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LA TORAH CHEZ YOUS

du GR Jacques OUAKNIN 5779

i

Le troisieme livre de la Torah le Lévitique, Vayikra”’ traite essentiellement des regles de
fonctionnement dans le Sanctuaire. Le premier sujet abordé dans la Paracha Vayikra est celui des
Sacrifices. Le mot “sacrifice”courant en frangais ne rend pas la signification du mot hébreu Korbane
dont le sens est littéralement “rapprochement”. Le Korbane est donc une offrande qui symbolise la
volonté de 'homme de se rapprocher de I'Eternel., soit parce qu’il s’en est éloigné en n’observant pas
Ses commandements, soit par pur désir de reconnaissance. Le probleme qui se pose au niveau de
notre esprit cartésien, est de comprendre le lien entre le sacrifice d’animaux et I'absolution de nos
fautes. De plus, pour quelle raison les sacrifices offerts au Temple ont davantage d’effet que les
mémes sacrifices offerts n’importe ou en dehors du Sanctuaire.

L'HOMME DESEMPARE

On assiste actuellement a un phénomene que 'homme n’a jamais connu depuis la Création : le
Coronavirus Covid19, non pas en tant que maladie, mais surtout parce ses effets se font sentir dans le
monde entier, transformant notre planéte en un petit village. Face a ce phénomene, I'homme est
désemparé car il n’existe aucun lieu de refuge, personne riche ou pauvre n’est a I’abri. Si chaque pays,
au plan national, essaye de trouver une parade a ce fléau, l'individu est le plus souvent perdu.
Nombreux sont les hommes qui ont fini par comprendre que I’homme n’est pas le maitre du monde :
un petit virus le met a genoux. Pour nous, les Enfants d’Israél, animés de la foi de nos ancétres, le
phénoméne d’aujourd’hui n’est pas |'effet du hasard et son ampleur n’est pas la conséquence d’un
acte fortuit. Le peuple juif y voit un signe du Ciel. Vous allez penser que nous nous prenons pour le
nombril du monde ! Vous ne vous trompez pas. Si nous-mémes nous |'oublions, les autres se font un
malin plaisir de nous le rappeler aujourd’hui comme hier, pour le bien comme pour le mal, davantage
pour le mal que pour le bien. En effet aujourd’hui comme hier, des voix s’élévent pour accuser les Juifs
d’étre a I'origine de ce fléau. Heureusement elles ne sont pas nombreuses, mais malheureusement ces
accusations gratuites ne s’arrétent pas a un niveau verbal, elles incitent et encouragent des actes
violents antisémites qui ne cessent de progresser a travers le monde sous différentes formes
criminelles. Hier c’était les empoisonnements de puits, aujourd’hui ce sont des accusations de vouloir
dominer le monde en s’enrichissant sur le dos des nations. Tout en prenant les précautions pour nous
prémunir physiquement au méme titre que tous les autres citoyens dans chaque pays, nous levons les
yeux vers le Ciel pour entonner des priéres et des louanges au Maitre du monde afin qu’il épargne le
monde des effets néfastes de ce fléau. Comme hier, nous conservons I'espérance du salut venant du
Ciel, car tout vient du Ciel.

La réflexion ci-dessus ne nous éloigne pas de notre sujet. En effet, depuis la Création, face a une
nature hostile qu’il n’était pas capable de dominer totalement, 'homme a senti le besoin d’avoir
recours a une aide venue d’ailleurs. C'est ainsi qu’est apparue l'idolatrie sous ses formes diverses, des
éléments naturels comme les astres ou des objets auxquels 'homme attribuait une force et une
puissance surnaturelle capable de le protéger. La Torah fait allusion a I’évolution de I’humanité
d’abord proche de I’Eternel, puis éloignée du Créateur jusqu’a aboutir au point de non-retour
déclenchant le déluge. Par la suite, I'alliance conclue avec Avraham et les Patriarches qui ont donné
naissance au peuple juif dont la mission est de répandre la connaissance de I'Eternel dans le monde. A
la différence des autres peuples qui désignent leurs divinités, c’est I’Eternel qui a choisi Israél, ce choix
ayant été décidé des la Création, ainsi que le confirme le Midrash a propos du mot Béreshith : “Bishvil
Réshith” le monde n’a été créé que pour Israél, appelé “Réshith,” les prémices de Sa récolte”. Ce
choix a été entériné par la suite par le peuple d’Israél au Mont Sinai en acceptant la Tora.
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ISRAEL, PEUPLE SAINT.

La notion de sainteté selon la Torah s’exprime dans le fait d’étre “séparé “ du mal, le mal étant tout
ce qui est dénoncé par la Torah comme non conforme a la Volonté divine. Au-dela de lois sociales et
morales établies par les hommes que |'on retrouve chez tous les peuples, lois indispensables a toute
vie en société, on trouve dans la Torah des lois, telles les régles de pureté et d'impureté ou encore
la sainteté de temps et de lieu, qui dépassent notre entendement mais auxquelles nous obéissons,
parce que telle est la Volonté divine.

Dans ce contexte, il est plus aisé de comprendre la notion de “ Korbane, sacrifice”. Depuis la
Création, I'homme a senti le besoin de manifester sa reconnaissance a Dieu, pour l'aide qu’ll lui
apporte. Tres tot, Cain et Abel furent les initiateurs du Korbane : Cain cultivateur , offrit du produit
de la terre, et Abel berger, offrit du meilleur de son troupeau. Pour éviter les déviations et les
égarements des hommes désemparés ou heureux qui se sont tournés vers des idoles, I'Eternel a
codifié pour le peuple d’Israél les lois sur les offrandes, en interdisant les sacrifices humains,
courants a I'époque d’Avraham.

La question posée n’est pas celle qui reléve de la SPA, car le nombre incalculable d’animaux abattus
chaque jour pour la nourriture ou le confort de ’'homme, ne souléve aucune objection morale. La
guestion est de savoir comment le sacrifice d’un animal peut constituer une offrande a I'Eternel et
absoudre une faute commise. Précisons que le sacrifice “Hattath”” ne concerne que les fautes faites
par ignorance ou par inadvertance, mais en aucun cas pour une faute volontaire. Si par exemple, je
vole un objet a mon prochain, j'aurais beau prier et offrir des sacrifices, ma faute ne sera pardonnée
que lorsque j'aurais réparé mon acte, en dédommageant ma victime.

Une premiere réponse consisterait a dire, comme pour les Mitsvoth de la catégorie des Hougim,
les décrets divins, que la raison des sacrifices institués par la Torah dépasse notre entendement.
L'Eternel en a décidé ainsi, surtout que par ailleurs la Torah interdit de faire souffrir des animaux.
Malgré cet axiome, 'homme a toujours essayé de percer certains mysteres. C'est ainsi que nous
trouvons des explications diverses de no Sages pour nous aider a comprendre le sens des sacrifices
pour mieux les faire de tout notre coeur, en donnant un sens a notre action. Dans les Pirké Avoth
nous apprenons que le monde repose sur trois colonnes : la Torah, le service divin, la bienfaisance.
Sans lois explicites et mises en pratique, c’est I'anarchie dans le pays. Sans les “sacrifices’” incluant
les prieres de repentance le monde ne peut tenir, de méme en I'absence de bienfaisance, si
I’égoisme I'emporte sur toutes autres considérations. L’homme étant faillible, tout manquement a
la Torah, met en danger I’équilibre de I'individu et du monde. L'homme est donc invité a réparer la
faute. Une faute méme involontaire peut avoir des conséquences qu’il faut réparer. Il s’agit de
fautes morales ou a caractere religieux.

Mais pourquoi un animal. ? L'animal symbolise la partie animale qui est en I'homme, le siege de
toutes les passions physiques. En élevant I’animal sur I'autel du sacrifice, 'homme éléve en méme
temps I’'ame animale en lui au niveau de la sainteté. La plupart des Mistsvoth s’accompagnent d’un
élément matériel. Pour quelle raison ? Parce que la création obéit a une structure. Elle commence
par le niveau le plus bas, le le minéral ( domeéme), au-dessus vient, le végétal (tsoméah) puis les
étres vivants ( haye) et enfin Adam, I’homme qui insuffle la vitalité a toute la création qu’il domine.
Nous avons une illustration de cette approche a I'occasion de la confrontation du Prophéte Elie avec
les prophétes de Baal. Le taureau destiné au Baal ne voulait pas avancer. Selon le Midrash, le
Prophete Elie en comprit la raison : il souffla alors a l'oreille de I'animal que lui aussi en fait, il
participe également a la Sanctification du Nom de Dieu. Le taureau docile offrit son cou au couteau
des idolatres. Il en est ainsi des animaux destinés aux sacrifices qui ne terminent pas dans un
abattoir.

Nos Sages disent que le sacrifice de I'animal fait prendre conscience a ’homme du traitement qui lui
était destiné et il se repent plus sincerement. Nos Sages savent bien que I'Eternel ne prend pas
plaisir aux sacrifices mais uniqguement a un cceur sincere ‘ « Vos mains sont pleines de sang. Lavez-
vous, purifiez-vous.... Recherchez la justice, soutenez I'opprimé...(Isaie 1,16) Ce que I'Eternel attend
de I'homme c’est le sacrifice de soi-méme pour Sa Gloire.
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SHALSHELET NEWS

La Parole du Rav Brand

Un juif qui a fauté une faute grave par inadvertance,
apportera comme sacrifice d’expiation une brebis ou
une chevre. Le Cohen HaMachia’h (le Cohen Gadol)
quant a lui, apportera comme expiation un taureau. La
Torah dit a son sujet : « Si le Cohen HaMachia’h a
fauté léachmat ha’am, pour la faute du peuple... »,
(Vayikra, 4,3). Pourquoi la Torah ajoute-t-elle les
mots léachmat ha’am ? Le Sforno I'explique ainsi : le
Cohen Machia’h n’était pas habitué au péché. S'il faute,
cela est di aux fautes du peuple. Qu’est-ce que cela veut
dire ?

En fait, lorsque les fauteurs viennent au Temple pour
expier leurs fautes, le Cohen doit les conduire vers le
repentir. 1l doit les conseiller pour prendre des
dispositions afin de ne plus fauter dorénavant. Il
écoutera forcément leurs histoires, contenant des fautes
parfois d’une extréme bassesse. Il ressemble alors au
médecin qui s’approche du malade et vérifie son état et
sa pathologie. Il est amené a le toucher pour prendre le
pouls, ou a vérifier I'état de sa gorge. Malheureusement,
le médecin s’infecte parfois du virus du malade, et s'il
est extrémement violent, le médecin pourrait méme en
mourir. Ainsi, le Cohen Gadol doit guérir les ames
pécheresses, en s’approchant du fauteur et de ses
maladies de I’'ame. Il pourrait également s’infecter en se
faisant influencer par ces fautes et finir par fauter. Voila
pourquoi la Torah dit : « Si le Cohen HaMachia’h a
fauté léachmat haam, pour la faute du peuple... ».
Ensuite, la Torah aborde le cas ou le grand Tribunal
apporte un taureau comme expiation, lorsque ses
membres se sont trompés sur I'interprétation d’une loi.
En I'occurrence, ils ont autorisé a la communauté une
chose qui était interdite, et que le peuple s’exécuta sous
leur verdict. Des que les juges s’apercevront de leur
erreur, ils apporteront un sacrifice. Le texte dit a ce sujet
: « Et si toute la communauté s’est trompée et qu’une
chose fut oubliée des yeux de la communauté et ils ont
fauté, ils apporteront un taureau comme ‘Hatat... ‘Hatat

hakahal hou, I'erreur de la communauté », (Vayikra, 4,
13-21). Ici aussi, la Torah appelle I'erreur des juges
« erreur de la communauté », car généralement, les
juges ne sont pas censés se tromper. S’ils abusent, c’est
que les fautes de la communauté les auraient induites
en erreur. Mais ici, la Torah utilise I'expression ‘hatat
hakahal, or ‘het est une erreur par inadvertance. C’'est-a-
dire, qu’il s’agit de fautes par inadvertance de la
communauté qui auraient amené les juges a se tromper.
En revanche, concernant le Cohen Gadol qui a fauté, elle
utilise I'expression achmat ha’am, et acham est un
péché grave avec connaissance. C’'est-a dire, que ce sont
les péchés graves de la communauté qui ont conduit le
Cohen Gadol a fauter. Pourquoi cette différence ? Car le
Cohen n’est pas influencé par les péchés accidentels du
peuple ; il bénéficie d’une protection supérieure divine,
et ce n’est pas sans raison que le prophete appelle le
Cohen Gadol I'ange de D-ieu (Mal'akhi 2, 6-7). Ce ne sont
alors que les péchés graves du peuple qui peuvent
I'induire en erreur. De plus, concernant le Cohen Gadol,
il s’agit d’un cas ou lui-méme aurait fauté. Or son corps
jouit d’'une défense personnalisée de D-ieu, qui le
protége méme d’une faute par inadvertance : « Si déja
les bétes des justes, Hachem ne leur envoie pas
d’embiches, a plus forte raison sur les justes eux-
mémes », (‘Houlin, 7a). Ce ne sont alors que les grands
crimes du peuple qui pourraient le faire pécher.
D’ailleurs, c’est ce qui se produisit, lors de la faute du
Veau d’or. Bien que Aharon avait fait une faute, ce sont
en effet les fautes du peuple qui I'ont conduit a I'erreur,
comme Aharon le dit lui-méme a Moché : « ne vous
énervez pas, mon Maitre ; tu sais ce peuple, oh combien
il est malsain. lls m’ont dit : fais-nous un dieu... »,
(Chémot, 32,25). En revanche, les juges n’ont pas fauté
avec leur corps, mais ils se sont trompés au sujet d’une
sentence. Les erreurs de la communauté, aussi faibles
peuvent-elles étre, pourraient induire les juges en

erreur. o
Rav Yehiel Brand

|

La Paracha en Résumé

)

e Début du Séfer Vayikra qui traite des Korbanot et de la
pureté dans les premieres parachiyot.

* La Paracha enseigne les lois de la Ola, celles de la
Min'ha et des Chélamim.

* La Paracha enseigne ensuite plusieurs sortes de
korbanot 'Hatat, comme celui du peuple entier qui se

trompe ou le Nassi (prince de tribu) qui se trompe.

e La Torah enseigne ensuite certains cas de Acham avec
ses lois.

e Pour finir, la Paracha traite de plusieurs cas de vol et la
maniére dont il doit s'y prendre lorsqu'il fait téchouva.

[9)]

Enigme 1 : Dans quel cas
est-il permis de manger du
pain sans se sécher les
mains (sous-entendu apres

avoir fait Nétilate Yadaim)?
moment ?

LI'_[ Enigmes ]—,L'

Enigme 2 : Les montres de David et Chlomo ne sont pas bien réglées. Celle de
David indique 19h mais elle avance de 10 minutes par heure, celle de
Chlomo indique 17h mais retarde de 10 minutes par heure.

Quelle heure est-il sachant que ces montres ont étés mises a I’heure au méme

~

| Réponses Vayakel Pekoudé N°180 |

Enigme 1: Il s'agit de la Méguilate Esther d'une
part, et de Chir Hachirim de Chélomo Hamélékh
d'autre part.

Rébus: Vé / Av / Nez / Chaud / Ame / V / Ave / Nez / Milou / Hymne
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Chabbat
\Vayikra

28 mars'2020,
3/Nissan|5780

Jérusalem 17:15 19:33
Paris 18:56 20:04
Marseille 18:41 19:44
Lyon 18:44 19:49
Strasbourg 18:34 19:42

N:181

Pour aller plus loin...

1) Pour quelles raisons le mot
« Vayikra » est-il écrit avec un
« alef » de « petite » taille (1-
1) ? (Yalkout Réouvéni au nom du
Zohar (avis opposé a celui de la
guémara Chabat 87a))

2) En quoi cet enseignement

du Zohar (voir réponse
question 1) est-il lié au sujet
des korbanot qu’introduit

notre paracha ? (Otsar Pélaote
Hatorah (Rav Zeev Zikerman))

3) Pour quelle raison
n’apporte-t-on pas de « ‘hayot
» (animaux sauvages) en

Korban ? (Rabbénou Bé’hayé)

4) Qu’apprenons-nous du mot
« mikem » du passouk (1-2) :

«adam ki yakriv. mikem
Korban I’'Hachem » ?
(Rabbénou ‘Haim Paltiel)

5) Pour quelle raison les

korbanot offerts a Hachem par
les béné Israél dans le désert
ne seraient-ils pas invalidés a
titre de « ché’houté ‘houts »
(leur Ché’hita a pourtant eu
lieu durant 40 ans en dehors
du Beth Hamikdach) ? (Chla
Hakadosh)

6) Dans quel lieu fut construit
le Mizbéa’h sur lequel on
bralait les korbanot (1-5) ?
(Pirké Dérabbi Eliezer, pérek 28)
7) Pour quelle raison Hachem
a-t-1l contracté une alliance
avec le sel provenant de la
mer en ordonnant (2-13)
«avec chacune de tes
offrandes tu offriras du sel » ?
(Rabbénou Bé’hayé)

Yaacov Guetta

Charade : Canne Fée Aime

Enigme 2: 8 journées.

Vous appréciez Shalshelet News ?
Alors soutenez sa parution en dédicagant

un numeéro.

contactez-nous :

Shalshelet.news@gmail.com

(

Ce feuillet est offert Léilouy nichmat Binyamine Yaacov Ben Zoharit Rout




| Halakha de la Semaine |

A) Ou doit-on faire la bedikat hamets?
B) Faut-il éteindre la lumiére au cours de la bedika ?

A) La bedikat hamets doit se faire dans tout endroit ou on est
susceptible d’avoir fait rentrer du hamets qui resterait théoriquement
consommable. C’'est pourquoi, il ne sera pas nécessaire de nettoyer le
hamets qui s’est mélangé a la poussiere. Aussi, les livres sont
dispensés de bedika [Voir Yabia omer (helek 7 O.H Siman 43)et Or letsion (helek

1 siman 32) qui dispensent tout endroit ol I’'on ne pourra pas trouver un kazayit de
hamets].

De plus, le hamets auquel nous n'avons pas acceés ne nécessite pas de
bedika [Ch. Aroukh 433,4 ( voir aussi Michna Beroura Ich Matsliah note 8 et Piské
tchouvot 433,4].

Cependant, il est trés important de préciser que la bedika ne consiste
pas a rechercher uniquement les 10 morceaux de pain. En effet, il sera
impératif de vérifier tous les endroits de la maison ou I'on risque de
trouver du « hamets » (frigidaire, placard ...). Il sera donc fortement
recommandé de cacher les 10 morceaux de pain aux endroits ou on a
fait rentrer le plus de hamets au cours de l'année. Il en est de méme
pour la voiture ou il arrive régulierement que les enfants mangent
a l'intérieur (on fera la bedika pour cette derniére a I'aide d'une lampe
de poche).

B) Il ne sera pas nécessaire d'éteindre la lumiere au moment de la
bedika. Bien au contraire, de maniére générale, il serait méme
préférable de la laisser allumée. En effet, cela nous permettrait d'avoir
un meilleur éclairage pour la bedika [Hazon Ovadia page 40/41; Chevet

halevy 1 siman 136].
David Cohen
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Aire de Jeu
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Charade
Mon 1ler nos chers enfants en ont besoin de nombreuses pour leurs devoirs,
Mon 2nd est une chanson qui dit tout,
Mon 3eme est la moitié de la moitié,
Mon tout a une place de choix sur l'autel.

Sur mon dentifrice il est écrit gencive et email,

Jeu de mots o A
mais ils n'ont pas écrit I'adresse.

Devinettes

1) Avant de faire la Chehita a un Korban, on se doit d’appuyer ses mains
sur sa téte. Durant quelle période de I’histoire ceci n’était pas nécessaire ?
(Rachi, 1-3)

2) Quel Korban ne nécessitait pas de Semiha avant la Chehita ? (Rachi, 1-4)
3) D’ou apprenons-nous que la Chehita d’un Korban ne nécessite pas
obligatoirement d’étre effectuée par un Cohen ? (Rachi, 1-5)

4) Au sujet du Korban « Minha », pour parler de celui qui I'offre, la Torah
emplit le mot « nefesh », ce qui n’est pas le cas pour les autres korbanot.
Pourquoi ? (Rachi, 2-1)

5) Sous quelle forme « solide », les eaux « d’en bas » sont-elles

{ La Question J

La paracha de la semaine nous enseigne les lois des korbanot.

Ainsi, le verset nous dit : "Adam (un homme) qui apportera de lui un
sacrifice pour Hachem..."

Rachi nous explique que I'utilisation du nom de Adam pour désigner un
homme vient nous enseigner que de la méme maniere que Adam le
premier homme ne pouvait rien voler étant le seul étre humain, de méme
une offrande pour Hachem ne pourrait pas venir d'un vol.

Question : nous savons qu'il est totalement interdit de pratiquer une
mitsva en passant par un interdit, pourquoi eut-il besoin de nous le
préciser en particulier pour cette mitsva ?

Le Ktav Sofer répond : Il est vrai que nous n'avions pas besoin de cette
allusion pour nous enseigner qu’on ne pourrait apporter de sacrifice a
partir d'un animal volé.

Néanmoins, la Torah nous met I'accent dessus afin de nous signaler que ce
n'est pas le sacrifice qui permet |'expiation mais le repentir. Toutefois, le
but du sacrifice, par la dépense qu’il occasionne est de rajouter un ancrage
concret a méme de dissuader le fauteur de récidiver, chose qui ne serait
pas possible s'il s'agissait d'un animal volé (puisque n'ayant nécessité
aucune sortie d'argent). G.N

| Valeursimmuables |

« ...car aucun levain et aucun fruit sucré
vous ne ferez monter en fumée comme
offrande par le feu pour Hachem. »
(Vayikra 2,11)

L’interdiction d’offrir du pain levé ou des
fruits mielleux (dvach) nous enseigne

une legon applicable au service de D.ieu
en général : 'hnomme ne doit ni étre lent,
nonchalant, évitant de faire des efforts,
comme le symbolise le lent processus de
fermentation, ni rechercher avec
insistance les plaisirs, symbolisés par la
douceur du miel (‘Hinoukh).

[9)]

L

approchées sur le Mizbéa'h ? (Rachi, 2-13)

Réponses aux questions I
1) Afin de faire allusion que bien que Moché était « chalem » (complet) dans
sa avodate Hachem, il avait tout de méme un « petit » manque, di au fait
qu’il se sépara de sa femme.

2) Car, selon le Zohar, on apprend du terme « adam » mentionné dans le
passouk (1-2) déclarant « adam ki yakriv mikem Korban » qu’un homme
célibataire n’est pas autorisé a amener un sacrifice (car seul un homme
marié est appelé « adam », c'est-a-dire un homme chalem (entier)).

3) Car les ‘hayot sont en général des créatures « rodfot » (elles pourchassent
leurs proies). Or, les Sages nous enseignent : « faites plutdt partie des
nirdafim (ceux qui sont poursuivis) et pas des rodfim, car Hachem est avec le
nirdaf (comme les « béhémot », tels que le mouton ou la chévre qui sont
poursuivis par les prédateurs).

4) Le mot « mikém » a pour guématria 100.

Ainsi, un homme (adam) qui offrirait (ki yakriv) 100 bénédictions (mikém)
chaque jour a Hachem, est plus valeureux que quelqu’un lui ayant apporté
des animaux (mine habéhéma, mine habakar) en sacrifice.

5) Car n‘importe quel endroit ol les béné Israél demeurent ensemble est
assimilé a « avira déérets Israél » (le désert, lieu ou fut érigé le Michkan,
possédait donc durant ces 40 années la kédoucha de I'air d’Israél.

6) A I'endroit méme ol Avraham fit la Mila (et ou le sang de son Brit coula)
et ou son fils Itshak fut ligoté (sur le mont Moria), Hachem ordonna de
construire le Mizbéa’h et enjoint les Cohanim d’y faire couler (sur son
yésode) le sang des korbanot.

7) Le Midrach rapporte: I'ange des mers déclara a Hachem : « tu as donné la
Torah a Israél dans le désert (constituant 1/3 du monde), sur la terre ferme
(constituant aussi 1/3 du monde) a été construit le Temple, et a moi
('océan) que m’as-Tu attribué ? »

Et Hachem de lui répondre: « le sel sera extrait des mers et approché avec
les korbanot que les béné Israél M’offriront.

s

| Lavoie de Chemouel |

On the road again
Au cours de ses nombreuses pérégrinations, David
a été amené a croiser la route de Naval, descendant
direct de Kalev (seul explorateur avec Yéhochoua
qui n'a pas proféré de médisance contre la Terre
sainte). Malheureusement, ce dernier était bien
loin de ressembler a son ancétre. En effet, comme
nous allons le voir, Naval n’hésitera pas a tourner le
dos a David au moment ou celui-ci en avait le plus
besoin. Comme nous I'avons évoqué la semaine
derniere, David s’est completement fourvoyé avec
Chaoul. Il pensait qu’il arriverait a le convaincre sur
ses intentions pacifiques. Mais au final, le roi se
laissa gagner par le scepticisme de son général,
Avner. Ce dernier, ne pouvant admettre qu’il avait

commis une erreur en laissant son maitre a la merci
de son ennemi, remit en question la preuve de
David. Selon ses dires, la tunique royale aurait tres
bien pu se déchirer en chemin et David se serait
contenté de ramasser un lambeau. De ce fait, rien
ne confirmait sa présence dans la grotte ou Chaoul
avait soulagé ses besoins. Avner exhorta donc son
souverain a rester sur ses gardes, David cherchant
peut-étre a endormir sa méfiance. Et comble du
malheur, cette période fut marquée par la
disparition du prophéete Chemouel. Ses disciples en
profiterent alors pour révéler au peuple que leur
maitre avait oint David sur ordre de D.ieu. Il y avait
donc fort a parier que Chaoul devienne fou de rage
en apprenant la nouvelle, et qu’il redouble d’effort
pour éliminer son rival. C'est ainsi que David fut
contraint une nouvelle fois de reprendre la route

pour sauver sa vie. Arrivé a Paran, il apprit que
Naval organisait un festin a Carmel pour ses
bergers, a I'occasion de la tonte de ses moutons. Vu
sa situation précaire, David chargea dix de ses
hommes de s’y rendre, afin de vérifier si Naval était
disposé a les faire bénéficier de son hospitalité. Il
leur confia également un message destiné a leur
hote. Celui-ci rappelait a Naval que David et ses
hommes avaient plus d’une fois protégé son bétail
des brigands et des bétes sauvages. A ce titre, ils
méritaient donc d’étre traités comme ses propres
bergers et recevoir ainsi leur part.

Seulement, David ne se doutait pas a quel point
Naval pouvait étre avare et ingrat. En conséquence,
ce dernier renvoya ses messagers bredouille. Nous
verrons la semaine prochaine comment David va
réagir. Yehiel Allouche
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A la rencontre de notre histoire

Le mouvement de Shabetai Tzvi

(partie 2 sur 2)

Nous nous étions arrétés la semaine derniere sur
I'influence grandissante de Shabetai Tzvi sur les
masses juives.

De nombreuses communautés en Europe
orientale, en Europe occidentale et au Moyen-
Orient le reconnurent en effet avec un
enthousiasme incroyable en tant que Messie des
Juifs. Des communautés entiéres se préparaient
au départ en Terre Sainte en vendant leurs biens.
Les partisans de Shabetai commencerent aussi a
remettre en cause certaines célébrations ou
obligations halakhiques qui « disparaitraient »
apres l'avénement du Messie. Cette remise en
cause, inacceptable pour de nombreux Juifs,
augmenta encore les divisions a l'intérieur des
communautés. Au début de 1666, Shabetai Tzvi
partit pour Istanbul, capitale de I'Empire
ottoman. Nathan de Gaza avait annoncé qu'il
placerait la couronne du Sultan sur sa téte.

dirigeants de la communauté juive locale comme
étant un fauteur de troubles, Shabetai Tzvi fut
convoqué au palais en 1666 pour y rendre des
comptes. Par ailleurs, une lettre de Nathan de
Gaza prédisait que le Messie ferait du sultan
ottoman son serviteur.

Apres plusieurs mois d'emprisonnement, la
ferveur des fideles n'ayant pas diminué, Shabetai
Tzvi est sommé par les autorités ottomanes de
""prouver ses pouvoirs surnaturels en survivant
aux fleches dont il sera la cible". Il échappe a
I'épreuve en se convertissant a l'islam et en
prenant, en septembre 1666, le nom d'Aziz
Mehmed Efendi. Shabetai Tzvi eut par la suite
une attitude ambigué, justifiant sa conversion
par un ordre divin, mais conservant certaines
pratiques juives kabbalistes qui lui vaudront
finalement son exil. Aprés des consultations avec
les Juifs, le Sultan Mehmet IV exile Shabetai a
Dulcigno (dans I'actuel Monténégro) ou il meurt
seul en 1676.

Réaction contre le sabbatianisme :

Le choc a I'annonce de la conversion de Shabetai
a l'islam fut immense, et la déception fut a la

soulevé. Beaucoup attendirent quelque temps,
pensant  a un bref  épisode. Mais
progressivement, la plupart de ses fidéles
abandonneérent Shabetai Tzvi, dont la mémoire
restera longtemps un traumatisme dans I'histoire
juive, tant en Europe que dans le monde
musulman. Il y eut dans les années suivantes des
reprises en main par les rabbanim a travers les
nombreuses communautés touchées par les
partisans de Shabetai Tzvi. Une certaine
méfiance a I'égard de la Kabbala, dont Shabetai
Tzvi était un adepte, se développera. La Kabbala
ne sera jamais interdite, mais son enseignement
sera beaucoup plus encadré. C'est d’ailleurs
contre cette relative « secheresse » de la vie
religieuse que se développera la réaction
hassidique du Baal Shem Tov, au XVllle siecle.
Evolution du sabbatianisme :

Shabetai Tzvi sera l'inspirateur de la secte turque
des Sabbatéens ou Donme (qui le suivirent dans
sa conversion) ainsi que de celle des frankistes
(un certain Jacob Frank qui se proclamera un
siecle aprés comme étant son successeur).

La conversion a l'islam :

Dénoncé aux autorités ottomanes par les hauteur de I'espoir indescriptible qu'il avait David Lasry
__Rébus |
- T 1

] &
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L'impact du Limoud sur le monde

Les 100 Brakhot pour un Chabat en confinement

Un jour, a Radin, s’est tenue une réunion privée
avec une dizaine d’hommes riches ainsi que le
‘Hafetz ‘Haim pour subvenir aux besoins d’un
hopital. Le ‘Hafetz ‘Haim avait été sollicité par le

La Guemara Ménahot 43b rapporte I'obligation de prononcer 100 Brakhot chaque jour.

Le Tour (Orah Haim 46) raméne I'enseignement de Rav Netrounay qui explique qu’a I'époque
de David Hamelekh, une épidémie sévissait et causait la mort de 100 personnes chaque jour.
David Hamelekh apprit par prophétie qu’il fallait (ré)instaurer cette Mitsva. Et ainsi I’épidémie

directeur de I'hopital pour dire des paroles de s’arréta.
renforcement et encourager les hommes riches a
aider I’hopital. Tfilot :

Arvit : 12 Brakhot (+ Chéma al hamita).
Cha’harit : 34 Brakhot (21 Brakhot du matin, Baroukh Chéamar et Ichtaba’h et Talith).

| Tfila__| _Amida__| _Chéma | Autres | Total |

Aprés son Dvar Torah, le ‘Hafetz ‘Haim demanda au
premier homme riche : « Combien de lits
hospitaliers prends-tu sur toi ? » L’homme riche
répondit : « Jen prends un ». Et ainsi de

suite... Lorsque I'on arriva au dernier homme riche, 7 3 24 34
celui-ci dit : « Moi, j’en prends 16 b”’H » 7 X X 7
Quelques minutes plus tard, on entendit frapper a la 7 X 7
porte. Tout le monde se demandait qui pouvait bien 7 4 1 12
débarquer dans une réunion qui se tenait a huit clos 28 7 5 60
?

Un homme alla ouvrir et trouva un jeune étudiant " ”

de yéshiva avec les habits tout déchirés. L’homme -mmm
lui fit comprendre qu’il ne pouvait pas entrer. m 2 2 4 8
Le jeune étudiant lui dit : « C’est une question de vie m 1 2 4 7
ou de mort ! » 'homme lui claqua la porte au nez. X 2 4 6
Le ‘Hafetz ‘Haim demanda : « Qu’est-ce qu’il se 3 6 12 21

passe?», et I'homme lui expliqua.

Le ‘Hafetz ‘Haim ordonna a ce que |'on fasse entrer
ce jeune homme. Le ‘Hafetz ‘Haim resta a parler
avec lui pendant 20 minutes, ce qui énerva tous les
hommes riches.

Un des hommes riches dit au ‘Hafetz ‘Haim
«Combien ce jeune homme avec sa chemise
déchirée a-t-il pris de lits pour que le Rav lui donne
autant de respect ?! ».

Le ‘Hafetz ‘Haim lui répondit : « Il prend chaque jour
50 lits. Grace a son Limoud, il sauve chaque jour 50
personnes qui ne tombent pas malade. Ainsi est le
mérite de la Torah. Elle sauve des vies... »

Nous en sommes a 81 Brakhot, il en manque donc 19. Voici quelques possibilités non-
exhaustives de les combler :

- Dessert apres Birkat : 1 fruit haets / 1 fruit adama (haéts, adama et néfachot et si
c’est un fruit d’Israél on ajoutera al haéts), 1 gateau/ 1 chocolat (mézonot et chéakol).
Total : 6 par repas. +12.

- Acher Yatsar : 4 ou 5 fois en fonction de chacun. +5

- Kidouch : Méme si on ne se trouve pas a la synagogue, on peut faire un Kidouch
apres la Tfila du matin. (guéfen, mézonot, chéakol) +5

- Golter : +4

- Vin : Verre de vin apres le Birkat et boire du vin a séouda chlichit. +5

- Bessamim : Sentir jusqu’a 2 odeurs différentes par repas. +4

Yoav Gueitz - Puis, pour ceux qui prennent le café le matin : +1 ou +2 Moché Uzan
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La Force du confinement

)

Au début du livre de Vayikra, Hachem appelle
Moché et lui expose de quelle maniere il fallait
offrir les sacrifices. Il lui explique quelle béte
convenait d’étre amenée et quelle était la
procédure en fonction de chaque animal.

Au-dela de ces aspects techniques, nous
retrouvons dans les paroles des prophetes, de
nombreuses mises en garde concernant ceux qui se
permettaient d’apporter un sacrifice sans étre
animés d’un véritable élan de Téchouva. Le
prophete Yéchaya dit par exemple (1,11) en
s’adressant a ceux qui fautaient : “Que m'importe
la multitude de vos sacrifices? dit le Seigneur.” Le
prophete Yrmiya dit quant a lui (6,20) : “Vos
holocaustes ne me plaisent pas, vos sacrifices n'ont
pas d'agrément pour moi.” Pourtant nous ne
retrouvons pas une telle exigence des prophétes a
'égard de ceux qui pratiquaient d’autres mitsvot
sans ce sursaut de Téchouva. Nous n’avons jamais
vu qu’ils aient dit : A quoi bon pratiquer le chabbat

Téchouva !
Quelle est donc la spécificité des Korbanot qui
exigent de maniere si catégorique, d’étre

accompagnés d’une démarche de Téchouva ?

En réalité, 'essence méme du Korban a pour but
de rapprocher I’'homme de son créateur. D’ailleurs
en approchant I'animal, il réalise que c’est lui qui
aurait peut-étre dii y passer. A l'inverse, les autres
mitsvot, méme si elles ne sont pas réalisées dans
les regles de I'art, le simple fait d’avoir accompli
une mitsva est déja en soi une bonne chose. Ainsi,
on n‘empéche pas un racha de pratiquer une
mitsva ni d’étudier, car c’est justement cela qui lui
permettra de revenir. Concernant les sacrifices, la
pureté de la démarche est primordiale, car, de la
découle toute la qualité de la relation rétablie avec
Hachem. Ainsi, en s’appuyant fortement sur la béte
(semikha), 'homme matérialise tout I'effort qui
doit étre le sien pour se rapprocher d’"Hachem.
Nous comprenons a présent l'exigence imposée

en amenant son sacrifice. Sans Téchouva, le korban
est vidé de tout contenu spirituel. Il n’est donc pas
seulement inutile, mais en devient un sacrilége.
Pour nous qui n’avons pas, pour [linstant,
I'occasion d’offrir de sacrifices, la réflexion doit
peut-étre s’orienter vers notre priere. Ce moment
ou I'on se connecte a notre créateur est, ce qui
remplace les korbanot.

En cette période troublée, certains vivent mal le
fait de ne pas pouvoir prier comme d’habitude

dans le cadre d'une synagogue et d'étre
accompagnés du minyan. Malgré ces contraintes,
peut-étre est-ce l'occasion d’en revenir aux

fondamentaux et de s’efforcer a travers sa priere
de s’adresser a Hachem et de Lui ouvrir son cceur.
Ainsi, seul dans sa chambre un homme peut prier
sans la contrainte du temps ou du regard des
autres et a travers ses demandes, améliorer sa
relation avec son créateur. (Inspiré du Darach

David)

ou mettre

les Téfilin si vous ne faites pas

par les prophétes quant a la bonne attitude a avoir

Jérémy Uzan

La

uestion de Rav Zilberstein

Léiloui Nichmat Roger Raphaél ben Yossef Samama

Israél est un mari attentionné, il cherche depuis quelque
temps a acheter une nouvelle cuisine a sa femme. Il est allé
faire plusieurs magasins mais n’a pas encore trouvé son
bonheur. Jusqu’au jour ou il rentre dans une boutique a
quelques kilometres de chez lui et découvre de nouveaux
modeles dont il sait qu’ils plairont a son épouse. Le vendeur,
Itamar, est d’ailleurs tres professionnel et lui démarche avec
clarté les différents modeles avec leurs diverses options.
Israél est emballé, il prend des photos et promet a Itamar
qgu’il reviendra rapidement signer un bon de commande
apres avoir regu l'accord de sa femme. Heureux, Itamar le
raccompagne jusqu’a la porte du magasin et juste avant de
se quitter, il lui glisse a I'oreille qu’il ferait mieux d’attendre
3 semaines avant de commander. Il lui explique que dans 3
semaines ouvrira juste en face une nouvelle boutique avec
les mémes modeles mais 20% moins cher. Israél, qui ne
comprend plus rien, retourne a sa voiture et décide de
patienter encore avant de se décider. Effectivement, trois
semaines apres, il retourne au méme endroit et découvre un
nouveau magasin qui ouvre le jour-méme. Il se dépéche d’y
rentrer et découvre effaré, ltamar qui lui ouvre la porte. Il lui
déclare méme qu’il se rappelle exactement de la cuisine qu’il
voulait et la lui propose immédiatement avec une belle
remise comme promis. Mais Israél se demande s’il a le droit
d’acheter son mobilier chez ce voyou car méme si celui-ci a
un comportement inadmissible, il se demande s'il a tout de
méme le droit de profiter de ses prix intéressants ?

Les Tossefot (Kidouchin 59a) rapportent le cas d’un pécheur
qui appatait les poissons avec des bonnes choses de sorte
qu’il y avait toujours beaucoup de poissons autour de son
bateau. Le Din est que bien qu’il n’ait aucunement acquis les
poissons, un autre pécheur qui viendrait placer ici ses filets
serait considéré comme un voleur car le premier s’est
fatigué pour cela et le deuxieme n’a donc pas a récolter les
fruits gratuitement. Le ‘Hatam Sofer apprend de la qu’un
vendeur n’aura pas le droit d’appater un client qui
s’apprétait a acheter dans un autre magasin car cela sera
considéré comme du vol (d’ordre rabbinique). Le Rav
Zilberstein rajoute que dans notre histoire, ce qu’a fait
Itamar est bien plus grave puisqu’en étant payé par son
patron, il se permet de lui voler ses clients en profitant de
son travail. Le Rav tranche donc qu’lsraél ne devra pas
acheter dans cette nouvelle boutique car il permet en cela a
Itamar de terminer son méfait et transgressera donc aussi
I'interdiction de mettre une emblche devant son prochain.
Cependant, a posteriori, s’il a déja commandé dans le
nouveau magasin, il ne sera pas obligé d’annuler sa

commande car le vol d’ltamar a déja été fait. . .
! Haim Bellity
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Comprendre Rachi

« et si une personne, lorsqu’elle faute et
fait une des choses qu’Hachem a dit de
ne pas faire, et il ne le sait pas, il est
coupable et porte une faute » (5,17)

Rachi écrit : « Rabbi Yossi Haguelili dit : Voila
que le verset punit celui qui a fauté sans
savoir, a plus forte raison punit-il celui qui a
fauté sciemment. Rabbi Yossi dit : Si tu
désires savoir la récompense promise aux
Tsadikim, sors et apprends de Adam
harichon a qui a été imposée une seule
interdiction et I'a transgressée, observe
combien de morts lui ont été infligés a lui
ainsi qu’a ses descendants ! Or, quelle
mesure est la plus abondante : celle du bien
ou celle de la punition ? Evidemment celle
du bien! Ainsi, si la mesure de la punition
qui est petite a entrainé tant de fois la mort
pour lui et ses descendants, a plus forte
raison que celle du bien, qui est plus
abondante, procure-t-elle des bienfaits a
celui qui s’abstient de ce qui est pigoul (fait
la ché’hita avec I'intention de manger aprés
le temps permis), notar (ce qu’il reste aprées
le temps permis a la consommation), a celui
qui jeGne a Yom Kippour, a lui, a ses
descendants, aux descendants de ses
descendants jusqu’a la fin des générations. »
Rabbi Akiva dit : « "Sur le témoignage de
deux témoins ou trois témoins..." : Si le
témoignage de deux témoins est valable,
pourquoi le verset parle-t-il du cas des trois
témoins ? C’est pour inclure le troisieme
témoin et rendre son statut aussi rigoureux
que celui des deux premiers pour ce qui est
de la punition et du faux témoignage. Ainsi,
si le verset punit celui qui se joint aux
fauteurs en lui infligeant la méme punition
que celle attribuée aux fauteurs eux-mémes,
a plus forte raison que seront récompensés
ceux qui se joignent a ceux qui
accomplissent des Mitsvot a I'égal de ce qui
est promis a ces derniers. »

Rabbi Elazar ben Azaria dit : « Il est écrit :
"Quand tu moissonneras ta moisson dans
ton champ, tu "oublieras" une gerbe dans le
champ... " suivi de : "afin que te bénisse
Hachem". Le verset octroie ainsi une
bénédiction a celui qui accomplit une bonne
action sans le savoir, tu diras alors : si un
séla (piece de monnaie) est tombé de la
poche de quelqu’un sans qu’il s’en rende

compte et qu’un pauvre le découvre et s’en
nourrit, Hachem lui  donnera une
bénédiction ».

On pourrait se poser les questions suivantes
(Maskil LéDavid) :

Le but de Rachi étant d’expliquer les versets
dans leur sens simple, on est extrémement
étonné de voir comment Rachi s’allonge
avec toutes ses paroles de Hagada ? Quel
rapport avec le pchat du verset ? Pourquoi
Rachi ramene-t-il spécifiquement pigoul,
notar et jelne de Kippour ?

Peut-étre pourrait-on proposer la réponse
suivante (inspirée de Maskil LéDavid) :

Rachi a une question : le langage du verset
est étonnant : « et si une personne,
lorsqu’elle faute, ... », il aurait fallu dire a
priori : « une personne, lorsqu’elle faute, ...
». Egalement, les termes de la fin sont
étonnants : « il ne sait pas, il est coupable et
porte une faute ». A cela Rachi dit :

1. Il faut donc interpréter ainsi : Si déja une
personne lorsqu’elle faute sans savoir est
coupable, a plus forte raison lorsqu’elle
faute sciemment elle sera coupable.

Ensuite, Rachi se demande sur le langage du
verset : il est écrit que la personne
transgresse une chose qu’Hachem a dit de
ne pas faire, cela sous-entend qu’Hachem a
interdit seulement une seule chose ? Rachi
déduit que le verset fait allusion a Adam
harichon, au fait qu’Hachem Iui avait
ordonné une seule chose et donc le
deuxieme message du verset est :

2. Si déja au sujet d’Adam qui ne s’est pas
abstenu de manger, les conséquences ont
été dramatiques alors au sujet de celui qui
s’abstient, combien de bienfaits cela va-t-il
lui procurer ?! (on parle de ne pas manger a
Yom Kippour, interdiction qui ressemble a
celle donnée a Adam harichon, a savoir
s’abstenir de manger).

Ensuite, Rachi explique que le verset,
s'exprimant au futur, ne parle donc pas que
d’Adam mais également d'une personne qui
s'est jointe a des fauteurs :

3. S’il s'est joint a celui qui faute, il porte la
faute du fauteur, donc a plus forte raison
dans les bonnes actions.

Ensuite, Rachi vient nous expliquer ce que le
verset dit : « et il ne sait pas » :

4. Celui qui fait une bonne action sans le
savoir méritera de grandes récompenses.

Mordekhai Zerbib
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Tel: +972 2643 3605  Fax: +972 2643 3570
p@hpinto.org.il
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Le 3 Nissan, Rabbi Ye'hiel Mi'hel, le saint
Maguid de Zlatchov

Le 4 Nissan, Rabbi Yaakov Tsvi de Nikelburg,
auteur du Haktav Véhakabbala

Le 5 Nissan, Rabbi Tsvi Elimélekh de Blazav

Le B Nissan, Rabbi Aharon Rata, auteur du
Taharat Hakodech
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du Ets Ha'haim

Le 8 Nissan, Rabbi Eliahou Shapira, « Eliahou
Rabba »

Le 9 Nissan, Rabbi Arié Lévin, le Rav des
prisonniers
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Publié par les institutions Orot ‘Haim ou Moché Israél
Sous la présidence du Gaon et Tsaddik Rabbi David ‘Hanania Pinto chelita
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« Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : “Si quelqu’un
d’entre vous veut présenter au Seigneur une offrande
de bétail, c’est dans le gros ou le menu bétail que vous
pourrez choisir votre offrande.” » (Vayikra 1, 2)

Le Saint béni soit-Il se révéla a Moché dans la tente
d’assignation pour lui demander d’ordonner aux enfants
d’Israél d’apporter des sacrifices. A priori, il aurait été
logique que ’homme lui-méme doive faire le sacrifice
de sa vie pour voir ses péchés expiés. Mais, dans Sa
Miséricorde, I'Eternel luidemande d’apporter une béte
a sa place. Toutefois, il lui appartient de percevoir le
message sous-jacent : a 'instar de 'animal sacrifié et
consumé sur l'autel, il doit étre prét a se sacrifier pour
le Créateur. Cependant, si 'on peut mener une béte
vers I'abattoir, de gré ou de force, il demeure impossible
de contraindre un homme, animé de volontés propres
et disposant du libre arbitre, a se sacrifier pour D.ieu.

S’il en est ainsi, comment 'lhomme peut-il parvenir
a ressentir une profonde volonté de se sacrifier pour
son Créateur ? La position du Ramban relative au but
des sacrifices nous éclaircit a ce sujet. Il explique qu’ils
visaient a susciter la réflexion de I’homme qui, consta-
tant le traitement subi par I'animal sacrifié, réalisait
ce qu’aurait d étre son propre sort, en raison de ses
péchés. Il comprenait ensuite que I'Eternel, dans Sa
grande Miséricorde, désirait I"épargner de tels chati-
ments, infligés a I'animal en guise d’expiation. La vision
de I'abattage de la béte et de I'aspersion de son sang
faisait naitre en ’lhomme des pensées de contrition,
ainsi qu’un désir ardent de trouver grace aux yeux du
Tout-Puissant afin d’éviter de devoir connaltre le méme
sort que cet animal.

Depuis la destruction du Temple, notre devoir de
sacrifier notre volonté devant celle de D.ieu est d’au-
tant plus importante que nous ne disposons plus de
sacrifices pour obtenir 'expiation de nos péchés. Bien
souvent, a force d'accomplir une certaine mitsva, on en
vient a I'exécuter de facon automatique sans vy investir
le moindre sentiment d’amour. Malheureusement,
dans une telle situation, la mitsva n’est pas en mesure
d’atteindre l'effet escompté, puisqu’elle ne procure pas
de satisfaction a notre Créateur.

Néanmoins, « D.ieu méne I’lhomme dans la voie qu’il
désire emprunter » et « quiconque veut se purifier
bénéficie de 'aide divine ». Lorsque le Saint béni soit-I|
décele en ’lhomme une aspiration a se sacrifier pour Lui,
Sa Torah et Ses mitsvot, Il lui octroie une bénédiction
particuliére lui permettant de transcrire ses ambitions
pures en actes et de poursuivre dans cette voie.

Nous entamons 'étude de la Torah des jeunes enfants
par la section de Vayikra, traitant des sacrifices. Au

Les sacrifices, une lecon de dévouement

regard de la difficulté du sujet, il aurait semblé plus
logique de débuter avec le livre de Béréchit, décrivant
la création du monde et le comportement de nos
ancétres. Mais, ce choix est d{ aux qualités de naiveté
et de pureté propres aux jeunes enfants et les poussant
a se sacrifier pour ce qui leur est cher, comme un petit
bonbon. Nos Sages ont voulu utiliser cet élan naturel
de dévouement et l'orienter vers le service divin, en les
éduquant a vivre dans une optique de sacrifice de soi
visant a la sanctification du Nom divin. La description
de tout le protocole des sacrifices nous permettant de
réaliser quel aurait normalement d{ étre notre sort,
ce sujet est le plus apte a éveiller notre sensibilité au
dévouement ; I'enseignement précoce de ce theme per-
met donc a I'enfant d’acquérir naturellement I’habitude
de se plier a la volonté divine.

Par ailleurs, notons la réduction de la lettre Aleph
du terme vayikra. Elle nous enseigne notre devoir de
prendre exemple du comportement des plus jeunes
d’entre nous. De méme que les enfants sont préts, dans
leur pureté, a se sacrifier pour une quelconque sucrerie,
il nous incombe de nous habituer a nous dévouer pour
I'étude de la Torah et I'accomplissement des mitsvot.

Tout étre humain a été créé pour remplir une mission
donnée. Cependant, de quelle maniére I'lhomme peut-il
déterminer celle constituant sa raison d’étre ? Comment
discerner laquelle des épreuves variées pavant ce
monde lui a été réservée en tant que moyen lui per-
mettant de remplir sa mission ? Il semble que I'homme
doive investir le plus d’efforts dans les domaines de
son service divin ou il éprouve de réelles difficultés.
Par exemple, il est trés probable que quelgu’un ayant
du mal a se lever de bonne heure le matin, pour aller
prier a la synagogue, a précisément pour mission de se
travailler sur ce point, I'Eternel lui rendant ceci difficile
afin de le tester. Si cet individu parvient, en dépit de
sa résistance naturelle, a se maitriser pour se vouer
pleinement a la priere, il aura rempli sa mission dans
ce monde.

Sil’on considére la vie en général, on constatera bien
vite qu’elle est parsemée de calamités et d’épreuves. Or,
personne ne peut prétendre en étre a l'abri et nul ne
sait quand le malheur risque de le frapper lui-méme ou
I'un de ses proches parents, que D.ieu nous en préserve.
Par conséquent, chacun a l'obligation de réfléchir afin
de déterminer ses points faibles dans le service divin,
de sorte a pouvoir s'améliorer, se renforcer et aller
méme jusqu’a se sacrifier dans ces domaines-la. En
outre, 'homme qui s’efforce de satisfaire la volonté de
son Créateur, en cherchant perpétuellement a remplir
sa mission personnelle, bénéficiera d’une assistance et
d’une protection divines particulieres.




GUIDES PAR LA EMOUNA

Une croix a cet endroit !

Je fus une fois invité dans la demeure d’un Juif extrémement fortuné.
Envisitant 'imposante résidence, qu’il conviendrait davantage d’appeler
« palais », je remarquai que les murs étaient ornés de toiles d’artistes
célébres, dont chacune devait valoir une fortune. Tout ce luxe dans les
moindres recoins témoignait ostensiblement de la richesse considérable
du maitre de céans. Pourtant, en dépit de ce raffinement extréme, je
ne ressentis pas la moindre sainteté en ces lieux.

Enfin, mon héte m’introduisit dans une piéce somptueusement
meublée et décorée, qui abritait une arche sainte entierement tapissée
d’argent. A son aspect extérieur, il était évident que cette ceuvre d’art
avait coté une fortune, ce qui me fut confirmé quand il 'ouvrit : une
dizaine de rouleaux de Torah y étaient rangés dans leurs splendides
étuis !

Je restai quelques instants sans voix face a une telle vision, mais je
remarquai soudain un tableau avec une croix, posé a coté de I'arche
sainte.

« Qu'est-ce que c’est ? lui demandai-je, interloqué. C’est de I'idolatrie !

— C’est juste un tableau, répliqua-t-il. Je n’y accorde aucune impor-
tance et ne le considére certainement pas comme un objet de culte. »

Choqué par sa réponse, je le réprimandai sans détour pour avoir
introduit chez lui ce symbole idolatre, qu’il avait en plus eu 'audace de
placer si pres de I'arche sainte.

En sortant de chez lui, je me fis |a réflexion que cet homme avait pu
arriver a une telle aberration, car il n‘avait jamais recherché la Vérité,
ni fourni d’efforts dans le service divin. Se contentant du fait qu’il
accomplissait certaines mitsvot, comme le Chabbat et la cacheroute, et
que ses enfants étaient mariés a des Juifs, il agissait d’apres sa propre
réflexion, ce qui le mena a une telle contradiction — celle d’avoir une
arche sainte regorgeant de nombreux rouleaux de Torah et, juste a coté,
un symbole d’idolatrie ostensible.

En vérité, il manquait dans la vie de cet homme l'essentiel : la
volonté de persévérer dans le service divin, dans 'esprit de I'adage
: « Tu as cherché et trouvé, c’est plausible. » Si ce Juif s’était efforcé
de parvenir a la vérité pure, il n’en serait certainement pas arrivé a
une telle incohérence. Car celui qui recherche la vérité a I'état pur
se voit aidé par le Ciel et parvient a découvrir la lumiére de la Torah.
Par contre, sans fournir d’efforts, il est impossible de progresser dans
le service divin.

DE LA HAFTARA

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

La pureté des enfants
juifs

Nous avons I'habitude de commen-
cer I'apprentissage de la Torah aux
jeunes enfants par le livre de Vayikra,
afin que, comme le disent nos Sages,
« les purs viennent pour se pencher
sur les sujets ayant trait a la pureté ».

Rapportons les merveilleuses pa-
roles de Rav Arié Chakhter zatsal a
ce sujet :

« Grace a D.ieu, dans notre généra-
tion, I'étude de la Torah se renforce.
Des enfants de six ans connaissent
déja le livre de Béréchit. A I'age de
neuf ans, ils maftrisent les cing livres
de la Torah. Nos enfants sont tres
forts. J’ai déja plusieurs fois assisté au
sioum de mes petits-enfants et je suis
chaque fois surpris et émerveillé par
les vastes connaissances des jeunes
de notre génération.

« J'ai entendu parler d’'une méthode
d’enseignement, congue par Rav Yos-
sef Helprin zatsal, avec laquelle on
explique aux éleves toutes les lois
de mouktsé en quatre cours. Apres
cela, on leur apprend les halakhot
complexes des mélakhot borer (trier)
et mévachel {cuire}), que les enfants
intégrent parfaitement. lls savent
ensuite exactement ce qui est permis
et ce qui est interdit. Quant aux petits
de trois ou quatre ans, ils arrivent déja
a se garder de dire de la médisance !

« Et gqu’en est-il des enfants de
nos fréres éloignés de la pratique
du judaisme ? Ceux s’étant installés
en Diaspora ne sont pas préts a ce

gue leurs enfants se détachent

« Ce peuple, Je I'ai formé pour Moi {...). » (Yéchaya chap. 43)

Lien avec la paracha :

la haftara parle de I'épogue du roi A'haz, qui
ferma les portes du Temple afin d’empécher que le service y soit accompli,
tandis que la paracha évogue les lois relatives a l'apport des sacrifices.

complétement de notre peuple
et épousent des non-juives, a
D.ieu ne plaise. Une grande partie
d'entre eux sont conscients gue,
s'ils désirent que leurs enfants
soient bien éduqués, ils doivent les
envoyer dans des établissements
juifs. La vision d'une Maman non

CHEMIRAT HALACHONE

Pas non plus a sa femme

Uinterdit de raconter de la médisance s’applique aussi bien a des étrangers qu’a des
proches ou méme a sa femme, a moins qu’il s’agisse d’une information qui lui sera utile a

I'avenir et dont il faut donc lui faire part.

Par exemple, si elle risque de vendre de la marchandise a crédit a des gens malhonnétes,
il sera nécessaire de la prévenir de la nature de ces personnes, afin d'éviter qu’elle leur
accorde cet avantage, sans quoi elle aurait des difficultés a récupérer son argent.

religieuse marchant avec un

enfant portant une kipa

et ayant des péot n’est
plus rare...

« Dans les généra-
tions passées, le pu-
blic orthodoxe n'était
pas si important. A

I'époque ou mes soeurs

Paroles de Tsaddikim

se sont mariées, les filles avaient
honte d’épouser un ba’hour étudiant
la Torah. La premiére question posée
pour les chidoukhim était “Que fait le
jeune homme ? Quel est son gagne-
pain ?" Qui envisageait alors le parti
d’un ben Torah ?

« Lorsque ma grande sceur fut en
age de se marier, un chadkhan dit a
mon pére : “Jai trois propositions a
vous faire, mais 'un d’entre eux est un
fou” Mon pére, qui étaitintelligent, lui
demanda ce qu'il désirait signifier. Il
expliqua : “ll s'agit d'un jeune homme
désirant étudier toute sa vie. De quoi
vivra-t-il ?” Mon peére, animé d'une
grande crainte du Ciel et chérissant
la Torah, reprit : “C'est un fou de ce
type que je recherche !I” Et il mérita
qu'il devienne son gendre, puisque
ma sceur devint I'épouse du futur pré-
sident du tribunal rabbinique, Rabbi
Moché Sternburg chelita.

« Quel sacrifice cela exigeait-il pour
ma sceur ! Grace au profond amour
pour la Torah ancré en elle, elle ceuvra
avec dévouement pour la publication
de ses ouvrages, déchiffrant ses écrits
de Torah pour ensuite les taper et
les vendre. En outre, elle assumait la
bonne marche de leur foyer et I'édu-
cation de leurs enfants, afin que son
mari puisse se consacrer pleinement
a létude.

« Aujourd’'hui, les personnes se
vouant a I'étude de la Torah sont
considérées avec la plus haute estime.
Quels parents ne désirent pas un
gendre érudit ?

« C'est une génération avide de
Torah. Le soir de Pourim, les synago-
gues sont emplies de péres et de fils
assis ensemble pour étudier. Dans la
Yéchiva de Mordékhai hatsadik, des
milliers d’enfants participent, avec
leurs papas, a I'étude du soir et de |a
journée de Pourim.

« De nouveaux cours de Torah
ouvrent chaque jour. Grace a une
‘havrouta fixée par téléphone avec
un avrekh, des gens n‘ayant jamais
étudié ont la possibilité de devenir de
véritables érudits, de méme que des
retraités qui, auparavant, arrivaient a
peine a lire Rachi.

« De guelle génération s’agit-il
donc ? De celle précédant la venue
du Machia’h | »
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’y PERLES SUR LA PARACHA

Une modestie indéfectible

« L’Eternel appela Moché. » (Vayikra 1, 1)

Comme l'explique Rabbi Bonim de Parchis’ha zatsal, le petit Aleph du mot vayikra
est porteur d’une signification profonde. Bien que Moché se hissat au plus haut degré
spirituel, il n’en fit pas grand cas, mais resta extrémement humble. De méme qu’un
homme parvenu au sommet d’'une montagne ne s’enorgueillit pas de sa hauteur,
conscient qu’elle est simplement due a l'altitude a laquelle il se trouve, Moché savait
que sa grandeur lui provenait de I'Eternel.

Il s’interroge ensuite sur I'affirmation faite a propos de D.ieu : « Il abaisse les
superbes jusqu’a terre et releve les humbles jusqu’aux cieux. » Si I'Eternel abaisse les
orgueilleu, ils deviendront humbles et, conséquemment, Il les élévera ensuite, si bien
qu’ils redeviendront arrogants. Ce scénario se répétera alors en boucle sans fin | En
réalité, cela ne se passe pas ainsi, car, méme a la porte de la géhenne, le mécréant ne
se repent pas ; aussi, quand D.ieu le rabaisse, il reste néanmoins orgueilleux. Quant
au juste, lorsque le Saint béni soit-Il I'éleve, il persiste dans son humilité, a I'instar de
notre Maitre Moché, comme nous l'apprend la réduction de la lettre Aleph.

La sévérité des mauvaises pensées

« Alors le pontife fera fumer le tout sur I'autel comme holocauste, combustion
d’une odeur agréable au Seigneur. » (Vayikra 1, 9)

Pourquoi I'holocauste devait-il étre entierement br(lé, contrairement au sacrifice
expiatoire ? Lauteur du Imré Chéfer I'explique par le fait que I’holocauste expiait les
mauvaises pensées, plus graves que le péché lui-méme. auteur du Akéda affirme a
cet égard que celui ayant eu de mauvaises pensées et reniant leur caractére répré-
hensible tire un trait définitif sur ce commandement, tandis que celui qui faute sans
avoir eu de mauvaises pensées, mais uniquement suite aux incitations de son mauvais
penchant, ne récidivera pas forcément.

C’est pourquoi I’'holocauste, expiant les mauvaises pensées, devait étre entierement
brilé, en allusion a I'extréme gravité du péché de cet homme qui, normalement,
aurait lui-méme mérité ce sort. Par contre, le sacrifice expiatoire, venant absoudre
des actes condamnables, d’une moindre gravité, n’était consumé que partiellement,
en rappel aux souffrances mesurées qu’auraient méritées le fauteur et visant a éra-
diquer de lui tout péché.

Le miel, permis juste au début
« Car nulle espéce de levain ni de miel ne doit fumer. » (Vayikra 2, 11)
Le levain symbolise le mauvais penchant, et le miel les désirs.

Le Kli Yakar explique que ces deux ingrédients ne pouvaient étre fumés en com-
bustion pour I'Eternel, mais uniquement Lui étre apportés en tant qu’« offrande de
prémices ». Au départ, lorsque ’hnomme cherche a s’habituer a servir son Créateur,
il lui est permis d’avoir recours a des mobiles personnels, dans I'esprit de I'enseigne-
ment de nos Sages : « Que I'lhomme s’implique toujours dans la Torah et les mitsvot,
serait-ce de maniére intéressée, car, a force d’agir ainsi, il en viendra a le faire de
maniere désintéressée. »

Les pensées du pauvre
« Que si ses moyens ne suffisent pas pour I'achat d’'une menue béte. » (Vayikra 5, 7)

Quand un riche fautait, il devait apporter uniquement un sacrifice expiatoire,
alors qu’un pauvre ayant commis un péché avait, en plus, I'obligation d’apporter un
holocauste. Comment expliquer cette nécessité, alors que ce dernier disposait de
peu de moyens ?

Dans son ouvrage Pné David, le ‘Hida explique qu’au moment ou le pauvre apportait
son modeste sacrifice, il pouvait arriver que, éprouvant de la honte de ne pouvoir en
offrir un plus conséquent comme le riche, il e(t de la rancoeur contre D.ieu qui I'avait
défavorisé. Aussi, la Torah lui impose-t-elle également 'apport d’'un holocauste, afin
d’expier ces pensées répréhensibles.

o
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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

L'appel de D.ieu a 'lhomme

« L'Eternel appela Moché et lui parla de la
Tente d’assignation en ces termes. » (Vayikra
1,1)

Le terme éponyme de notre section,
vayikra, figurant dans son incipit, est écrit
avec un petit Aleph. Pourquoi cette lettre
a-t-elle été réduite ?

Penchons-nous sur le commentaire de
Rachi : « “Vayikra” : cela exprime I'affection.
C’est le terme dont les anges de service font
usage, comme il est dit : “Un ange appelle
I'autre.” (Yéchaya 6, 3) Mais, aux prophétes
des nations, D.ieu se révéla en un terme de
rencontre fortuite et d'impureté, comme il
est dit : “D.ieu se présenta fortuitement a
Bilam.” (Bamidbar 23, 4) »

Le fait que les anges emploient le mot
vayikra lui octroie une certaine importance.
Seuls les prophetes de I'Eternel mériterent
un appel divin de ce rang, tandis que ceux des
nations, d’un niveau bien inférieur au regard
de leurimpureté, furent appelés de maniere
fortuite — vayikar.

Or, Moché, dans son extréme humilité, ne
pouvait accepter I'idée que le Saint béni soit-
Il sadresse a lui dans le langage des anges.
Il ne parvenait pas a concevoir que de tels
égards lui étaient réservés. Aussi, demanda-
t-il que la lettre Aleph du mot vayikra soit
écrite en petit, afin que les générations a
venir ne pensent pas qu’il était digne d’un
appel divin exprimant la grandeur et |'affec-
tion, mais avait simplement recu un appel
fortuit — vayikar (vayikra sans le Aleph).

Ajoutons que le mot vayikra, ayant le sens
d’un appel, laisse entendre que, lorsque
’'homme se lie au Créateur en adhérant a
Sa Torah et a Ses mitsvot, en retour, Il se
lie a lui et I'appelle a venir a Ses cotés pour
étudier la Torah.

Comme l'enseignent nos Sages (Tana debé
Eliahou Rabba 13), apres cent vingt ans,
toutes les ames des justes entourent le tréne
de gloire divin et étudient la Torah avec le
Tres-Haut. Lorsque I’homme se lie ainsi au
Saint béni soit-1l par le biais de la Torah, il
accomplit les célebres mots du Zohar (11 90b)
: « Le peuple juif, la Torah et le Saint béni
soit-l forment une seule entité. »
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e troisieme livre de la Torah,

Vayikra, a été intitulé ainsi en

écho a l'appel divin adressé a

Moché. Cet appel particulier
dont il a bénéficié a fait couler beaucoup
d’encre chez les commentateurs. Nous
nous concentrerons ici sur l'interpré-
tation donnée par nos Maitres dans le
Midrach Rabba (Vayikra 1, 6) :

« Rabbi Tan’houma cite en préam-
bule : “Il existe de I'or, une quantité de
perles fines ; mais la parure précieuse
[entre toutes], ce sont les levres intelli-
gentes.” (Michlé 20, 15) Généralement,
un homme possede de l'or, de I'argent,
des pierres précieuses, des perles et
tout autre bien désirable de ce monde,
mais le bien véritable et I'intelligence
lui font défaut. Qu'a-t-il donc ? Il est
dit : “Tu as acquis de l'intelligence, de
guoi manques-tu ? Tu manques d’intel-
ligence, qu’as-tu acquis ?” “ll existe de
I'or” : tous apportérent des dons en or
pour le tabernacle, comme il est dit : “Et
voici 'offrande.” (Chémot 25, 3) “Une
qguantité de perles fines” : c’est le don
des princes de tribus, comme il est écrit :
“Quant aux phylarques, ils apportérent.”
(Ibid 35, 27) “Mais la parure précieuse,
ce sont les levres intelligentes” : Moché
étant peiné de ne pas avoir pu participer
aux dons du tabernacle, comme tous les
autres, le Saint béni soit-Il lui dit : “Je te
jure que te parler M’est plus cher que
tout.” Car, parmi tous, Il nadressa la
parole qu’a Moché. »

Aux yeux des hommes étudiant la
Torah, ses paroles, celles de I'Eternel,
sont plus précieuses que l'or fin, que
des milliards de dinars et que les pierres
précieuses. Animés d’un profond amour
pour la Torah, ils rejettent derriére eux
tout ce qui a trait a ce monde et se
plongent dans les débats de Torah et de
halakha. Le temps ne saurait suffire pour
décrire intensité de cet amour. Néan-
moins, nous allons rapporter quelques
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LA PARACHA SOUS UN NOUVEL ANGLE

anecdotes d’une grande figure de notre
époque incarnant cet idéal, Rabbénou
Ovadia Yossef zatsal, afin d’avoir une
petite idée de son immense amour pour
les paroles de D.ieu.

Lauteur de 'ouvrage Chalhévet Yossef
‘Hai raconte qu’en I'an 5731, Rabbénou
se rendit a la Yéchiva Hanéguev pour
donner un chiour klali. Au terme de
celui-ci, Rabbénou, accompagné du
Roch Yéchiva de Hanéguey, alla chez le
Baba Salé zatsal, qui le recut avec tous
les égards.

Le Baba Salé lui dit : « Depuis de nom-
breuses années, j’attendais de voir votre
honneur. J'ai étudié votre ouvrage Yabia
Omer quand j"habitais encore au Maroc.
Je vous demande maintenant de bien
vouloir vous attarder chez moi pour un
repas, grace auquel nous accélérerons la
venue du Machia’h, car “de la joie des
érudits, découle la délivrance”. »

Mais Rav Ovadia lui répondit, tout
en s’excusant : « Je suis désolé de ne
pouvoir m’attarder, car un grand public
m’attend a Bné-Brak pour un cours ; un
érudit est encore plus important que la
construction du Temple. »

Rav Its’hak Zilberstein chelita raconte
gu’en 5735, il accompagna son beau-
pere, Rav Yossef Chalom Eliachiv zatsal,
pour rendre visite au Rav Ovadia Yossef
qui était alité. Rav Eliachiv resta plus qu’il
en avait I'habitude et parla également
davantage. Lorsqu’ils repartirent, son
gendre, surpris, lui demanda pourquoi
il ne s’était pas comporté comme a
I'accoutumée.

Rav Eliachiv lui expliqua : « Vois donc
combien ce Gaon est empli d’amour
pour la Torah : il est maintenant alité
parce qu’il est monté sur une échelle
pour prendre un livre de sa bibliotheque
et, en le consultant, il a oublié qu’il était
encore sur I'échelle et a voulu courir avec
le livre pour mettre a I'écrit le ‘hidouch
lui étant venu a l'esprit ; il a alors tré-
buché, est tombé et s’est blessé. Pour
honorer ce géant en Torah, habité d’un
tel amour pour elle et I'étudiant avec une
assiduité hors pair, au point qu’il oublie
ce qu’il est en train de faire, il convenait
gue je modifie mes habitudes. »

Torah-Box

Uhistoire suivante est I'une des milliers
d’autres illustrant I'assiduité inégalée de
Rav Ovadia Yossef. Une année, son pere
organisa une azkara a la date du déces
de sa mere, pour I'élévation de son ame.
A I’heure prévue, tous les membres de
la famille et connaissances arriverent,
tandis que Rabbénou se faisait attendre.
Comme il n‘arrivait toujours pas, ils se
mirent a entamer 'étude programmée,
dans I'espoir qu’il les rejoindrait par la
suite. Or, pour leur plus grande surprise,
il n‘apparut pas du tout a cette azkara.

Le lendemain, le frere de Rabbénou
alla prendre de ses nouvelles et lui
demander pourquoi il n‘avait pas parti-
cipé a la réunion de la veille, en faveur
de leur mere. Il expliqua alors : « Hier
soir, une agouna [femme dont le mari a
disparu sans laisser de traces et qui ne
peut donc se remarier] m’a demandé
si javais un moyen de la libérer. Je me
suis assis pour étudier ce dossier toute
la nuit et, seulement a quatre heures du
matin, j’ai terminé d’écrire la réponse.
Je suis sOr que j'ai davantage contribué
a I'élévation de I'ame de Maman que si
j’avais participé a la azkara. »

Lorsque le frére vint rapporter ces pro-
pos a leur pere, il s'emplit de joie et dit
: « Heureuse la mére qui a eu le mérite
d’avoir un tel fils | »

Concluons avec une merveilleuse his-
toire du méme type. Lors de la lévaya
de Rav Ovadia, son fils Rav Yossef chelita
prononca un éloge funebre mélé de
larmes, ou il témoigna : « Il y a qua-
torze ans, quand Papa était hospitalisé
suite a sa premiére crise cardiaque, les
médecins affirmerent qu’il fallait lui
faire d’urgence un cathétérisme. Mais il
refusa et s’y opposa de toutes ses forces,
expliquant qu’il devait d’abord rentrer
chez lui pour trois heures, suite a quoi il
reviendrait pour cette intervention. Nous
ne comprenions pas pourquoi. Nous lui
demandames des explications et il nous
dit : “Je suis en train d’écrire un arrét
pour libérer une agouna. Qu’advien-
dra-t-il d’elle si je ne termine pas ? Si je
reste a I’hdpital, je ne sais pas si je vais
en sortir. Qui aura alors pitié de cette
pauvre femme ?” »
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«Lorsqu’un homme parmi vous apportera une
offrande 4 Hachem » (1,2)

(2.X) 'A? 127p 0P 2723 O
Le Midrach raconte que quand Hachem donna la
mitsva des sacrifices aux Bné Israél, les nations se
rassemblerent autour de Bilam et lui demanderent
pourquoi eux-méme n’avaient pas la possibilité de
réjouir Hakadoch Baroukh Hou avec des
sacrifices. Il leur répondit ainsi : « Idiots ¢ Le
peuple juif qui a regu la Thora a aussi recu cette
mitsva, mais vous n’avez pas regu la Thora, donc
vous n’avez également pas la possibilité d’offrir
un sacrifice ».

Ce Midrach pose probléme : les goyim n’ont
certes pas recu la Thora, mais sont soumis aux sept
lois Noahides. Ils devraient donc aussi avoir la
possibilité d’expier leurs fautes avec un sacrifice,
au méme titre que le peuple juif ! Expliquons cela
a I’aide d’une parabole. Un homme possédait une
superbe coupe en verre, qu’il avait regu en héritage
de son pere, qui lui-méme en avait pris possession
par ses ancétres de génération en génération. Ce
verre avait donc une grande valeur matérielle mais
aussi sentimentale. Un jour, sa femme la brisa
involontairement en nettoyant la maison. Nous lui
aurons tous conseillé d’attendre son retour en lui
préparant un plat que son mari aime, servi sur une
belle table. Il est certain qu’il ne divorcera pas pour
cela, mais autant I’amadouer pour que cela passe
mieux. Par contre, si cet homme avait confié le
verre a un étranger pour qu’il le conserve en lieu
stir, et que le verre s’était brisé, il est évident que
méme s’il D’invitait dans le restaurant le plus
luxueux pour se faire pardonner, il ne réussira pas
a calmer sa colere et il sera obligé de payer une
forte somme en compensation.

C’est exactement ce que le Midrach explique ¢ Le
Don de la Thora ne fut pas uniquement un code
pénal avec des lois a suivre, mais une véritable
alliance fut scellée avec Hachem. Nos
interdictions sont plus graves que celles des
Nations, car notre proximité avec le Créateur est
beaucoup plus grande ! Ainsi, Hakadosh Baroukh
Hou Lui-méme nous a conseille et expliqué
comment Lui demander pardon en offrant des
sacrifices expiatoires ! Mais les nations n’ont pas
recues la Thora et n’ont pas scellé d’alliance avec
Hachem. Pourquoi leur pardonnerait-Il si
«facilement » 2 Ils devront étre punis fortement,
que leur faute soit volontaire ou non ! Cet aspect

nous ré¢jouit et nous fait prendre conscience du
bonheur que nous avons d’étre les enfants
d’Hakadoch Baroukh Hou ! Et de la méme fagon
qu’un enfant veut toujours faire plaisir a ses
parents et qu'une femme veut trouver grace aux
yeux de son mari (méme si elle n’arien casse€) en le
choyant au maximum, ainsi nous devons nous
efforcer de faire plaisir a notre Pére qui est dans le
Ciel, en lui préparant les « plats » qu’ll aime :
encore un T¢hilim, encore une heure d’étude de la
Thora, encore de la Tsédaka, encore une Mitsva !

(3.X) "2 1377 0P 2727 O
« Lorsqu’un homme (adam — o7x) parmi vous
apportera une offrande 8 Hachem » (1,2)
Pourquoi la Torah emploie-t-elle le mot « adam »,
plutdt que « ich » pour désigner un homme ? Selon
Rachi, c’est pour nous enseigner que de méme
qu’Adam, auquel la terre entiére appartenait, n’a
jamais offert d’animaux volés en sacrifice, ainsi
personne ne doit apporter d’offrandes provenant
d’un vol. Selon le Ktav Sofer, cela renvoie a
’attitude d’ Adam, qui apres sa faute, apporta aussi
un sacrifice, s’est repenti et il a obtenu par cela
d’apaiser son Créateur.

Mais pourquoi le prendre comme référence du
fauteur qui calme la Colére Divine par son
repentirz En fait, Adam n’avait qu’une seule
Mitsva a respecter, et en la transgressant, il passa
outre la totalité des lois qu’Hachem lui ordonna.
Notre verset vient nous apprendre qu’a I’instar
d’Adam, méme si un homme a énormément fauté
et méme s’il a contrevenu a toutes les Mitsvot de
la Torah, s’il se repent, Hachem lui pardonnera.

Le Abir Yaakov rapporte que le terme « adam »
désigne uniquement un membre du peuple juif,
tandis que « ich » inclut tous les étres humains. Or,
le sacrifice expiatoire n’existe que pour les juifs,
d’ou I'utilisation du terme : adam.

En effet, selon le Rambam Hilkhot Maassé
haKorbanot 3,2) : « Les hommes, les femmes ou les
esclaves (faisant partie du peuple juif) peuvent
apporter tous les sacrifices. Pour un non-juif, seuls
les holocaustes sont acceptés ... mais pas les
offrandes de paix, les sacrifices expiatoires et les
offrandes de culpabilité. »

Aux Délices de Ia Torah

MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

™ Torah-Box




DR 191 7Y DI IR IR ©APRD 1 NI IXED 1R OX)
C-X) uR2
MR 32 19 IR 0AT 1 2T TIPP 91292 1Y W 1 oXY
(7°.8) 229 DY
«Et si son offrande est d’entre le petit bétail, d’entre
les moutons ou d’entre les chévres, comme
offrande d’€élévation» (1,10)
« Bt si son offrande a Hachem est une offrande
d’élévation d’entre les oiseaux, il apportera son
offrande d’entre les tourterelles ou d’entre les
jeunes colombes. » (1,14)
Dans le cadre du korban ola, la Torah parle : de
«korbano », lorsque 1’on apporte des moutons ou
des chevres, de « korbano I’Hachem » : lorsque
I’on ameéne des tourterelles ou des jeunes
colombes. Pourquoi une telle différence ?

Le Ohr Ha’Haim explique que I’offrande faite
avec des oiseaux est apportée par un pauvre, et une
telle personne souffre souvent d’embarras. C’est
pourquoi le Nom de Hachem se trouve avec elle,
faisant allusion au fait que Hachem se trouve
parmi les pauvres et les humbles de Son peuple.
Selon le Zohar (Vayakél), une personne a de la
chance d’avoir la visite d’un pauvre, et on doit voir
cela comme si I’on recevait un cadeau de Hachem.
Le Pélé Yoéts (Kavod haBriyot) dit qu’on doit
réellement se lever lorsqu’un pauvre passe a coté
de nous, car la présence divine est avec le pauvre.
Cela se base sur : « Il [Hachem] se tient a la droite
de I’indigent (ev’yon), pour 1’assister contre ceux
qui condamnent sa personne » (T¢hilim 109,31).
Aux Délices de Ia Torah
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« Bt quand une étre offrira un sacrifice de Minha a

D., son sacrifice sera de farine ; il versera sur elle de

I’huile, et mettra sur elle de 1’oliban. » (2,1)

Qui vient présenter une Minha, si ce n’est le

pauvre, précise Rachi.

Le Hafets Haim explique que certaines personnes
reconnaissent qu’elles ne sont pas assez
scrupuleuses dans 1’observance de la Torah et des
mitsvot, mais elles se réconfortent en se disant
qu’il en existe d’encore plus laxistes qu’elles.
Mais quelle pictre consolation ! Ces gens oublient
que chacun est jugé selon son niveau et ses
dispositions individuelles. Celui qui est apte a
atteindre un plus haut niveau d’observance et ne
I’a pas fait sera tenu pour responsable et devra
rendre des comptes, contrairement a un autre ayant
atteint lui aussi des résultats moyens, mais n’ayant
été doté de capacités plus limitées. Ce principe
s’observe dans le domaine des sacrifices : Alors

paire de colombe, le riche doit présenter un
mouton ou une chevre. S’il apportait la méme
chose que l’indigent, son offrande ne serait
nullement agréée. Ainsi en est-il dans le domaine
de la sagesse : le riche en savoir ne s’acquitte
absolument pas de son obligation s’il se met a
servir D. comme le pauvre en sagesse.

«Talelei Oroty Rav Yissahar Dov Rubin Zatsal

Halakha : Bediquat Hamets
Le soir du quatorze Nissan nous avons 1’obligation
a la nuit de faire la bediquat hamets, les hahamin
ont institués la bediquat hamets la nuit, car c’est le
moment ou en général nous sommes a la maison et
aussi que la bediquat hamets est bien faite avec la
lumiére de la bougie. Si nous avons beaucoup
d’endroits ou faire la bediqua, on pourra comment
la bediqua le douze ou le treize au soir, sans
berakha et en faisant attention a ne plus faire
rentrer du hametz dans ces endroits, on ne fera la
berakha que le soir du quatorze. Pour faciliter la
bediqua, on a pris I’habitude de bien avant le soir
de la bediqua de faire un grand nettoyage de toute
la maison.

Tiré du livre « noo 5w 7957 »

Dicton : On ne peut pas toujours critiquer les autres
sans t6t ou tard se salir soit méme.
Simhale
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Lh que le pauvre s’acquitte de son obligation avec une
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e Sujets de Cours ; &=n

-. Croire que viendra le Bien, -. Faire attentiton a I'honneur de la Torah et de ses étudiants, -. Cachroute
des aliments, -. Donner plus de Tsédaka, plus qu’a I'accoutumé, -. Quelques lois sur la bénédiction
des arbres, -. Dire une Halakha en abrégé avant la fin de la priére, -. Lecture des passages de Paracha
des princes d’Israél, -. Kim'ha Dépiss’ha, -. Quelques conseils et ségoulot pour vaincre I'épidémie du

Corona,

1-1. Lorsqu’un homme a confiance que

I’avenir sera bon - alors 'avenir sera bon

Chavoua Tov Oumévorakh. Tout mon respect
a ceux qui sont venus au cours malgré ce qu'il
se passe (I'épidémie du virus Corona) cette
semaine. Nous venons a l'instant d’écouter le
Rav Binyamine Houta Chalita (on m’a dit qu'il
a parlé, mais je n‘ai pas tout entendu) disant
qu'il est interdit de paniquer, il est interdit de
désespérer, il faut se renforcer, se renforcer et se
renforcer. La moitié de la guérison passe par la
croyance, car lorsqu’un homme a confiance que
I'avenir sera bon - alors 'avenir sera bon®. C'est
le comportement que I'"homme doit adopter,
il ne doit pas penser a quelque chose avant
qu'elle n'arrive, ce n'est pas comme ¢a qu’on
agit. 5i maintenant la chose arrive - alors prie, si
la chose arrive - alors fais des efforts. |l faut faire
de son mieux sans douter et sans baisser les
bras, car il est interdit de désespérer. Sur ce p=
oint 13, c'est Israél qui est le pays ayant le plus de
responsabilités comparé aux autres, car Israél

1. le me souviens (gue vous ne connaissiez pas une telle chose)
lorsque jai chuté du troisidme étage et aprés m'avoir transporté
4 I'hépital. Jétais allongé sur le lit et je préparai le discours
que je dirai @ ma sortie... Je pensai au texte MNichmat Kol Hay
«de 'Egypte Tu nous as délivrés, de la maison d'esclavage Tu
nous as affranchis... de mauvaise et nombreuses maladies Tu
nous as epargneés » Je me souviens de ca, allongé sur le lit avec
toutes sortes d'appareils branchés, mais jai toujours la foi, &tre
optimiste.

18:45 | 19:53 | 20:17
QRIS 18:32 | 19:35 | 20:04
IR 1835 | 19:39) 20:06
0™ 1525 | 19:28 | 19:56

doit étre garant sur chague homme, comme
il est écrit : « tout celui qui laisse mourrir une
ame d’Israél est considéré comme avoir détruit
un monde entier » (Sanhédrin 37a). On fait que
de répéter : faites attention, faites attention
et faites attention. Dans les autres pays, ils
n‘agissent pas de la méme facon, et ce n'est pas
par ce que nous avons un nombre d’habitat plus
bas. Mais c'est par ce que chacun doit porter des
responsabilités sur chaque habitant d'Israél. Le
premier ministre, le ministre de la santé et tous
les dirigeants sont garants de chaque habitant
d’Israél.

2-2. « 17TNA N2 'V 7 »

D'autre part, il est écrit dans Yecha'yah (26,20) :
« Va, mon peuple, retire-toi dans tes demeures
». Les mots « 777N Na 'Y 17 » ont pour valeur
numerique 367, qui estla méme que celle du mot
« NINIY ». On doit rester a la maison il n'y a pas
d'autre choi, il faut écouter ce que la médecine
dit. Nous n'avons pas les mémes mérites que les
anciens, comme il est raconté dans la Guémara
(Ketouvot 77b), que Rabbi Yéhochoua Ben Lévy
restait collé aux |épreux pour leur enseigner
la Torah?. Celui qui a confiance en Hashem n’a

2. Il y eut le Rav Arié Levin a'h qui allait a I'hopital visiter les
malades de la l&pre dans le quartier Talbiye pour les encourager,
il n'avait pas peur.

Iy avait parmi eux un malade isolé, triste. || s'est avéré par la suite
qu'il était seul, sans proche parent. De méme les médecins ne

|

s propice pouksel
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pas a avoir peur. La semaine derniere, les enfants
ont chanté « TNXN ‘N 1'PI7R D, TNan K7 e oy
» - « le peuple d'Israél n'a pas peur, Hashem est
notre Dieu, Hashem est un »... De méme lors de
la lecture de la Paracha de la semaine nous avons
lu « DNIN TP92 922 DNA NN K21 » - « il n'y aura pas
d'épidémie parmi eux lors de leur recensement »
(Chemot Y- ,\Y). Les mots « Tp92 921 0N » (en
ajoutant le mot au nombre trouvé) a la méme
valeur numerigue que le mot « naNijp », Hashem
fait attention a nous et nous épargnera.

3-3. « 'n'wna wan 78 » - « ne touchez pas
mon sanctuaire »

Il y a un Rachi dans Téhilim (38,18) qui dit : « an 2
DTRIZAY 97,17 INnR! |9 DURIT IR 727 .]102 U
TN 127 09INAITMI 022101 NIDAA N » - « car moi
(le peuple d’Israél) je souffre tout le temps. C'est
pour cela que nous avons peur que les autres se
rejouissent de notre malheur, puisque nous avons
I'habitude d'étre frappés et nous sommes toujours
préts a souffrir ». Il est également écrit dans le
Midrach (Béréchit Rabba Paracha Ao, paragraphe
V), qu’il était prévu que toutes les maladies du
monde n’‘arrive que sur « les ennemis » d’lsraél
(pour ne pasdirele contraire), mais siHashem avait
agit ainsi, les autres nations se seraient réjouies,
alors il a partagé les maladies et les a infligé sur
Israél mais egalement sur les autres nations du
monde. Puis Rachi écrit dans le chapitre suivant
(kan anwm X 9200 1wy nann 22 naan » : (74,4
D'17 ONX 7 NI 7210 N7 NIAINDAL D'WAD 17V D2
D'P17 13NN ' 12NINI » - « La disgrace du méchant.
La disgrace de Esaw le méchant, ne la met pas
sur moi, car les plaies et les malheurs arriveront
également sur lui, pour gu'il ne puisse pas me dire
: vous étes frappés, mais nous, nous ne somme
pas frappés », c'est-a-dire que l'essentiel des
plaies viennent a cause d’Israél. Et il ne faut pas
chercher des raison, cette année, ils ont franchi
toutes les barriéres, ni Chabbat, ni Tsnioute, ni
rien. C'était vraiment pour énerver, qu'Hashem
ait pitié de nous, et qu’il nous donne l'intelligence

s'inquiéter pas tellement de lui,

Il partit le voir, lui apporta des friandises, discuta avec lui et dit aux
médecins : C'est un proche de ma famille, alors gue ce n'était pas
vrai mais il a agi ainsi, il n‘avait pas paur.

d'arréter toutes ces choses. Il y a une haine =
terrible envers les religieux qui etudient la Torah. :
A plusieurs reprises, ils ont écrit en premiére page 4

des journaux « les religieux prennent tout I'argent =
», et ils ne parlent pas seulement des religieux,
mais des « religieux croyants au Machiah ». Le
fait de croire au Machiah est devenu un sujet de
moquerie, mais pourquoi? Toutes les nations du
I'inde croient au Machiah’, ils croient tous qu‘un €
jour, le monde sera réparé, car notre monde ;
actuel est rempli de haine, rempli d’insultes, .,
rempli de toutes sortes de choses mauvaises,
mais le temps arrivera ou le monde se calmera,
le monde comprendra que la Torah représente
tout, et qu’'Hashem est le premier et le dernier. Et .
le jour arrivera ou ce Liberman verra le Machiah,
mais est-ce que le Machiah le recevra en étant
content ou est-ce qu'il le dégagera de devant lui, §
je ne sais pas... Il est écrit dans le Navi (Melakhim2 '
7,2) : « Tu le verras de tes yeux, mais tu n'en jouiras
pas ». Un homme qui plaisante avec la croyance
en Hashem?! Il ne faut pas plaisanter avec ca. Il
parle comme s'il faisait attention a l'argent du
pays, il dit : « c'est dommage que nous sortons
chaque année un milliard deux cent cinguante
millions de Shekels pour les Avrékhim », Ben
Porat Yossef... Mais toi tu nous a fait sortir quatre .
milliards en une seule année a cause des élections
supplémentaires qui ont eu lieux par ta faute® !

L

3. Seulement les chrétiens crolent qu'un jour se lévera leur homme,
aussi les musulmans croient en une chose identique, ils disent que le F
libérateur du nom de Lekhdr. Qu'est-ce que Lekhder ? Le vert. Clest
pour cela que la couleur verte pour eux, représente |a sainteté. ||
était interdit aux juifs de porter du vert, celui qui en portait, recevait
des coups car leur Eliyahou Hanavi s'appelle Lekhdr, qu'il soit vert, en
quoi ga nous regarde.

4. Décides, jusqu'a quand tu vas sauter les deux sections, ou par |2
ou par la, fais ce que tu veux, mais ne restes pas comme ¢a « je
suis ironique », tu as de la chance (pas s(r)... gu'est ce que c'est que
ces bétises? Il y en avait un du nom de Trompledore, connu depuis
Fenfance, qui s'est battu pour Tel Hay, (il est mort en 5680, il y a 100
ans), et il a dit avant sa mort la phrase « il est bon de mourrir pour !
notre terre » ils ont édugqué sur cela, de generation en génération, (il

y'a quelques années j'ai vu dans Yated (il me semble), il n'as pas du

tout dis ca, il a dit une insulte juteuse en russe.., il a vue qu’il est en

train de mourrir, alors il a dit une insulte comme ¢a, mals aujourd’hui

j'ai vu qu'ils ont écrit dans « Yom leyom » que ce n'est pas vrai, et

qu’il a bien dit il est bon de mourrir pour la Terre), et il n'était pas

e

non-religieux comme ils le pensent, il était en prison avec 77 juifs au _51-!
Japon (il me semble), etil sest assuré qu’ils leurs aménent des matsot
pour |a féte, gu'ils leurs aménent un Sefer Thora, et gu’ils mettent le

Sl oS lsus permenent o Soire des cries. de vorux por o W0
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En plus, il cite le Rambam dans les Halakhotes

Achana, il avait une étincelle de judaisme, il faut simplement le
mentionner le mentionner lorsque nous mentionnons les personnes
qui sont mortes en sanctifiant le nom de D.., lui aussi est mort en
sanctifiant le nom de D.., en sanctifiant la Terre, si il €tait un homme
non-religieux renegat des principes fondamentaux, alors on ne le
mentionnerait pas, mais ce n'était pas un renegat, peut-étre qu’il
n'était pas chémer chabath {un homme qui combat tout le temps je
ne sais pas jusqua combien il a pu étre chémer chabath), mais au
moin il faisait honneur, il se préoccupait des matsot de Pessah, o
tu vas trouver aujourd’hul des personnes comme ¢a? Il y a un fou,
professeur mijnoune sans cervelle qui a dit: A Pessah je m'enfuis en
dehors d'lsrael, parce que je ne peux pas voir les juifs en train de
manger des matsot, pourqual?! Qu'est ce qu'ils t'ont fait?! lls t'ont
mangé tes intestins?! Il s'appelle proffesseur Hesroni (une fois j'ai
entendu son nom en chemin avec Ovadia le chauffeur de la Yechiva,
jelui ai dit Hesroni (en hébreu) valeur numérigue Satan exactement,
364, cest le Satan dans sa récompense..), comme ¢a un homme
doit étre impie 4 ce point?! Et ce Liberian la je ne le comprends
pas, simplement il ne sait pas ce qu’'il fait, Et pas seulement cela,
il a juste une haine personnelle contre le Premier ministre, et pour
cette haine personnelle, « cela n'a pas plu a ses yeux d'envoyer sa
main sur le premier ministre seulement, il a demander a exterminer

Talmud Torah (3,10) qui dit : « celui qui croit qu'il
va rester assis et étudier, et que les autres vont lui
payer de quoi vivre, il méprise la Torah et éteint
la lumiére de la religion », et il se permet de dire
aussi : « Le Rambam et Rachi ont travaillé a temps
plein, alors pourquoi aujourd’hui, les Avrékhim
ne travaillent pas?! » « Hazzak Oubaroukh... »
mais nous avons un autre endroit ol le Rambam
s'exprime a ce sujet, toi tu prends que ce qui

tout les étudiants en Thora », comme ¢a tu fais?! Tu as un probléme
personnel arrétes, vas t'en occuper, mais pourgquoi tu fais cela?!
Seulement il est sans connaissance, et tout ceux qui votent pour
lui sont sans connaissance pas moin gue lui. Il ¥ a un passouk dans
Yechaya (24, 16) qui dit: « wle suis perdu! Je suis perdu, malheur a
moi! & Les traitres trahissent, les traitres trahissent sans mesure! »,
celui qui trahit la terre d'lsraél, celui qui trahit les enfants o'lsrael
et qui se relie aux arabes, celui qui trahit la Thora, celul qui hai les
étudiants en Thora est un traitre, « Les traitres trahissent, les traitres
trahissent sans mesure! », dit le prophéte Yechaya, malheur & moi
que Nous sommes armivés a cette situation.

Le reseau des écoles ldlnmthquoa <€(ipntr@ les periodes d' (Jtu{ki
sous l'égide des institutions saintes, rassemblent plus de 260
ctudiants! Ils touchent une bourse appréciable, comme signe de
deference pour la preservation de l'existence du monde!

Possibilite de s'associer au projet «Yssakhar et Zevouloun>»

Pour 15 Nis de I_'heure d'etude d'un étudiant marié ou 12 Nis d'un

dlhgu'l'ﬂ‘s vuurlﬂel “0“5

étudiant jeune homme.
Ciaa Depechezwous de tefephoner.
" "Vous pnuvez etre le mecene d'une journee entiere de tous les etudiants!

Pour un-montant de 700 € uniquement (échelonnés en dovze mensualités)
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giom de halalkha 2

~J ou sur le site:

vhrorg.il
‘ t'intéresse. Le Rambam dit dans la derniére
Halakha des Halakhotes Chabbat (30,15) : « le
Chabbat et l'idolatrie, chacune d’entre elles pése
comme |'ensemble du reste des Miswotes de la
Torah. Et le Chabbat est le signe qu'il y a entre
Hashem et nous pour toujours. C'est pour cela
que quiconque transgresse les autres Miswotes,
fait parti des méchants d’lsraél, mais celui qui
transgresse le Chabbat en public est considéré
comme un idolatre, et les deux sont considérées
comme des non-juifs pour toutes leurs paroles.
Tu entendes Liberman? Tu es comme un non-juif

SLPRT TSN

P

-

?- | Qu'est-ce que tu t'en fiche de nous? Tu parles
4 de Avrékhim?! Il est impossible de comprendre
| lavarie de cet homme envers ceux qui étudient la

Torah, d’ou vient cette cruauté?!

I' ! 4-4, La Cacheroute des aliments

F“F Il y aurez chose pour laguelle nous nous éloignons
: de la vérité. Pour chaque chose qui contient la
Hachgah'a de Rabanout, les gens ne mangent pas.
Mais Rabanout ce n'est pas une Hachgah'a non-
Cacher ! Peut-étre qu'ils ne font pas attention
comme la Hachgaha Haredit, mais ils sont tout de
méme minutieux sur de nombreuses choses, donc
il est interdit de leur chercher des problemes. Par
exemple pour les cacahuétes, quelgu’un nous a
amene des cacahuetes mais il les a acheté d’'un
magasin avec la Hachagah'a Rabanout, doncils ont
dit qu’il fallait détruire ces cacahuétes ou alors les
donner aux gens qui mangent de cette Hachga’ha.
Mais en dehors d’Israél on achetait des cacahuétes
r vendus par des non-juifs ! Cependant pour le
Houmous, le Rav Ari a été strict a son égard et a dit
gue bien que ce ne soit pas un aliment qui est sur
la table des rois (I'une des conditions permettant
la consommation d’un aliment cuit par un non-
juif), il sagit guand méme d'un aliment présent a
la table des princes (Ben Ich Hai, deuxieme année,
Parachat Houkat paragraphe 12, et Caf Hahayim
Yoré Dé'a chapitre 113, paragraphe 2 et autres).
Mais le Rambam permet, et Maran permet, et
notre maitre Rabbi Khalfoun permet, seulement,
notre maitre Rabbi Houita qui était le Rav de mon
pére disaient aux gens pieux et Hassidim gu'il était
convenable d'étre strict a ce sujet. Mais lorsque
nous étions enfants, mon pére nous en achetait,
mais lui n'en mangeait pas. Mais toutes sortes de
cacahuetes, ou les noix, ou les amandes, ou les

-

est desormais ouvert au public francophone

Contactez-nous au:
(97 2)-3-55-00-22-8 (sorveur yocal 2)

maian )
Lo Conlre Malskhicuae sous Nogide de

nodre mailie o Rav Meir Mazouz chiita

pistaches grillés, on les achetaient, je ne sais pas
si c'était chez un juif ou non. Mais méme si c'était

chez un juif, ce n'était pas lui qui les faisait griller, 3
il les achetaient déja faits. Est-ce que nous avons .
demandé qui les a grillé?! Nous ne demandions @
pas. Car qu'est-ce que I'on peut craindre? Craindre ¢
que les ustensiles aient cuits d’autres aliments ilt

N

non-Cacher? Nous avons la régle que en principe,
les ustensiles sont laissé au repos au moinsun jour
avant de cuire autre chose. Craindre la cuisson par
un non-juif? Cette régle ne s‘applique pas surce
type d'aliments, mis a part les pois chiche ol le Rav
Ari a été strict. De plus a I'étranger nous en avions
mangé de ceux qui étaient cuits par des non-juifs, =
alors a plus forte raison pour ces cacahuetes qui
ont été faites par un juif mais qui ne contiennent
seulement la Hachgah'a de Rabanout. Mais il y a
des choses pour lesquelles on exige une Hachgaha ’
Haredit comme la viande ou les volailles. Méme -
pour le poulet, Rav Moché Leévy disait que la :
différence entre un poulet Haredit et un poulet |
Rabanout n'était qu'une question de politique...
Pourquoi a-t-il dit cela? Car le prix est beaucoup
plus élevé lorsqu’il s'agissait d'un poulet Haredit,
alors on a le droit de prendre celui avec la
Hachgaha Rabanout. Cependant on peut prendre !
la Hachgaha de Rav Mahfoud, on peut prendre «
‘Atara ». Tout ce qui est bon marché et contient
aussi la Hachgaha Haredit, c’est trés bien. Il ne
faut pas chercher a étre strict et toujours encore
plus strict, si non il n"y a pas de fin.

5-5. Donner plus de Tsedaka que d’habitude

Dans peu de temps, ce sera Pessah. Il y a une
Miswa qui consiste @ donner aux pauvres pour
faire les achats de Pessah (Kimha Depissha).
Cette Miswa a la force d’annuler une épidémie,
car l'une des choses pour annuler |'épidemie, |
c'est de donner pour de Tsedaka que d’habitude.
Morenou WéRabbenou Rabbi Khalfoun, a la fin
de Berit Kehouna Iben HaEzer a édité un petit
livre, que l'on appel Ma'assé Hatsédaka, dans =
lequel il y a dix histoires sur la Tsedaka. Il raméne

une histoire qu’il a entendu de son pere ( Rabbi

Khalfoun ne raméne pas des histoires comme ¢a,

avant de ramener une histoire il la vérifie bien

pour savoir si elle est vraie ou non), et qui s'est .
déroulé a Djerba, cent ans avant son époque e
(c’est-a-dire aux alentours de 5550-5579). Il y h
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avait un grand sage du nom de Rabbi Rahamim
Houri, qui a écrit un livre sur le Talmud qui d’appel
Cha’arei Rahamim ou Kissé Rahamim (au début ils
I'ont appelé Cha’arei Rahamim, mais apres ils ont
trouvé des écritsde sa propre main dans lesquelles
il 'appelait Kissé Rahamim. lls I'ont édité pour la
majorité du Talmud, sur Bérakhot, sur Chabbat,
sur Ketouvot, sur Kiddouchin, et il y a une partie
que j'ai annoté sur le traité Sanhédrin). Il faisait
des cours pour l'élévation des dmes parties,
mais un jour il y a eu une épidémie gqu'Hahsem
nous en préserve, a Djerba (le Choléra), et donc
il s'est enfermé dans sa maison. |l a tout ferme,
les portes ainsi que les fenétres, et il restait dans
sa maison. Un jour, il vit soudainement deux
hommes dans sa maison. |l leur dit : « comment
étes-vous entrés? Les fenétres et les portes sont
fermeées !? » lls lui dirent : « nous ne sommes
pas des hommes, nous sommes des anges ». |l
s'écria : « des anges?! Comment étes-vous venus

'--'--ﬁ:i.r"r
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Farine de Pessah / Actes de bienfaisance

«MANGEZ DES METS ONCTUEUX ET BUVEZ DES DOUCEURS»

POUR LES FAMILLES AUX FAIBLES MOYENS, LES ETUDIANTS
PERES DE FAMILLES ET POUR DE VERITABLES HOMMES DE TORAH.
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jusqu’ici? » lls lui dirent : « Nous ne sommes
pas des anges du bien, nous sommes des anges
de la mort ». Il leur dit : « donc que voulez-vous
chez moi? » lls lui dirent : « nous sommes venus
te demander pourquoi tu as arrété de faire des
cours pour l'élévation des ames? » |l leur dit : «
vous savez ce qu'il se passe actuellement, tout le
monde fuit, tout le monde est en danger ». lIs lui
dirent : « écoutes, nous avons la liste de tous les
personnes qui mourront, vérifie, et tu verras que
tu n'y figures pas ». Alors il commenca a lire et il
vit que I'un des figurant était Ma'tok Hah'alfan (ils
'appelaient comme ca car il changeait 'argent),
il dit : « c'est un homme bien, cette semaine il a
donné vingt sacs de riz pour les pauvres, pourquoi
vous allez le tuer? » lIs lui dirent : « tu peux effacer
son nom ». Il s’exclama : « je peux effacer?! » Il
effaga plusieurs et plusieurs autres noms. lls lui
dirent : « trés bien, ceux que tu as effacé, ainsi
que toi et toute ta famille ne seront pas touchés

~ 0

Carton pulet pair famille

«Le vin rejovira le ceeur de mo,nme_.*
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Leilouye Nichmat: Géoula bat Esther Mazouz
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par cette épidémie, donc tu peux aller donner
cours ». |l alla faire le cours comme d’habitude et
il ne lui arriva rien. lannée suivante, |'épidémie
resurgit (ce n'était pas comme aujourd’hui ol tout
est propre, méme si toute cette propreté ne sert
a rien car si en Chine ce n'est pas propre, cela se
répand sur le monde entier, gque faire?!) et c'était
le méme chose. Les anges sont allés le voir et ils
lui ont assuré : « écoutes tu n'es pas sur la liste,
voici la liste, efface quelques noms ». C'est ce qu'il
fit et tout se déroula comme la fois précédente
pour ces gens, pour lui et toute sa famille. De
nouveau pour la troisieme année consécutive,
I'épidémie resurgit, il s'enferma dans sa maison,
mais les anges ne sont pas venus le voir. Lors de
cette épidémie, sa fille mourut. C'est une histoire
rapportée par Rav Khalfoun, et c'est ce qu’il s’est
passé. C'est pour cela qu’un homme doit s'efforcer
a multiplier la Tsedaka. Le Rav Hida écrit dans Hok
. Lelsraél des jours de pénitence (Michpatim jour
pia! 4) gu’il ne faut pas qu'un jour passe sans que
. I'on donne la Tsedaka, il faut toujours s'efforcer
a donner la Tsedaka, peu importe la somme, que
ce soit peu ou beaucoup. S'il avait |'habitude de
donner un dixieme pour le Maasser, il donnera
20%. S'il avait I'habitude de donner 20%, il
donnera abondamment. Tout ce qu'un homme
donne, Hashem lui donne beaucoup plus.
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6-6. Il convient de réciter la bénédiction des

arbres dés Roch hodech

Il convient de réciter la bénédiction des arbres
Ly dés Roch hodech. En Tunisie, on avait I'habitude
d'attendre Hol Hamoede pour la réciter car les
gens etaient trés occupeé jusque-la, du matin
au soir. Mais, a Hol Hamoede, comme ils ne
travaillaient pas, ils avaient tout le temps. De
Nos jours, nous ne sommes pas tant occupés et il
convient alors de réciter la bénédiction des arbres
des Roch hodech. En effet, les gens zélés font les
miswots le plus tét (Pessahim 4a). A condition
seulement que les arbres n‘aient pas encore fait
sortir leurs fruits. C'est la représente quelques
fruits et quelques fleurs, on pourra réciter la
bénédiction sans probléme : « 71w 10'N MW
DNA NN NIID NE7'NI NI NN 12 8020 DI
OTN 12 ». Méme si, grammaticalement, il aurait
été plus juste de dire « DIV NN », ainsi est |a
tradition séfarade, majoritairement. Pourquoi?

-

Puisqu’on dit niaiv niN3, alors on continue NN
niiv. Le Rambam fait de méme dans sa section
sur les aliments interdits qu'il appelle « niyaxn
NNIOK » au lieu de « DNION ». ¥

7-7.Les arbres de Orla et ceux qui proviennentii 4
de croisements ’

Les arbres qui proviennent de croisements, = (
comme |orange, puisqu’il est autorisé de !'3’
consommer ces fruits, il est aussi permis de réciter

la bénédiction sur ces arbres. Ainsi était 'habitude
a Tunis, ou on allait, durant Hol Hamoede, réciter
la bénédiction dans des vergers d'orangers. Alors
gue l'orange est issue d'un croisement, il aurait
peut-étre était interdit de réciter la bénédiction
sur les les orangers. Mais, tout d'abord, les
fruits issues de croisements sont autorisés a la
consommation. Uniquement, croiser des espéces
est interdit. De plus, le Hazon Ich ajoute qu’il est o
possible d'envisager que les fruits originaires de
ce croisement soient de la méme famille ot sont: -
cléementines, pamplemousses, oranges, citrons. :
Autre fruit qui est peut-étre issu de croisements:
la poire. De méme, les cédrats d'lsrael sont, pour
la plupart, issus de croisements. Malgré tout,
celui qui sapercoit arbres de cédrats, pourrait
réciter la bénédiction des arbres. Lesarbresd’Orla |
(trois premiéres années de vie d’un arbre ol les
fruits sont interdits), selon tous, il est autorisé
de réciter la bénediction dessus. Pourquoi? Car
il Ny a eu aucune transgression qui aie rendu
ces fruits interdits, c’est seulement la Torah qui
en limite la consommation. Tu peux alors réciter
la bénédiction sur ces arbres, sans en profiter
réellement.

8-8. §'il n"y a pas deuc arbres, il pourrait faire

la bénédiction sur un seul

A priori, il faut deux arbres pour réciter cette
bénédiction, comme dit la Guémara : « des arbres
fleuris », et le minimum pluriel est 2. Mais, siily
en a qu’un seul, il pourra tout de méme réciter
la bénédiction. Certes, auparavant, le Rav Ovadia
a'h avait écrit (Hazon Ovadia oessah p14) qu'il
fallait impérativement 2 arbres. Mais, plus tard,
dans le Hazon Ovadia sur les bénédictions (p458),
il écrit qu'on pourrait la réciter sur un seul. Et il -
explique que lorsque la Guemara parle darbres =
fleuris, ce n'est pas pour exiger un pluriel, mais,
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seulement une facon de s'exprimer. Il y a une jolie
histoire avec le Rav Chlomo Zalman Oyerbach a’h
qui avait I'habitude, chaque année, d'aller réciter
cette bénédiction dans la cour d’une veuve. Aprés
quelques annees, il ne restait plus gu'un seul
arbre fruitier a cette femme. Quelgu’un est venu
! dire au Rav qu'il était peut-étre préférable d'aller

réciter la bénédiction ailleurs étant donné qu'il
n'y avait qu’un seul arbre. Le Rav lui répondit qu’il
y a une plus grande Miswa de réjouir une veuve.
Evidemment, c’était une grande joie pour elle de
voir ce grand maitre venir chez elle réciter cette
bénédiction. Il était donc évident pour lui gu'il
était plus important de renoncer a la présence de
.~ deux arbres pour faire plaisir 4 cette dame. Dans
chaque situation, il faut savoir évaluer ce qui est le
; plus important pour réagir.

.N 9-9. La loi, a la fin de la priére, doit étre courte

Il y a un sage, a Ashkelon, qui a écrit que nos
maitres de Djerba demandaient de ne pas réciter
de lois, juste avant la fin de la priére. Pourquoi?
Car les gens sont presses. Donc, il a propose de
faire ces lois, aprés la priére. Mais, cela n'est pas
I'idéal car les gens qui restent apres la priére sont,
en geéneéral, des érudits non pressés par le travail.
Du coup, les travailleurs ne doivent-ils pas écouter
de lois juives? S'ils s'enfuient avant la fin c'est
lorsque tu t'allonge trop sur ce mini discours. Il
vaut mieux abréger mais le faire avant la priéere
car cela est trop important pour étre modifié.

10-10. A partir de Roch Hodech Nissan, on

récite les paragraphes des princes

A partir de Roch Hodech Nissan, on récite,
aprés la priere du matin, les paragraphes des
princes. Chaque jour, le prince qui avait célébré
l'inauguration du sanctuaire ce jour-la. En Tunisie,
on se suffisait de lire quelques versets. Ensuite, ils
ont ajouté des passages de Zohar, puis une priére
supplémentaire, puis un psaume, ensuite....
jusgu’a ce qu’aujourd’hui, les gens ne lisent plus
du tout ce passage des princes car c'est trop long.
Lorsqu’on rallonge et épuise les gens, il ne faut
pas s'étonner si tout le monde s’enfuit. A Tunis, on
ne lisait que guelques versets rapportés dans nos
livres de priere. Puis, les 6 versets du paragraphe
du prince, et enfin un Chir lamaalot. Puis, on
faisait kadich. Si on a le temps, on peut ajouter

Bt A 7. M UL
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la jolie priére ajoutée a la suite. Si tu as encore
le temps, alors ajoute ce que tu peux. Mais, il ne
faut pas négliger cette lecture a cause des lois a
expliquer avant la fin de la priere. Il faut faire ce
mini discours avant Alénou. Puis, finir la priére.
Enfin, celui qui est pressé partira et celui qui a le
temps restera pour lire ces quelques versets de
lecture des princes.

11-11. Kimha dépiss’ha

Il ny a pas de mesure pour le don de Kimha
dépiss’ha qui permet d'aider les nécessiteux
a célébrer la féte de Pessah. C'est pourquoi il
sera permis de faire ce don a partir de l'argent
du Maasser (dime). Il est important de donner
comme dit le verset (Deévarim 16;11): « Et tu te
réjouiras en présence de I'Eternel, ton Dieu, toi,
ton fils et ta fille, ton esclave et ta servante, le
Levite qui sera dans tes murs, I'étranger, l'orphelin
et la veuve qui seront prés de toi ». Et le Midrash
ajoute « 4 pour 4 », c'est a dire qu'Hachem nous
demande de réjouir ses 4 personnes en difficulté
et promet, en retour, de réjouir nos 4 proches: «
fils et filles, serviteurs et servantes ». Alors que
nous devons réjouir (par des dons) « le Lévy,
I'etranger, I'orphelin et la veuve ». C'est un sujet
connu. Aucune religion a autant pitié de |'autre
comme la nétre.

12-12. Reciter les Kétoret pour arréte

I'épidémie

Il y a une ségoula, pour étre épargné de la
pandémie, de réciter les Kétoret. C'est marqué
dans les livres. Méme le Rav Chlomo Amar
Chalita, la semaine passée, a organisé une lecture
des Kétorets, au Kotel, avec plusieurs rabbins, et
avec beaucoup de concentrations. Mais, méme
celui qui ne sait pas prier avec des intentions
particulieres, prier de tout coeur est important.
On ne peut pas savoir ce qu'il adviendra. A Bné
Brak, il y a des grands rabbins qui protégent la
communauté. Mais, ailleurs, qui sait? Et méme
a Bne Brak, qui peut savoir? 'homme doit savoir
qu’il ne faut pas avoir peur. Ce sentiment n'a été
créé que pour me remettre en question I’homme.
Sinon, Hachem aurait préféré qu'on n‘ait jamais
peur.

13-13. Se laver les mains correctement
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Des nouvelles mesures de securité ont éte
mises mis en place. 1-se laver convenablement
les mains. 2-ne pas sortir dans les endroits de
rassemblement tels que les restaurants. 3-les
rassemblements sont limités a 10 adultes, avec
une distance de securité de 2 m entre chacun. 4—
celui qui ne se sent pas bien ne doit pas rejoindre
des regroupement de personnes et gardera
une distance avec les membres de sa famille
également. ce principe de ne pas se rassembler a
plus de 10 personnes a déja existé. A I'époque de
Rabbi Aquiva lguer, il y avait une épidémie a Pozna,
et aucun juif n‘avait été touché. Cette fois, ils ne
furent pas accusé d'empoisonnement comme
c'était déja arrivé. Au contraire, le gouverneur,
conscient de cela, a mené une enquéte pour
comprendre. On |ui expliqua que les juifs étaient
guidés par un Rav juste et honnéte, Rabbi Aquiva
lguer, qui avait demandé a sa communauté de se
laver correctement les mains, de faire attention
aux impuretés, et de ne pas se ressembler a plus
de 15 personnes, de nommer un gardien d’entrée
qui limite l'accés a ceux qui dépasseraient ce
nombre. Le gouverneur a énormément respecté
les propos du Rav et lui a méme remis une Légion
d’honneur. A cette époque, 'Allemagne respectait
les sages de Torah. |l convient donc de faire
attention a I'hygiene et bien se laver les mains au
savon régulierement.

14-14. Lire le psaume 91, apres la priere

Il y a une autre ségoula : lire le psaume 91. Dans

la Guemara (Chevouot 15b), il est appelé « le
cantigue des problémes ». C'est un reméde pour
tout probléme. Tout le monde lit les Téhilim. Il
faudra juste ajouter ce psaume 91, qui ne prend
gue 2 minutes de lectures et Hachem protegera le
peuple d’lsrael.

15-15. Réciter « Avinou Malkénou » le lundi

et le jeudi

Autre demande : Réciter « Avinou Malkénou » le
lundi et le jeudi, aprés la répetition de la amida
du amida. La-bas, il est marqué : « épargne ton
peuple de tout épidémie », et il faudra alors dire
« épargne |'épidémie du monde entier ». Nous
savons bien que toutes les choses mauvaises
arrivent au peuple d’Israél, a cause de qui, tout le
monde se retrouve touché. En priant qu'Hachem
enléve |'épidémie de notre peuple, il I'enlévera
chez les autres aussi. Nous mériterons une bonne
et longue vie, avec de bonnes nouvelles. Amen. Il
faut sauter les passages « renouvelle nous I'année
en bien, ou écris-nous dans le livre...

Celui qui a béni nos saints patriarches Avraham,
Itshak et Yaakov, bénira tous les auditeurs ici
présents , ou a travers la radio Kol Barama,
ainsi que les lecteurs du feuillet Bait Neeman.
Qu’Hachem les protéege de tout mal, de tout
danger, de toute détresse, de tout virus. Qu'il leur
donne une longue et bonne vie agréable. Et qu’ll
leur permette de voir I'epanouissement de leurs
enfants dans le chemin de la Torah. Ainsi soit-il,
amen.
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Samedi
21 MARS 2020
25 ADAR 5780

entrée chabbat : 18h46
sortie chabbat : 19h53

LE RENOUVEAU D’ISRAEL

Introduisant son commentaire sur la Torah, au début du
livre de Béréchit, Rachi rapporte un enseignement de
Rabbi Yts’hak: «La Torah aurait du débuter par ces mots du
chapitre 12 du livre de Chémot: «Ce mois-Ci sera pour vous
le premier des mois» (Chémot 12,2), mots constituant la
premiére Mitsva ordonnée au peuple d’Israél a I’aube de la
Sortie d’Egypte. Si, malgré tout, Hachem jugea nécessaire
d’introduire le Texte Sacré par le récit de la Création,
c’est afin de «faire connaitre a son peuple 1I’ceuvre de ses
mains» (T¢éhilim 111,6)». Par ce commentaire, Rachi, fait
de I’institution du calendrier juif avec a sa téte le mois de
Nissan, la pierre angulaire de la réalité d’Israél en tant que
peuple dépositaire des commandements divins.

«Ha’Hodech Haz¢ La’khemy; cette sentence qui signifie,
littéralement: «Ce mois-ci sera pour vous», peut se lire
également; «le renouveau sera votre apanage». A I’instar
de la lune se renouvelant tous les mois, le peuple juif,
rythmant le temps selon le cycle lunaire, détient la clé du
renouvellement. Cette capacité a se renouveler ne consiste
pas a faire «table rase» du passé. Bien au contraire, mu par
un projet éternel, le *Am Israél s’ancre dans le message
qu’Hachem lui a délivré voila plus de trois mille ans. C’est
cet ancrage qui lui permet de surmonter les épreuves et
de donner, sans cesse, une nouvelle vie au projet divin
immuable.

Le Beth Halévy fait remarquer que dans la Hagada de
Pessa’h, le passage relatif aux quatre types d’enfants est
précédé d’une Béra’kha adressée a Hachem. «Barou’kh
HaMakom Barou’kh ChéNatane Torah Lé’Amo Israél
Barou’kh Hou»; «Béni soit Hachem béni soit Celui qui a
donné la Torah a son peuple israél, béni soit-il». Pourquoi,
demande Rav Yoché Ber de Brisk, I’auteur de la Hagada a-t-
il trouvé nécessaire d’introduire 1’exposé relatif aux quatre
enfants par cette bénédiction portant sur la Loi Divine ?
En réalité, explique le Beth Hal évy, la Hagada veut, ainsi,
attirer notre attention sur une vertu unique que possede la
Torah. Son message, bien qu’immuable et «figé» trouve un
écho aupres et arrive a «résonner aux oreilles» de toutes les
sensibilités du peuple.
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Le renouveau d’Israél
Elie LELLOUCHE

Les deux lois cachées du chabbat
Ephraim REISBERG

Rav Moché BOTSCHKO

La poule et I'oeuf, chabbat et le michkan
David LEMLER

Rav Elie LELLOUCHE

De la méme maniére le discours de la Torah, vieux de
trois mille ans, transcende les &ges et les époques. C’est
en puisant dans ce discours que le peuple juif trouve les
forces du renouveau pour relever les défis que lui lancent
le monde et ses révolutions. Car chaque époque, forte de
ses innovations et de ses bouleversements philosophiques
et moraux, cherche a remettre en cause I’actualité du
message divin et, par voie de conséquence, la pertinence de
I’existence d’Israél. Cependant Hachem a doté son peuple
de la faculté de répondre a cet enjeu.

Rav Moché Shapira en explique le comment. Il y a deux
fagons d’entrevoir la notion de temps. La premicre consiste
a voir dans le temps I’idée d’un prolongement, Hemche’kh.
En hébreu, cependant, le temps est rendu par le terme
Zéman. Ce terme est en lien avec le mot Hazmana qui
signifie destiner telle ou telle chose a un usage déterminé.

Autrement dit, alors que dans I’acception courante, le
temps consiste a faire perdurer les choses, pour la langue
sainte il est d’abord la recherche d’un objectif a atteindre.
Il ne s’agit plus de se poser en rapport avec ce qui fut mais
d’aller & la rencontre de ce qui sera. C’est cette approche,
diamétralement opposée a la conception que le monde se
fait de la notion du temps, qui permet au peuple juif de
porter en lui cette capacité a se renouveler.

La Torah demande a chacun d’entre nous de voir la vie
sous I’angle du projet futur et non sous I’angle de 1’état
présent. Ce faisant, nous sommes alors a méme d’échapper
a I’érosion du temps per¢u comme un prolongement.
C’est pourquoi la fixation du mois juif n’obéit pas
purement et simplement aux regles astronomiques du
renouvellement de la lune. «Ha’Hodech HaZé La’khem»;
Hachem a confié 1’établissement des mois juifs aux Sages
d’Israél. Parfaitement au fait du moment précis de son
renouvellement, les “Ha’khamim gardent, malgré tout, toute
latitude pour décider du nouveau mois. En leur abandonnant
cette prérogative, Le Maitre du monde ne concéde pas,
seulement, & son peuple une modalité pratique il lui assure,
bien au-dela, la promesse du renouveau d’Israél.

La construction du tabernacle : par le coeur et par 'ame
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LES DEUX LOIS CACHEES DU CHABBAT

Et Moshé assembla les enfants
d’lsraél et leur dit VOICI
les paroles que Hachem a
ordonné d’accomplir (Laassot:
littéralement : pour les faire):
Six jours le travail sera fait et
le septieme jour sera saint pour
vous, un Chabbat des Chabbat
pour Hachem.

A priori, les « paroles que
Hachem a ordonné» se rapportent
au Chabbat. Pourtant, la mention
« Laassot » qui précede semble
indiquer une injonction positive
et active. Or le Chabbat consiste
a priori en un repos hebdomadaire
«passif », celui de ne pas étre dans
I’action créatrice.

De plus, le début du verset indique
que D. va enseigner plusieurs
Mitsvot (voici les paroles), alors
gue nous ne constatons pas d’autre
commandement que celui du
Chabbat.

Le Gana de Palpli propose une
lecture originale du début de la
paracha a la lumiére de quelques
passages de la Guémara.

Il existe une catégorie d’individus
du peuple juif ayant un statut
particulier : celle des Assoufim.
Cette catégorie regroupe des gens
qui ont été¢ «ramassés» (assoufim)
dans la rue et ont été élevés, sans
que I’on sache souvent si leurs
parents étaient juifs ou non-juifs.

Cette catégorie de personnes est
confrontée a un dilemme au sujet
de I’observance du Chabbat. D’un
coté, elles sont peut-Etre juives,
donc entiérement soumises a I’arrét
de tout travail, mais d’autre part,
si elles sont non-juives, il leur est
interdit de le respecter (Sanhédrin
5B) et il leur est obligatoire de le
profaner.

Il existe deux possibilités pour
solutionner ce probléme. La
premiére est qu’il est autorisé
de sortir dans le domaine public
avec un vétement a quatre coins
astreint a la Mitsva des Tsitsit. En
effet, bien que ces derniers n’aient
aucune fonction a proprement
parler dans le cadre du vétement (ni
esthétique, ni fonctionnelle) il est

de fait considéré que, puisque cette
Mitsva existe, elle transforme les
tsitsit en partie du vétement, qu’il
devient autorisé de porter sans
probléme durant Chabbat.

Or cette considération ne
fonctionne que pour les Juifs,
puisqu’ils sont astreints a la Mitsva
du Tsitsit. Ainsi, en se gardant
de tout autre travail et en sortant
quand méme dans la rue avec un
Talit pourvu de tsitsit, le Assoufi
sort de tout doute : s’il est Juif, il
respecte entierement le Chabbat.
S’il est non-Juif, il s’est gardé de
tout travail sauf celui de porter,
puisque les Tsitsit sont considérés
comme une charge pour lui, non
une Mitsva.

La seconde solution s’inspire de la
Guémara de Soucca (€ ). En temps
normal, un endroit est considéré
comme un domaine privé que s’il
est composé d’au moins 3 parois.

En revanche, lorsque c’est le
Chabbat de Souccot, il est admis
qu’une Soucca composée de deux
parois et d’un petit morceau de
paroi supplémentaire de 1 tefa’h
est considérée comme un domaine
privé, et qu’il est donc permis
d’y transporter depuis sa maison
Vers une Soucca mitoyenne, mais
installée dans le domaine public.
En effet, puisque nous considérons
cet endroit comme une Vvéritable
Soucca capable de nous acquitter
de la Mitsva, et qu’elle constitue
donc un espace privé a tout
égard, elle doit I’étre également
concernant les lois de Chabbat.

Par rapport a notre probleme, il
faudrait conseiller au Assoufi de
construire une Soucca de 2 parois
et 1 tefa’h, puis d’y transporter un
objet depuis sa maison pendant
Chabbat. Ainsi, s’il est Juif et qu’il
est soumis a la Mitsva d’habiter
dans la Soucca, il ne fait aucun
interdit de porter pendant Chabbat.
Et s’il est non-Juif, il se trouve
qu’il a bien transporté un objet
depuis sa maison dans le domaine
public.

Ainsi, il se trouve que le Assoufi
trouve son salut dans la majorité
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des cas gréce aux Tsitsit, et une
fois dans 1’année avec la Mitsva de
Soucca.

Au sujet de ces deux Mitsvot, il est
mentionné le fait que ’on doive
les réaliser de maniére active, mais
non que celles-ci se fassent d’elles-
méme (taassé vélo min aassouy)
dans les deux versets suivants :
“Hag Hassoukot Taassé lekha”
(tu te feras la fétes des Tentes) et
concernant la Mitsva des Tsistit:
G uedilim taasse lekha” : tu te
feras des frang s.

La formulation de ces deux Mitsvot
peut s’inscrire dans le début de
notre Paracha, soit ce que “Hachem
a ordonné de faire (laassot)”.

Nous savons que Moshé Rabbénou
a assemblé le peuple au lendemain
de Yom Kippour. Dans le Seder
Hadorot (an 2848 , il est écrit que
Yom Kippour était un lundi. Il
en résulte que le Chabbat suivant
était Souccot. Lorsque Moshé
a assemblé le peuple et qu’il a
communiqué a tous la Mitsva du
Chabbat, il a souhaité inclure dans
la Mitsva y compris les personnes
ayant le statut de Assoufi et a alors
enseigné les astuces relatives aux
Mitsvot de Tsitsit et de Soucca.

Le raisonnement précédent
apparait discrétement dans le
debut de la Paracha: Et Moshé dit
ces paroles (au pluriel, il s’agit
des deux Mitsvot) que Hachem a
ordonné de faire (c’est a dire celles
pour lesquelles la Torah a demandé
expressément I’action de faire).

Une fois ceci dit, il a pu aborder
clairement avec I’ensemble du
peuple la Mitsva du Chabbat
a proprement parler pour que
chacun puisse I’accomplir dans sa
perfection
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LA CONSTRUCTION DU TABERNACLE:
PAR LE CCE R ET PAR L'AME

L'un des faits les plus
remarquables de notre paracha
est que la participation d’lsraél
aux offrandes nécessaires a la
construction du tabernacle était
volontaire, pure générosité:
«Toute personne de coaur
g néreux I'apportera, I'offrande
alEternel » (Ex 35, 5). L’esprit
de bénévolat était si entrainant
qu’on dut le contenir : « Le peuple
offre en grande quantité, plus que
le travail ne le requiert », et Moise
fut contraint de faire circuler dans
le camp cette annonce : « Hommes
et femmes, qu’on n’exécute plus
d’ouvrage pour la contribution du
sanctuaire ». Alors seulement, les
offrandes cessérent d’affluer.

Au contraire de ce qui est en usage
dans le monde — selon quoi, pour
toute mission, on définit un budget
et I’on calcule le nécessaire avec
exactitude —ici, le peuple s’abstint
de tout calcul : on donna encore
et encore, selon ses forces et son
enthousiasme.

Mais les chefs de tribus agirent
différemment. Rachi (au verset 27)
rapporte en effet :

Ainsi parlérent les princes : « Que
le peuple offre ce qu’il offrira,
nous compléterons ce qui
manquera ». Quand il apparut
que le peuple avait tout offert —
comme il est dit: « Les matériaux
suffirent » — les princes dirent :
« Que devons-nous faire ? » lls
apportérent alors les pierres de
choham.

Commentant cette attitude, Rachi
ajoute :

Parce qu’ils s’étaient montrés
d’abord paresseux, une lettre fut
Otée a leur nom. Il est écrit :
Véhanéssim (« et les princes »,
sans la lettre Youd).

Certes, les princes ne commirent
aucune mauvaise action; mais la
différence qui se révele ici, entre
eux et les gens du peuple, est
significative: alors que tous les
gens d’lsraél voulurent donner
en constante abondance, les
princes prirent seulement sur eux
de combler les manques, suivant
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les nécessités de la construction,
et non selon leurs possibilités
propres.

Il se peut que la Torah fasse
allusion a cela, quand elle nous
ordonne : « Tu aimeras I'Et ernel
de tout ton coaur et de toute ton
& e » (Dt 6, 5). D’un coté, il est
dit : « Tu sauras aujourd’hui et
tu méditeras en ton coaur... »
(ibid. 4, 39) ; I’'homme doit méditer
des pensées en son for intérieur,
pénétrer la profondeur des choses
autant qu’il y peut parvenir. Mais
de I'autre, il est dit : « Tu aimeras
I'Et ernel... de toute ton & e »
(6, 5) ; il faut mettre en action les
forces intérieures et secrétes de
I’@me, avec un enthousiasme qui
dépasse l’intellect, et dans des
recoins de I’dme que la pensée
rationnelle ne maitrise pas. Car ces
forces-1a, qui aspirent a I’infini, ne
connaissent aucune limite.

Cette force de dévouement
spirituel, nous avons I’obligation
de I’associer a la construction du
tabernacle, car ce n’est qu’avec
I’expansion de I’d&me que nous
pourrons transcender les limites,
et parvenir au cceur de la sainteté,
dans le secret du sanctuaire.

Or dans I’ceuvre du tabernacle,
les deux forces se sont trouvées
associées : la sagesse, d’une part,
I’enthousiasme de [I’autre. En
Betsalel, fut placée la sagesse
du cceur (‘hokhmat halev) -
consistant & comprendre en
profondeur le secret de I’ceuvre a
accomplir — car ce sont des secrets
ineffables que recele 1’ceuvre du
tabernacle. Mais Betsalel n’aurait
évidemment pas pu pénétrer dans
toutes les intentions profondes
propres a I’ceuvre, si le peuple ne
lui efi apporté, avec un prodigieux
élan d’enthousiasme, tous les
matériaux. 