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LA TORAH CHEZ VYOUS

du GR Jacques OUAKNIN 5779

« Et toi, tu ordonneras aux enfants d’lsraél de te choisir une huile pure d’olives concassées, afin
d’alimenter les lampes en permanence » (Ex 27 20). Nos Sages font remarquer que Hashém s’adresse
directement a Moshé sans le nommer, alors que d’habitude nous avons la formule « Hachém parla a
Moshé en disant, parle aux enfants d’Israél ». Pour quelle raison le nom de Moshé n’apparait pas du tout
dans toute cette Paracha. ? Selon le Gaon de Vilna, la Paracha Tetsavé est toujours lue dans la semaine du
7 Adar, date anniversaire de la mort de Moshé Rabbénou. Selon d’autres Sages : en prenant la défense du
peuple apres la faute du Veau d’Or, Moshé aurait malencontreusement prononcé cette phrase en
s’adressant a Dieu” si Tu ne veux pas leur pardonner efface moi de Ton Livre que Tu écris “( Ex32,32) ; or
toute parole prononcée par un Tsadig entraine toujours des conséquences.

DE L'HUILE D’OLIVES PURE POUR LE LUMINAIRE.

L'ordre divin insiste sur la qualité de pureté de I’huile pour le luminaire. Cette insistance a une raison. En
effet, dans la vie courante on utilise pour I’éclairage de I'huile de seconde qualité, réservant I’huile pure
et vierge pour l'alimentation. Dans le Sanctuaire, c’est l'inverse : I'huile pure était exigée pour le
Chandelier, alors que pour les offrandes de farine de blé ou d’orge ( Menahoth) on pouvait utiliser de
I’huile de seconde qualité. La lumiére représentant I'esprit, plus I'huile est pure, plus la lumiére est claire.
Dans le cadre du Judaisme, la priorité est donnée aux choses de |'esprit, alors que dans le monde laique
ce sont les intéréts matériels qui priment. Cette lumiéere sacrée, c’est la Torah « La flamme représente la
Mitzva, et la Torah, représente la lumiére. 2N NIINI NIXN 12 12»

Pour I’étude de la Torah et sa transmission, on ne doit pas regarder a la dépense. Tout au long des siécles,
les Juifs partout dans le monde se sont sacrifiés pour I'étude de la Torah, méme dans les communautés ou
régnait une misere totale. L’huile d’olive pure ( shéméne zayith zakh, 1 ) est la meilleure des huiles pour
obtenir une lumiere pure et claire et symboliser [aTorah. En effet “zakh 71 “ a pour valeur numérique 27.
Or 27 est le nombre des 22 lettres initiales et des 5 lettres finales dont Moshé Rabbénou s’est servi pour
écrire la Torah sous la dictée de I'Eternel. La Torah est pure, et elle purifie et sanctifie celui qui s’y consacre.
Nos Sages affirment que si la Torah n’a pas également exigée de I'huile pure pour les offrandes tres
nombreuses, c’est par souci de préserver I'argent du peuple et ne pas lui occasionner des dépenses
énormes « 78! %¥ DIINN 2V nON N1INN)

LE CHANDELIER SYMBOLE DE LA SAGESSE.

Un proverbe talmudique dit « Celui qui veut acquérir la sagesse qu’il se dirige vers le Sud ('Harotsé
lehahkim yadrim, 0T 0rann? nxinn) tandis que celui qui veut s’enrichir, qu’il se dirige vers le Nord ». De
quoi s’agit-il ? De I'emplacement des objets sacrés dans le Sanctuaire. Le”Mishkane’ est orienté d’Est en
Ouest. Il est composé de deux espaces : 1- le Saint des Saints (Kodésh Kadashim), une salle cubique abritant
I’Arche Sainte ne contenant que les Tables de la Loi. 2- le Saint (Kodesh), une salle double de la premiere
dans laquelle se trouve le Chandelier ( Menorah) a gauche c’est-a-dire au Sud , et la Table des Pains de
proposition a droite c’est-a-dire au Nord. L’entrée du Sanctuaire se trouvant a I'Est : nous avons donc la
disposition inverse de nos synagogues dans lesquelles I’Arche Sainte se trouve a I'Est et I’entrée a I’Ouest.
Le Chandelier, support de la lumiére, symbolisant la Sagesse de |la Torah orale doit étre alimenté par ’huile
extra-vierge de premiere pression. Le Chandelier a 7 branches représente les sept branches de la Sagesse.
Rabbi Hanina dit que I'on allumait une fois par an le Ner Maaravi, la branche se situant a I'Ouest, laquelle
pour certains Sages, est la branche du milieu.. Elle restait allumée par miracle et elle ne s’éteignait jamais.
Un jour, les prétres y avaient mis de I'huile ordinaire par mégarde et la lumiere s’est éteinte au cours de
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de la nuit. Les autres branches étaient nettoyées quotidiennement, et alimentées avec de I'huile pure,
d’olives concassées.

L'olivier est I'un des arbres fruitiers qui apparait le plus grand nombre de fois dans la Bible et I'un des rares
a porter le méme nom que son fruit (Zayith). Cet arbre ne supporte aucune greffe et ne peut étre greffé
sur aucun autre arbre. De plus, le produit de I'olivier, I’huile, ne se mélange pas aux autres liquides, elle
surnage. C'est certainement ce qui a inspiré le Prophéete Jérémie de déclarer que I'Eternel a désigné le
peuple d’lIsraél comme étant un « Olivier verdoyant remarquable par la beauté de son fruit jau1 n»
(Jer11,16), pour rappeler le caractere spécifique d’Israél, également comparé a de I’huile d’olive. De méme
qgue I'huile d’olive ne se mélange pas avec d’autres liquides, pour conserver sa propre identité, Israél ne
doit pas contracter des mariages mixtes avec les autres peuples. En effet, Israél ne peut accomplir sa
mission de rayonner dans le monde pour répandre I'existence du Dieu unique, créateur de 'univers, qu’en
préservant son patrimoine spirituel et culturel dans toute sa pureté.

SPECIFICITE DE L'HUILE D’OLIVE

Nos sages distinguent trois catégories d’olives sur chaque olivier. Les olives de la partie supérieure plus
exposés au soleil, murissent en premier et donnent par premiére pression, I’huile la plus pure destinée au
Chandelier. Les mémes olives broyées et triturées, subissent deux autres traitements. L’huile ainsi obtenue,
est bonne pour les offrandes. Les olives de la partie médiane, moins exposée au soleil subissent le méme
processus que celles du sommet, mais leur huile de premiere pression est moins raffinée que la premiére.
Et enfin les olives de la partie inférieure qui ne bénéficient pratiguement pas du soleil, donnent aussi une
huile de premiére pression encore moins raffinée que la précédente. Cependant, conclut la Mishnah, I'huile
btenue par premiere pression des olives des trois catégories est bonne pour la lumiére de la Menorah (
enahot 8,4). Nos Maitres en tirent la legcon suivante sur le plan moral et intellectuel. L'homme est
comparé a 'olive qui contient de I’huile dans sa chair. *” Phuile /aeir” est formé des mémes lettres que
”Neshama nnwal’ame ”. Quelle que soit la qualité de I'olive, elle donne toujours de son précieux liquide
orsqu’elle est écrasée et traitée. Il est de méme de tout homme. Quelles que soit la qualité de son ame,
es résultats de ses efforts sinceres sont louables au plus haut degré, aux yeux de I'Eternel. Personne ne
doit se sentir indigne de mériter la considération divine.

zo

Pour donner son huile pure destinée a alimenter la Menorah dans le Sanctuaire, I'olive a besoin d’étre
concassée, pressurée, écrasée. Il en est de méme de 'homme. Les grands génies n’ont généralement pas
une vie facile. Il nest pas étonnant que le peuple juif persécuté, discriminé, écrasé, humilié, opprimé,
Hcalomnié pendant des siécles ait produit tant de génies dans tous les domaines matériels et spirituels. La
vie de tous nos grands de la Torah est une illustration des sacrifices que '"homme doit consentir jour et
nuit, pour acquérir la sagesse de la Torah. Le fait que le Talmud de Babylone soit plus important que le
TaImud de Jérusalem, pour la connaissance de la science juive, s’explique par les conditions beaucoup plus
rudes de la vie en exil, ou les Juifs étaient le plus souvent persécutés. L’étude du Talmud de Babylone a
forgé la tournure d’esprit de générations de Juifs, obligés davantage que leurs concitoyens, d’étre
constamment en éveil et d’envisager toutes les solutions possibles pour préserver leur vie et leur identité,
Hune tournure d’esprit devenue congénitale.
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Les Enfants d’Israél avaient conscience que I'Eternel n’avait pas besoin de leur lumiére, mais uniqguement
de leur engagement pour les créditer du mérite d’obéir aux commandements divins. D’ailleurs dans le
HTemple du Roi Salomon, les lucarnes étaient étroites a I'intérieur et larges vers I'extérieur, I'inverse des
chéteaux forts, afin que la lumiere sainte se répande vers |'extérieur. C’est ainsi que I'ordre divin est ainsi
exprimé « Et toi (Moise) ordonne aux enfants d’Israél de prendre “vers toi véyighou élékha et pas vers
moi ‘» c’est-a-dire “qu’ils t’apportent ‘““de I'huile”. L’acquisition de la sagesse est un privilege accordé au
E peuple d’Israél par I'intermédiaire de la Torah « qui est votre sagesse et votre discernement, aux yeux des
nations Ki hi Hokhmatkhém ouvibnatkhém le’énei ha’amime ovavn w2 0aniar i0annan x4 a» (Dt4,6)
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SHALSHELET NEWS

b e __- -

La Parole du Rav Brand

« Tu feras le Pectoral du Jugement... Tu y enchdsseras une
garniture de pierres, quatre rangées de pierres... Il y en
aura douze, d'aprés les noms des fils d'Israél; elles seront
gravées comme des cachets, chacune avec le nom de I'une
des douze tribus... Tu joindras au Pectoral du Jugement les
Ourim et les Toumim, et ils seront sur le cceur d'Aharon,
lorsqu'il se présentera devant D.ieu » (Chémot 28, 29-30).

Avant de sortir en guerre, le roi ou le chef d’armée
consultait les Ourim et des Toumim pour connaitre |'avis
de D.ieu : « Yéhochoua ... se présentera devant Eléazar le
Cohen, qui consultera pour lui le jugement de |'Ourim

entre les onze tribus et celle de Binyamin : « Les enfants
d'Israél consultérent D.ieu [...] ils dirent : Dois-je marcher
encore pour combattre les fils de Binyamin, mon frére, ou
dois-je m'en abstenir ? D.ieu répondit : Montez, car
demain Je les livrerai entre vos mains » (Choftim 20, 27-
28). De méme, quand Chaoul poursuivait David, ce dernier
consulta les Ourim et Toumim placés sur Evyatar, comme
précité. Les Patriarches étaient les ancétres de tous ces
peuples ou tribus. Si la Torah leur avait attribué des
pierres spécifiques, ou précisé que leurs noms y figuraient,
la consultation du Pectoral aurait été une consultation
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devant D.ieu... Yéhochoua et tous les enfants d'Israél avec directe des Patriarches. Or, il n’est pas convenable que les . 9
lui [..] sortiront sur l'ordre d'Elazar [& la guerre] et parents prennent ouvertement position dans une guerre Pour aller plus loin...
reviendront sur son ordre » (Bamidbar 27, 18-21). D.ieu fratricide. De plus, Avraham pria pour qu’« Ichmaél vive )
répondait donc a travers le Pectoral. David consulta devant D.ieu » (Béréchit 17,18), et tant qu’il était en vie, 1,) Quest-ce que les 2
Evyatar le fils d'A’himélekh : « Apporte-moi donc I'Ephod ! Ichmaél se comportait plus ou moins correctement (Rachi plerr(’es de Choa(’n sont
Evyatar apporta I'Ephod a David. Et David consulta D.ieu Béréchit 25,18). C’est sans doute par respect pour lui et censées rappeler a Aaron
en disant : Poursuivrai-je cette troupe ? L'atteindrai-je ? pour lui faire plaisir qu’il se comportait correctement. (28-12) ? (Haktav
D.ieu lui répondit : Poursuis, car tu atteindras et tu Nulle part il n’est mentionné qu’Avraham ait rejeté Véhakabala)
délivreras » (Chemouel | 30, 7-8). Ichmaél, si ce n’est lorsque D.ieu I'obligea a le faire 2) Le passouk (28-23)
La réponse apparaissait a travers les lettres des 12 noms momentanément (Béréchit 21). La Torah ne cite aucune concernant les 2 anneaux
des enfants d’lsraél gravées sur les pierres, qui critique d’Avraham envers Ichmaél ou d’un autre fils de sa placés sur les deux
"s’allumaient". Les noms des Patriarches, Avraham, Its’hak femme Kétoura. Quant a Essav, bien qu’il e(t un extrémités du pectoral font
et Yaacov, ainsi que dans les mots Chivté Yéchouroun —les comportement manifestement déplorable, son pére allusion a un Minhag
"tribus juives" étaient e'galem(?nt gtaves sur ce§ plerres I"aimait et il lui prepéra une belle bénédiction. ‘Nogs ne répandu lors d’une 'Houpa.
(Yoma 73b). Selon Rabbénou Bé’hayé, ces mots figuraient trouvons pas de critique de la part d’lts’hak a I'égard . R g
en forme d’acrostiches, et selon Chémot Rabba 38,8 et d’Essav. lls craignaient sans doute que des reproches ol es.t-ll etlou. 2o
Rambam (KIé Hamikdach 9,7), les noms des Patriarches adressés a leurs fils respectifs seraient contreproductifs. en allusion ? (Siftei Cohen)
étaient gravés sur la premiére pierre de Réouven : « Ces derniers risqueraient de couper les ponts avec eux, et 3) Pour quelle raison Aaron
Avraham Its’hak Yaacov Réouven », et sur la derniére cela favoriserait des idées et des comportements devrait-il porter le pectoral
pierre apparaissait : « Binyamin Chivté Yéchouroun ». délictueux. D’autant plus qu’ils risqueraient de s’en spécialement sur son cceur
Pourquoi les noms des Patriarches n’avaient-ils pas trois prendre a leurs fréres respectifs, Its’hak et Yaacov, les (28-30) ? (“Hizkouni)
pierres propres et pogrquoi la Tgrah _dissimule-t-elle le fait préféraient de_ leurs pérejs. Si la Torah av:f\it fait fligure_‘r les 4) A quoi fait allusion le mot
que_les noms des Pa}tnar\ches y figuraient ? noms des Patriarches clalremenF sur Ies'plerre\s, I’éclairage « éfod » du passouk (28-31)
Plusieurs guerres éclaterent entre les descendants des des lettres de leur nom aurait contribué a combattre décl to«tuf | b
. ~ . . - . : . éclarant : « tu feras la robe
Patriarches ; contre Midyan (Choftim 6-7), le fils Midyan et Edom. Ces peuples, qui accordaient toujours un du &fod entidrement
d’Avraham et de Kétoura (Béréchit 25,4), et le peuple issu peu de considération a leurs ancétres, auraient vécu cela ) T,
de lui est le « cousin » des juifs, et contre dEdom comme une trahison. |Ils auraient abandonné d"azur»? (Rokéa’h)
(Mélakhim Il 14,7 ; Téhilim 60,2 ; Divré Hayamim | 18,12), définitivement la foi dans le D.ieu d’Avraham et d’Its’hak. 5) Il est écrit (28-35) : « et sa
issu d’Essav (Béréchit 36, 8-9), aussi un « parent », ou Les noms des Patriarches ne figuraient alors sur les pierres voix s’entendra a sa venue
contre les deux (Téhilim 83,7). Quelquefois, des guerres qu’en filigrane, et la Torah dissimula leur présence. vers le sanctuaire ». Quelle
opposerent les juifs eux-mémes, comme lors des combats Rav Yehiel Brand voix était entendue et
- - pourquoi ?  (Rachbam,
(" Vous appréciez ) | La Paracha en Résume ) Ramban)
Shalshelet News ? e Hachem ordonne a Moché qu'il instructions pour les confectionner. 6) Il est écrit (30-43) : «
Alors soutenez demande aux Béné lIsraél d'utiliser * Hachem consigne Moché pour la vénoadti chama livnei Israél
. de I'huile pure pour I'allumage de la future inauguration du Michkan, » (la-bas je rencontrerai les
sa parution Ménora. avec l'intronisation de Aharon en béné Israél). A i fai
L .. . quoi fait
en dédicagant * Hachem ordonne a Moché de tant que Cohen Gadol. référence I'expression « la-
un numéro. nommer Aharon et ses enfants ¢ Lois de la confection du Mizbéa'h bas » ? (Markévot
Cohanim. pour la Kétoret qui se trouvait dans .
contactez-nous : e Les Cohanim devaient avoir des le Kodech (Saint). élljgz;mane, Rav Meir
\Shalshelet.news@gmail.com habits spéciaux. Hachem a donné les iahou) Yaacov Guetta
~

[ Réponses Térouma N°176 |

Charade : Lait Miss Gard Tot

Enigme 1: On parle d'un homme qui a un doute si il a fait
birkat hamazon qui peut dans ce cas-la se rendre quitte du
Birkat Hamazon d'une femme selon Rabbi Akiva Eiger. En
effet, Rabbi Akiva Eiger nous dit que dans ce cas, c'est un
Sfeik Sfeika (un doute a I'intérieur d'un doute). Safek s'il a
fait birkat et méme s'il ne I'a pas fait, safek si la femme est
'hayévet déoraita et peut rendre quitte I'homme.

Rébus:
ANYNRD MYy D'va

Baisse / A/ Mime /Léche / M / Haine / A / Miche / Rat

Enigme 2: Dans un méme temps, Timothée et Alban courent respectivement 80 et 100 metres.
Dans un autre temps, Alban et Vincent courent respectivement 75 et 100 metres. Nous
supposons, que les trois sportifs courent a vitesse constante ; le plus rapide est Vincent suivi de
Alban et enfin de Timothée. Dans le temps nécessaire a Vincent pour parcourir 100 métres,

Alban parcourt 75 metres et Timothée

les 80 centiemes des 75 metres d’Alban.

80:100x75=60 Timothée court donc 60 metres. Pour atteindre le poteau en méme temps que

Vincent, Timothée devra partir avec 40 metres d’avance.

Ce feuillet est offert pour la Hatslaha et la Réfoua chéléma de Liora bat Emouna Taieb
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| Halakha de la Semaine |

La lecture de la Méguila

1) Il faudra étre particulierement concentré pendant la lecture de la
Méguila. En effet, la Halakha stipule que celui qui n'a pas écouté, ne
flt-ce qu'un seul mot de la Méguila, n'est pas acquitté ! [Ch. Aroukh,
0. H.,690.14]. Ainsi, dans le cas ou l'on relit la Méguila pour une
personne incapable d’écouter attentivement sa lecture dans son
intégralité ( personne agée ..), on ne récitera pas les bénédictions.
[Voir Téfila Iédavid (Amar) page 85b ; et Pélé Yoets (Maarékhet pourim) ]

2) Il est une mitsva d'amener les enfants afin qu’ils écoutent la
lecture de la Méguila. Mais il y a lieu de rappeler que cela est valable
uniquement dans le cas ou ils sont capables de suivre la lecture de la
Méguila sans perturber I'office ainsi que la lecture ! Autrement, il
sera strictement défendu de les emmener car ils risqueraient
d’empécher une partie des fideles de s’acquitter de la Mitsva. ['Hazon

Ovadia page 61/62 voir aussi Michna Beroura 689,18]

3) Les femmes sont tenues d'écouter la Méguila aussi bien le soir de
Pourim que le jour. Selon le Choul'han Aroukh elles devront réciter
la bénédiction avant la lecture. Selon l'usage séfarade, "al mikra
méguila'; mais selon I' usage achkenaze, "lichmoa mikra meguila".

Il est important de préciser que I'obligation d'écouter la Meguila

est plus importante le jour que le soir; raison pour laquelle les [
Achkénazim répétent Chéé'hiyanou lors de la lecture du jour. [Michna

Beroura 692,2; voir aussi Chaaré Tchouva 687,1]

4) Au moment de la récitation de chéé'hiyanou qui précéde la
lecture de la méguila, on pensera a s’acquitter des autres mitsvot de
Pourim (michloa'h manote, Michté). [Michna beroura 692,1].

- - -
s Aire de Jeu M
Mon 1ler il ne faut pas la perdre,
Charad Mon 2nd est un possessif,
anaee Mon 3éme est une lettre de l'alphabet,
Mon tout forme la paracha.
Seuls les habitants trés minces peuvent
Jeu de mots

se vétir en Taiwan.

Devinettes

1) Quel mois a les nuits les plus longues ? (Rachi, 27-21)

2) Comment s’appelait la ceinture que le Cohen mettait sur la
Kétonete ? (Rachi, 28-4)

3) Qu’est-ce qu’il y avait d’écrit sur chacune des Avnei Choam ? (Rachi,
28-10)

4) Qu’est-ce que le '"Hochéne pardonnait ? (Rachi, 28-15)

5) Qu’est-ce qu’était précisément le Qurim Vétoumim ? (Rachi, 28-30)

Réponses aux questions ]

1) Ces deux pierres appelées « avné zikarone » (pierres de mémoire)
rappelleront a Aaron de maniére constante les béné Israél. Il parviendra
ainsi par ce biais a accéder a la prophétie chaque fois qu’il en aura besoin.

2) Les initiales des mots « ete chété Hatabaot » (les deux anneaux) forment
le mot « icha » (alef, chine, hé) qui veut dire « femme ». Ceci fait allusion au

David Cohen fait que le ‘hatan a la coutume de donner (« vénatata », et tu donneras) a sa

future femme un anneau afin que cette derniéere lui soit « mékoudécheét ».

La Question

La Paracha a comme particularité le fait que le nom de Moché ne soit
pas évoqué. Les commentateurs dont le Baal Hatourim expliquent
que cela est en réalité la conséquence des paroles de Moché
rapportées dans la Paracha de la semaine prochaine. En effet, lors de
son plaidoyer pour que Hachem pardonne la faute du veau d’or, il
dit: "et si tu ne pardonnes pas, efface-moi de ton livre que tu as

écrit".

Pourquoi cette sentence se répercute en particulier sur la Paracha

Tétsavé ?

Le kédouchat Tsion répond : La Parachat Tetsavé est centrée sur les
habits du Cohen. Or, a l'origine, cette fonction n’aurait pas di étre
réservée a Aharon ainsi qu’a sa descendance mais bien a Moché.
Cependant, celui-ci perdit ce privilege lorsqu’il se montra réticent a ¥
'idée d’étre le messager d’Hachem pour délivrer Israél, préférant
que cette tache revienne a son ainé. Ainsi, la Torah prit garde de
I’'honneur de Moché, en choisissant cette Paracha en particulier pour
que son nom n’apparaisse pas, afin de ne pas mettre en exergue la

place qui lui avait échappé.

| Lavoie de Chemouel |

Des débuts prometteurs

Avant d’aller plus loin dans notre récit, vu la
richesse des précédents chapitres, qui se sont
étalés sur plusieurs mois, un petit récapitulatif
s'impose. Cela nous permettra également de
mieux appréhender ce nouveau chapitre, celui-ci
s'appuyant sur de nombreux évenements
antérieurs. Nous nous concentrerons donc cette
semaine sur l'ascension fulgurante de David, un
jeune berger de 28 ans, frais et beau gosse, plein
de charme et d’humour, pour les intimes c’était
“dadou”, qui vivait jusqu’a présent dans
I'anonymat le plus complet.

Et c’est Chaoul lui-méme qui va faire basculer son
destin. Premier souverain d’Israél, ce dernier a tres
rapidement décu les attentes de son Créateur en
ignorant délibérément ses directives. Le prophéte
Chemouel lui annonga donc qu’ll en avait terminé
avec lui. Avant de se retirer, il lui prédit également

3) Du fait que le pectoral avait la propriété d’apporter au coeur de Aaron
tous les besoins des béné Israél afin que ce dernier les rappelle devant
Hachem a travers sa Téfila.

4) La guématria du mot « éfod » (91) est égale a celle du mot « malakh »
(ange), afin de faire allusion au Cohen Gadol, le devoir d’étre Kadosh et
Tsadik, tel un ange paré de sainteté et de majesté.

5) Celle de la clochette afin :

- De permettre a tous ceux qui I’entendraient de s’éloigner de Aaron
rentrant dans le sanctuaire.

- Que les anges ne portent pas atteinte a Aaron.

6) Ces 4 termes ont ensemble une guématria de 1518.
« Bebeit Hamikdach Hachélichi » (le 3éme Temple) a aussi une guématria de
1518. C'est donc « la-bas » qu’Hachem rencontrera les béné Israél.
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que celui qui déchirera son vétement prendra sa toutes ses tentatives pour se débarrasser

place sur le trone d’Israél. Chemouel se rendit
ensuite a Beth-Léhem, D.ieu ayant déja repéré le
candidat idéal. Effectivement, David avait prouvé
plus d’une fois qu’il était prét a risquer sa vie pour
protéger son troupeau des ours et des lions. Il
était donc le plus a méme de devenir le nouveau «
berger » d’Israél. Cependant, Chemouel se doutait
que la nouvelle ne plairait guere a Chaoul. Il fut

donc contraint d’oindre David en toute
clandestinité, de peur qu’ils ne se fassent
exécuter.

Mais méme si Chemouel gardera le secret jusqu’a
son dernier souffle, la confrontation entre Chaoul
et David devint rapidement inéluctable. En effet,
D.ieu s’arrangea pour propulser David sur le
devant de la scene. Il conquit ainsi le coeur du
peuple en triomphant du géant Goliath et en
menant les troupes a la victoire. Cela ne manqua
pas d’attiser la jalousie de Chaoul, qui commengait
a se sentir clairement menacé. D’autant plus que

subrepticement de celui qu’il considérait comme
son rival se sont soldées par des échecs cuisants.
Un de ses propres pieges a méme fini par se
retourner contre lui : non seulement David revint
en vie du camp des Philistins, mais il avait
également rapporté les prépuces philistins qui lui
était demandé pour se marier avec Mikhal, fille du
roi. Toutefois, si la jalousie de Chaoul permit a
David d’atteindre des sommets dans un premier
temps, elle ne tarda pas a jouer en sa défaveur. La
Guemara rapporte ainsi que Chaoul lui reprit
Mikhal, sous prétexte que leur mariage n’était pas
conforme a la Halakha (voir Sanhédrin 19b qui
repousse chaque argument). La version du
Midrash differe quelque peu : suivant les conseils
de Doég, Chaoul déclara David hors-la-loi, ce qui
lui conférait le statut d’homme a abattre. De ce
fait, sa fille était libérée de ses obligations envers
son mari, considéré comme mort (Béréchit Raba

32) Yehiel Allouche




| Alarencontre de nos Sages |

Rabbi Lévi Yits’hak de Berditchev

Issu d’une illustre famille de rabbanim, Rabbi Lévi
Yits’hak de Berditchev est né en 1740 dans la |
localité d’Ochakov, en Ukraine. Dans sa jeunesse,
on le surnomme « le génie de Jaroslav », du lieu ou
il étudia. Rabbi Lévi Its’hak se rendit a Mézéritch et
résida plusieurs années dans la maison du Maguid,
ou il s’initia a la voie de la ‘Hassidout. A partir de
1761, il prend la place de Rabbi Chmelke au poste
de rabbi de Ryczywol. En 1765, il est nommé Rav a |
Zilikhov. Poursuivi par les Mitnagdim, opposants au
‘Hassidisme, il s’installe en 1771 a Pinsk, ou il est a
la fois Rav et Roch Yechiva. Les Mitnagdim se
battent également contre lui la-bas et s’en prirent
méme une fois a sa maison qu’ils pillérent. A partir
de 1785, il occupa le poste de Rav de Berditchev
(Ukraine), ol il eut I'opportunité de fonder un
grand centre de ‘Hassidout et d’exercer la fonction
de Rav et de dirigeant spirituel 25 ans durant,
jusqu’en 1810, année ou « une lumiére du monde
s’éteignit » (selon I'expression de Rabbi Na’hman
de Breslev). A la lumiére de la grande admiration
portée par les habitants de Berditchev envers lui, ils
ne prirent pas d’autre Rav pour leur communauté,
et tous les grands Sages venus apres lui furent
surnommés « Dayan (juge rabbinique) et
enseignant de Halakha. ».

Les nombreuses et célebres histoires sur lui
mettent en valeur ses vertus et décrivent un

homme de sentiment et empli de compassion,
aimant particulierement ses freres juifs et incarnant
un grand défenseur de son peuple. Quiconque

peu et s’abriter lui aussi sous les ailes de la
Chékhina. C’est ainsi que, grace a lui, quantité de
Juifs de Russie en vinrent a faire Téchouva.

Histoire :

Un jour, se présenta chez le Rav de Berditchev un

‘

carte de loto, et tu seras le gagnant du tirage au
sort | ». Le ‘hassid lui répondit : « J'accorde une
grande foi a la promesse du Rav, mais il reste
plusieurs mois avant la date du grand tirage au sort,
et, pendant ce temps, je dois marier ma fille, et je
n’ai pas I'argent a ma disposition a cet effet | ». Le
Rav lui dit : « D.ieu te viendra en aide, et avant
méme le tirage au sort, Il te trouvera de I'argent ! ».
Le ‘hassid prit congé de son maitre, acheta un billet
de loto, et reprit sa vie, empli de confiance en
Hachem. En chemin, le ‘hassid s’arréta dans une
auberge pour passer la nuit. Cette méme nuit, un
important ministre y passa également la nuit, il fit
un réve ou il apprit que dans la piece attenante se
trouvait un Juif possédant un billet de loterie
gagnant. Il réva qu’il devait le lui échanger. A son
réveil, il demanda a I'aubergiste de trouver et de lui
ramener le Juif de I'auberge, ce que fit I'aubergiste.
Le ministre dit au ‘hassid : « J'ai également un billet

"approchait souhaitait lui ressembler un tant soit

hassid qui avait perdu ses biens et contracté de
ourdes dettes. Le Rav lui dit : « Va acheter une

de loterie, échangeons nos billets, et je te donnerai
pour cet échange quelques pieces d’argent ».
Confiant, le ‘hassid n’accepta pas, méme lorsque le
ministre
astronomique de milliers de piéces d’or. Dans sa
colére, le ministre ordonna alors a I'aubergiste de
s’emparer de force du billet. Le ministre dit :
Malgré tout, je ne veux pas te voler, et je te donne
les milles pieces d’or ainsi que mon billet de loto ».
Le ‘hassid fut contraint d’accepter, malgré lui, et
déclara : « Hakol Létova (ceci aussi est pour le bien)
». Il rentra chez lui et organisa le mariage de sa fille
en grande pompe et en prodiguant des louanges a
Hachem. Peu de temps apres, le grand tirage au
sort eut lieu :
donné par le ministre au ‘hassid malgré lui, pour
mille pieces d’or ! Le ‘hassid se hata de se rendre
chez son Rav de Berditchev. Ce dernier le devanga
par ces propos :
Mazal était au plus bas, jai donc été contraint
d’envoyer le "Maitre des réves" pour qu’il s’adresse
au cceur du ministre afin qu’il veuille échanger son
billet avec le tien, car j'avais vu que son billet serait
gagnant, et non le tien, et les milles piéces d’or
qu’il t'a rajouté se rapportent a I'argent nécessaire
au mariage de ta fille. De ce fait, au début, tu as eu
une petite délivrance, puis dans un second temps,
une grande. »

promit de lui offrir une somme

«

le vainqueur fut le billet de loto

« Sache-le, j’ai constaté que ton

David Lasry

»

L

Enigme 1 :

Nous savons tous que Haman était un racha. Or,
nous apprenons dans la Haggada de Pessa’h que
la facon de nous comporter envers un racha
consiste a lui « frapper les dents ».

Pourquoi Mordekhai n’a-t-il pas frappé les dents
de Haman ?

Enigme 2 :

Pourquoi le nom de Vayzatha, le dixieme fils de
Haman, est-il écrit avec un vav allongé
(Esther 9,9) ?

L Pirké Avot J

Rabbi Tarfone dit : le jour est court, le travail est a
profusion, les ouvriers sont fainéants, le salaire est
grand et le propriétaire presse. Il disait : il ne
t’incombe pas de finir le travail mais tu n’es pas
libre de t’en dédouaner... (Avot 2,20)

Dans notre Michna, Rabbi Tarfone met en avant la
dualité qui constitue chaque étre humain. Ainsi, au
travers d’'une analogie, il nous décrit le combat que
doit mener I'ame spirituelle entravée par les
contraintes d’'un corps matériel, tout en donnant
vie a ce dernier. En cela, 'ame peut étre considérée
comme la patronne de cette alliance et les
différents membres du corps comme étant ses
employés. En effet, lorsque I'ame est envoyée sur
terre afin de remplir sa mission, celle-ci aspirant a
servir son créateur dont elle est directement issue,
va devoir lutter contre la force d’inertie que
constitue la matiére, en le pressant afin d’accomplir
le maximum de travail, durant le temps en commun
qui leur est imparti, assimilé a la journée.

Toutefois, devant l'immensité de la tache et
I'impossibilité de la mener a son terme, la tendance
naturelle serait le découragement qui ne ferait

| )

Enigmes

|

Les cheveux dans la brosse

J

Un jour, un homme vint voir Rav Eliyachiv pour
divorcer de sa femme.

Le rav lui demanda : « Pour quelle raison veux-tu
divorcer ? » L’homme lui répondit qu’il avait un
grand argument contre sa femme : « Ma femme,
a chaque fois qu’elle se sert de la brosse, elle
laisse toujours des cheveux dans la brosse, a
chaque fois je lui dis de les enlever mais elle ne
les enléve jamais ! »

Le rav lui dit : « Si tu es prét a détruire ta maison
pour une si petite chose, c’est que tu ne
manques de rien et tu as tout ce qu’il te
faut dans ta vie. »

Des que I'homme sortit de chez le rav, il glissa et
se cassa le pied. Au début, ses proches venaient
le voir, lui préparaient des plats et
le soutenaient. Mais, jour apres jour, les visites
diminuaient, et la seule personne qui était a ses
cOtés a s’occuper de lui c’était sa femme,
celle qui « laissait ses cheveux dans la brosse ».

En sortant de I’hopital, lorsqu’il était en bonne
santé et qu’il pouvait marcher, il comprit bH qui
était la seule personne a étre proche de lui, a
étre préte a laider dans chaque chose...sa

femme... .
Yoav Gueitz

qu’amplifier la paresse originelle. Pour cela, la
Michna continue et nous dit : il ne t'incombe pas de
terminer le travail.

Il est vrai que si nous regardons la totalité de la
tiche, celle-ci nous apparait totalement
inaccessible. Dans de telles conditions, serait-il
possible qu’Hachem exige de nous de la terminer ?
Dans cette méme idée, le mikhtav méeliaou
explique au sujet du libre arbitre : chague homme
se situe dans une zone de combat composée de 3

éléments : la zone acquise, la zone de combat et la :

zone hors de portée. Ce qui est demandé a
I’'homme, ce n’est pas d’étre maitre des 3 zones
mais de systématiquement déplacer par ses
victoires répétées, la ligne de front vers la zone qui
auparavant était hors de sa portée.

Ainsi, lorsqu’un homme se rend compte que méme
s'il est évident que toutes les mitsvot sont
inextricablement liées les unes aux autres, elles
n’ont pas pour but d’arriver vers un but précis si
élevé, qui nous serait inaccessible, mais constitue
chacune d’elle un but en soi a atteindre pour elle-
méme et en cela, nous n’avons aucun droit de nous
en dédouaner.

De plus, au sujet de I’enseignement de rabbi
Hanania ben Akachia qui nous dit : « Hachem voulut
donner du mérite a Israél, pour cela, il multiplia la
Torah et les Mitsvot ».

Abrabanel rapporte le commentaire de nos Sages :
afin que tu puisses en faire ne serait-ce qu’une
comme il se doit et par ce biais accéder au monde
futur.

En cela, nous pouvons en sortir un immense
enseignement : souvent, nous nous entendons dire
comment pourrais-je accomplir une telle Mitsva
qui parait réservée a I'élite (nous parlons bien de
Mitsvot et non de ‘houmrot) alors que j'ai encore
tellement de mal avec d’autres mitsvot beaucoup
plus fondamentales. Or, en partant du principe que
les mitsvot ne sont pas simplement un chemin vers
un but, mais constituent un but en soi, nous
comprenons le coté caduc de cet argumentaire, ou
seul I'aspect devrait prédominer : cette Mitsva est-
elle a ma portée ou non. (Il y a lieu de préciser que
tout cela ne doit pas conduire a brdler les étapes,
mais s’applique sur ce qui pourrait devenir un
acquis sans que la difficulté ne soit trop
importante). G.N
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La Force du mois de Adar

La Guemara (Méguila 13b) raconte que lorsque
Haman voulut sceller le sort des juifs, il procéda a un
goral, un tirage au sort, pour trouver la date idéale
pour son projet. Lorsqu'il tomba sur le mois de Adar,
il se réjouit car ce mois était celui de la mort de
Moché Rabénou. C'était pour lui un bon présage. La
Guemara ajoute que Haman ne savait pas que le mois
de Adar était également celui de la naissance de
Moché. Sa joie n'avait donc pas lieu d'étre.

Ce passage est trés étonnant car nous savons que la
mort des tsadikim est, dans notre tradition, source
d'expiation pour le peuple.(Moéd katan 28a) La
Guemara aurait donc di répondre que Haman se
trompait et que la mort de Moché n'était pas un bon
signe pour lui ! Pourquoi a-t-elle eu besoin d'aller
chercher la naissance de Moché pour valoriser ce
mois ? Sa mort n'est-elle pas source de kapara comme
tous les tsadikim ?

Pour comprendre cela, penchons-nous sur les causes
de la mort de Moché. Une des raisons de sa mort est

Léiloui Nichmat Yohanan Eliahou ben Esther

J

I'épisode ou il va frapper le rocher. (Bamidbar 20,11)
En effet, suite a la mort de Myriam le peuple se
retrouve sans eau. Hachem ordonne a Moché d'aller
parler au rocher de Myriam pour qu'il donne a
nouveau de |'eau.

Apres avoir rassemblé le peuple, Moché commence a
entendre certains moqueurs sous-entendre qu'il
aurait volontairement choisi un rocher qui cache une
poche d'eau.

Ainsi, ils vont mettre au défi Moché de faire sortir de
I'eau des pierres qu'ils auraient eux-mémes choisies.
Moché est déstabilisé par ce manque de confiance et
il va finir par frapper le rocher au lieu de lui parler.
Ceci lui vaudra de mourir avant I'entrée en Israél.
Lorsque Haman tire Adar, il pense qu’a travers la
mort de Moché, ce mois est le symbole du manque
de confiance d’un peuple envers ses maitres. Ainsi,
déconnecté de ses Sages, le peuple est vulnérable.
Penchons-nous a présent sur les circonstances de la
naissance de Moché. Lors des décrets de Paro,

Amram, chef de la génération, avait décidé de
divorcer de son épouse pour ne pas donner naissance
a des enfants voués a une mort certaine. A sa suite,
tout le peuple fit de méme. Plus tard, lorsqu’il
décidera d’épouser de nouveau Yokheved, le peuple
le suivra également avec fidélité.

Nous comprenons a présent la réponse de la
Guemara. En rappelant le mois de naissance de
Moché, elle vient rappeler que cet épisode a été
'occasion pour le peuple d’exprimer sa confiance
envers ses ‘Hakhamim. Cette date n’est donc pas
aussi négative que le pense Haman.

La confiance envers les paroles des Sages est
également le fil conducteur de I'histoire de Pourim.
Les probléemes commencent lorsque le peuple ne suit
pas la décision de Mordekhai de ne pas aller au
festin. La délivrance, quant a elle, démarre lorsque
tout le peuple accepte de suivre Esther dans sa
décision d’instaurer 3 jours de jelne.

Jérémy Uzan

La Question de Rav Zilberstein

Léiloui Nichmat Roger Raphaél ben Yossef Samama

Gabriel est un papa comblé qui vient d’avoir un nouvel
enfant. C'est pour cela qu’il se met a la recherche d’un
nouvel appartement ou sa famille pourra étre a l'aise. Il
entend que son voisin Pin’has cherche a vendre sa maison, il
va donc la visiter en compagnie de sa femme. Apres une
heure a inspecter toutes les pieces, ils sont quasiment
décidés a I'acheter, mais lorsqu’ils entendent son prix, c’est
la douche froide, Pin’has en demande beaucoup plus que ce
qu’ils avaient prévu. Dépités et déprimés, ils retournent chez
eux en cherchant une solution. Aprés quelques jours de
réflexion, Gabriel a une idée « de génie » : il appelle chacun
de ses amis et leur demande de I'aide. Le lendemain, son ami
Binyamin appelle Pin’has et va visiter la maison car il se dit
intéressé. Mais a la fin de la visite, lorsque Pin’has lui
annonce la somme, Binyamin le regarde avec un air tres
étonné et lui demande tres sereinement s’il est sérieux. Le
lendemain, c’est au tour de Chlomo d’aller voir cette
fameuse villa, il prend le temps de regarder chaque piece et
a I'annonce du tarif, il explique gentiment a Pin’has qu’a ce
prix-la il ne risque pas de la vendre. Le surlendemain, c’est
Nathan qui va visiter cette maison. Pin’has, qui en a marre de
perdre son temps, lui annonce dés le départ le prix voulu,
Nathan lui répond qu’il ne fera donc pas la visite. Mais
Gabriel, qui est trés fier de son idée « de génie » qui a de
fortes chances de fonctionner, se demande tout de méme s’il
a le droit d’agir de la sorte et de créer cette pression
psychologique sur son voisin afin de lui faire baisser le prix.
La Guemara Baba Metsia (58b) explique le Passouk « tu ne
tromperas pas ton ami » (Vaykra 25,17) en disant qu’il s’agit
aussi bien de le faire souffrir par la parole ou par une action
autre qu’un simple coup physique. Elle donne en exemple le
fait qu’il soit interdit de regarder les objets en vente de son
ami en faisant mine de vouloir les acheter alors qu’on n’a pas
d’argent ou bien qu’on ne veuille aucunement les acquérir.
En cela, on crée effectivement une souffrance chez le
vendeur qui pensait avoir trouvé un client. Le Meiri explique
gu’en cela on crée une perte au vendeur car les autres
acheteurs, voyant qu’une personne refuse ce prix-la,
penseront que I'objet ne vaut pas la somme demandée et ne
I’achéeteront donc pas, et méme s’il n’y a personne autour, on
fait de la peine au vendeur. Rabénou Hananel explique dans
la méme idée la Guemara Pessa’him : en se tenant devant
I'objet en vente de son ami alors qu’on ne souhaite
aucunement I'acheter, on le rabaisse aux yeux du vendeur. Il
sera donc évident d’apres cela qu’il est interdit a Gabriel
d’agir de la sorte. On rajoutera que cela ne ressemble pas au
cas de la semaine derniére ou le vendeur de livres use d’une
technique pour attirer I'acheteur (comme n’importe quelle
publicité) car finalement le vendeur vend ses livres au prix
normal, alors que Gabriel fait baisser le prix en rabaissant la
maison aux yeux de Pin’has.

Haim Bellity

| Comprendre Rachi |

« Six de leurs noms sur une pierre, et les
noms des six restants sur la deuxiéme pierre,
kétoldotam » (28,10)

Deux pierres précieuses appelées "pierres de
choham" étaient placées sur les épaulieres du
éfod ou était inscrit le nom des douze tribus.
Rachi dit que "ketoldotam" signifie que les
noms étaient inscrits selon |'ordre de leur
naissance.

Ainsi, sur la premiere pierre
Chimon, Lévi, Yéhouda, Dan, Naftali.
Sur la seconde pierre : Gad, Asher, Yissahar,
Zévouloun, Yossef, Binyamin.

Les commentateurs demandent :

La Guemara (Sota 36) raméne plusieurs avis a
ce sujet :

1. Rav Kahana : ils sont inscrits dans I'ordre de
leur disposition sur la montagne de Guérizim et
Eval. Le Yéroushalmi ajoute que le nom
Binyamin était divisé en deux, a savoir "bin" sur
une pierre et "yamin" sur lautre pierre
obtenant ainsi 25 lettres sur chaque pierre.

2. Tana Kama : ils étaient inscrits selon I'ordre
de leur naissance mais seulement sur la
deuxiéme pierre et non sur la premiére pierre
car sur celle-ci Yéhouda était placé en premiére
position.

3. Rabbi Hanina ben Gamliel : sur une pierre il
y avait les enfants de Léa et sur la seconde
pierre, de part et d’autre, les enfants de Ra’hel,
et au milieu les enfants des servantes car on va
selon le méme ordre qui est suivi au début du
sefer Chémot.

L’explication de Rachi ne correspond pas au
Yéroushalmi et a Rav Kahana, ni a Rabbi Hanina
et ni a Tana Kama car selon ce dernier Yéhouda
est en premiére position alors qu’ici Rachi a
placé Yéhouda apres Lévi. C'est trés étonnant
que l'ordre donné par Rachi ne correspond a
aucun des avis mentionnés dans la Guemara ?
Est-ce que pour expliquer au maximum le
verset dans son sens simple, Rachi pourrait
créer un nouvel avis qui ne correspond a aucun
des avis mentionnés dans la Guemara ? (Voir
Tséda Laderekh qui propose cette possibilité).
On pourrait proposer I'explication suivante :
Commengons par mentionner plusieurs points :
1. Les deux choses que dit Tana Kama -
"ketoldotam" signifie "selon leur naissance", et
le fait que cela ne s’applique qu’a la deuxieme
pierre - ne sont pas liées entre elles.

2. Selon Rabbi Hanina ben Gamliel,
"ketoldotam" signifie : selon I'orthographe des
noms dits par Yaacov (par exemple : Réouven)
et non par Moshé (par exemple : Réouveni).

Réouven,

Selon cela, ce mot s’applique sur les deux
pierres.

3. Rachi poursuit et dit que pour obtenir 25
lettres sur la deuxieme pierre il faut écrire
Binyamin avec deux youd. Pourquoi Rachi dit-il
cela ici ? Quel rapport entre I'ordre dans lequel
étaient écrites les tribus et le fait que Binyamin
soit écrit avec deux youd ?

4. La Guemara reprend les paroles de Tana
Kama disant qu’il fallait 25 lettres sur chaque
pierre et demande "mais voila que sur la
deuxieme pierre il y en a que 24 ?!". Dans un
premier temps, la Guemara propose de
rajouter un hé a Yossef mais ceci est réfuté du
fait qu’il soit écrit "ketoldotam", c’est-a-dire
que les noms doivent avoir la méme
orthographe donnée par Yaacov a leur
naissance. Puis, la Guemara conclut que
Binyamin s’écrit avec deux youd qui est
I'orthographe donnée par Yaacov.

A présent, nous pouvons proposer la réponse
suivante :

Rachi a une question sur la Guemara
comment, en étant sur les paroles de Tana
Kama, la Guemara prouve-t-elle que Binyamin
s’écrit avec deux youd en se basant sur le mot
"ketoldotam" selon I'explication de Rabbi
Hanina ben Gamliel ?

Rachi en déduit que la Guemara, tout en
tranchant selon I’explication de Tana Kama sur
le mot "ketoldotam", conserve également celle
de Rabbi Hanina, c’est-a-dire que les Amoraim
ont tranché que le mot "ketoldotam" inclut
deux explications : selon leur naissance et
selon I'orthographe des noms dits par Yaacov.
Par conséquent, ce mot, contenant également
I’explication de Rabbi Hanina, s’applique
forcément sur les deux pierres, et puisqu’il
contient également I'explication de Tana Kama
il faut donc écrire aussi sur la premiére pierre
les noms selon leur ordre de naissance, ce qui a
pour conséquence que Yéhouda est placé
apres Levi, ce qui est possible puisque les deux
choses dites par Tana Kama sont deux points
indépendants. On peut dire l'un sans étre
obligé de dire le deuxiéme et c’est cela que dit
Rachi. Les noms des tribus sont disposés dans
I'ordre de leur naissance comme I'explique
Tana Kama, et si tu demandes "s’il en est ainsi
il faut mettre Yéhouda en premiere position",
pourtant les Amoraim ont conclu qu’étant
donné que Binyamin soit écrit avec deux youd,
il faut donc prendre en considération
également I'explication de Rabbi Hanina. Ainsi,
le mot "ketoldotam" s’applique forcément sur
les deux pierres.

Mordekhai Zerbib
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« L'un des agneaux, tu l'offriras le matin, et le
second agneau, tu l'offriras vers le soir. » (Chémot
29, 39)

Le Ben Ich "Hai explique (Chana Richona, Pin’has)
pourquoi il fallait apporter en sacrifice un holocauste
perpétuel le matin et le soir : celui du matin expiait
les péchés commis la nuit et celui du soir, ceux de
la journée. De plus, du fait que I'animal apporté en
sacrifice perpétuel était acheté avec l'argent de la
communauté, il possédait le pouvoir d’expier les fautes
du peuple entier. Le Ben Ich "Hai ajoute que le terme
olat (holocauste) peut étre rapproché du terme tolaa
(vers), parce qu’il existe des mauvais anges, corres-
pondant aux puissances impures, qui ressemblent a
un ver cherchant a dévorer et a ronger tout ce qui se
trouve sur son passage ; en apportant I’holocauste
perpétuel, on affaiblissait ces anges et les empéchait
de nous porter atteinte spirituellement.

Le Saint béni soit-1l a créé un équilibre entre les forces
du Mal et celles du Bien. Aussi, de méme qu’il existe
un mauvais ange nommeé tolaa, il existe également un
ange pur surnommé ainsi, dont la mission consiste
a empécher son adversaire de remplir la sienne, en
affaiblissant son pouvoir. Or, I'apport de I'holocauste
perpétuel transmettait au tolaa pur la force de lutter
contre le tolaa impur, comme le laisse entendre la
phrase de I'Eternel : « Ne crains rien, vermisseau de
Yaakov. » (Yéchaya 41, 14)

Nos Sages demandent (Nédarim 81a; Chabbat 119b
; Baba Métsia 30b) pour quelle raison la terre d’Israél a
été mise enruine. holocauste perpétuel transmettant
au bon tolaa le pouvoir de lutter contre les puissances
impures, ils s’étonnaient que les nations aient réussi
a détruire la Terre Sainte. En outre, de grands érudits,
animés de I'Esprit saint et habitant a Jérusalem, fai-
saient jurer aux anges de venir combattre les pouvoirs
destructeurs afin d'empécher les nations d’anéantir la
terre (Midrach Zouta, Eikha 1, 7). Dés lors, comment
ceux-ci purent-ils accomplir leurs mauvais desseins ?

Cette question fut posée a des Sages et a des pro-
phéetes, mais aucun d’eux ne sut y répondre. Le Saint
béni soit-1l se prononga alors : « Parce qu’ils ont aban-
donné Ma Torah. » (Yirmiya 9, 12) La Guémara relie
cette tragédie a 'omission de la bénédiction propre a
I’étude de la Torah devant la précéder (Nédarim 81a)
ou au délaissement de celle-ci de la part des jeunes
enfants (Chabbat 119b) ou encore a l'intransigeance
des verdicts prononcés. Lorsque la pénurie de bétail
contraignit le peuple juif a cesser d’offrir I'holocauste
perpétuel, il ne détint plus d’expiatoire pour ces péchés
et perdit donc toute protection.

Les enfants d’Israél n‘avaient le dessus sur leurs enne-
mis que tant qu’ils apportaient I’'holocauste perpétuel,

Le pouvoir de la pureté face a celui de I'impureté

symbole d’élévation et octroyant du pouvoir au saint
tolaa. Comme son nom lindique, I'apport de cette
offrande ne devait subir aucune interruption, a I'image
d’un avion décollant, qui doit constamment s’élever
dans le ciel. Aussi, dés gu’ils cesserent de 'apporter,
le tolaa saint perdit le pouvoir nécessaire pour vaincre
les puissances impures, ce qui permit aux non-juifs de
causer la désolation de Jérusalem.

Le dix-sept Tamouz, le peuple juif cessa d’appor-
ter I"holocauste perpétuel, en raison d’'une pénurie
d’agneaux (Arakhin 11b ; Rachi ad loc.). Au lieu de se
demander pourquoi ils en étaient arrivés a une telle
situation, ils s’en sont contentés et n‘ont pas cherché
ay déceler un signe du Ciel soulignant la nécessité de
corriger leur comportement.

Si une maman remarque que son enfant ne se déve-
loppe pas comme il le devrait ou dort bien plus que la
moyenne, elle consultera immédiatement des méde-
cins afin de déceler la source du probleme. De méme,
quand un homme ressent que, au lieu de s’élever, il ne
fait que stagner, il lui incombe de s’en préoccuper et
il n’a droit au repos qu’apres avoir trouvé une solution
a sa situation.

C’est la raison pour laguelle le Saint béni soit-l a fait
en sorte que, au fur et a mesure qu’un homme vieillit,
ses cheveux blanchissent et des rides apparaissent. Car,
ces signes viennent nous rappeler que nous ne sommes
pas destinés a vivre éternellement, que nos jours sur
terre sont au contraire comptés et que viendra bientot
le jour ol nous devrons quitter ce monde. Cette prise
de conscience doit éveiller tout Juif, afin qu’il mette a
profit tous les jours de sa vie pour I'étude de la Torah et
I'accomplissement des mitsvot, avant que cette oppor-
tunité de s’élever spirituellement lui soit retirée, alors
qu’il sera jugé en fonction de ses actes, sans disposer
d’aucun moyen pour les rectifier.

De méme, les enfants d’Israél auraient d{ se soucier
du fait gu’ils n’étaient plus en mesure d’apporter |’holo-
causte perpétuel et s’'en demander la raison, la pénurie
d’agneaux constituant effectivement une allusion a
un reldachement dans I'accomplissement de la Torah.
Mais, ils y resterent indifférents et ne rechercherent
pas un moyen de renforcer le tolaa de sainteté, ce qui
permit aux forces du Mal de prendre le dessus et de
détruire Jérusalem.

De nos jours ou, en l'absence du Temple, nous
n‘avons pas la possibilité d’apporter le sacrifice perpé-
tuel, il nous incombe alors de nous élever par la sainte
Torah et d’examiner notre conduite, dans le but de
déterminer ce qui doit étre corrigé. 'homme qui agit
ainsi transmet une vigueur redoublée au pouvoir de
la pureté, permettant de contrer celui de I'impureté.



GUIDES PAR LA EMOUNA

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

Qui rend la parole a ceux qui sont muets

Jerecus al'occasion, a Bné Brak, chez la famille Zer, un couple
avec leur jeune fils 4gé de quatre ans. Les parents me confierent
gu’un jour, sans raison clairement identifiable, I'enfant était
soudainement devenu muet. lls s’étaient adressés aux meilleurs
meédecins et spécialistes. En vain.

Du fait que je craignais que leur fils ait été victime du mauvais
ceil, je demandai au pere : « Est-ce que vous avez dernierement
fait I'acquisition d’un nouvel appartement ? »

La stupéfaction se lisait sur son visage et les questions se pres-
saient visiblement dans son esprit : « Comment le Rav 'avait-il
su ? Nous ne le connaissions pas jusque-la et n‘avons entendu
parler de ses puissantes brakhot que récemment, lorsque nous
avons cherché un remede pour notre fils. Dées lors, comment
est-il au courant, pour I'appartement ? »

Mais il garda ses questions pour lui-méme et reconnut avoir
récemment fait I'acquisition d’un nouvel appartement.

« Est-ce que vous auriez également acheté une nouvelle
voiture ? » poursuivis-je.

Nouvelle surprise du pére, qui me répondit par l'affirmative.

Jexpliquai alors aux parents que, du fait qu’en une courte
période, ils avaient changé d’appartement et de voiture,
le mauvais ceil leur avait porté atteinte, causant le soudain
mutisme de leur fils.

Je les bénis aussitot par le mérite de mes ancétres et leur
indiguai un certain nombre de tikounim gu’ils devaient opérer
et grace auxquels D.ieu leur retirerait ce mauvais ceil et I'enfant
recommencerait a parler.

Quelques jours plus tard, je retournai en France ou je recus
pour ma plus grande joie un appel des Zer m’apprenant que,
grace a D.ieu et le mérite de mes ancétres aidant, aprés que
les parents eurent suivi mes recommandations, leur fils s’était
remis a parler comme auparavant

Paroles de Tsaddikim

Un repas a 'ombre du
Baba Salé

A deux endroits de ses véte-
ments de prétre, Aharon portait
les noms des enfants d’Israél : sur
le éphod, au niveau des épaules,
et sur les pierres du ‘hochen.
Toutefois, comme le souligne
Rabbi Chimon Pinkous zatsal, ils
étaient écrits individuellement
sur chacune des douze pierres du
‘hochen, tandis que, sur les deux
pierres des épauliéres, figuraient
six noms ensemble.

Ces différentes dispositions
des noms visent a nous ensei-
gner la double fonction du Gadol
Hador. Tout d'abord, porter sur
ses épaules la responsabilité de la
charge de la communauté, gérer
les affaires générales la concer-
nant et prononcer des verdicts
s‘appliquant a I'ensemble de ses
membres. Puis, prendre a cceur
les difficultés de chacun, offrir une
approche personnelle a tout indi-
vidu s'adressant a lui et écouter
attentivement sa détresse.

Cette seconde fonction reléve
d’'un travail du cceur, puisqu’elle
nécessite de la miséricorde et
des sentiments a I'égard d’autrui.

C'est pourquoi, sur le ‘hochen

DE LA HAFTARA

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

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

Les achkénazes lisent la haftara a partir de : « Ainsi parle (...). » {Ibid.)

porté par Aharon, figuraient des
pierres au nombre des tribus, de
sorte que leurs noms y soient
écrits de maniére individuelle.
Quant a la premiére fonction,
elle exige une grande responsa-
bilité, représentée par les deux
pierres du éphod posées sur les

épaules du Cohen, chacune

CHEMIRAT HALACHONE

Méme sur un ignorant

Il est également interdit de médire d’un ignorant, car il fait partie du peuple
juif. A fortiori, il est prohibé et encore plus grave de médire d’un érudit.

Nos Maitres affirment que « quicongue médit d'un érudit défunt mérite de
la géhenne ». En outre, ce péché entraine celui de mépriser un érudit, dont la
gravité équivaut a dédaigner la parole divine.

d’elle portant l'inscrip-
tion des noms de six
tribus.

On raconte I’his-
toire suivante au
sujet de Rabbénou
Israél Abou’hatséra

—Qgue son mérite nous

protége. Un jour, un Juif n‘ayant
pas encore eu d’enfant frappa
a sa porte. Les membres de la
famille de Baba Salé |ui dirent qu’il
était sur le point de partir pour
gquelques jours a Jérusalem, Iui
montrant ses valises toutes prétes,
posées au seuil de la porte.

« le suis juste venu demander
une brakha, insista-t-il. Laissez-
moi entrer une minute ! »

On le fit alors entrer et il éclata
en sanglots, tout en suppliant
le Tsadik de le bénir. Face a sa
détresse, ce dernier l'interrogea
avec chaleur sur les traitements
auxquels il avait déja eu recours. Il
s’avéra qu’il avait déja tout essayé,
mais en vain.

Quand le juste entendit cela,
il demanda qu’on prépare une
table en I'honneur de l'invité. Il
fut convié a s'asseoir aux cotés du
Sage. Apres gu'ils eurent mangé,
bu et récité les actions de grace, il
le bénit, lui promettant gu’il aurait
un gargon l'année suivante.

Aprés son départ, les membres
de sa famille demandérent au
Rav pourquoi il ne 'avait pas
béni immeédiatement et avait, au
contraire, retardé son voyage.

Il leur expliqua alors : « Quand
j'ai entendu le nombre de traite-
ments médicaux que lui-méme
et sa femme avaient tenté de
faire pour avoir des enfants, j'ai
compris gque les portes du salut
s'étaient fermées devant eux.
J'ai réfléchi comment je pouvais
les rouvrir. I'ai alors eu l'idée de
vaincre ma volonté en repoussant
mon voyage a Jérusalem pour ac-
cueillir ce pauvre Juif et le réjouir.
De cette maniere, D.ieu briserait
sans doute Lui aussi Sa volonté
et lui accorderait le salut. Jai
attendu de ressentir que j'avais
suffisamment brisé ma volonté
pour le bénir. »



PERLES SUR LA PARACHA

La propriété de I’huile d’assurer le maintien de la Torah
« Pour toi, tu ordonneras aux enfants d’Israél de te choisir une huile pure
d’olives concassées. » (Chémot 27, 20)

Dans le Midrach, il est écrit que Moché eut des difficultés a concevoir la
construction du candélabre, aussi I'Eternel lui dit-1l de jeter le bloc d’or dans
le feu, suite a quoi il se formerait de lui-méme.

Le ‘Hatam Sofer explique pourquoi il eut plus de mal a construire le candé-
labre que les autres ustensiles du tabernacle : car I'influence de chacun d’entre
eux devait se perpétrer a travers toutes les générations a venir.

La table symbolisait le gagne-pain et la richesse, conformément aux paroles
de nos Sages selon lesquelles « qui désire s’enrichir ira vers le Nord », empla-
cement de la table dans le tabernacle. Aussi, lorsque Moché la construisit,
il dut s’assurer qu’elle continue a apporter I'abondance matérielle au peuple
juif tout au long des générations. Le candélabre représentant la sagesse de la
Torah, appelée a étre oubliée, Moché ne savait comment réaliser cet ustensile.

C’est pourquoi D.ieu lui enjoignit de jeter le bloc d’or dans le feu ou le
candélabre pendrait forme, allusion au caractere miraculeux de la sagesse
propre a la Torah. Moché hérita de ce pouvoir, d'ou le conseil de nos Sages :
« Une remarquable ségoula pour comprendre la Torah est de s’attacher par
la pensée a Moché Rabénou. » Cette idée peut se lire en filigrane a travers le
verset « Tu ordonneras aux enfants d’Israél de te choisir (véyik’hou élékha)
une huile », élékha signifiant littéralement « vers toi ».

Le nom entre les épauliéres du éphod

« Six de leurs noms sur une pierre. » (Chémot 28, 10)

D’aprés le Talmud de Jérusalem, le nom de Binyamin était divisé entre les
deux pierres du éphod : sur celle de droite, figuraient les lettres Beit et Noun,
et sur celle de gauche, les lettres Youd, Mem, Youd et Noun. Le terme mich-
motam (de leurs noms) laissant entendre que seulement une partie de leurs
noms était inscrite, nos Sages en ont déduit que le nom de Binyamin avait été
divisé entre les deux pierres du éphod.

Even, initiales de av, ben et nékhed

« Tu le garniras de pierreries enchdssées, formant quatre rangées. Sur une
rangée : un rubis, une topaze et une émeraude, premiére rangée. » (Chémot
28,17)

Dans le traité de Baba Métsia (85a), il est affirmé, au nom de Rabbi Yo’hanan
: « Tout érudit ayant un fils et un petit-fils érudit peut étre assuré que la Torah
ne quittera jamais sa descendance. » Les Tosfot, commentant le traité Kétouvot
(65b), nuancent cette assertion en précisant qu’elle n’est valable que dans le
cas ou les années de vie des trois générations se recoupent.

Dans son ouvrage Na’hal Yéhouda, Rabbi Yéhouda Gaz zatsal fait remarquer
que cette affirmation de Rabbi Yo’hanan se trouve allusivement évoquée a
travers les versets mentionnant les noms des pierres du ‘hochen. Le mot éven
(pierreries) correspond aux initiales des mots av (pére), ben (fils) et nékhed
(petit-fils), tandis qu’en modifiant I'ordre des lettres de I'expression oumiléta
vo (tu le garniras), on obtient vélibo émét, signifiant son coeur est vérité,
celle-ci se référant a la Torah.

Des lors, les mots oumiléta vo milouat éven (tu le garniras de pierreries
enchassées) prennent tout leur sens : les deux premiers termes renvoient a
celui dont la vérité, c’est-a-dire la Torah, habite le coeur, tandis que les deux
derniers font allusion au fait que la Torah emplit le évén, autrement dit, pere,
fils et petit-fils, soit trois générations successives.

Quant aux versets suivants, ils recelent I'enseignement des Tosfot selon
lequel les années de ces trois générations doivent se recouper : « (...) formant
quatre rangées. Sur une rangée : un rubis, une topaze et une émeraude,
premiére rangée. » Autrement dit, si I'on désire que la Torah soit léguée a la
quatrieme génération, il faut que les trois précédentes aient vécu ensemble,
a I'image d’une rangée dont les pierres sont disposées les unes a coté des
autres. Le cas échéant, la prochaine rangée sera fidéle a la précédente : « Un
\nokef, un saphir et un diamant », et ainsi de suite.
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DANS LA SALLE
DU TRESOR

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

La Torah n’est pas dans le ciel

« Et toi, tu ordonneras aux enfants d’Israél de
prendre pour toi une huile pure d’olives concassées,
pour le luminaire, afin d’alimenter les lampes en
permanence. » (Chémot 27, 20)

Sur le mode allégorique, le terme chémen peut
étre rapproché du terme michna, signifiant alors que
le peuple juif doit prendre la Michna afin de I'étudier.
En outre, de méme qgu’il lui incombe d’étudier la
Michna, il doit également étudier tous les trésors de
la Torah. Or, lorsque les enfants d’Israél étudient la
Michna, qui est une partie de la Torah, toutes leurs
ames s’unissent les unes aux autres. En effet, le
mot néchama, lui aussi assimilable au mot chémen
du verset, peut également étre rapproché du mot
michna. Quant au terme tétsavé, il fait allusion au
terme tsavta (compagnie), connotant alors I'idée
selon laquelle, lorsque le peuple juif étudie la Torah
de maniere solidaire, il crée un lien entre toutes les
ames qui le constituent et permet ainsi au Saint béni
soit-1l de faire résider Sa présence en son sein.

Le roi David affirme dans les Psaumes : « Tu es
remonté dans les hauteurs, aprés avoir fait des prises
; tuasrecu des dons parmiles hommes. » (68, 19) Le
saint Ari, zal, explique que ce verset se réféere a notre
maitre Moché, qui captura I'ame de Rabbi Chimon
bar Yo’'hai lorsqu’il monta au ciel, comme le terme
chévi (prises), composé des initiales de ce dernier, y
fait allusion. Toutefois, pourquoi était-il nécessaire
gue Moché capture I'ame de Rabbi Chimon bar
Yo’hai et qu’il la fasse descendre sur terre ? Car Rabbi
Chimon symbolise la Torah ésotérique, aussi, deés
gue son ame descendit sur terre, tous les secrets de
la Torah y descendirent également et celle-ci quitta
en quelque sorte le ciel. Tel est le sens du verset «
Elle n’est pas dans le ciel ». Autrement dit, tout celui
qui désire étudier la Torah en a la possibilité, du fait
gu’elle « se trouve a tous les coins de rue ».

Or, le fait que tous les secrets de la Torah, y com-
pris les plus ésotériques d’entre eux écrits par Rabbi
Chimon bar Yo’hai dans le Zohar, ont été descendus
sur terre, nous oblige encore davantage a étudier la
Torah et nous empéche de fuir cette responsabilité
qui est la notre, prétendant qu’il nous serait impos-
sible de la comprendre. Effectivement, comme nous
I'avons expliqué, des le moment ou la Torah a été
donnée au monde, elle a été mise a la portée de
tout homme, et ce, en particulier apres que notre
maftre Moché captura I'ame de Rabbi Chimon bar
Yo’'hai pour I'amener sur terre, ce qui transporta
les secrets de la Torah dans le monde et les rendit
perceptibles par tous.




LA PARACHA SOUS UN NOUVEL ANGLE

‘allumage du candé-
labre au Temple né-
cessitait « une huile
pure d’olives concas-
sées » (Chémot 27,
20). Pour parvenir
a ce résultat, les olives devaient
passer par un long processus de
purification : on les coupait et les
écrasait au moyen de coups.

Certes, elles subissaient un trai-
tement dur, on les concassait de
maniere peu délicate, mais quel
était le résultat final ? Elles deve-
naient meilleures, plus raffinées et
on pouvait en faire de I'huile pure,
apte al'allumage du candélabre. En
outre, elle serait également utilisée
pour oindre tous les ustensiles
du sanctuaire, ainsi que le Cohen
gadol et le roi.

Or, affirme Rabbi Réouven Elbaz
chelita, il en est de méme concer-
nant ’hnomme. Il lui arrive parfois
de devoir subir des coups, mais
ceux-ci ont pour but de I'élever
et de le rendre meilleur. Aussi, ne
devons-nous pas tomber dans le
désespoir apres une chute, car elle
est justement le signe que I'Eternel
désire de nous et va bientét nous
rehausser.

Unjour, alors que le ‘Hafets ‘Haim
était en train de monter un esca-
lier, il glissa sur une épluchure et
tomba. Des spectateurs stupides,
ignorant I'identité du Sage, rica-
nerent de la scene. Ce dernier se
leva et, constatant ce groupe de
mogqueurs, s'emplit de joie.

Ses éleves, surpris, le question-
nerent a ce sujet. Il leur expliqua
alors : « Aujourd’hui, j’ai recu un
cadeau du Ciel : des gens se sont
moqués de moi quand je suis
tombé dans la rue. Cette peine
représente une grande expiation.
Comment ne m’en réjouirais-je
pas ? »

Que cette anecdote nous serve
de lecon ! Dans le méme esprit,
il est raconté que, lorsque Rabbi
Chlomké de Zwil zatsal habitait a
Jérusalem, il avait I’habitude de se
rendre quotidiennement au Kotel.
Une fois, il voulut en revenir par
Chaar Chékhem, chemin qui ne
le confronterait pas a des visions
interdites. Mais, son accompa-
gnateur, Rav Eliahou Rata zatsal,
souligna qu’il était préférable de
passer par Chaar Haachpot, car
c’était moins dangereux.

Cependant, il campa sur sa po-
sition. Lorsqu’ils passerent par
Chaar Chékhem, un Arabe frappa
violemment le Rav d’un coup
de poing. Son bedeau lui dit : «
Constate ce qui nous est arrivé...
», sous-entendant qu’il e(t été
préférable de suivre son conseil.
Le Rabbi lui répondit : « Jai appris
de mes ancétres que, quand un
Juif recoit un coup aussitot apres
avoir terminé de prier, c’est le signe
que sa priére a été agréée par le
Maitre du monde. » Puis il conclut
. « Il vaut mieux recevoir un coup
sur son corps [par un Arabe] qu’un
coup a son ame [par une vision
interdite]. »

=

D’ou le sens profond de notre
verset, « Une huile pure d’olives
concassées, pour le luminaire » : si,
apres la priere, on est « concassé
», on recoit des coups, cela signifie
gue c’est « pour le luminaire », que
I’Eternel éclaire Sa face vers nous,
agréant notre priere.

Ainsi, affirme Rabbi Chlomké,
lorsqu’un homme prie et supplie
le Créateur de luiaccorder une cer-
taine chose et, peu apres, obtient le
contraire de ce qu’il avait demandeé,
c’est la preuve que sa priere a été
acceptée — par exemple quand il
prie pour la guérison d’un malade
et apprend ensuite que sa situa-
tion s’est aggravée. A 'inverse, s'il
observe immédiatement le salut,
il n'est pas certain que celui-ci se
maintiendra.

Cette idée se retrouve aussi dans
notre verset : siun homme parvient
a prier avec ferveur, comme le
suggere "huile pure d’olives, puis,
a I'image des olives concassées, a
le sentiment de recevoir un coup
qguand I'Eternel lui répond par le
contraire de sa demande, il doit
savoir qu’en réalité, tout ce proces-
sus n‘a pour but que d’éclairer — a
I'instar du candélabre. En effet, sa
priere a été agréée et est parvenue
au trone céleste, tandis que le salut
est trés proche.
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Ils prendront pour toi de I’huile pure d’olives
pressées, pour le luminaire, afin d’alimenter les
lampes en permanence. (27.20)
Le Gaon Rabbi Aharon Zakai explique ainsi : La
Guémara Bava Métsi’a (85b) raconte que Rabbi
Hanina dit un jour a Rabbi Hiya: Si la
connaissance de la Torah venait un jour a
disparaitre, je la raménerai par la force de mon
Pilpoul (étude enrichie de théses et d’antitheses).
Rabbi Hiya lui dit : Moi, j’ai fait en sorte que la
connaissance de la Torah ne disparaisse jamais !
Et voici ce que j’ai fait : J’ai semé des graines de
lin, avec le lin j’ai confectionné des filets et des
pieges. Puis, grace a ces filets et pieges, j’ai attrapé
des cerfs dont j’ai offert la viande a des orphelins.
J’ai tanné les peaux pour en faire du parchemin sur
lequel j’ai rédige les cinq livres de la Torah. Je me
suis ensuite rendu dans toutes les villes qui ne
possédaient pas d’enseignants pour les enfants.
J’ai enseigné a cinq enfants, chacun un livre de la
Torah, et j’ai enseigné a six autres enfants les six
ordres de la Michna. Je leur ai dit : Jusqu’a mon
retour, que chacun enseigne a I’autre les versets de
la Torah et les Michnayot, et c’est ainsi que j’ai
contribué a ce que la connaissance de la Torah ne
disparaisse pas du peuple d’Israél. C’est pourquoi
Rabbi (Rabbenou Ha-Kadosh) déclarera : « Les
actes de Hiya sont grands ! » Les commentateurs
demandent Pourquoi Rabbi Hiya devait-il
investir autant d’efforts depuis le début du travail
2 Ne pouvait-il pas acheter des peaux dé¢ja
travaillées pour écrire, ou bien acheter des filets et
des picges déja fabriqués, sans avoir a semer des
graines de lin pour en confectionner des filets 2 En
réalité, Rabbi Hiya désirait que les enfants qui
allaient apprendre la Torah, puissent le faire sur
des livres dont 1’origine ne contenait pas le
moindre défaut ni la moindre crainte d’interdit. En
effet, s’il achetait des peaux ou des filets de¢ja
congus, il aurait été possible qu’ils proviennent du
vol ou qu’ils aient servis a une quelconque
transgression. Il voulait donc que tout soit
intégralement pur. C’est pour cela qu’il donna
¢galement la viande des cerfs a des orphelins, afin
d’associer la Mitsva du Hessed a I’étude de la
Torah, pour que les enfants purs étudient la Torah
dans des livres congus dans la pureté. Il faut donc
expliquer le verset ainsi : Ils prendront pour toi une
huile pure d-olives concassées, pour le luminaire

L’huile destinée a allumer les lumiéres qui doivent
diffuser la lumiére de la Torah, doit étre pure,
propre et limpide. Cela signifie que pour parvenir
alaTorah, il est nécessaire de passer par des étapes
de «nettoyage» et de purification de la
personnalit¢ de toute crainte de défaut ou
imperfection, car la Torah qui est sainte et pure, ne
peut cohabiter qu’avec la sainteté et la pureté.

(M3 .1m2) TIDRY ¥R TWHD N XY
«Le Pectoral (Hochen) ne se séparera pas de sur le
Ephod » (28,28)
Le Pectoral était le vétement qui était placé sur le
ceeur du Cohen Gadol. L’Ephod était 1’habit
qu’Aharon devait porter par-dessus sa tunique et la
robe. Ce mot : Ephod (75x), a la valeur numérique
du mot : « pé » v, la bouche, soit de quatre-vingt-
cing. Le verset fait donc allusion au fait que le
cceur (allusion au Pectoral) et la bouche (allusion
au Ephod) devaient étre bien attachés ensembles
pour ne pas se séparer. En effet, la bouche doit
refléter ce que pense et ressent le cceur, il ne doit
pas y avoir de désaccord entre eux. La bouche ne
doit pas s’¢loigner du cceur en disant ce que I’on ne
ressent pas. Ce verset fait donc allusion a
I’importance de prononcer uniquement des
paroles vraies.
Déguel Mahané Efiaim. Rabbi Moché Haim de
Sedlikov
X770 *DD 3R YR 2920 TOY A7 ALY 95902 WRY D M
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«[Le manteau du Cohen gadolj I’ouverture pour sa
téte sera au milieu de lui, il y aura une bordure a son
ouverture autour, un ouvrage de tisserand, elle lui
sera comme 1’ouverture d’une cotte de mailles, elle
ne se déchirera pas» (28,32)
Rabbi Bounim de Pechisha en déduisait que
chaque juif a le devoir de mettre une bordure a sa
bouche pour I’empécher de prononcer toute parole
interdite. Il ajoutait que la Michna (Tamid 1,1) dit
que, dans les tunnels creusés sous le Mont du
Temple, il y avait des toilettes utilisées par les
Cohanim qui s’appelaient «les toilettes
d’honneury. Quel était leur honneur 2 Elles avaient
un verrou : sion les trouvait verrouillées, on savait
qu’il y avait un homme dedans ; si elles étaient
ouvertes, on savait qu’il n’y avait pas d’homme
dedans.
L’homme est évalué par sa bouche. Si sa bouche
est “verrouillée’, s’il sait garder sa bouche et ne dit
pas de propos interdits, c’est le signe qu’il y a un
homme en lui. Mais si la bouche est ouverte et que




les mots s’en échappent sans aucun frein, on sait
qu’il n’y a pas d’homme en lui.

Aux Délices de Ia Torah
Pourim
Pourim est un jour trés important. Il est plus
important que Chavouot, car nous avons ¢été forces
a accepter la Torah. En effet, le mont Sinai a éteé
suspendu au-dessus de nos tétes, nous obligeant et
nous forgcant a la recevoir ou sinon a mourir
ensevelis. A Pourim, les juifs ont accepté la Torah
par amour (guémara Chabbat 88a), et selon cet
aspect, Pourim est plus important que Chavouot.
Pourim est également plus important que Pessah,
car Pessah c¢lebre le passage de I’esclavage a la
liberté, tandis qu’a Pourim nous célébrons le
sauvetage de lamort a la vie. Ainsi, Pourim est plus
important et plus saint que Pessah et Chavouot.

Hatam Sofer, Drouchim

Pourim: 1’étude de la Torah: Le Rama (Darchei
Moche 695) enseigne que 1’obligation de faire un
grand festin a Pourim, découle du fait que c’est un
jour ou I’on recoit la Torah, aI’image de Chavouot.
11 écrit ensuite que nous devons étudier la Torah a
table avant de commencer le festin de Pourim. En
I’étudiant a ce moment, nous montrons clairement
que c’est elle que nous célébrons. Le Yessod
Véchorech Haavoda, cite le Midrach Shochar Tov,
qui affirme que Haman a décrété que les juifs ne
pouvaient pas étudier la Torah. Ainsi, si nous
festoyons a Pourim, c’est en partie car nous avons
actuellement la possibilité de 1’étudier, preuve de
notre victoire totale sur Haman, et de I’éternité de
la Torah. «Pour les juifs, il y avait lumiére et joie »
(méguilat Esther 8,16). Selon nos Sages (Méguila
16b) : « lalumiére c’est la Torah ». Puisqu’il y avait
denouveau la Torah, alors par conséquent il y avait
de la joie véritable. Haman était un descendant de
Amalek. Rabbi Chmouél Rovosky dit qu’en
¢tudiant la Torah a Pourim, nous développons
notre conscience que pour détruire notre yétser
ara, le Amalek qui est en nous, il faut s’armer de la
Torah. Les jours du mois d’Adar durant lesquels
nous pouvons potentiellement lire la méguilat
Esther sont : le 11, le 12, le 13, le 14 et le 15. En
additionnant ces dates, nous obtenons un total de
65, qui correspond au Nom Divin (adnout, »-9-x),
qui est celui li¢ a I’implication cachée de Hachem
dans la nature. Les jours d’Adar venant juste avant
et juste apres, pendant lesquels la Méguila ne peut
pas étre lue sont : le 10 et 16. Cela forme un total de
26, renvoyant au Nom Divin (Havaya, 1-1-7-), qui
est plus sacre, et qui renvoie a la notion de miracle
éclatant. Puisque que cela n’est pas le théme de
Pourim, ou tout est caché dans la naturalite, il n’y
a pas de miracle manifeste dans le récit de la
meéguilat Esther, nous ne pouvons pas la lire ces
jours-la. Chla haKadoch

A Yom Kippour, nous affligeons notre corps par le
jetine, tandis qu’a Pourim nous affligeons notre
ame par la boisson. En effet, peut-il y avoir une
plus grande affliction que de devenir saoul et
perdre tout notre sens du discernement 2 Un juif
doit étre vigilant a chaque instant de ne pas se faire
prendre par son yétser ara. Ainsi, lorsqu’a Pourim
il n’a plus toute sa téte, il est alors dans un état de
détresse, de panique. Je suis tellement vulnérable,
Hachem proteége moi ¢ Cette prise de conscience
doit nous renforcer pour le restant de I’année a
toujours avoir toute sa téte pour rester fidele a la
volonté de D., et ce méme si la matérialité de ce
monde peut nous rendre ivre de désirs.
Rabbi Lévi Itshak de Berditchev

Halakha: Qui doit accomplir de la Mitsva de
meéguila ?
Les hommes et enfants au-dela de leur majorité
religieuse. Les femmes aussi devront écouter la
meéguila quoiqu’elles ne soient pas obligées de le
faire a la synagogue. Une femme qui n’a pas pu
venir écouter la méguila se fera donc lire la
meéguila par son mari ou par un autre homme. Les
enfants en bas age sont exemptés de cette Mitsva.
Il faudra prendre garde a ne pas les amener a la
synagogue de peur quils ne perturbent le bon
déroulement de la lecture. Les enfants assagis, on
essayera de les éduquer a cette belle Mitsva. Les
personnes malentendantes qui font usage d'un
appareil auditif devront également s’acquitter de la
Mitsva de la lecture de la méguila.
D’apres le choulhan haroukh et Pisqué Techouvot
(DI J°0)

Dicton : étre toujours souriant ne coute rien et sa
valeur est inestimable, Simhale
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e Sujets de Cours : 2

_‘:: -. Les Quatres Parachiyotes, -. Pas 1«T8 a Roch Hachana et pas 1«11 a Pessah, -. Les Chabbats

» d’interruption, -. Souvenir du demi-shekel, -. La Paracha Zakhor est selon la Torah ou les

. | Sages ?, -, Si les femmes sont ordonnées de la Paracha Zakhor, -. Dés que rentre Adar nous

augmentons les joies, -. Quel est le sens de Zéva’him, -. Le serviteur a l'oreille perforg, -. Le
monde durera six mille ans,

o 1-1% ccheerl TT 16 1€DTH

Hazzak Oubaroukh au Hazan Rav Kfir Partouch et a son
frére Rabbi Yehonathan pour leur interprétation® du
chant « w91 77" ». Aujourd’hui, nous avons commencé
a lire la Parachat Chekalim. Dans le Choulh’an ‘Aroukh,
Maran a écrit un signe ( chapitre 685, paragraphe 6):
g « 1«2l TeT 142 1«DT ». Explication: pour le premier mot
rh t 1«07 » - il vient nous apprendre que si Roch Hodesh
[ Adar tombe Chabbat (le septiéme jour de la semaine,

\ qui correspond a la lettre «T» qui a pour valeur
- | numeérique sept), nous lirons la Parachat Chekalim ce
}, =4 Chabbat (c'est-a-dire, si Roch Hodesh tombe Vendredi

- et Samedi, mais le premier jour du mois est Samedi)’,
E’f puis le 8 Adar nous lirons la Parachat Zakhor, et le 15
~ | Adar (qui correspond en hébreu aux lettres « 1«L »,
- f

qui ont pour valeur numérique 15), nous ferons une
| coupure en lisant seulement la Paracha de la semaine.

-

L Cela donne donc le mot « 1«LT » qui se décompose en

s
Eﬁ y

r

deux ; « T » pour dire que lorsque Roch Hodesh Adar

1. Note de la Rédaction: Nous avons gardé la numérotation des paragraphes de P'édition
Hébreu (caractére de droite) afin que celul qul souhaite approfondir et compléter son
drude s'y retrouve plus facilement.

Powr information, le couwrs est transmis & Foral par le Rav Méir Mazouz & la sortie de
Chabbat, son péne est le Rav HaGaon Rabbi Massia™ Mazouz Ton,

2. De nombreux gens $¢ sont rompés en pensant que Fauteur du chant était Rabbi lsraéd
Nadjare, mais non, c'est Rabbl Elazar Azkari, Il n'a pas beaucoup de chant, mais il 4 écrit
un e « Haredim » qui est plus doux que le miel, plein de Moussar, plein de crainte
d'Hashem, tu ressens directement sa croyance dans oe livee. Pour ce chant, il Fa écrit en
mettant kes quatre lettres formant le nom d"Hashem au début de chague vers, Comme
il @5t derit: o R0 T w, puis & DI WTA 8, enGuite o NI DD T e, et enfin o M) o0 e,
Dans oo chant, # écrit tout les adjectil en bes terminant par « Akh @ alors que nous faisons
toujours attention de dire « Ekha », par exemple s JRase Jaipn Jmind =, Mais puisqu'il
sagit d'un chant et qu'il faut suivre un certain égquilibre de syllabes et de rimes, cela ne
pose pas probléme,

: 3. Roch Hodesh Adar est toujours pendant deux [ours, qu'il ¥ ait un saul mois dAdar ou

deus. Mais pour oe moyen mnémotechnique,

nols nows basons sur e deuxigma jour de Roch
B0 18:13 | 19:20 | 19:44

Hodesh, car c'est le jour qui commence ke mois
18:07 | 15:08 | 19:28

tombe le 7&éme jour de la semaine, alors « 14D », c'est
le 15 du mois que nous ferons une coupure en lisant
seulement la Paracha de la semaine. Le principe est le
méme pour les mots suivant du signe écrit par Maran.
t 1«1 » - 5i Roch Hodesh Adar tombe le deuxiéme jour
de la semaine (c'est-a-dire Dimanche et Lundi, mais
le premier jour du mois est Lundi), alors le Chabbat
de coupure sera le 6 Adar. « T«T » - Si Roch Hodesh
Adar tombe le quatriéme jour de la semaine (c'est-a-
dire Mardi et Mercredi) comme cette année, alors le
Chabbat de coupure sera le 4 Adar au cours duquel
nous lirons aucune Paracha supplémentaire a la
Paracha de la semaine, etla Parachat Zakhor sera donc
lue le 11 Adar. « 1«21 » - Si Roch Hodesh Adar tombe
le sixieme jour de la semaine (c'est-a-dire Jeudi et
Vendredi, mais le premier jour du mois est Vendredi),
alors nous lirons la Parachat Chekalim avant Roch
Hodesh, puis la coupure se fera le Chabbat 2 Adar,
ensuite nous lirons la Parachat Zakhor le 9 Adar, et
enfin nous ferons une deuxiéme coupure le 16 Adar.
Donc lorsque Roch Hodesh tombe le Vendredi, il
y a deux coupures au cours desquelles nous lisons
seulement la Paracha de la semaine: Le 2 Adar, et le
16 Adar.

Tout cela provient de la régle suivante: Roch Hachana
ne tombe jamais les jours « 1«TN ». Que veut dire
w 1T »7 |l s'agit de la valeur numérique de chaque
lettre, c'est-a-dire le premier jour de la semaine, le
quatrieme jour de la semaine, et le sixieme jour de
la semaine. Donc Roch Hachana ne tombe jamais ni
Dimanche, ni Mercredi, et ni Vendredi. Iy a une raison

subviant.
M 18:08 | 19:11] 19:28
0™ 17:59 | 19:02 | 19:30
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a cette régle, car si Roch Hachana tombait le Dimanche,
alors Hocha'ana Rabba serait pendant Chabbat, et donc
on ne pourrait pas faire la Miswa de battre la ‘Arava,
qui semble-t-il est une chose trés importante d’aprés la
Kabala (Tossefot écrit dans la Guémara Soucca 43b que
la ‘Arava est une Miswa instaurée par les sages mais
qui est plus importante qu’'une Miswa ordonnée par
la Torah). Pour pouvoir donc faire la Miswa de battre
la ‘Arava, les sages ont instauré que Roch Hachana ne
tombe jamais le Dimanche. Et si Roch Hachana tombait
le Mercredi, alors Kippour tomberait Vendredi, etil n'est
pas bon que Kippour et Chabbat soient juxtaposés, il
faut qu’ils soient séparés, comme il est écrit: « nous ne
faisons pas deux Chabbat d'affilé ». De méme, si Roch
Hachana tombait Vendredi, alors Kippour tomberait
Dimanche et cela n'est pas bon pour la méme raison: il
ne faut pas que Chabbat et Kippour soient juxtaposés.

3-3. Quel est le lien entre « 1672 » et « 1GTN »?

A partir de la régle « w1 1« TN N7 » (qui signifie que Roch
Hachana ne tombe jamais ni Dimanche ni Mercredi ni
Vendredi), découle la régle « N0 1«72 N7 » (qui signifie
que Pessah ne tombe jamais ni Lundi ni Mercredi
ni Vendredi). Quel est le lien entre ces deux régles?
Durant les mois des saisons ou il fait chaud (depuis
Roch Hodesh Nisan jusqu’a Roch Hachana), nous avons
toujours un nombre fixe de jours: 177 jours® (c'est-a-
dire 25 semaines et 2 jours). Cela veut dire gu’entre
Pessah (qui tombe le méme jour de la semaine que
Roch Hodesh Nissan), et Roch Hachana, il y a une
différence de deux jours (et 23 semaines). Au sujet de
Pessah, il y a un moyen mnémotechnique: « Wil NeM
7«a » (Choulh’an ‘Aroukh chapitre 428 paragraphe 3).
Pour les premiéres lettres « nuk », cela signifie que le
jour de la semaine pendant lequel est tombé le premier
jour de Pessah, sera le mé&me pour le jour de Ticha
Béav (dont on fait allusion par la lettre « 1 »). Pour les
lettre « w«a », cela signifie que le jour de la semaine
pendant lequel est tombé le deuxiéme jour de Pessah,
sera le méme pour le jour de Chavou'ot (dont on fait
allusion par la lettre « & »). Pour les lettres « 1«1 », cela
signifie que le jour de la semaine pendant lequel est
tombé le troisiéme jour de Pessah, sera le méme pour
le jour de Roch Hachana (dont on fait allusion par la
lettre « 1 »). Cela veut dire que si tu sais que Pessah
tombe Jeudi, alors tu peux automatiquement savoir
que Roch Hachana tombera Chabbat ; et si Pessah
tombe pendant Chabbat, alors tu peux savoir que
Roch Hachana tombera Lundi. Tu rajoutes toujours
deux jours par rapport au premier jour de Pessah,
et tu sauras a quel jour de la semaine tombera Roch
Hachana. C'est pour cela que si Pessah tombe Lundi, tu

4. Celui qui veut se souvenir de cela, devra prendre b2 mot « [TV @ qui @ pour valeur
numérique 177, Pourquoi ce mot? Car pendant les mols d'étés, iy a des beaux fruits, des
fleurs et de b joie,
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ajoutes deux jours, et tu trouveras que Roch Hachana
tombera Mercredi ; pourtant nous avons dit que cela
était impossible. De méme si Pessah tombait Mercredi,
Roch Hachana serait Vendredi ; pourtant nous avons
dit que cela était impossible. De méme aussi si Pessah
tombait Vendredi, Roch Hachana tomberait Dimanche,
et cela est impossible. Voici donc le lien entre « 1«72 »
et «i«TN ». Tous les jours durant lesquels peuvent
tomber Pessah et Roch Hodesh Nissan (car ils tombent
le méme jour de la semaine) sont: Dimanche, Mardi,
Jeudi et Samedi ; qui sont donc les premiers, troisieme,
cinquiéme et septieme jours de la semaine. Pour se
souvenir de cela, nous devons savoir que Pessah nous
montre l'unicité d’Hashem. En Egypte, ils servaient
toutes les sortes d'astres. Une fois ils servaient le bélier,
une autre fois le taureau, ils idolatraient toutes sortent
de choses®. Mais les jours durant lesquelles peuvent
tomber Pessah sont des jours impaires, et cela montre
gu'aucune divinité ne peut s'associer et former une
paire avec Hashem Has Wéchalom. Cela fait allusion
au fait que Pessah nous montre ['unicité d’Hashem. lls
ont également trouvé une allusion a cette régle dans la
Torah, dans Parachat HaHodesh, il est écrit: « TR N
D27 nwr 1127 NIn w9l 737 20K » - « toutefois, ce qui
sert a la nourriture de chacun, cela seul vous pourrez
le faire » (Chemot 12,16). Dans le Sefer Hapardess
de Rachi (Seder Keriot chapitre 13), il dit que dans ce
verset, le mot « 727 » se décompose en deux mots
« IT1 N7 », pour nous dire que Pessah ne tombe jamais
durant les jours « T» ,« 1 » et « | »: Lundi, Mercredi et
Vendredi.

4-4. Pourquoi il y a des Chabbat de coupures?

Nousavons établi que Pessah pouvaittomber seulement
pendant les jours « T«nan », donc Roch Hodesh Nissan
tombe également seulement durant ces jours. Et Roch
Hodesh Adar est un jour avant. Donc le jour avant
« N » (Dimanche) est « T » (Samedi). Le jour avant « 2 »
(Mardi) est « 1 » (Lundi). Le jour avant « i » (Jeudi)
est « T » (Mercredi) ; et le jour avant « 1 » (Samedi) est
« 1 » (Vendredi). C'est-a-dire que Roch Hodesh Adar (le
premier jour du mois de Adar, donc le deuxiéme jour
de Roch Hodesh Adar) ne peut tomber que pendant
les jours « 1«Tar ». Et & partir de 13, nous appliquons la
régle énoncé au premier paragraphe: 1«2l TaT 1« €T,
Mais pourquoi y'a t'il des Chabbat de coupures durant
lesquels nous ne lisons que la Paracha de la semaine
(des fois il ¥ a une seule coupure et des fois il v en a
deux)? Il y a une régle: La Parachat Chekalim doit étre
lue avant Roch Hodesh Adar ou alors le jour de Roch

5. Comme en Chine ol ils idolitrent nimporte quol. Un chinois a dit & quelquun: = je
suis faloux de vous, s nous avions une Torah comme wous, nous naurions pas été atteint
par ce fléau de Corona, nous pensons que le peuple juif est le plus intelligent de tous les
peuples &, Les chinols ne sont pas attachés & nous, mais ils savent cela, et tous les peuples
savent cela au fond d'eux, mais un jour ils lavoueront: Il n'y & pas de peuple auss sage se
e peuple disrail,
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C'est pour cela qu'avant
la Parachat HaHodesh,
nous lisons la Parachat
Para, et enfin, la Parachat
HaHodesh est lue proche
de Roch Hodesh HNissan

& My T’E

-."" +

i ou alors le jour méme
de Roch Hodesh Nissan,

> lorsqu’il tombe pendant

~ § Chabbat. Donc aprés la
“ I Parachat Chekalim, il
y a un Chabbat qui n'est

pas proche de Pourim,

| on fait une coupure, puis
on lit la Parachat Zakhor,

puis la Parachat Para et
immédiatement aprés

la Parachat HaHodesh.

Le Chabbat précédent la
Parachat HaHodesh, nous

lisons toujours la Parachat

Para (c’est pour cela qu'il

y a des fois une coupure

entre le Chabbat Zakhor

et le Chabbat Para). En

. résume, la Parachat Para
est liee a la Parachat
HaHodesh ; la Parachat
Zakhor est liée a4 Pourim,
et la Parachat Chekalim est
liée a Roch Hodesh Adar.

5. En souvenir a cette

L ose: les quatre verres
?._ du Seder de Pessah
' Le Yerouchalmi (Meguila

chapitre 3, Halakha
ﬁ 5) raméne un moyen
=
r
g

mnémotechnique trés
joli pour les Chabbat
de coupure. Il est écrit:
« entre les verres de vin
du Seder, s'il veut boire
d’autres verres, il a le droit.

Dédicacez le feuillet pour un proche, une reussite, un bon Zivoug, la Refoua chélema etc.
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Hodesh Adar lorsqu'il tombe Chabbat. Et la Parachat | Mais entre le troisitme et le quatriéme verre, il n'a
Zakhor n'est jamais liée a la Parachat Chekalim ; nous | pas le droit de boire » (Pessahim Chapitre 10 Michna
la lisons durant le Chabbat qui précéde Pourim, car | 7). lls arrivaient a faire des allusions en rapprochant la ¥
Aman était de la famille de Amalek (comment savons- | Halakha et la Michna. Donc: Entre les premiers verres "
~ | nous cela? On dit Aman Haaghaghi, or le roi de Amalek | de vin - entre le premier et le deuxieme, et entre le
s'appelait Haghagh). Et la Parachat Para n'est pas liée a | deuxiéme et le troisieme, s'il veut boire, il peut. Pareil

: i Pourim, mais elle est liée & la Parachat HaHodesh, car | pour les premiéres Paracha: entre Chekalim et Zakhor, =
pour gue le peuple soit pur et puisse apporter le sacrifice |

de Pessah, il faut qu'il se purifie avec la vache rousse. |

pour un don de 52€

et entre Zakhor et Para, on peut faire une coupure. Par %
contre, entre le troisitme et quatriéeme verre - entre la xi
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Maran Rav Ovadia Yossef »w
(Hazon Ovadia p.105)

Les pieces du Zékher Mahatsit
HaChekel doivent étre
transmise aux

stll:utluns da Torah
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Parachat Para et la Parachat HaHodesh, il n'y a pas de
coupure

A partir d‘aujnurd’hu'r, nous commencons a donner une
somme en souvenir du demi Chekel, et nous avons le
temps pour le faire jusqu’a Pourim. Certaines personnes
donnent pile la veille de Pourim entre Minha et Arvit, et
puisque c'est un jour de jeline, le trésorier va se perdre
(mais s'il a une bonne mémoire
dans les comptes, c'est pas grave), mais le mieux est

dans les comptes...

de donner durant ces
deux semaines-la, comme
il est écrit «le 1 Adar
nous rappelons qu'il faut
donner pour le souvenir du
demi Chekel » ([Chekalim
chapitre 1, Michna 1). lly a
une autre raison, c'est que
peut-étre des fois le cours
de [largent augmente.
Les ashkénazes ne savent
pas exactement combien
représente un demi Chekel,
mais Nous, Nous pouvons
le calculer a partir du
Draham. Bien gu'au sujet
du Draham aussi il y a eu
plusieurs désaccords quant
a sa valeur, petit a petit
les avis se sont accordés.
Maran (Yoré Dé’a chapitre
305 paragraphe 1) écrit que
5 Séla’im correspondent a
30 Draham. Donc chaque
Sela’ équivaut a 6 Draham.
Et nous savons qu'un demi
Chekel correspond a la
moitié d'un Séla’, donc 3
Draham. Mais combien
vaut un Draham? C'est
encore une  question.
Le Hazon Ich dit que le
Draham de base vaut 5
grammes et demi d'argent,
mais ce n'est pas vrai, car
apres verifications, tous les
sages seéfarades ont trouve
gu'un Draham eéquivalait
a 3 grammes d'argent.
C'est pour cela que nous

jom d.l'-" hal ll-tl'l-l. ?
:t desormais

ou sur le site:
vhr.org.il
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ouvert au public francophone

Contactez-nous au;

V97 2)1=-3-55-00-22-8 (servow vocal ? nofee matie o Rav Ouz

la Miswa du souvenir du demi Chekel en donnant
9 grammes d'argent. Combien colitent 9 grammes
d’argent? On va chez un bijoutier, on demande le prix
d’'un gramme d'argent pur et on multiplie par 9. La
somme trouvée sera le montant du demi Chekel, mais
puisque nous devons donner en « souvenir » du demi
Chekel, on arrondit a 10 grammes d'argent, puisque de
toute facon tout sera reversé au Yéchivot, aux Talmidei
Hakhamim et aux pauvres, donc on arrondit un peu
vers le haut,
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'::cgﬂuLl 'Hpt‘Llflql.lL pour :
Progéniture - Année florissante
Education des enfants - Toutes les délivrances

Lunique ségoula donné par Maran HaGaon
luv Ovadia’
Pour la prl:miércﬁ]is
Récupération de plus de 100 cédrats qui ont été utilisé pour la mitsva
duwrant Souccot appartenant & des Cohen de grande AsCe ce,
érudits, dont certains sont descendant du fondateur de la Yéchiva Maran
Rabbi Rahamim Hay Houita HaCohen et du decisionnaire Maran
Rabenou Moché Fijz.'t_[ﬁ'n.m HaCohen, que lewr mérite nous protége.
. En plus, seront associés les cédrats des princes d'lsrael
Maran Richon LeTsion Zatsal et de Maran Roch HaYéchiva Chlits

Tout cela par l*a{:quisiﬁﬂn de la bénédiction qui se ffrﬂ
durant Minha sans compter en plus le grand mérite de
dizaines d'Avrekhim qui étudieront pour votre mérite et
par votre mérite nous mériterons un flot de délivrance

Lo Conbro Malskhiguae Sous |'1.:H'._||I:j|..i‘ (= ')

pouvons sacquitter de
: _“Hﬁbmﬂ—?ﬂ'ﬁl -_H-Jr*iﬁ--r-'-w:":n_lﬁ-_-'_'iﬁ ‘1?? -“":-T" e -.nﬁ'—-!_ ‘__T"‘- yﬂrﬁ; i ":Ewlr:.lﬂ::_“:lﬂ:‘:t Ry T e n-n-v:'h-‘- e
LT ﬁ“ﬁirurmr"?’f i .ulh"ﬁﬂ]ﬂ* TR .|'1mﬁ.r.ﬁml|rml|uTerl' l”lwrﬁuui UL L



Il existe une coutume chez les ashkénazes, de donner la
moitié de la monnaie du pays. Si c'est en Amérique un
demi-dollars, si c’est en Israé&l un demi-Shekel etc... Car
ils ne connaissent pas exactement la valeur du demi
Chekel. Mais ce n'est pas suffisant, il faut donner bien
plus que cela. Par conséquent, un homme qui a une
famille devra donner pour chaque enfant de 13 ans et
plus (pour lui également) la mesure de neuf grammes
d’argent pur ; mais pour les petits enfants et les femmes
ce n'est pas nécessaire de donner car le dénombre
du demi Shekel ne concerne que les hommes. Si un
homme souhaite donner pour eux mais qu'il dispose
de moyens limités (s'il a beaucoup d'argent, qu'il
donne ce n'est pas une question...) il y a une astuce, on
lui dit: « ce que tu veux donner pour les femmes et les
enfants donne le de tes comptes pour le maasser », le
maasser solutionne tous les problémes (cf dans le livre
Sansan Layahir, section responsa chapitre 2).

B8-8. La Parachat Zakhor est un ordre de la Torah ou
des sages?

Le Chabbat prochain (4 Adar 5780 - Paracha Terouma),
c'est le Chabbat de coupure. Le Chabbat d'aprés, le 11
Adar, nous lirons la Parachat Zakhor, au sujet de laquelle
il y a une divergences entre les décisionnaires, a savoir
si c'est ordonné par la Torah ou alors par les sages. Tout
le monde pense que la Halakha est tranchée et que de
nos jours la Parachat Zakhor est une Miswa de |la Torah,
mais ce n'est pas vrai, ce n'est pas sisimple que cela. Les
Tossefot écrivent (Bérakhot 13a) que c'est une Miswa
de la Torah, mais les sages séfarades ont beaucoup
douté sur la question et lorsqu’ils écrivaient a ce sujet,
ils employaient les termes « peut-étre », « sGrement »
¢ ou autres... Telle était la fagon d'écrire du Ramban a
T ce sujet, du Sefer Hahinoukh également, et aussi du
Rachba. Ces trois géants pensent qu’il n’est pas évident
du tout de dire que la Parachat Zakhor est ordonnée
par la Torah. Nous pouvons également déduire cela
du Rambam, car lorsqu’ils donnent les Halakhotes au
sujet de la lecture de la Parachat Zakhor, il ne dit pas
une seule fois qu'il s'agit d’'une Miswa de la Torah. I
n'est donc pas évident que cela soit une Miswa de la
Torah.

0-9. Les femmes ont-elles le devoir d'écouter la
paracha de Zakhor?

LeSéferHa'hinoukh écritque quand bien méme ondirait
qu'écouter la paracha de Zakhor est une obligation de
la Torah, les femmes en seraient dispensées. Pourquoi?
Car le verset demande d'effacer le souvenir d’Amalek.
Une femme serait-elle en mesure de faire cela? Ce
n'est pas pour elles® (Yébamot 65a). Et du coup, elles

6. |l existe une fernme qui sort du lot, | s’agit de Yael ta femme de Haver Hakénl qui a prise

s

Dédicacez le feuillet pour un proche, une reussite, un bon Zivoug, la Refoua chélema etc.
pour un don de 52€
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n‘ont pas le devoir de se souvenir de cela non plus.
Pourquoi? Car le verset dit: « souviens-toi de ce que
t'avait fait Amalek », pourquoi? « Quand Hachem te le
permettra, tu effaceras le souvenir dAmalek », C'est
pourquoi celui qui nest pas concerné par l'effacement
ne sera pas non plus concerné par le souvenir. Dans
Yé'havé daat (tome 1, chap 4, fin de 1ére note) s'est
demandé comment peut-on faire une telle déduction
sans appui? Mais, avec tout le respect que je lui dois,
ce n'est pas une déduction, c'est I'explication simple du
verset. Et chaque fois qu’il est marqué, dans la Torah, «
souviens-toi » ou « respecte »,..., il y a une consigne qui
suit. Par exemple, quand il est demandé « souviens-toi
du shabbat pour le sanctifier » (Chémot 20;8). Pourquoi
se souvenir du shabbat? Pour le sanctifier. De méme,
lorsqu’il est demandé: (Chémot 13;3) « souviens-toi de
ce jour oli vous étes sortis de I'Egypte, de la maison
de servitude, alors que, par la puissance de son bras,
I'Eternel vous a fait sortir d'ici et ne mange point de "
pain levé. Pourquoi se rappeler de cela? Afin de ne pas ,'.4
E

B

manger de Hamets. Egalement, lorsque le verset écrit:
(Bamidbar 25;17) « Détestez les midianites et frappez-
les ». Aussi, dans la paracha Ki tavo (Dévarim 27;1-2):
« Observez toute la loi que je vous impose en ce jour.
Et quand vous serez arrivés au dela du Jourdain ». Il en
est de méme chez nous, pourquoi la Torah demande
de se souvenir d’Amalek? Ce n'est pas pour rien’, C'est
pour se rappeler du devoir de I'éliminer. C'est le sens -
premier du verset. )

10-10. Les Guéonims, Richonims et Aharonims

A part cela, selon le Rambam, la lecture de la paracha
de Zakhor est d'ordre rabbinigue. En plus, a chaque fois
que le Rambam mentionne la miswa de se souvenir
d’Amalek avec celle de I'éliminer, il rappelle d'abord
le devoir d'extermination et ensuite celui du souvenir, -
a l'inverse de l'ordre du verset Cela nous apprend -
que la miswa principale est I'élimination, le souvenir
n'est qu'un moyen d'y parvenir. C'est ainé qu'écrit le
Rambam, a 4 reprises: dans le livre des Miswots (miswa &
positive 188 et 189), les lois de rois (chap 5;l0i5), dans
les miswots écrites au début des lois de rois, dans le
listing des miswots au début du livre Hayad Ha'hazaka. g‘
C'est pourquoi le Rambam pense que, de nos jours ol N

1

le piguet de la tente et I'a planté dans |3 tempe de Skera. Ils ont dit aussi qu'il lul était
interdit de le tuer avez une épde bien qu'a prior cest plus facile. Pourguol & t-elle donc
utiliser le piquet de la tente? Car il est interdit powr une fermme d'utiliser une épée car il
est écrit « une femme ne doit pas porter le costume d'un homme », be costums reprisente
I'dpée ot c'est donc pour cela qu'elle a utilisde be piquet de La tente, Clest ainsi qu'explique
Rachi dans le traitéd de Nazir,

7. Cependant il se troune une mention dans wn verset qui n'a pas de but préds, « Souviens
toi de ce que Féternel, ton Dieu, a fait & Myriam pendant votre voyage au-sorfir de 'Egypte
u [Devarim 24.9). Méme & ce propos les conmentatetrs disert que be but sl de se souvenir *j

: J

de la punition &' Hashem envers Minam a catse du fait qu'elle a parlée du Lachon Am sur
som petil fréme., Et pour le nespect de Miriam, la sceur de Moché Rabbenou la Tora n'a pas
voulu raconter quelle est le but d’avoir mentionner oe verset, et ce dernier n'est pas clair

sl ce n'est par allusion. "i'
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le devoir d'éliminer nexiste pas, il ny a pas lieu de se
souvenir. Donc, aujourd’hui, |a lecture de la paracha
de Zakhor n'est que d'ordre rabbinique. Plus que cela,
les Richonims ne mentionnent méme pas cette miswa.
Et pourquoi? Ils ont pourtant cité les sacrifices et les
choses qui ne sont plus d'actualité?! Seulement, ils
pensent que la miswa essentielle est I'extermination.
Le livre Halakhot Guedolot a cité le devoir d’élimination
mais pas celui du souvenir. Aussi, le Rav Saadia Gaon,
a un trés joli chant dans le sidour de Rav Saadia Gaon
(p157), ol il raméne les 613 miswots, sans le souvenir
d’Amalek. Méme l'auteur des Azharotes n'ont pas cité
cela, ni Rabbi Itshak Bar Reouven, ni Rabbi Chelomo
Ibn Guevirol. Alors, que reste-t-il? D'ol pouvons-nous
déduire une obligation pour la femme? Il n’y en a pas.
De plus, aucun des Aharonims na écrit d'obligation
pour la femme, a ce sujet. Le premier a avoir parlé
d’une obligation pour elle est Rabbi Nathan Adler®. Ol
voyons-nous un appui supplémentaire? Le Maguen
Avraham écrit, dans les lois de Séfer Torah (chap 282),
que les femmes avaient I'habitude de sortir de la
synagogue, durant la lecture de la Torah, pour montrer
leur dispense d'obligation. Pourquoi n'a-t-il pas ajouté
qu’il y a un shabbat exceptionnel ol elles doivent
écouter la paracha de Zakhor? Parce gu'elles n‘ont
) pas ce devoir. Donc, les Richonims n‘ont pas parlé de
'Y cela, et le Séfer les en dispense. C'est aussi l'opinion du
ol Michna Béroura, du Hazon Ich, le Michkenot Haroim,

Rabbi Yéhouda Nadjar, le Kaf Hahaim. Il est donc inutile
" d'embéter les femmes et a plus forte raison, il n'est pas
| concevable de sortir un Sefer Torah spécialement pour
a, elles. Si elles peuvent venir écouter, c’'est tant mieux.
1 Mais ce n'est pas une obligation. Chacun peut vérifier
1 Ces propos et s'apercevra que cela est vrai®.

{::I 11-11. Il ne faut pas s'inquiéter pour les élections

{ 9 Dés que le mois d’Adar commence, il faut multiplier
. la joie (Taanit 29a), et ne pas s'inquiéter pour les
‘,_ élections. En effet, Hachem nous guidera dans le bon
chemin. Certains pensent diriger le monde, mais, a la
e fin, ils réaliseront qu’ils n'y sont pour rien, Hachem

&, Le Rav Nathan Adler était be Rav du Hatam Sofer. Une fois le Hatam Sofer a préparé un
beau discours a l'occasion de sa Bar Mitsvah et durant son discours il a posé des questions.
a l'encontre de son arriére grand piére qui est lautewr du ivre Kos Yechouot. Son pére se
leva et le gifla en lui disant qu'll était personne pour poser des questions sur des paroles
de son arrigre grand pére. Rabbi Nathan Adler 3 vu que cet enfant était sur le point de
quitter I'étede et ce serait dommage de perdre le Hatam Sofer. 1| & done proposé b ses
parents de be prendre sous sa responsabilité, Il lui enseigna la Tora jusqu'h qu'il soit devenu
un géant de la générations en Tora. Combien un homme doit se préoccuper de ses Shisves,
Le Rambam éerit [ ChS Lois Talmud Tora | « un hamme doit #tre vigilant ervers ses diinves
et de les aimer car oe sont sos enfants qui lui font profiter dans ce monde €i et dans le
maonde futur ). Quelle est Nexplication d'8tre vigilant envers ses éléves? |l s'agit du fait de
respecter ses dlbves. Mime si par exemphe to as une questions 3 "encontre de ses parodes
disons qu'il 3%est rompé il Gt hui dire qu'on va parler de cela @ la maison et non le gifler.
Rabbl Nathan Adler n'écrivait pas, il avait certes des notes dans son Houmash dcrites en
acromymes mais qui peut les comprendre?! Aprks cent ans un sage est venu [ Fauteur du
Livre Mahal Eshkol ) et a derit une explication sur chacune des notes du Rav Adler.

5. F'al deux réponses & cela dans be livre Sansan Leyahie Il y avalt un sage dAmérigue qul
m'a envoyd une lettre deux jours avant Pessah, | m'a posé beaucoup de questions mals.
que faire?l )3l répondu & toutes ses questions bien que ['étals occuper aux préparatif de
Pessah, Je lui ai dit: pourquoi le Maguen Avraham n's pas éorit qu'll se trouve un Chabbat
dans Fannéde ol toutes les femmes dolvent venir & la symagogue?! Pourquol polémiguer
pour ren du tout?]
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est le seul maitre du monde. Il est inconcevable de
soutenir ce qui collabore avec les Arabes, et qui, par la
suite, ne pourront réagir, lorsque cela sera nécessaire.
Lorsqu'il faudra faire la guerre, les arabes sont présents
forcément. Alors, pourquoi faire ce choix? Qu'Hachem
aie pitié de nous. J'ai trouvé une jolie allusion. Le mot
Adar-71Tx a la valeur numérique de 205. Juste aprés, il y
aura la féte de Pessah -no9, dont la valeur numérique
est de 148, Additionnez les 2 résultats et obtenez 353,
valeur numérique de nnnw-la joie.

12-12. Qu'est-ce que 0'nart-les sacrifices?

Le Ibn Ezra a eu plusieurs polémiques avec les Caraites
et il savait leur répondre brillamment®. A la fin de la
paracha de Ytro (Chémot 20; 21}, il écrit; j‘ai rencontré
un renégat qui m'a interpellé sur les propos des sages
« 0'NaT 7w nipn Inra ». Il demanda comment les
sages peuvent utiliser le mot o'nar pour parler de
tout sacrifice, alors que dans la Torah, ce mot n'est
employé que pour le sacrifice de type Chélamim.
Ainsi, il est écrit: (Dévarim 12;27) 7wan T Ny
nIN! NATDHY 39w ADIFOT ;07K NIAY N2M-2Y 0T
92NR qwan A'07x (tu offriras tes holocaustes, la chair
comme le sang, sur I'autel du Seigneur, ton Dieu; pour
tes autres sacrifices, le sang en sera répandu sur ['autel
du Seigneur, ton Dieu, mais tu en consommeras la
chair). Les holocaustes font référence aux sacrifices

ST ax W N . R
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ol tout est offert sur le Mizbéah, tandis que les autres ’
sacrifices, appelés 'nar, font référence aux Chélamim, *
pour lesquels le sang est versé, mais la viande 1
consommeée. Alors, pourquoi les sages utilisent le mot 5
4

D'Nar pour tout type de sacrifices? Le Rav lui propose
d'analyser le verset suivant: (Chémot 20;20) rpu nnan §
A'Re-nN ANPU-NN (tu sacrifieras tes holocaustes et
tes chelamims), ol le mot nar est utilisé pour plusieurs
types de sacrifices. 'homme promet alors de ne plus
jamais déranger le Raw.

13-13. Poinconner l'oreille 3 une porte en place 4
%

Dans la paracha Michpatim, il est écrit: « il approchera
I'esclave de la porte ou du linteau » (Chémot 21;6).
MNos sages expliguent qu'il ne faut pas véritablement ;
approcher I'esclave du linteau. En effet, ailleurs, il est =~
dit « tu mettras a son oreille et sur la porte » (Dévarim [
15;17), sans parler de linteau. Alors, pourquoi le linteau -
est-il mentionné&? Pour nous enseigner que de méme .
que le linteau est debout et en place, il doit en étre de -

méme pour la porte. Donc, seulement si la porte est en
place, on peut percer l'oreille de I'esclave. Cela ne peut
pas étre fait sur une porte étalée sur une table. Cela est
pas mal mais la Torah avait dit: « sur la porte ou sur le -
linteau ». Comment expliquer cela? Rabbi Zalman de _
Vilna dit que parfois le mot ¥ doit étre traduit par « ﬁ

10. Parfiois on craint que sa réponse engendre une erreur mais f'ai une explication & cela
quit e n'ai pas encore Gerite. Bientat avec laide d° Hashem je I'écrirais.
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si » et non « ou ». Par exemple, dans (Chémot 21;36)
NN Nag 1w 3 ,uTid ik (Mais si, notoirement, ce boeuf
a déja heurté a plusieurs reprises). Il en est de méme
dans notre contexte pour dire « sur la porte si elle est
placée comme le linteau.

14-14. Le mot o%wY fait référence 3 combien de
temps?

Le verset dit: « et il le servira 07?7 (définitivement) »
(Chémot 21;6). Il semblerait qu'il devienne esclave a
vie. Mais, nos sages disent (Kidouchin 15a) que cela fait
référence a la fin du Yovel (tous les 50 ans). Pourquoi
disent-ils cela? Car ailleurs il est écrit: (Wayikra 25;10)
« en proclamant, dans le pays, la liberté pour tous ceux
qui I'habitent: cette année sera pour vous le Jubilé,
ol chacun de vous rentrera dans son bien, ol chacun
retournera a sa famille ». Donc, au Yovel (jubilé), chacun
rentre chez soi, y compris cet esclave. Et donc, lorsque la
Torah dit qu'il travaillera définitivement, ce serait limité
par le Yovel. Les sages ont trouvé une allusion dans la
priere de Hana: « Si tu daignes considérer I'affliction
de ta servante, te souvenir d'elle et ne point I'oublier;
si tu donnes a ta servante un enfant male, je le vouerai
au Seigneur pour toute sa vie, et le rasoir ne touchera
44 point sa téte.»....»Une fois que l'enfant sera sevré, je
'emmenerai, et il paraitra en présence du Seigneur, et il
y restera toujours (071w Tv).» (Chemouel 1, 1;11-22). Le
Yérouchalmi (Berakhot 84, loi 1) dit que par la longueur
de sa priére, Hana a raccourci la vie de Chemouel son
fils. Comment? Car elle demande qu'il reste 07w TV,
ce qui ne représente que 50 ans. Lorsqu'elle I'améne
au temple, Chemouel a 2 ans, et il mourra a 52 ans. ||
faut donc faire attention de ne pas ajouter des mots
k- qui peuvent porter préjudice.

p 15-15. 6000 ans le monde doit exister

A l'aide de cette explication, j'avais une voix joliment

| éclairé un point important. Il est marqué dans les
| Teéhilim (148;6): « 7iay! N71 ,103-pn ;07iV7 TV7 DTNV
» (Il les maintient jusque dans I'éternité, il leur a tracé
des lois qui sont immuables). Et le Rambam, dans le
guide des égarés (tome 2, chap 28) démontre, a partir
de ce verset, que le monde existera éternellement. Car
le sujet du verset cest le soleil, la lune... et il est écrit
gu'Hachem les maintiendrait éternellement. Alors,
comment expliquer ce qu'ont dit nos sages (Sanhédrin
97a): « le monde existera 6000 ans »? Le Rambam
donne une explication pas évidente. Mais, les autres
sages pensent que le monde n’existera que 6000 ans''.

11, Nows avons aujourd’hul e « coronavirus «, celul ¢l termorise le monde entier. On
rapporte au nom de Mewton qui était considénd. comme un grand scientifigue & son
dpogua qu'il a éorit dans son vre que 40 ans aprés 'an 4820 le monde sera détruit. ¥ob a
'l apporter cela? Je ne sais pas sl ce n'est be fait qu'on dit qu'il a étwdié le prophéte Daniel,
le Rambam etc. Mais ol a t-il trouve cette date? Il est vral gu'll se trouve une possibilivg
que le monde soit détrult mais pas en 4820, Qu'hashem nous donne une longue et douce
Vil au moing jusqu’s G000 ans.

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

Contactez: David Diai - Marseille 06.66.75.52.52 | Elazar Madar - Paris 06.05.95.36.72

Alors, comment s'en sortent-ils avec le verset qui parle
d'éternité? J'ai trouvé une jolie explication (lorsque je
l'avais rapporté a mon grand-pére, il avait trouvé cela
intéressant). Comme nous l'avions expliqué plus haut,
le mot 0717 Ne signifie pas toujours « éternellement », .
mais plutdt 50 ans. Le mot TV qui lui est juxtaposé, dans .
le verset, a une valeur numeérique de 104. Multiplions
104 par 50, cela donne 5200. Il nous manque alors 800
ans. C'est pourquoi le verset ajoute « 1Ay ¥7|,|D3-pn » -
(il leur a tracé des lois qui sont immuables). Le mot in "
donne 8 (n) multiplié par 100 (j7), donc 800. Ajouté aux

-

5200, cela fait 6000 ans que le monde ne dépassera '1.'4!
pas (v §7). »

16-16. Le monde a des cycles de 7000 ans -
Et, si vous m’interpellez pour la découverte d’animaux b

préhistoriques ayant vécu il y a trés longtemps (selon
les chercheurs), j'aurai deux réponses a vous proposer.
Selon les Malbim, il s’agit d'ossements d’animaux ayant
vécu avant le déluge. Rabbi Yéhouda Halévy (le Kouzari,
article 1, chap 67) déclare que celui qui penserait
qu'il y a eu d'autres monde avant le notre n'est pas
considéré renégat. Seulement, il devra savoir que notre
monde a commencé avec Adam et Hawa. Au septigme
millénaire, le monde recommencera alors. Ainsi est
l'opinion de nombreux kabbalistes. Certes, le Ari ne
pense pas ainsi. Mais, de nombreux kabbalistes, depuis
I'époque du Ramban, jusqu’a celle du Ari, affirmaient
que le monde fonctionnait par des roulements de 7000
ans.

17-17. il pour ceil .

Un autre verset dit: « ceil pour ceil » (Chémot 21;24)
que nos sages ont expliqué différemment de ce qu'on
comprendrait en le lisant: en réalité, celui qui aurait
blessé I'ceil de son camarade, devra lui payer les
dégats causés (Baba Kama 83b). Le |bn Ezra raméne )
la discussion du Rav Saadia Gaon avec un Caraite,
nommé Ben Zouta, au sujet des explications de nos
sages. Et plus récemment aussi, j'ai lu dans un fascicule
(du Rav Moché Grilak), gu’une fois, le président des "..
Etats-Unis avait demandé 4 un sage d’Israel comment
les rabbins avaient pu transformé un verset de son sens

premier. Lorsqu'il est écrit « ceil pour ceil », la sanction |

de I'agresseur semble clair, il faudrait lui blesser son A

ceil. Pourquoi les rabbins parle d’'une indemnisation n

financiére? Le sage donna des preuves, pour valider

cette explication, au président: il est marqué juste

avant, (Chémot 21;22): « 5i, des hommes ayant une rixe, -

I'un d'eux heurte une femme enceinte et la fait avorter

sans autre malheur, il sera condamné 4 'amende que A

lui fera infliger I'époux de cette femme et il la paiera -.

a dire d'experts ». Ici, la condamnation est clairement ¥
=
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Car chacun a une acuité différente et
des yeux différents. Donc, en blessant
I'agresseur, on n'aurait pas applique
justement le principe « ceil pour ceil
». Troisitmement, un autre verset
écrit (Bamidbar 35;31) écrit: « Vous
n‘accepterez point de rancon pour la
vie d’'un meurtrier, s'il est coupable et
digne de mort: il faut qu’il meure ».
Cela nous apprend que seul I'assassin
ne pourra pas étre acquitté par
une indemnité financiére, mais un
agresseur pourrait I'étre.

18-18. Une autre facette du verset

Dans ce cas, pourquoi la Torah écrit
« ceil pour ceil »? Car celui qui étudie
la Torah doit également apprendre
des lecons de comportement. Ainsi,
= si la Torah avait marqué une sanction
financiére lors d'une agression, un
enfant qui I'apprendrait Risquerait de
- ne pas en étre inquiété, |l se dirait:
:.' « mon pére est aisé, si je blesse
* mon camarade, il pourrait faire le

b réeglement ». Maintenant que la
- Torah a écrit « ceil pour ceil », I'enfant
o s'inquiéterait beaucoup plus. Cela
?—} permet juste aux gens de prendre

{ _ conscience de la gravité de leurs
e

| actes. C'est pour cela que la Torah
utilise des termes plus virulents?®?,

12. La Tora dit par exemple: « mais si cette accusation Grait
vraie, i la jeune fomme na pas étd trouwde vierge, on la
conduira a Fentrde de la malson de son pére et les gons de
sa wilke la lapideront jusqu'd que mort s'en suives (Devarim
22.20). Durant maon enfance, lorsque je lisalt ce passage je me
disast pavvre jeune fille quta t'elle fait, pownguod la laplde ton.?
En wtritd Fenplicanion est du fait quielle s'est prostituer devant
des témoins et ils lont réprimander entre les flancailles et le
mariage. En effet avant cela elle avait seulement lo statut do
jeune fille et non jeune fille fiancée. Cependant si elle 3 eu
ung relation avec une autre personne aprés les fancailles elle
doit subir cette sentence { a part le fadt sl elle dit qu'elle a é1é
videnter avec de témolns). Mals la Tora a écrit de manibre
simple osi |3 jeune fernme n's pas été trouvée vierge, on I'a
conduira a Pentrée de la maison de son pére ot les gens de =a
ville [a lapideront jusqu’a que mort 3'en suivee afin que tout les
gens qui dtudient ce passage sache que o n'est pas une chose
banabe. Cette chose est trés importante, lessentiel est qu'ils
vivent de fagon pudigue et non maniére légére et immorale,
Limmoralité peut emmener 3 la mort Has Wechalom, Il y avait
une chanteuse qui n"était pas blen et elle s'est marié a Fige
de 40 ans et a 41 ans clle a sttrapé une maladie et elle st

Leilouye Nichmat: Géoula bat Esther Mazouz
4"¥T INON |2 00 'A¥ 190 nnwl iy

financiére et non corporelle. Et pourquoi? Car c’est ainsi
qu’il faut toujours faire. Deuxiémement, I'application
d'une peine « ceil pour ceil » est impossible. Pourquoi?
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Pourim, le cornpte est bon 3

.‘[l y a quelques dizaines, le Rav Weissmandel zatsal, éminent conférencier américain fit un voyage ent
Eretz Israél afin de respirer un peu la sainteté de la Terre de ses ancétres. Sur place, il alla rendre visite

» 2U Rav Yaacov Mordekhai, connu pour ses calculs sur la Guématria (décodage de la Torah a l'aide de '

?:' chiffres). Les deux Rabbanims se connaissaient bien et le Rav Weissmandel était tres friand des,
‘hidoushims de son ami. « Dans quelques semaines nous féterons Pourim, peux tu me dire ot apparait le ¢
nom Esther dans la Torah 7 ». Le Rav Mordekhai lui dit alors : «il est écrit dans la Parasha Nitsavim : « Et
JE voilerais MA face ce jour-la » : (Véanokhi Hester Hastir), mais ce n'est pas tout. Il y a une autre preuve. Si

r tu prends le nombre de mots contenus dans la Méguila, il y en a 12196, et que tu pars de la lettre aleph du

' mot Bereshit (premier mot de la Torah) et qu'a partir de cette derniére tu comptes 12196, tu arriveras a la !

M Jettre same’h, puis encore 12196, la lettre Tav et enfin encore une fois 12196 la lette Resh : tu trouves le mot
ESTHER écrit dans la Torah ! (7n08)». "‘

’ Le Rav Weissmandel était émerveillé ! Il connaissait bien entendu le premter hidous'h mais le secnnd

' était tout a fait extraordinaire. Alors il demanda : « Et le nom Mordekhai, ot apparait-il ? » 11 lui dit EII{JIS‘SJ

« qu'il devait chercher et que lorsque son voyage en Israél se terminerait, il repasserait alors le voir afin de’

. lui donner la réponse (le Rav n'avait, bien entendu, pas d’ordinateur pour compter). Un mois p]us tard, le ||
Rav Weissmandel finit sa tournée et retourna voir son ami. Ce dernier lu dit qu'il avait la réponse a sa
question. « Prends dans la Parasha Ki Tissa, le verset Mor Dror : d'apres la traduction de Onkelos, il faut!
lire Mor Dror-Mar deKhai (Mordekhai en araméen) et donc c'est la preuve que méme Mordekhai est écrit

" dans la Torah . Mais ce n'est pas tout ! A partir de la lettre Mem de ce mot comptes 12196 tu arriveras a la i
lettre Rech, puis encore 12196, au Dalet et encore 12196 au Khaf, puis 12196 au Youd : tu trouves ainsi

.marqué dans la Torah MORDEKHAI (°>772)». Le Rav Weissmandel rentra aux Etas Unis avec ces perles de =~
Torah qu'il avait amassé. Il donnait souvent des conférences qui mélaient Torah et sciences ou de nom-
breux gens non pratiquants venaient. A la fin de la journée, une femme vint lui parler : « Cela fait des an-
nées que je viens a ce genre de rendez vous que vous, les Rabbins, vous organisez. Mais a chaque fois, je ne
ressens rien, rien ne me prouve qu'Hashem existe et que la Torah dit vrai ». Alors le Rav se rappela de son
dernier voyage en Israél. Il lui expliqua le calcul avec le chiffre 12196. La femme écouta sans broncher,
sourit et rentra chez elle.

Un an plus tard, a la fin d'une conférence, une femme dattia (téte couverte et jupe longue) se présenta au Rav
Weissmandel : « Vous vous souvenez de moi ? ». Le Rav s’excusa mais hocha la téte en guise de non. « L’année |
derniére vous m’avez expliqué le calcul avec le chiffre 12196 : le soir je n"ai pas dormi de toute la nuit : je me suis &
mise sur mon ordinateur et j"ai calculé et encore calcule et tout était juste. J'ai essaye ce méme type de calcul
avec un autre livre que la Torah mais rien ne sortait. Cela ne marche qu'avec la Torah ! C'était LA preuve qu'il me
fallait pour faire Teshouva et revenir vers Hashem ! », b
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. MEGUILA, TDUtESt l:al:hé, par le Rav Dessler

Les renversements de situation forment un terme central dans le déroulement
des événements de la Méguila. Cela nous montre combien Hashem veille sur
notre peuple de facon extraordinaire.
Haman avait voulu détruire le peuple juif, mais il ne savait pas qu'il est indes-
tructible ! Toute I'énergie qu'il a pu engager pour mener son projet a bien
était voué a I'échec et s'est méme retourné contre lui. C'est comme une pierre %
qu'on lance sur une cible trés résistante : elle ne fait que ricocher et revenir
vers 'envoyeur. Haman a été l'instrument de sa propre chute en conseillant
de tuer Vashti et d'ouvrir la voie vers le trone a Esther. C'est aussi lui qui a défini les honneurs qu'il fallait
rendre a Mordekhai, pensant que c’était de lui dont il s’agissait. Enfin, c’est lui-méme qui va préparer sa po-
tence. Nos Sages ont décrit dans le livre Yalkout Shimoni, la scéne entre Haman et ses acolytes sur la fagon
dont ils allaient pendre Mordekhai : « Apportez moi une poutre de cinquante coudées de long. Je veux que I'on
puisse voir le corps de Mordekhai dans toute la ville ». A cela, ses domestiques lui répondirent : « Mais Ha-
man, la seule poutre de cette taille la est celle qui soutient le toit de ton palais ! ». Il leur dit alors : « Ce n'est
pas un probléme, vous n'avez qu'a détruire le palais, mais apportez moi cette poutre ! ». C'est ce qu'ils fi-
rent. Il leur ordonna de la poser couchée dans le parc. « A cette hauteur, la ville entiére verra Mordekhai pen-
du a cette potence ! ». Pour étre certain qu'elle soit a la bonne taille, il s'allongea a I'une des extrémités afin
d’en mesurer la longueur avec son propre corps. Dans le Ciel, les Anges se mirent alors a rire et s'exclame-
rent : « C'est vrai, elle est juste a ta taille ! Elle te va trés bien ! Elle t'attendait depuis la création du monde
d'ailleurs ! ».
C'est dans ce genre de détails que I'on peut voir la Providence Divine s’exercer sur le monde. Le mot Pourim
vient du mot « Pour » (tirage au sort) auguel Haman a procédé. Mais pourguoi le mot Pourim est-il au pluriel ?
Car c’est en fait 'anéantissement de tous les projets qu'Haman avait mis en place. Voila le double tirage au
sort porteur du secret du miracle cache.

B REFLEXION sur Pourim

Il y a un principe a Pourim : on donne la Tsedaka a tous les men-
diants. On ne regarde pas si c'est un véritable pauvre ou pas, on lui
donne tout simplement de I'argent. C'est la méme chose pour une
personne qui prie en ce jour : dans le Ciel, on ne vérifie pas si c’est un
rasha ou un Tsadik, a chaque personne « pauvre » en Téfila, on ac-
cede a ses demandes. Cela nous montre bien la grandeur de ce jour.

De ce fait, c’est dommage de perdre le temps a boire et a manger,
sachant que la féte commence déja la veille avec la lecture de la
Méguila. C'est dommage qu'il soit devenu dans plusieurs endroits
une occasion de faire exploser des pétards et de faire du bruit pour
rien en pensant « faire la Mitsva ». C'est une erreur et une grande faute de croire que c'est de cette fagcon que
nous remplissons notre obligation de Méguila. Pour agir au mieux, on tapera des pieds en entendant le pre-
mier et le dernier Aman : durant la lecture de la Méguila, le silence doit régner dans le Beth Haknesset.
D'ailleurs, ce n'est pas juste une histoire que nous lisons, mais un texte ancien qui est capable de réveiller une
personne de son « sommeil spirituel ». En ce qui concerne la Mitsva de boire du vin, le but ici n’est pas de se
saouler et d'en arriver a perdre toute la Kedousha de ce grand jour. On boira avec modération et en gardant a
I'esprit la sainteté de cette féte magnifique pour le peuple d'Israél. C'est cela féter Pourim comme il se doit.

torahome.contact@gmail.com




B PARASHA DE LA SEMAINE. tire duLikouté Halakhat

Le Kohen Gadol portait des habits extrémement couteux et
luxueux. Il avait aussi le Efod et le ‘Hoshen serti des pierres pré-
cieuses : il portait tout cela afin de réparer les désirs de domi-
nation et de richesse.

Par contre, au moment ot il entrait dans le Sanctuaire, afin de

commencer le Avodat Hashem, il devait retirer tous ses habits

et ne rester qu'avec des habits blancs. Car au moment de ren-

contrer la Sainteté ultime, le centre de toutes les réparations de

I'dme, il faut une totale abnégation et annulation de soi. Les Tsa-

dikims peuvent aussi mettre de beaux habits, mais, dés atteint
le niveau le plus élevé de la Kedousha, ce sont des habits simples et blancs qui sont de mise. Car ¢’est unique-
ment de cette fagcon que 'on peut obtenir le pardon de nos fautes : ne pas rechercher les plaisirs de ce
monde, ne pas avoir de sentiment d’'orgueil tout comme I'était le Cohen Gadol.

Nous trouvons le principal méfait de la fierté au sujet des habits. Une personne qui apporte beaucoup d'im-
portance a son aspect extérieur et a sa facon de s’habiller tombera, a cause de ses fautes, dans la recherche
constante du respect, des plaisirs et des futilités de ce monde.

C'est pourquoi, 'homme devra se comporter de facon appropriée aussi bien en public que chez lui. Il ne devra
pas désirer ou regarder ce que possede son voisin, et devra, de par ce fait, annuler totalement tout senti- }
ment d'orgueil et de fierté devant le Maitre du monde.

b
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| Le jour de Pourim, il y a des lumiéres exceptionnelles qui descendent sur terre.
i 1l faut écouter la Méguila deux fois : Lundi soir et Mardi matin (les habitants de Jéru-
= salem I'écouteront Mardi soir et Mercredi matin).
= Au début de la Méguila au moment des Berakhot il faut se lever afin de ne pas res-
4 sembler 2 un ustensile qui regoit les lumieres qu'Hashem déverse a ce moment la du
Ciel (ce n'est pas I'avis du Shoulkhan Aroukh). Ces lumiéres spirituelles qui tombent 4
ce moment preécis resteront jusqu'au prochain Pourim.
~ Alafin de la lecture, a la maison, il faut mettre une nappe blanche sur la table et y al-
lumer deux bougies. Il faut se coucher tot afin de se lever au milieu de la nuit : on se lave les mains et on lit le
Tehilim 22. Ensuite, on demandera a Hashem de répondre a nos demandes grace aux mérites d'Esther et de
Mordekhai. La nuit de Pourim est un grand moment de Miséricorde dans le Ciel et toutes les portes des
priéres sont ouvertes. Il sera bon ensuite d'essayer de lire tout le Sefer Téhilim jusqu’au matin. On essaiera de
prier au Nets, puis on écoutera la Méguila.
On donnera les Michloakh Manot et la Tsedaka a des pauvres. Il faut se rappeler d'effacer le souvenir d'Ama-
lek, c'est pour cela que I'on inscrira sur une feuille de papier le mot Amalek que I'on effacera juste apres.
Pour le Mishté ,on dressera une table avec une nappe blanche et on prendra le repas de Pourim afin de répa-
rer la faute que nos ancétres ont fait en participant a la féte d’Ah'ashverosh. Il est bon d’acheter une longue
‘Hala afin de rappeler la potence longue de 50 coudées a laquelle Haman voulait pendre Mordekhai. Apres Ne-
tilat Yadaim et Motsi, on prendra soin de trancher le pain par le bout comme si que I'on tranchait la téte d'Ha-
man. On fera un repas trés copieux et surtout agrémenté de Divrei Torah.

Pendant la Séouda on dira 120 fois : « Baroukh Mordekhai et 24 fois Beroukha Esther Bat Avi‘hayil »,

Leiloui Neshamot Mever Ben Lea @ Lea Bat Nina @ Rehaima Bat Ida @ Reouven Chiche Ben Esther @ Avraham Ben Esther @ Helene Bat
Haima @ Raphael Ben Lea @ Ra'hel Bat Rzala @ Aaron Hai Ben Helene @ Yossef Ben Rehaima @ Da cin Bat Georgette Zohara-®
Raphael Ben Myriam @ Khalta Ben Levana @ Rayvmond Khamous Ben Reljaima @ MMichael Fradji ben Sarah Berda @ Celine Emma Lea Ban
Sarah @ Samuel Shalom Ben noun ben Yaél /




m LOIS DE POURIM

LECTURE DE LA MEGUILA
. Les hommes comme les femmes ont l'obligation d'écouter la lecture
de la Méguila le soir et le lendemain

. Les femmes qui ne peuvent pas se rendre a synagogue pour l'écou-
ter, devront le faire a la maison par une personne apte a la lire dans un
® parchemin
-y

. Celui qui n'a pas pu écouter la lecture le soir, ne pourra pas rattraper
et I'écouter deux fois le lendemain : il I'écoutera une seule fois le jour

La lecture peut se faire depuis la sortie des étoiles jusqu’au lever du jour
La lecture du lendemain se fait du lever du soleil a la tombée de la nuit

C’est une bonne chose d’amener les enfants a la synagogue afin d’écouter la lecture de la Méguila
Par contre, ceux qui viennent et qui dérangent le silence dii pendant la lecture devront rester a la
maison

En ce qui concerne les déguisements, on veillera a ce que les gargons ne portent pas de vétements
de filles, et les filles des vétements de garcons car c'est un grave interdit

MISHLO'AH MANOT

La raison pour laquelle nous envoyons ces manots est que lorsque 1'on envoie a son prochain un
cadeau, on lui exprime par la des sentiments d’affection et d’estime

Chaque personne est obligé d’envoyer au moins un panier contenant deux mets différents a une
personne : un homme enverra a un homme et une femme a une femme

Une personne qui donne de l'argent au lieu d’envoyer un panier contenant de la nourriture ne se
rend pas quitte de la Mitsva

Le temps imparti pour envoyer les mishloa’h manots est le jour de Pourim : ni la veille ni le soir
[l est bon d’envoyer des choses cuites : mais si I'on a mis de la viande crue c'est bon aussi
On s’est aussi acquitté de la Mitsva en envoyant des conserves : thon, sardines ...

Le but étant d’envoyer deux mets différents qui sont préts a la consommation et avec lequel la
personne pourra faire un repas

Celui qui multiplie les portions aura un mérite particulier

DONNER LA TSEDAKA AUX PAUVRES

On a I'obligation de faire des dons aux pauvres le jour de Pourim
On s’acquitte de la Mitsva avec de I'argent
Pour remplir la Mitsva, il faut donner au moins a deux pauvres

LE FESTIN DE POURIM (Mishteé)

On doit faire un repas copieux le jour de Pourim, aprés la seconde lecture de la Méguila
Il faut y manger de la viande et y boire du vin “Fewillet O SRR
La mitsva est de boire une quantité de vin suffisante afin

que l'on ne sache plus différencier entre Baroukh Mor- ?

dekhai et Arour Aman et que 'on s’assoupisse du fait du vin

ingurgité. | ‘g
En fait, la Mitsva est de boire un peu plus qu'a I'accoutumé : . )R »

Se saouler est interdit et il n'y a pas plus grande faute que 4
celle-1a car elle peut entrainer un homme a avoir des mau- .
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Samedi
7 MARS 2020
11 ADAR 5780

entrée chabbat : 18h24
sortie chabbat : 19h31

UNE GUERRE POUR HACHEM

Le Zohar présente la guerre contre *Amalek comme une
guerre dure et éprouvante. Cette affirmation peut sembler
surprenante. Y-a-t-il quoi que ce soit dans ce monde
qui puisse apparaitre difficile pour Hachem ? Le Maitre
du monde a pu extraire son peuple de I’enfer égyptien,
du sein méme du pays, siége de la grande puissance
de I’Antiquité, d’ou nul esclave ne pouvait se sauver.
Comment la guerre contre une tribu nomade, dont la
puissance militaire apparaissait bien dérisoire au regard
de I’armée égyptienne aurait pu constituer un defi pour
Le Créateur ? Pourtant la Torah déclare: «Guerre pour
Hachem contre ‘Amalek de génération en génération»
(Chémot 17,16).

Evidemment la difficulté qu’éprouve Hachem quant au
combat & mener contre le rejeton d’Essav ne tient pas
aux conditions matérielles de cette guerre. Seulement,
explique le Keédouchat Lévy, frapper une nation, un
peuple, quelqu’ils soient, reléve pour Le Maitre du monde
d’une décision lourde de sens. Violer les lois de la nature
avec pour objectif de chétier les peuples rebelles, hostiles
a la parole divine, n’a pas en soi de justification dans le
cadre du plan divin. Hachem a créé un monde selon des
regles et des normes. Il ne peut déroger a ses régles sans
raison. C’est le sens du verset des Téhilim «’Hoq Natan
Veélo Ya’avor»; «lIl a fixé des lois et Il n’y déroge pas»
(Tehilim 148,6). Et si, malgré tout, Hachem a bouleversé
I’ordre naturel lorsqu’il s’est agi de frapper I’Egypte, cela
répondait a un objectif: «L’Egypte prendra conscience
du fait que Je suis Hachem» (Chémot 14,4).

Ainsi, les miracles opérés par Le Créateur n’ont de sens
que dans la mesure ou ils ébranlent les préjugés des
nations. A ce titre, I’Egypte a pu servir d’instrument
permettant la sanctification du Nom d’Hachem et éveiller,
conséquemment aux plaies dont elle fut la victime, la
conscience de non-juifs désireux d’adhérer au projet
divin. ‘Amalek refuse d’obéir a ce schéma. Témoin, au
méme titre que le reste de I’humanité, de la réalité de
I’Omnipotence divine, le petit-fils de ‘Essav refuse de
se soumettre. Les miracles et les plaies ne pourront avoir
raison de cette opposition viscérale a la réalité absolue
qu’incarne la veérité divine.
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Lumiére de la compréhension
Haim SAMAMA

Et si on pansait I’épidémie
Yossi NATHAN
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David WIEBENGA

Rav Elie LELLOUCHE

Rien dans la mesure de rigueur, s’exercant a I’encontre
de I’ennemi juré du peuple juif, ne pourrait présenter un
caractére bénéfique quant a une éventuelle résipiscence. A
quoi bon opérer des miracles sanctionnant le comportement
d’Amalek? Une telle réaction de la part d’Hachem ne
témoignerait d’aucune volonté bienveillante. Pire encore,
transgresser 1’ordre naturel des choses s’agissant du
chatiment infligé au petit-fils de ‘ Essav pourrait apparaitre
comme une forme de vengeance arbitraire exercée par
Le Créateur. C’est le sens qu’il faut donner au caractére
dur et éprouvant que revét la guerre a mener contre
‘Amalek. Fondamentalement, Hachem recherche le bien
de Sa Création. Il ne peut mener, Lui-méme, une guerre
résolument destructrice a I’encontre de Ses créatures.

C’est pourquoi, Le Maitre du monde enjoint a Ses
serviteurs de livrer ce combat. «Bé’har Lanou Anachim
VéTsé Hila’hem Ba’Amalek»; «Choisis pour nous des
hommes d’envergure et va combattre ‘ Amalek», ordonne
Moché a Yéhochou’a (Chémot 17,9). Limités, cependant,
par la nature et ses lois, le peuple d’Hachem ne peut
compter, du moins dans un premier temps, que sur sa
seule détermination. Insensible aux miracles de la Sortie
d’Egypte, a la traversée de la mer rouge, dont les eaux
furent fendues, ‘Amalek ne retirera aucune lecon d’une
défaite miraculeuse que pourrait lui infliger Hachem. C’est
Yéhochou’a, dont la stature s’inscrit, & I’inverse de Moché,
son maitre, dans un schéma divin respectant les régles de la
nature, c’est Yéhochou’a, donc, qui devra prendre les rénes
de la guerre contre cet ennemi viscéral.

C’est pourquoi, par ailleurs, la Torah parle d’une guerre
pour Hachem, Mil’hama LHachem, et non d’une guerre
d’Hachem. La Main du Créateur, Yad Hachem, symbole
de la bonté divine, conduit Son Tréne: «Ki Yad ‘Al Kess
Kha» (Chémot 17,16). HaKadoch Barou’kh Hou ne peut
intervenir dans les «affaires de ce monde» si Son intrusion
ne porte en elle une parcelle de bienveillance. *Amalek
doit étre détruit, anéanti jusqu’a la racine. «Ma’ho Em’hé»;
«Effacer, Je [I’effacerai», annonce Hachem. Menez le
combat dans ce monde-ci, nous demande Le Maitre du
monde, et Je le ferai disparaitre, quant & Moi, dans le
monde futur, nous promet-II.
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LUMIERE DE LA COMPREHENSION

Au début de la parachat Tetsave,
le passouk  nous  enseigne
« Ordonne aux enfants d’lsraél
et ils prendront pour toi de
I’huile d’olive pure, pressée pour
P’éclairage afin d’allumer la lampe
perpétuellement »
(Chemot 2R

Ce Passouk fait référence au
commandement pour Aaron qui était
le cohen gadol d’allumer tous les
jours la ménorah (chandelier) dans le
tabernacle.

Les commentaires expliquent que
cette huile d’olive pure devait
étre exclusivement extraite d’une
premiére pression sans résidus ni
sédiments d’olives.

On peut se demander pourquoi la
thora spécifie que cet allumage
devait se faire exclusivement avec
de I’huile d’olive ?

Le sefer ha’hinouh qui donne une
explication aux mitsvots nous précise
que ce commandement accentuait la
magnificence et 1’embellissement
du temple. Ainsi, les Ilumieres
de la ménorah apportaient un
émerveillement et une majesté au
peuple d’Israél.

Malgré cette explication, notre
question demeure, pourquoi en effet
cette huile se devait d’étre pure, issue
seulement d’une premiére pression et
exclusivement le produit de I’olive ?
En effet, d’autres huiles auraient
pu parfaitement remplir ce rbe et
permettre  I’accomplissement de
cette mitsva.

Afinde répondre a cette interrogation,
rapportons une guemara dans
Bra’hot (3 a) qui nous enseigne
qu’une personne voyant dans son
réve de [I’huile d’olive exprime
inconsciemment la lumiére de la
Thora.

Pour argumenter cette déduction,
le talmud nous rapporte le verset
de notre paracha « et ils prendront
pour toi de I’huile d’olive pure,
pressée pour I’éclairage ».

Ainsi, d’aprés cette guemara il y a
un lien clair entre I’huile d’olive et la
lumiere de la thora, que nous allons
essayer de comprendre.

En effet, Rabbi Yitshak nous
enseigne dans Baba Batra (2 b) que
celui qui veut acquérir I’intelligence
de la Thora devra s’orienter vers le
sud pendant sa priére et celui qui

souhaite s’enrichir devra prier en
direction du nord.

Le talmud poursuit cet enseignement
et nous donne un moyen
mnémotechnique pour se souvenir
de cette astuce : I’emplacement
dans le temple de la table des pains
de proposition (Le’hem apanim)
au nord et celui du candélabre
(Meénorah) au sud.

Réfléchissons a cette approche et
essayons de comprendre le fond de
cette idée.

Chaque « meuble » ou ustensile
se trouvant dans le mishkan avait
une fonction spécifique et une
symbolique toute particuliére.
Concernant la table des pains de
proposition, celle-ci représentait la
richesse matérielle et la luxuriance
et & I’opposé se trouvait la ménorah
qui incarnait la sagesse de la thora.

A ce stade de notre étude on peut
ainsi comprendre la guemara Brahot
mentionnée plus haut.

En effet, I’huile d’olive représente
bien lalumiere de lathora puisqu’elle
est utilisée pour éclairer la ménorah
et que cette derniére symbolise la
sagesse de la thora.

En affinant cette approche, on
comprend de la guemara, que la
Thora est la « matiére » de la pensée
et de la réflexion, et par le processus
de I’étude on entrevoit la « lumiére »
de la compréhension. Cette idée
est similaire a I’huile servant de
combustible pour permettre a la
lumiére d’advenir.

Le sens du réve que la guemara
développe  devient  également
trés clair. En effet, il correspond
au désir inconscient de I’homme
d’atteindre le but ultime d’accéder a
la vérité de la thora et ce, de maniere
prémonitoire.

La guemara de Baba Batra est
parfaitement compréhensible
avec ces explications car, prier
en direction de la ménorah est un
symbole fort pour celui qui souhaite
acqueérir la sagesse de la thora.

Cependant, on peut se demander
pourquoi le placement de laménorah
dans le temple était au sud et celui
de la table des pains au nord ?

Pour comprendre ce positionnement,
il est dit & propos de Avraham
lorsqu’il se sépare de Loth son
neveu « Avraham s’en alla en

direction de la terre du Neguev
8 a

Haim SAMAMA

et 1l s’installa entre Kadech et
Chour » (Berechit @1

Les commentaires expliquent que la
volonté de Avraham était précisément
de s’en aller en direction du Neguev
ou se trouve le désert qui est situé
au sud d’erets Israél alors que Loth
a I’opposé partit en direction du
Galil, au nord d’Israél, zone riche et
verdoyante.

Avraham, en se retrouvant dans
cette zone aride a pu se centrer
sur « I’essentiel » c’est-a-dire, la
pensée et la réflexion et s’éloigner
de I’abondance et de la fortune
matérielle que lui réservait le nord
d’erets Israél.

Ainsi, le placement de la ménorah
au sud dans le temple se comprend
aisément puisque son symbole est la
sagesse de la thora (représentée par
les lumiéres) et que pour y accéder
il faut se détacher de toute forme de
matérialite.

Comme le dit le roi Salomon dans
Michlei « Le commandement est la
bougie et la Thora est la lumiére »
(Michlei 63

Il est intéressant de rappeler que
dans le temple, les deux « meubles »
symbolisant la matérialité (lehem
apanim) et la sagesse de la thora
(ménorah) se trouvaient en face,
rejoignant I’idée évoquée par les
sages dans Piké Avot « S’il n’y a pas
de farine, il n’y a pas de thora et s’il
n’y a pas de thora, il n’y a pas de
farine ».

Avec cette étude, on peut répondre
a nos premiéres questions. En effet,
I’huile d’olive étant la plus parfumée
et délicate des huiles peut elle
seule représenter la puissance et la
sagesse de la thora. De plus, elle se
devait d’étre pure et extraite d’une
premiére pression car elle incarnait
I"authenticité et la perfection de la
thora.

Avec I’aide de J. Benarroch



ET SI ON PANSAIT L'EPIDEMIE

Face a la paranoia qui envahit notre
société, et qui s’est répandu aux
différents coins de la terre, avec
I’apparition du Covid @ ou plus
communément appelé coronavirus,
il peut étre intéressant d’envisager
la maniere dont la Torah aborde le
sujet.

On appelle communément le fait
qu’un individu soit atteint d’une
infection comme un état de maladie.
Mais tachons de comprendre ce que
la Torah entend par le terme de
maladie?

La premiére occurrence de ce terme
apparait avec Jacob qui pressentant
son départ de ce monde, réclame ses
enfants. On avertit son fils Joseph en
lui signifiant que « Hinei avi’kha
‘holé » et traditionnellement traduit
par « voici ton pére est malade ».
Cependant, on conviendra que Jacob
n’était porteur d’aucune maladie
indiquée, aussi il nous semble plus
approprié d’entendre que notre
ancétre etait atteint d’un état de
faiblesse.

Le terme « ‘holé » est d’ailleurs
utilisé avec Samson dans le livre
des juges, qui sous le charme de
la princesse Dalila lui révéle le
secret de sa force « une fois rasée
je serais faible (‘haliti) comme tout
homme ». Evidemment, il nous
viendra pas a I’esprit de dire que
Samson se projette comme futur
malade mais bien plutd qu’il serait
privé de sa force herculéenne. Ainsi,
un état de maladie révele plutot un
état de faiblesse.

Par ailleurs, le terme « bari » en
opposition a celui de « ‘holé », et
qui pourrait signifier étre en bonne
santé, est usité dans le réve de
Pharaon ou celui ci voit apparaitre
des vaches « bériot bassar » et que
I’on traduira alors par bien en chair.

Et enfin, pour circonscrire ce dernier
point, on retrouve dans le livre des
juges I’histoire du roi Eglon de
Moab qui se fait poignarder par
Ehoud, et dont I’épée se retrouvera
aspirée par la quantité abondante
de chair de ce roi ventripotent. |l
était d’ailleurs dit & son propos qu’il
était « bari »(chapitre 3 du livre des
Juges).

Ainsi, on comprendra que le terme
de maladie n’est pas précisément

utilisé par la Torah pour indiquer la
présence d’une affection mais plutbd
comme le révelateur d’un état de
santé physique ou mental.

A présent, nous pouvons nous
interroger sur la fagon dont survient
la maladie?

La littérature est abondante a ce
propos, nous évoquant le courroux
de Dieu si I’on ne respecte pas ses
commandements que présente la
Torah sous la forme de malédiction
et dont une des conséquences peut
étre la maladie. (chap. lévitique
et chap.8é teurenome)

On relévera par ailleurs, que la
maladie peut apparaitre a la fois
comme chatiment comme nous
venons de le mentionner dans
les livres du Lévitique et du
Déteurenome, mais  également
comme épreuve que I’on retrouve a
propos de Job qui subit I’expression
du courroux de Dieu dans la
mort subite de ses enfants. Job se
plaignant auprés de ses amis de cette
épreuve qui lui est infligé, ceux ci
ne manquent pas de lui conseiller de
vérifier ses actions, ou en quelque
sorte faire un examen de conscience.
Ainsi, le dénominateur commun
semble nous amener & suggeérer
un examen de conscience de notre
personne et plus largement de notre
sociéte.

Jusque &, il nous semble aisé de
constater ces différents éléments,
mais que peut on espérer de la Torah
pour résoudre ce fléau?

Une éventualité se propose. Dans
la michna Taanit (3e chapitre), nos
sages enseignent la maniere de
distinguer une maladie épidémique
désignée sous le terme de Déver :

«Si dans une agglomération qui
contient 8 hommes en mesure de
tenir les armes et que I’on dénombre
3 morts en 3 jours, cela correspond
a Déver. Si le méme nombre de cas
mortelle sont enregistrées en un jour
ou 4 jours cela ne correspond pas a
Déver. Maintenant si il y’a dans la
ville 8 hommes de troupe, alors
il faudra @ as mortels en 3 ours».

Ainsi, c’est un constat empirique
qui nous est proposé et c’est en
nous permettant ainsi de mettre des
termes sur nos maux qu’il serait
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envisageable d’aborder ceux ci plus
sereinement.

On pourra rapporter de Jérémie les
moyens & mettre en ceuvre pour se
protéger d’une épidémie :

«Tu diras & ce peuple: Ainsi parle
I’Eternel: Voici, je mets devant vous
le chemin de la vie et le chemin de
la mort. Celui qui restera dans cette
ville mourra par I’épée, par la famine
ou par la peste; mais celui qui sortira
pour se rendre aux Chaldéens qui
vous assiégent aura la vie sauve, et
sa vie sera son butin» (Jérémie B
Ainsi, il nous apparait que pour
éviter I’épidémie le meilleur moyen
reste encore de la fuir.

Ou encore le prophéte Isaie nous
propose de « Va, mon peuple, entre
dans ta chambre, Et ferme la porte
derriere toi; Cache-toi pour quelques
instants, Jusqu’a ce que la colére soit
passée. Car voici, I’Eternel sort de sa
demeure, Pour punir les crimes des
habitants de la terre; »(Isaie 8 R
Ainsi, I'autre proposition serait de
se résoudre a s’isoler afin de ne pas
répandre la contagion autour de soi.

Ces suggestions que nous rapporte
les prophétes Jérémie et Isaie, ne
manquent pas de nous rappeler les
gestes efficaces qui nous permettrons
de stopper I’épidémie.

Mais ces situations peuvent nous
amener a entrevoir les choses
differemment. En effet, il nous est
rappelé qu’afin d’éviter 1’épidémie
il est recommandé de s’isoler ou
se confiner chez soi, moment que
I’on considérera idéal pour une
introspection nous permettant ainsi
de nous amener a un examen de
conscience.

Par ailleurs, I’autre aspect proposé
qui est celui de marquer une
distance au foyer infectieux, a certes
I’avantage de contourner I’épidémie,
mais surtout celui de nous mettre
en perspective au regard de notre
société.

Peut étre est ce en fait cela qu’il faut
apprendre d’une épidémie.
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LIEN «OBSCUR» ENTRE LUMIERE ET TUTOIEMENT

« Et toi tu ordonneras aux enfants
d’Israél qu’ils prennent pour toi de
I’huile pure d’olives concassees pour
le luminaire pour faire monter la
lumiére perpétuellement ».

Le commentateur Or Ha’hayim pose la
questionsuivante : pourquoi commence-
t-on la parasha par « vé ata » (et toi) ?
Or, il est clair que cette phrase intervient
au milieu de la discussion avec Moshé.
Donc pourquoi a ton besoin de signifier
a nouveau le tutoiement ? Car il existe
un lien entre le concept de lumiére et de
tutoiement

Ces idées sont assez profondes mais
nous allons essayer de les expliciter.

La lumiére : a la limite des deux
mondes
Tout d’abord, la lumiére est

difficilement définissable. Du point de
vue de la physique, elle a une nature
a la fois corpusculaire (photon) et
ondulatoire (fréquence par I’expérience
des fentes d’Young). Einstein aurait dit
que la lumiére est la derniére énigme de
la physique moderne.

Ainsi, nous pourrons vulgairement dire
que sa nature fleurte entre maticre et
esprit.

Les sages nous enseignent que la
lumiere est I’extréme limite entre
le monde physique et le monde
métaphysique. Le Maharal de Prague
constate que nous ne percevons que
I’éclat du réel par la lumiere mais pas
le réel directement. Finalement, il n’y
aurait aucune perception de I’entiereté
du monde sans lumiére.

Le visage : a la limite du corps et de
’esprit

Chaque relation entre les individus
s’exprimant sur le visage, les sages
affirment, de maniére audacieuse,
qu’ainsi le visage est I’extréme limite
du corps et de I’ame. C’est pour cela
que I’on dit que le visage est le miroir de
I’&me. Aussi, le Rambam explique que
nous utilisons le vocable « oumafli »
qui vient de félé (extraordinaire) pour la
braha (bénédiction) liée aux besoins car
le fait de parler est la rencontre entre le

corps et I’esprit et c’est un vrai miracle
en soi.

Le rapport entre les deux

Le Maharal de Prague dit qu’une bra’ha
(bénédiction) est toujours faite a partir
du regard et de la parole et que ce
n’est pas par hasard que les yeux et la
bouche se trouvent sur le visage car ces
organes sont eux méme sur le lieu de
Iarticulation magique entre le réel et
I’au-dela de I’&tre.

Plus encore, (comme par hasard) on
retrouve le tutoiement dans la bra’ha.
On commence toujours une braha
par un « tu » (Béni sois tu) et on finit
toujours par un « il » (qui a fait ...).
Cette structure grammaticale tout a
fait surprenante nous enseigne que
chaque lien avec Hachem commence
par un rapprochement par le « tu » mais
renvoie a une transcendance qui nous
dépasse complétement par le « il ».
Ainsi, le Maharal développe que toute
relation avec tutoiement (toi-moi) ouvre
toujours sur une relation qui va au-dela
des deux interlocuteurs. En fait, par la
relation & I’autre, nous batissons des
mondes spiritue