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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Terah

[l est écrit au début de notre Paracha:
«Fais un recensement de toute
I’assemblée des Enfants d’Israél...» et
Rachi commente: «Parce qu'ils [Israél]
Lui sont chers, Il (Hachem) les compte
en tout temps. Quand ils sont partis
d”Eg)’/pte, Il les a comptés et quand ils
ont failli lors du [péché dul Veau
d’Or, Il les a comptés... et [icil quand
Il est venu faire refoser Sa présence
divine sur eux, Il les a comptés.»
D-ieu ordonna a Moché de compter
le Peuple Juif a quatre occasions
différentes (les trois premieres relatées
par Rachi et une quatrieme fois, avant
qu’ils entrent en Terre d'lsraél —
Bamidbar 26, 2). Quel est donc le
but de ces comptes? Il ne s’agit a
I’évidence  pas simplement de
procéder a un simple recensement,
car Hachem, de par son omniscience,
connaissait arfaitement  leur
nombre. Nous devons donc conclure
qu’une intention différente et plus
profonde se cachait derriere cet
Ordre Divin. Or, concernant la

dimension profonde du
dénombrement, il est une Loi
talmudique qui  stipule qu’en

certaines circonstances particulieres,
un aliment dont la consommation est
interdite peut étre considéré comme
nul lorsqu’une trés petite quantité en
est accidentellement mélangée a des
aliments permis. L'une des exceptions
a cette Loi est lorsqu’un aliment
interdit est habituellement vendu a
I'unité et non au poids. Dans ce cas,

uelque infime que soit la proportion

e |’élément interdit dans le mélange,
il n“est jamais annulé et le mélange
tout entier demeure interdit a la
consommation (voir Betsa 3b). Le
raisonnement sous-jacent a cette Loi
exprime |'idée que les choses qu’on
a l'usage de compter possédent une
valeur et une importance intrinseques
telles qu’elles ne peuvent diminuer
ou étre annulées en étant mélangées
aautre chose. Ceci explique pourquoi
D-ieu ordonna un recensement des
Juifs alors qu’ll  connaissait leur
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nombre. En ordonnant a Moché de
compter les membres de Son Peuple,
D-ieu déclarait la valeur de chaque
Juif. Quelle est donc cette valeur si
particuliere de chaque Juif? Chacun
d’entre nous a une mission a
accomplir; une mission qui lui est
propre et qui ne peut étre réalisée par
personne d’autre, mais qui agit
cependant sur I'ensemble du Peuple.
Ainsi chaque Juif possede-t-il une
valeur infinie et irremplagable. D-ieu
ne faisait donc pas que transmettre
une directive a Moché. Il signifiait a
chacun d’entre nous dutiliser ses
talents spécifiques, réalisant ainsi son
potentiel unique, pour accomplir sa
mission individuelle. En relatant ce
fait dans la Thora, D-ieu s’assurait
que ce message serait accessible a
tous et en tout temps. Nous pouvons
désormais comprendre la déclaration
de Rachi concernant |'amour de
D-ieu pour Son Peuple: «// les compte
en tout temps.» Le Peuple Juif fut
recensé a quatre reprises au cours
des Cing Livres de laThora. Comment
cela peut-il étre qualifié de «en tout
temps»? Cependant, Rachi ne faisait
pas référence au recensement en lui-
méme, mais plutét a leffet du
dénombrement. Car le sentiment
d’importance et de valeur personnelle

ui fut révélé par le recensement
3emeura pour toujours au sein des
Béné Israél et les accompagnait «en
tout temps». On peut avancer les
mémes propos pour nous, a notre
époque. Bien que nous ne soyons
pas activement dénombrés sur Ordre
Divin, quand nous lisons ces épisodes
dans la Thora, il nous est donné la
force de réaliser a quel point nous
sommes précieux pour D-ieu et
combien il est vital que nous
conduisions nos vies en accord avec
Ses valeurs. Hachem Lui-méme
atteste de notre valeur a chaque
instant, il suffit juste d’écouter et de
se comporter en conséquence.

Collel

Pourquoi la Thora précise-t-elle par deux fois le lieu ou Hachem a parlé &8 Moché:
«dans le désert du Sinai» et «dans la Tente d'Assignation» ?

| ﬂoraires de Chabbat

‘Hadlakat ‘Nerot: 21h0O6 t

Motsaé Chabbat: 22h25

1) Depuis Roch ‘Hodech Sivan jusqu’a
six jours apres Chavouot, on ne dit pas
Ta’hanoun. Nous devons nous purifier
et nous sanctifier a la veille de
Chavouot pour compléter la période
de préparation Chavouot est la féte de
la réception de la Thora. On a la
coutume dorner de fleurs les
synagogues et les Sifré Thora. Le soir de
Chavouot, on ne récite le Kidouche
qu’a la sortie des étoiles, car la féte
n‘entre, qu’une fois écoulées sept
semaines entiéres a partir de Pessa’h,
Chavouot étant le cinquantieme jour
du compte du «Omer». La coutume est
de veiller la nuit de Chavouot pour
étudier le Tikoun Chavouot,
comprenant des morceaux du Tanakh
et du Zohar, en I’honneur de la Thora
que nous recevons ce jour-la. On a la
coutume de prendre a Chavouot un
repas lacté et du miel, en application
du verset: «Du miel et du lait coulent
sous ta langue» (Chir HaChirim 4,11).
2) On a I’habitude de prendre un repas
lacté avant le vrai repas de viande, le
premier jour de féte. Rapportons trois
raisons: a) A Chavouot, les Juifs
recurent (avec I’ensemble des Mitsvot)
les Lois de la Cacherout. Ce jour-13, ils
se rendirent compte que leurs ustensiles
étaient impropres (non «Cacher») et
qu’ils ne pouvaient alors les utiliser. Ils
burent donc du lait et mangerent du
fromage jusqu’a la Cachérisation
[Michna Broura]. b) La Thora est
comparée au lait, comme il est dit: «...
du miel et du lait coulent sous ta
langue» (Chir Hachirim 4, 11) [Taamé
Haminhaguim 621]. ¢) La valeur
numérique du mot «‘Halav Jait» est de
quarante, c’est-a-dire le nombre de
jours que Moché est resté sur le Mont
Sinai [Mataamim 30].
3) On a I’habitude de réciter, pendant
Chavouot, la Méguila de Ruth, I’ancétre
du roi David pour qui, le jour
anniversaire de la naissance et de la
mort tombe Chavouot, ainsi que les
Hazaaroth, poémes qui retracent les
613 Commandements de la Thora.

(Choul’han Aroukh

Ora’h ‘Haim Simane 494)

8David Ben Mari Myriam Hagege 8‘Haim Victor Ben Mari Myriam Hagege 8Mordékhai Rephaél Ben Rahmouna §Dan Chlomo Ben Esther
8Emma Simha Bat Myriam 8Meyer Ben Emma 8Chlomo Ben Fradji $Yéhouda Ben Victoria 8Aaron Ben Ra’hel
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‘le Recit du Chabbath

Rav Yossef-Chelomo Kahaneman, le Rav de Poniewiez, eut I'occasion de se rendre
en Amérique afin de ramasser des fonds pour la Yéchiva. Il fut invité a une soirée
organisée par la presse yiddish, mais a sa grande surprise, il constata, a son arrivée,
que le dirigeant du mouvement sioniste, Na’houm Sokolov (réputé en Europe Centrale
pour ses relations agressives envers les Rabbins et les dépositaires de la Thora), avait,
lui aussi, été invité. Selon le programme, Na’houm Sokolov (en tant que représentant
du Sionisme) était censé parler d’Erets-Israél, et le Rav de Poniewiez de I'importance
de I'Etude de la Thora. Or, contrairement a ce qui était prévu, Na’houm Sokolov se
mit a vanter le monde de la Thora de la Pologne du siecle dernier ou, disait-il, «les
Maisons d’Etude et les centres du "Hassidisme étaient combles». 1| cita Rabbi Aquiba
Eiger, I'auteur de Ketsot et celui du Netivot, «dont la vie entiére était I'étude», chanta
les temps «ou la voix de la Thora se faisait entendre vingt-quatre heures sur vingt-
quatre», puis il finit par énumérer avec émotion les grands centres de Thora du passé:
«Sokotchov, Nachelsk, Ostrovtsa» etc. Vint le tour du Rav de Poniewiez de prendre la
parole. [l évoqua un passage de la Guémara concernant le grand ‘Honi Hame’aguel, un
Maitre du temps de la Michnah, réputé pour ne laisser, dans I'Etude, aucune question
sans réponse. La Guémara raconte qu’il s’endormit pour un sommeil de soixante-dix
ans et qu’a son réveil, lorsqu’il émergea de la caverne ot il avait dormi, personne, bien
entendu, ne le connaissait plus. Il se rendit a la Maison d’Etude et entendit un étudiant
dire a un autre: «le sujet est a présent clarifié comme du temps de ‘Honi Hame’aguel>.
Il s’approcha et se nomma: «Je suis ‘Honi Hame’aguel», affirme-t-il, mais personne
ne voulut le croire ... La Guémara raconte qu’il pria alors pour mourir, et conclut
en justifiant le proverbe: «vivre dans sa société ou mourir!» Et Rav Kahaneman de
s’étonner: «Pourquoi une conclusion si extréme? N’edt-il pas suffi a ‘Honi Hame’aguel
d’intervenir dans leurs discussions pour leur prouver, a coup sir, par la puissance de
ses paroles, qu’il est effectivement ‘Honi Hame’aguel?» «Mais la vérité», poursuivit-
il avec emphase, «réside en ce qu’il est relativement facile a ’'homme de déclarer
que la Thora de ‘Honi Hame’aguel est extraordinaire, a I’heure ot celui-ci n’est plus,
lorsque le cercueil est bien refermé et que I'on ne risque pas d’entendre proférer la voix
vivante de sa Thora dans le monde des vivants! l’homme qui s’est écarté de I'essence
du Judaisme n’a aucune difficulté a rendre hommage a sa gloire passée: ce qu'il hait
par-dessus tout, c’est la voix actuelle de la Thora de ‘Honi Hame’aguel! Si ce dernier
avait fait entendre son enseignement, il se peut qu’on lui aurait répondu par tout le
jargon de mépris que possede le vocabulaire raffiné des destructeurs de la Thora!»
«A présent», conclut-il, «que certains Messieurs estiment que les signes représentant
de la Thora ont disparu et que personne n’est plus la pour s’opposera leur culture,
pourquoi ne pas s’attendrir du Sokhotchov, Gour et Ostrovska qu’ils ont ridiculisés
et anéantis du temps ol leur influence était présente?» Un silence s’installa dans la
salle; le message avait été capté... et Na’houm Sokolov ne trouva pas les mots pour
faire bonne contenance. De nombreuses années encore, on parlait du jeune rabbin de
Lituanie qui s’était montré a la hauteur de la confrontation.

Il est écrit au début de notre Paracha: «L'Eternel parla en ces termes & Moché, Tyin 5Ng sp0 9312
dans le désert du Sinai, dans la Tente d’Assignation, le premier jour du second mois de la deuxieme
année apres leur sortie du pays d’Egypte» (Bamidbar 1, 1). Pourquoi la Thora précise-t-elle par
deux fois le lieu ou Hachem a parlé a Moché: «dans le désert du Sinai» et «dans la Tente
d’Assignation»? Rapportons plusieurs réponses: 1) Bien que les Béné Israél aient requ la Thora au
Mont Sinai («dans le désert du Sinai»), ils ne furent punis pour sa transgression que lorsque le
Michkane fut érigé («dans la Tente d’Assignation») [Mégalé Amoukot]. 2) Le Zohar sur notre
Paracha (117b) pose la question: Si le lieu (de rencontre entre D-ieu et Moché) est la «Tente
d’Assignation» pourquoi est-il mentionné «dans le désert du Sinai»? Il répond que la premiere
référence spatiale (le désert du Sinai) correspond a la Thora et la seconde (la Tente d’Assignation)
au Michkane. Deux explications simples ressortent des paroles du Zohar: a) 1l y a eu deux
dénombrements des Béné Israél . Le premier, effectué lors de la Sortie d’Egypte, eut pour effet
I'adhésion des Enfants d’Israél a la Thora [«les soldats de la Thora» - auxquels fait allusion
I’expression «dans le désert du Sinai», le lieu du Don de la Thora], le second fut réalisé dans le but
de faire résider la Chékhina sur eux [«les soldats du Michkane» - auxquels fait allusion I'expression
«dans la Tente d’Assignation», lieu de résidence de la Présence divine] (voir Rachi). b) Les deux
recensements relatifs aux deux «armées» (Thora et Michkane) — «unifiées et inséparables» selon les
termes du Zohar — désignent le compte des douze Tribus (depuis I’aptitude a la guerre, car le
Service principal des Béné Israél consistait a combattre les forces du Mal présentes dans le désert
grace a la force de la Thora) et celui de la Tribu de Lévi (qui, d’une part n’était pas concernée par
la guerre, et d’autre part, était préposée au Service du Michkane). Les deux «armées» du Peuple
Juif se retrouvent dans le Service divin de chaque Juif a travers I’étude de la Thora («dans le désert
du Sinai») et la Priere dans la pureté du cceur («dans la Tente d’Assignation») [Chem Michmouel].
3) Les deux expressions («dans le désert du Sinai» et «dans la Tente d’Assignation») correspondent
aux deux unions avec D-ieu que vécurent les Béné Israél : le Don de la Thora («dans le désert du
Sinai») considéré comme les «Fiancailles», et I'inauguration du Michkane («dans la Tente
d’Assignation») considérée comme le «Mariage» (la Chékhina résida véritablement au sein du
Peuple Juif lorsqu’ils furent comptés le premier jour du mois d'Yiar. Soit trente jours apres
I'inauguration du Michkane [le premier Nissan], car prit fin alors le temps du mariage — «durant
trente jours la mariée est appelée Kala» [voir Rachi sur la Michna Yoma 8, 1] - et commencga celui
de la fixation de la Résidence divine) [Kli Yakar]. 4) De méme que la Thora précise, a propos de la
date ott Hachem parla a Moché, la particularité 9o [Prat] («le premier jour du second mois») avant
la généralité S5 [Klal] («la deuxiéme année»), il en est de méme du lieu: La Tente d’assignation
(Ohel Moéd) étant I'endroit ol résidait la Chékhina, était donc I'essentiel de I'espace %93, tandis
que le désert lui était secondaire ©99 [Or Ha’haim].
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‘la perle du Chabbath

Laféte de Chavouotestconnue pour lacommémoration
du Don de la Thora au Peuple Juif sur le Mont Sinai.
Pourtant, la Thora elle-méme décrit Chavouot
difffremment (ne mentionnant pas le Don de la
Thora). Aussi, est-il écrit: «Vous compterez chacun,
depuis le lendemain du Chabbath [de Pessa’h], depuis
le jour ot vous aurez offert le Omer du balancement,
sept semaines; elles doivent étre entiéres. Vous
compterez jusqu‘au lendemain de la septieme
semaine, soit cinquante jours DYWI NWT DML TY
i Do 19BR; et vous offrirez une oblation nouvelle
[de deux pains] a IEternel...» (Vayikra 23, 15-17).
Egalement, trouvons-nous: «Tu compteras sept
semaines 57 9900 Ny nyav... Et tu célébreras la féte
de Chavouot niyaw 31 wys en I'honneur de I’Eternel
ton D-ieu a proportion des dons que ta main pourra
offrir, selon que I’Eternel, ton D-ieu t’aura béni. Et tu
te réjouiras en présence de I’Eternel ton D-ieu»
(Dévarim 16, 9-11). «Chavouot» est donc définie dans
la Thora uniquement comme le «cinquantiéme jour»
du Omer! Rapportons a ce sujet quelques précisions
et éclaircissements de nos Sages: 1) «Atséret
(Chavouot) peut parfois tomber le cing Sivan [quand
Nissan et Yiar sont «<pleins» (30 jours) — le cinquantieme
jour du Omer étant alors obtenu ainsi: on compte les
15 derniers jours de Nissan, les 30 jours d'Yiar et les
cinq premiers jours de Sivanl, parfois le six Sivan
[quand l'un des deux mois est «plein» et l'autre
«manquant» (29 jours)], parfois le sept Sivan [quand
les deux mois sont «manquants»]» [Roch Hachana
6b]. 2) «...Comme nous pouvons le constater, toutes
les fétes portent des noms directement liés aux
événements qui se sont produits ce jour-la. C’est vrai
de toutes les fétes a I’exception de Chavouot, qui est
nommeée d’aprés la Mitsva du compte. Nous devons
donc comprendre pourquoi cette féte est appelée
d’apres quelque chose a{ant déja eu lieu [le compte
ayant éte achevé la veille], [et la réponse est: | car
c’est la fin de la Mitsva... et c’est la raison pour
laquelle nous fétons Chavouot («qui couronne les sept
semaines»). Elle conclut la Mitsva de compter que
D-ieu nous a ordonnée. C’est aussi pour cette raison

u’elle porte le nom de Atséret quisignifie achévement
[Kédouchat Lévi - Chavouot]. 3) «Il nous a ordonné
d’observer la féte des Matsot pendant sept jours, avec
sainteté au début et a la fin... et Il compta quarante-
neuf jours apres cela... et Il sanctifia le huitieme jour
[le jour qui suit immédiatement les sept semaines:
7x7 +1] comme le huitieme jour de la fgte [Chémini
Atséret], et les jours comptés entre-temps sont comme
‘Hol Hamoed. [Ce cinquantieme jour]| est le jour du
Don de la Thora, lorsqu’ll leur montra Son grand feu et
ils entendirent Ses paroles émanant du feu. Pour cette
raison nos Sages, de mémoire bénie, appelle toujours
Chavouot, Atséret — elle s’apparente au huitieme jour
de Soukkot (qui inclut Sim’hat Thora — la joie de la
Thora!) [Ramban Vayikra 23, 36]. 4) «Etant donné que
la Thora constitue I’essence du Peuple Juif, et que les
Cieux et la Terre, ainsi que le Peuple Juif, n‘ont été
créés que pour elle... et que c’est la raison pour
laquelle [les Hébreux] furent délivrés de I’Egypte, afin
qu’ils puissent recevoir la Thora sur le Mont Sinai et

u’ils 'accomplissent...Ainsi, la Thora étant I’essence
du Peuple Juif et que c’est a son égard qu'ils furent
délivrés et ont atteint le niveau de grandeur auquel ils
sont parvenus, il nous a été orjonné de compter
depuis le lendemain du premier jour de Pessa‘’h
jusqu’au jour du Don de la Thora. [Chavouot est
définie par rapport au compte du Omer] Ceci afin de
montrer notre grand désir pour le jour auquel nos
ceeurs aspirent, tel un esclave languissant et comptant
les jours jusqu’a sa liberté; le fait de compter exprime
en effet que le plus grand désir de la personne est
d’arriver a ce jour» [Séfer Ha’hinoukh]
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LA TORAH CHEZ VOUS

du GR Jacques OUAKNIN 5781

PARACHA BAMIDBAR

" AU DELA DU DESERT

Apres la sortie d’Egypte, le peuple se dirige vers le désert. Sur ordre divin, il n"emprunte pas la route
cotiere qui meéne directement a la Terre Promise, mais s’enfonce dans le désert dans lequel, en fait, les
Enfants d’Israel vont s’organiser et se former en tant que Peuple. Ce grand détour se justifie par la
crainte que le peuple, découragé devant les épreuves a surmonter, ne veuille retourner en Egypte toute
proche. Ce grand détour dans le désert va durer quarante ans, et aura pour objectif de transformer des
esclaves en hommes libres responsables.

Le séjour dans le désert va aider le peuple d’Israel dans son ensemble et chaque individu en particulier,
a découvrir sa mission spécifique et sa raison d’étre dans le monde : servir I'Eternel et répandre Son
Nom dans le monde. Si le peuple s’était trouvé immédiatement sur la Terre de la Promesse, chacun se
serait préoccupé de la travailler pour assurer sa subsistance et n’aurait pas eu le loisir de se consacrer
a I'essentiel de son existence, sa vie spirituelle a travers I’étude de la Torah.

Dans le désert, dispensés de tout souci matériel, puisque Dieu leur assurait leur subsistance au
qguotidien, les Enfants d’Israel purent se consacrer entierement a comprendre et a assimiler le message
divin qui devait organiser et ordonner leur vie. De plus, grace aux difficultés rencontrées sur leur route
pendant quarante années, le désert va s’avérer la meilleure école pour les Enfants d’Israél qui leur
permettra d’acquérir une discipline de vie et de développer leur foi en Dieu.

L’ECOLE DU DESERT.

La grande idée force du peuple juif est d’avoir la conviction que toute sa vie est comparable a son
passage dans le désert, que toute sa vie est entre les mains de Dieu, le désert étant symbole d’humilité
et de modestie. Mais d’autre part, il appartient a I’homme de s’organiser pour faire face aux épreuves
qui se présentent a lui, comme s’il était livré a lui-méme. C'est ainsi qu’il faut comprendre le
recensement pour connaitre le nombre d’hommes susceptibles de porter les armes. Et pourtant, il n’y
a pas d’ennemi a I’horizon !

Mais l'individu comme le peuple lui-méme ne doit pas attendre que I'ennemi se présente pour
entreprendre de se préparer. La vie est un combat sur toutes sortes de fronts, 'hnomme avisé doit le
savoir et le prendre en compte. La vie dans le désert fut ainsi une école de courage et de persévérance
mais aussi de foi et d’espérance, qualités qui vont accompagner le peuple juif lors de ses pérégrinations
a travers le monde, dans le « désert des nations » souvent hostiles.

Le désert a été choisi par Dieu pour révéler la Torah au peuple d’Israel, parce que le désert est un no
man’s land qui n’appartient a personne. Ce choix s’explique par le fait que Dieu voulait que la Torah
soit indépendante de toute contrée particuliere afin d’étre partout en vigueur. D’ailleurs, la Torah a été
proposée a toutes les nations qui I'ont refusée du fait qu’elle promulgue des lois exigeant une certaine
discipline. Seuls les Enfants d’Israel I’'accepterent sans conditions en disant « Naassé veNishma’, nous
accomplirons et nous écouterons ». Pour étre dans la vérité, le Midrach talmudique nous rappelle que
Dieu a un peu forcé la main a Israel, en le menagant de renverser sur lui la montagne comme un baquet.
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En effet, la révélation de la Torah n’aurait eu aucun sens, si le peuple d’Israél ne s’engageait pas a I'observer
ainsi qu’il est écrit « Im lo bériti... Sans I'existence de Mon alliance, je n’aurais pas créé le ciel et la terre »

PERMANENCE DE L'AMOUR DIVIN.

Le séjour dans le désert va constituer un laboratoire dans lequel vont apparaitre les différents aspects de
la relation entre Dieu et Son peuple, et de celle des individus entre eux. Le désert fut le théatre de
inombreuses rebellions du peuple contre ses chefs et contre Dieu. La plupart du temps, il s’agissait de

" confort matériel et d’impatience. Dans le désert le peuple ne manquait de rien : la manne lui procure sa

E nourriture et les nuées de fumée et de feu étaient sa protection contre les éléments de la nature,
intempéries et bétes sauvages.

A A A R R A A A A A A )]

Il nous est difficile de comprendre comment des hommes qui ont connu la rigueur de I'esclavage en Egypte,
soient si exigeants malgré tout le confort dont ils bénéficiaient en toute liberté dans le désert, devenant
des enfants gatés, en quelque sorte, jusqu’a réclamer de la viande parce qu’ils en avaient assez de la
manne. Il est des gens insatisfaits par nature : les uns, ne sont jamais satisfaits en matiere d’étude et du
avoir, ils veulent toujours en savoir plus et redoublent d’effort pour y arriver ; d’autres, sont insatisfaits
ur le plan matériel, ou bien parce qu’ils possedent tout le confort et n’ont plus besoin de fournir d’effort,
ils demeurent insatisfaits quelle que soit leur situation.

S
S

Nos Sages disent : « Ezéhou ‘ashir , quel est I"homme riche, celui qui est heureux de son lot »
présentement. « Vékhol Torah shé-ein ‘imah melakha... Toute étude qui n’aboutit pas a un travail créateur
est vaine ». Dans le désert, les mécontents se recrutaient souvent parmi les oisifs méme s’ils disposaient
de grandes richesses comme Qorah. Rappelons en passant que les personnes qui consacrent leur vie a
I’étude de la Torah, font preuve de beaucoup de ténacité, de courage et de dévouement. Leur étude n’est
4 pas vaine. Grace a I'existence d’instituts d’études talmudiques, les communautés juives de par le monde
»

sont pourvues de chercheurs, d’historiens, d’enseignants, d’auteurs, de personnels religieux de grande
Hvaleur qui assurent la pérennité de la tradition juive.

LA A A R R R A A A R A A R A A R A R A A A A A A R A R A R AR A Al

Malgré I'ingratitude du peuple a I'’égard de Dieu a certaines périodes et en certaines occasions, Dieu pour
Sa part, est constant dans son amour pour son peuple. En effet nos prophéetes ne manquent pas une
occasion pour rappeler que Dieu se souvient avec tendresse de I'attitude des Enfants d’Israél qui I'ont suivi
dans le désert, dans une terre aride, sans poser de conditions ( Jérémie 2,2) .

Dieu sait que I'influence du désert a été positive et profitable pour le peuple d’Israel, tant du point de vue
matériel, sur le plan de la guerre par une préparation indispensable, que du point de vue spirituel. Le peuple
Hjuif dans son ensemble a conservé de I'expérience du désert que la présence divine n’est jamais absente
Hdu sein du peuple juif, méme dans les heures les plus sombres et que la priere est rédemptrice, priere
i symbolisée par les mains de Moisé élevées vers le ciel lors de la guerre d’Amaleq.

AL A A R A A A A A A2 2]

S’il est précisé que la Torah a été donnée au Sinai, c’est parce qu’a ce moment le peuple juif était uni au
pied de la montagne « beleib éhad, ke’ish éhad , d’'un seul cceur , comme un seul homme ». C'est en
définitive la grande lecon du désert : pour sa survie et pour son bonheur, un seul moyen toujours d’actualité
pour mériter la bénédiction divine : I'union du peuple dans sa diversité.

Cette union était représentée dans la Torah par la formation des tribus en ordre de marche, en cercle
concentrique autour de I’Arche sainte, afin que les Enfants d’Israel soient proches les uns des autres et se
soucient les uns des autres. Et en effet, pour traverser I’histoire, Israel a su retrouver chaque fois son unité
et sa fraternité, soutenues par son arme secréte : sa foi en le secours divin, son éthique du souci pour
I'autre homme et I’étude renouvelée des textes de la Tradition.

nnYx¥Nl >N
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) La Parole du Rav Brand

Rabbi Chimon ben Eléazar dit (Méguila 31b) :
C'est Ezra qui instaura que les juifs lisent
[Chabbat matin] dans la Torah les
malédictions de Be’houkotai avant Chavouot,
et celles de Ki tavo avant Roch Hachana.
Pourquoi ? Abayé dit : Afin que I'année et ses
malédictions se terminent [et que la nouvelle
année commence sans  malédiction].
Question: Ceci est compréhensible pour Ki
tavo qu’on lit avant le Nouvel An, mais
Be’houkotai est lue avant Chavouot, qui n’est
pas le Nouvel An ! Réponse : Oui [a Chavouot
débute un Nouvel An], car la Michna (Roch
Hachana 16a) dit : « A Chavouot sont jugés les
fruits des arbres. » En quoi le « jugement des
fruits » confére-t-il a Chavouot le titre de «
début d’année » ?

En fait, il y a quatre dates de « Roch
Hachana » qui concernent les halakhot, et
quatre autre dates de Roch Hachana qui ont
trait aux jugements : « Le premier du mois de
Nissan se rapporte... aux fétes ; le premier
Elloul, a la dime des animaux ; le premier
Tichri, au compte des années, a la Chemita et
au Yovel, a la plantation des arbres et des
légumes ; le premier Chevat, a la dime des
arbres (Roch Hachana 16a) ; et a quatre
époques de I'année le monde est jugé : durant
Pessah sont jugées les céréales; durant
Chavouot les fruits de I'arbre; durant Roch
Hachana [du premier Tichri] les humains, qui
passent devant Lui comme les moutons de
Méron ; et durant Soukot I'eau. A Pessah
mdrissent les céréales, a Chavouot débute le
mrissement des fruits, et a Soukot se prépare

I’époque des pluies. A Pessah, on apporte la
Minha du Omer faite d’orge, afin que D.ieu
juge les céréales favorablement et les bénisse.
A Chavouot, on apporte les deux pains de blé,
action a partir de laquelle débute la mitsva
des Bikourim, les prémices des fruits, et a
Soukot on verse de 'eau sur le Mizbéah, afin
que D.ieu juge favorablement I'eau et bénisse
les pluies hivernales » (Roch Hachana 16a).
Concernant le jugement des hommes, D.ieu
juge le comportement de chacun et Il fixe les
moyens qu’ll mettra a sa disposition durant
I'année. Mais en ce qui concerne le jugement
des céréales, la Guemara pose deux questions:
« Quand arrive Pessah, les céréales sont
pratiquement mdares que peut-ll juger
encore? Et les événements qui se passeront
avant Pessah, quand sont-ils jugés ? »
Réponses : le jugement est double. Y sont
décidées les dernieres conditions avant la
moisson, ainsi que celles de la prochaine
semence en hiver (Roch Hachana 16a). Qu’est-
ce qui est jugé ? Sans doute leur quantité et
leur qualité. Pour mieux comprendre a quoi
sert le jugement au stade terminal de leur
mdrissement, interrogeons-nous encore
pourquoi sont-ils jugés justement pendant les
solennités, les jours saints ?
Familiarisons-nous donc avec deux notions.

1) 'homme est composé d’un corps et d’une
ame. De la méme maniére que la
consommation des aliments et des boissons
fait vivre le corps dans ce monde, I'application
des mitsvot fait vivre 'ame pour I'éternité. Et
de la méme maniere que pour trouver tout ce

dont le corps a besoin, D.ieu a mis des
aliments variés a sa disposition, Il lui a
ordonné des mitsvot variées, afin que I'ame
trouve tout ce dont elle a besoin.

2) Les aliments ne contiennent pas
uniguement des éléments nutritifs utiles (ou
nuisibles) au corps, mais aussi ceux qui sont
utiles (ou nuisibles) a I'ame. En fait, une
nourriture cacher contient des étincelles
divines qui stimulent le corps et 'ame pour 4
appliquer les mitsvot, et particulierement un
repas de mitsva. Telle est la lecture des
Mekoubalim du verset : « L’homme ne vit pas
seulement de pain [physique], mais de tout A
[ces étincelles] ce que produit [la (4
prononciation de] la bouche de D.ieu »
(Dévarim 8,3). D’ailleurs, grace aux excellentes
étincelles divines qui se trouvaient dans la
Manne et lI'eau du puits de Myriam, les
Hébreux entendirent et comprirent la parole
divine durant les quarante ans dans le désert.

Une nourriture non cacher en revanche «
obstrue » le coeur et 'ame (Vayikra 11,43). Les
jugements sur les céréales, les fruits et I'eau

ne portent alors pas uniquement sur leur
quantité et qualité physiques, mais aussi sur la
quantité et la qualité de ces étincelles divines.

C'est pour cette raison que D.ieu les juge
durant les trois solennités, jours d’une
extréme sainteté, ou les juifs sont réunis a
Jérusalem, en phase avec D.ieu. Sont alors
jugées la quantité et la qualité de I'énergie

qu’ll mettra a la disposition des juifs durant
I'année.

Rav Yehiel Brand
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Pourquoi lire Rout ?

Il existe un ancien Minhag rapporté par le Rama
(490,9), au nom du Aboudraam, de lire la Méguilat
Rout a Chavouot. Ce Minhag trouve sa source dans
la Guemara Sofrim (Chap 14, 4-5-19).

Pourquoi ?

1. Le Rama dans son livre Darké Moché écrit au nom
du Aboudraam qu’au début de la Méguila il est écrit
que Naomie accompagnée de Rout arrive a Bethléem,
au début de la moisson de 'orge.

2. Le Aboudraam écrit encore qu’il y a un point
commun entre les Bné Israél qui regurent la Torah en
ce jour de Chavouot aprés une conversion, et Rout
qui se convertit.

3. D’autres rajoutent qu’ainsi nous apprenons de
Rout que I'acquisition de la Torah se fait dans I'effort
et la difficulté. Et certains rajoutent qu’en fin de

car Hachem remplit les années du Tsadik) a Chavouot
comme |’écrit Tossefot au nom du Yérouchalmi, ainsi
nous la lisons en ce jour afin de I’"honorer en son jour
d’anniversaire.

5. Il rajoute une autre explication au nom du Techouat
Hen que les Bné Israel regurent en ce jour les 606
Mitsvot qui leur manquaient car ils avaient déja les 7
Mitsvot noahide. On lira donc Rout qui équivaut a 606
en valeur numérique.

6. Le Hida explique que de la méme maniére que
cette Méguila ne contient aucune Halakha a part le
devoir de Guemilout Hassadim (la bonté envers
autrui), de méme, la Torah n’est que Guemilout
Hassadim comme dit la Guemara Sota (14a) et ainsi
notre vie doit étre faite de Torah accompagnée de
Hessed.

7. Le Sefer Otsar Haminhaguim écrit qu’ainsi on
étudie la Torah, les Néviim (les prophétes) avec la

compte, on recoit la richesse et les honneurs tout Haftara et les Ktouvim (hagiographes) avec la
comme Rout. Meguilat Rout.
Comment ?

4. Le Taamé Haminhaguim donne une autre réponse
car cette Meguila fut écrite par le prophete Chmouel
pour informer le peuple de la bonne ascendance du
futur roi David comme on le voit a la fin de la Méguila.
Or, le roi David a quitté ce monde (et donc né aussi

Enfin, il y a différents avis au sujet de comment la lire
et a savoir si I'obligation de lecture incombe a tout
un chacun ou bien seulement a la communauté.
Certains (la plupart des Sefaradim) ne la lisent pas en
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public mais chacun chez soi ou a la synagogue
pendant la veillée ou avant Minha ou méme juste
avant la sortie de la féte. D’autres (certains Hassidim)
la lisent chacun séparément mais le matin juste
avant la lecture de la Torah dans un Houmach.
Beaucoup d’Ashkenazim la lisent ensemble et s’il y a
une Meéguila avec parchemin, méme le Chaliah
Tsibour la lit a voix haute. Enfin, certains écrivent que
les Sefaradim n’ont pas la coutume de la lire.

Avec Berakha ?

Quant a la Berakha, il existe une grande Ma’hloket
parmi les Richonim et le Rama écrit que le peuple n’a
pas I’habitude de faire de Berakha sur sa lecture, et il
expligue dans ses réponses que puisque nous ne
trouvons pas d’obligation de la lire dans le Talmud,
on ne peut dire Vetsivanou (qu’il nous a ordonné).
Ainsi écrit le Beth Yossef. Le Michna Beroura
rapporte qu’ainsi tranche le Taz mais le Maguen
Avraham pense quant a lui de faire la Berakha. Le
Michna Beroura termine en disant que celui qui
voudrait faire la Berakha sur sa lecture dans un
parchemin comme il se doit, a sur qui s’appuyer.
Cependant, le Minhag des Sefaradim est de ne pas
faire la Berakha.

Haim Bellity

Ce feuillet est offert Léilouy Nichmat Fradji ben Meir
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| Halakha de la Semaine |

Un enfant qui devient Bar Mitsva pendant la période du
« Omer » peut-il continuer a compter avec berakha ?

On distinguera 2 casde figure :

-Dans le cas ol lenfant @ manqué un ou plusieurs jours du Omer lorsquif
n’était pas Bar Mitsva -

Il devra continuer & compter tous les soirs, mais sans réciter de
béneédiction. |l lui sera tout de méme fortement recommandé de faire
en sorte de se faire acquitter de |a bénédiction par une tierce personne.
-Dans le cas ou 'enfont a compté tous les soirs du Omer avant sa Bar
Mitsva :

Salon plusieurs décisionnaires, || pourra continuer a compter avec

L T |
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%) Coln enfants
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Devinettes
1) Qu’apprenons nous du passouk qui nous dit au sujet du Cohen : « il sera
saint pour toi » ? (Rachi, 21-8)
2) Pour quel mort uniquement peut s'impurifier le Cohen Gadol ? (Rachi, 21-
11)
3) En dehors de ¢ sépuda », comment |a Torah appelle-t-elle un repas ?
(Rachi, 21-17)
4) Qu'est-ce gu'un cohen qui est « sarova » ? (Rachi, 21-19)
5) A partir de quel moment un cohen impur peut-il & nouveau manger la
Terouma ? (Rachi, 22-7)
6) Pourguoi la Torah juxtapose-t-elle le Chabat aux fétes 7 (Rachi, 23-3)

bénediction étant donné qu'il n'a pas mangué de jours a son
compte [Min‘hat ‘Hinoukh 306 ; Maharam Chik 269 ; Aroukh

Hachoul'han 589,16 ; Chout Har Tsvi Siman 72 ; Halikhot Chelomo
Pessa’h perek 11,10, Or Létsion 1 Siman 36]

Cependant, selon d'autres décisionnaires, il ne pourra plus compter avec
bénédiction, étant donné que ce gu'il a compté avant sa bar Mitsva
n‘est pas du tout le m&me niveau d’obligation qu’a présent.

[Birké Yossef 489,20 au nom du Chout Peri Haarets Tome 3 Siman 7 :
Moéd Kol ‘Haii {Siman 5 ot 8} ; Avné Nézér O.H Tome Z Siman 539 ; Yebia
Omer Tome 3 Siman 28 (Voir aussi ‘Hazon Ovadia Yom Tov page 221 &

Jeude mots  lLes médecins du moyen age travaillaient d'arrache-pied.
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Comment les noirs Eﬂ- ﬁ ---
peuvent-ils faire " | rian

mat en 3 coups ? Yl B FY |
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227})

En pratique, il sera recommandé de se faire acquitter par une tierce ( La Question

personne de la bénédiction afin de s’acquitter selon 'ensemble des Le sefer Ham achemech répond : || existe

apinions. La paracha de |a semaine traite des une halakha concernant 'hemme qui serait

A défaut, celui qui récitera tout de méme la bénédiction a sur qui différentes fétes du calendrier hébraique, perdu loin de toute civilisation et qui ne
que la Terah nous ordenne de sanctifier. Ce saurait plus se situer dans la semaine. Dans

s'appuyer, car il y a a priori ici tout de méme un sfek/sfeka. [Voir
‘Hazon Ovadia Yom Tov page 221/227 ainsi gue fe Alon Bayit Neeman

numero 256 ot 19 g 22 et le huméro 257 ot 12}
David Cohen

d

D-17v nav

-

sujet est introduit par la mitsva du Chabbat,
comme 1| est dit :
travailleras, et le septieme sera Chabbat ...

Comment se fait-il que la Torah nous parle

contrairement aux fétes,
Chabbat n'est pas [iée a une intervention ou
sanctification humaine.

un tel cas, cet hormme devra compter 6 jours
et le 7éme sera pour (Ul Chabbat. Ainsl 1l
existe bien un cas ol |'homme sanctifie [ui-
méme la journée de "son" Chabbat. Clest
pour cette raison que la mitsva de Chabbat
nous est rappelée au milieu des fétes qu'il
nous revient de sanctifier.

pendant 6 jours tu

u Chabbat au milfeu des fétes ? Pourtant,
la saintete du

G. N.
-£)

1) Cette juxtaposition fait allusion & I'annonce que Hachem fit 3 Moché au sujet
du Rei Chaoul, qui sera condamné & mourir pour avoir tué les Cohanim de la
vile de Now, aprés que ce dernier eut appris cette morbide nouvelle le
concernant, de la mere de Avner ben Ner qui était nécromancienne (Ba'alat
Ov). (Rokéa’h sur la Torah)

2) Non. Seuls ceux qui meurent par I'intervention de I'ange de la mort venant
prendre leur ame, sont source d'impureté, et non les tsadikim gqui meurent par
le baisé divin (Mitate Néchika). (Chakh sur la Torah. Le Maharil ne partage pas
son avis)

3) Le tribunal le condamnera a étre excommunié (le metira en Nidouy) et lui
administrera des coups, jusqu’'a ce qu'il la répudie.

De plus, si le Beth Din craint que ce Cohen parte dans une autre ville et fasse
la-bas la Birkate Cohanim, il lui sectionnera |'extrémite de ses doigts afin de le
frapper d'un défaut (d’un handicap} physigue I'empéchant ainsi de procéder a
cette benediction, (Bet Yossef — Even Ezer, Siman 6}

Réponses aux questions ]

hémitsvotav ... lekadech chem chamaim barabim ». [Chlah Hakadoch, Chaar
Haotiyot: Emet Véémouna, ote 57)

5) Ce chiffre correspond aux 4 générations de Bné Israél ayant vécu en Egypte
{depuis |a descente de Yaacov avec sa famille en Egypte, jusqu’a la sortie des
Bné Isragl de ce pays).

a. Ce chiffre correspond aux 4 rangées du pectoral (le 'Hochen) que portait le
Cohen, et a travers lesquelles les Brne Israél obtenaient les réponses a leurs
questions (par le biais des Qurim Vétoumim qui y figuraient),

b. Ce chiffre correspend aux 4 matriarches,

(Michnat Rabbi Eliézer, fils de Rabbi Yossé Hagalili, 5éme paracha, otiyote 31-
33-34)

6) L'étude approfondie du traité Soucca, a la Ségoula de nous préserver de la
Ma'hloket [disputes et querelles). (Sefer Réfoua Véhaim du rav Haim Falaji,
chapitre 12, ote 118, au nom du Likouté Mohrane)

7) L'ame du Mekalel se réincarna d'abord en la personne de Chimchen, puis en
J.C. De plus, du fait que sa racine provient de I'Egyptien que Moché tua, veila
pourguoi ses 2 guilgoulim ne sont pas décedes d'une mort normale, mais ont

4) §'il meurt en Kidouch Hachem en présence d'au moins 10 personnes, i
« baroukh ata Hachem ..

prencncera cette bénédiction :

acher kidéchanou

été eux aussi tués tragiquement. (*Min’hat Yéhouda harcu’hot messapérot”,
du Mekoubal Rav Yéhouda Fetaya, p.85-86)

| Lavoie de Chemouel 2 |

Chapitre 11 : Méikar hadin

Lorsque nous neus sommes guittés la semaine
derniére, Curiya, ancien écuyer de Goliath converti
au judaisme, venait de périr sur le champ de
bataille, aprés que ses compagnons d'armes l'aient
abandonné en premiére ligne. Ces derniers étaient
loin  d'étre des meécréants, |lIs obéissaient
simplement aux ordres de leur genéral, lui-méme
ayant recu ses directives du roi David. Nous allons
expliquer & présent pourquoi notre souverain bien
aimé souhaitait la mort d’Ouriya.

A premiére vue, le sens simple des versets suggére
que ce meurtre avait pour but d'éclipser la grossesse
de sa femme Bath-Chéva, David ayant eu une
relation avec elle. Mais une fois n'est pas coutume,
nos Sages sont unanimes a ce sujet : leur union ne
pouvait &tre qualifiée d'adultére, étant donné que
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Bath-Chéva awvait recu un Guet [acte de divorce)
juste avant le début des hostilités. Reste a savoir
maintenant pourquoi David fit revenir Ouriya du
champ de bataille. Car si sa liaison avec Bath-Chéva
était légitime, David n'avait aucune raison de vouloir
la cacher, D'autant plus que la Torah interdit &
fhomme de se remarier avec sa premiére femme si
celle-ci a connu un autre homme entre temps. Bath-
Chéva devenait donc interdite & Quriya suite a son
rapport avec David | Pourtant, ce dernier insista
lourdement auprés du premier pour qu’il regagne sa
demeure ef retrouve sa femme avant de repartir au
frent, Cette attitude est neon seulement
incompréhensible mais  elle  est également
répréhensible dans la mesure ol David lincite a
commettre une faute |

Pour résoudre cette difficulté, deux options s'offrent
a nous : soit on considére gue Bath-Chéva avait regu
un Guet ne prenant effet gu'en cas de disparition du

mari, Dans ce cas, elle aurait pu se rendre coupable
d'adultere si Quriya était revenu a la fin de la guerre.
Par ailleurs, sa grossesse aurait apporte la preuve du
délit. David rappela donc OQOuriva du champ de
bataille de facon a ce que sa venue coincide avec le
début de la grossesse de sa femme, Certes, si Ouriya
était retourné avec elle, David aurait transgresse
rétroactivement |'interdit d'adultére. Mais c’était le
prix que David était prét a payer pour que |'affaire
ne s'eébruite pas, evitant ainsi un plus grand Hilloul
Hachem (profanation du divin}, vu le prestige de son
poste et la gravité de la faute (Malbim).

Certains persisteront a creire cependant gue Bath-
Chéva avait recu un Guet en bonne et due forme.
Seulement, la plupart des gens n'etaient pas au
courant, les soldats agissant toujours avec discrétion
afin d'éviter que ceux restés al'arriere n'en profitent
pour subtiliser leur femme. Il y avait donc de

nouveal un risque de Hilloul Hachem. .
Yehiel Allouche
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| Horaires de la journée en montagnes et en vallées |

Par rapport a une ville située au niveau de
la mer, en montagne, le Soleil est visible plus tot le
matin et plus tard le soir. On est plus haut donc on
voit plus loin ! Inversement, en vallée, le Soleil
apparait plus tard le matin et disparait plus tot le
soir, caché derriére les montagnes.

Le moment de la Tephila du matin

Le Choul’han ‘Aroukh (OH 89) nous
recommande de réciter le Chéma juste avant le
lever du Soleil et de poursuivre avec la ‘Amida en
méme temps que le lever, comme le faisaient les
Vatikin, en référence au verset (Psaumes 72, 5) :
Yiraoukha ‘im Chamech, Puisse-t-on Te vénérer tant
que brillera le Soleil.

Le Choul’han ‘Aroukh ne donne pas de
directive concernant les montagnes. Toutefois,
I'origine de cette problématique se trouve dans la
phrase prononcée par Rabbi Yossi (Chabbat 118b) :
« Que mon lot soit parmi ceux qui commencent le
Chabbat a Tibériade et le terminent a Tsipori ».
Tibériade est une ville entourée de montagnes et
Tsipori se trouve en hauteur, a 233m d’altitude.
Dans ces deux villes on appliquait une Tossefet
Chabbat. Cette pratique ne relevant de la Halakha,
était digne de louanges. En témoigne la phrase
suivante de Rabbi Yossi : « Que mon mérite soit
comme celui qui invite [les éleves a étudier] au
Beth Hamidrach ».

Le lever et coucher du Soleil

Nos Sages ne nous ont pas donné
d’indications sur le cas des montagnes qui
masquent I"horizon, leur hauteur ou leur distance.
Si une montagne est juste en face de nous de sorte
gue nous ne voyons le Soleil que plusieurs heures
plus tard. Il semble plus probable que nous devons
prendre le lever astronomique du Soleil, c’est-a-
dire selon le niveau de la mer (Or Méir p.44). Car
autrement, on pourrait avoir un Nets tres tardif et a

la limite, trois heures aprés celui du niveau de la
mer, aprés le temps limite pour réciter le Chéma.

Cependant, si en montagne on est situé a
un emplacement ou I'horizon est dégagé et que I'on
voit réellement le Soleil avant le Nets
astronomique, c'est le bon moment pour prier la
'Amida car on remplit la condition telle que le
pratiquaient les Vatikin.

Le coucher du Soleil délimite le temps de la
priere de Mih’ha. C’est nécessairement le coucher
astronomique situé au niveau de la mer a cause de
« Dam Chénifsal Bichki’at Ha’hama », 6 heures
Zemaniot apres midi vrai.

L’entrée et sortie du Chabbat, I'apparition des
étoiles

L’entrée du Chabbat est liée au coucher du
Soleil. A Tibériade, par mesure de précaution, les
habitants recevaient le Chabbat dés que le Soleil
disparaissait derriere les montagnes. Cette pratique
ne relevait pas de la Halakha mais était considérée
comme une Tosséfet Chabbat.

La sortie du Chabbat dépend de I'apparition
des étoiles et non de la disparition du Soleil sous
I’horizon, et ce, quel que soit le profil de I’horizon
ou l'altitude du lieu. Peu importe si I'observateur
s’éleve, les étoiles qu’il verra sur la voute céleste
apparaitront au méme moment.

Les habitants de Tsipori faisaient sortir le

Chabbat a la nuit totale, nuit définie par Rabbi
Yéhouda et reprise par Rabbénou Tam. Cette nuit
est définie par le moment ol 3 étoiles moyennes et
regroupées sont visibles a I'ouest a I'emplacement
ou le Soleil s’est couché. Ces gens auraient pu faire
sortir Chabbat en se considérant comme habitant
au niveau de la mer mais ils allaient au-dela de la
Halakha en attendant 3 a 4 minutes
supplémentaires par piété comme le rapporte
Rabbénou Yona au nom de Rachi.
‘Hatsot et les Cha’ot Zemaniot

Comme le précise a de nombreuses reprises
la Guemara, le ‘Hatsot est le moment ou le Soleil,
dans son parcours entre I'est et I’ouest, culmine au-
dessus de nous. Ce moment est bien slr a égale
distance des levers et couchers astronomiques du
Soleil. Pour les calculs, on ne prend donc pas en
compte laltitude de [I'observateur ni la
configuration de I’horizon, que ce soit pour le
‘Hatsot ou pour le calcul des heures Zemaniot.

Conclusion

Rabbi Yossi loue les mérites des habitants
de ces deux villes car leur comportement n’avait
pas de caractére obligatoire mais s’inscrivait dans
un sentiment de ferveur.

Selon le Maharil Diskin (1817-1898), il faut
prendre en compte les montagnes éloignées de
plus d’une journée comme celles de Moav a I'est de
Jérusalem, mais pas celles qui sont proches de la
ville Sainte comme le Mont des Oliviers.

Le Rav Posen Chlita estime que pour le
lever, il ne faut pas prendre en compte I'altitude de
I'observateur, sauf si en raison de notre altitude, on
apercoit réellement le Soleil plus t6t que si I'on se
situait au niveau de la mer.

Yosseph Stioui

| Une Torah transcendante |

Le midrach nous raconte que lorsque Moché
monta aux cieux pour recevoir la Torah, les anges
protesterent contre le fait qu’elle puisse étre
transmise aux hommes, fauteurs par nature.

Et Hachem dit a Moché : « Attrape le Trone Céleste
et donne-leur un retour... »
Moché leur répondit : « Avez-vous des parents
pour pouvoir accomplir le commandement de les
respecter ... »

Tout cet échange parait surprenant. En effet, en
quoi cela dérangeait les anges que la Torah puisse
aller sur terre ? Le fait qu’elle puisse étre étudiée
par 'homme aussi pécheur soit-il ne change en
rien son contenu? De plus, que signifie I'injonction
divine faite a Moché de se cramponner au Tréne
Céleste ? Surtout que I'expression employée
« donne-leur un retour » parait moins adaptée que
simplement réponds-leur. Enfin, en quoi la
réponse de Moché prouvant que la Torah n’était
pas applicable par des anges, dépourvus de

matiere, rendait du coup ’"homme apte a pouvoir
la recevoir ?

Pour répondre a toutes ces questions, il convient
de s’attarder sur la différence fondamentale
existant entre la perception humaine et celle des
anges.

Les anges, résidents célestes, vivent dans un
monde de vérité absolue dépourvu d’évolution.
Ainsi, leur compréhension de la Torah ne peut étre
qu’en une vérité unique et immuable. Toutefois,
lorsque Hachem décida de faire descendre la Torah
dans le monde matériel, Il lui transmit une
nouvelle caractéristique : le fait qu’elle puisse étre
sujette a controverses, inspirant des avis
totalement contradictoires, et que malgré toute
vraisemblance, au final les deux avis soient les
paroles du D-ieu vivant. Cela fut pour les anges,
incompréhensible. (D’autant plus qu’au final,
Hachem confie a ’homme la responsabilité de
trancher en suivant la majorité, majorité qui est
totalement empreinte de la subjectivité humaine.)
Et Hachem dit a Moché : « Attrape le Trone Céleste

et donne-leur un retour ». Par ces termes, Hachem
invita Moché a répondre aux anges en ce qui
concerne leur vision immobile des choses. Ainsi, en

réponse a l'accusation relevant la nature
pécheresse de I'homme, Hachem en faisant
référence au Trone Céleste fit allusion a

'opportunité qui est laissée a I'homme de se
repentir et de revenir vers Lui comme il est dit :
«Grande est la techouva qui atteint le trone
céleste». Pour cette raison, I'expression employée
ne fut pas « réponds-leur » mais « donne-leur un
retour », faisant référence au retour possible vers
Hachem, (ce qui est totalement incompréhensible
pour les étre évoluant dans I'immuable). Enfin,
Moché leur dit : « Avez-vous des parents ? » Cette
référence a la filiation mit en exergue le lien qui
unit la Torah au monde matériel évolutif. Cela
sous-entendait également que la Torah ne pourrait
étre cantonnée uniquement au monde de
I'invariable, puisqu’elle est le tremplin permettant
a la matiére d’évoluer et de se transcender.

G.N.

Rébus
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| Quand notre union “fait notre D...” !

J

En arrivant au Sinai dans l'unité la plus parfaite,
«comme un seul homme avec un seul coeur»
(Rachi, 19-3), les béné Israél se sont montrés
dignes de recevoir la Torah. En retour, Hachem a
enjoint Moché d’interdire au peuple de gravir la
montagne tant que la Chékhina y résiderait, de
peur qu’il n’en périsse un grand nombre (19-21).
Selon la Mékhilta, I'Eternel voulait souligner ainsi
que méme la mort d’un seul d’entre eux lui
causerait autant de peine que la mort d’un grand
nombre. Cela doit nous amener a prendre
conscience, nous enseigne le Rav Aharon Kotler,
que chaque juif doit sentir qu’il a pour mission
d’aider et de soulager son prochain. Tout comme
Hachem se soucie d’éviter la perte d’un seul
membre du peuple d'lsraél, nous devons aussi nous
soucier des besoins de chacun de nos fréres, et
cultiver ce qui constitue la régle fondamentale sur
laquelle repose toute la Torah : « Tu aimeras ton
prochain comme toi-méme » (Vayikra 19-18, Rachi,
Sifra).

Afin de nous sensibiliser un peu plus a ce principe
(d’amour d’autrui) conditionnant la réception de
notre sainte Torah, proposons-nous de rapporter
I’histoire suivante : On raconte au sujet du Rav
Naftali Tsvi de Roufchitz (le Zér'a Kodech), qu’a
I’age de 3 ans, lors de son apprentissage de la

lecture, son maitre du "Heder lui expliqua la regle
suivante : « Sache Naftali, que lorsque tu
rencontreras dans ta lecture « 2 youd » coté a coté
comme ceci: “ il s’agit du nom de Hachem ».
Précisons en effet, qu’a cette époque, les
imprimeurs de Sidour, imprégnés d’une grande
crainte de D..., ne voulaient pas imprimer le nom
de I'Eternel dans son intégralité (youd-hé-vav-hé).

Or, voici que peu de jours aprés le début de son
apprentissage, lorsque le petit Naftali arriva a un
«Sof Passouk» qui est marqué, comme on le sait
par « deux points verticaux ( comme ci : ), celui-ci
lit d’'une voix pleine et assurée le nom sacré
d’Hachem (pensant qu’il s’agissait effectivement
dunomdeD...).

C’est alors que son professeur le corrigea sur le
champ en déclarant : « Non Naftali, ce n’est pas le
nom d’ Hachem mais un « Sof Passouk » !

Et Naftali, surpris par l'intervention de son maitre,
de répliquer a ce dernier :
« Pour quelle raison « 2 youd » figurant au milieu
d’'un passouk, forment le nom d’Hachem, alors
gu’en fin de passouk, ils ne constituent pas le nom
de D....» ?!
Et  son enseignant  de lui répondre
merveilleusement : « Sache mon cher Naftali et
surtout n’oublie jamais, que lorsque « 2 youd »
(autrement dit, deux juifs humbles ressemblant en
effet au petit youd) se trouvent ensemble cote a
cote dans le chalom, le respect et I'amour le plus
pur, c’est cette union qu’ils incarnent qui forme le
nom d’Hachem et manifeste en leur sein sa
présence sacrée !
Cependant, lorsque « 2 youd » (autrement deux
juifs) cherchent a se lever I'un contre l'autre
(chacun voulant prendre le dessus sur son
prochain, a I'image de ces deux points « : »), il est
évident que cette facheuse situation ne forme
certainement pas le nom de notre créateur (la
Chékhina refusant de résider parmi les orgueilleux
et ceux qui se disputent) mais plutét « une fin »
(Sof) bien malheureuse traduisant alors le retrait et
la séparation (le efsek) de D... (idée a laquelle fait
allusion le « Sof Passouk).

Yaacov Guetta

| Ledon de la Torah : un mariage forcé ? |

A propos du don de la Torah, le passouk dit que les
enfants d’Israél se tenaient dans le bas de la
montagne (chémot 19-17). La Guémara dans
Chabat (88a) apprend de ce passouk que Hachem a
recouvert le peuple juif avec la montagne comme
une marmite. S’ils acceptent tant mieux, sinon ils
seront écrasés avec la montagne.

1) Il faut comprendre cette fagon de faire
pourquoi proposer la Torah de force ? Il y a
pourtant des maniéeres plus sympathiques de la
transmettre ?

2) Nous voyons d’un autre coté que les béné israél
ont dit « naassé vénichma », « nous ferons puis
nous comprendrons », ils ont donc accepté la Torah
de plein gré, pourquoi la proposer de force ?

Le Maharal de Prague, dans son livre Gour Arié,
explique que tout ce que fait Hakadoch Baroukh
Hou est pour le bien. Méme si apparemment les
évenements paraissent bizarres, tout est pour
notre bien.

Nous voyons dans la Torah a propos du oness
(Dévarim 22-24), lorsqu’'un homme se marie de
force avec une femme, il n’a pas le droit de la
renvoyer. Pour le punir de I'avoir forcée, il doit
toujours rester avec elle, méme si elle ne lui fait
que des problemes...

En quoi cette punition est en adéquation avec cette
faute ?

Rav Neuguershal explique avec une parabole :

Un homme entre dans une patisserie pour prendre
un gateau mais il n’a pas d’argent. Il sort son arme
pour qu’on lui donne son gateau, il le goGte mais il
ne I'aime pas, alors il le laisse et s’en va. Plus tard,
le patissier décide de trainer le voleur en justice en
'accusant de I'avoir menacé avec une arme.
Comme piece a conviction, il emmene le gateau
que le voleur a laissé. Beaucoup de temps est passé
depuis, le gateau est bien pourri. Aprées plusieurs
minutes de délibération, le juge donne son verdict :
comme punition, le voleur doit manger ce gateau
jusqu’a la derniere miette....

Le juge lui explique que puisque tu as voulu le
prendre de force, il est a toi jusqu’a la fin.

Avec cette histoire on peut comprendre la punition
de celui qui se marie de force : puisque tu as voulu
forcer, tu dois rester avec cette femme jusqu’a la
fin de ta vie, méme si tu as des bonnes raisons de
t'en séparer...

Le Maharal explique que le langage de « cafa
aleihem » Hachem a placé la montagne sur les
béné israél, c’est comme le cas de celui qui se
marie de force : le mari ne pourra jamais se séparer

de sa femme. De méme (kavyahol), Hakadoch
Baroukh Hou ne peut jamais se séparer de Son
peuple du fait qu’ll a donné la Torah « de force ».

Il dit que c’est sir que ce n’est pas la bonne
comparaison avec le méanness, car cette personne
a fait une faute. Mais c’est juste par rapport a la
punition que l'on peut apprendre de cette
personne.

Hachem dans Sa grande bonté, qui voit le futur :
c’est vrai que le peuple juif a accepté la Torah de
plein gré ; mais dans quelque temps, il va fauter et
il ne restera plus de souvenir de ce moment
magnifique. Si le mariage avec la Torah avait été
«classique», un divorce aurait pu, ‘has véchalom,
tout casser. Mais Hachem n’a pas voulu un scénario
pareil, c’est pour cela qu’ll a donné la Torah de
cette fagon. Puisqu’elle a été donnée de force a
I'image du méanness : on ne peut donc plus se
séparer, donc méme si kavyah’ol, Hakadoch
Baroukh Hou voit que Son peuple a fauté : Il ne
pourra jamais se séparer de lui.

Profitons de cette chance que nous avons d’étre si
proches d’Hachem pour Le satisfaire. Et ainsi nous
mériterons de voir Sa splendeur encore plus proche
avec la venue du machiah’ et la construction du

Beth hamikdach. Amen !!! Eliahou Zana

L'effort dans la Torah ]

Dans la Parasha Bé’houkotai c'est écrit : « Si dans Mes lois vous marchez »
« Que vous soyez Amélim (vous vous efforcez) pour la

Rachi explique :
Torah.

Le Hafetz Haim dit que I'essentiel dans notre marche dans les lois de Hachem
c'est I'effort dans la Torah. Et c’est sur ¢a que Hachem nous a donné I'ordre.

La Guemara Brakhot 28b nous dit, et aussi a chaque fin de Siyoum nous le
disons : « nous les juifs, nous sommes Amélim (investis pleinement) et les
non-juifs sont aussi Amélim. Nous, on regoit un salaire sur nos efforts, eux ne
recoivent pas de salaire sur leurs efforts. Le Hafetz Haim dit : « Je n’ai jamais
vu un couturier qui coud un vétement et qui n‘est pas payé ». Alors

comment expliquer cette Guemara ?

L'habitude est que lorsqu'un homme demande le service d'un couturier ou

.

la sueur de son front, mais ne finit pas le travail, le client ne le paiera pas,
parce que cet artisan n’est payé que sur le travail effectué, et I'effort sans le
travail terminé, ne sert a rien.

Dans |'étude de la Torah, la chose est complétement différente. Hachem

nous a ordonné d'étre Amal (de s'efforcer) dans I'étude comme nous I'avons

trébuchant au début....

I'étude.

vu dans le Passouk, méme s'il ne parvient pas a tout comprendre, comme la
Guemara nous le dit, un homme acquiert son étude seulement en

Mais sur tout ce qu’il a fait avant, tous les efforts dans I'étude, il sera
récompensé. Telle est |'explication de la Guemara. C'est pour cela que
I'effort est récompensé méme si nous n'avons pas compris parfaitement

Et surtout, ne pas croire que I'effort dans I'étude est un degré au-dessus de

I'étude.

d'un cordonnier, et que le couturier ou le cordonnier travail nuits et jours a

*L'effort c'est I'étude *

Yoav Gueitz
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Hilloulot

Le 4 Sivan, Rabbi Mantsour Marzouk

Le 5 Sivan, Rabbi Yossef Ezra Zlikha

Le B Sivan, David Hamélekh

Le 7 Sivan, Rabbi Isra&l Baal Chem Tov
Le 8 Sivan, Rabbi Moché ‘Haim de Babylone

Le 9 Sivan, Rabbi Yaakov ‘Haim Sofer,
auteur du Kaf Ha'haim

Le 10 Sivan, Rabbi Ezra Harari-Rafoul
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Publié par les institutions Orot ‘Haim ou Moché Israél
Sous la présidence du Gaon et Tsaddik Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita

Fils du Tsaddik, auteur de miracles, Rabbi Moché Aharon Pinto zatsal et petit-fils du saint Tsaddik, auteur de miracles, Rabbi ‘Haim Pinto zatsal

Bulletin hebdomadaire sur la Paracha de la semaine

MASKIL LEDAVID

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

« Cependant, la tribu de Lévi, tu ne la recenseras
pas et, de ses tétes, tu ne feras pas le relevé parmi
les enfants d’Israél. » (Bamidbar 1, 49)

Le Saint béni soit-1l établit plusieurs fois le compte
des enfants d’Israél, par affection pour eux, comme
I'explique Rachi. Il les compta a leur sortie d’Egypte,
puis suite au péché du veau d’or pour vérifier le
nombre de survivants, enfin lorsqu’ll déploya Sa Pré-
sence sur eux, commente-t-il. Toutefois, Il ne compta
pas les membres de la tribu de Lévi en méme temps,
mais a part. Rachi (ad loc.), rapportant le Midrach,
nous en donne la raison : « La légion royale mérite
d’étre comptée a part. Autre explication : I'Eternel
prévit qu’un décret allait frapper tous les recensés de
vingt ans et plus et qu’ils mourraient dans le désert
; 1l dit : “Que ceux-la ne soient pas inclus dans le
dénombrement, carils M'appartiennent pour n‘avoir
pas failli lors du péché du veau d’or.” »

Le Créateur aime tant Ses enfants qu’ll les compte
une fois apres I'autre, comme un homme ne se lassant
pas de compter ses pieces d’or. Plus que tous, Il chérit
ceux de la tribu de Lévi, qui ne participérent pas au
péché du veau d’or et se consacraient a I'étude de la
Torah, méme durant le long exil égyptien.

Le Rambam (Chémita Véyovel 13, 12) résume ainsi
la spécificité et la grandeur de cette tribu : « Pourquoi
la tribu de Lévi ne mérita-t-elle pas d’héritage en Terre
Sainte, comme toutes les autres ? Parce qu’elle a été
choisie pour servir I'Eternel et enseigner a la commu-
nauté Ses voies justes et Ses jugements équitables.
C’est pourquoi elle a été mise a I'écart des regles de
la nature : elle ne participe pas a la guerre, ne recoit
pas d’héritage, ne travaille pas pour assurer sa sub-
sistance, mais compose I'armée divine. »

Il conclut en affirmant que la tribu de Lévi n’est pas
la seule a avoir cet insigne mérite, qui revient égale-
ment a tout Juif désirant se conduire a son instar. |l
se comportera avec droiture, comme D.ieu l'a créé,
se soustraira au joug du gagne-pain et se vouera a
I’étude de la Torah, plagant son entiére confiance en
I'Eternel. De cette maniére, il fera partie de la légion
du Roi.

Pourtant, méme celui qui adopte une telle
conduite n’est pas en mesure de servir au Temple
ni de porter le tabernacle et ses ustensiles, comme
le faisaient les Lévites. Aussi, comment le Rambam
peut-il affirmer qu’il est malgré tout considéré
comme un membre de la légion du Roi, au méme
titre que la tribu de Lévi ?

™ Torah-Box

Les étudiants en Torah, la légion du Roi

Moché dit aux enfants d’Israél : « Et jusqu’a ce jour,
le Seigneur ne vous a pas encore donné un coeur
pour sentir, des yeux pour voir, ni des oreilles pour
entendre. » (Dévarim 29, 3) Rachi nous éclaircit sur
ce qui se passa en ce jour : « J'ai entendu dire que ce
jour-la, Moché donna le séfer Torah aux enfants de
Lévi. Tout Israél vint alors le trouver et lui dit : “Moché,
notre Mafltre, nous aussi étions au Sinai et avons
accepté la Torah. D.ieu nous I'a donnée. Pourquoi en
conféres-tu le monopole auxfils de ta tribu ? Demain,
ils pourront nous dire que ce n’est pas a nous qu’elle
a été donnée, mais a eux.” Moché se réjouit de ce
langage et c’est pourquoiil leur dit : “En ce jour, tu es
devenu peuple —en ce jour, je réalise que vous étes
attachés a D.ieu et désirez Sa Présence.” »

Moché fut ravi de cette réaction, car il en déduisit
combien tous désiraient eux aussi avoir une part dans
la Torah, I'observer, I'étudier, I'approfondir et y trou-
ver des interprétations inédites. Il en fut si heureux
qu’il écrivit en ce jour douze autre sifré Torah, afin
d’en remettre un a chaque tribu, exploit surnaturel.
Il semble que le Rambam se soit appuyé sur cette
idée pour arriver a son ‘hidouch.

Cependant, I'homme désirant s’intégrer a la légion
du Roi doit étre conscient qu’il n’y trouvera rien de
matériel, mais uniqguement un monde spirituel et
élevé, nécessitant une grande dose de foi dans la
toute-puissance de I'Eternel. Celui qui s’éleve a ce
niveau peut étre certain que le Trés-Haut comblera
tous ses manques, comme Il le fit en faveur de la
tribu de Lévi.

Un Juif américain craignant D.ieu et qui soutient
généreusement I'étude de la Torah m’a raconté
gu’il devait voyager dans I'un des avions destinés a
s’écraser sur les Tours Jumelles. Il était assis tout pres
de l'un des terroristes. Mais, se souvenant soudain
qu’il avait oublié quelgue chose, il demanda au per-
sonnel la permission de débarquer. Comme il n"avait
pas de valises dans la soute, on le lui accorda, sans
lui promettre toutefois qu’il pourrait réembarquer.
Effectivement, ceci fut impossible et il eut ainsila vie
sauve. Il me confia avoir ressenti I'immense charité de
I'Eternel a son égard et Sa protection miraculeuse. En
effet, une fois installé dans I'avion, si on se rappelle
d’un objet oublié, on ne retourne généralement pas le
chercher au risque de rater son vol. Or, une intuition
I'avait poussé a ne pasy renoncer, méme a ce prix-la.
Car, I'Eternel protege ceux qui Laiment et observent
Ses mitsvot. Du fait que ce philanthrope soutient les
personnes qui étudient la Torah, il jouit du mérite et
de la protection de celle-ci.



GUIDES PAR LA EMOUNA

Etincelles de émouna et de bita’hon consignées par le Gaon
et Tsaddik Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita

La bénédiction retardée

Javais un tres bon contact avec le Gaon Rav Moché Halberstam zatsal,
président du Tribunal rabbinique orthodoxe de Jérusalem. Je lui rendais
visite de temps a autre pour jouir de sa présence et lui-méme venait par-
fois me voir pour que je le bénisse par le mérite de mes saints ancétres.

Ce Tsadik était communément surnommé '« auteur des approbations
», car quiconque écrivait un livre venait lui demander d’en rédiger et il
en distribuait généreusement.

Le jour de son déceés fait partie des heures les plus sombres de mon
existence. Quelgues heures avant de quitter ce monde, il eut une attaque
cérébrale. Son dévoué gendre s'empressa de venir me voir pour que je
prie en sa faveur et le bénisse par le mérite de mes saints ancétres. Or, au
moment ou il arriva a mon bureau, j'étais occupé ay recevoir un Admour
et les membres de sa famille, aussi le gendre du Rav Halberstam dut-il
attendre que je finisse avec eux. Cependant, méme aprés le départ de
mon invité, je dus recevoir encore un certain nombre de personnalités
importantes, ce qui prit un moment.

Quand le gendre du Rav Halberstam fut enfin introduit, il me décrivit
aussitot la difficile situation de son beau-pére et me demanda une béné-
diction pour qu’il vive longtemps.

A cette époque, j'avais I'habitude de coucher mes bénédictions par écrit,
afin de leur donner plus de force. En outre, si je n’étais pas suffisamment
concentré au moment de ma brakha, I'écriture me permettait de me
concentrer parfaitement, aprés quoi je pronongais ma bénédiction du
fond du coeur et avec la concentration requise.

Pourtant, cette fois-ci, quand je voulus écrire les mots de ma brakha
pour souhaiter au Rav Halberstam une longue et bonne vie, je sentis
qu’une force supérieure m’en empéchait et c’est ainsi que j’hésitai pen-
dant de longues minutes quant aux mots a écrire.

Soudain, la porte de mon bureau s’ouvrit et mon dévoué secrétaire, le
Rav Yaakov Ezra chelita, entra pour annoncer la triste nouvelle : les proches
du Rav étaient en train de réciter le Chéma, car son ame le quittait.

La nouvelle jeta la consternation dans la piece et je compris aussitot
pourquoil'aide du Ciel m’avait été retirée, m’empéchant d’écrire la béné-
diction que je voulais. De méme, D.ieu fit en sorte que le gendre du Tsadik
n‘arrive pas a temps, du fait que le décret pesant sur ce dernier avait déja
été prononcé. Et effectivement, il décéda ce méme jour, tandis que son
ame pure rejoignit les spheres célestes.

DE LA HAFTARA

« Il arrivera que la multitude des enfants d’Israél égalera le sable
(...). » (Hochéa chap. 2)

Lien avec la paracha : dans la haftara, le prophéte Hochéa annonce que le
nombre des enfants d’Israél va croitre comme le sable de la mer que 'on ne peut
compter, ce qui nous renvoie au theme du recensement évoqué dans la paracha.

CHEMIRAT HALACHONE

Ne jamais exagérer

PAROLES DE TSADIKIM

Issakhar et Zévouloun, plus qu’une simple association

Il est intéressant de noter que, lorsque Yaakov donna ses bénédic-
tions a ses enfants et Moché adressa les siennes aux enfants d’Israél,
la Torah mentionne celles de Zévouloun avant celles d’Issakhar.
Rachi explique que cet ordre est d( a l'accord qu'’ils avaient conclu
: Zévouloun, résidant sur le littoral, travaillerait dans le commerce
et soutiendrait financierement Issakhar qui, quant a lui, se vouerait
a I'étude de la Torah. C’est pourquoi le texte évoque en premier
Zévouloun, grace auquel son frére put étudier.

Cependant, force est de constater que, dans notre section, l'ordre
est inversé. Lorsque la Torah énumere les noms des princes de tri-
bus, Issakhar figure en premier : « Pour Issakhar, Nethanel, fils de
Tsouar ; pour Zévouloun, Eliay, fils de ‘Helon. » (Bamidbar 1, 8-9)
Pourtant, si la raison de mentionner en premier Zévouloun était sa
part incontestable dans I'étude de la Torah d’Issakhar, pourquoi le
texte n’en a-t-il pas tenu compte ici ?

L'ouvrage Talélé Orot propose une merveilleuse explication,
au nom de I'Admour de Skolan zatsal. Il va sans dire qu’il est plus
louable d’étudier la Torah, comme Issakhar, que de la soutenir,
comme Zévouloun. Aussi, dans notre paracha, qui cite les chefs de
tribus selon leur grandeur, Issakhar précede Zévouloun. Mais, dans
celles de Vayé’hi et Vézot Habrakha, qui traitent des bénédictions
des tribus, Zévouloun a été placé en premier, car le sort d’Issakhar,
soutenu par le premier, dépend de sa bénédiction.

Rav Aharon Leiv Steinman zatsal demande pourquoi nous ne
trouvons une telle association que pour I'étude de la Torah, et non
pas concernant les autres mitsvot. Pourquoi n’est-il pas possible que
quelgu’un mette les téfilin ou mange de la matsa et que son prochain
le soutienne financierement et en retire la moitié de sa récompense ?

Dans Sa grande bonté, le Saint béni soit-1l a fait en sorte que les
éléments dont I’'homme a le plus besoin lui soient le plus accessibles.
Ainsi, le pain, nourriture de base, est fait a partir de blé, qui est bon
marché, contrairement aux fruits et aux légumes. De méme, |'eau,
vitale a sa survie, est encore moins chére que le pain. Quant a l'air,
sans lequel on ne peut survivre, il est gratuit et se trouve en tout lieu.

Or, il en est de méme pour ce qui a trait au spirituel. La pérennité
du monde dépend de I'étude de la Torah, comme il est écrit : « Si
Mon pacte avec le jour et la nuit pouvait ne plus subsister, Je cesse-
rais de fixer des lois au ciel et a la terre. » Cette mitsva est donc plus
importante que toutes les autres et sa récompense I'est également,
comme il est dit : « L'étude de la Torah équivaut a toutes. » C'est pour-
quoi I'Eternel donne a chaque Juif 'opportunité de I'accomplir, en
cela que "'homme incapable de I'étudier lui-méme peut en retirer le
mérite en soutenant I'étude d’autrui, y prenant ainsi une part active.

Rav Steinman raconta une fois a ses éleves que, peu de temps

auparavant, un Juif venu le voir s’était généreusement engagé a
apporter un conséquent soutien financier aux hommes étudiant
la Torah.

S'il peut étre permis de blamer autrui pour qu’un intérét en soit retiré, il
reste toutefois défendu de lui créer un mauvais renom. Il est interdit d’exa-
gérer ou de modifier des faits, méme pour un but positif. Un emploi fréquent
du terme « beaucoup » donne souvent des proportions exagérées a un récit.

Mais, lors de son voyage retour chez lui, en Diaspora, il mourut
dans un accident de route. Quelgues jours apres son déces, il
se révéla en réve a I'un de ses proches, auquel il raconta que
son engagement |ui avait été trés profitable dans son jugement

céleste, bien qu’il n’et pas disposé du temps nécessaire pour le
traduire en acte.

Parfois, il faut omettre de raconter certains détails véridiques renforcant
la gravité de la conduite d’untel, si, ce faisant, on a également la possibilité
d’arriver au résultat escompté.

™ Torah-Box
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PERLES SUR LA PARACHA

L'importance du particulier dans la communauté

\

« Faites le relevé de toute la communauté des enfants d’Israél, selon
leurs familles et leurs maisons paternelles. » (Bamidbar 1, 2)

'ouvrage Sim’hat Hatorah souléve deux questions : pourquoi le verset
n‘emploie-t-il pas le verbe « compter » mais « élever » [traduction littérale
de séou] et pour quelle raison évoque-t-on « toute la communauté », alors
qu’il est ici question d’un compte individuel ?

En réalité, le Saint béni soit-1l connalt pertinemment le nombre exact de
Ses enfants, mais, en les comptant, chacun d’entre eux acquiert plus de
valeur a Ses yeux. Devenant ainsi membre de la Iégion du Roi, il s’éleve et
devient plus important.

Néanmoins, le particulier ne prend toute sa valeur que dans la mesure ou
il fait partie intrinséque de la collectivité. C’est pourquoi le relevé des enfants
d’Israél correspond au compte de « toute la communauté ».

Une protection spirituelle

« Les Lévites auront sous leur garde le tabernacle du Statut. » (Bamid-
bar 1, 53)

Les Lévites, comptés depuis I'age d’'un mois, étaient responsables de la
garde du tabernacle. Comment un nourrisson peut-il déja étre assigné a
cerble?

Lauteur du Avné Azal en déduit la nature spirituelle de cette garde. Les
Lévites ne gardaient pas le tabernacle au moyen de leur force physique, mais
par leur sainteté et leur niveau spirituel, valeurs dont héritaient les enfants
de cette tribu des leur venue au monde.

Ceux qui pensent qu’il est possible de garder les biens de la nation juive
uniquement par la force et I'exercice du pouvoir se trompent lourdement.
Seule la sainteté des surveillants et leur force spirituelle sont en mesure
d’assurer une protection contre toute calamité, dans I'esprit du verset « Si
I'Eternel ne garde pas une ville, c’est en vain que la sentinelle veille avec
soin » (Téhilim 127, 1).

Pourquoi les Lévites marchaient pieds nus

« Mais agissez ainsi a leur égard, afin qu’ils vivent au lieu de mourir.»
(Bamidbar 4, 19)

Dans le Midrach, nos Sages affirment que la tribu de Lévi était la plus
digne du peuple juif, parce que ses membres, qui portaient les ustensiles du
tabernacle, marchaient pieds nus, contrairement a ceux des autres tribus
qui avaient des souliers.

Dans son ouvrage Pri Ets Hagan, Rabbi Chmouel Benzaken zatsal, I'un des
Rabbanim de Fes, demande en quoi le fait de marcher pieds nus était louable,
alors que, dans la Guémara (Chabbat 129a), il est écrit : « Rabbi Yéhouda
affirme, au nom de Rav, que ’homme doit étre prét a vendre les murs de
sa maison pour s'acheter des chaussures. » Rachi explique : « Il n’existe rien
de plus humiliant que de marcher pieds nus dans la rue. »

Il répond qu’on ne doit certes pas se mépriser, mais, si on le fait pour
I"honneur divin, c’est considéré comme une vertu, conformément aux paroles
du roi David devant l'arche de I'Eternel : « Et volontiers, je m’humilierai
davantage et me ferai petit a mes propres yeux. » (Chmouel Il 6, 22) Telle
est peut-étre la signification de I'enseignement de la Michna (Avot 4, 6) «
Tout celui qui respecte la Torah suscitera le respect des créatures » : méme
celui qui bafoue son honneur, s'il le fait pour rehausser celui de la Torah, il
en retirera le respect des autres. A l'inverse, quiconque se glorifie devant
I'Eternel ne fait que se rabaisser.

C’est pourquoi nos Maitres louent les membres de la tribu de Lévi, préts a
se rabaisser en marchant pieds nus, afin d’"honorer le tabernacle par égard
\pour la Présence divine qui y résidait.

v

DANS LA SALLE
DU TRESOR

Perles de I'étude
de notre Maitre le Gaon et Tsaddik
Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita

Plus grande I'aspiration de se
rapprocher, moins la retenue

« Or, Nadav et Avihou moururent devant le Sei-
gneur, pour avoir apporté devant Lui un feu profane,
dans le désert de Sinai. » (Bamidbar 3, 4)

Une veille du septiéme jour de Pessa’h, nous nous
rendimes sur la sépulture du saint Tana Rabbi Meir
baal Haness. Apres y avoir prié et versé des larmes,
nous montames pour contempler la kinérét dans
I'obscurité du soir. Nous entonnames le cantique de la
mer et loudmes I'Eternel pour les prodiges accomplis
a cette période en faveur de nos ancétres. Une lampe
trés puissante attirait des milliers de moustiques
et d’insectes, qui volaient sans cesse autour d’elle.
Jobservai ce spectacle et constatai que certains d’entre
eux s‘approchaient trop de la lumiére et mouraient
aussitot. Des papillons essayaient de se rapprocher
eux aussi, mais, a chaque fois, ils reculaient, et ainsi
de suite.

Songeant aux merveilleuses créatures de D.ieu, une
belle idée me vint soudain a 'esprit. Nadav et Avihou
étaient si attachés a I'Eternel qu’ils dédaignerent tout
ce qui avait trait a la matiére, n’aspirant qu’a se rap-
procher encore davantage de Lui. lls le firent tant et
si bien qu’ils virent la lumiere éclatante émanant des
vertus de I'Eternel. Voulant tellement y adhérer, ils ne
parvinrent pas a faire marche arriere et moururent,
consumés par |'Eternel, « feu dévorant ».

Par contre, d’autres Tsadikim, comme Moché et Aha-
ron, s'attacherent également au Saint béni soit-1l, mais
avec pondération et précaution. lls savaient jusqu’ouil
leur était permis de se rapprocher de Lui et ne dépas-
serent pas cette limite, ce qui leur permit de rester en
vie. C’est pourquoi il est dit « Je serai sanctifié par Mes
saints », car les fils d’Aharon aspiraient tant a adhérer
au Tres-Haut que cela leur co(ta la vie.

Comment expliquer que I'Eternel, « feu dévorant
», puisse résider a l'intérieur de notre étre sans nous
briler ? Il sagit la d’un grand miracle pour lequel nous
devons Le remercier a tout instant. Le Créateur se
réduit en nous, de sorte a ne pas nous brler.

Afin de concrétiser cette réalité, le Saint béni soit-1l
a permis a Nadav et Avihou d’étre br(lés vifs, pour
nous enseigner que cela devrait normalement arriver
a tout homme. Mais, dans Sa grande bonté, D.ieu
a pitié de nous et fait en sorte que nous puissions
rester en vie, malgré Sa Présence en notre sein. Il
nous incombe de Le louer constamment pour cet
immense miracle permanent, comme nous le disons
dans les derniers mots de la bénédiction de acher
yatsar, oumafli laassot.
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Aller jusqu’au bout dans la
vérité

Le Rav de Carmiel, Rav Avraham Tsvi
Margalit chelita, raconte qu’il y a peu de
temps, il participa a des chéva brakhot
se déroulant a ‘Hatsor, en Galilée. L'un
des intervenants était un Juif de la ville
d’Arad, qui avait participé a la fondation
de I'école locale « Chouvou ». Il raconta
I’histoire de Rabbi Moché Zilberberg
d’Ashdod, grand érudit ‘hassid, qui
avait beaucoup ceuvré pour renforcer
le judaisme russe et le rapprocher de
la pratique de la Torah et des mitsvot.
Lorsqu’ils fonderent une école, Rabbi
Moché vint pour vy fixer les mézouzot.
Il s’agissait d’un grand événement,
auquel participerent les éleves et leurs
parents.

Rabbi Moché était vétu d’un long
costume noir, fermé par une ceinture
aux hanches, et portait un chapeau. Il se
tint prés de la porte, se balanca comme
a son habitude et se mit a réciter a voix
haute et avec ferveur la bénédiction,
avec sa prononciation ‘hassidique. |l
ne chercha nullement a s’adapter au
style de la communauté, ni par son
apparence extérieure ni par sa maniere
de parler. Il ne modifia pas le moins du
monde ses habitudes.

« En vérité, j'avais un peu honte,
avoua-t-il. Je me demandais ce que ces
jeunes enfants, qui ne connaissaient
rien du judaisme et, a fortiori, du ‘has-
sidisme, pensaient de moi et de ma
conduite bizarre, quand je me balancais
comme un loulav et criais si fort des
mots dénués de sens. Je m’interrogeais
également sur ce que pensaient leurs
parents, ces Juifs ignorants, de mon
spectacle étrange.

« Mais, a une autre occasion, je
discutai avec I'un des éleves, qui me
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LA PARACHA SOUS UN NOUVEL ANGLE

demanda qui était ce Tsadik qui avait
fixé les mézouzot et récité une béné-
diction si émouvante... Celui qui agit
poussé par la vérité, peu importe dans
quelle langue il parle, la vérité se recon-
nait. Des paroles surgissant du coeur
pénetrent celui de l'auditeur. Je me suis
trompé en me demandant commentils
me regardaient, en pensant qu’ils me
prenaient pour un fou. Au contraire,
ils ont beaucoup apprécié toutes ces
démonstrations. »

Dans son ouvrage Mafik Margaliot,
Rav Margalit affirme : « Dans la vérité,
nous devons aller jusqu’au bout. Nous
ne devons pas tenir compte de ce que
les autres diront ou penseront. La seule
chose que nous devons prendre en
considération est la maniére dont la
Torah “regarde” notre conduite. Nos
actes correspondent-ils fidelement a ce
qui y est écrit et a son esprit, pouvant
étre lu entre les lignes ? Les hommes
non religieux ont de I'estime pour
ceux qui campent sur leurs positions.
Au contraire, lorsqu’ils voient des Juifs
pratiquants s'adapter a un milieu I'étant
moins, on les entend parfois dire : “Ce
‘harédi n’en est pas un vrai. Quand il
se trouve avec d’autres ‘harédim, il se
comporte comme eux, mais quand il
estavecnous, il est un autre homme : il
s’habille difféeremment, est moins méti-
culeux concernant la cacheroute, parle
autrement et méme prie d’une autre
maniere. |l sadapte a son entourage.
Un vrai caméléon. Est-ce la un religieux
? A-t-on le droit, a son gré, d’étre parfois
pratiquant et parfois non ?”

« Superficiellement, ces individus
semblent faire le pont entre les religieux
et ceux qui ne le sont pas. S'arrangeant
avec tous, ils paraissent avoir plus de
chances de les rapprocher de leur Pére
céleste. Mais, en réalité, il n’en est pas
ainsi. Les hommes toujours méticuleux
et jamais préts a céder a leurs principes
sont les plus appréciés. Par exemple,
lorsque 'ascenseur arrive et qu’une
femme s’y trouve déja, ils ne craindront
pas qu’il soit délicat de ne pas y entrer,
de peur qu’elle ne pense du mal des
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orthodoxes. lls feindront avoir oublié
guelque chose, s’en iront, puis atten-
dront de nouveau l'ascenseur. »

Nos Sages nous enseignent : « Quel
est le droit chemin que I’lhomme choi-
sira ? Tout celui qui le rehausse et lui
assure la considération de ses pairs.
» (Avot 2, 1) En premier lieu, il nous
incombe de nous conduire convenable-
ment, conformément aux lois détaillées
de la Torah ; seulement alors, nous
jouirons aussi de la considération des
autres. Notre conformité a la vérité
déterminera le jugement de notre
entourage.

Telle est la signification profonde de
I'injonction de notre section « Agissez
ainsi a leur égard » (Bamidbar 4, 19). Si
nous vivons a I'aune de la Torah et de
ses lois, que nous respectons avec la
plus grande minutie, sans chercher a
arrondir les angles, notre mode de vie
sera digne d’éloges.

On raconte qu’un jour, Rabbi Chlomo
Zalman Auerbach zatsal devait voyager
en bus pour rejoindre la Yéchiva. A
I'un des arréts, une femme monta et,
naivement, prit place a ses cotés. Evi-
demment, il ne pouvait pas rester assis,
mais comment se lever sans la froisser ?
Il se leva, se dirigea vers la porte du bus
et descendit a la prochaine station. Elle
pensa ainsi qu’il s'était levé parce gu'il
devait descendre a cet endroit.

« Le début de la sagesse, c’est la
crainte de I'Eternel. » Il nous appartient
de craindre D.ieu, de nous éloigner de
toute conduite répréhensible. Cepen-
dant, pour Le craindre, il faut tout
d’abord avoir recours a la sagesse. Il
s'agit de déployer toute son intelligence
pour ne pas risquer de blesser autrui.

Méme nos freres éloignés de la
pratiqgue du judaisme ont de l'estime
pour les hommes se conformant inva-
riablement a la voie de la Torah et ne
s’en détournant jamais, serait-ce d'un
pouce. On ne doit pas craindre de susci-
ter ainsi une profanation du Nom divin,
car, au contraire, en se conduisant de la
sorte en public, on le sanctifie.
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Bamidbar (174

(R.X) PP 12702 NYh YK 7 93T
«D. parla a Moché dans le désert du Sinai » (1,1)
Le Sinai est une partie du désert dans lequel ont
résidé les juifs durant leur s¢jour de 40 ans.
Pourquoi alors la Torah ne dit-elle pas
uniquement: « D. parla @ Moché au Sinai» 2 Les
termes : “Bémidbar Sinai” (dans le désert de Sinai),
ont une valeur numérique de : 378, qui est la méme
que le mot : “Béshalom” (en paix). Le Hida ajoute
que la plupart des années, nous lisons cette paracha
de Bamidbar le Chabbat précédant Chavouot. Cela
est un rappel sur I’importance de chercher a
augmenter l'unité et la réalisation de Mitsvot
envers son prochain, afin de pouvoir mériter de
recevoir la Torah. « Israél campa 12 en face de la
montagne » (Yitro 19,2). Rachi explique : le verbe
camper est au singulier, a la différence des verbes
précédents, pour enseigner que la multitude des
enfants d’Israél a campé comme un seul homme,
animé d'un seul et méme désir. Selon le Or haHaim
Haquadoch, les juifs se sont humblement soumis a
la parole de D., car les paroles de la Torah ne
demeurent que chez ceux qui se jugent aussi peu
importants qu'un désert.

«Faites le relevé de toute la communauté des
enfants dIsraél » (1,2)

(2.8) X7 712 N7y YD WRY DX XD
Nous commencons cette semaine le Houmach
Bamidbar, dont la premiere paracha traite
essentiellement du dénombrement du peuple juif.
Longuement, la Thora s’attarde a recenser le
nombre d’hommes agés de plus de vingt ans, en les
classant par tribu. Ainsi, la plus petite tribu est
celle de Binyamin qui comptait 35.400 hommes de
plus de vingt ans. A I’inverse, la plus grande est
Yé¢houda, avec 74.600 hommes. La tribu de Lévi,
quant a elle, ne comptait que 22.000 ames, et
encore, ce chiffre inclut tous les gargons a partir de
I’age d’un mois. Comment cette tribu, composée
de fideles serviteurs d’Hachem et désignée comme
elite du peuple, était-elle si peu nombreuse ? Le
Ramban explique que puisque I’asservissement en
Egypte ne les toucha pas, ils ne bénéficierent pas
de la forte multiplication promise par la
bénédiction divine en réponse au dur esclavage. Le
Rav Yéhezkél Levinstein apprend de ce Ramban
un grand enseignement : quand un homme a des
honneurs, de la richesse, etc... il est en réalité
perdant. On peut aussi apprendre de la que
Hachem a décidé avec préméditation que la tribu
de Lévi soit réduite, pour nous enseigner que la

quantité importe peu, tant que la qualité est au
rendez-vous. Puisqu’ils se sont sacrifiés et n’ont
pas servi le veau d’or, ils ont été choisis pour servir
au Beth Hamikdach. De tout temps, les juifs furent
en petit nombre, et les fideles aux préceptes divins
en minorité, mais la vérit¢ ne dépend pas du
nombre, et ce sont toujours eux qui traversérent les
générations une par une, depuis la sortie d’Egypte
jusqu’a aujourd’hui.

YR 2720 723 YR °32 1302 opay n°a’ nhia 9237 7y WK
(2.2) B YN
Les enfants d’Israél camperont, chacun sous sa
banniére, selon les insignes de leur maison
paternelle, a distance et autour du Ohel Moed, ils
camperont (2,2)
Chaque banniere de trois tribus possédait une
couleur distincte et, d’apres le Targoum Yonathan,
chaque banniére comportait les couleurs des trois
tribus qu-elle représentait. Chaque tribu possédait
¢galement son propre drapeau, doté lui-méme d'un
embléme illustrant les traits dominants de son
caractére. Le drapeau de chaque tribu était de la
couleur de la pierre représentant sur le Pectoral du
Cohen Gadol. (Rachi) Le Midrach (Bamidbar
rabba 2,10) enseigne que le campement d’Israél sur
terre est la contrepartie de la Cour Céleste ou le
trone Divin est entouré de quatre groupes d’anges,
a linstar des quatre camps situés autour du
Michkan. C’est des banniéres (dégalim) du peuple
juif que les nations du monde ont appris a faire des
banniéres, drapeaux colorés.
Midrach Bamidbar rabba (2,7)

(°.2) NigR3 702 023 MIgn TR 2ok Yoy
La Tente d’Assignation (Ohel Moed), le camp des
Lévihim, voyagera au centre du camp (2,17)
Le Ohel Moéd contenait le Aron, avec les Tables
de la Loi, et il était au centre du camp. Cela
symbolise le fait que la Torah doit toujours étre
placée au centre de notre vie. Le Hafets Haim
compare la Torah au cceur, qui pompe le sang dans
tout le corps. De méme, la Torah fournit le sang
spirituel, la force vitale, a toute la nation juive. Le
Rav Yitshak Hutner enseigne que le plus grand
bienfait que l'on peut apporter aux juifs, cest de
srasseoir et drapprendre la Torah. En effet, en
enseignant la Torah, nous devenons une partie du
cceur du peuple juif, et nous fournissons alors de la
vie spirituelle pour tout le monde.
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(X.3) YH 198 DIYIR APX)
« Voici les descendants de Aharon et Moché » (3,1)
Rachi constate que la Torah ne mentionne juste
apres que les descendants de Aharon et non ceux
de Moché. Cela vient enseigner que celui qui
enseigne la Torah a son prochain, ¢’est comme s’il
I’avait fait naitre. Les enfants de Aharon étaient
donc aussi enfants de Moché. Mais pourquoi cet
enseignement n’a été dit que pour les fils d’ Aharon
alors que Moché avait appris la Torah a tout le
peuple ? En réalite, tout I’intérét de dire
qu’enseigner c’est comme enfanter, dépend du
principe selon lequel le fils peut donner du mérite
a son pere. Ainsi, si un €léve dépasse son Maitre, il
pourra aussi faire profiter de sa grandeur a son
Maitre parce qu’il est considéré comme son fils.
Or, Moché était plus grand que tout le peuple.
Personne ne pouvait donc le dépasser. Le fait que
tout le peuple, qui ont appris de lui, soient ses
enfants n’avait donc pas d’intérét, car ils ne
pouvaient pas lui faire bénéficier d’une grandeur
qu’il n’avait pas. Cependant, Moché reconnut lui
méme que Nadav et Avihou, les fils de Aharon
étaient plus grands que lui et Aharon. C’est donc a
leurs propos qu’il est intéressant de signaler qu’ils
étaient comme ses enfants, pouvant lui faire
profiter de leurs grandeurs.
Hatam Sofer

(3°.7) WP3 03 Y WK NI *2p 23 DX INp2)
«Ils prendront tous les ustensiles du service avec
lesquels ils accompliront le service dans le
Sanctuaire. » (4,12)
Le Or haHaim Haquadoch commente : J’ai lu dans
les écrits de pieux maitres d’Israél que la bouche
des ¢tudiants de la Torah a le statut d’ustensile avec
lequel on accomplit le service du sanctuaire. Car il
nest pas de plus grande sainteté que celle de la
Torah. Telle est la raison pour laquelle, au milieu
de l¢tude, il est interdit de s’interrompre pour
émettre des paroles qui ne relévent pas de celle-ci,
méme si, émanant d’une personne qui n’est pas en
train d-étudier, ces propos ne seraient pas
prohibés.”
« Talelei Oroth» du Rav Yissahar Dov Rubin
Zatsal

N0 o79R NYbRY MRPD TRY 1357 1908 13 YR DIRDY
P22M WP 12 MWK 921 12WRD 23 DR ANWRD 1RW) TRDT
(0.7)
« Laresponsabilité d’Elazar, fils du Cohen Aharon,
[portera sur] I'huile d-éclairage, l'encens odorant,
’offrande de semoule pour le sacrifice quotidien et
’huile d’onction. [Il sera également] responsable de
tout le Michkan et de tous ses sujets et ustensiles
Sacrés ». (4,16)
Lors des déplacements des juifs, Elazar, fils
d’Aharon avait pour charge le transport de quatre

choses : I’huile d’éclairage, l'encens parfumé,
I’huile d’onction et les offrandes de semoule
nécessaires au sacrifice quotidien. Selon une
interprétation, Elazar fils d’Aharon devait porter
ces quatre choses sur lui. Dans sa main droite, il
tenait [’huile d’éclairage ; dans sa gauche,
I’encens; l'offrande de semoule pendait de son
bras et la fiole d’huile d’onction était attachée a sa
ceinture. Concretement, il lui fallait porter la
réserve d’huile d’éclairage pour un an, c’est-a-dire
1 278 log, (soit environ 700 litres). La quantité
d’encens qu’Elazar portait devait également
suffire pour un an. Il s’agissait donc de 365 portions
pesant chacune 150 draches, soit (soit environ 300
litres). Avec 13 log de I'huile d’onction, Elazar
portait au total (soit environ 1 000 litres), sans
compter 1’offrande de semoule. S’il avait porté ce
poids sur son dos, ce nraurait peut-étre pas été
surprenant, mais il portait ces objets en main :
(environ 700 litres) d’huile d’éclairage dans sa
main droite et (environ 300 litres) d’encens dans sa
gauche. En ajoutant I’offrande de semoule qu’il
portait sur le bras, cela représentait une masse
extrémement lourde.

Méam Loez (Bamidbar 4,16)

Halakha : Repas de Chavouot

Certains on le minhag de faire un repas Halavi
(laity le soir de chavouot et un repas Bassari
(viande) en journée, d’autres pensent que méme
pour le repas du soir il faudra le faire Bassari, car
yom tov nous devons avoir de la simha et on ne
peut avoir de la simha qu’avec un repas de viande.

Tiré du Sefer « Pisqué Téchouvot »

Dicton : Les bons traits de caractéres sont la fortune
de ’homme,
Rav Israel Salanter

Chabbat Chalom, Hag Sameah

PR DI M 12 AWH 0NN ,07I DA 71T W 75w ARIDI? TIRY RYP
,MIM 0773 N2 MWW PR 0 PIRP P2 7RI XWO 71T 223 12
72 279 19X 070,071 ]2 ANYW ,0°M 12 379X L7991 13 AT RDI
,M2W 72 0701 YR IR ,ARY 7IW 12 O "WIAR PR N2 NIVA ANNW 7P
,INDX 72 @°01,217 72 019w TYW Y, AT N2 1p37,7172 N2 AR R3OV
,ANM3 N2 Y¥°,0°Im 12 M7 ,IN0X 12 2pY? ,2N7 N3 MIN XTIV N2 070
YW IXIDI ,AMDOX 2 PRRY YXIW? ,7IDY 12 PRM 71D’ N2 7N
RTIR NI 991 12 YR0IND X YW YT . 77w Na Apaik avp arh
LI’3:NNWIPYY AW N2 7397 217 0TI9RY 1137 21977 .02 1A AN

L7197 12 701 .M23 N2 ATMYON 7NN 12 Anw %Y *71a na ATIvon
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NIPIN2 772 YD 259 on ]1"71
(8/5/21) X”OWUN X 1”2

" d'co OSStb:hte

ter Je

ortie de Chabbat Emor,
20 lyar 5781

=t Sujets de Cours : &3

B § 1) U'accident de Méron, 2) S’éloigner de la haine gratuite, 3) Faire la bénédiction pour les
| soldats, 4) Explication du verset « si ce n’est pour ses parents les plus proches » (Wayikra
21,2), 5) « Pour sa meére ou son pére », pourquoi le verset a dit la mere avant le pére ? 6)
== § Lair « Mayla », 7) « Vous ne ferez aucun travail », 8) Quels fruits acheter pendant I'année
. § de Chémita ? 9) Donner de I’argent du Ma’asser a un non-religieux, 10) Faire attention de
commencer par un bon verset et de conclure par un bon verset, 11) « Qui est sage ? Celui

qui apprend de chacun »,

|

1-11.« IN'NN N ,'21] TINN "IN VY "MNNX 12 2v

my N1 TIY 2V 2nnY »

Chavoua Tov Oumévorakh. Il y a une Guémara
dansletraité de Guitin (57a) quitraite desrécits
de la destruction du temple. On raconte qu’il
y avait une grande ville du nom de Tor Malka
ou nos ennemis ont fait des massacres. D’un
coté ils pleuraient, et de l'autre ils dansaient,
car personne n’était au courant du sort de
son prochain. Suite a ce qu’il s’est passé cette
semaine, vendredi — le jour de Lag LaOmer, le
coeur ne peut pas contenir de joie. Il est vrai
gue passé Lag Laomer on doit écouter un peu
de musique et se réjouir, mais comment est-ce
gue le coeur pourrait contenir une telle joie ?!
Dans Yécha’ya (22,4) il est écrit : « '"mInN |2 %V
N TIY %V 'INN17 IX'RN X ,'21] AKX N0 1Y
My » - « Aussi jai dit : «Laissez-moi, je veux
répandre des larmes ameéres, ne vous mettez

1. Note de la Rédaction : Nous avons gardé la numérotation des
paragraphes de I'édition Hébreu (caractére de droite) afin que celui
qui souhaite approfondir et compléter son étude s’y retrouve plus
facilement.

Pour information, le cours est transmis a l'oral par le Rav Méir
Mazouz a la sortie de Chabbat,

20:56 | 22:12 | 22:28
20:28 | 21:37 | 21:59 ©
20:37 | 21:48] 22:08
20:22 | 21:31 | 21:53

e s

son péere est le Rav HaGaon Rabbi
I Masslia’h Mazouz T«n.

pas en peine pour me consoler du désastre de
la fille de mon peuple ». « "IN IWW » - « laissez-
moi », je veux répandre mes larmes ameres
— le prophete Yécha'ya pleure amerement.
Ne vous empressez pas a me consoler, les
corps ne sont pas encore décomptés, ne sont
pas encore identifiés, il y a certains corps
qui ont subis une erreur d’identification, les
parents pensaient qu’il s‘agissait de leur fils
et il s’est avéré que non, donc ils continuaient
a chercher leur enfant. Certains parents
patientaient tout Chabbat dans l'attente de
pouvoir identifier leur fils. D’autres sont venu
de I'étranger jusqu’ici pour assister a la joie de
Rabbi Chimon Bar Yohai, et voila que « Danli
YIXRN DNV » - « |a terre se referma sur eux »
(Bamidbar 16,33). Maintenant les défunts
sont seuls et il n’y a personne pour assister a la
levée de leur corps. Ce soir, on les enterrera et
c’est une miswa pour tout celui qui peut aller
accompagner ces saints d’y aller et d’y prier. La
section des malheurs et des souffrances prend
fin ici. Assez. Nous n’avons plus de force.

2-2.« DNANN 2V 'Vn 'vn Dn'™2%n YV 1% 1% »

Selon certaines personnes, Rabbi Chimon Bar
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g Leilouye Nichmat: Géoula bat Esther Mazouz

Yohai serait en colére pour une certaine raison.
Une fois, un Talmid H’akham (c’est ainsi que jai
lu) a vu des gens qui brulaient des vétements
sur la tombe de Rabbi Chimon Bar Yohai Il leur
a dit qu’il est interdit de faire cela car c’est du 72
N'NYN — ne pas détruire en vain. Rabbi Chimon
Bar Yohai lui est venu en réve et lui a dit : « Tu
perturbe ma joie ? Va leur dire de continuer a
bruler ! » Il s’est réveillé et leur a dit de continuer.
Mais ensuite, il lui est revenu en réve et lui a dit
gu’il a été décrété que cette personne mourra
dans l'année. Rabbi Chimon Bar Yohai était
stricte. Il est raconté au nom du Ari Zal (Péri Ets
H’aim Shaar Séfirat Haomer chapitre 8), qu’un

R

%
e

_.._‘,:-
e

e &

E::! jour, un Rav du nom de Rabbi Avraham était
b allé sur la tombe de Rabbi Chimon Bar Yoh’ai,
e et il avait pour habitude de réciter la priere de
i Nah’em (que l'on lit a Tisha Beav) chaque jour,
'svl (je ne sais pas s’il le faisait seulement a Minh’a

ou dans toutes les prieres). Il I'a donc également
récité sur la tombe de Rabbi Chimon Bar Yohai, et
voila que Rabbi Chimon est apparu au Ari Zal et
lui a dit : « va dire a tel Rav que puisqu’il a récité
Nah’em lors de ma réjouissance, il aura besoin
de consolation ». Peu de temps apres son fils est
mort. Rabbi Chimon Bar Yohai aime Ila joie, mais
comment peut-on se réjouir lorsque I'on voit de
telles choses ?! Comment est-ce qu’une joie peut
prendre place ?! Des personnes sont venues
prier, des centaines de milliers de personnes
viennent (et il s’est passé un tel drame).

3-3.’accident a Méron en I’'année 5671

I'y a eu quelque chose de similaire qui s’est
produit a la Hiloula de Rabbi Chimon Bar Yohai,
il y a 120 ans. Jai le livre Maamar Esther (qui a
été édité a Djerba en 5706, il y a 75 ans), dans
lequel l'auteur, Rabbi Moché Haddad (de la ville
Nabeul) raconte qu’il est allé en Israél avec sa
femme en 5771. Il raconte (page 12): « Apres
gue nous sommes allées peleriner le géant Tana
Rabbi Méir Ba’al Hanness que son mérite nous
protege, le jour de la Hiloula, nous sommes allés
sur toutes les tombes des Tsadikim qui étaient
autour, notamment celle du Rambam, nous
sommes aussi allés dans les institutions de Torah
et les maisons d’étude, puis nous nous sommes
dirigés vers la sainte ville de Tsfat. Nous avons
chevauché les chevaux, et nous sommes arrivés

£ o T
:' W n..

W
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Sy AR
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en milieu de journée. Aprés que nous nous soyons
reposés pendant deux jours, et apres avoir visité
toute la ville ainsi que les tombes des Tanaim et
des Amaraim qui s’y trouvent, nous sommes allés
a Méron la veille de Lag LaOmer dans I'apres-midi.
Nous étions contents et heureux d’étre arrivé i
pour la Hiloula du saint Tana Rabbi Chimon Bar
Yohai. LUendroit était bondé de monde, prés de
10 000 personnes étaient rassemblées la-bas le
soir, a I’heure ou on allume habituellement les I
bougies. Sur le toit, il y avait 500 personnes qui
étaient tres serrées. Voici qu’au moment ou tout L
le monde était en train de danser et de se réjouir,
on entend un bruit d’effondrement de la rampe
ainsi que de plusieurs grosses pierres. Les gens qui
s'appuyaient alarampe sont tous tombés par terre
a I’étage inférieur. Une grande peur, des cris et des
sanglots envahissaient la salle. L'un était a I'agonie
et on hurlait pour appeler du secours, l'autre %
était a terre sans vie, tout le monde cherchait ses -
proches en pleurant. Le pere cherchait son fils, le "
mari cherchait safemme, et les femmes pleuraient ,
et criaient pour leurs maris et leurs enfants. Je »
courrai de partout pour chercher ma femme, et
de son coté, elle courrait aussi a ma recherche,
jusqu’a ce que l'on se retrouve tous les deux en
sanglots ». Alors le Rav continu en disant le verset b
de Téhilim (28,7) : « en lui mon coeur s’est confié
et j’ai été secouru ».

4-4.La joie s’est completement arrétée pour se ’
transformer en deuil atroce

« Ensuite, les secours ont commencé a intervenir,
et ont sorti tous les corps pour les mettre dans
des pieces spéciales. Tous les médecins de Tsfat |
sont venus immeédiatement, et ont fait tout
leur possible pour sauver des vies. La joie s’est
completement arrétée pour se transformer en
deuil atroce. Tous ceux qui s’étaient rassemblés
sont sortis téte baissée, en deuil. lls pleuraient
et criaient de détresse. Nous sommes donc
retournés a Tsat, et de la-bas nous sommes allés i
une deuxieme fois a Tibériade pour nous reposer |
qguelques jours de cette terrible souffrance que
nous avons vu. Mais ma femme n’a pas tenu le
coup suite a la grande et terrible peur qu’elle

a subie, elle est tombée malade allité pendant
pres de dix jours, avant de revenir en bon étant
par la miséricorde d’Hashem ».

»
T e
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5-5.11 y a de la haine gratuite en Israél — une

haine gratuite terrible et horrible

Plus bas dans son livre, il écrit que les gens
disent que cette chose s’est produite a cause
du fait que I'honneur de Rabbi Chimon Bar
Yohai a été profané. Car les dirigeants avaient
donné l'autorisation a trois mauvaises femmes
qui fréquentes des lieux immoraux, de venir au
pelerinage. Donc I'endroit ou ils dansaient, qui
était juste devant la tombe de Rabbi Chimon Bar
= Yohai, a été profané. lls n‘ont pas eu la méme
force que les dirigeants de la Hiloula de Rabbi
Meir Baal Hanness qui ne les ont pas laissé
rentrer, et qui les ont tenues éloignées de ce lieu
saint, afin de ne pas le profaner. Cette année,
¢a ne s’est pas passé comme ¢a, et donc ¢a ne
peut pas étre la raison du drame qui a eu lieu.
Mais cette année, la raison est beaucoup plus
grande. Il y a de la haine gratuite en Israél. Une
haine gratuite terrible et horrible. Il y a eu quatre
élections, et chacun se vante d’avoir empéché
gue l'autre soit nommé chef du gouvernement.
S’ils avaient un peu d’intelligence, ils auraient
dit : « Nous avons un premier ministre qui aurait
recu un prix Nobel s’il était dans un autre pays ».
Mais au contraire, j'ai entendu que lorsque le
premier ministre est arrivé a Méron, des gens
sontvenusluidire : « Sorsd’icituesimpur ». C’est
vrai qu’eux sont vraiment saints et vraiment des
Tsadikim comme on n’en trouve pas... Celui qui a
scandé cette phrase devant le premier ministre,
c’est lui-méme qui est impur! Comment un
homme peut-il dire une telle chose ?! Le chef du
gouvernement est venu pour s’associer au deuil,
s‘associer a la souffrance, et peut-étre méme
pour peleriner latombe du Tana ; et c’est comme
¢a qu’on l'accueille ?!

6-6.Rendre un homme Apikoross pour pouvoi

parler mal de lui ?!

Qui a permis a un homme d’insulter son
prochain ?! Qui a permis ?! Apres que le Hafets
Haim ait été tres sévere sur la faute du Lachon
Ara’, en disant que celui qui le pratique comment
17 interdits négatifs, 14 interdits positifs, et
recoit 3 malédictions. Mais de nos jours, ils ont
trouvé un moyen de contourner cet interdit. Il
n’y a aucun interdit pour lequel ils ne trouvent

pas une porte de sortie... Quel est ce moyen ?
Le Hafets Haim a écrit que si cet homme a une
maniere de pensée de renégat, comme on
appelle « Apikoross », il est permis de tomber sur
lui et de lui attribuer tous les adjectifs du monde.
J’étais une fois a Kiriat Herzog (il y a 30 ans), et
il y avait un Rav Hassid dans une communauté
ashkénaze, Rav Sigler gu’il soit en bonne santé
(je ne sais pas ce qu'’il devient aujourd’hui). Ils
ont décidé d’amener un autre Rav qui était Létai,
pour suivre leurs coutumes. Trés bien, ramenez.
Un Rav pour les Létaim, un Rav pour les Hassidim,
un Rav pour les Ethiopiens... Il n’y a plus de fin.
Mais comment allaient-ils faire pour destituer le
Rav qui était en place ? Qu’ont-ils fait ? lls ont dit
gu’il était Apikoross... Je I'ai vu le Vendredi, sortir
du Mikvé avec ses enfants Ben Porat Yossef... Vous
avez trouvé juste lui pour le traiter d’Apikoross ?!
C’est comme ¢a que l'on fait ?! Vous pouvez juste
dire : « nous avons des coutumes différentes »,
c’est possible. Mais au lieu de ¢a, vous rendez
un homme Apikoross pour pouvoir parler mal de

lui ?! C’est permis de faire ¢a ?!

S ettt ee— et

7-7.La langue peut tout concilier, mais elle peut

aussi tout détruire

Pourquoi devons-nous étre les pires au monde ?!
Pourquoi dans tous les autres pays, ils font
une ou deux élections maximums, alors que
nous, méme apres quatre élections on n’en a
toujours pas fini ?! A cause d’une haine cruelle.
Cela a commencé a la période des Maskilim.
Les premiers Maskilim respectaient encore le
Chabbat et honoraient les sages, mais avec les
générations, ils n‘ont cessé de descendre et de
se dégrader. Lorsque tu leur fermes la porte, ils

s’en vont et se dégradent. Il faut trouver le bon
chemin avec lequel les rapprocher, le chemin en
or. En dehors d’lsraél, je connaissais des gens
qui transgressaient Chabbat, mais qui venaient
a la synagogue le soir de Kippour. Je vois deux i
hommes simples qui parlent entre eux, l'un
dit a l'autre : « tu sais pourquoi on ne met pas
de chaussures en cuir pendant Kippour ? » (Je
voulais écouter son magnifique Hiddoush...) Il lui
dit : « Parce que ce cuir a été pris d’'un animal qui
a été tué, et il y a donc une forme de cruauté a
cela. Or, le jour de Kippour, on ne veut aucune
forme de cruauté ». C’est une raison magnifique
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dont personne n’avait pensé. Et c’est un juif
simple qui la dit. De méme, j’ai voyagé en Taxi
une fois, et le chauffeur avait la téte découverte.
Il m’a dit : « Tu sais pourquoi la Torah a interdit le
mélange de viande et de lait ? » Je luiairépondu :
« Oui, pourquoi ? » Il me dit : « Parce que le lait
montre la vie, c’est avec lui qu’on allaite et qu’on
donne la bonne santé aux bébés. Alors que la
viande montre la mort, on égorge la béte, puis
on la découpe. Allons-nous mélanger la vie et la
mort ?! C’est impossible ». Mais la seule chose
qui peut mélanger la vie et la mort, c’est le
langage. Il faut que chacun fasse extrémement
attention a I’lhonneur de son prochain.

8-8.1l n’y aura jamais une nation au monde qui

pourra se comparer a nous

Le Gaon Naftali Zvi Yéhouda Berlin (Natsiv) dit
gu’a I'’époque du deuxieme temple, il y avait
des étudiants en Torah et des grands sages,
mais il y avait de la haine gratuite, et a cause
de ¢a, ils considéraient tout celui qui ne suivait
pas leur avis, comme étant un Tsédoki ou
un Apikoross. D’ou savons-nous qu’il y avait
de la haine gratuite ? Il y a une histoire dans
Yoma (23a) qui raconte que deux personnes
montaient ensemble sur la pente du Mizbéah, et
ils s’étaient dit que celui qui arrive en premier
pourra prendre tout ce qu’il y a comme offrande.
Le premier commenga a voir que son ami était
plus rapide que lui et allait rapidement arriver au
sommet de la pente ; alors il prit un couteau et
le planta. Le pére du décédé arriva sur les lieux
et s’exclama: « Messieurs ! N’ayez pas peur,
I'enfant est encore en train d’agoniser, donc les
ustensiles du temple ne sont pas impurifiés ».
Mais c’est ce qui t’intéresse a ce moment-la ?!
De savoir si les ustensiles sont impurs ou non ?!
Tu n’as pas honte !? Comment peux-tu penser a
une telle chose alors que ton fils vient de mourir !
Mais cela montrait en réalité que le meurtre était
guelque chose de banale a leurs yeux. C'est la
méme chose pour celui qui fait honte en public
a son prochain. Son visage était rouge, et devant
tout le monde tu le rends blanc, c’est comme si
tu l'avais tué. Il faut arréter cette haine gratuite !
Ce n’est pas comme ¢a qu’on se comporte. Si
nous arrétons ces choses-la, il n’y aura jamais
une nation au monde qui pourra se comparer

a nous. Nous avons des sages qui écrivent, qui
donnent des cours, qui décident des lois.

9-10.Faire la bénédiction pour les soldats

bénit-on les

On m’a demandé:
soldats ? Or a I'armée, il y a des mélanges et
donc des gens qui naiment pas la Torah ! » Mais ,

« Pourquoi

au contraire, c’est pour cela que nous prions
pour eux, parce qu’ils risquent leur vie pour le
peuple d’Israél. Il y a un enregistrement, dans
lequel Rav Ovadia dit: « Sans ces soldats qui
risquent leur vie, pourrons-nous étudier ?! Non
nous ne pourrons pas ». Nous étudions tous les
jours par leur mérite, nous devons donc leur étre

reconnaissants, et leur rendre du bien. o

10-11.11 n’y a rien de pire au monde qu’un
homme sans reconnaissance

Avant, ils permettaient aux Rabbins de parler '3

avec les soldats, mais ensuite ils ont remarqué ,-1

gue de nombreux soldats avaient fait Téchouva
apres avoir discuté avec le Rabbin, donc ils leur
ont interdit, et tous les soldats s’enfuient devant
nous. Nous pouvons dans tous les cas bénir les
soldats. Lorsque nous bénissonsle peuple d’Israél
qui contient malheureusement 60% (si ce n’est
pas plus) de gens qui transgressent Chabbat,
est-ce interdit ?! Bien sGr que non ! Chaque juif
a un potentiel de revenir a la Téchouva, de faire
des bonnes actions et de respecter le Chabbat. Il
faut aimer chaque juif.

11-12.« Si ce n’est pour ses parents les plus
proches »

Dans la paracha Emor, il est écrit que le Cohen ne .
pourra se rendre impur que « pour ses parents
les plus proches, sa mere, son pere, son fils, sa
fille et son frere » (Wayikra 21;2). Qui sont les
parents les plus proches auxquels fait allusion B
le verset? Selon le Rambam que c’est le theme [ %

S—
F

du verset qui est d’ailleurs détaillé par la suite: « «
pour ses parents les plus proches, sa mere, son s
pere, son fils, sa fille et son frere ». Les autres 2

décisionnaires pensent que le parent le plus
proche non cité est la femme, pour laquelle
le Cohen a le droit de s’impurifier. La mélodie
du verset semble valider les mots du Rambam
puisqu’il y a un atnah (point virgule) avant le
listing des parents. Selon le Rambam, le Cohen
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pourrait-il se rendre impur pour sa femme ?
Oui. Pourquoi ? Car elle est comme un nixn Nn
-défunt dont personne ne s’occupe. En effet, qui
a cette responsabilité si ce n’est son mari? C’est
pourquoi nos sages lui ont autorisé.

12-13.Pourquoi le verset cité la mére avant le

pere?

Apres, il est marqué « pour son pére et sa mere.
La mére est citée avant le pére. Le Even Ezra en
explique la raison. En général, dans la Torah, les
garcons sont cités avant les filles. Par exemple :
« il eut des garcons et des filles », il n’est jamais
marqué l'inverse « il eut des filles et des gargcons
». Alors, pourquoi la mére est ici citée avant le
pere ? Le Even Ezra expliqué que, la plupart du
temps, la mere décéde avant le pere. Il améne
une preuve du Eshet Hail, ou il est marqué : «
elle fait du bien a son mari, tous les jours de
sa vie (a elle-méme) n"n ». Pourquoi ne pas
avoir marqué I''n sa vie (a lui)? Car, en général,
la femme quitte ce monde avant I'homme.
C’est ce que nous voyons chez nos matriarches
Sarah, Rivka, Rahel et Léa... Tossefote (Ketoubot
52a) écrivent aussi cette remarque. lls justifient
cela par les accouchements de la femme qui
fragilisent sa santé. Encore plus lorsqu’il y a des
complications. Le mari qui n’est pas touché par
grossesse et accouchement a une espérance
de vie plus grande. Mais, je trouve que cette
explication n’est pas juste. En effet, juste apres,
la Torah parle du Cohen Gadol, en disant: « il
ne se rendra impur ni pour son pere, ni pour sa
mere » (Wayikra 21;11). Pourquoi le pere est-il
écrit avant la mere ? Selon ce que nous venons d’
expliquer (que la mere quitte ce monde plus tot),
ce n’est pas cohérent?!

13-14.Non seulement

Seulement, la bonne réponse est donnée par un
des Tossefotes. Il n‘est pas certain que le pére
reconnu soit le vrai pére. |l a pu arriver des erreurs
de parcours. C’est pourquoi, lorsque la Torah
autorise au Cohen de se rendre impur pour ses
parents, la mere est citée en premiere, comme
pour dire: non seulement, il pourra s’impurifier
pour sa mere qui l'est véritablement, mais,
également pour son pere, pour lequel, un doute
peut exister. Mais, lorsque le verset interdit au
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Cohen Gadol de s’impurifier pour qui que ce soit,
le pere est cité en premier, comme pour dire:
non seulement pour son pére, qui ne l'est peut-
étre pas, il ne peut pas se rendre impur, mais,
méme pour sa mere qui l'est certainement, il ne
pourrait pas. C’est tres joli.

14-15.Netouya et non tar’ha

Le verset écrit (Wayikra 21;4):

17007--1'"QV2 2V2 8R! ¥7. Et sur le mot i7nn?, il
y a une un signe de mélodie définit par certains
comme un tar’ha, alors que ce n’est pas vrai. Le
tar’haestunfreinetil ne peut étre placé au milieu
d’un mot. En fait, il s’agit d’'un netouya ou mayla
qui est une note musicale d'accompagnement.
Une fois, le Rav Monk a’h m’avait interrogé sur
cette note et je m’en souvenais pas. J'avais dl
faire appel au Rav Meir Madan qui me l'avait
expliqué. Puis, j'avais retrouvé cela dans le livre
Lehem Bikourim.

23-vous ne ferez

T

15-16.« 1wyn N? ,nTAY N)

aucun travail »

A propos des fétes, le verset dit Wayikra 23;7):
« 1wyn N? ,NTaY NIN7N-73-vous ne ferez aucun
travail ». Pourquoi utiliser le terme de NJx7N
NTAY alors qu’habituellement, il est marqué
NaN7n? Rachi écrit que cela nous apprend que
méme s’il y a un risque de perte de capital, le
travail reste interdit a Yom tov. Mais, je ne voyais
pas comment il arrivait a cette conclusion. J’avais
alors pensé que le mot NTaV a les méme lettres
gue TaNN (perte) si on remplace le U par un N.
Rabenou Hananel a donné une jolie explication,
rapportée par le Ramban, et mentionnée par
Maimonide. La Torah parle de l'interdit de faire
un travail NTAY NJNYN, a la différence de naxN
wa1 72IR-travail pour les besoins de la féte, tels
que la cuisine ou I'allumage des bougies, qui sont
autorisées a Yom tov. |l est interdit seulement un
travail nTIQY, c’est-a-dire un travail pour gagner
sa vie, pas la cuisine. D’ailleurs, quand le verset
traite de Kippour ou il est interdit tout travail, y
compris la cuisine, il est marqué nax7n 72-tout
travail est interdit.

16-17.0tsar Bet Din

La paracha Behar parle de la Chemita, année
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Leilouye Nichmat: Géoula bat Esther Mazouz
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sabbatique. La septieme année, il faut ouvrir
nos champs et jardin pour laisser les fruits et les
récoltes a la disposition du public. Etant donné
que cela devient alors difficilement gérable au
point que le propriétaire risque de se retrouver
démuni, a I'époque de la tossefta (Cheviit chap
8), ils ont mis en place le systeme de Otsar Bet
Din. Mais, les complications ont rendu alors les
fruits trois fois plus chers qu’ailleurs. Une fois,
j’avais vu les cerises vendues a 7 shekels, alors
gu’elles ne coltaient que 2 shekels ailleurs !
Trois fois plus cher | Qu’est-ce que c’est? Et ils se
permettent de dire que les fruits des séfarades
(qui s"appuient sur le principe de Heter Mekhira)
sont interdits ...

17-18.Respect de la Chemita

Mais, les critiques ne sont pas justes car ceux qui
ont mis en place le Heter Mekhira sont des géants.
Mais, a chaque nouvelle Chemita, des rabbins
parviennent a réduire les prix. A ce moment, il
est important que chacun respecte la chemita
et les fruits de cette année. Les agriculteurs
se trouvent un autre moyen de subsistance et
peuvent alors plus étudier la Torah.

18-19.Ne pas trop réfléchir face a la Torah et

provoquer l'inflation

Il faut savoir qu’en appliquant les mitsvot pour
Hachem, on peut faire augmenter les prix des
produits a cause des dépenses supplémentaires.
Mais, importer des légumes de Gaza pour les
vendre en Israél a 4 fois leur prix, pourquoi ? La
Torah t'aurait-elle demander de faire du business
? Au contraire, elle écrit: « la terre sera au repos,
pour consommation, pour toi, ton serviteur, ta
servante, ton employé, ton résident (Wayikra
25;6). Lorsque tu a foi en la Torah, tu ne cherches
pas a rouler les gens, au contraire, tu recherches
le bien de chacun.

19-20.Donner a un non-pratiquant des sous du
maasser

Mémessiunjuif non-pratiquantvienttedemander
de l'aide, tu peux lui donner a partir de tes sous
du maasser. Ne commence pas a prétexter par
rapport a son manque de pratique, c’est un juif!
Il réalisera alors combien les gens religieux se
comportent bien, combien ils sont respectueux.

Si nous agissions ainsi, ol en serions-nous
aujourd’hui ? Il n’y a pas d’équivalent a la terre
d’Israel concernant ses fruits, son atmosphere,
son héritage. Mais, il nous manque de la
compassion l'un pour l'autre. Chacun essaye de
manger son camarade, a quoi bon?!

20-21.Attention de commencer et finir sur un
bon verset

Le verset dit: s’il reste de nombreuses années,
en fonction, il rachétera son terrain. Et s’il me

F '04‘.— -4

reste pas beaucoup d’années...(Wayikra 25;51- ’j
52). Il est écrit que le pére du Ben Ich Hai, Rabbi —
Eliahou Haim fut invité a monter a la Torah =~
pour la paracha Behar. Lofficiant lui montra le =
verset de départ « Et s’il me reste pas beaucoup

d’années... ». Et le Rav lui demanda de remonter

d’un verset car le mot « et si-ONI » a la valeur &
numérique de 47. Malheureusement, le Rabbi TS
décéda cette année-la, a I'age de 47 ans. Depuis, <
son fils, le Ben Ich Hai faisait tres attention de 3

b, 1

ne pas ouvrir la porte au Satan. Le Gaon Rabbi
Moche Levy a’h, dans la paracha de korah,
demandait de ne pas commencer la montée a 9x
YIN 78 N7 » (Bamidbar 16;14). Si c’est le Cohen
qui continue sur la montée de Levy, alors, ce ne
devrait pas étre un probleme. Mais, lui était Levy.
Alors, commencer sur le mot q, il ne voulait pas.
Il remontait d’un verset. Il faut toujours veiller a -
commencer et terminer sur un bon verset. |

21-22.Qui est sage? Celui qui apprend de chacun

Dans le 4e chapitre des Pirke Avot, Ben Zoma dit:
« Qui est sage? Celui qui apprend de chacun. » 4
Qu’est-ce que cela signifie ? A qui faut-il référence :
? Je pense qu’il fait allusion a Rabbi Elazar ben
Azaria qui avait dit (Berakhot 12b) « je n’ai pas
mérité de démontrer qu’il faille mentionner
la sortie d’Egypte la nuit, jusqu’a ce que Ben
Zoma l'ait enseigné ». Certes Rabbi Elazar et Ben ,
Zoma étaient alors jeunes tous les deux. Mais, -
Rabbi Elazar était prince de la communauté et 2

e

"d‘-.

[

&
pas Ben Zoma, qui n‘obtint méme pas le titre de '
Rav. Malgré tout, Rabbi Elazar avait apprécié son
commentaire et le reconnut intéressant. Chacun
doit savoir apprécier ce qui est vrai, joli, beau. Et N
savoir dire ensuite, ainsi m’a dit untel... 4{

22-23.La sagesse est d’origine divine T‘

Wha

=%
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= Le Rambam dit « accepte la vérité, peu importe
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qui I'a dite ». Dans sa jeunesse, il ne voulut pas
écrire les noms des auteurs, mais, plus tard, dans
un professeur embarrasséle guide des égarés, s’il
avait trouvé une bonne chose qu’Aristote avait
dite, il ecrivait qu’Aristote a dit cela. Et il a dit:
« Je sais que les gens en font du bruit, mais jai
dit que cet idolatre avait dit une idée que Dieu
lui avait donnée dans son esprit, et c’est tout.
C’est ainsi qu’il écrivait, et c’est ainsi que
tous les Rishonims ont écrit. Aujourd’hui,
mentionner Aristote, c’est un danger ... Il y
avait un grand sage, il y a 400 ans, et il a dit
que l'intellect du Reem (Rabbeinu Eliyahu
Mizrahi) était similaire a celui d’Aristote,
en profondeur et en honnéteté . Qu’est-ce
que «l’intellect d’Aristote»? Imaginez-vous
gu’une personne dise que son intelligence
est comme Napoléon. Que nous soucions-
nous de Napoléon? Mais il ne faisait
référence qu’a l'acuité et a I’'honnéteté de
cet homme. Comme si vous disiez que «
son esprit est égal a celui du plus grand
scientifigue du monde ». Il est permis de
le dire. Et aujourd’hui, ils ne disent pas
cela. Nous félicitons l'intellect qu’"Hachem
a donné a l'étre humain. Et il peut doté
ainsi un non-juif. « Un non-juif qui dit une
phrase intelligente est qualifié de sage »
(Meguila 16a). Il faut peser les choses et ne
pas juste dire « qu’"Hachem nous préserve
». Il faut profiter de chaque parole sage car
la sagesse ne provient de ’lhomme, mais
de I'Eternel. Hachem donne la sagesse
(Michle 2;6). Il faut faire attention.

Celui qui a béni nos saints péres Avraham ,
Itshak et Yaakov, bénira toute cette sainte
congrégation, ceux qui voient en direct, et

Dédicacez le feuillet pour un proche, une reussite, un bon Zivoug, la Refoua chélema etc.
pour un don de 52€

Contactez: Pinhas Houri - Paris 06.67.05.71.91

ceux qui entendent et ceux qui lisent apres, tous
ceux qui liront et entendront et les choses feront
bon effet, enlevant la haine gratuite et éliminant
tous les différends et toutes ces absurdités.
Puissions-nous avoir le privilege de recevoir
ensemble la Torah par amour, «et Israél campa»
(Chemot 19: 2) - comme un seul homme avec un
méme coeur (Rachi la-bas). Et Hachem comblera
tous les désirs de votre coeur pour de bon. Et
gu’ainsi soit sa volonté, amen.
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‘Hag Hachavouot

Par I’Admour de Koidinov chlita

Les sages nous dévoilent qu’avant le don de la Torah, le Saint Béni Soit Il alla la proposer
aux descendants d’Essav qui lui demandérent : « qu’est-il écrit dans ta Torah ? » ; |l leur répondit :
« tu ne dois pas tuer », et de Lui retorquer qu’ils n’en voulaient pas. Hachem en fit de méme pour
tous les peuples, mais aucun n’accepta, jusqu’a ce qu’ll se présente devant les Béné Israél qui
s’exclamerent aussitot « Naassé véNichma » (« nous accomplirons et nous écouterons »).

Il nous faut comprendre pourquoi les Béné Israél ont donné préséance a I’action face a
la compréhension en proclamant : « Naassé vénichma », car pourquoi ne devraient -il pas tout
d’abord écouter quels sont les commandements et ensuite les appliquer ?

Hachem créa le monde de maniére a ce que la nature cache Sa réalité. Cette nature
matérielle crée en 'Homme toutes sortes de désirs qui 'empéchent de se rapprocher de son
Créateur. Il en résulte que ce monde par lui-méme est obscur et détérioré, et il ne sera possible de
le réparer que par la Torah, car elle est |a racine de la vitalité d’Hachem qui se trouve en toute chose.
Lorsque 'Homme décide d’annuler ses pulsions et ses désirs face a la Torah, quand bien méme
elle va a I'encontre de toutes ses attirances naturelles, il pourra, par son sacrifice, purifier la nature,
et de par [a méme y révéler la présence d’Hachem. Ainsi elle ne sera plus un obstacle pour se
rapprocher du Créateur, et méme lorsqu’il devra s’occuper des sujets de ce monde, il ne sera pas
attiré par ses plaisirs, mais au contraire restera attaché a Dieu.

C’est ce que les peuples ont demandé a Hakadoch Baroukh Hou : « qu’est-il écrit dans Ta
Torah », car ils voulaient assujettir les désirs de leur coeur a la Torah, c’est pourquoi ils désiraient
savoir quelles étaient les mitzvot a respecter, et si elles n’allaient pas contre la nature de leur corps.
Mais lorsqu’ll leur répondit que la Torah comporte des mitzvot qui sont contraires a leurs penchants,
ils n’en voulurent pas.

Par contre, les Béné Israél s’écriérent “Naassé vénichma”, ce qui veut dire qu’ils étaient préts
arecevoir et accomplir toutes les mitzvot avant méme qu’elles aient été énonceées, car ils comprirent
que le but de la Torah est d’y soumettre tous les plaisirs physiques, qui représente le seul moyen de
purifier la nature et de dévoiler la réalité de Dieu ; ils consentaient ainsi a tout mettre en pratique,
méme ce qui allait a 'encontre de leurs pulsions.

Et c’est ce pourquoi la Torah nous ordonne de nous souvenir du jour ou nous nous sommes
tenus au Sinai, comme il est écrit : « fais trés attention de ne pas oublier tout ce que tes yeux ont vu
etc....ce jour ou tu tes tenu devant Hachem ton Dieu, au ‘Horev (mont Sinai) », car le juif doit
toujours se souvenir que le but de la Torah et des mitzvot est de pouvoir annuler toutes ses attirances
physiques a la Torah, de ne pas se séparer du Créateur aussi lorsqu’il est pris par les occupations
de ce monde.

Pour aider, cliquez sur :
Contact : +33782421284 https://www.allodons.fr/les-amis-de-koidinov [ 4972552402571
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DES LETTRES ET DES AMES

« L'Eternel parla en ces termes a Moise, dans le désert de Sinai, dans la tente
d'assignation, le premier jour du second mois de la deuxieme année aprés leur
sortie du pays d’Egypte: "Relevez/séou le nombre de tétes de toute la communau-
té des enfants d'Israél, selon leurs familles et leurs maisons paternelles, au moyen
d'un recensement nominal de tous les mdles.Depuis I'dge de vingt ans et au-dela,
tous les Israélites aptes au service, vous les dénombrerez/tafkidou selon leurs
légions, toi et Aaron... »

achi nous explique que « c'est par amour qu'Hachem porte pour

les Bnei Israél, qu'll les compte a tout moment. Il les a comptés

lorsqu'ils sont sortis d'égypte, et de nouveau aprés qu'ils déchu-
rent par la faute du veau d'or afin de connaitre le nombre
de survivant (voir chémot 38;26), et encore une fois
lorsqu'll est venu faire résider Sa chékhina sur
eux. »
Une question se pose sur le premier
commentaire de Rachi lorsqu'il dit
gu'Hachem « les compte a tout
moment », or par la suite de son
commentaire ne voyons-nous
pas qu'il ne les a fait dénom-
brer qu'a certaines occasions ?
Le fait d'étre compté attribue
une importance a I'objet ou
la personne dénombrée
comme nous dit la Guémara
(Beitsa3b) « une chose qui est
dénombrée ne peut s'annuler
méme parmi mille autres ».
Le Kéli Yakar souligne que I'ex-
pression employée pour exprimer
le décompte des Bnei Israél est
« Séou», qui se traduit aussi par

) 3" et &
-

« élever ». Ce choix de langage qu'em- . .

ploie Hachem, exprime Son attachement - .

-

aux Bnei Israél par rapport aux autres >

peuples. En effet ce n'est pas I'habitude d'un agri-

culteur de compter dans le détail ses bottes de foin qui

sont constituées de milliers de brins de paille. Ainsi I’humanité qui est
comparée a cette botte de foin n'est pas comptée dans le détails par son
créateur. Cependant Hachem prend soin de compter tous les membres
du peuple d'Israél, pour dire combien ils lui sont importants. Ce compte
montre qu'il existe une Providence Divine qui s’exerce sur chaque
membre du peuple d’Israél, ce qu’on appelle la Hachgahat Pratit. Con-
cept exclusivement réservé aux Bnei Israél. Comme il est dit « Hachem
dit a Moché, descend avertis le peuple...et il en tombera beau-
coup » (chémot19;21). Rachi explique que méme s’il devait en tomber
gu’un seul, il compterait « beaucoup » pour Moi, fin des paroles du Kéli
Yakar.

C’est pourquoi ce compte est bien plus qu'un simple dénombrement et
c'est une élévation! Chaque juif est d'une extréme importance aux
yeux du Tout-puissant. Ce décompte particulier des Bnei Israél viendrai
répondre a tout celui qui se considére loin d'Hachem, et qui est inca-
pable de s'en rapprocher.

Notre Paracha qui est lue chaque année avant la féte de Chavouot, féte
du don de la Torah, vient sensibiliser chacun de nous. Hachem vient nous
dire par ce décompte, que «toi» aussi tu es important, « toi » aussi tu as
les capacités pour aborder I'étude de la Torah. Preuve en est de ce

== = Diffusez la Torah !

AA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

Prenez part a I’édition de ce feuillet th =

™ Torah-Box

Feuiller

N°106

S
054 976 54 17
-

L’étude de cette semaine est dédiée pour I'élévation de I'ame de

Moché Chemla
ben Sim’ha

Sim’ha Bismuth
bat Warda

-

.

SN

décompte ou « les tétes de toute la communauté des enfants d'Israél »
sont dénombrées, au méme titre que Moché Rabénou et les Princes des
Tribus d’Israél! Tout le monde a sa place, le droit et les compétences
pour étudier.
Chavouot est la féte du Matane/don de la Torah, c'est aussi celle de la
Kabala/réception de la Torah.
Lors de tout don, une personne expédie et une autre réceptionne. A
Chavouot, Hakadoch Baroukh Hou est I’expéditeur : Il va nous donner a
nouveau la Torah, au niveau individuel. Nous, nous serons les destina-
taires. Cependant, pour optimiser ce don, il nous faudra étre
~ prét a devenir des réceptacles.
Dans la suite des versets la Torah emploi « vous
les dénombrerez/tafkidou selon leurs légions,
toi et Aaron... ». Ce terme « tafkidou/
dénombrez »,a la méme racine que le
mot « tafkid », qui signifie un role,
pour dire que chacun a un rdle trés
précis et indispensable. En effet le
Mégualé Amoukot (§186) écrit
que les 600 000 ames des Bnei
Israél sont comparées au
nombre de lettres qui compo-
sent le séfer Torah. Il rajoute
que le mot « ISRAEL » constitue

= les acronyme de « Yech Chichim

—p Ribo Otiot Latorah » c'est-a-

e s dire » il y a 600 000 lettres dans
P T e la Torah ».

- P At - Cependant dans nos dans un séfer

torah on ne trouve que 304'805
lettres, soit environ deux fois moins
que le nombre de Bnei Israél, comment
" accorder ces deux informations?
- Les lettres dans le séfer Torah son constituées
e d' assemblages de plusieurs lettres. Par exemple le
Aleph est composé d'un "Vav" et de deux "Youd", le khét
est composé de deux zain, le hé est composé d'un dalet et un youd.
Tandis que des lettres comme le Vav et le Youd comptent pour une
lettre. On retrouve ce décompte a la fin du '"Houmach Emek Davar qui
d'apres un calcul précis nous amene a 600.000 lettres et des poussiéres.
Le chiffre de 600,000 implique toutes les lettres qui sont imbriquées
I'une dans l'autre. On comprend que chaque juif est indispensable I'un
de I'autre, chacun est une piéce indispensable de la Torah d'Hachem.
Relevez/séou et dénombrerez/tafkidou, le choix de langage utilisé par
la Torah pour recenser les Bnei Israél prend tout son sens, Hachem
prend en compte chacun de nous.
Ainsi, le premier commentaire de Rachi sur cette paracha qui dit qu'Ha-
chem « les compte a tout moment », bien qu'il ne les a dénombré qu'a
certaines occasions, nous apprendre que sans cesse, a tout instant,
chaque Juif a un réle propre et spécifique devant son Créateur. Lorsque
Hachem nous compte «par amour», c'est bien pour accorder Son im-
portance a chaque Juif et souligner que dans tout l'univers, il est I'étre
doté du plus grand mérite d'accomplir la volonté divine.

Chabat Chalom et ‘Hag Saméa’h!

Rav Mordékhai Bismuth i 054.841.88.36
mb0548418836@gmail:com
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pour toujours avoir quelque chose 3 dire

Le mot « Bamidbar/22TNA » peut se lire en deux
mots: « Bam dabeir / 72T D2» qui signifie “d’eux
vous devrez parler”.

La Guémara (Yoma 19b) commente les mots : «védibarta
bam » par : tu parleras de Torah et non pas de paroles
vaines, inutiles. Les lettres du mot : renvoient a la premi-
ere lettre du premier mot de la Torah écrite
(D2)Bam Béréchit N'¥/XQet du
,premier mot de la Torah orale

Michna Bérahot NN'XN.
Dans nos discussions, le
mot Bamidbar vient

nous demander de
parler de Torah, qui
est composée d’une
partie écrite et
orale, en faisant le
vide autour de
nous a Iimage
d’'un désert. Aux
Délices de la Torah

« Les enfants
d’Israél  campe-
ront, chacun dans
son camp et chacun
sous sa banniere, selon
leurs légions » (1,52)
Selon I'Alter de Kelm, les dé-
placements des juifs dans le désert
nous enseignent I'importance de maintenir de I'ordre
dans notre vie. Il compare cela a un collier de perles. Les
perles ont beaucoup plus de valeur que le collier lui-
méme, mais sans sa présence elles se détacheraient et
seraient perdues. De méme, |'ordre protege des pertes
dans I'accomplissement des Mitsvot : nous avons un lieu
et un moment désignés pour prier, pour étudier la Torah.
A Pessah, moment de liberté suite a la sortie d’Egypte, on
a un séder, un ordre que nous devons suivre scrupuleuse-
ment. L'ordre, la discipline, représente ce que nous dev-
ons véritablement faire. Le laisser- faire représente ce
que nos humeurs, nos envies du moment décident de
faire pour nous. Pour étre sr d’étre pleinement soi-
méme, il faut étres organiser (avoir un ordre) comme ce
collier, durant notre vie, afin d’y mettre un maximum “de
perles’, nos belles actions. Aux dlices de la Torah

« La Tente d’Assignation (Ohel Moéd), le camp des
Lévihim, voyagera au centre du camp » (2,17)

Le Ohel Moéd contenait le Aron, avec les Tables de la Loi,
et il était au centre du camp. Cela symbolise le fait que la
Torah doit toujours étre placée au centre de notre vie. Le
Hafets Haim compare la Torah au coeur, qui envoie le
sang dans tout le corps. De méme, la Torah fournit le
sang spirituel, la force vitale, a toute la nation juive. Le
Rav Yitshak Hutner enseigne que le plus grand bienfait
que l'on peut apporter aux juifs, c’est de s’asseoir et
d’apprendre la Torah. En effet, en étudiant la Torah, nous
devenons une partie du coeur du peuple juif, et nous
fournissons alors de la vie spirituelle pour tout le monde.

«lls prendront tous les ustensiles du service avec
lesquels ils accompliront le service dans le Sanctu-
aire. » (4,12)

Le Or HaHaim Haquadoch commente : J'ai lu dans les
écrits de maitres d’Israél que la bouche des étudiants de
la Torah a le statut d’ustensile avec lequel on accomplit le
service du Sanctuaire. Car il n’est pas de plus grande
sainteté que celle de la Torah. Telle est la raison pour
laquelle, au milieu de I'étude, il est interdit de s’inter-
rompre pour émettre des paroles qui ne relévent pas de
celle-ci, méme si, émanant d’une personne qui n’est pas
en train d’étudier, ces propos ne seraient pas prohibés.
(Talelei Oroth)
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DES EFFORTS DANS LA JOIE ET LA TEFILA

a semaine derniére nous avons lu

dans la parachat Bé’houkotai « Si

vous gardez mes décrets et mes
commandements ... alors je vous donne-
rai la pluie en son temps et la récolte
sera a profusion etc. ». Rachi rapporte le
fameux Midrach qui enseigne que le
‘décret’ dont il s’agit c’est celui du
Amal/l'effort dans la Thora. Qu’est-ce
que cela veut bien dire? Nous savons
bien qu’un Juif a la Mitsva d’étudier la
Thora jusqu’a 120 ans. Mais ici le verset
vient nous apprendre un ‘plus’, c’est
qu’il y a aussi une Mitsva de faire des
efforts dans son Limoud/étude de la
Thora. C'est ce qu’on nomme le amal!
Aprés avoir exprimé ce principe de
‘I'Effort’, on va essayer de donner un ou
deux conseils pour arriver a ce ‘Amal’!
Le grand Ohr HaHaim donne dans une de
ses 42 interprétations de ce verset (!!)
que la Thora signale que c’est un décret
pour I'homme de s’efforcer d’apprendre
la Thora et de répéter les textes saints
bien qu’il les connaisse déja. Et c’est
justement ce ‘Amal’ qui est la clef de
toutes les bénédictions marqués au dé-
but de la Paracha! Pour ceux qui ne s’y

connaissent pas tellement dans la Gué-
mara, il faut savoir que chaque page du
Talmud c’est un nouveau défi pour la
compréhension de I'avreh’/I'étudiant en
Thora. On est vraiment tres, trés loin,
des romans et autres balivernes qui sont

dans le commerce!! Méme dans les
sciences profanes il n’existe pas d’équi-
valent a I'étude sainte de la Thora. En
effet I'étudiant en fac par exemple n’a
aucun intérét a répéter son manuel uni-
versitaire. S'il arrive a comprendre et
résoudre les exercices, il aura tout ga-
gné! En revanche, chez nous, chaque
révision et approfondissement de nos
saints textes est en soi une Mitsva! Et
par conséquent on a droit @ un mérite
sans fin! Et quand on parle du labeur, ce
n‘est pas uniquement dans le nombre
d’heures passées au Bet Hamidrach: ce
qui est déja beaucoup, mais c’est aussi
dans la qualité de I'étude!

Le premier c’est celui du fameux ‘Iglé
Tal’ le Rabi de Tserchov connu aussi pour
sa Responsa Avné Nézer. Ce géant de la
'Hassidout enseigne dans la préface de
son livre qui traite des lois du Chabat:’ Il
y a des gens qui croient que I'étude Lich-
ma dans la Thora c’est d'étudier sans
aucun intérét personnel. Et que si on
cherche notre profit dans I’'étude de la
Sainte Thora c’est un manque dans la
Mitsva. Et bien non! Le plaisir que I'on a
dans son étude cela fait partie intrin-
seque de la Mitsva de I'étude de la Tho-
ral Preuve en est du Saint Zohar qui dit
que le Yétser de ’lhomme grandit par la
joie. Pour le Yetser Tov se sera par la
joie de la Thora, pour le Yetser Ara
(mauvais penchant) se sera par les plai-
sirs matériels etc... C'est-a-dire que la
joie doit accompagner le juif dans son
étude!!” Une condition est pourtant fixée
par le Iglé Tal, c’est que notre volonté
principale soit celle de connaitre la Thora
pour elle-méme. Parce que le Créateur
du Monde nous I'ordonne, et pas pour
devenir le ‘Rabi’ ou le ‘Sage’ de la fa-
mille! Alors le plaisir ressenti au cours de
|'étude ne sera pas pergu comme une

déviation de la Mitsva mais au contraire
un facteur qui nous aidera a mettre nos
forces physiques et morales au service
du Ribono Chel Olam!

Un second conseil que I'on vous pro-
pose, c’est la priere/téfila. Comme la
Guémara (Nida 70) dit «Comment un
homme peut-il devenir 'Ha'ham? Qu’il
multiplie I'étude! La guémara rétorqua,
que beaucoup avaient fait ainsi et n’ont
pas eu les résultats escomptés! La ré-
ponse est qu’il faut beaucoup étudier et
aussi prier et invoquer la miséricorde
divine de Celui qui possede cette sa-
gesse!!l etc.» On voit donc que la Thora
va de pair avec la Téfila.

Rav David Gold %00 972.390.943.12
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histoire de Moussar

‘, Une

Nos sages nous racontent...

pres avoir été lachement dénoncé, Avraham fut arrété et empri-

sonné par la police qui informa immédiatement ses parents que

leur cher fils avait été retrouvé, mais que celui-ci avait abjuré la
religion chrétienne en se convertissant au judaisme.
Bouleversés, ses parents accoururent, et insisterent pour ramener leur
tendre Valentin a la raison et dans sa religion d'origine. Les plus hautes
autorités religieuses intervinrent également dans ce sens, lui ex-
pliguant I'immense honte pour ses parents, une famille de
nobles, d'avoir un fils qui avait aussi mal tourné. Mais en

vain, toutes leurs argumentations resterent parfaite-
ment stériles.
Ses parents d'une richesse incommensurable,
étaient préts s'il renongait en public au judaisme,
de lui construire un beth hamidrach privé, ou il

pourra étudier seul et sans contrainte. Mais

Avraham répondait sans faiblir que la loi juive

constituait sa conviction profonde et sacrée et

qu'il était prét, s'il le fallait a mourir par fidéli- g

té a sa foi.

Un Jour, un évéque important de I'église lui

expliqua que son attitude était tout a fait illo-

gique et voici ses paroles : « Si D.ieu avait voulu

que tu sois Juif, Il t'aurait fait naitre de parents

Juifs. Mais puisque tu es né de parents chrétiens,

cela prouve qu'll veut que tu sois chrétien, comme

tes péres!»

Mais Avraham lui répondit : « Lorsque Hachem a donné la

Torah au Mont Sinai. Il I'a tout d'abord proposée a toutes les

nations du monde, qui I'ont refusée. Cependant Il n'a pas fait du porte a
porte vers chaque individu pour lui proposer la Torah. Il I'a présentée aux
chefs de chaque peuple et nation. Parmi eux, certainement y avait-t-il eu
nombres de personnes qui auraient souhaité recevoir la Torah; mais
elles en furent empéchées par les décisions de leurs autorités. Toutefois
Hachem ne prive aucune créature de la récompense qu'elle mérite. Il a
prévu dans Sa bonté supréme que les Gmes des descendants de ceux qui
auraient voulu recevoir la Torah seraient dispersées dans toutes les
générations et accéderaient individuellement a leur place dans le
peuple Juif par une démarche vers leur conversion. Inversement, parmi
I'ensemble des Enfants d'Israél qui accepterent la Torah, il devait bien y
en avoir qui personnellement, auraient préféré la refuser. Mais portés par
I'acceptation de I'ensemble du peuple, ils sont entrés dans la vie Juive,
malgré eux. Leurs descendants forment ceux qui ont trahi et quittent le
Judaisme a une époque ou a une autre. »

Savez-vous pourquoi?
T

1)Lors du don de la Torah au Mont Sinai, le peuple juif recut a ce mo-
ment-la les instructions relatives a I'abattage des animaux et a la prépa-
ration de la viande pour la consommation. Jusque-la, les Hébreux
n’avaient pas regu ces lois et donc toute leur viande ainsi que leurs us-
tensiles furent des lors considérées comme « non cachéres ». La seule
autre possibilité qui s’offrit a eux fut donc de manger des

laitages qui sont des aliments qui ne nécessitent aucu-
ne préparation préalable.

2)La Torah est comparée au lait, comme le dit le /
verset : « Comme le miel et le lait, [la Torah]
coule sous ta langue » (Cantique des Can-
tiques 4:11). De méme que le lait a la capacité

de subvenir totalement aux besoins nutritifs

de I'étre humain (comme dans le cas d’un
nourrisson), la Torah procure toute la « nourri-
ture spirituelle » nécessaire a I’ame humaine.

3)La guématria (valeur numérique) du mot‘halav/lait, «

est de 40. Nous consommons des produits laitiers a Chav- 3
ouot en souvenir des 40 jours que passa Moché sur le Mont Sinai durant
lesquels il regut des instructions sur toute la Torah. La valeur numérique
de ‘halav, 40, a également une signification plus profonde en ce sens
qu’il y eut 40 générations depuis Moché, qui consigna la Torah Ecrite,
jusqu’a la génération de Ravina et Rav Achi qui rédigérent la version fina-
le de la Torah Orale, le Talmud. De plus, le Talmud commence avec la
lettre mem - guematria 40 s’acheve également avec un mém.
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De VALENTIN s AVRAHAM (suite et fin)

L'évéque déconcerté et voyant qu'ils ne réussissaient pas a influencer le
fils Potogki, n'avait pas d'autres choix de lui infliger d'atroces souffrances
physiques et morales. Aprés un long emprisonnement et un procés pour
hérésie, il fut condamné a étre bralé vif a Vilna, le second jour de Cha-
vouot de I'année 1749. Sentence qu'il accepta de grand cceur, en expli-
quant méme, qu'il était heureux de purifier son corps par le feu, de tous
aliments impurs qu'il avait consommés avant de devenir Juif.

Le Gaon de Vilna lui envoie un message lui offrant la possibi-
lité de le secourir en utilisant la Kabbale. Mais Abraham
ben Abraham refuse, préférant mourir « al kiddoush
Hachem/en sanctifiant le nom de D.ieu » et s'en-
quiert auprés du Gaon de la priere qu'il devra réci-
ter juste avant de mourir. Le Gaon de Vilna le
manda de réciter la bénédiction suivante

« Baroukh ata Ha-Chem...vetsivanou leqadech
eth chemo be'rabim/Béni sois-Tu...qui nous a
ordonné de sanctifier le Nom en public ».
Comme il était en ces temps tres dangereux
pour un Juif d'assister a I'exécution, la commu-
nauté juive envoya un Juif ne portant pas la
barbe, pour se méler a la foule afin qu'il puisse
I'écouter et lui répondre « amen ». Il réussit aus-
si, par corruption, a se procurer quelques cendres
du martyr, lesquelles furent ensuite enterrées dans
le cimetiere juif.

Le Jour méme de son exécution est né Rabbi Haim de
Vologin, le plus grand des disciples du Gaon de Vilna, fon-
dateur de la grande Yéchiva de Vologin. En 1796 le Gaon de
Vilna quitta ce monde, et fut enterré juste a c6té de Avraham ben Avra-
ham.

On considere que Chavouot est le moment de raconter I'histoire de
Potogki parce Chavouot est I'anniversaire de son exécution.

Une réflexion doit venir a I'esprit : Chavouot étant la « célébration » du
don de la Torah au mont Sinai et le moment d'accepter de recevoir la
Torah, les arguments qu'utilisa Avraham contre I’évéque, de I'attitude
de nos péres lors du don de la Torah peuvent nous inspirer sur la ma-
niére de prendre sur nous les engagements et notre fagon d'accepter la
Torah. Etaient-ils parmi I'ensemble des Enfants d'Israél qui acceptérent
la Torah, ou ceux portés par I'acceptation de I'ensemble du peuple ?
(Retrouvez la premiére partie sur www.ovdhm.com)

[ L

POURQUOI MANGE-T-ON DES PRODUITS
LAITIERS A CHAVOUOT?

4)Selon le Zohar, chacun des 365 jours de I’année correspond spécifique-
ment a I'un des 365 commandements négatifs de la Torah. Quelle mitsva
correspond au jour de Chavouot ? La Torah dit : « Apportez des Bikourim
(premiers fruits) au Saint Temple de D.ieu ; tu ne feras pas cuire un chev-
reau dans le lait de sa mere » (Exode 34:26). Comme le
.. premier jour pour apporter des Bikourim est Chavouot
(en fait, la Torah appelle Chavouot « la féte des
Bikourim »), la seconde moitié de ce verset 6 au
sujet du lait et de la viande 6 est le commande-
ment négatif qui correspond au jour de Chav-
ouot. Ainsi a Chavouot, nous prenons deux
repas, un avec des laitages et I'autre avec de
la viande, en prenant bien soin de ne pas les
mélanger.

)\

|

5)Le Mont Sinai porte également le nom de Har
Gavnounim, la montagne aux pics majestueux. Le
mot hébreu pour fromage est guevina, qui s’apparente

: sur le plan étymologique a Har Gavnounim. De plus, la
guematria de guevina (fromage) est de 70, ce qui correspond aux « 70
facettes de la Torah ».

6)Moché a été sauvé des eaux le 6 sivan , et il a refusé d’étre allaité par
une non-Juive. C'est pour rappeler ce mérite que nous consommons des
plats halavi .

27/ 36



Sinai ressemble a un temple temporaire pour accueillir la pré-

sence divine. L'obscurité, le nuage et le brouillard autour du
Mont Sinai ressemblent a des cloisons. Au sommet de la montagne, il y
avait un feu qui ressemblait au Saint des Saints -
ou la présence divine régne. La Mékhilta dans
le Yalkoute Chimoni rapporte: "Moché entra
dans le brouillard ou se trouve Elokim". Com-
ment y est-il entré? Grace a son humilité.
Comme il est écrit: "Et Moché est le plus
humble de tous les hommes de la terre". Celui
qui est humble a le potentiel de faire régner la
présence divine sur terre aux cOtés de
I'homme.

Nos sages affirment (Torat cohanim) que tout
comme Moché monta sur le Mont Sinai, il
entrait a tout moment dans la Tente d'assi-
gnation. En effet, le midrache enseigne que
Moché avait cette permission car il était le sup-
port de la présence divine grace a son humilité.

A Chavouot, il y a une coutume de décorer les synagogues et les mai-
sons de branches, de verdure et de fleurs. Nous comprenons que I'on

D ans le livre "'Hayé Olam", I'idée suivante est exposée: le Mont

cede toujours la féte de Chavouot, afin de ne pas juxtaposer,

nous enseignent Tossfot (Méguila 31b), les malédictions de Bé’hou-
kotai, avec la féte. Notre Paracha nous permet aussi de mieux nous pré-
parer a Chavouot, qui est le don de la Torah, grace au Midrach Rabba
(1;72) qui nous enseigne, a partir de notre verset, la fagon dont nous
I'avons regue.
La Torah a été donnée au-travers de trois choses : I'eau, le désert et le
feu. L'un des points communs entre ces trois éléments, c'est leur gra-
tuité d'acquisition.
En effet, le feu et I'eau sont des éléments naturels a la libre disposition
de chacun (méme si aujourd’hui nous payons le service qui nous approvi-
sionne a domicile). Quant au dé-
sert, il est tout autant a I'aban-
don : vous pouvez aller y habi-
ter, personne ne viendra vous
réclamer quoi que ce soit. Il en
est de méme pour la Torah,
elle est posée « al keren za-
vit », celui qui la veut va la
chercher. Elle n’est pas liée a
un homme en particulier, mais
a tout le monde et dans la
méme mesure. Elle est un héri-
tage pour chacun d'entre nous,
quel que soit notre niveau. Elle
est accessible a tous et de ce
fait, chacun se doit de s’inves-
tir pour elle et la pratique des
Mitsvot.
Cependant, creusons un peu
plus notre sujet, pourquoi avons-
nous besoin de ces trois éléments ?
Le Rav Moché Stern, dans son commentaire sur le Midrach, nous aide a
déterminer la symbolique de ces trois éléments. Ce que le Midrach nous
enseigne nous permet de tracer les regles de conduite que nous devons
appliquer, d'une part pour acquérir la Torah, d'autre part pour nous
pénétrer de sa morale.
Le feu est le symbole de I'enthousiasme sacré et de I'entrain joyeux
avec lesquels nous devons accueillir les paroles de Torah. Il représente
également l'ardeur qui doit nous animer lors de I'accomplissement des
Mitsvot. Il signifie aussi le sacrifice de la vie pour Hachem, comme en
témoigna notre pere Avraham, qui refusa de céder a la Avoda zara et se
laissa pour cela jeter dans la fournaise.
L'eau en est un autre moyen d'acquisition, elle représente I'humilité et

Cette semaine nous ouvrons le Séfer Bamidbar, cette Paracha pré-
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DONNER POUR RECEVOIR

DES MAISONS FLORISSANTES

décore les synagogues qui sont les centres de torah et de crainte de
Dieu. En effet, le Mont Sinai fut recouvert de fleurs (Lévouch 474), et a
la féte du Don de la torah, tout est fleuri. Mais pourquoi les maisons?
Car les malsons méme si elles ne symbolisent pas le Mont Sinai, elles
¢ sont la résidence de la présence divine. "Un
homme et une femme qui se sanctifient
méritent que la présence divine regne
entre eux". Comment mériter la présence
% divine a la maison? Grace a une véritable
humilité et des concessions réciproques.

" L'entétement prend sa source dans l'or-
gueil, tandis que la concession prend sa
- source dans I'humilité. Si c'est 'orgueil qui
domine, "un feu les dévore". Non pas le feu
du Mont Sinai, mais le feu de la polémique
et de la dispute, le feu de la querelle, le feu
du guéhénom.

Transformons nos demeures en temple
dans lequel puisse résider la présence divine,
en paradis fleurit, en source de lumiére. Avec humilité et concession, en
tournant la page, en effagant toute rancune, avec de la gentillesse, de la

patience et de la retenue.
Rav Moché Bénichou

la modestie, puisque naturellement, elle coule du haut vers le bas. Elle
nous fut prodiguée dans le désert par le plus humble des hommes,
comme il est écrit (Bamidbar 12;3): « ... et I'nomme Moché trés humble, plus
que tout homme qui fat sur la surface de la terre. ». Elle symbolise aussi
la pondération, le sang-froid, les gestes réfléchis, indispensables pour
éviter de tomber dans les fosses de la passion et du vice. Enfin, elle nous
rappelle le dévouement collectif de nos ancétres, attestant d’une foi
inébranlable en la promesse Divine lors du passage de la mer rouge. Ils
n'hésiterent point a s'y précipiter lorsque leurs oreilles entendirent :
“Ordonne aux Bnei Israél de se mettre en marche.” (Chémot 16 ; 15)
Pour finir, le désert symbolise la modération dans la jouissance des biens
matériels, afin d’é tre capables de recevoir la Torah Comme il est écrit
~ i au sujet de Yaakov : “ ... du pain pour se
nourrir et des vetements pour se cou-
vrir...” (Beréchit 28;20) La course effrénée
aux biens matériels ne s'accorde pas
avec les principes de notre Torah. Le
désert symbolise le réceptacle que tout
4 homme doit étre. Celui qui voudra étre
"Mékabel éte HaTorah/acquérir la To-
rah" devra étre humble et se considé-
" rer a sa juste mesure : tels la poussiére
de la terre, le sable... (tout en étant
conscient de sa valeur intrinseque). Il
faut savoir dépasser le matériel de ce
monde pour laisser la place a la spiri-
tualité. La Torah ne pénetre en nous
que si nous lui faisons de la place. Le
désert symbolise également la con-
fiance illimitée en Hachem puisque le
peuple L'a suivi dans le désert, dans un
pays aride et dénué de tout. Tout comme
le désert ne produit aucun fruit, la Torah doit
se pratiquer dans un élan de piété excluant tout calcul, dans un total
désintéressement, sans attendre de récompense ici-bas. Ce que Il'on
appelle la Torah Lichma.
Le Rav Dessler nous enseigne que I'on ne peut prendre que ce qui a été
donné, et que I'on ne peut acheter (avec de I'argent et des efforts pour
réaliser cet achat) que ce qui est offert a la vente.
Celui qui désire recevoir la Torah doit se trouver la ou on la « vend »,
c’est-a-dire dans les maisons d'études ou dans les synagogues. Toute-
fois elle ne s’acquerra qu’au prix d’un effort intensif.
Chavouot et Kabalat Hatorah ne se feront qu'avec un enthousiasme,
une humilité et un don de soi illimités !
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Autour de la table de Shabbath, n° 280 Bamidbar Chavouot

Ces paroles de Thora seront étudiées Léiloui Nichmat du
jeune Yacov Elhanan fils de Boaz, habitant Elad décédé
dans la tragédie de Méron.

Pour ne pas dire :"J'ai tout...mais je n'ai rien !"

Dans quelques jours, nous féterons Chavouot. Cette féte est
plus qu'un symbole : elle marque l'identité du peuple juif.
Ainsi, le peuple vient de sortir d’Egypte et aprés 49 jours de
pérégrinations dans le désert il recoit la Thora des mains
Miséricordieuses du Créateur. De cette succession d'
évenements nous apprendrons que toute cette grande Sortie
avait pour but de recevoir la parole sainte de D.ieu sur le
mont Sinai. De plus, les commentateurs enseignent que
depuis le 15 Nissan (date du départ), le Clall Israél
commencga a faire le décompte des jours qui le séparait du
Don de la Thora. De 1a, on apprend que notre seule liberté est
de pratiquer la Thora !

Nécessairement, la féte de Chavouot rend obsoléte une bonne
partie des idéaux et religions qui circulent dans le monde. En
effet, cette féte témoigne de l'amour que porte D.ieu a son
peuple en lui donnant la Sainte Thora. C'est grace a cela que
le peuple juif s'élévera d'entre toutes les nations du monde et
donnera ainsi un sens a 1'histoire universelle.

Les Sages enseignent que lorsque Moché Rabénou est monté
au Ciel pour recevoir la Thora, les anges du service divin ont
refusé de lui transmettre la Thora. Ils lui dirent :"que fait un
homme de chair et de sang parmi nous ?"/ C’est-a-dire que
I'homme -qui est fait de matieére- n'est pas apte a recevoir un
bijou si précieux et pur qu'est la Thora. Dieu demanda a
Moché de répliquer. Parmi ses arguments, il répondit,
"N'est-il pas écrit dans la Thora, le premier des dix
commandements : Je suis ton D.ieu qui t'ai fait sortir
d’Egypte de la maison d'esclavage...". / Est-ce que vous avez
passé deux cents dix a travailler dur pour Pharaon ? Les
anges n'ont pas pu répondre, et ainsi il remporta la bataille et
il fera descendre la Thora sur terre. Magnifique !

Le Rav Guinsburger Zatsal (Rav il y a deux siecles en
Allemagne) fait remarquer que le Clall Israél, Moché a réussi
dans son plaidoyer grace a la carte de 'esclavage. C'est grace
aux 210 années d'esclavages qu'en fin de compte le peuple
s'élevera d'une maniére prodigieuse grace au Don de la
Thora. Nous apprenons aussi que la Thora s'acquiére au
travers des épreuves. Les psaumes disent :"heureux 1'homme
qui est aguerri par les épreuves qui lui sont envoyées par
D.ieu afin qu'il apprenne la thora". C’est-a-dire que toutes les
difficultés de la vie sont justifiées si en fin de compte
I'homme se rapproche de D.ieu.

Ce méme phénomene, on le retrouve dans lhistoire
mouvementé de Ruth.On le sait, cette femme était mariée

.rrf -
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avec un des fils du juge Elimeleh. Seulement son mari
décédera ainsi que son beau-pére et elle restera seule en terre
de Moav. Noémie, sa belle-mére, décidera de revenir en terre
Sainte, Ruth décidera cofite que cofite de I'accompagner. Les
choses ne sont pas simples car il faut qu'elle fasse une
conversion en bonne et due forme (voir mon livre qui
consacre un chapitre a la féte de Chavouot a ce sujet ). Plus
encore, sa belle —_meére la dissuadera de venir. Seulement
Ruth n'est pas une fille a se laisser désarconner par la
premiere embiiche. Elle fera des pieds et des mains pour
suivre Noémie dans les plaines de Bethlehem. La-bas, elle
vivra dans la plus grande des pauvretés en glanant a droite et
a gauche des épis de blé laissés par les ouvriers des champs.
S'il s'agissait d'une fille de la populace de Moav, son
abnégation aurait été le signe de son niveau moral, mais,
Ruth était la fille du Roi de Moav ! Il s'agissait d'une
princesse du Moyen-Orient de 1'époque qui vivait dans le
plus grand luxe a la cour royale ! Et pourtant, elle choisira de
vivre dans la plus grande pauvreté en terre sainte. Qu'est-ce
qui peut bien pousser une personne normalement constituée a
faire des choix pareils ? Il semble bien, que Ruth avait
parfaitement compris l'insignifiance d'une vie basée que sur
la matérialité. Les piscines, les belles voitures, les chateaux
et les beaux tailleurs ne forment qu'un apparat, bons a mettre
en premiére page sur les bimensuels a deux sous, mais ne
touche en rien a I'essence de la personne . Dans ce méme
esprit, j'ai appris dernierement que l'imprésario des Beatles,
qui était un juif éloigné de toute pratique, a dit avant de finir
son court passage sur terre : "J'ai tout eu dans vie, mais je
n'ai RIEN !". C'est le constat d'échec d'un homme qui n'a
pas eu la chance de connaitre la Thora et les Mitsvots. Ruth a
compris que ce n'est que le Créateur du monde, c’est-a-dire
sa Thora qui peut la remplir d'une véritable satisfaction, et
lorsqu'elle a fait son premier Shabbat ou ses prieres, elle a
di ressentir une joie et une allégresse qui ne ressemblait a
aucun autre plaisir sur terre. C'est pour cette plénitude, la
recherche de la proximité avec Dieu, qu'elle a tout laché pour
monter en Erets. Ruth a tout fait pour se rapprocher de D.ieu,
et ce n'était qu'au travers de la Thora.

Sa vie n'a pas forcément été un roman a l'eau de rose.
Cependant, en lachant le monde des paillettes, et en
embrassant une vie de pureté dans la pratique des Mistvots
elle s'élevera d'une maniére exceptionnelle. C'est d'ailleurs
elle qui donnera naissance au grand pere du Roi David. De
lui descendra le Mashiah, Messie, de la fin des temps... We
want Mashiah, we want Mashiah... Now ! ?

"Paris-Match" ou Méa Chéarim?
Il s'agit de I'histoire vraie d'une jeune dame américaine il y a
une trentaine d'années: Rahel Stern qui était artiste-peintre

Ne pas jeter, mettre dans la gueniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Thora
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hors pair a New York. Au faite de sa gloire ses ceuvres étaient
exposées dans les galeries-chics de la métropole américaine
ainsi que dans d'autres villes outre atlantique sans oublier
I'Angleterre. Rahel avait une passion, c'était la peinture des
animaux et en particulier des chiens!! Son coup de pinceau
était remarquable et c'est avec beaucoup de talent qu'elle
arrivait a donner vie a ces ravissants molosses! L'effet était
saisissant et le public avait la larme a I'eeil lorsqu'il
contemplait ces magnifiques peintures car ses tableaux
dégageaient beaucoup! Au-dela de son coup de pinceau,
Rachel voulait éveiller dans le public des sentiments d'amour
et de fraternité... Et elle y réussissait bien! Cependant, d'une
maniére presque surnaturelle notre jeune dame new-yorkaise
disparut subitement de la scéne! Plus de trace de Rahel
Stern!! Pas de réponse a son téléphone, son IPhone ne
répondait pas...! La chose intriguait le monde de ses copains
artistes, jusqu'a ce qu'un bruit couru qu'elle avait choisi de
prendre une année sabbatique. Se ressourcer dans une grande
ferme au Connecticut avec pleins de chiens et de moutons...
Mais en fait, c'était faux! Rahel avait simplement réalisé que
ses ceuvres étaient bien belles, mais elles n’étaient qu'une
pale imitation de la vie! Les toiles des quadrupédes étaient
intéressantes mais il y a avait quelque chose de beaucoup
plus profond a découvrir! Rahel cherchait une signification
a sa vie: le pourquoi de sa venue sur terre (chose que
beaucoup refusent d'affronter, car c'est tellement plus
facile de vivre sans aucune raison valable) et elle arriva a
découvrir le judaisme! Comme elle s'intéressait tres
sérieusement a ce domaine, elle commenca a passer des
Shabbatots a Brooklyn dans des familles d' ultras! Leur
maniére simple de vivre, lui parlait plus encore que tous les
beaux discours... Et Rahel savait que pour garder
entierement la Thora et les Mitsvots elle devait se détacher
de sa vie de paillettes tellement prometteuse. Elle, se voyait
déja mariée, avec sur la téte un beau foulard et autour d'elle
une ribambelle de petits enfants auprés de son mari Avreh
érudit en Thora! Elle sentait bien que ses nouvelles
aspirations spirituelles contredisaient grandement sa vie a la
Paris Match ou Vogue version new yorkaise!! Rahel
commenga a lire trés sérieusement les livres de Thora, peut-
étre une version américaine de la "feuille de Shabbath"..., et
s'appliqua a la pratique de la Thora. Elle prit alors la décision
de continuer son ascension spirituelle en terre sainte! Elle se
dit que le meilleur endroit pour pratiquer la Thora et les
Mitsvots en toute liberté serait sous le ciel miséricordieux
d'Israél. La-bas, éloignée de toute sa vie de starlette, des
restos a 350 dollars le repas et loin de toute la bohéme new
yorkaise, elle se sentit dans un état de profond bien-étre,
pour la premiére fois de sa vie. Elle vivait dans un
appartement a Jérusalem et prenait des cours dans un
séminaire pour jeunes filles anglophones de la capitale
éternelle... Avec le temps elle se dit qu'elle allait exploiter
ses talents d'artistes au service du Grand Patron! Au début,
elle peignait ses toiles pendant ses heures de loisirs mais avec
le temps elle eut besoin d'une rentrée pécuniaire. Au bout
d'un an et demi de sa nouvelle vie juive authentique elle eut
droit a un examen difficile. Rachel avait dégoté dans la ville
une petite boutique-atelier tenu par Ofer et Aviva Regav qui
lui encadraient ses toiles afin de les vendre. Une fois tous les
deux mois elle fournissait le fruit de son travail, et apres
avoir été encadrées ses toiles étaient vendues.

Elle continuait son parcours de Téchouva et d'apprentissage
de la vie de Thora. Un jour elle amena dans l'atelier deux
belles toiles. La patronne Aviva Régav les lui prit et lui dit
que dans quelques temps elle pourrait revenir reprendre ses
tableaux encadrés. Rachel était toute contente et elle sortit de
la boutique. Seulement juste aprés avoir engagé son pas dans
la rue elle se dit qu'elle n'avait pas demandé un regu pour le
dépot de ses toiles... Mais au final elle choisit par fainéantise
de ne pas revenir sur ses pas et rentra a sa maison. Deux
semaines passerent, elle revint a la boutique et demanda a
voir ses tableaux. Ofer lui tendit son beau tableau, bien
encadré. Seulement de suite Rahel demanda de voir son 2°.
Ofer lui dira qu'elle n'avait déposé quun seul tableau! Rahel
était sidérée :"Ou est mon tableau" dit-elle sur un ton de
colére! Aviva arriva et tentera de l'amadouer car c'était une
bonne cliente. La patronne demanda de voir le recu mais
Rahel répondit qu'elle avait oublié de le réclamer. Aviva
demanda alors a son mari s'il se souvenait de sa deuxiéme
toile, il répondit par la négative! La patronne disait aussi ne
pas savoir et tenta de rassurer Rahel en lui disant que
certainement elle 1'avait laissé chez elle. La cliente dit: "C'est
sir que j'ai amené les deux tableaux dans ta boutique!
"Rachel menaca alors la patronne d'entamer une poursuite
judiciaire, mais Aviva resta siir d'elle: elle ne se souvenait en
aucune maniére du deuxiéme tableau. Rachel sortit de la
boutique en claquant la porte. Arrivée a la maison elle
s'installa sur son fauteuil et commenca a réfléchir: voila
qu'elle avait plaqué tout son monde de paillettes pour se
faire gruger par des gens religieux dans la ville sainte de
Jérusalem!! Peut-étre que finalement les paillettes c'est la

condition normale et unique d'exister sur terre? Peut-étre
que son avancée dans la pratique n'est pas justifiée

puisqu'il y a des gens religieux qui se comportent comme
ceux de New-York?! Rahel commencga a prendre le combiné
téléphonique pour appeler la police... Puis elle réfléchit
qu'elle n'avait pas grand-chose a attendre car elle n'avait pas
de recu! Puis elle commenca a se souvenir qu'au séminaire
on lui avait enseigné une Mitsva particuliére qui est "juger
son prochain positivement" méme quand cela apparait
négatif! Elle réfléchit une deuxieme fois puis son esprit
raisonna tres vite: il n'y a pas de doutes, Ofer a dii encadrer
sa toile alors que la seconde était plaquée a la lére! Elle
partit a la boutique et demanda a Ofer de décadrer sa
premiere toile. Ofer lui dira sechement que s'il arrivait
quoique ce soit elle devrait payer son travail: elle accepta.
Ofer décoffra et voila qu'apparut le deuxiéme dessin qui avait
été malencontreusement collé au premier. Fin de Il'histoire:
Rahel était soulagée, il n'existe pas que des gens sur terre qui
veulent profiter de la simplicité de son prochain... Rahel put
continuer sa progression spirituelle sans rebrousser chemin!
Shabbat Chalom ! Et de bonnes fétes de Chavouot aux
Avréhims, Bahouré Yéchivots et tout le Clall Israel.
Qu'on puisse recevoir la Thora avec engouement, joie et
la bonne santé.

David GOLD Sofer écriture ashkénaze et écriture sépharade
Prendre contact té1:00972 55 677 87 47 ou a l'adresse mail
9094412g@gmail.com

Une bénédiction au jeune Adam famille

Melloul/Raanana) a 1l'occasion de son mariage avec sa
Kala (famille Amsellem /Raaanana). On leur souhaitera

qu'ils aient le mérite d'avoir une belle descendance dans
la Thora et les Mitsvots. Mazel Tov !

Ne pas jeter, mettre dans la gueniza, ne pas lire pendant la prieére et la sortie de la Thora
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Hameir
Laarets

sous la direction

du Rav Israél
Abargel Chlita

Paracha Bamidbar
Chavouot 5781

1102]

Parole du Rav

Le Rambam est considéré comme le pére
des médecins, téte de tous les sages, il n'y a
pas plus célebre que lui. Combien de sagesse
divine supréme, de traditions anciennes furent
diffusées par le combat de ce saint homme ! Le
Rambam enseigne :"l'homme doit avoir de la
joie lorsqu'il accomplit une mitsva"

Tu as mérité de mettre les téfilines, de porter un
tsitsit, de poser une mézouza a la porte de ta
maison, tu mérites de passer et d'embrasser la
meézouza, de donner la tsédaka, de faire preuve
de bonté envers ta précieuse femme..c'est
une grande joie. "La joie que mettra 'homme
dans la réalisation de la mitsva et dans lamour
d'Hachem qui la ordonnée est une grande vertu
et tout celul qui la réalise dans la tristesse devra
étre puni’. Comme il est écrit (Paracha Kitavo):
"Car si tu n'as pas servi Hachem avec joie et de
tout ton coeur, c'lest comme si tu avais servi tes
ennemis" Si tu fais une mitsva, fais la avec la joie
de tout ton coeur, de toute ton ame. Une action
réalisée avec coeur aura cent fois plus d'impact
que la méme action réalisée avec dédain.

Alakha & Comportement
a0l

Spécial Chavouot :

Nos sages de mémoire bénie expliquent que pour atteindre
le niveau ou nous étions au moment oU nous avons regu la
Torah au Mont Sinai; il faut réaliser le Tikoune de Chavouot
correctement en réalisant les quatre étapes du Tikoune.

1/Faire le compte du Omer dans son ensemble en n'omettant
aucun jour, pour arriver au cinquantiéme jour dans un état
de complétude. 2/Rester éveillé toute la nuit de Chavouot
et lire toutes les priéres correspondantes au Tikoune, afin
de réparer le fait que nos ancétres ont dormi avant de
recevoir la Torah. 3/Aprés la veillée, le lendemain matin
avant de commencer la priére, il faut aller se tremper au
mikve afin de purifier son corps pour recevoir la Torah en
étant purs comme Hachem lavait demandé aux enfants
d'Israél dans le désert. 4/Faire la priere du matin avec
concentration malgré la fatigue et se sentir comme au jour
du don de la Torah dans le désert

En réalisant le Tikoune de cette facon nous mériterons
que notre ame retrouve le délicieux niveau atteint au
dévoilement divin au jour de Matane Torah. Hag Saméah.

T"D1

Hameéir Laarets

- Apprendre le meilleur du Judaisme -

La grandeur de celui
qui souffre pour Israel
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La vertu et la grandeur de la tribu de Lévy
occupent une place importante dans
notre Paracha. Au début de notre paracha,
Hachem ordonne a Moché Rabbénou
de compter le peuple juif, par contre la
tribu de Lévy de par son importance sera
comptée séparément comme il est écrit :
«Pour ce qui est de la tribu de Lévy, tu ne
la recenseras ni n'en feras le compte avec
les autres enfants d'Israél»(Bamidbar 1.49).
Rachi explique que ce recensement exclusif
des Lévyimes est légitime, car la légion du
roi mérite d'étre comptée seule.

Dans la suite de la paracha nous
découvrirons la grandeur des Lévites sur
leur devoir sacre de porter le Michkan
pendant les quarante années ou les
enfants d'lsraél ont erré dans le désert.
Akadoch Barouh Ouh a exclusivement
nomme la tribu de Lévy pour exécuter cette
sainte tache et non le reste des tribus.
Pourquoi la tribu de Lévy a-t-elle mérité
une telle stature ? Pour comprendre cela,
il faut d'abord revenir a la paracha Vayetseé
dans le livre de Béréchit. La-bas, la Torah
nous parle de la naissance des tribus et
de leurs noms. Toutes les autres tribus
ont été nommeées par nos matriarches,
comme il est écrit par exemple au sujet
de Réouven et Chimon : «Léa concut et
enfanta un fils. Elle le nomma Réouven...»,
«Elle congut et enfanta encore un fils. Elle
le nomma Chimon»(Béréchit 29.32-33). Par

™ Torah-Box

contre en ce qui concerne le nom de Lévy,
ce fut différent, comme il est écrit : «Cest
pourquoi on l'appela Lévy»(Verset 34).
Rachi explique cette différence : «Akadoch
Barouh Ouh a envoyé l'ange Gabriel pour
amener l'enfant devant Lui, et l'appela
par ce nom». Etant donné que Lévy a été
nommeé par Hachem Lui-méme, il fut doté
d’'une saintete spirituelle superieure. De
plus, Hachem a insufflé dans son coeur
une mesure supplémentaire d'amour et
d'intérét pour le peuple d'Israél.

Lévy vit par inspiration divine gue le peuple
d'Israél serait asservi en Egypte. Il vit
également que les membres de sa tribu ne
seraient pas soumis a cette servitude. Au
lieu d'étre assujetie a l'esclavage d'Egypte,
la tribu de Lévy se subordonna au service
divin et fut ainsi épargnée du dur labeur de
['esclavage. Le Chla Akadoch explique que
Lévy a nommeé ses trois fils, Guérchon, Kéat
et Mérari, par rapport a la douleur endurée
par ses freres en Egypte. Guérchon signifie
étranger, car ils étaient étrangers dans un
pays qui n'était pas le leur; Kéat, signifie
faible, car leurs dents ont été affaiblies,
et Merari signifie amer, car les égyptiens
ont mis de l'amertume dans leur vie. Lévy
ressentait tellement la future douleur pour
le peuple d'Israél dans son intégralité, qu'il
a nommé ses enfants en fonction de cela,
ce qui deviendra partie intégrante de la
nature de ses descendants. Bien que les
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"Sois ferme et vaillant ! Car c'est
toi qui vas installer ce peuple en
possession du pays que j'ai promis
a vos ancétres de lui donner.

Mais sois ferme et bien déterminé,
en t'appliquant a agir conformément
a toute la Torah que t'a laissé mon
serviteur Moché : ne t'en écarte ni
a droite ni a gauche, pour réussir
dans toutes tes actions. Ce Sefer
Torah ne doit pas quitter ta bouche,
tu le mediteras jour et nuit afin
d'en observer avec soin tout ce qui
est écrit; car alors seulement tu
progresseras dans tes voies, alors
seulement tu seras heureux."

Yeochoua Chap 1
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La grandeur de celui qul souffre pour Israél

Lévyimes n‘aient pas été soumis a
l'esclavage réel, comme mentionné ci-
dessus, ils n'ont jamais passé un jour
sans jelner, sans prier et sans supplier
Hachem sur la situation ameére de leurs
fréres asservis.

habitent, méme s'ils ne souffrent pas

eux-mémes. Les tsadikimes de chaque

genération ont la capacité de contrer

et de combattre la haine d’Amalek par

leur amour et leur compassion pour le
peuple juif.

Parmi la tribu de
Levy, Keat et ses
fils en particulier,
furent encore plus
sensibles a
douleur du peufple
juif. Amram

de Kéat, souffra|t
tellement qu'il
suivit les traces de
Lévy, son grand-
pere, en nommant
sa fille Myriam,
ce qui 5|gmf|e
amere, refléetant
l’amertume de
l'exil.

C'est grace a cette grande vertu que
possedait Amram gu'il a merité que
son fils soit Moché Rabbénou, la
lumiére du monde, qui fera don de
sa personne pour le peuple d'Israél.
Moché possedait aussi cette vertu et
bien qu'il ait été élevé dans le luxe du
palais de Pharaon, il a mis de cdté son
confort pourallervow aider et soulager
la souffrance de ses fréres. Hachem a
choisi Moché Rabbénou pour sauver et
guider le peuple d'Israél par le mérite de
ses caractéristiques miséricordieuses.
Le Midrach rapporte qu'Hachem a dit
a Moché : «Parce que tu as mis ton
confort de coté pour te soucier du
peuple d'Israél, moi aussi, Je mettrai de
cote les mondes supemeurs et inférieurs
pour parler avec toi». C'était la volonté
d'Hachem que le peuple d'Israéel soit
dirigé par un leader compatissant avec
un grand coeur et preoccupé par leur
douleur.

Nous pouvons maintenant répondre 3
notre question initiale. Hachem a choisi
la tribu de Leévy pour diriger car les
Lévyim sont compatissants par nature
et possedent l'attribut de la miséricorde.
Le Sfat Emet dit qu'Hachem a choisi la
tribu de Lévy pour jouer de la musique
et chanter dans le Bet Amikdach parce
qu'ils ont pleuré et
pr|e pour le peuple
d'Israél en Egypte.
La famille de Keat
qui était encore

“Plus 'homme est
compatissant envers

o paracha Bamidbar
est habituellement
la_ paracha qui
précede la féte de
Chavouot célébrant
le don de la Torah.
La Torah relate que
le lendemain du don
de la Torah, Hachem
ordonna a Moche seul
de monter au Ciel
depuis le Mont Sinai
et de faire descendre
les tables de la loi.
Aucun des soixante-
dix anciens ne fut
autorisé a monter sur
la montagne comme il est ecrit : «Puis,
Mocheé s'avancera seul vers Hachem et
eux ne le suivront pas; quant au peuple,

il ne montera pas avec lui»(Chémot
24.2).Lors de la révélation au buisson
ardent, Hachem ordonna a Moché
d'affronter Pharaon, en exigeant qu'il
laisse le peuple d' israél libre. Moché alla

en Egypte rassembla Aharon et tous les
anciens d'israél et partagea avec eux
les paroles d'Hachem. Moché voulait
que les anciens se O|gnent a lui pour
transmettre la demande d'Hachem a
Pharaon. Pourtant, quand Moché et
Aharon se presenterent devant Pharaon,
ils furent seuls, car en cours de route,
chacun des anciens trouva une excuse
"valable" pour ne pas accompagner
Moché. En réalité, ils avaient peur de
Pharaon et fuyalent leur responsabilité.

Cette conduite ignorant la douleur des
autres Juifs meme avec une bonne
excuse ne fut pas acceptée par Hachem
Itbarah. Pour cette raison, les anciens
ne furent pas autorisés a monter sur
la montagne pour recevoir la Torah.
Nous trouvons également référence
a leur punition dans la paracha
Bamidbar lorsque les enfants d'lsraél
se plaignirent d'avoir quitté I'Egypte
pour errer dans le désert comme il est
écrit : «Le feu d'Hachem
sévit parmi eux, et déja
il dévorait les dernieres
lignes du camp» (Bamidbar

plus bienveillante ses semblables, plus il 110, RechLERIgtEEalg

que les autres atteindra la grandeur”

mérita la prétrise.Le

Hatam Sofer dit que

les initiales de Levy, Kéat, Amram et
Moché forme le nom Amalek et que les
derniéres lettres forment le mot mort.
Le le|tmot|v d’Amalek était de danser
sur le sang du peuple juif. Le plaisir
d'Amalek était d'entendre parler de la

douleur et de la souffrance du peuple

d'Israél. Le Midrach Tanhouma explique
ce qu'est Amalek 73'7037 Une nation qui
vient comme un chlen pour laper le sang
des Juifs. Ces quatre tsadikimes : Lévy,
Keat, Amram et Moché représentent
dans leur essence l'antithése méme
d’Amalek. Leur souci et leur compassion
exacerbés pour le peuple d'israél les

les "derniéres lignes" du
camp signifie les anciens
de la nation.

Il faut comprendre de cet enseignement,
que si par la Providence Divine nous
sommes témoins de la souffrance
d'un autre Juif, cela signifie que nous
sommes capables de laider et de faire
quelque chose a ce sujet. De cette
facon, lorsque nous nous tournerons
vers Hachem dans notre priere pour
une situation difficile de notre femme
ou de notre mari, ou autre, qu'Hachem
nous en préserve, Hachem exaucera
certainement notre demande tout de
suite et nous accordera Sa bonté, Sa
miséricorde et Sa compassion nous
apportant beaucoup de succes.

Extrait tiré du livre : Imré Noam Sefer Bamidbar - Paracha Bamidbar Maamar 4
du Rav Yoram Mickaél Abargel Zatsal
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Les souffrances permettent
a 'homme de reparer son ame

Il est rapporté dans le Midrach, (Koélet
Rabba 1.4) : Rabbi Yéoudah Anassi, fit une
féte pour son fils et il n'invita pas Bar
Kappara. On peut expliquer qu'il
ne l'a pas invité, parce que si

faut toujours parler a la maison. Inculquer
a vos enfants, pendant qu'ils sont encore
jeunes, lattribut du bonheur. Ainsi ils

I Pourtant, en méme temps; celui-ci ne
gemit pas sur ce qu'il n'a pas. Le tsadik est
vivant et heureux, il na pas l'impression de
manqguer de quoi que ce soit. Il

savere que le tsadik complet na

Bar Kappara se tenaita l'entrée, 7
c'était suffisant pour que les
gens commencent a rire, méme
s'il n‘avait pas prononceé un seul
mot. Rabbi Yeoudah souffrait
beaucoup et le jour ol Rabbi
Yeoudah rirait, la traged|e viendrait
sur le monde. Bar Kappara alla
et écrivit sur la porte de Rabbi:
«Apres toute ta joie sera la mort
et quel avantage y aura-t-il a
ton bonheur». Rabbi demanda
qui avait écrit ses mots et on lui
répondit que c'était Bar Kappara qui avait
écrit cela parce qu'il navait pas éte invité.
Rabbi yéoudah fit alors une grande féte
supplémentaire (Chéva Bérahotes) ou il
linvita. Bar Kappara vint eta commenca a
amuser les gens, tout le monde ['écoutait, ils
ne touchaient méme pas a leur nourriture.
Pendant ce temps, les serveurs continuaient
leur travail, une assiette pleine servie et
une assiette pleine débarassée.

Rabbi yéoudah ne sassit pas avec eux,
car il souffrait d'une maladie gastrique, il
demanda cependant aux invités pourquoi
personne ne mangeait rien.Les invités
répondirent, qu'un certain homme sage
parlait sans sarréter et tout le monde était
enthousiasmé en l'écoutant et doncils ne
goltaient méme pas la nourriture placée
devanteux. Il entra dans le hall, sapprocha
de Bar Kappara et lui demanda pourquoi
il dérgngeait sa féte ? Il répondit : «Pour
que tu ne dises pas que je suis venu ici
pour manger, voici, non seulement je ne
mange pas, mais personne ne mange».
Rabbi yeoudah commenca a rire et était
vraiment trés heureux. Bar Kappara était
une personne tres sainte, Nous trouvons
beaucoup de ses citations dans le Talmud.
De plus, il était toujours heureux. Voici un
exemple d'un sage de la Torah heureux.

Cest une question trés importante dont il

grandiront heureux et lorsque vous les
recevrez adultes, leurs visages seront
toujours lumineux et brillants.

Expliquons a présent les cing catégories
de personnages définies dans la Guémara
Bérahotes : Le Talmud rapporte 5 sortes
d'individus : le tsadik qui prospeére, le tsadik
qui souffre, le racha qui prospere, le racha qui
souffre et lhomme intermédiaire, le Bénoni.
Le Talmud explique que Moché Rabbénou
a demandeé trois choses a Akadoch Barouh
Ouh qui lui ont été accordées. Une de
ses demandes était de ui faire connaitre
Ses voies et cela a été accordé, comme il
est écrit : «De grace, si jai trouve faveur
a tes yeux, daigne me révéler tes voies,
afin que je te connaisse et que je mérite
encore ta bienveillance»(Chémot 3313). Il a
dit devant Hachem : «Maitre de ['Univers,
pourquoi y a-t-il un tsadik qui prospere
et un tsadik qui souffre, qu'ily a un racha
qui prospére et un racha qui souffre ?»
Akadoch Barouh Ouh lui a répondu : «Un
tsadik nanti est un tsadik complet, ce qui
signifie qu'il n'a pas besoin de supporter
la souffrance dans ce monde, parce que
chaque possession matérielle qu'Hachem
lui @ donnée lui suffit, du pain et de l'eau
lui sont suffisants. Celui qui le regarde
avec dédain se demandera comment il
peut survivre comme ¢a financierement

[| suite la semaine prochaine ||

\\ Ppas besoin de ce monde, parce
qu'il peut déja voir le monde a
venir au cours de sa vie.

Un tsadik qui souffre, est un
tsadik incomplet. Cest un tsadik,
mais imparfait, il est toujours un
peu déeficient. Il arrive en retard
a la priere, il sendort parfois au
milieu de son étude, ses actions
de grace aprés manger sont
incomplétes... En fait, c'est un
tsadik quia toujours un probleme,
son service divin est en proie a
des lacunes, donc, il doit souffrir un peu
plus dans ce monde. Ily a toujours un but
a la souffrance. Son but est d'effacer de
'nomme la saleté du péché. Il n'y a pas de
souffrance sans péché (Chabat 55a). Il faut
savoir, que tous les hommes ne souffrent
pas forcément, seulement une personne
gu'Hachem aime profondement recevra
de la souffrance. Etre puni est considere
comme un cadeau, tout le monde ne mérite
pas de recevoir de la souffrance. Quand
Nahoum Ich Gamzou fut affligg, il fit une
grande célébration et dit que c'était aussi
pour le bien. Quand il vit que Rabbi Akiva
navait pas de telle affliction, il fut stupéfait
et lui demanda : «Qu'en est-il de toi ? Tu
n‘as toujours pas recu de souffrances ?»

Nous apprenons de cela, que le but des
souffrances est damener lhomme dans
une situation de propreté devant Hachem,
au niveau de son ame qui était limpide
avant de descendre dans le monde. Il est
possible que dans cette réincarnation,
il soit un tsaddik complet, cependant, il
est venu pour réparer ce qui a été gaché
dans une réincarnation precédente. Cest
pourquoi, guand un homme mérite de faire
le Tikoun par le labeur de la Torah, par le
travail intérieur, il n'a plus besoin de subir
des afflictions parce qu'il sest déja raffiné
par son service divin.

Extrait tiré du livre : Bétsour Yaroum enseignement sur le Tanya-Chapitre 1

du Rav Yoram Mickaél Abargel Zatsal
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Il existe dans le monde juif, des genies dans les
profondeurs de la Torah, qui n'ont pas forcément
marqueé les esprits par des histoires et récits
miraculeux mais par leur vivacité d'esprit.
Rabbi Yossef Rosen, connu sous le nom de
Rogatchover, fait partie de
ces genies en Torah.

il est né en 1858 a Rogatchoy,
en Lettonie. C'était un génie
inégalé en Torah et ses levres
ne cessaient jamais de réciter
des paroles de Torah. Interroge
un jour sur son temps d'étude,
il avait réepondu : «J'étudie 18
heures par jour, a un rythme
de 18 pages de Guémara
par heure».

Il est raconté que le jour

méme de son mariage, tous

les invités le cherchaient alors

qu'il étudiait tranquillement.
Quand ils le trouverent, ils l'informérent qu'il
était temps d'aller a la Houppa. IL fit un signe
sur la page du Rambam qu'il apprenait, ferma le
livre et alla se marier comme si de rien n'était.
Apres le mariage, son épouse la Rabbanit Rivka
lui demanda daller controler ses connaissances
afin de recevoir ['ordination rabbinique pour
étre nomme rabbin et pourvoir aux besoins
de leur famille. Le Rogatchover se rendit donc
chez Rabbi Zalman Fradkin pour recevoir
l'ordination rabbinique. Rabbi Zalman Fradkin
lui demanda s'il connaissait les 110 premiers
chapitres du Choulhan Aroukh. Ayant répondu
négativement, Rabbi Zalman lui demanda de
revenir six mois plus tard apres avoir fini de
les étudier. Un mois plus tard, jour pour jour, il
revint expert sur les 503 chapitres de Choulhan
Aroukh ainsi que le commentaire du Taz et du
Chah. Le génie du Gaon était connu de tous.

Une fois, le doyen en mathématiques de
lune des universités les plus prestigieuses
ayant entendu parler de la vivacité d'esprit du
Rogatchover vint le trouver pendant qu'il étudiait
la Torah avec une question mathématique
complexe qui l'avait tourmenté pendant des
années. Le Rogatchover posa au professeur
quelgues questions sur les principes du
sujet a l'étude. Apres avoir parcouru pendant
quelgues minutes les documents, pendant
cing minutes il redigea la reponse qu'il remit au
professeur étonné. Cela faisait des années qu'il
cherchait des réponses a ces problemes. Ne
pouvant contenir son enthousiame, il offrit au
rav son poste a [Université. Le Rogatchover lui
repondit:«Sachez que la plus simple théorie de
Rabbénou Itshak dans Tossefot sur la Guémara,
est plus complexe que toutes les sciences
étudiées dans n'importe quelle université.

A partir de maintenant, ne me dérangez plus
avec ces questions; elles m'interrompent dans
['étude de la Torah».

Albert Einstein, scientifique et physicien de
renommée mondiale, se rendit des Etats-Unis
en Lettonie pour rendre
visite au Rogatchover, qui se
remettait de son opération
chirurgicale dans les
dernieres années de sa vie.
Pendant la visite d'Einstein,
ils parlerent deux fois par
jour pendant une demi-
heure. Lorsqu'on demanda
au genie Einstein ce qu'il
pensait du Rogatchover, il
repondit: «Sil avait été dans
le domaine scientifique, il
aurait ete comme deux
Einstein».

Le Rabbi Menachem Mendel Schneerson,
était étroitement lié au Rogatchover des ['age
de seize ans. Ils échangeaient frequemment
des lettres savantes complexes ou le corps
principal du texte n'était composé que de
notes de référence détaillées provenant de
tous les domaines de la Torah. Le Rogatchover,
qui n'était généralement pas impressionné
par le savoir des autres, a fait référence au
Rabbi avec des termes inhabituels de respect
et d'affection. Le Rabbi quant a lui disait que
le Rogatchover était au méme niveau que
Rabbi Chimon Bar Yohai, dont son occupation
pour la Torah était telle, qu'il ne pouvait étre
interrompu par rien d'autre. Il écrivit des dizaines
de milliers d'explications sur le Talmud et la
loi juive, dont beaucoup furent compilés dans
les nombreux volumes de son ouvrage Tsafnat
Panéah. Il reprimandait souvent lignorance
du questionneur en raison de son mangue
d'étude, en se référant a tous les endroits ol
le Talmud mentionne "l'ignorant" Il a servi
pendant de nombreuses années comme
grand rabbin des congrégations hassidiques
de la ville de Dvinsk.

Au cours de ses derniers jours, les médecins
lui conseillerent de subir une intervention
chirurgicale pour atténuer la douleur dont
il souffrait. Le Rogatchover, Torah vivante, ne
décidait rien sans s'appuyer sur le verdict de
la Torah. Il trouva que le Talmud de Jérusalem
se réferait a sa maladie et basé sur cela, il
refusa dans un premier temps d'étre opére.
Aprées beaucoup d'hésitation, il alla subir son
opération a Vienne. Malheureusement, il décéda
le 11 Adar 1936 a Vienne peu apres l'opération.
Jusqu'a ses derniers instants de vie, ses lévres
prononcaient des paroles de Torah.
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Eetchelbbat de
Rabbi Nelbiman oe Bredley

Chabbet Bamidbeay 5587 - veille de Cheveuss

de quelque maniere que ce doit, et méme
lorsque Machia'h viendra [tres vite et de
nod joura], lhomme dera alors également
contraint de mourir, comme [e [précise
Rabénou - de mémoire bénie, que méme le
Machia'h mourral Et non pas comme le
prétend le monde, qu'a [a venue de
Machia'h, [a mort disparaitra, c'eat faux
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Si c'esat le cas, si on ne peut
échapper & [a mort, et
qu'ensuite e monde sera
infini et éternel, n'y-a-t-il
Pas Plus grande
capitulation que de
céder aux vicesd de don
coeur et délaisser
Fimmortalité?

e
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L'Eternel s'adressa a Mocheé ...
(nombres 1,1)
[Israél recut [a Torab dans le désert gur
est un endroit héfkeér (abandonné)]
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Sana [a Torah, [e monde entier est comme
délaisaé, tel le désert, et chacun

|peut a'y impodser, & P.ienw ne

plaise.
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Car Rabénou ['a indiqué, cela a été imprimé
dana [e livre Sithot haRa"n: la renonciation
et labandon ne doivent pas faire partie de
notre Service Pivin, nous pouvond étre des
gens convenables saanas avoir & capituler.
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Et de préciser: "bien que je ne condidere pas
e qualité de renonciation comme un
abandon, au contraire, ["abandonné”
véritable, c'eat celui qui ne d'en remet pas

totalement a [Eternel bGéni-soit-ll, et ce que [e
monde prend pour de la résignation, méme

e
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Car, en réualité, que 'on estime o valear bu
monde dand da généralité avant le don de [a
Torah, ou bien [homme en particulier, tant
que [un ou [autre transgresse, P.iew
préserve, les principes de [a Torah - Loi
Divine, ila sont tous deux & condidérer
comme abandonnés, et il n'y a pas plus
grand abandon, que doublier son issue et
sa finalité, ce qui [ui adviendra dans [e
monde futur, apres sa disparition
"D 1EN DD AR 1 nhpnh e N 0D
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Car il est impoasible déchapper & [a mort,

Ce feuillet est dédicacé au souvenir de '"Haya bat Daniel haCohen, q'D'r's'a

Par le fait de dire et chanter
Na Na'h Na'bma Na'bmar méoumane
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If se trouve bonc que ce(cu qui ne recoit pas
[e joug de [a Torah et des mitavot, reasemble
& une créature abandonnée, car [a
Providence Pivine d'en sépare, tousd peuvent
[e dominer, comme nous [e remarquonsd &
lépoque du premier temple, loraqu'laras!
fautait et que [es prophetes de [‘époque
prédirent que le peuple dand son ensemble
serait abandonné et que [es nations du
monde le domineraient (lérémie 34, 17):
"Moi, dit [Eternel, je vais jproclamer contre
vous [a liberté du glaive..." etc.
IR DY P21 12 MinT 02232 0P 03
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Car, avant [e don be e Torah, wmais
également [orsqu'on [abandonne, & P.ieu
ne plaise, et que l'on ne la pratique plus,
P.ieu préserve, alors le monde resasemble &
un  endroit abandonné, puisque don
existence dépend essentiellement  de
lapplication de [a Loi Pivine.
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Et laraél a mérité du monde entier et de ce
qu'il contient, gréce au fait davoir accepté (o
Torah, Torah qui fut donnée dana [e désert.
Car le désert est un endroit abandonng,
pour montrer qu'laraél a hérité du monde
entier qui semblait délaisaé, gréce a la Torah
car, avant son acceptation, toute la création

était comparable & un désert, "abandonné"...
(tiré du Likoutey Halakhot - Hilkhot hefker vé-nikhaé haGuer 3, 1)

Hitbodedour (parler avee D.lew) est &une valewr saprenie,
Supeedre & 1o,

cela nous n'en avons pas besoin, nous
pouvond éfre des gend convenables sana
pour autant tomber dans [a négligence”.
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Il se trouve donc qu'en reahfe, celui qui ne
auit pas [es voiesa de P.ieu, c'est [ui l[e
véritable "abandonné”, car il n'y a pas plas
grande capitulation que de délaisser [a vie
éternelle et [e bien authentique et durable,
pour une petite heure de plaisir en ce
monde, qui est comme une ombre passagere
et dont tous [es agréments sont mélés
damertume et de colere, de deuil et de
douleur; et il n'existe pas un seul homme
qui, poursuivant ce monde-ci, en ait tiré la
moindre aatisfaction, car toute don
exidtence n'est que mécontentement et
douleur, dand un monde vempli de
blessures, d'ennuisa et de asouffrances,
dinquiétude et damertume, & chaque
inatant, comme cela est développé dana les
écrita du Ch'lah halkadoch...
a0N 'I’Dﬂ f-‘]'I'\‘? DN '3 D'IND puifia) N INTIDY
Ny -r::Jb NI omean n"v:n TN nvbam
pplahy fm} i} 'I'ITTZ? b i} DWWSJ% iyl 71D'7 TRRA
B3 P
Et bien aar, il n'existe pas de plus grand
bien pour 'homme, que de d'empresser sans
cease & [a recherche de [a finalité
authentique, [a finalité éternelle, celle de
aervir constamment ['Eternel, de a'écarter du
mal et faire le bien, ce qui correspond au
bien véritable, celui qui dure pour toujours.
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