour nos sages ont décrété
de ne pas sonner du chofar de crainte que le préposé au chofar aille chez une personne
expérimentée pour apprendre a sonner et qu'il en vienne a le transporter dans le domaine public (ce
qui est un interdit de la torah).

Dans les livres de ‘Hassidout, il est expliqué que I'impact que le chofar suscite dans les mondes
célestes est le méme que celui suscité par la sainteté du chabbat, c'est donc pour cette raison que
nous ne sonnons pas du chofar lorsque Roch Hachana tombe le chabbat.

Hachem a créé le monde afin que “chaque création sache que Tu l'as faconné et que toute
étre créé comprenne que Tu es son Créateur” (imx' NNX ' 11X 75 211 IN7Y9 ANK 1D 71w9 3 yT1); comme |l
est dit a propos d’Adam Harichone : “// créa 'Homme a partir de la terre, et insuffla dans ses narines
une dme de vie' ; de plus, le but de la Création est que chacun reconnaisse la royauté d'Hachem, et
qu'il ressente qu'il est un étre créé et que toute sa vitalité n'émane que de Lui.

Par conséquent, nous sonnons du chofar a Roch Hachana car c’est en ce jour que se renouvelle
la royauté d'Hachem dans ce monde. Lorsque nous soufflons dans le chofar, c'est comme, si I'on peut
dire, Hachem qui insuffle une nouvelle vitalité au monde, et grace au chofar, chaque créature peut
ressentir qu’elle ne vit et ne respire que par le souffle que lui insuffle Hachem. Et ainsi nous atteignons
le but qui est que la royauté d’'Hachem se dévoile dans le monde.

Le chabbat dans la téfilah, avant le Chema Israél nous disons : “ainsi toutes Ses créatures
honoreront et béniront Hachem ...", autrement dit chacun sent qu'il est une créature d'Hachem, ce
qui I'éveille a honorer et louer Celui qui a tout crée.

Par conséquent, lorsque Roch Hachana tombe chabbat, il n’est pas besoin de sonner du chofar,
car la sainteté du chabbat réveille le sentiment en chaque juif que toute sa vitalité vient d'Hachem, ce
que la sonnerie du chofar évoque également.

Ce chabbat qui permet aux Béné Israél de s'attacher a Hachem, il est évident
que s'éveillera dans les cieux de grandes miséricordes afin d'inscrire tout le peuple
juif pour une douce et bonne année dans tous les domaines, amen, que cela

soit Sa volonté.

| . ni{ps: //www.allodons,
XA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH ™ Torah-Box




Nous avons la coutume, depuis I'époque
des Guéonim (il y a environ mille ans), d'effectuer
les Kaparot la veille de Kippour afin d'adou-
cir la Midat haDin (I"attribut céleste de rigueur).

Ce rite s"accomplit en faisant tourner une volaille au-
dessus de sa téte en récitant la formule appropriée.
Cette volaille sera ensuite abattue selon la procédure
halakhique de I'abattage rituel et sa valeur monétaire
est donnée aux pauvres.

Les Kaparot peuvent étre faites 2 n'importe quel mo-
ment des dix Jours de Pénitence, mais le moment le
plus propice est le jour qui précéde Yom Kippour peu
avant l'aube, car « un fil de bonté divine - “Hout chel
‘hessed» régne sur le monde.

La coutume est qu'un homme utilise un coq, et une
femme utilise une poule. Il est bon que chaque per-
sonne ait sa propre volaille. Toutefois, si cela s’avére
trop onéreux, une méme volaille peut-étre utilisée

pour plusieurs personnes. Ainsi, une famille entiére
peut faire les Kaparot avec deux volailles : un male
pour les hommes et une poule pour les femmes.

Il est bon de penser que le sort de cette volaille de
vrait étre le notre, et qu'ainsi nous soyons pardonnés
d'une punition qui mériterait la peine de mort. En
effet, lui faire la Che'hita correspond a la mort par
I'épée (‘Hérev) que le Beth Din infligeait 4 certains
coupables, lui tenir la gorge correspond & la mort par
étranglement (‘Hének), jeter le poulet correspond a la
mort par lapidation (Skila), puis le fait de le griller
correspond a la mort par le feu (Sréfa).

Cependant vu que cette opération n'est pas trés aisée,
la coutume est de donner la valeur de la somme d'un
poulet i la Tsédaka, spécialement i des étudiants en
Torah. (Michna Broura 605, 5-6)

Cette période du jugement peut étre délicate et Pon
doit se prémunir des dangers qui nous guettent grace
aux trois valeurs intemporelles du judaisme :

La priére, la Téchouva et la Tsédaka.
Grice a la Téchouva, Hachem nous épargne des mau-
vais décrets en les faisant passer sur le poulet ou sur
sa valeur monétaire. C'est la raison pour laquelle on
appelle cela Kaparot. Ce terme provient de l'expres-
sion Kofer Nefech, le rachat de I'ime.

OVDHM vous propose de transmettre la valeur de vos
Kaparot que nous distribuerons aux étudiants franco-
phones en Torah d'Erets Israél.

Qu’'Hachem vous inscrive et vous scelle dans le livre
de la vie, du bonheur, de la réussite et de la santé,
qu'll vous accorde Sa proximité et qu'll nous permette
d'accueillir machia'h trés prochainement dans la joie.

Amen.

Texte a réciter pour des Kaparot que 'on effectue avec de I'argent:

On prendra de I'argent en main que 1'on fera tourner autour de la téte en récitant a trois reprises la formule requise:

POUR SOI-MEME:
SDDYD NIYRT 9N
eGP 2 = o M ¥
nipwo 9 N8
MRS 1303
it oum? DIy

x3 D107 DM

Cet argent est mon rem-
placement, ma contrepartie,
mon pardon. Cet argent va
etre donné A la tsedaka et je
rentrerai pour une bonne
vie et pour la paix.

Ellou hamaéte ‘halifati,
témourati, kaparati.
Ellou hamaéte yinatenou
litse-daka, véékanesse
ani 1&€haim tovime oul-
chalom. x3

POUR UN HOMME:
Jnnn niynT 9y
O T 5 < R P
nipnn 98 0783
DIznY L MRTEY 1303
pain owa? o

x3 D%

Cet argent est ton remplace-
ment, @ wutrcparlie, ton
pardon. Cet argent va étre
donné A la tsedaka et tu ren-
treras pour une bonne vie et
pour la paix.

Ellou hamadte 'halifatékha,
témouratékha, kapara-
tékha. Ellou  hamadte
yinatenou litse-daka, véti-
kanesse atta |é’haim tovime
oulchalom. x3

POUR UNE FEMME:
ANDYD NIYET BN
niynd 98 gone2
VI L TRT? 1IN
onin ow? NN

x3 :010%

Cet argent est ton remplace-
ment, ta contrepartie, ton
pardon. Cet argent va étre
donné A la tsedaka et tu ren-
treras pour une bonne vie et
pour la paix.

Ellou hamaéte 'halifatékhe,

témouratékhe, kapara-
tékhe. Ellou  hamaéte
yinatenou litse-daka, ti-

kanessi ate |é’haim tovime
oulchalom. =

POUR PLUSIEURS PERSONNES
OU UNE FEMME ENCEINTE:

(BIN29T NIYET AN
378 .22 opnTen
JTRTE? 3303 niyen
21t 09070 R D3R

x3 21707

Cet argent est votre remplace-
ment, volre contrepartie, votre
pardon. Cet argent va étre donné
A la tsedaka et vous rentrerez
pour une bonne vie et pour la
paix.

Ellou hamadte ’halifate-
khéme, témourate-khéme,
kaparate-khéme. Ellou
hamadte yinatenou litse-
daka, tikanessou atéme Ié’ha-
im tovime oulchalom. x3

POUR UNE PERSONNE NON
PRESENTE DEVANT NOUS:
11 faudra remplacer la mention
78/untel par son nom

np Y Nt ymI N
Apnoa 0%
130 Niynn wNinnes
DI Wi MPT¥Y
x3 :017%% o2t own?

Cet argent est le remplacement
de untel, sa contrepartie, son
pardon. Cet argent va étre don-
né a la tsedaka et untel rentrera
pour une bonne vie et pour la
paix.

Ellou hamadte ‘halifate

“untel”, témourato, kapara-
to. Ellou hamabte litse-daka,
ou “untel” yikanesse |é’haim
tovime oulchalom. s

www.ovdhm.com
hasdelhachem@gmail.com
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VOUS ETES PRIEZ DE FAIRE LA TEFILA

raon Harav Elimélekh Biderman

« Tu formeras des projets et ils se réaliseront » : |a force et
la grandeur de la priere de chaque juif pendant cette période

La Michna enseigne (Baba Metsia 105b) et cela est stipulé dans le
Choulkhane Aroukh (‘Hochéne Michpate 322, 2) : « Si quelqu’un
loue un champ a son prochain (pour une _ ‘

somme annuelle fixe) et qu’une catastrophe «
naturelle en détruit toute la récolte en
méme temps que celle de tous les champs
du pays, il ne sera pas tenu de payer le loyer |
pour cette année. Car, étant donné que tous
les champs de cette région ont été sinistrés,
on considere que le locataire n’a pas regu ce
champ c

La Guemara demande (Baba Metsia 106a)
quelle serait la loi dans le cas ou le proprié-
taire aurait loué son champ au locataire en
lui stipulant formellement d’y semer du blé |
et que ce dernier n’aurait pas respecté sa
volonté et y aurait semé de 'orge et qu’en-
suite, la récolte aurait été détruite par une
catastrophe naturelle ayant touché tout le
pays.

Est-ce que, dans ce cas, on persiste a dire
que le dommage est sur le compte du pro-
priétaire (puisque la catastrophe est géné-
rale) ?
Ou est-ce que le propriétaire peut dire au locataire : si tu avais
semé de I'orge comme je te I'avais ordonné, se seraient accompli

a Paracha Nitsavim cl6ture I'année 5783. Elle commence par ces
mots : « Atem nitsavim koulékhem hayom... » / vous étes tous
présents aujourd’hui devant Hachem. Le saint Zohar enseigne
qgu’aujourd’hui est une allusion au jour de Roch Hachana. Ce
jour, c’est celui du nouvel an du calendrier juif et c’est le jour du juge-
ment de toute I"humanité. La Michna I’enseigne : le jour de Roch
Hachana tous les hommes passent en jugement devant
Hachem, comme un troupeau de mouton passe
devant son berger. Ces deux jours de Roch Ha-
chana fixeront si Hachem va reconduire le
« bail » pour I'année a venir. Donc si nous
voulons une bonne année, pleine de santé et
d’aide divine dans de nombreux domaines |
(par exemple la parnassa/la subsistance, la
santé) il faudra faire des efforts pour multi-
plier la priére tous les jours depuis Roch
Hachana jusqu’a Yom Kippour.
Le verset énonce : « Vous vous tenez devant
Moi ». C'est I'allusion qu’'un homme doit re-
chercher a faire partie du groupe (car la forme
est plurielle). En effet, lorsqu’un homme est appelé
a étre jugé, son sort sera différent s’il fait partie d’une
collectivité ou s'il est jugé sur son propre cas. Le fait de
faire partie d’un groupe, oblige automatiquement le juge a prendre
en considération le reste de la collectivité et, sauf cas extraordinaire, il
sera plus clément. Une autre preuve de la force du groupe est rapportée
par la Guemara de Roch Hachana (17). Elle enseigne que la sentence du
Ciel a Yom Kippour ne pourra pas étre transformée, durant I'année a
venir, méme si ’homme opere une Techouva, car les dés ont déja été
jetés. Mais, continue la Guemara, s’il s’agit d’'une Techouva de groupe, les
prieres de la collectivité auront la force de déchirer le verdict de Yom
Kippour ! (D’aprés cela, on comprendra pourquoi les Sages ont institué de
faire une série de jelGines durant I'année... Car si tout se décide a Roch
Hachana ainsi qu’a Yom Kippour, en quoi notre priére du reste de I'année
aura un pouvoir quelconque a transformer le verdict de Roch Hachana et
Kippour ? La réponse est que la priére (la Techouva) de la communauté a
le pouvoir de revenir sur le jugement du Kippour). Seulement la Guemara
pose une question a partir de versets (dans les Psaumes) décrivant le
naufrage d’un navire. Les voyageurs feront des priéeres, mais leurs sup-
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en ma faveur les termes du verset : « Tu formeras des projets et
ils se réaliseront » (Job 22, 28) ?

Et Rachi d’expliquer : « Ce que tu demandes au Créateur, Il I’ac-
complira.

Or, moi, j’ai demandé au début de I'an-
% née uniquement la réussite pour la
S ,-‘_:! Ic'ulture du blé mais pas pour celle de
- lorge.»
La Guemara conclut finalement comme
1 la deuxieme option, ce qui signifie que
%y I'on accepte l'argument du proprié-
| taire. Et on présume que, puisqu’il
avait prié a Roch Hachana afin qu’Ha-
chem fasse en sorte quela culture du
blé dans son champ soit une réussite, il
~ est certain qu’il aurait été exaucé si du
blé avait été semé, bien que la récolte
de tous les champs du pays aurait été
détruite. Dés lors, on affirme que c’est
seulement parce que le locataire a dé-
rogé a l'ordre du propriétaire en se-
mant de I'orge qu’il a subi une perte en
méme temps que tous les agriculteurs
de la région puisque le propriétaire
n’avait pas prié pour I'orge en début
d’année. Suite p2

LA CROISIERE SSAMUSE...

pliques ne seront écoutées qu’avant le verdict du Ciel. Aprés le verdict, la
priére ne pourra plus rien faire... Or, d’aprés notre Guemara, la priére du
groupe a la capacité de déchirer le verdict ! Donc pourquoi ces pauvres
vacanciers sur leur paquebot n’ont pas la capacité de revenir sur la
sévérité du jugement divin ? La réponse est qu’il s’agit d’'une multitude
de priéres de gens et non d’une priére collective ! Le Chem
Michmouel explique ce passage d’une magnifique
maniére. |l enseigne que lorsque la Guemara
parle de la force de la collectivité, il s’agit
d’un groupe dont ses membres sont sou-
), dés les uns avec les autres. Il n’existe pas
de différence entre I'ensemble du
groupe et le cas des individus. Lorsque
le verset stipule que ces voyageurs
n’ont pas la capacité d’annuler le ver-
dict, il s’agit d’'un groupe qui n’en n’est
" pas vraiment un. Il s’agit par exemple
d’un gros paquebot qui fait naufrage a
quelques miles des cotes des Philippines,
tout le monde prie vers D’, méme les récal-
citrants, pour que le paquebot ne fasse pas
naufrage. Toutefois, leur but est que chacun s’en
sorte : « Pourvu que cela soit moi ». S'il ne reste
qu’une seule bouée de sauvetage, je prie afin que ce soit moi,
et pas mon voisin de cabine, qui en profite : le principal est que je m’en
sorte ». Cela ressemble a une priére de groupe, cela a le goit d’une
priére collective mais n’est pas une ! Elle n’aura pas le pouvoir d’annuler
le décret terrible. De la méme maniére on percevra sur leur vrai jour tous
les groupes sociaux, WhatsApp et autres groupes virtuels qui existent sur
le net. Il s’agit d’'une grande illusion de croire que, parce qu’on fait partie
de la chaine des 1230 amis qui sont épris de spiritualité et amis d’Israél et
aussi férus de foot, alors on sera certain que, notre ami féru du net nous
soutiendra dans sa priére. Si on veut véritablement faire partie d’une
collectivité, il faudra d’abord savoir si on est véritablement intéressé par
le sort de son voisin par exemple de sa synagogue ou de son centre
d’étude. Si c’est véritablement le cas, on pourra étre certain que notre
priére, et celle du groupe, aura des effets décuplés. A réfléchir...

RS

Rav David Gold & 00 972.390.943.12




Examinons quelque peu ce qui se dégage de cet enseignement,
au sujet de la force de la priere :

La loi dont il s’agit ne concerne pas seulement le juste ni méme
I'un des trente-six justes cachés de la génération.

Mais n‘importe quel juif quel qu’il soit a le droit de prétendre : «
J'ai demandé en début d’année que la culture du blé réussisse et,
sans aucun doute, si Tu avais écouté ma voix, la récolte n’aurait
pas été touchée par

la catastrophe générale | »

Grace a cet argument, il est possible de réclamer de I'argent au
locataire face a un tribunal rabbinique. Alors que s’il y avait le
moindre

doute quant a la force de priere du propriétaire, on aurait appli-
qué le principe : « Hamotsi Min ‘Havéro Alav Haréaya » (« dans le
doute, celui qui désire faire payer autrui doit apporter une
preuve »).

\ \ \\\.\\

\

OUSNFIZHE =

Tho bt s

couverture souple
224 pages

OUSTHPIZINE

Clne invitation & la Kédoucha

Un ouvrage essentiel qui vous guidera
tout au long de Soukot.
Des récits, des Midrachim, des anecdotes
qui accompagneront vos repas de féte. o (.

Mais aussi tous les Kidouch,
les chants et les Téfilot de Soukot

N'attendez pas la derniére minute,
commandez-le dés a présent

Téléchargez le EBOOK sur www.OVDHM.com \"

VOUS ETES PRIEZ DE FAIRE LA TEFILA (suite)

Cela nous enseigne que la priére de chaque juif durant cette pé-
riode possede la méme force que celle du plus grand juste de la
génération. (Certains ajoutent a cela une remarque formidable :
la Guemara (Taanit 23a) rapporte le verset de Job cité plus haut «
Tu formeras des projets et ils se réaliseront » au sujet de I'histoire
de ‘Honi Hamaagal qui était le juste de la génération qui fit pen-
cher la volonté Divine en faveur des Bné Israél, grace a sa propre
priére.

Ce qui confirme que chaque juif ordinaire possede a Roch Hacha-
na la méme force de priere que celle de ‘Honi Hamaagal.)

Cette affirmation nous concerne également. En effet, si grace a la
priere qu’il prononce en début d’année, un juif ordinaire posséde
une influence telle qu’il peut sauver sa récolte d’une catastrophe
nationale (a savoir que les récoltes de tout le pays seront dé-
truites sauf la sienne), nous sommes nous aussi en mesure
d’influencer les décrets du Ciel dans tous les domaines.

Des notions
fondamentales
v e @ découvrir

Ashdod-Ashkélon : 058.757.26.26 |Tel-aviv : 054.841.88.37 |Bnei Brak-Raanana : 054.841.88.36 INatanya 052.262.88.35

* Une invitation a la Téchouva

ous savons que c'est a Roch Hachana que débutent les
dix jours de téchouva/repentir, dix jours intenses et
trés spéciaux pendant lesquels chacun d'entre

nous doit se concentrer sur cette Mitsva de la To-

rah de faire téchouva ! (Bien entendu, cette

Mitsva doit étre accomplie aussi toute I’an-

née.)

Mais une question se pose : pourquoi,

sur ces dix jours de téchouva, nous en

perdons deux a Roch Hachana. En

effet, pendant les deux jours de

Roch Hachana, aucune mention de

téchouva n’est faite dans les Téfi-

lot : ni vidoui, ni supplications...

Nous répondrons a cette question

grace a une seconde question : ®

qu'est-ce qui conduit I'homme a la

faute ?

L'homme faute parce qu'il ne ressent pas &

la Présence divine. Il s'imagine étre seul, sans

personne au-dessus de lui. S’il se trouvait face a une personnalité

oA
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POUR NE PAS FAUTER

importante, il n’en viendrait certainement pas a se comporter de
maniére incorrecte.

Pourquoi ? Tout simplement parce qu'il pergoit la
personne face a lui.

Le jour de Roch Hachana, nous proclamons
la royauté de D.ieu. Nous proclamons
qu'll est le Maitre du monde, le Créa-
teur de l'univers. Cette déclaration est
la plus grande forme de téchouva, car
elle indique que nous ne pouvons pas
fauter, qu'il existe une force au-dessus

de nous. Il existe un Roi !
Ce sentiment nous protégera de la
faute, comme il est dit: « Consideére trois
choses et tu n’en viendras pas a une
transgression. Sache ce qui est au-dessus de
toi : un ceil voit, une oreille entend et tous tes
actes sont écrits dans le livre ». Ces deux jours de
Roch Hachana, les premiers des Dix Jours de Repentir,
sont le summum de la téchouva en ces jours décisifs pour la

vie de chacun.
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Afin de passer un Roch Hachana selon la Halakha et pour bien commen-
cer I"année voici un concentré des lois de ce grand jour.

Veille de Roch Hachana : Du fait que ce jour-la est le dernier jour de
I’'année, on s’efforcera de prier les dernieres Téfilot de I’année avec con-
centration en commencgant avec la priére de ‘Arvit de I'avant-veille. On
fixera un moment d’étude ou minimum on récitera quelques Téhilim. On
s’arrétera dans la journée pour faire un bilan personnel sur I'année pas-
sée et on prendra (au moins) une bonne résolution pour I'année a venir.

Hatarat Nédarim : La veille de Roch Hachana on procédera a Hatarat
Nédarim qui se fera devant dix personnes ou au moins trois personnes.
On ne peut annuler nos voeux par I'intermédiaire d’une autre
personne, mais on devra soi-méme réciter la formule
d’annulation des voeux (Hatarat Nédarim). Cepen-
dant, un homme marié peut acquitter sa femme
de la Hatarat Nédarim car ils ne font qu’un
(Ichto Kégoufo) par contre il ne pourra pas
rendre quitte ses enfants qui sont Bar /Bat
Mitsva.

Les hommes ont I’'habitude de se rendre au
Mikvé ce jour-la.

Soir de Roch Hachana : On récitera la bé-
nédiction « Léhadélique ner chel Yom Tov »
avant d’allumer et non apres. Il est préfé-
rable de ne pas réciter la bénédiction de
« Chéé’hiyanou » au moment de I'allumage,
mais de s’en rendre quitte au moment du Ki-
douche. Une femme qui a fait la bénédiction de
« Chéé’hiyanou » ne répondra pas amen a cette bé-
nédiction au Kidouche afin qu’il n’y est pas d’interruption
entre la bénédiction et le moment de go(ter le vin. Si elle a ré-
pondu amen et qu’elle souhaite golter du vin du Kidouche elle devra
réciter la bénédiction de « Boré péri Haguéfen ».

Le Premier jour de Roch Hachana on allumera quand il fait encore jour
(20 min avant la Chéki’a). Le deuxieme jour on allumera qu’a la sortie des
étoiles (35min aprés la Chéki’a ou 72min aprés la Chéki’a pour ceux qui
suivent I'avis de Rabénou Tam).

Repas du soir de Roch Hachana : On récitera le Kidouche en commen-
¢ant par le verset « Oubéyom Sim’haté’hem » puis « Boré péri Ha-
guéfen » suivit de « Barouk ata Hachem... Acher bakha banou... Baroukh
ata Hachem Mélékh ‘al kol Haaréts mékadech Israél véyom Hazikaron »
et la bénédiction de Chéé’hiyanou. (On ne posera pas sur la table au
moment du kidouche les nouveaux fruits afin de pouvoir réciter la béné-
diction de ché’hiyanou sur eux au moment du seder des Simanim).

Le deuxiéme soir on posera un nouveau fruit sur la table au moment du
Kidouche pour ce rendre quitte de la bénédiction de Chéé’hiyanou car il

ssseeccecceely

PREPARATION AU GRAND JOUR

un doute est-ce que les deux jours de Roch Hachana sont deux jours de
Yom Tov ou bien un seul et long jour. Cependant si on n’a pas de nou-
veau fruit on fera quand méme la benediction de Chéé hiyanou.

Aprés avoir fait Kidouche et Hamotsi on procedera au Seder des Sima-
nim. On commencera par un fruit de I'arbre lequel on récitera Boré péri
ha’éts en pensant a rendre quitte tous les fruits qui viennent de
I'arbre. Il en sera de méme lorsqu’on prendra un fruit de la terre.

Puis on reprendra un morceau de ce méme fruit sur lequel on récitera le
Yéhi ratson correspondant. On fera de méme pour tous les aliments.

Si on a plusieurs fruits nouveaux, on ne les posera pas tous en méme
temps sur la table afin de pouvoir réciter la bénédiction de Chéé hiyanou
sur chacun d’entre eux. (Yabi’a ‘omer vol.4 simane 19)

Sonnerie du Chofar : On pensera a se rendre quitte au
moment des bénédictions, de méme celui qui sonne
pensera a rendre quitte I’assemblée. Il est interdit
de parler depuis le début des premiéres Sonne-
ries jusqu'a la derniére c'est-a-dire a la fin de
® la répétition de la ‘Amida de Moussaf. On
-\ restera assis pour les sonneries que I'on
sonne avant la ‘Amida et debout pour les
sonneries que I'on sonne au moment de la
‘Amida et de la répétition. Apres la priere
de Moussaf il est interdit de sonner du
Chofar si ce n’est pour sonner a une per-
sonne qui ne I'a pas écoutée. Bien que les
femmes n’ont pas I'obligation d’écouter le
Chofar (car c’est une Mitsva qui dépend du
temps et que toute Mitsva qui dépend du
temps les femmes en sont exemptées) il est per-
mis de sonner pour elle, mais sans bénédic-
tions.

#

Préparer du Premier au deuxiéme jour de Roch Hachana : On ne pourra
rien préparer le premier jour de Roch Hachana pour le deuxiéme jour
(préparer la table les salades, cuire, réchauffer, poser sur la plaque, etc...)
avant la sortie des étoiles. Cependant il est quand méme permis de sortir
des plats, du pain ou des boissons du congélateur méme proche de
I’heure de la Chéki'a. Il sera permis de prendre une douche le premier
jour de Roch Hachana méme proche de la Chéki'a, mais on ne dira pas
explicitement qu’on le fait pour le deuxieéme jour.

Les Halakhot rapportées dans cette rubrique sont selon I’avis du Rav ‘Ovadia zatsal. De méme
les sources de ces Halakhot sont tirées du livre ‘Hazon ‘Ovadia et du livre Halikhot Mo’éde du
Rav Ofir Malka Chlita.

Chana Tova Houmévorékhét et que vous soyez tous inscrits
dans le livre de la vie Amen.

Rav Avraham Bismuth

e Rambam écrit : « Il est préférable pour un homme de

multiplier les cadeaux pour les pauvres plutét que

d’accroitre son propre repas et les envois de mets a

ses amis. Car il n’est pas de joie plus grande et plus re-
marquable que de réjouir le cceur des pauvres, des orphelins,
des veuves et des convertis. Car celui qui réjouit le caeur de ceux
qui sont malheureux ressemble a la Chekhina, comme il est
dit : « réjouir I'esprit de ceux qui sont humbles et faire revivre le
ceceur de ceux qui sont brisés. »

‘Hasdei HM agit selon les régles halachiques de la Tsédaka
pour collecter et redistribuer de I'argent en toute discrétion.
Les dons en ligne de ‘Hasdei HM iront directement pour les
familles nécessiteuses d’Erets Israél. Votre générosité per-
mettra a ces familles de passer les Chabatot et les fétes en
toute dignité.

Qu’Hachem aide tous les participant a cette immense Mitsva
et qu’ll déverse sur vous et vos proches toutes les bénédictions
promises a ceux qui génerent la bonté et maintiennent le
monde grace a cela. Comme il est dit dans les Pirkei Avot : « le
monde repose sur la Torah, les sacrifices et la bonté. ».
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Réflexion sur Roch Hachana
h Rav Mordékhai Bismuth 4

och Hachana, un jour redoutable et rempli d'émotions. Nous
passons de la synagogue, ou nous prions solennellement, d'un
esprit craintif, a un repas de fétes ou nous devons nous réjouir,
boire et manger des douceurs. Comment peut-on passer d'un état de
crainte a la joie ? Que signifie ce grand jour de Roch Hachana ? Quel
comportement doit-on adopter, et avec quel état d'esprit ?
Il est écrit dans le Choul'hane aroukh (597), de manger, boire et se ré-
jouir le jour de Roch Hachana. Comme il est dit : « Allez manger des
choses grasses et buvez des boissons douces ; envoyez des plats a celui
qui n'a rien préparé, car ce jour est saint devant D.ieu et ne
vous attristez pas, car la joie de D.ieu est votre force.
» (Ne'hémia 8;10) Ce qui signifie qu'il est interdit
d’étre triste ou de s'accabler le jour de Roch
Hachanal!
Roch Hachana qui est pourtant le jour
ou toutes les créatures vont étre ju- —
gés, allons étre inscrit dans le livre de /%
la vie ou (D.ieu préserve) dans celui |
de la mort. Mais c'est aussi I'anniver-
saire de la création de I'Homme. A
partlr du moment ou I'Homme est
créé, il est devenu le sujet du Roi, et a
pu proclamer la royauté divine, et tous
les ans I'Homme sera jugé sur ses ac-
tions et son comportement passés.
Pendant deux jours, nous allons rappeler sans
cesse qu'Hachem est le Roi, qu'il est parmi nous.
Nous ne rappelons en aucun cas nos fautes, nous louons
notre Créateur, nous nous rapprochons de lui, et faisons Téchouva
en admettant son regne. Par ce comportement de soumission, on es-
pere un jugement plus doux.
Ce jour-1a, Le Roi est plus que jamais parmi nous, et Il va ouvrir et con-
sulter notre dossier un a un. Toutefois méme si nous passons notre
Roch Hachana a lui montrer notre amour pour lui, il y a de quoi étre un
peu stressé, inquiet, non ? La visite du Roi, la personne La plus haute et
importante, a de quoi nous impressionner, nous pétrifier.Et malgré cela,
on nous ordonne d'étre joyeux, de manger des plats de fétes, des dou-
ceurs, de boire, etc..
Illustrons cela par I'exemple suivant :
Une tres importante usine de renommée prépare la visite de son grand
dirigeant. Nous pouvons voir que chaque employé la vit d'une maniere
différente. Il y a un certain type d'employés qui n'aiment pas forcément
leur travail, ils viennent pour recevoir leur salaire, ils ne font que le mini-

Une histoire de Moussar

Nos sages nous racontent...

ne jeune mariée, décide de préparer un bon diner pour son cher

mari. Elle se hata a la tache, et sortit t6t de la maison et se ren-

dit au marché pour acheter le nécessaire. Elle prenait soin de
bien choisir la marchandise qu’elle achetait : des légumes bien frais,
des petits poulets tendres... De retour a la maison, elle mit son tablier et
commenga la cuisine. Elle coupa les légumes
en petits dés, les de posa dans une grande
marmite, avec du sel, du poivre et des
épices. Elle prenait vraiment soin de ne
rien oublier tant elle voulait faire plaisir a
son époux. Le tout dans la marmite, elle
n’avait plus qu’a attendre le savoureux ré-
sultat. Elle était certaine que son mari allait
sauter de joie.
Le soir, son mari rentra épuisé du travail.
C'est alors qu’elle lui dévoila qu’elle avait
préparé durant toute I'aprés-midi son repas
préféré. Ils s’attablerent et elle apporta la
marmite sur la table. Elle s’attendait déja a
recevoir les compliments mérités tant elle
avait mis beaucoup d’attention a cette prépa-
ration. Quand son mari souleva le couvercle de la marmite, quelle ne fut
pas sa surprise. Il lui dit : « Mais ce n’est pas cuit ! ». Elle était confuse.
Elle venait de se rendre compte qu’en fait elle n’avait fait que couper les
légumes et le poulet, les avait méme pose sur le gaz, mais... elle avait
tout simplement oublié d’allumer le feu.
Son mari, qui avait faim, commenga a s’énerver. Mais elle le fixa dans les
yeux et lui dit : « Que veux-tu de plus ? J'ai déja tout acheté, coupé,
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QUE VEUX-TU DE PLUS ?

UN JUGEMENT DANS LA JOIE

mum demandé et encore...lls enchainent les arréts maladie sans se
soucier des conséquences sur la production. A I'approche de I'arrivée du
grand patron, ils sont un peu stressés, il va peut-étre découvrir qu'ils ne
servent pas a grand-chose, il va demander des comptes rendus de leurs
performances et il n'y aura pas grand-chose a dire. lls ont peur du licen-
ciement...
Et il y en a d'autres, pour qui ce travail c'est leur vie. lls essayent de
trouver des améliorations, ils s'inquietent de la situation économique de
la société, ils sont dévoués, ne comptent pas les heures supplémen-
taires. Le salaire qu'ils pergoivent est juste pour leur permettre
de vivre et de pouvoir continuer a servir dans cette
\ entreprise. Eux n'attendent que la visite du grand
patron, fiere de montrer comment ils se

. battent pour faire avancer |'entreprise, ils

ont un dossier tout prét avec les diffé-
rents indices de performance. lls sa-
vent que les nouvelles décisions du
patron n'auront pour but que I'amé-
lioration de la société, ils n'ont qu'un
seul but faire avancer la société,
— quitte a se voir régresser dans la hié-
= < rarchie. lls sont habillés de leur plus
beau costume, et Lui ont préparé un
accueil triomphal avec tapis rouge ac-
compagné d'un buffet gourmet.

A l'approche de la date de I'arrivé du grand
patron, leur réaction seront donc différentes pour

les uns l'angoisse, pour les autres la joie.

Ainsi, celui qui s'angoisse a Roch Achana ne vit que pour lui, ce n'est
pas une Avodat Hachem/service Divin, mais une Avodat atsmit/ service
personnel! Alors que celui qui vit une vraie Avodat Hachem est heureux
de la venue du patron il sait que les licenciements, changement de
poste, révisions de salaire seront pour le bien de la société... pour un
monde meilleur.

Le jour de Roch Hachana a nous de savoir on |'on se situe, pour qui I'on
travaille, est-ce pour nous ou pour D.ieu ?! Avons-nous fait notre Avodat
Hachem/service divin avec zéle ? Ou avons-nous pensé qu'a notre con-
fort personnel sans trop nous soucier du Grand Patron ? Ce jour est une
angoisse ou une joie ?

A chacun de nous de savoir pour qui et dans quel état d'esprit nous
avons passé notre année et voulons passer la ou les prochaines....

Seuls les OVDHM (ovdei Hachem/serviteur d’'Hachem) pourront savou-
rer de ce grand jour avec joie et bonheur !!

~

assaisonné, comme tu aimes. Jai investi un temps fou a te préparer
ce plat et le fait d’avoir juste oublié un petit élément te met dans
un tel état ? C'est si grave que cela ? Jai oublié d’allumer le feu et
aprés ? Ce n'est pas la fin du monde ! ».

Selon vous, qui a raison dans cette histoire ? Il est évident que c’est le
mari ! A quoi lui sert tout le dérangement que
cela ait pu procurer a sa femme si au final il
n‘a rien a manger ! Cest exactement
notre situation a tous.

Dés le mois d’Eloul, nous commengons
les préparatifs pour Kippour : nous nous
levons aux aurores pour lire les Seli'hot,
nous sonnons chaque matin du chofar,
nous faisons les Kapparots... Bizarre-
ment, pendant ce temps-la notre Yetser
Ara nous laisse tranquille. Il nous donne
la possibilité d’arriver le Jour de Kippour
avec de grandes forces spirituelles. Par
contre, il va faire en sorte que I'on oublie
juste un petit élément : que I'on oublie
d’allumer le « feu »... de I’étincelle de Te-
chouva ! Celle qui aurait pu nous permettre de revenir vers Hachem. Car
le Yetser Ara sait pertinemment que sans cette toute petite étincelle de
Techouva, tous les préparatifs du mois d’Eloul, toutes les prieres de Roch
Hachana et de Yom Kippour a crier et implorer Hachem de nous par-
donner, ne serviront au final a rien. Il manquera l'essentiel et la
personne, au lendemain des fétes de Tichri, sera exactement comme elle
était avant. Il serait dommage de se retrouver dans cette situation...

oA
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) Aot el wbiede Chabst  ACCEPTER LA ROYAUTE D’HACHEM

e jour-la, TOUT le Clall Israel va passer en jugement pour I'année a
venir. Quel est le message principal de ces jours redoutables? Dans

Les plus fortunés parmi la population étaient assis en premiere ligne avec

C

trait a la royauté afin qu'll regne sur vous!' C'est a dire qu'a Roch Hachana
on fait qu'Hachem devient notre Roi!
Les paroles du Gaon de Vilna sont connues: il existe une différence fon-
damentale entre le Roi et le despote. Le despote prend le pouvoir
et I'exerce sur le peuple avec ou sans son approbation. Tan-

dis que le Roi régne lorsqu'il y a assentiment du peuple
(tout du moins au début). Comme dit le verset 'll n'y
a pas de Roi sans peuple!'. Donc Roch Hachana
montre |'acceptation de la royauté d'Hachem.
Et si on en parle, on rajoutera les paroles du regretté
Rav Pinkous Zatsal. Il avait I'habitude de dire qu'un
des emblémes de la royauté c'est la piéce de monnaie
frappée a l'effigie du souverain. Cela marquait le
fait que le Roi est proche de chaque sujet du
royaume, avec pour preuve que son embléme

circule partout! De la méme maniére le Roi des

Rois régne sur le monde entier et il est proche de

chacun! Le message des prieres de Roch Hachana, est
de demander le régne d'Hachem sur nous et sur
toute I'humanité!
Pour nous aider en cela, on rapportera ce qu'a écrit
le Machguiah' de Hévron le Rav Méir Hadach Zatsal,
qui se rappelait dans sa jeunesse de l'intronisation
du Tzar Nicolas sur toute la Russie. Grace a cela on se
donnera une petite idée de ce qu'est un roi de chair et |
de sang et a plus forte raison Hachem a Roch Hacha-
na! Cette cérémonie d'intronisation du Tzar de Russie
était organisée longtemps a l'avance. Chaque grande
ville de Russie regut un nombre limité d'invitations pour %
venir a la capitale et participer a lintronisation. @
Chaque habitant du pays qui recevait l'invitation fai-
sait partie des notables de la ville et pour lui c'était un illustre hon-

neur. Le jour dit, des milliers de soldats se dispersaient sur la grande
place de la capitale. Chacun portait un habit resplendissant. Le tréne
royal était au centre d'une grande esplanade ou les tapis rouges et les

magnifiques tentures honoraient la cour royale.

LES 13 ATTRlBUTS DE MISERI

b, nous enselgne ce qui

&mara Roch Hachana 17 Hachem s'enveloppd

le Mah'zor de la féte on dit:' Dites devant Lui (des versets) qui ont

~Les 13 attributs expliqués
et commenteés
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les hauts gradés de I'armée. Le Tsar arrive alors dans une caleche royale
somptueuse, découverte, afin que tout le monde puisse profiter de sa
vue. Toute sa garde prétorienne était magnifique, chaque bouton doré de
leurs vestes resplendissait sous les rayons du soleil. La population admi-
rait le spectacle époustouflant ol le nouveau Roi descendait de sa ca-
leche pour se diriger vers le trone et s'y assoir. A ce moment tout le
monde crie 'Vive le Roil".
L'émotion est tellement grande que les premiéres ran-
gées du public tombent au sol, frappés par une grande
émotion.
Tous ceux qui vivront ces illustres instants s'en sou-
viendront pour toujours, et diront a leurs petits en-
fants avec la larme a I'ceil : 'j'étais moi aussi la-bas
aupres de notre Roi!'. Puis arrive un vieux général cou-
vert de médailles et de distinctions en témoignage
de sa bravoure. Il porte un splendide coffret d'ar-
gent qu'il ouvre avec beaucoup de solennité et dont
il sort la magnifique couronne royale: une somp-
tueuse orfévrerie d'or et de pierres précieuses,
sertie de diamants étincelants! L'émotion est grande
chez ce vieux gradé. Il passe la couronne a un plus haut
gradé, puis le second la transmet a un 3° qui est le
général en chef de toutes les armés du Royaume! C'est
lui qui a I'immense honneur de placer la couronne sur
la téte du roi de toute la Russie! Fin de I'épisode.
Et pour nous, explique Rav Hadach ¢a vient nous don-
ner une petite idée sur le jour de Roch Hachana! C'est
que TOUT le Clall Israel a I'immense honneur de placer -
s'il on peut dire- la couronne royale sur le Roi des rois!
Et en le faisant Roi, on sort déja vainqueur lors du juge-
ment du jour! Comment s'y prépare-t-on? En soignant
=i notre tenue, laver I'habit avec lequel on se présente -
c'est notre ame, - qui a pu étre souillée durant I'année
par nos fautes et en faisant Téchouva avant le jour de
Roch Hachana grace aux Sélihots du mois d'Elloul qui nous permettent
d'accepter la royauté divine! Comme on le dit dans la priéere : « Et on
placera (sur Toi) la couronne de la royauté »!'

. Telecharger

Savez-vous pourquoi?

A
Rabénou Yona explique (Chaarei Téchouva 2;3) que le chatiment

de D.ieu a pour but le bien de I'homme. Lorsque I'hnomme faute

devant D.ieu et fait le mal a Ses yeux, D.ieu le punit dans le but
d'expier et de pardonner sa faute. Le chatiment permet la guérison de
son ame par les souffrances phy5|ques que D.ieu lui envoie. En ef'fet la
faute est une maladie de I"ame, comme il est
dit : « Guéris mon éme, car j'ai fauté contre
Toi» (Téhilim 41;5).
Essayons de mieux comprendre la nature des
chatiments a travers |'allégorie suivante ex-
posée par le Rav Nissim Yaguen Zatsal:
Un homme souffrant d’'une tumeur mortelle
devait subir une intervention chirurgicale
délicate. Un seul spécialiste mondial était
capable d’effectuer cette opération, or il
habitait de I'autre c6té du globe et ses hono-
raires s’élevaient a plusieurs dizaines de mil-
liers de dollars. Mais ayant pris connaissance
du dossier, ce chirurgien décide, dans un élan
de bonté et générosité, de venir I'opérer
gratuitement. Le grand chirurgien arrive dans le
pays tout spécialement pour I'opération. Il est conduit avec empresse-
ment a I'hopital, ol il commence la délicate opération. Il incise le ventre
du patient a I'aide d’un scalpel tranchant, et la plaie saigne abondam-
ment. Aprés de longues heures d’efforts, il réussit a extraire la tumeur.
Pendant ce temps, le fils du malade assiste a I'opération derriére une

LX)
ILLE-FEUILLE pu CHABBATH

LES EPREUVES ET LES SOUFFRANCES

vitre. Il est choqué de voir ce chirurgien, scalpel a la main, écharper son
pere, entouré d'une équipe de médecins et d’infirmieres qui ne font pas
le moindre geste pour empécher ces mauvais traitements. Ne pouvant
plus se contenir, le fils hurle : « Assassin, boucher ! Regardez ce que
vous faites a mon pere ! Ce sont des litres de sang qui coulent de son
corps... Vous allez le tuer ! »
Cet enfant ne comprend pas grand chose,
n’est-ce pas ? Il ne se rend pas compte que
le chirurgien fait tout pour sauver son pére,
et le fait de plus gratuitement, avec la plus
grande bonté !
Devant les épreuves et les punitions que
nous subissons au cours de notre vie, nous
ressemblons a cet enfant qui ne comprend
pas grand chose. Nous nous plaignons a
Hakadoch Baroukh Hou : « Pourquoi me fais-
Tu cela ? » Nous ne comprenons pas que
c'est pour notre bien !
Si nous avions réellement pris conscience
qu'il y a une vie apres la vie, que la vie ici-bas
est limitée a un nombre d’années fixé et que I'es-
sentiel est la vie dans le monde futur, comme il est dit : « Ce monde
n'est que le couloir du Monde Futur. Prépare-toi dans le couloir pour
pouvoir entrer dans le Palais » (Pirkei Avot 4;16), alors nous accepte-
rions mieux les épreuves, car nous comprendrions qu'elles sont essen-
tielles et indispensables pour mériter le monde futur.
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LLes SIMANIME

Santé, éducation, mariage, sérénité...

-LA DATTE-

n ce jour de Roch Hachana, on entend dans de nombreuses

Téfilot le mot « vie » revenir trés souvent.

En effet nous souhaitons tous étre inscrits dans le livre de la vie,

pour une vie bonne et paisible. Par le biais du « Yéhi Ratsone »
de la datte, nous demandons a ce que nos ennemis et tous ceux qui nous
veulent du mal soient anéantis « itamou », car sans eux la vie serait bien
meilleure.
Cette Téfila a pour Guématria (valeur numérique) 2504, tout comme le
verset « VN NINI NINN NINE 2IDA IR D'NN IR DI )97 MN2 AN/
Regarde j'ai donné devant toi aujourd'hui la vie et le bien, et la mort et le
mal » Devarim (30;15).
Et Rachi nous explique que chacun dépend de l'autre : si tu fais le bien,
voici pour toi la vie, et si tu fais le mal, voici pour toi la mort. Le bien ici
n'est autre que « d'aimer Hachem, ton Elokim, de marcher
dans Ses voies, et de garder Ses Mitsvot et Ses statuts
et Ses ordonnances... » Devarim (30;16), et ainsi
« ... tu vivras, tu te multiplieras, Hachem ton _«
Elokim, te bénira dans le pays oU tu viens '
pour en prendre possession.
» (Devarim30;16)
Pour étre inscrits dans le livre de la
vie, il nous suffira donc juste d'in-
scrire dans notre vie Le livre, c'est-a
-dire vivre selon les préceptes de
notre Torah. Nous bénéficierons
alors d'une vie bénie, bonne et
paisible.

-LA GRENADE-
ous demandons : « que
nous soyons remplis de
mitsvot comme la grenade est
remplie de graines. » N
Le Peri '"Hadach s’étonne que I'on demande « que

nous soyons remplis de Mitsvot comme la grenade

LES PORTES DE LA BENEDICTIONS

pas subi l'abattage rituel) est plongée dans le miel, elle se transformera
en miel, et ce méme miel sera permis a la consommation.

Il en est ainsi de la force de la téchouva. Lorsqu'un homme revient vers
D.ieu par amour et décide de se plonger entierement dans la Torah et les
Mitsvot ; ses anciennes fautes volontaires « Zedonot » sont transformées
en « Mitsvot », tout comme le miel qui transforme la névéla en téhora
(pure et permise).

Que notre jugement s'adoucisse lui aussi, et se transforme !

-Pourquoi utilisons-nous du miel d'abeille et non celui de la datte ?

Le processus de la fabrication du miel d'abeille est long et peut parfois
s'avérer douloureux ou dangereux pour l'apiculteur qui doit s'équiper
d'une combinaison spéciale pour ne pas se faire piquer par le nombre
impressionnant d'abeilles agglutinées autour des ruches. Malgré cela, le
résultat de tout ce processus est un miel entierement doux et sucré.

Ainsi en est-il du processus de la téchouva, il peut paraitre
long et douloureux a cause des concessions et
changements que I'on doit effectuer, le yetser
hara en action essayera de nous piquer au
cours de cette grande aventure, mais
n'oublions jamais que le résultat sera
un miel entierement doux et sucré.

-LA POMME-

ue vient faire Ila
pomme sur notre
plateau, pourquoi est-
elle le symbole de
Roch Hachana ? Qu'a-t-elle de si
particulier ? Si nous avons be-
soin d'un fruit doux et sucré, il en

existe bien d'autres !
W - Le sefer « Zikhrone Yehouda » rap-
porte l'enseignement de nos Sages
dans la Guémara Chabat (88a) a propos
du verset de Chir Hachirim (2 ; 3) « comme
un pommier parmi les arbres... ». La Guémara

est remplie de graines », car selon I'enseignement de la Gué- demande pourquoi Israél est-il comparé a la pomme ?

mara Erouvine 19a, le verset de Chir HaChirim (6 ; 7) « Ta tempe est
comme une tranche de grenade a travers ton voile » signifie que méme le
plus simple des Bnéi Israél serait plein de Mitsvot comme la grenade est
remplie de graines !?

Quel est le sens de notre requéte dans ce cas ?

Le Peri 'Hadach répond que lorsque I'on dit que méme le plus simple des
Bnéi Israél est plein de Mitsvot comme la grenade est pleine de graines,
on parle de toutes les Mitsvot qu'il aurait accomplies au cours de sa vie.
Or nous, ce soir, nous demandons : « que nous soyons remplis de
Mitsvot, comme la grenade est remplie de graines », pour ce qui con-
cerne I'année a venir, qu'en une année nous soyons aussi remplis de
Mitsvot que la grenade est pleine de graines !

A la différence des gens simples qui accumulent autant de Mitsvot que
les graines de la grenade en une vie entiére.

Par ailleurs, le Alchikh Hakadoch nous enseigne que la grenade a la partic-
ularité de, méme lorsqu'elle se dégrade a I'extérieur, conserver a l'intéri-
eur de beaux grains intacts encore solidement attachés les uns aux au-
tres.

Par ceci, le Alchikh Hakadoch vient nous dire que méme les simples du
peuple, qui de I'extérieur se sont dégradés, conservent a l'intérieur un
bon cceur rempli de Mitsvot et d'amour envers Hakadoch Baroukh Hou.
Viendra un jour ou ils se sépareront de leur écorce, et se dévoileront
alors leur crainte et leur amour pour D.ieu. Il ne restera que le meilleur
d'eux pour sanctifier le nom du Tout Puissant, par I'accomplissement de
la Torah et des Mitsvot.

-LE MIEL-
uel est donc le symbole du miel ? Pourquoi trempons-nous et
enrobons-nous tout de miel ce soir-la ?
Le sefer « Otsarot HaTorah » nous rapporte au nom du « Keren
David », la nature extraordinaire du miel. En effet, le miel a le
pouvoir de transformer ce qu'il touche, en miel. Et c'est ainsi que le
Choulkhane Aroukh tranche la loi que si une névéla (béte morte qui n'a

C'est parce que de méme que la pomme arrive avant ses feuilles,
Israél aussi a devancé le Nichma (la compréhension) par le Naassé
(I'action).

Ainsi, en ce soir de Roch Hachana, nous plagons une pomme a I'honneur,
afin de rappeler notre mérite d'avoir accepté la Torah avant de savoir ce
qu'elle renfermait, chose qu’aucun peuple n'avait souhaité faire.

- Le Ben Ich 'Hai donne une autre explication : la pomme posséde trois
bienfaits : son go(t, son aspect et son parfum ; et elle représente un
signe de bon augure pour nos demandes d'abondance en général con-
cernant les enfants, la vie et la parnassa pour toute I'année.

Il poursuit encore avec un enseignement du Zohar Hakadoch (Parachat
Chemini 40a) ou il est écrit a propos du verset de Chir Hachirim (2 ; 5) «
restaurez-moi avec des pommes », que cela signifie que les pommes font
sortir le go(t du vin et que I'on mange des pommes apres avoir bu du vin
afin que celui-ci ne soit pas nuisible. C'est pourquoi les gens ont la cou-
tume de mettre des pommes dans leur vin. Le Ben Ich 'Hai continue en-
suite dans un registre Kabalistique et explique que le vin représente
I'attribut de « Guevoura/Rigueur », or le doux parfum des pommes vient
adoucir cet attribut. C'est pour cela qu'a Roch Hachana nous mangeons
des pommes, afin d'adoucir la « rigueur » du Tout puissant en ce jour de
jugement.

- Dans un tout autre registre, il faut savoir que c'est a Roch Hachana que
Hakadoch Baroukh Hou décide si une femme va oui ou non donner la vie
a un nouvel enfant dans I'année. Le Imrei Noam nous enseigne que cela
est mentionné par allusion dans le minhague de tremper la pomme dans
le miel. Le mot nian(pomme) a la méme Guematria que 1211 N9
(multipliez-vous) et waT(miel) que nwx(femme).

- Dans ce « Yéhi Ratsone » nous demandons une « chana tova oumetouka
», mais « chana tova » aurait suffi, pourquoi rajouter « oumetouka » ?
L'Admour de Rabbi Chlomo Leib de Letchna Zatsal nous explique que «
tova » seul n'aurait pas suffi puisque méme pour le mauvais ('hass ve-
Chalom), nous sommes tenus de dire « gam zou le tova » (Tout ce qui
nous arrive est pour le bien), c'est pour cela que nous ajoutons «
metouka », afin que tout le bien qui nous arrive soit « metouka » : doux
et sucré.
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-LA TETE-
ous demandons ce soir a Hakadoch Baroukh Hou : « que nous
soyons a la téte et non a la queue », or ce langage peut
paraitre redondant, si nous sommes a la téte, nous ne pou-
vons étre a la queue.

Par ailleurs il est souvent plus facile d’étre a la queue (de se laisser
descendre plutdt que de monter) que d’étre a la téte et le pire de tout,
c'est lorsque nous sommes a la téte de la queue ou en d'autres termes,
au sommet du Mal !

C'est pour cela que la Torah nous dit dans le sefer Devarim 28;13 : «
Hachem te placera a la téte et non a la queue, tu seras seulement en haut
et tu ne seras pas en bas, si tu écoutes les Mitsvot de Hachem ton Elokim,
que Moi-méme Je t'ordonne aujourd'hui, a garder et accomplir. »

Ce soir nous demandons au Tout Puissant, que nous ayons le mérite cette
année de pouvoir garder et accomplir les Mitsvot, et grace a elles, d’étre
a la téte de la téte et non pas a la queue de la téte. Car dans le domaine
du spirituel nous devons toujours chercher ce qu'il y a de plus élevé et de
meilleur.

Aussi, le sefer « Yetev Lev » nous livre que dans ce « Yéhi Ratsone » nous
demandons a avoir le mérite de servir Hachem et de faire Sa Volonté,
comme nous pouvons le voir dans les initiales de [Ix1 NIwYY
WKI7 : D'NYAY 112X

-LA FIGUE-
ertains ont I'habitude de récit-
er un « Yéhi Ratsone » sur la
figue afin que cette
nouvelle année  soit
douce comme elle, mais pourquoi
donc sur ce fruit en particulier ?
Chlomo HaMelekh dans Michlei
(27 ; 18) écrit : « Qui veille sur
le figuier jouira de ses fruits ».
Rabénou HaMabit Zatsal, ex-
plique que les figues ne maris-
sent pas toutes en méme
temps, leur cueillette s'effectue
donc chaque jour, en récoltant
uniquement celles qui sont
mires. C'est pourquoi tous ceux
qui voudraient en profiter devront
les surveiller jour aprés jour, afin de
les cueillir au bon moment.
Seulement voila, lorsque Chlomo Hamé-
lekh a écrit ceci, il faisait allusion aux paroles
de la Torah, car comme il est écrit dans la Gué-
mara Erouvine 54b « Pourquoi comparer les figues
aux paroles de la Torah ? Car de méme que pour les figues,
I'nomme doit palper chaque jour les paroles de Torah pour en trouver
des bonnes, il doit I’étudier chaque jour poury trouver du godt. »
Aussi il est écrit dans le Midrach Bamidbar Raba (12 ; 11) : « Pourquoi
comparer les paroles de Torah aux figues ? Parce-que pour la majorité
des arbres comme les oliviers, grenadiers, dattiers, la récolte se fait en
une seule fois, tandis que pour le figuier, elle s'effectue jour apres jour.
Ainsi en est-il pour la Torah, on doit I'étudier jour aprés jour pour
I'acquérir et en récolter ses plus beaux fruits.
Il est encore écrit dans le Yalkout Chemouni (Yéochoua 2) : « Pourquoi
comparer les figues aux paroles de Torah ? Parce que dans chaque fruit
se trouvent des déchets (noyaux, pépins, écorce...), par contre dans la
figue, tout est bon a manger. Ainsi en est-il des paroles de Torah, il n'y a
aucun déchet et tout est bon a prendre. »
Pour bénéficier d'une douce année, nous demandons donc a Hakadoch
Baroukh Hou de nous donner la possibilité d'étudier tous les jours de
I'année a venir, afin de savourer les plus beaux fruits de notre exquise
Torah.
Le Zohar (Kora'h 176a), nous enseigne : « Rabbi Aba, dit a propos des
Téhilim (19 ; 11), il est écrit « plus désirables que I'or, que beaucoup d'or
fin, plus doux que le miel... », combien sont grandes les paroles de Torah,
combien elles sont chéres, combien elles sont désirables en Haut... car
elles sont le Nom de Hakadoch Baroukh Hou ! Et quiconque s'efforce
dans la Torah, s'efforce dans le Nom de Hakadoch Baroukh Hou et sera
sauvé de tout mal, dans monde-ci et dans le monde futur. Viens et vois
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que tous ceux qui s'occupent de la Torah sont attachés a I'arbre de vie,
puisqu'ils s'attachent a I'arbre de vie, comme il est écrit dans Michlei (3 ;
18) : « Elle est un arbre de vie pour ceux qui s'en rendent maitres ; s'y
attacher, c'est s'assurer la félicité. »

Lorsque nous allons réciter le « Yéhi Ratsone... que cette nouvelle année
soit douce comme la figue », imprégnons-nous de tous ces ensei-
gnements.

-LES FEVES-

ous demandons a travers les féves « Foul/ 719», que tombent
« Ipolou/ 1719'» nos ennemis et ceux qui nous veulent du mal.
Hormis ce jeu de mots, le mot ,719représente les initiales 1 N9
,IIw2(bouche et langue), pour nous rappeler que ce seront

deux outils indispensables pour la survie de notre peuple.
Dans la Torah il est écrit (Beréchit 27 ; 22) : « La voix, c'est la voix de Yaa-
kov, et les mains sont les mains de Essav ». Ce qui signifie que tant que
Yaakov (et nous) fait raisonner la voix de la Torah, alors les actions de

Essav (Goyim) seront sans impact.
Aussi, le Mekhilta, Parachat Bechala'h, compare la Téfila des Bnei Israél,
au mouvement des levres d'un ver a soie. Chaque geste insignifiant de
cette minuscule créature produit en effet un matériau de grande
valeur. Il en est de méme, et bien plus, de chaque mur-
mure ou requéte des Bnei Israél, qui ont le potentiel
de transformer toute situation, a tout moment.

A l'inverse, si ces paroles se font accusatrices
envers un membre du Klal Israél, elles ser-
ont un outil utilisé par le Satan contre la
mauvaise langue qui les aura proférées,
devant le Tribunal Céleste. Le Lachone
Hara va fournir au Satan des argu-
ments pour amorcer des procédures
a son encontre. Le Zohar explique
qu'il utilisera les mémes paroles
proférées par I'accusateur, afin de
constituer son propre dossier. Or
ces proces ne font que retarder la

venue du Machia'h.
"Foul-ons-nous' un peu plus cette
année dans I'étude de Chemirat Ha-
lachone (les lois du langage), ce qui ne
manquera pas de nous rendre
meilleurs, comme ['affirme le 'Hafets
'Haim. Renforgons-nous dans I'étude de la
Torah et dans nos Téfilot, et bé-ézrat
Hachem, par la force de nos bouche et de nos
langues bien utilisées, nous ferons tomber tous nos
ennemis, et accélérerons la venue du Machia'h. Bime-

hera Beyamenou Amen

a carotte qui se dit « Guézere » en hébreu va étre utilisée ici pour
un jeu de mot, en faisant allusion aux Guézerot/décrets. Nous
demandons que Hakadoch Baroukh Hou « décrete sur nous de
bons décrets » pour cette nouvelle année.
Cela ne devra pas étre une simple requéte mais une vraie prise de con-
science sur le pouvoir du « décret/Guezera » que seul Hachem posséde.
Dans la Téfila du matin, au passage de « Baroukh Ché amar », nous lisons
« Baroukh Gozére Oumékayéme / Béni Celui qui décréte et réalise ».
Dans le monde beaucoup de "grands" tels que les rois, présidents, minis-
tres... et autres peuvent décréter, mais appliquer des décrets n'est qu'au
pouvoir d'Hachem.
Prenons I'exemple d'un homme pour qui a été décrétée une incarcéra-
tion de 6 mois en prison, deux semaines plus tard, voila qu'il quitte ce
monde, le décret n'a pu étre réalisé | Comme le dit Chlomo Hamélekh
dans Michlei (19;21) : « Nombreuses sont les pensées de ’lhomme, mais
seule la volonté de I'Eternel s’accomplira. ».

Retrouvez encore de nombreuses explications sur les
autres Simanime de Roch Hachana: Courge, épinard, figue,
téte, feve, coing, carotte... Extrait de [I'ouvrage
“SIMANIME” disponible au format EBOOK sur notre site.
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pour toujours avoir quelque chose i dire

«Vous voici tous debout aujourd’hui devant Hachem,
votre D. » (29,9)

Nous pouvons nous tenir devant D. si nous nous pré-
occupons que du jour présent. Rabbi Nahman de
Breslev disait : « Hier et
demain constitue la ruine de
’'homme. Aujourd’hui, vous
pouvez étre dévoués a D.
mais vos hiers et vos
demains vous ramenent en
arriere. Nous avons en nous
un yétser ara, une force
destructive, dont le mode
opératoire ne consiste pas
exclusivement a nous inciter
a commettre un péché. En
effet, s’il parvient a paralyser
quelgu’un et a I'empécher

d’avoir un comportement constructif, il aura alors
atteint son objectif. Nous ne pouvons rien faire au
sujet du passé et, en général, trés peu en ce qui con-
cerne le futur.Notre préoccupation pour le passé et le
futur, qui nous dissuade de toute attitude construc-
tive dans le présent, est donc une machination du
yétser ara.Pour étre avec D., nous devons nous con-
centrer sur aujourd’hui ..« aujourd’hui devant
Hachemn».

« Et I’Eternel, ton Dieu, circoncira ton coeur et celui
de ta postérité, pour que tu aimes I’Eternel, ton
Dieu, de tout ton coeur et de toute ton dme, en fa-
veur de ta vie. » (30, 6)

Le Or Ha’haim explique que les mots « en faveur de
ta vie » concernent la vie en ce monde, car I’lhomme
n’a pas de raison d’étre, de but réel dans la vie, sans
"accomplissement des mitsvot et I'attachement a
D.ieu. Et s’il naccomplit pas les mitsvot et n’étudie
pas la Torah, il n’est pas appelé vivant, car les impies,

de leur vivant, sont appelés morts. C’est pourquoi,
pendant la période de repentir, nous ajoutons dans
notre priére la demande suivante : « Souviens-Toi de
nous pour la vie, Roi qui désire la vie, et inscris-nous
dans le livre de la vie, en faveur de Toi, D.ieu vivant. »
Nous demandons en fait I'existence spirituelle, une
existence que le Saint béni soit-Il désire, a travers les
mitsvot et les bonnes actions visant a procurer de la
satisfaction au Saint béni soit-Il.

« Car la chose est trés proche de toi, dans ta bouche
et dans ton coeur pour I'accomplir » (30,14)

Puisque pour parler il faut d’abord réfléchir, ainsi le
coeur vient avant la bouche, et le verset aurait donc
d{ dire d’abord « dans ton coeur » et aprés « dans ta
bouche » ? En fait celui qui veut émettre des reproch-
es a son prochain pour I'aider a améliorer son com-
portement, doit d’abord verifier si ses paroles
proviennent bien de son coeur c’esta- dire qu'il res-
sent profondément ce qu’il dit. Ensuite, il vérifiera
qu’il réalise bien ce qu’il exige a I'autre. Cela se trou-
ve en allusion dans notre verset : « Dans ta bouche » :
si tu veux parler a ton prochain pour le corriger, il
faudra alors appliquer les termes : « Dans ton coeur
pour la réaliser » : c’est-a-dire qu’il faut que tu res-
sentes vraiment dans ton coeur ce que tu dis et que
tu le réalises. Seulement alors, tes paroles auront
tout leur effet.

Comme le disent nos Sages : Arrange-toi d’abord et
ensuite arrange les autres. En effet :une personne
voit tous les défauts, a I’exception des siens ( Négaim
2,5). A son époque, le Sifri (guémara Arakhin 16b)
dit : se trouve-t-il un seul individu, dans cette généra-
tion, qui soit apte a faire des remontrances ? Il voit la
paille dans I'oeil du voisin, et ne voit pas la poutre
dans le sien ! (Rabbi Noah Milkovitch)

U moment ol nous passons en
jugement, souvenons-nous des
sages paroles du 'Hafets 'Haim:
I'Eternel nous juge selon un bilan
tres précis. Le fait que nous nous étonnons et
gue nous ne comprenons pas ce qui se passe
dans ce monde vient de la raison suivante:
nous n'avons pas devant les yeux toutes les
données pour juger, un voile recouvre ce
monde.
Pour comprendre, nous illustrerons cette
réflexion par une parabole. Un invité s'est
arrété dans une ville inconnue et se rendit a
la grande synagogue pour l'office. Aprés la
priere, il s'adressa au chamach pour le com-
plimenter sur la priere et la gestion de
|'office, puis il ajouta: "Il y a pourtant une
chose qui m'a dérangé. J'ai observé que I'or-
dre est maintenu avec justesse mais pendant
la lecture de la Torah, rien n'était logique.
Vous avez appelé une personne qui se trou-
vait a un endroit de la synagogue puis vous
avez omis certaines personnes. Vous en avez
appelé une autre puis vous vous étes
tourné de l'autre coté de la syna-
gogue sans ordre logique.
C'est un manque flagrant
de cohérence".
Le chamach répondit:
"Vous n'étes qu'un
invité de chabbat,
c'est pourquoi
vous ne com-
prenez pas l'ordre
et vous croyez
que le désordre
et l'incohérence
régne. Si  vous
étiez a ma place,
que vous con-
naissiez les dates de '
commémoration
chaque fidele et que
vous participiez quotidi-
ennement aux offices, vous
comprendriez que tout est cohé-
rent. La personne que nous avons
omise d'appeler a déja regu une montéeilya
peu de temps ou bien le jour de com-
mémoration du déces de ses parents est
proche et il recevra donc une montée tres
prochainement; ceux qui ont été appelés
n'avaient pas regu de montée depuis long-
temps ou bien c'est un jour de commémora-
tion ou ils doivent voyager dans la semaine
qui suit... Tout est bien calculé!"
Nous ressemblons a cet invité: nous
sommes venus dans ce monde pour quel-
ques dizaines d'années, nous ne pouvons
pas prétendre comprendre |'ordre des chos-
es, pourquoi cette personne est heureuse et
|'autre non. Nous ne savons pas ce que cha-
cun doit recevoir, ni le bilan des générations
passées. Nous ne connaissons pas qui bénéfi-
cie du mérite des actes de vertu pour mille
générations et qui recevra une punition. Sans
parler de notre manque de savoir concernant
le secret de la réincarnation!
Moché rabénou affirme ceci dans son hymne:
"Lui, notre rocher, son ceuvre est parfaite,
toutes ses voies sont la justice méme, Dieu
de Vérité, jamais inique, constamment
équitable et droit..."

PAS DE LOGIQUE...

Une fois, le 'Hafets 'Haim se rendit a la gare
de Beston dans la caléche de reb Avraham,
le cocher de Radin. Le cocher se confia le
coeur lourd au sage: "Vous savez, rabbi, ce
cheval, je I'ai acquis avec de I'argent de la
charité que les habitants du village m'ont
donné apres que mon cheval précédent soit
mort soudainement".
"Dieu soit loué, I'Eternel a prit et I'Eternel a
donné", lui rétorqua le 'Hafets 'Haim, "le plus
important est que vous possédez un cheval
qui tire la caleche".
"Bien sr, rabbi", acquiesca le cocher, "mais
cela m'a causé beaucoup de chagrin, celam'a
beaucoup heurté. Recevoir la charité, ce
n'est pas trés honorable... Pourquoi ai-je regu
cette punition, moi, un pauvre cocher qui ne
demande qu'a travailler dur pour recevoir sa
maigre subsistance. Pourquoi je dois recevoir
ces souffrances en plus des difficultés fi-
nanciéres?"
"Vous priez I'office de I'apres-midi", lui ré-
pondit le sage, "et vous prononcez chaque
jour: Dieu est juste dans toutes ses
voies... Vous savez bien que les
cochers vivent des épreuves
spéciales. Parfois, vous
fixez le prix d'une
course d'avance mais
a la fin vous de-
mandez un sup-
plément. Parfois,
vous relachez le
cheval pour
brouter dans un
autre champ, ou
VOous prenez une
gerbe de foin
pour le cheval
sans autorisation...
Un peu par ci et un
peu par la, tout est
enregistré dans le Ciel.
Ceci se retrouve dans les
dépenses pour acheter le
cheval... Il est écrit clairement:
celui qui s'enrichit injustement, verra
ses jours réduire de moitié"...
Le cocher plongea dans ses pensées. Ces
paroles étaient vraies. Soudain, il s'écria:
"Mais, rabbi, vous n'étes pas un cocher!
Pourquoi vous a-t-on volé votre manteau de
fourrure dans la gare de Vilna I'hiver der-
nier?!" Le sage soupira longuement et ré-
pondit: "Pensez-vous que seuls les cochers
sont soumis aux épreuves et échouent par-
fois? Moi aussi je possede mon lot d'échecs
personnels. Je suis un commergant, la vente
de livres est aussi une sorte de commerce.
Parfois, il y a dans un livre une page déchirée
ou une erreur. Bien que je me sois évertué a
vérifier chaque livre un par un au sein de
I'imprimerie et que j'aie vérifié encore avant
de le vendre, je ne suis qu'un étre humain.
On ne peut éviter entierement les erreurs.
Du coté des acheteurs, certains sont com-
préhensifs tandis que d'autres sont génés de
faire des réclamations. Dans le Ciel, un
compte rendu précis est établi. " Lui, notre
rocher, son ceuvre est parfaite, toutes ses
voies sont la justice méme".

("Hafets 'Haim ha'hadach, mayim 'haim)

Rav Moché Benichou

OVDHM# Retrouvez-nous sur le www.OVDHM.com
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Le chofar nous rappelle que Roch

Hachana est la commémoration de la
création du monde et nous proclamons
qu’Hachem est le Roi de ce monde. En
créant le monde et 'homme a Roch
Hachana, Hakadoch Baroukh Hou est
devenu Roi de ce monde. Les sonneries du
chofar viennent en quelque sorte
introniser le Roi; c'est une maniére
solennelle d'annoncer a tous la royauté
supréme du Créateur. Nous faisons retentir
les sonneries pour déclarer qu'Hachem est
le Roi. On retrouve cette facon de faire
chez les rois humains qui, lors de leur prise
de pouvoir, font sonner devant eux des
trompettes pour proclamer le début de
leur régne. C'est pour cela qu'a Roch
Hachana, nous déclarons par ces sonneries
qu'Hachem est Le Roi, comme David
Hamélekh le dit : « Avec des trompettes et
le son du chofar, exclamez-vous devant le
Roi Eternel » (whiim 98#6). Ainsi, nous
proclamons « Hachem Mélekh — Hachem
est le Roi du monde » en sonnant du
chofar en ce jour. Le message : Proclamer
qu'Hachem est le roi du monde -
« Hachem mélekh » !

Roch Hachana est le premier des dix

jours de téchouva, période propice au
rapprochement vers Hachem. Les sons du
chofar retentissent pour nous annoncer le
début de cette période opportune. lis
préviennent le peuple que celui qui veut
faire Téchouva doit s'y consacrer a
présent, car sinon, il sera trop tard et ses
arguments ne seront pas acceptés. A
I'image d'un roi qui avertit le peuple par
un communiqué, afin qu'il soit clair par la
suite que quiconque transgressera ses lois
ne pourra pas prétendre n’avoir pas été
averti. Le message: Annonce d'une
période propice a la téchouva.

Les sonneries du chofar viennent
commémorer le don de la Torah au
Mont Sinai qui fut accompagné de sons de
chofar, comme il est dit : « Il y eut un son
de chofar trés puissant » (Chémot 19; 16-19).

Y

En effet, nous devons a Roch Hachana
nous replacer dans cette atmosphére afin
de pouvoir a3 nouveau accepter la Torah
comme nos péres |'ont fait en proclamant
« Naassé vé nichma/ Nous ferons et nous
écouterons » ainsi qu‘accepter le joug
divin. Ces sonneries, en ce début d'année,
nous donneront un nouvel élan dans notre
avodat Hachem/service divin. Le
message : Se remémorer le don de la
Torah, pour I'accepter de nouveau.

Les sonneries du chofar viennent nous

remémorer les paroles des prophétes
qui sont comparées aux sons du chofar,
comme il est dit : « S'il est alors quelqu'un
qui, ayant entendu le son du chofar, ne se
tient pas sur ses gardes, et que le glaive
vient et I'enléve, son sang sera sur sa téte
[il sera responsable de sa mort] » (vé'hezkel
334). Le message: Se soumettre aux
prescriptions des prophétes.

Les sonneries du chofar nous

rappellent les circonstances dans
lesquelles le Beth-Hamikdach a été
détruit. En effet, au moment de Ia
destruction du Beth Hamikdach, nos
ennemis ont fait retentir le son du chofar
comme il est écrit: « Car tu entends, 0
mon ame, le son du chofar, les fanfares
guerrieres » (vimiya 4, 19). Ainsi, par le son du
chofar a Roch Hachana, nous nous
remémorerons que la maison d'Hachem
n‘est plus, et nous implorons notre
Créateur de rétablir Son régne sur terre. Le
message : Améliorer nos actes et implorer
Hachem de rétablir Son régne sur terre et
de reconstruire le Beth-Hamikdach.

. Le chofar qui est une corne de bélier

vient rappeler I'épisode de la Akédat
Yits’hak (ie iigotage aitsnak) quand Avraham,
sur lordre divin, sacrifia un bélier a la
place de son fils. Nos peres Avraham et
Yits’hak se sont dévoilés par cette épreuve
comme un modeéle de soumission a la
volonté d’'Hachem. En sonnant le chofar,
nous montrons que nous sommes
également disposés a offrir notre vie pour

I'nonneur d’Hachem, ce qui constitue un
meérite supplémentaire en notre faveur en
ce jour décisif. Le message : Affirmer que
nous-mémes sommes également
disposés a offrir notre vie pour honorer
Hachem.

A I'écoute du son du chofar, nous nous

emplissons crainte et notre coeur se
brise devant Hachem, car telle est la
nature du son du Chofar comme il est
écrit: « Le chofar sonnerait-il dans une
ville sans mettre le peuple en émoi? »
{amos 3;6) ? C'est une facon adéquate de se
disposer a regretter ses fautes et a ne plus
récidiver. Le message : S'imprégner d'un
sentiment de crainte qui nous rendra
humbles face a Hachem.

Le chofar a pour but de nous rappeler

le jour du jugement final et de nous
faire craindre ce grand Jugement, comme
il est écrit: « Il est proche, le grand jour
d'Hachem, il est proche et vient avec une
rapidité extréme... un jour de chofar et de
fanfare guerriere » (Tséfanya 1, 14-16). Le
message : Se rappeler I'arrivée du jour du
jugement final.

Le chofar vient nous rappeler que

toutes les communautés de la diaspora
seront appelées a se rassembler lors de la
rédemption finale, comme il est écrit:
« En ce jour résonnera le grand chofar et
alors ceux qui était perdus dans le pays
d'Achour arriveront... » (véchaya 27, 13) Le
message : Exprimer notre désir ardent de
voir arriver rapidement ce jour de la
rédemption finale.

* Le chofar nous rappelle Ia

résurrection des morts, mais
témoigne aussi de notre conviction que
cet événement arrivera un jour et de notre
espoir de le voir se produire dans les plus
brefs délais. Comme il est écrit: « Vous
tous qui habitez le globe et peuplez la
terre, regardez ; quand sonnera le chofar,
écoutez ! » (véchays 183) Le message : Faire
téchouva pour rapprocher la résurrection
des morts.

Comme vous avez pu le constater, il existe
trois différents sons de chofar: un long,
un saccadé et un entrecoupé.

* La Tékiah-nypn est ce son
long et uniforme. Il est le son
du couronnement qui annonce,
a nous et au monde entier, que
Dieu est notre Roi.

e Les Chévarim-DM2aw sont
trois sons de durée moyenne,
gui ressemblent a des
gémissements. lls évoquent les
sanglots d'un ceeur brisé, ce qui
montre notre désir de revenir

vers Hachem.

* La Térouah-ny17n est
composée de neuf sons courts
qui se succédent rapidement.
Elle ressemble a la sonnerie
d'un réveille-matin nous
extirpant d'une torpeur
spirituelle, mais aussi a des
pleurs de priere et de
Téchouva.

Théoriqguement, la mitsva de chofar
ordonnée par la Torah peut étre réalisée
par neuf sons uniquement— “Tékia-Téroua-
Tékia-n™n" — répétés a trois reprises.
Cependant, nous avons au fil du temps
perdu la connaissance de la maniére
exacte de sonner. Nous ne savons plus si la
“Téroua” ordonnée par la Torah est une
succession de sons rapides et saccadés
(Téroua) ou de sons plus longs et
entrecoupés (Chévarim). En l'occurrence,
ce que nous savons, cest que cette
sonnerie de “Téroua” était précédée et
suivie d'un son long appelé Tékia (Voir Traité
Roch Hachana 163; 34a).
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Autour de la table de Shabbat, n° 402 Roch Hachana

LéChana Tova Ktiva Vé'Hatima Tova Lé Kol Israél

Les jours de Roch Hachana et de Kippour sont a nos portes. La
plupart le savent, ces jours fixent la qualité et la ... quantité des
jours de l'année a venir. Comme on le dit dans le Mahzor livre de
pricre des fétes :" Qui sera tranquille, qui sera perturbé le long
de I'année..." Tout cela est fixé ce Shabbat a venir et le lendemain
dimanche 16 et 17 sept.. Donc le travail spirituel est important, faire
de ces jours saints un tremplin vers plus de spiritualité : de la
Thora et des Mitsvots, et par ricochet moins de jalousie, de
suspicion et de rancunes.

On le sait il existe les jours de jugement de Roch Hachana et ceux
d'expiation du jour de Kippour depuis le dimanche soir 24
septembre et lundi. Comme l'enseigne Rabbi Yohanan dans la
Guémara (Roch Hachana 16:) : " A Roch Hachana I'humanité passe
en jugement et trois livres sont ouverts. Celui des Tsadiquims
hommes droits et pieux , des mécréants et des indécis. A Yom
Kippour le jugement céleste sera scellé." Or les Sages de mémoire
bénie enseignent qu'il n'existe expiation des fautes que vis a vis du
Ciel (par exemple avoir mangé non-Cacher au "MacDo" du coin de
rue, ou avoir passé des dizaines d'heures sur son portable a surfer
sur des sites a tout a l'égout : ce sont des fautes qui n'engage que
I'homme vis-a-vis de son Créateur ). Mais en ce qui concerne notre
rapport bien souvent défectueux avec les hommes, faire du mal,
voler, conspuer , il faudra obligatoirement obtenir leur pardon.

A Roch Hachana Hachem juge toutes les créatures de la terre et pas
seulement la communauté. Tous les événements de I'année a

venir sont élaborés a Roch Hachana et fixés a Yom Kippour. Tout se
décide suivant le niveau spirituel de la personne. Or, les Séfarims
demandent pourquoi a-t-on besoin de deux jours consécutifs, Roch
Hachana dure deux Jours. Le Rav Dessler (Mihtav MiEliahou

( p 5) rapporte les écrits du Saint Zohar (Pinhas231) : il existe deux
sortes de jugements :

Le premier ¢’ est un DIN caché /un jugement dur tandis que le
second est clément, Rafé. Le Rav Dessler explique d'aprés

les écrits du Ari Zal que le premier jour Hachem juge chaque
personne en fonction de son propre niveau. Combien a-t-il pratiqué
la Thora et les Mitsvots durant I'année écoulée ? Tandis que le
deuxiéme jour tient compte de 1'homme vis avis de son prochain et
en particulier du Tsadiq. En effet, ce dernier, 'homme saint donne la
raison véritable au monde d'exister. Donc plus on aidera le Tsadiq
dans sa progression au cours de l'année plus on aura une part a la
sanctification du Nom de D.ieu sur terre grace a son Service. Dans
le méme ordre d'idée,lorsque j'aide une Yéchiva ou un Collel j'ai
une part dans la progression spirituelle progressionspirituelle des
Avréhims

Le Sippour

Le saint Hafets Haim avait un gendre particuliérement brillant. Il
s'appelait Aharon Cohen. A cette période, cela remonte a plus de 130
ans les grands Talmidés Hahamims postulaient pour des places de
Rabanims afin de pouvoir continuer leur étude de la Thora. Notre
homme savait qu'il était apte a s'occuper d'une communauté, mais en
final se sera une autre personnalité qui sera choisie a sa place. Rav
Aaron en avait gros sur le cceur. Il se rendit chez son beau-pére pour
prendre conseil. Le Hafets Haim lui tiendra des paroles réconfortantes,
seulement sa peine n'avait pas complétement disparue. Quelques mois
passerent, le Hafets Haim vit qu'il n'avait toujours pas "digéré" son
échec. Le Tsadiq le prit a I'écart et lui dit qu'il souhaitait lui dévoiler
une chose qu'il n'a jamais divulguée a quiconque. Il lui demandera
expressément de publier son histoire qu'aprés ses 120 ans le

Hafets Haim est Niftar/décédé en 1933. Le Rav (Hafets Haim) dira :"
Il y a longtemps, j'étais le Rav de cette méme ville de Radine une
petite ville en Lituanie. A une certaine période, le Cho'het le boucher
de la ville a été pris en flagrant délit de vendre de la viande non-
Cacher (Taref/Névélla) Comme j'étais le rav, je lui ai retiré son
certificat de Cacherout, dorénavant il ne pouvait plus exercer.
Quelques temps passérent et le Cho'het vint a ma rencontre afin que je
revienne sur ma décision. Il m'implora car il avait a la maison des
jeunes enfants qu'il fallait nourrir, il n'avait plus aucune ressource
depuis que je lui avais retiré son gagne-pain. J'avais pris en
considération cette derniére donnée, et je lui rendis son certificat de
Cacherout a condition qu'il me promettre de ne plus recommencer. De
plus, il devait apporter au Beth Hamidrash de la ville 40 litres (kg)
de bougies afin d'éclairer la nuit 1'étude des Talmidés Hahamims.
Chose faite, je lui remis son certificat lui permettant de nouveau de
faire la Ch'hita et de vendre sa viande. Cependant les desseins de la
Providence seront tels que quelques mois passerent et le Choh'et parti
vers l'autre monde. C'est alors continuera le Hafets Haim que je fis un
réve étrange. Dans mon réve je vis apparaitre trois Rabanims qui
descendaient du Ciel : c'était des juges du Beth Din céleste. Ils me
demandérent qu' était mon intention lorsque j'ai statué qu'il devait
amener les 40 litres de bougies ? Est-ce que c'était pour expier sa faute
ou pour le punir afin de ne plus recommencer a l'avenir ? J'étais un
instant perplexe dans mon réve et je répondis que c'était une punition
afin qu'il ne retombe pas dans la faute les gens étaient particuliérement
pauvres a 1'époque, et 40 kilos représentaient une forte somme . Les
trois juges disparurent. Quelques temps plus tard je fis un second réve.
Cette fois c'était le Cho'het qui m'est apparu. Sa mine était
complétement défaite, son regard profondément triste. I1 me dit :"Rav,
je me suis tenu devant le Beth Din. Les anges du Service ont amené
toutes les mltsvots que j'ai pu faire puis les anges accusateurs sont
venus avec toutes mes fautes. En particulier la trés lourde faute

Ne pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priere et la sortie de la Thora
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d'avoir trompé le public en leur vendant de la viande non-
Cacher. Le Beth Din voulait savoir si la peine que j'avais regu ici-
bas sur terre, (les bougies) était dans l'intention de m'apporter
I'expiation ou uniquement de recevoir une peine préventive. C'est
pourquoi les juges sont descendus vous voir. Or, vous avez dit que
c'é¢tait d'ordre préventif. De suite, les anges m'ont pris pour
m’amener vers le Guéhinom, les enfers afin de recevoir ma punition
et en final mon expiation. Le pauvre homme disparaitra. Fin du
deuxiéme réve du Hafets Haim.

Le Rav se réveilla avec une grande contrariété. Il savait que s'il
I'avait puni dans l'intention d'expier sa faute, le Chohet ne serait
pas descendu dans le gouffre des abimes . Depuis lors, le Hafets
Haim cédera la place a un autre

comme Rav de la ville, en disant que c'était une trop lourde
responsabilité. Il ne voulait pas

entrainer les souffrances de son prochain. Fin de l'histoire véridique.
Cela nous apprend plusieurs choses. Premiérement, que les
événements de ce bas-monde ont une influence directe avec ce qui
se passe la-haut. Deuxiémement, que méme si dans la vie un
homme peut passer par des événements dés fois pas si agréable ; la
Ho'hma la sagesse sera de voir les choses avec un prisme positif. Au
lieu de dire : dommage pour cette bévue ce manque a gagner etc.. ,
il serait beaucoup plus utile et juste de dire que c'est une
Kappara  expiation. Comme on  dit "Kapparat
Avonots/AKappara". En cela on aura la chance de laver les fautes
tout le long de I'année.

Coin Hala'ha: Cette année Roch Hachana tombe le Shabbat et
dimanche (19/20 Sept.). On n'écoutera le Choffar que le dimanche.

La Mitsva d'écouter le Choffar est en journée depuis le levée du soleil
jusqu'a son couché. Tout celui qui n'est pas redevable de la Mitsva ne
pourra pas rendre quitte son ami ou la collectivité. Donc un enfant de
moins de treize ans ne pourra pas sonner idem pour une femme.Avant
de sonner, il faudra faire deux bénédictions "Lichmoa Kol Choffar " et
"Chéhé'hianou". Comme pour toute Mitsva, il faudra que 1'assemblée
pense se faire acquitter par 1'officiant et que ce dernier ait l'intention de
rendre quitte la coutume Ashquénaze est que les femmes feront elles
aussi une bénédiction avant 1'écoute du Choffar( conf Or Hahaim
589.1). Un homme seul qui prie sans la collectivité devra attendre la
fin de la troisiéme heure de la journée pour prier la priére de
Moussaph. L'explication est que durant les trois premiéres heures de la
journée de Roch Hachana, Hachem juge le monde avec sévérité.
Nécessairement 1'homme seul devra attendre l'heure ou les
communautés ont I'habitude de dire le Moussaph afin qu'il s'associe a
leurs prieres. (592.8).

Shabbat Chalom et Hag Saméah qu'on ait le mérite d'étre inscrit
dans le livre de la vie avec tous les Tsadiquims et Tsadquaniots de
la génération et que 1'année a venir soit pleine de bénédictions
pour tous

A l'année prochaine SiD.ieu Le Veut  David Gold

Une bénédiction 3 mon Rosh Collel le Rav Asher Brakha Chlita et
a son épouse (Bné Brak / Raanana our tout le grand travail
qu'il entreprend (vous pouvez retrouver ces cours trés intéressants
sur U-Tube et le soutenir en faisant Rav Asher Brakha Benedict)
afin de diffuser la Thora en Erets aupres de nombreux Avréhims

Ne pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Thora
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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).
I promet a tout celui qui étudiera ses livres de grandes délivrances et bénédictions

Perles du Zera Shimshon

La Puissance Du Jour
De RoshHashana
Notre parasha évoque de multiples sujets: Pin'has,
petit—ﬁls d'Aharon, est récompensé pour le zéle de son
action, par laquelle il a tué le prince de la tribu de

Chimon, Zimri, et la princesse Midianite. D.ieu lui

accorde une alliance de
paix et la Prétrise pour
lui et sa descendance.
D.ieu demande un
dénombrement du peuple
juif, qui donne le chiffre
de 601 730 hommes agés de
20 2 60 ans. Moché recoit
les lois sur le partage de
la terre d'Israél entre les
tribus, partage qui se
fera par tirage au sort. A
ce propos, les cinq filles
de Tsélof'had, qui est
mort sans laisser de fils,
réclament la part de la
terre qui revient a leur
pere. D.ieu accepte leur
demande, et en inclut
le principe dans les lois
sur 'héritage. Moché

intronise Josué, qui sera
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son successeur, et menera le peuple vers la Terre d'Tsraél.
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Chémini Atséret.

sacrifices quotidiens, et de ceux qui doivent étre
offerts en plus pour des jours spécifiques (en hébreu
"Moussaf"): Chabbath, Roch 'Hodech (nouveau mois),
Pessa'h, Chavouot, Roch Hachana, Kippour, Souccot et

C’est sur ce dernier point que nous allons développer un

extraordinaire hiddoush
du Zera Shimshon
mml M7 A9y onalpm
2K 0730 7R3 %12 070 MY
130 °12 D020 YW N
qmE2 7193 nbo onmm
30 TN 192 DIy ATy
TRy MRT 7Ky 0wy
nyav? Ky w327 1wy
MR oY YR .00pan
TRRT N2y 1270 020y 1927
027 7 ownn YR innams
X2 Y39 U2 07200
72 07 M UP XJpn U2
o> apyn X5 172y NOXOR
my DIPY1 097 M Ay
8 72 12 19 N2 0TI 77
MYV 130 °13 DI MR N
RN

Pour 'ensemble des
sacrifices (également les
sacrifices offerts pour les
jours spéciﬁques, les fétes),

la formulation employée




pour l’appcl aux sacrifices est la suivante: rr‘g"m on7ppm

Littéralement, «Vous Approcherez un sacrifice»

Il est intéressant de
noter que pour la féte de
Rosh Hashana, 'appel au
sacrifice est désigné de la
facon suivante: 7%y op> oy
«Vous Ferez un
sacrifice»

Le Middrash rapporte
cette différence:

ROT® 12 1WRY 027 MY
AYIIR 0 :@ X B3 727M3)
oipn WX DU@Y1 037 Wi
27 MR PP NIEIY
PROMm 222 K0P RD2MA
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Rabbi Tachlifa [de]
Césarée a dit: «Dans
toutes les offrandes
mpplémenmiref, il est écrit:
Lt vous offrirez; mais ici
il est écrit: 'Et vous ferez
un sacrifice par le feu.'
Le Saint béni soit-1l dit a
Isyaél: «Mes enﬁmrs, je le
fof?fptfpour voits Cﬂmmf.ﬂ.
vous étiez faits devant moi
aujourd hui, comme si je

vous créais [comme] une

nouvelle créature aujourd hui. ' C'est [la compréhension

de] ce qui est écril (Isaie 66:22), 'Car comme le nonveaun

ciel et la nouvelle terre.’
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pendant la faute).

Le middrash évoque la possibilité «d’Etre» ce jour.

En somme, 2 Rosh Hashana, Hashem nous considére

comme de nouvelles
créatures. En effet le mot
«onyy évoque la notion
d’accomplissement. A titre
d’exemple, Rashi (dans le
livre de béreshit) explique
que le mot (quiala méme
racine que le mot (mg*t‘_zzgw_
Ay Essau (frére de Jacob)
vient du mot »wy (Assoui)
qui veut dire «terminé.
En effet, Essav est sorti
du ventre de sa mére avec
les caractéristiques d’un
Homme et non d’'un bébé.

1l était déja «finalisés.

Pourquoi cette
différence de formulation
entre «Apprﬂcher un
sacrifice» et «Faire un

sacrifice»?

Le Zera Shimshon
explique que Iorsqu,un
homme faute, méme si ce
dernier fait téchouva, il est
nécessaire de compléter
sa téchouva par des
«épreuvesn, relativement
au fait que ce dernier ait
eu du plaisir dans la faute
réalisée initialement. La
téchouva répare la faute,
toutefois, il est nécessaire

d’annexer 4 cette téchouva

des «épreuves» pour réparer la xoni nx3i1 (le plaisir éprouvé

Le Zera Shimshon explique qu’il existe une voie qui
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45/ 52



permet de ne pas avoir A subir les épreuves.

Cette voie est la pricre qu'on adresse a hashem dans

nos prieres du mois de
Eloul(priére quon évoque
également lors du chema
du soir, avant le couchée):
pinn 37107 *nXLOY )
"7 2 X 22X 0°277 PR3
Dy DRYIM e

Par ta grande bonte,
efface tous mes péchés mais
n'utilise pas des épreuves
ou des maladies

Nous faisons appel a
la miséricorde divine
pour qu’hashem efface
complétement nos fautes,
y compris pour «le plaisir
ressenti pendant la dite
ﬁmte».

Seulement, personne
ne sait ce qui a été décidé
pour lui. Son appel a la
miséricorde absolu a
t'il aboutit ou devra-t-il
subir une «campagne de
nettoyage» post-téchouva
pour nettoyer son ame
et son corps de ANAAT
HAHET (plaisir regu

pendant la faute)?

Nous voyons que les
justes se repentent tres
rapidement de leur faute
(comme le dit le talmud
berahot 19.a: *27 *27 xan
N2y DI D DN O YR
TR 0 X — A773 AY)

et qui subissent de lourdes épreuves. A I'inverse, une

personne peut avoir fait plein de fautes et apres de longues
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années se repentir et ne pas subir d’épreuves. Personne

ne connait les desseins et les décisions d’ Hashem.

Aussi, le Zera Shimshon
rapporte le Talmud
qui évoque que trois
personnes sont nettoyées

de leurs faute:

Le marié le jour de son
mariage, le roi le jour de
son intronisation, le Nassi
(président du tribunal
rabbinique), le jour de son

intronisation

Le Zera Shimshon
s'interroge sur ce passage
du Talmud (Yeroushalmi
Bikourim, chapitre 3,
Halakha 3), est-il possible
d’évoquer que la seule
grandeur de «ce joum
fasse qu’ils deviennent
(le marié, le roi, etc.)
nettoyés de leurs fautes
sans faire «téchouva»! Et
méme si nous disons qu'il
y'a eu Téchouva (par ces
personnes), en quoi la
«grandeur» de ce jour
aide? La téchouva seule
a la force de réparer et

nettoyer les fautes!

Le hiddoush de ce
passage du Talmud se
situe précisément la: La
grandeur de ces jours

offre A ces individus la

possibilité de voir leur téchouva se réaliser de fagcon

Torah-Box

de «o217 o2 pinny

absolue et intégrale. Ces jours se situent sous Pattribut
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Aussi, il faut évidemment que ces individus (le marié, le
roi, le président du tribunal rabbinique) fassent téchouva.
Seulement, Hashem profite de ces «jours de grandeur»
pour leur octroyer «un cadeau»: La possibilité de réaliser
une téchouva absolu et intégra[e. Ainsi, ils sont garantis
de ne pas subir d’épreuves pour nettoyer les résidus qui

ont entourés les fautes passées.

C’est la le hidoush du middrash, le jour de Rosh
Hashana, Hashem nous donne une possibilité immense

d’étre recouvert de lattribut de .«o'277 o2 pinny Si
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nous arrivons vers ce jour en ayant fait téchouva, il ny
a plus besoin d’épreuves.

C’est la la différence avec les autres sacrifices. Pour les
autres sacrifices, il s’agit d’approcher, il s’agit de faire
téchouva et donner «<son maximumy». Toutefois, cela ne
signiﬁera pas que le processus est terminé. A I'inverse,
a Rosh Hashana, nous avons le potentiel de «réaliser et
de finaliser» de facon certaine notre transformation.
1 suffit de faire téchouva et la grandeur de ce jour
«apportera» le reste, sous couvert de lattribut de

«@3277 TRO2 P,

AW TNN 03Wwn 91793 aY

"MYIPN TIRND
PUHY YR 1A n3anY

- bnnn -

,D'9MonmM DM 7o
YYDV AD Y390 , DM YTAN
IR MT7IM DAY P 01900
anw opn 723 N v e o'n
1annn 2w mraon vmona 2o ona ovpaw
bw 07392 an2'n% 0712 121 A”A% YITEn
MW AN 07210 0vN? YR oM o TE
PIW O AN N2V Y 1107 17 NI
Twak n2tn awaT Y a yoa mywm mona b
M0 MW 71 WD

Ce feuillet est écrit par Rav Amram Azoulay * 580624120 vy JIWRW YIT *"Y 1NRY XXV
(auteur du livre Bnei Shimshon ,drachotes commentées du Zera Shimshon, contact Bneishimshon@gmail.com)
et publié a Uaide de Uorganisation mondiale du Zera Shimshon
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"Ecoutez, cieux, je vais parler ; et que la terre entende les paroles de ma bouche.

La Paracha de "Haazinou" ("Ecoutez") a pour theme principal le cantique de soixante-dix
lignes que Moché adressa au peuple juif le dernier jour de sa vie. Prenant a témoin le ciel et
la terre, il exhorte le peuple de « se souvenir des temps anciens.

Que signifie le fait de solliciter I'écoute du ciel et de la terre?

Le Or Ahaim (dans l'une de ses interprétation) explique que le "ciel", représente les "grands
en torah" sages, les talmidei hahamim, les tsadikimes de la génération. Il explique la chose
suivante : Si les "grands" montrent I'exemple par leur midot, leur conduite, leur avodat
hashem, alors, ceux représentés par la "terre", ce sont ceux qui sont dépourvus de torah.
Ceux-la, en voyant le chemin "pur" empli de vérité des "grands" de la génération, vont
automatiquement "prendre exemple" et suivre la voie des tsadikimes. C'est pour cela que le
verset précise "ynvm", comme pour dire: "Si vous montrez I'exemple (vous les
"grands" de la génération, automatiquement, les égarés, les éloignés, vont suivre
votre chemin)

En cette période de pardon, il est du devoir de chacun de « montrer I'exemple ».

Par exemple, la meilleure fagon d‘attirer quelqu’un qui ne fait pas shabbat n’est pas de lui
expliquer la « gravité » de ne pas faire shabbat. Si tu vis ton shabbat avec coeur et joie, le
fait de te voir « heureux dans ta pratique de shabbat », automatiquement cela va susciter en
lui I'envie de faire shabbat et découvrir lui aussi les « délices » qu'il a pu entrevoir sur toi.

Rien ne sert de parler, il faut agir avec « amour et sincérité » dans sa avodat hashem

Shabbat Shalom et shana tova !

Y ,
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Roch Hachana

Feuillet numéro 400

Le sujet de cette semaine
ROCH HACHANA

Edition francaise n° 23

Les horaires du Chabbath et Roch Hachana
ENTREE - SORTIE + SORTIE DE ROCH HACHANA
18110 - 19:21 e Dimanche 19:19 Jérusalem
19:46 - 20:50 » Dimanche 20:48 Paris

16 septembre 2023 . 1 Tichri 5784

Qu‘est-ce qui poussa
un jeune Juif égaré a
écouter le Chofar en
derniére minute ?

Aujourd’hui, le monde a été congu !

Nous nous trouvons veille de Roch Hachana,
anniversaire de la Création de I'univers. Tout cceur Juif
vibre d'émotion a I'approche du couronnement du Roi
des rois, ressent un mélange de crainte et de
vénération alors que retentissent les sonneries du
Chofar. Aprés quelques jours de Slihot et alors que le
moment du verdict approche, I'angoisse du Jugement
s'accroft.

Les douces et puissantes mélodies propres a la féte
résonnent un peu partout, nous mettant dans
I'ambiance appropriée. « Véyéda kol pa'oul ki Ata
péalto - chaque ceuvre saura que c'est Toi qui I'as
formée ». Les enfants chantent de tout leur cceur, nous
inspirant Iimmense espoir de voir la royauté divine de
nos propres yeux. « ‘Hamol al maassékha vetismah
béma‘assékha - prends en pitié Tes ceuvres et
réjouis-toi de Tes ceuvres », entonnent les plus jeunes
d'entre nous avec une candeur touchante, un
enthousiasme contagieux...

Nous savons gue Roch Hachana, littéralement « |a téte
de fannée » porte bien son nom. Ce jour est
déterminant pour I'ensemble de I'année. Nous défilons
tous devant le Créateur comme les brebis d'un
troupeau, et |l décide quelle sera la part de chacun
d'entre nous : mériterons-nous de ressentir la
proximité d'Hachem au cours de la nouvelle année ?
Comment sera notre santé ? Combien de satisfaction
nos enfants nous apporteront-ils ? Mériterons-nous
d'agrandir notre famille ? Connaitrons-nous des
moments de bonheur ou bien de douleur, que D.eu
préserve ? Quelle sera la subsistance de chacun d’entre
nous ? Quelle sera notre place dans la société ?
Combien réussirons-nous dans nos entreprises ?

Tout est fixé a Roch Hachana. C'est un jour critique,
décisif, déterminant !

Représentons-nous a présent un homme se présentant
au proces le plus grave de sa vie : loin de s'agir dune
simple comparution devant la Cour pour avoir
contrevenu au code de la route ou bien de démélés
avec le fisc, ce procés va déterminer la face de son
existence. Combien de consultations, de dépenses, de
temps investira-t-il pour sy préparer ? Combien
d'énergie et de ressources déploiera-t-il pour améliorer
sa situation ?

Le jugement qui nous attend est infiniment plus
dramatique et déterminant. En effet, qui parmi nous ne
connait de gens ayant passé une année effroyable, a
Dieu ne plaise, au cours de laquelle ils connurent de
soudaines et graves maladies, de grosses difficultés
dans I'éducation de leurs enfants, ou encore un
licenciement, des problémes financiers ? D'un autre
cOté, nous connaissons aussi des gens qui, cette
année, ont guéri, ont connu des joies inattendues, ont
réussi au-dela de toute attente, se sont soudainement
enrichis. Or, tant pour les uns que pour les autres, ce
revirement n‘a pas été déterminé au beau milieu de

oA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

I'année, mais & Roch Hachana, et ce, méme sl ne s'est
concrétisé que plus tard !

Alors que doit-on entreprendre ? Nous n‘avons que
le gouvoir de la prigre, sachant que « le repentir, la
prigre et la Tsédaka annulent le mauvais décret ». La
Téchouva, chacun la fait en son for intérieur ; la
Tsédaka, nous donnons tous au-dela de nos
capacités. Concentrons-nous a présent sur le pouvoir
de la priére — c'est un devoir autant qu’un privilége
d’exploiter le moment opportun, ces jours
d‘audience et de délibérations pour élever nos cris
vers Hachem, de toutes nos forces, Limplorer de
tout notre coeur !

Aucun d'entre nous ne se présente innocent a son
jugement. Aucun d'entre nous ne peut se targuer de
mérites qui lui permettraient de « réclamer » une
bonne année comme un dd. Nous navons qu’un outil,
et il est particulierement efficace : nous tenir devant le
Roi du monde et Limplorer sans cesse, de tous les
moyens possibles, a tout moment, a tout endroit.
Ebranler les cieux par des cris du fond du coeur, des
supplications - pour nous, notre famille, et tout le
peuple juif !

Imaginons-nous, écrit le ‘Hafets ‘Haim, un homme riche
sapercevant que sa demeure est en proie a un
incendie. Les flammes sélévent et commencent par
consumer le jardin, apres quoi elles sattaguent aux
portes, puis aux murs ainsi qu‘aux précieux meubles.
Est-il possible gue notre homme se contente
d'observer le spectacle des flammes déchainées
brllant toutes ses possessions sans rien tenter ?! Si
C'était le cas, on dirait certainement qu’il a perdu la
téte, Pourquoi n‘appelle-t-il pas a l'aide ? Pourquoi ne
fait-il pas venir les pompiers ? Pourquoi ne tente-t-il
rien pour arréter la catastrophe ?

C'est exactement la méme chose pour I'homme
arrivant a Roch Hachana, sans mettre a contribution
chaque instant pour implorer Hachem. Tu es Juif, tu
disposes du pouvoir de la priere. Notre Pére dans le
Ciel attend d’entendre tes cris du cceur. |l est proche
de tous ceux qui L'appellent. Comment pourrait-on
se contenter de guetter notre sort, alors quil est
déterminé pour toute I'année, sans rien entreprendre ?
Il faut crier, hurler, implorer et demander la pitié et
la miséricorde du Créateur ! Tout espoir n'est pas
perdu!

Chers fréres, nous sommes au seuil des jours
déterminant les événements de toute lannée,
déterminant le sort de chacun d'entre nous. Il ne
nous reste qu‘a exploiter chaque instant pour prier
du fond du cceur, pour implorer le Créateur sans
reldche, tant avec les mots figurant dans les Sidourim
et les livres de prieres qu‘avec les nétres, tant lors de
la priére a la synagogue qu’en lisant des Téhilim en
privé. Chaque priére, chaque demande, chaque
supplication peuvent s‘avérer déterminantes pour
I'année prochaine. Peut-&tre changeront-elles la face
de la nouvelle année !

« Hamélekh ya‘anénou béyom korénou - |e Roi nous
répondra le jour ou nous L'appellerons ». Celui qui
est, selon les mots du Piyout, le « E- ‘orekh hadin »,
le « Dieu qui dirige le jugement » est aussi « Celui qui
répond a ceux qui L'appellent au jour du jugement »
(« Haoné lékorav béyom hadin »). Plus nous Lui
adresserons nos Téfilot, éléverons nos cris vers Lui,
L'implorerons pour notre vie, celle de notre famille et
tout notre peuple, plus nous mériterons qu’ll écoute
nos supplications et accélére notre délivrance,
nous inscrive et nous scelle pour une bonne et
longue vie, une bonne et douce année, au cours de
laquelle toutes nos priéres seront exaucées par Sa
miséricorde !
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Les sonneries du
Chofar en derniére
minute...

Le récit suivant se déroule dans une célébre ville
religieuse du centre d'lsraél, au plus fort des jours de
Roch Hachana. Le Rav Its'hak A. et son épouse entrent
dans |a féte le cceur lourd, profondément perturbés
par les soucis que leur donne un de leurs fils. Celui-ci,
bien quayant joui dune excellente éducation, s'est
laissé tenter par le mauvais penchant qui, associé a la
fréquentation d'amis d’'un genre plus que douteux, I'a
écarté du droit chemin, et il s'est rapidement dégradé..

Rav Itshak et son épouse ont tout entrepris pour
ramener leur fils sur la bonne voie, en vain.
Rapidement, celui-ci a quitté linstitution ol il étudiait
pour passer le plus clair de son temps a trainer avec de
Jeunes voyous du quartier. Mais le pire était encore
devant eux : a I'approche de Roch Hachana, le garcon
prit quelques affaires dans un sac et quitta le foyer
parental, brisant le cceur de ses dévoués parents.

Autant dire que chez les A, la pomme trempée dans le
miel, cette année-la, fut arrosée de larmes ameres.
Mari et femme tentérent de garder le moral, luttant
pour repousser la douleur et honorer la féte. Comme
tout le monde, ils passérent le premier jour de Roch
Hachana en priéres et supplications a la synagogue,
ainsi que le deuxiéme. Toujours aucun signe de vie de
leur fils, qui ne semblait pas avoir eu la moindre
volonté de célébrer |a féte la plus élevée de ['année !

Cependant, au cours de I'aprés-midi de ce second jour,
alors que Rav Its'hak et son épouse ont terminé leur
repas, ils décident de renforcer leur foi, car des larmes
de frustration ne représentent pas un programme
concret. Au contraire, les conjoints décident d'agir :

Munis d'un livre de Psaumes, ils prennent place dans
leur salon et se plongent dans la lecture des Téhilim
de tout leur coeur, a chaudes larmes, en faveur de
I'dme de leur fils. D'un coeur brisé et bouleversé, ils se
tournent vers le Créateur, qui raméne le cceur des

eres a leurs fils et le coeur des fils a leurs péres,
mp;lorant d‘avoir le mérite de voir leur fils revenir ala
maison.

Pendant une bonne heure, ils restent assis a prier, lisent
les Téhilim avec ferveur. Toute la douleur, la frustration,
la déception et linquiétude pour I'avenir de leur enfant
se concentrent dans cette heure de Psaumes pleine
d'émotion - ils ne sont plus quun pére dévoué se
battant pour son fils égaré, et une mére luttant comme
une lionne pour sauver son petit. lls ne prétent pas
attention au temps qui passe — et monsieur A. arfive
tout juste a temps pour la prigre de Min'ha concluant la
féte de Roch Hachana...

A peine quelques heures plus tard, incroyable mais vrai :
le fils égaré est de retour au bercail. Le visage fermé, il
tape a la porte et entre, puis s'éclipse rapidement dans
sa chambre, sans un mot d'explication. Ol a-t-il passé
la féte ? Qu'y a-t-il fait ? Quels sont ses projets d'avenir ?
Les questions se pressent dans l'esprit bouleversé de
ses parents, mais ne voulant pas gdcher la magie de
ces instants de grdce, ils prennent leur mal en patience.
Le lendemain, jour du jeine de Guédalia, alors que ses
fréres et sceurs sont tous sortis faire des courses, le
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jeune semble soudain disposé a se confier. Ses parents
I'encouragent sans le presser, lui faisant sentir qu'ils ont
tout leur temps pour lui.

Peu a peu, leur fils souvre a eux : le premier jour de
Roch Hachana, il avait passé la féte sans prieres, sans
ambiance adéquate, sans entendre le Chofar ! Hier, le
deuxiéme jour de Roch Hachana, il s'est une fois de plus
retrouvé assis & prendre du bon temps avec quelques
voyous, 3 Tel-Aviv, quand il a soudain ressenti un désir
intense d'écouter le son du Chofar. Cette année, il ne
l'avait pas encore entendu, et Roch Hachana se
terminait dans quelques heures...

Ses amis débauchés tentérent de le détourner de cette
idée, mais il était décidé. Il quitta la mauvaise
compagnie en laquelle il se trouvait et courut
au-dehors, pour chercher dans les rues de la métropole
un endroit oll il pourrait entendre les sonneries du
Chofar. Le soleil déclinait rapidement a I'horizon, et il se
trouvait dans un endroit ou il n'y a pas beaucoup de
Juifs pratiquants, mais malgré tout, son coeur et son
ame aspiraient a entendre cette année aussi le son du
Chofar, il le voulait tellement !

En fidele Berger, méme vis-a-vis d'une brebis égarée,
Hachem lui montra toute Sa sollicitude. C'est ainsi que
passérent soudain par Ia deux jeunes ‘hassidé ‘Habad,
armés d'un Chofar, quiils avaient probablement utilisé
pour sonner quelque part. Dans lintuition d’un instant,
notre jeune Ba'hour courut vers eux. Les joues rouges
de honte, il leur demanda : « Pourriez-vous sonner du
Chofar pour moi ? »

On n'était plus qu‘a quelques minutes de la Chkia, au
milieu d’'un décor oil on ne percevait méme pas la
sainteté de Roch Hachana, mais pourtant, notre
jeune, honteux et confus, était décidé a se battre

r mériter d’entendre le Chofar. Etonnés, les deux
eunes le regardérent attentivement avant de lui
demander : « Tu es Juif ? » Combien avait-il l'air
éloigné de tout ce qui a trait au Judaisme...

« Oui, oui ! » s'écria-t-il bouleversé. « Aucun
probléme ! reprirent les deux jeunes. C'est pour cela
que nous sommes |3 ! » lls regardérent le soleil se
couchant presque a |'horizon et vite avant qu'il ne
soit trop tard, le pressérent de réciter la Brakha
consacrée ainsi que Chéhé'héyanou, qu'il dit avec
une émotion débordante, puis ils se mirent a sonner :
Teki‘a, Chevarim, Terou'a, Teki‘a...

Dans la rue bondée de passants indifférents au
spectacle, deux Ba’hourim se tiennent et sonnent a
voix haute, 3 c6té d'un jeune aux yeux baignés de
larmes, envo(té par les sonneries. Quand il eut entendu
les 30 sonneries minimales obligatoires, ils prirent
congé sur un chaleureux « Hag Saméah » et
continuérent leur chemin. Notre ami, réalisant quil
n‘avait plus rien a chercher dans la compagnie de ses
« camarades » qui sétaient bien moqués de cette
soudaine envie, décida de reprendre le chemin de sa
maison...

En entendant son témoignage, ses parents furent
bouleversés, Leur fils était tellement perdu, égaré,
n‘avait méme pas entendu les sonneries du Chofar...
mais au moment précis ol les yeux f)leins de larmes,
ils avaient tapé aux portes du Ciel, implorant qu'il
fasse Téchouva, Hachem les avait entendus, avait
envoyé ce désir dans le ceeur de leur fils, ainsi que les
deux jeunes qui étaient passés par I3, et avait ramené
leur fils & la maison !

Chers lecteurs, cette histoire remarquable a été
relatée dans la brochure Havinénou, par le pére de ce
garcon. Elle nous prouve que méme dans une
situation ol tout espoir semble perdu, au point que
ce jeune s'était retrouvé a trainer le jour de Roch
Hachana dans des endroits et avec des individus peu

recommandables, une priére du fond du ceeur était
parvenue a ouvrir une bréche dans son cceur fermé, a
ébranler son dme égarée et a lui faire prendre le
chemin du retour !

Chacun d'entre nous a ses propres difficultés, ses
manques. Parfois, c’est la proximité divine qui nous
fait défaut, le sentiment d'élévation, la capacité a
surmonter les épreuves. Parfois, c’est la volonté ou la
capacité de progresser dans la Torah et le travail sur
soi. Parfois, c’est la santé qui est remise en question,
les relations conjugales qui se dégradent, des
difficultés conséquentes dans [I'éducation des
enfants, la Parnassa qui nous échappe...

A présent, c’est le moment d‘agir ! A Roch Hachana,
C’est le moment de taper aux portes du Ciel, toute la
journée, & chaque instant, par toutes sortes de
priéres — que ce soit a la synagogue, aprés les offices,
pendant la pause, en disant des Psaumes ou avec nos
propres mots... L'essentiel est de profiter de chaque
instant pour implorer notre Pére dans le Ciel, qui
écoute les prigres de tous. Puisse-t-ll entendre nos
implorations et répondre a nos priéres !

Ressuscité par des
priéres

Il faisait nuit dans ce grand hopital de Jérusalem.
Dans I'une des chambres du service d'oncologie
était hospitalisé un Avrekh de grande valeur, que
quelques amis étaient venus visiter. Le jeune
Avrekh souffrait de la pire des maladies, et n'était
méme pas conscient de la gravité exacte de son
étatﬁ les médecins ayant jugé préférable de la ui
cacher...

A leur sortie, les visiteurs, bouleversés a la vue de
leur ami sans force et souffrant, prirent la décision
de s'enquérir des détails de son dossier et de faire
leur maximum pour I'aider. A I'aide d'un proche
parent du malade, ils obtinrent les informations
demandées : d'aprés les spécialistes, les jours de
leur ami étaient comptés. « Ce nest qu'une
question de temps jusqu'a I'effondrement des

témes vitaux, expliquérent les médecins. Son

tat nest déja plus critique, il est désespéré... »

Ebranlés par ces nouvelles, les amis décidérent
sur-le-champ de se réunir quelques jours plus tard
pour défoncer les portes des cieux en faveur du
malade. Cependant, le lendemain, ils eurent vent
d'une aggravation de son état, et c'est pourquoi ils
organisérent en urgence un rassemblement de
prieres, le jour méme, dans le Beth Hamidrach de
leur communauté. Les livres des Psaumes furent
distribués et 'un d'entre eux, nommé Chaliah
Tsibour, se mit a lire les chapitres I'un aprés l'autre,
avec une ferveur intense, repris en cheeur par ses
camarades.

L'émotion et I'angoisse étaient perceptibles dans
I'air. Tous ressentaient clairement qu'une épée
tranchante reposait sur le cou de leur ami, et c'est
avec ce sentiment qu'ils se répandaient en larmes
et supplications, sant de baisser les bras. Au
milieu de leurs priéres, d'inquiétantes nouvelles
leur parvinrent de I'hdpital, laissant a penser que

les heures de leur ami étaient comptées. Ne
s'avouant pas vaincus, les Avrekhim continugrent
en pleurant a implorer le Médecin de toute chair
de guérir leur ami.

Aprés de longues heures dune priére ardente
baignée de lammes, les membres du groupe se
dispersérent avec l'espoir d'entendre de meilleures
nouvelles. Et effectivement, a lencontre des
gronostics des médecins, celles-ci ne tardérent pas

arriver : sfls avaient prédit quil ne lui restait plus
ﬁ;;e dix icurs, puis plus que dix heures a vivre, a

eure ol nous écrivons ces lignes, cela fait plus de
dixtznls que cet Avrekh sert Hachem en parfaite
santé L.

Lors de la Séoudat Hodaa qu'il offrit apres s'étre
rétabli, celui-ci fit des révélations bouleversantes :
au moment ol il se trouvait entre la vie et la mort,
il se vit a la téte d'un chariot plein de petits paquets
qui, tels des aimants, 'entrainaient irrésistiblement
vers le haut, pour ramener son dme au Ciel. Il tenta
de retirer du chariot quelques-uns de ces « aimants »,
mais on ne lui en laissa pas la possibilité.

Ces aimants, comprit-il clairement d‘aprés leur
allure, étaient les Mitsvot quil n‘avait pas
convenablement accomplies ainsi que les Avérot
quil avait malheureusement commises. Toutes
ses tentatives d'en retirer du chariot ou de se
dégager de cette étreinte le tirant vers le haut
échouérent. Jusqu'a ce que...

Il vit alors ses amis venir l'un aprés l'autre vers le
chariot et en sortir tour a tour les paquets qu'il
contenait, le libérant de cette terrible force
d‘attraction céleste. La vision de ses amis le
délivrant un a un de ces paquets dura un bon
moment, jusqua ce quil fat libéré de tous et
réatterrisse en ce bas monde...

Nous tenons ce témoignage du rescapé lui-méme,
cet homme auquel les médecins ne donnaient plus
que quelques heures a vivre. |l le consigna par écrit
a lintention du céldbre conférencier Rav Tsvi Méir
Zilberberg chlita, non sans avoir ajouté qu'avant de
revenir en ce monde, on lui avait demandé de
publier son histoire.

Chers freres, nous disposons d’un pouvoir dont
nous ne sommes pas toujours suffisamment
conscients : le pouvoir de la priere, qui peut
déchirer les Cieux, annuler de terribles sentences,
adoucir de durs décrets. Ce pouvoeir fonctionne
toute l'année, mais est d'autant plus important en
ces jours, ol le sort personnel et ['avenir de tous
sont déterminés. Combien est-ce le moment de
nous en souvenir et d'y recourir sans compter !

Déchirons donc les Cieux a Roch Hachana, mais
aussi pendant les jours qui précédent et qui suivent.
Souvenons-nous que ces jours sont critiques et
quil n'en est pas de plus déterminant Cest le
moment d'exploiter chaque instant, de réciter les
prigres régulieres avec une ferveur intense, en
ajoutant des larmes ardentes a chaque imploration,
mais aussi d'ajouter des priéres du Livre des Téhilim
et d'autres ouvrages de supplications, de nous tenir
a la porte du Ciel a chaque instant et de crier du
fond du cceur.

Plus nous optimiserons nos priéres en ces jours,
plus nous chargerons les anges préposés aux
prieres de faire résonner les notres devant le Roi
supréme qui les écoute, plus nous mériterons que
dans Sa sensibilité aux larmes, Il se souvienne de
Son amour pour les Patriarches et accorde la vie a
leur descendance, nous octroie une bonne et
douce année, d'abondance et de réussite, une Ktiva
véHatima Tova !

Ce feuillet est extrait

des enseignements du Rav Hagaon Acher Kowalski Chlita

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

perles2paracha@gmail.com

veuillez composer le numéro suivant

073-295-1342

Vous voulez étre partenaire du Rav ?

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

Appelez dés aujourd'hui !

Pour faire des dons ou verser une somme en souvenir d'un proche (il est possible de le faire par carte bleue)
afin de soutenir la diffusion de ce feuillet, veuillez nous contacter au 053-311-0710
Il est également possible de faire un don par Nedarim Plus
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1l est intéressant de noter que

la section de Nitsavim est
toujours lue dans la période

de Roch Hachana, ce qui laisse
entendre  lexistence  d’un
lien étroit entre celle-ci et le
premier jour de lannée oti tous

les membres du peuple juif

sont jugés par le Trés-Haut.

Il est précisé que le Saint béni
soit-Il entama la Création du
monde le 25 Eloul et créa 'hnomme,
qui en est Iélite, le 1 Tichri, soit
a4 Roch Hachana. Par ailleurs, il est
rapporté que le jour méme ol 11 le créa, 11 le fit
entrer dans le jardin d’Eden et le mit en garde contre
Pinterdiction de consommer du fruit de 'arbre de la
connaissance. Mais, en dépit de cet avertissement,
Adam fauta, se laissant convaincre par sa femme, Eve,
elle-méme tombée sous les séductions du serpent.
A priori, I'Eternel désirait juger le premier homme
immédiatement aprés son péché; néanmoins, du
fait que le Chabbat avait déja commencé, 1l remit ce
jugement a la sortie de celui-ci, ot 1l le ¢hassa du
jardin d’Eden.

Des lors, nous nous heurtons a une difficulté : si c’est
’homme qui fut créé a Roch Hachana, pourquoi ce
jour est-il appelé « anniversaire de la Création » ?
Clest que, comme nous l'avons souligné, I'homme
en représente Iélite ; aussi, lorsqu’il fut créé, cest
le monde entier qui fut a la fois couronné par son
constituant principal et qui trouva sa justification,
'univers n'ayant vu le jour que pour lui.

Comme nous le savons, le Saint béni soit-1l a libéré
les enfants d’Israél d’Egypte afin de leur donner la
Torah, si bien que s’ils n'avaient pas été préts a la
recevoir, ils nauraient pas été délivrés, tandis que
nous, ainsi que nos enfants, aurions encore été sous
la botte égyptienne. Autrement dit, c’est la Torah qui
a tenu lieu de mérite a nos ancétres pour leur donner
droit a la libération d’Egypte. Dans la méme veine,
I'homme est le but ultime de la Création, au point
que sans lui, l'univers n'aurait pas mérité d’étre créé.
Ainsi, en tant que couronne de la Création, 'homme
justifie Pexistence de celle-ci, et 'anniversaire de sa
création, a Roch Hachana, peut bien étre considéré
comme celui du monde.

Le Ohev Israél, que son mérite nous protége,

ublié par les institutions ""Mikdach 1.éDavid'" Israé
Sous la présidence du Gaon et Tsadik Rabbi David "Hanania Pinto chelita
L Fils du Tsadik, auteur de miracles, Rabbi Moché Aharon Pinto zatsal et petit-fils du saint Tsadik, auteur de miracles, Rabbi "Haim Pinto zatsal
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La création
du monde
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Roch Hachana
it

demande dans son ouvrage

(Nitsavim, premier verset)
pourquoi  Moché,  apres
avoir dit: « Vous étes placés
aujourd’hui, vous tous »
(Dévarim 29, 9), détaille

ensuite les différentes couches
composant le peuple juif, alors
que lexpression « vous tous »
les inclut déja. 1l explique qu'a
Roch Hachana, Dieu ne juge pas
uniquement Son peuple, mais
également le reste du monde, les
non-Juifs, ainsi que les régnes minéral
et végétal. Selon quels critéres le sort de
I'humanité est-il donc fixé ? En fonction du niveau
spirituel des enfants d’Israél : ¢'ils sont liés & la Torah
et veillent a observer la parole divine, le Saint béni
soit-1l jugera le monde positivement, mais, dans le
cas ou ils tournent le dos au Créateur et a la Torah,
Son verdict sera sévére et tous devront étre frappés
pour leur méconduite,

Ainsi, lexpression «vous tous» se référe a
I'ensemble de la Création, alors que les différentes
catégories énumérées n'en constituent pas le détail
exhaustif, mais renvoient aux diverses classes
constituant uniquement le peuple juif. Les mots de
Moché sont donc bien choisis et ne font pas double
emploi.

N

Nous pouvons répondre a cette question d’une
autre maniére. A travers cette insistance, Moché
désirait signifier aux enfants d’Israél que, bien qu’ils
fussent composés de multiples couches différentes,
ils devaient se considérer comme une seule entité,
partageant la méme identité, comme le suggére
lexpression « vous tous ». En d’autres termes, il leur
incombait d’ceuvrer en faveur de la solidarité et cest
justement le regne de cette vertu parmi eux qui leur
vaudrait d’étre inscrits et scellés pour la vie et 1a paix.

Si cest 3 Roch Hachana que nous nous tenons
devant Dieu pour é&tre jugés, nous devons considérer
que nous le sommes également tout au long de
lannée et nous comporter en conséquence. Quand
le Saint béni soit-Il constate que Ses enfants se
tiennent face a Lui, toute l'année durant, comme s’il
s'agissait des jours de repentir et de miséricorde, 1l
se comporte Lui aussi a leur égard selon cet attribut
et ne prononce a leur sujet que de bons décrets qui
englobent également le reste de ’humanité.

1 Tichri 5784

16 septembre 2023
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Le 1¢ Tichri
Rabbi Yéhouda Ayache

Le 2 Tichri
Rabbi Yossef Rozovsky

Le 3 Tichri
Rabbi Yossef Vital

Le 4 Tichri
Rabbi Avraham ben Yé’hiel

Le 5 Tichri
Rabbi Baroukh Chalom
Halévi Achlag

Le 6 Tichri
Rabbi Yaakov Yossef Harofé

Le 7 Tichri
Rabbi Yaakov Entebbé
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Dans La SaLLe
.. DU TRESOR

Perles de I'étude de notre Maitre
le Gaon et Tsadik Rabbi David

Un enthousiasme perpétuel

Dans les communautés juives, la coutume est
de réciter le psaume 27 durant le mois d’Floul :
« De David. Le Seigneur est ma lumiére et mon
salut (...) » Dans la suite de ce chapitre, nous
pouvons lire : « Il est une chose que je demande
au Seigneur, que je réclame instamment, cest
de séjourner dans la maison de I'Eternel tous les

jours de ma vie, de contempler la splendeur de

I'Fternel et de fréquenter Son sanctuaire. »

Le roi David ne quémanda pas les honneurs ni
la gloire, mais ne demanda qu'une seule chose :
pouvoir « séjourner dans la maison de I'Eternel »
et ressentir de 'enthousiasme dans I'étude de la
Torah et l'accomplissement des mitsvot, comme
8'il s’agissait de la premiére fois qu’il se rendait au
Temple. Le choix de ce chapitre des Téhilim pour
les jours de miséricorde nest pas fortuit : il vise a
nous réveiller et a nous faire prendre conscience
que notre mission dans ce monde est de servir
le Créateur dans un esprit de perfection, et ce,
en séjournant dans Sa demeure pour y étudier
la Torah jour et nuit. Car seule 'étude de celle-ci
apporte a 'homme une protection sur les membres
de son corps contre la séduction du péché. Plus on
veille a s’assurer une telle protection et plus on aura
le mérite de résister a I'épreuve et de se présenter
ainsi au jugement dans un état de pureté.

Le roi David était roux et, donc, naturellement
attiré par le désir. Conscient de sa nature, il luttait
de toutes ses forces contre le désir en s’attachant a
la Torah qui protége et préserve 'homme du péché.

Lorsqu’il se maria avec Batchéva avant ’heure, il ne
cessa de regretter sa faute et la reconnut en disant :
« Mon péché est sans cesse sous mes regards. »
(Téhilim 51, 5) Bien que nos Sages aient affirmé
(Chabbat 56a) que « quiconque dit que David a
fauté se trompe », il se sentit coupable et s’aftligea
de ce fait tout le reste de son existence. Comme
I'enseignent nos Maitres, plus 'homme est grand,
plus son mauvais penchant l'est également. Aussi,
les Justes sont-ils, toute leur vie durant, occupés a
étudier la Torah et a se repentir, afin de neutraliser
linfluence néfaste de leur mauvais penchant.

Il est recommandé de réciter le chapitre 27 des
Téhilim avec une grande ferveur, et non pas
machinalement. Puisse cette récitation déverser sur
nous l'influx bénéfique de la Torah et du repentir
du roi David, qui aspira toute sa vie a se rapprocher
de I'Eternel - et pas uniquement lors des jours de
repentir.
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La émouna

Etincelles de émouna et de bita’hon
. «. €onsignées par le Gaon et Tsadik

> & Rabbi David ’Hanania Pinto chelita

Une deuxieme chance

Clest Phistoire d’'un jeune Marseillais qui vivait a des années-
lumiére de la Torah et des mitsvot. Bien quil et un frére a
Lyon, ot j'habitais a 'époque, il ne me connaissait pas et n’avait
méme jamais entendu parler de moi, jusqu’au moment ot sa vie
connut un tournant.
Il fut grievement blessé lors d’un terrible accident de voiture.
Aprés de multiples opérations et différents traitements, il était
toujours plongé dans le coma. Son état était si grave que les
médecins qui le prenaient en charge perdirent tout espoir. Ils ne
lui donnaient plus aucune chance.
En entendant cela, son frére téléphona a la Yéchiva de Lyon et
demanda au secrétaire - c'était a I'époque le Rav Chimon Halimi
zal - 3 me parler d’urgence.
Du fait que je séjournais au méme moment avec ma famille a
Nice, il lui expliqua qu'il n’était pas possible de me contacter
pour le moment.
Mais lautre insista, suppliant le secrétaire de lui rendre
I'immense service de me contacter malgré tout, son frere se
trouvant a Marseille entre la vie et la mort.
Le secrétaire de la Yéchiva prit note du nom du malade, puis me
contacta afin de me demander de prier pour qu’il guérisse, par
le mérite de mes ancétres.
Or, voila que, le lendemain, le blessé ouvrit les yeux. Les premiers
mots qu'il prononga, aprés avoir repris connaissance, furent les
suivants : « OU est Rabbi David Pinto ? »
Les membres de la famille furent stupéfaits de le voir réveillé
et, plus encore, de cette question inattendue. En effet, le malade
ne me connaissait ni ne m’avait jamais vu ! « Rabbi David Pinto
n'est pas 1a ; il est actuellement a Nice », lui répondirent-ils.
Le jeune homme accepta cette réponse sans mot dire et demanda
alors a ses proches de lui apporter un talit et des téfillin pour
quil les porte. Cétait une premiére. Ses proches se hatérent
de lui donner satisfaction, aprés quoi ils lui demandérent des
explications a ces demandes étranges.
Le jeune blessé, qui venait tout juste de reprendre conscience,
passa alors aux révélations :
« Quand jétais dans le coma, j’ai senti que mon dme montait
au Ciel ou jai vu les &mes de nos proches disparus qui m'ont
expliqué que je devais les suivre, car mon heure de quitter le
monde était arrivée. J'ai ressenti une peur intense et refusé de les
suivre. Clest alors que j'ai entendu une voix déclarer : “Laissez-le
revenir a la vie, car sur terre, le Rav David ‘Hanania Pinto prie
pour lui par le mérite de ses saints ancétres !” Avant de me laisser
redescendre sur terre, on m’a posé une condition : porter le talit
et les téfillin tous les jours. A cet instant, mon 4me a réintégré
mon corps et j'ai ouvert les yeux. »
Ainsi se conclut le témoignage poignant de ce jeune homme qui,
grice a D.eu, se rétablit peu a peu, tout en renforgant sa pratique
du Judaisme et en développant sa émouna. Depuis le moment
ot il est revenu a la vie, il Sest scrupuleusement attaché a
porter tous les jours tsitsit et téfillin et a fondé par
la suite un foyer juif digne de ce nom.
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PaROLES
De TSaDIRIm

Perles de Torah sur la paracha
entendues 4 la table
de nos Maitres

La distribution des taches

«Je suis monté dans un taxi avant Roch Hachana,
raconte le Rav Stein chelita, et voila ce que le chauffeur
m’a dit : “Je ne comprends pas pourquoi vous avez si
peur, vous autres Rabbins. Personnellement, je me
suis toute I'année comporté en bon Juif, je n’ai fait de
mal a personne et, 1a plupart de la journée, je travaille
pour mon gagne-pain. Honnétement, je pense étre
prét pour Roch Hachana. D’ailleurs, j’ai méme acheté
des poissons et une place a la synagogue pres de la
bouche de climatisation.”

« Lorsque jai entendu cela, poursuit le Rav Stein,
Jai senti des frissons parcourir mon corps : combien
certaines personnes sont-elles loin de comprendre ce
quest Roch Hachana ! Flles ignorent la maniere dont
D.ieu juge ’homme, vérifiant s'il a bien observé les lois
de la Torah : relations interhumaines, préservation
du regard, lois du Chabbat... 1l suffit douvrir le
journal tous les jours pour constater que le Créateur
ne se repose pas un seul instant. Qui peut retenir ses
larmes quand on lit le passage de la priére : “A Roch
Hachana, ils sont inscrits et a Kippour, ils sont scellés.
Combien mourront et combien naitront (...)” ? »

A Roch Hachana, on ouvre une liste dans les cieux
et on proclame : « Qui sera serein ? » - quel homme
méritera cette année de jouir de la sérénité et lequel,
au contraire, sera tendu et soucieux ? « Qui sera
rabaissé et qui élevé ? » — qui sera licencié ou diminué
dans son salaire et qui sera rehaussé dans son travail
ou responsable d'une tiche importante ? Quelle
femme jouira de bons traitements et égards de la part
de son mari et de ses enfants et laquelle n'aura pas
cette prérogative ? Cela aussi est déterminé a Roch
Hachana, lors de la priere ! Cest pourquoi, affirme
Rav Israél Salanter zatsal, tout homme a l'obligation
d'implorer le Créateur & ce moment crucial pour
chaque détail de sa vie : tranquillité, santé, réussite,
gagne-pain, joie, paix conjugale...
Rav ‘Haim Fridlander zatsal, auteur du Sifté ‘Haim,
écrit au nom du Ranr’hal que le jour de Roch Hachana,
le Saint béni soit-11 distribue a tout Juif une part dans
la mission de Le couronner dans le monde, durant
I'année a venir. Par exemple, untel méritera une année
sereine afin de pouvoir se vouer a 'étude de la Torah
sans étre incommodé par des dérangements. Un
autre jouira d’'une excellente santé de sorte a pouvoir
pratiquer de la bienfaisance, aider les nécessiteux
et soutenir les Yéchivot. Une dame retirera de la
satisfaction de ses enfants et de son travail pour
étre en mesure d’honorer davantage son mari
et d’inviter ainsi la Présence divine a se
déployer parmi eux.

AA
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’a méDITeR

Les ouvrages saints rapportent, au nom du Talmud de
Jérusalem, qu’'a Roch Hachana, I'homme n'est pas jugé en
fonction de ses actes passés, mais d’aprés 1état spirituel
dans lequel il se trouve en ce jour — sa conduite, son
langage et ses pensées. Si, a ce moment-la, son coeur est
empli de bonnes dispositions, il sera considéré comme
un Juste parfait et inscrit et scellé pour la vie. Méme sl
lui est parfois arrivé, lannée écoulée, de témoigner de la
nonchalance, de médire ou de céder a ses vices, le fait qu'il
se soit comporté comme il se doit une journée entiére est le
signe qu’il a changé et est devenu un autre homme.

Le Machguia’h, Rav Chlomo Wolbe zatsal raconte I’histoire
d’'un grand homme jouissant de cette réputation. Un
individu, désireux de vérifier lauthenticité de ce fait,
voyagea jusqu'au village de ce dernier auquel il demanda
I’hospitalité pour trois jours. Mais, au terme de son séjour,
il navait rien relevé de particulier, tout semblait ordinaire.
1l repartit bredouille et décu.

Lorsqu’on lui demanda s’il avait noté chez cet homme une
mauvaise conduite ou §’l avait une critique a formuler a
son sujet, il répondit par la négative : il se comportait tout a
fait normalement, ni de facon bizarre ni exorbitante. On lui
expliqua alors : C’est 1a toute sa grandeur ! « Si, durant les
trois jours consécutifs que tu as passés chez lui, tu n’as rien
relevé de problématique, cest le signe que c’est un grand
homme ! »

D’apres cela, nous comprenons pourquoi il suffit qu'un Juif
fasse preuve d’une bonne conduite le jour de Roch Hachana
et se conforme aux halakhot, sans la moindre faille, pour
qu’il soit considéré comme un Juste. La sainteté de ce jour,
conjuguée a I'habitude qui deviendra une seconde nature,
fait de ce Juif un Tsadik méritant un jugement favorable.

Soulignons qu'il ne suffit pas de se comporter correctement
durant les pri¢res de Roch Hachana, mais également tout au
long de la journée, car on ignore a quel instant on est jugé.
1l convient donc d’étre tout le temps vigilant, aussi bien au
niveau de ses actes que de ses paroles et de ses pensées. On
se gardera de prononcer des propos futiles et, a fortiori, des
paroles interdites.

Plut6ét que d’attendre les jours de repentir suivant Roch
Hachana pour corriger nos actes, il nous incombe de le
faire dés ce jour du jugement, d’autant plus qu’alors, nous
ne sommes pas jugés d’apres notre passé, mais selon notre
niveau présent.

. CHIMRAT HaLacHone

Lo Les vices, un péché
% ou une mauvaise conduite ?

Celui qui constate que son prochain est fier ou coléreux,
méme si ces tares constituent un réel interdit, n’a pas le
droit de le raconter, car la plupart des gens pensent qu’elles
ne correspondent pas a un vrai interdit, mais que les vertus
sont simplement une bonne conduite et que celui qui s’en
éloigne n’est pas considéré comme un mécréant.
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En 1999 (5759), Rav Yéchoua Derhy
vint & Mogador avec son épouse
afin de participer a la hilloula du
Tsadik Rabbi ‘Haim Pinto zatsal
Avant d’arriver a la hilloula, Rav
Yéchoua pensa aller demander une
bénédiction a notre Maitre chelita,
mais il n‘avait pas d’argent pour lui
faire un don, a l'exclusion de ce qu'il
avait mis de c6té pour ses propres
besoins.

Son épouse, qui sentit ses hésitations,
lui conseilla de ne pas aller chez le
Rav. Mais le mari ne tint pas compte
de ses paroles et lui répondit qu’il
donnerait ses économies.

Son épouse s’y opposa fermement :
«Si tu donnes nos économies,
comment allons-nous passer les
fétes de Tichri qui approchent ?

- Hachem aura pitié de nous », lui
répondit-il.

Elle essaya de nouveau de le
convaincre, mais il ne I'écouta pas
et entra chez le Rav.

I posa sur son bureau une
enveloppe contenant mille francs.
Quand il ressortit, son épouse lui
reprocha en criant : « Comment
as-tu pu donner au Rav tout notre
argent ?

- Etcomment peut-on aller a
la hilloula du Tsadik sans faire
un don a son descendant ? lui
répliqua-t-il.

- Mais tu aurais trés bien pu te
contenter de donner une partie de
la somme | » renchérit-elle.

Rav Yéchoua la calma en lui disant :

« Par ce mérite, D.ieu va nous faire
vivre des miracles afin que nous
puissions célébrer les fétes dans la
joie et dans la paix. »

Apres la hilloula, le couple retourna
a Casablanca. Tlsn’étaient pas encore
arrivés chez eux qu'un Juif, qu’ils ne
connaissaient pas, s’approcha d’eux
et leur demanda: « Avez-vous de
l'argent pour acheter le nécessaire
pour les fétes ?

- Non », répondit Rav Yéchoua.

L’inconnu sortit mille francs de sa
poche et les lui remit.

Qui était-ce ? D.ieu seul le sait.

Témoin de la grandeur de la
délivrance divine - la somme qu'ils
avaient donnée en ’honneur du
Tsadik leur avait été intégralement
remboursée -, la femme se
réconcilia avec son mari. Toute la
nuit, ils évoqueérent la sainteté du
Tsadik et la mani¢re dont ils avaient
été récompensés, en plus du salaire
de cette mitsva qui les attendait
dans le monde futur.

.+ €I PERSPECTIVE

g Agir pour nos enfants

« Convoques-y le peuple entier, hommes,
femmes et enfants (...). » (Dévarim 31, 12)

Pourquoi ’homme doit-il fournir tant d’efforts
et se sacrifier pour 'éducation de ses enfants,
alors que la Torah promet explicitement « Car la
bouche de sa postérité ne Poubliera point » ?

Mais, comme nous le savons, afin de mériter
une promesse, nous devons susciter un éveil
« d’en bas » en accomplissant une action, afin
de permettre & cette promesse de se traduire
concretement. Concernant I'éducation, que nous
est-il demandé de faire ?

L’Admour de Gour, auteur du Sfat Emet, explique
que le pére doit avant tout enseigner la Torah a
son fils. Toutefois, d’autres actions dont leffet
immédiat n’est pas perceptible sont également
comprises dans ce devoir. Par exemple, tout effort
investi dans le but de rapprocher son enfant
de la Torah, méme si on ne remarque pas tout
de suite le résultat, entraine un éveil en bas et,
dans ce sillage, permet a I'enfant d’étre réceptif a
I'influence de la Torah.

Telle est en effet la récompense promise aux
parents qui aménent leurs jeunes enfants au
rassemblement général, ordonné par notre verset
introductif. Si ceux-ci ne sont certes pas en mesure
de tout comprendre, il est crucial que les parents
se sacrifient pour les amener. La dévotion qu'ils
témoignent ainsi aura vite fait de porter ses fruits
et ils grandiront dans la voie de la Torah. Quelle
plus belle récompense pourrait-on promettre aux
parents ?

Désirez-vous donner du mérite au eérand nombre

en contribuant a la diffusion de I'hebdomadaire
Pa’had David dans votre quartier ?

Adressez-vous a nous, dés aujourd’hui,
a l'adresse : mld @hpinto.org.il

Vous recevrez la bénédiction du Tsadik
Rabbi David 'Hanania Pinto chelita

r_

Pour recevoir quotidiennement

I'Admour Rabbi David 'Hanania Pinto chelita,

Anglais +16467853001 « Francais +972587929003

des paroles de Torah

prononcées par notre Maitre,

envoyez-nous un message

| PN 4 & Espagnol +541141715555 « Hébreu +972585207103 J
=10 « Gouitez et voyez que I'Cternel est bon ¢ » )

Bonne nouvelle : Avec I'aide de D.ieu, il est désormais possible de suivre les cours de notre Maitre
I'Admour Rabbi David "Hanania Pinto chelita en hébreu, anglais, francais et espagnol

sur le site Kol Halachone ou en composant le numéro 073-371-8144

1l sera prochainement possible d'obtenir un catalogue détaillé
des cours ol chaque cours correspond 4 un numéro direct. Pour
le recevoir : mld@hpinto.org.il

Les cours suivent I'ordre des sections hebdomadaires et
des fétes, ainsi que divers sujets. Ecoutez et votre dme

revivra |
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