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Paracha Vayikra - L'ancien gramophone
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L'ancien gramophone

I y a prés de cent ans,
quelques personnes vinrent parler
de l'invention révolutionnaire et
impressionnante qu'il y avait a
1'époque au Rabbi de Belz, Rabbi
Issakhar Dov Rokakh Zatsal, le
gramophone: «Une personne
parle ou chante et une petite
aiguille crée des rainures dans un
disque rotatif recouvert de cire.
Meéme des années apres, on pose
l'aiguille, le disque tourne et le
discours est reproduit. On entend

des sons ! C'est incroyable ! ».

Le Rabbi dit: «il n'y a rien de
nouveau sous le soleil! J'ai déja
entendu cette invention depuis des
décennies ! ». Ils étaient avides
d'entendre son histoire. C'est alors

qu'il se mit a leur raconter :

«Mon  grand-pére,  Sar
Chalom de Belz Zatsal, dans sa
vieillesse était aveugle. Un jour,
alors qu'il se concentrait dans ses
pensées suprémes, le bruit des

enfants qui jouaient dehors le
perturba. Il demanda a son assistant
de regarder qui jouait dans la cour.
L'assistant alla voir et a son retour il
dit : « c'est le petit-fils du Rabbi ».

« Appelle-le », dit-il.

Il me mit sur ses genoux et
demanda: «qu'as-tu appris au
héder aujourd'hui ? »

«On a parlé du buisson
ardent et de la mission de Moché
Rabbénou de sauver le peuple

juif », dis-je.

« As-tu tout compris ? »

«En vérité, jai eu du mal a
comprendre quelque chose », dis-je.

« Quelle était ta difficulté ? »,
demanda t'il.

«Moché Rabbénou était
I'homme le plus modeste sur la terre
et dans son humilité, il refusa d'étre
le sauveur du peuple juif. Tl dit : « je
ten supplie Hachem, envoie
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quelquundautre a ma place»
(Chémot 4.13). L'humilité est une
vertu extraordinaire et honorable !
S'il en est ainsi, pourquoi Hachem
s'est mis en coléere contre lui ? Il est
dit: «Hachem s'énerva contre
Moché » (Chémot 4.14)

Il pinca mes joues et dit: «je
vais te dire laréponse. Lorsqu'on te
demande de sauver des juifs, on ne
doit pas se glorifier d'étre humble.
Tu ne comprends peut-étre pas
cela maintenant mais le moment

arrivera ou tu comprendras ».

J'ai quitté ma maison et j'ai
rencontré mon pere. Il ma
demandé : « qu'est-ce que papi t'a
dit? ». Mais je ne me souvenais
plus de rien. Ca s'était échappé de
ma mémoire. Les années se sont
écoulées, mon grand-pere est
décédé et mon pere s'est mis a
diriger la communauté. Au bout

de quelques années, mon pére est
décédé et les hassidimes
mettaient leurs vues sur moi. Je
me suis mis a hésiter. Qui suis-je ?
Qu'est-ce que je suis ? Comment
pourrais-je m'asseoir sur le trone
aussi exalté de mon grand-pere et
de mon pere aussi exalté ?

J'allais leur répondre quand
soudain je me suis souvenu de ce
que mon grand-pére m'avait dit, cela
avait surgi des abimes de l'oubli.
« Lorsqu'il s'agit de sauver des juifs,
on ne doit pas se glorifier détre
humble. Un jour tu comprendras ».

Donc, j'ai accepté ce poste.

Vous voulez me dire que cela
n'est pas un gramophone de
'époque ? Mon grand-pére a gravé
un disque a l'intérieur de moi et I'a
retiré. Des dizaines d'années apres,
ce disque était revenu et s'était de

nouveau mis a jouer.!

Ecoute I’appel

Il était une fois un important
talmid hakham qui avait une fille
pieuse et modeste qui avait atteint

1. Véigadeta (vayikra, p. 13).

—-2Gd La source de la sagesse cos-

1’age de se marier. Les propositions

venaient de tous cotés. Un jour, une

offre trés tentante arriva: un vrai
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Ben Thora doté d’excellentes
midotes, une crainte divine et une
immense connaissance en Thora.
Le pere se renseigna a son sujet
et fut rempli de joie: «Baroukh
Hachem, c’est un jeune homme
tres particulier! Il est bon envers
Hachem et envers les hommes ! ».
Mais il avait un défaut. Une de
ses jambes était un peu blessée,
a cause d’un accident qu’il avait
eu dans sa jeunesse. Le pere ne
voulait pas voir ce défaut mais
sa femme refusa catégoriquement
de prendre ce jeune homme pour
sa fille. Elle disait qu’une fille
aussi parfaite meéritait aussi un
mari parfait. Le mari la supplia
et essaya de la persuader mais
en vain.

Le diamant rare, rayonnant
de sa lumiere majestueuse s’en
alla pour laisser la place a la

prochaine proposition.

Au bout d’un certain temps, le
pere s’affaiblit. Il était obligé de
boire un thé le matin avant la
priére, ce qui est autorisé par la

2. Choulhan Aroukh (Or Ahaim 89.3).

—-2Gd La source de la sagesse cos-

alakha, dans le choulhan aroukh.?

Mais 13 aussi, sa femme
intervint. Elle dit a son mari qu’il
devait étre strict envers lui-méme
et qu’il ne devait pas boire avant

la priere.

Le pére expliqua qu’il faisait
ca en raison de sa soudaine
faiblesse. Finalement, sa femme
dut accepter et chaque matin, elle

lui préparait une tasse de thé.

Un matin, sa femme se leva pour
lui préparer sa tasse de thé comme
d’habitude et soudain, elle tomba a
terre, se cassant la jambe. Les cieux
voulaient lui signaler: «Tu ne
voulais pas un talmid hakham pour
gendre juste a cause d’un petit
probleme a sa jambe, Hachem t’a

rendu la monnaie de la piece ».

Cependant, non seulement
elle n’a pas compris I’allusion
mais elle s’est mise a gronder
son mari. Elle se mit a hurler:
«tu vois, c’est de ta faute. C’est
parce que tu m’as demandé de te
préparer un thé avant la priére
que je me suis cassé la jambe ! ».
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Paracha Vayikra - Rentre

Cette histoire fut racontée par
Rabbi Haim Chmoulévitz Zatsal.
Il termina I’histoire en racontant :
«regardez quelle obscurité, quelle
déformation. Cette femme a
compris qu’il y avait un lien entre
le fait de s’étre cassé la jambe et
ses actes mais au lieu de voir cela
comme une réponse céleste pour
avoir refusé de marier sa fille a un
jeune talmid hakham a cause de
sa blessure a la jambe, elle préféra
voir cela comme si elle avait été
punie pour avoir fait un acte de

bonté envers son mari ! ».

La voix d’Hachem appelle un
individu a travers tous les
évenements de notre vie et a chaque
évenement, on a le pouvoir

d’entendre la parole d’Hachem,
1’appel unique qui nous est adressé a
nous spécifiquement.  L’appel
d’Hachem vient sans arrét. Parfois a
travers des événements joyeux qui
transcendent la personne dans des
hauteurs suprémes, élevant son
esprit dans les cieux, et parfois a
travers les ombres des crises qu’il
subit et des peines qu’il endure. De
la méme maniere qu’un homme, en
plein milieu de son immense joie
doit entendre la voix d’Hachem
’appeler, il doit aussi entendre la
voix d’Hachem en temps de trouble.
Toute la vie d’'un étre humain est
une série d’évenements qui sont en
fait des appels de notre pére céleste.3

Notre paracha traite de cela.

Rentre

Notre paracha commence par
les versets : «il appela Moché et
Hachem s’adressa a lui de la tente
d’assignation en disant : parle aux
enfants d’Israél et dis-leur: une
personne, quiconque parmi vous
qui apporte un sacrifice a Hachem
des animaux, des bovins et des

3. Alénou Léchabéah (Vayikra, p. 58).

—eGd La source de la sagesse cos-

ovins, tu devras apporter ton
sacrifice » (Vayikra 1.1-2).

Apparemment, il y a une
redondance dans ce verset car au
début, Hachem appelle Moché
Rabbénou («il appela Moché ») et
s’il I’appelle, c’est certainement
pour lui parler. Puis le verset
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continue et ditqu’Hachem lui a
parlé («et Hachem s’adressa a lui»).
Rabbi Avraham Ibn Ezra pose
cette question. Il y répond de la
maniere suivante :

Apres la faute du veau d’or,
Hachem s’est révélé a Moché
Rabbénou et lui a ordonné de
construire le michkan. Moché
entendit tres bien les instructions,
grava le plan de travail dans son
esprit et dans son cceur et sortit
pour recruter des ouvriers. Méme
apres avoir commence a travailler,
il ne s’est pas reposé. Il a continué
a superviser leur travail, allant
des macons aux charpentiers, des
tisserands aux fileurs, des orfévres
aux lapidaires. Finalement, apres
74 jours de dur labeur, toutes
les parties du michkan furent
achevées et les constructeurs
essayerent de le construire mais
ils échouerent. Moché vint et le
construisit lui-méme. C’est alors
que la présence divine descendit
et résida dans la tente, tel qu’il
est dit «la nuée recouvrit la
tente d’assignation et la gloire
d’Hachem remplit le michkan»

(Chémot 40.34)

Puis le livre de Chémot arriva
a sa fin avec I’établissement du
michkan par Moché. La présence
divine reposa dans la tente et
Moché Rabbénou resta dehors.
C’est alors qu’Hachem appela
Moché: « Moché, Moché, viens,
entre dans la tente d’assignation ».
Moché Rabbénou entendit 1’appel
et entra dans la tente. Puis
Hachem s’adressa a lui et
lui donna des ordres liés aux

sacrifices.

Ainsi, la simple explication
du verset est qu’au début,
Hachem devait appeler Moché
pour rentrer dans la tente parce
qu’il était dehors et c’est pour
cela qu’il s’adressa a lui. Mais

Rachi explique différemment.

Lorsque Rachi entendit les
mots : «il appela Moché », il prit
sa plume et écrit :

« Il appela Moché»: A chaque
fois qu’Hachem s’adressait a Moché
en utilisant 1% 9MKR 12>7 (parler, dire,
ordonner), il commengait par un
appel, un moyen d’exprimer son
affection, ce qui est le mot utilisé par
les anges, comme il est dit: «1’un

appela I’autre » (Yéchayaou 6.3).
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Mais aux prophétes des
nations, Hachem se révéla en
employant un mot qui exprime
le hasard et I’impureté tel qu’il
est dit: «et Elokim apparut a

Bilam » (Bamidbar 23.4).

On peut apprendre beaucoup
de ces paroles sacrées mais
nous allons nous focaliser sur
un seul point. Avant cela,
on va commencer par une

histoire.

Protection

Rav Yéoudah était un des plus
grands Amoraimes. Il a toute sa
vie durant servi son créateur avec
un dévouement de soi total a tel
point que la Guémara témoigne en
disant4 qu’il faisait partie de ceux
qui donneraient leur ame pour
sanctifier le nom d’Hachem. Un
jour,5 I’7amora, Chmouel qui était
le maitre de Rav Yéoudah passa
prées d’une maison et remarqua
son disciple Rav Yéoudah adossé
a la porte en train de pleurer
amerement. A ses pieds, il y avait

une flaque de larmes.

4. Brakhot 20a.
5. Haguigua 15b.

6. Ils comptaient toutes les lettres de la
Thora et pesaient et comparaient les fautes
graves et moins graves dans la Thora (une
sagesse incroyable). Afin d’expliquer ces
concepts en général, on aurait besoin au

—eGd La source de la sagesse cos-

Chmouel s’approcha de lui
et lui demanda: «pourquoi
pleures-tu ? »

Rav Yéoudah répondit : «j’ai
appris les paroles du prophete
Yéchayaou: «ou est celui qui
compte, ou est celui qui pese ? Ou
est celui qui compte les tours ? »
(Yéchayaou 33.18) et j’ai compris
que dans ce verset, le prophete se
lamente sur les grands de la
génération Doeg et Ahitofel qui,
bien qu’ils sachent compter et
peser,® n’ont pas été protéges par
la Thora qu’ils avaient étudiée et

moins de trois pages mais on n’a pas le
temps de faire cela. Par conséquent on va
utiliser les mots de la Guémara (Kidouchin 30a)

Les premiers sages étaient appelés des
«compteurs» parce qu’ils comptaient
toutes les lettres de la Thora car ils disaient
que la lettre 1 dans le mot 1173 (ventre) est le
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se sont écartés du droit chemin. Ils
ont tellement fauté que nos sages
témoignent” que Doeg et Ahitofel
n’ont pas le droit au monde futur !

C’est la-dessus que le
prophete Yéchayaou se lamentait :
«ou est celui qui compte, ou est
celui qui pese? Ou est celui qui
compte les tours ? ». Ou sont-ils ?

Ou sont -ils allés ?

Le fait d’avoir compris
cela m’a causé une grande
préoccupation et une grande peur.
Si la Thora ne protege pas
ces sages exaltés de la faute,
comment pourrions-nous  étre

épargnés de la faute ? »

Chmouel le tranquillisa et dit...

Avant de donner sa réponse,
revenons a Rachi.

La troisieme fois est la bonne

Nos sages s’assirent et
comptérent combien de fois il est
dit dans la Thora «et Il appela
Moché ». Ils trouverent que cela

figure trois fois dans la Thora.

La premiére fois, c’était
lorsqu’Hachem apparut a Moché
dans le buisson. Mais il est écrit
qu’Hachem appela Moché et lui
dit: «et Elokim I’appela du

point central des lettres dans un rouleau de
la Thora (vayikra 11.42). C’est alors que
Rabbi Yossef demanda : 1a lettre 1 fait-elle
partie de la premiére ou de la deuxiéme
partie de la Thora? Ils répondirent de la
maniére suivante : « apportons un rouleau
de la Thora et comptons les lettres ». C’est
alors que Rabbi Yossef leur dit: «ils
étaient experts dans les formes des mots

—eGd La source de la sagesse G-

milieu du buisson ardent et dit:
«Moché, Moché » (Chémot 3.4)

La deuxiéme fois, c’était
au mont Sinai. Hachem appela
Moché et lui ordonna: «et
Hachem appela Moché en bas
de la montagne et Moché s’y
rendit. Hachem dit a Moché:
descends et avise le peuple»

(Chémot 19.20-21)

hassérotes(manquantes) et yétérotes (pleines).
C’est ainsi qu’ils arrivaient a compter les
lettres avec précision. On n’est pas expert
en la matiere et on ne serait pas capable de
répondre a cette question méme si on
comptait les lettres ». Tel est le sens simple
de la Guémara. Si on rentre dans les
arcanes, le sens ésotérique (sod)...

7. Sanhédrin 90a.
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Paracha Vayikra - Moché, par rapport a Bilam

La troisitme et derniére
fois, c’est dans notre paracha
lorsqu’Hachem appela Moché et
lui parla: «et il appela Moché et
Hachem lui parla » (Vayikkra 1.1).

A partir de la, nos sages ont
appris8 qu’a chaque fois
qu’Hachem voulait parler a Moché
il I’appelait d’abord (c’est-a-dire qu’a
chaque fois qu’on trouve dans la Thora
qu’Hachem s’adresse a Moché, on sait
qu’'un appel le précédait). Au lieu
d’écrire avant chaque conversation
avec Moché «et il appela
Moché », la Thora I’écrit sous la
forme d’une regle générale binyan
av et de la, on apprend cela pour

chaque endroit de la Thora ou
Hachem parle a Moché.?

C’est alors que Rachi écrit:
« A chaque fois qu’Hachem parle
a Moché en utilisant 1% 9nR 727,
il fait précéder par un appel X9p>.
On comprend cela facilement.
Cependant, on a besoin de
comprendre pourquoi Rachi écrit
cette regle dans notre paracha
alors que c’est la derniere fois ou
la Thora dit qu’Hachem appelle
Moché. Pourquoi cela n’a-t-il pas
été écrit la premiere fois lors du
buisson ardent ou la deuxiéme
fois au mont Sinai? C’est une

autre question.

Moché, par rapport a Bilam

Rachi continue par clarifier
que 1’appel d’Hachem envers
Moché Rabbénou était un appel
rempli d’affection. Pour Rachi, il

8. Sifra (vayikra chap. 1).

9. Binyan av est I’un des treize principes
généraux qui nous permettent d’interpréter
la Thora. Binyan av est une loi apportée
d’une certaine maniere qui sert de base
pour apprendre a partir d’elle d’autres lois
similaires. Quelque chose est décrit par la

—eGd La source de la sagesse G-

était simple que lorsqu’on
apprendrait son interprétation a
I’avenir, cette question se poserait
immédiatement. On trouve cela

Thora explicitement en un, deux ou trois
endroits, ce qui fait qu’on doit les
appliquer a tous les cas similaires. C’est la
raison pour laquelle, c’est appelé binyan
av (construction pére) car la loi qu’elle
enseigne ressemble a un pére et s’applique
a tous les autres cas qu’on apprend de lui.
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Paracha Vayikra - La «bénédiction » de Bilam

aussi concernant Bilam ou il est
dit : « 91 Elokim appela Bilam »
(Bamidbar 23.4) et cela risquerait de
provoquer chez le lecteur deux
choses: soit de comprendre
qu’Hachem a aussi appelé Bilam
avec affection, soit qu’on reste
avec le doute de savoir pourquoi.

Afin d’empécher les deux
possibilités, Rachi s’est donné
la peine d’écrire: «cependant,
aux prophetes des nations,
Hachem s’est révélé en utilisant
un mot qui exprime le
hasard et DI’impureté tel qu’il
est dit: «Elokim apparut a

Bilam ».

On comprend ici ses paroles
saintes qu’il y a deux sortes d’appel :
un appel rempli d’affection comme
I’appel d’Hachem envers Moché et
un autre, opposé a lui, avec lequel

Hachem a appelé Bilam.

Lorsqu’on regarde de pres,
on voit que la différence entre
eux est la lettre X/ RPN

Mais on doit comprendre
pourquoi le fait que la lettre R
manque, cela change le sens,
passant de «l’affection» au

«hasard et a I’impureté ».

Pour comprendre cela, on
doit passer a la paracha de Balak.

La «bénédiction » de Bilam

Dans la paracha Balak, il est
écrit que Balak a appelé Bilam et
lui a dit: «sauve-nous, le
peuple juif arrive! Maudis-les!
Détruits-les ! ». Il est écrit : s’il te
plait, maudits ce peuple pour moi
car il est trop puissant pour moi.
Peut-étre que je peux les frapper
et les faire partir du pays. Parce
que je sais que celui que tu bénis

10. Zohar (Balak 199a).

—-2Gd La source de la sagesse cos-

est béni et celui que tu maudis est
maudit » (Bamidbar 22.6)

Lorsque Rabbi Hizkiya apprit
ce verset, 10 il I’a trouvé difficile a
comprendre.

Balak a peur du peuple juif.
Ainsi, il demande a Bilam de les
maudire. Si son but est de les
maudire, pourquoi lui rappelle-t-il
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le pouvoir de ses bénédictions ?
Celui que tu bénis est béni. Rabbi
Hizkiya continue et dit:

«Je me suis posé cette
question  pendant longtemps
jusqu’a ce que je rencontre Rabbi
Elazar (fils de Rabbi Chimon Bar
Yohai). II m’expliqua les paroles
de Balak de la maniére suivante :11

Balak appela Bilam et lui
dit : Bilam, mon cher ami, tu sais
qu’Adam Arichon était au Gan
Eden et il en fut expulsé. Apres
lui, il y eut dix générations qui
commirent d’énormes fautes et
Hachem envoya la dixieme
génération en «voyage», dans
les profondeurs de la mer. Le
déluge arrivait a sa fin et Hachem
fit une alliance avec Noah comme
il est dit: « Elokim dit a Noah:
«tel est le signe que j’ai établi
entre moi et toute chair qui se
trouve sur la terre » (Béréchit 9.17).

On oublia peu a peu le déluge
et de nouveau, les humains
commencerent a dégénérer.

11. On rapporte ses paroles dans le
Zohar (Balak 199a) avec en plus

—-2Gd La source de la sagesse cos-

Dix générations aprés, Hachem
se révéla a Avraham et lui dit : «au
début, j’ai fait une alliance avec
tout le monde. Maintenant, je ne
veux faire un pacte qu’avec toi»,
tel qu’il est dit : ce jour-la, Hachem
fit un pacte avec Avraham»

(Béréchit 15.18).

Hachem continua et il dit
a Avraham: «cette alliance sera
aussi avec le peuple juif » comme
il est dit: «il lui dit: «ainsi
sera ta descendance» (Béréchit
15.5) (aussi nombreux que les étoiles).
Balak continua et dit a Bilam:
«Puisqu’Hachem a contracté
cette alliance avec Avraham,
le peuple juif est devenu
une nation éternelle, immortelle.
J’ai réfléchi énormément pour
essayer de comprendre cela.
Pourquoi? Qu’y a-t-il de
particulier dans cette alliance ?
Et la, j’ai compris la chose

suivante ».

« Quoi ? Qu’est-ce que tu as
compris ? », demanda Bilaam.

1‘explication de Rabbi Yaacov de Izbitza
Zatsal (Bet Yaacov).
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Balak but une gorgée de
whisky, se lécha les levres et
continua : « puisque cette alliance
a été contractée, Hachem a donné
le pouvoir aux ames du peuple
juif d’attirer 1’abondance ici-bas,
a la séfira de la malkhout
(royauté) et puisqu’ils recoivent
I’abondance a travers elle, elle
s’unit avec le peuple juif comme
une flamme s’unit avec sa meche.
Et comme tu le sais, la vertu de
la malkhout est appelée j15. C’est
ce qu’'Hachem a dit a Avraham
«19 seront tes descendants», a
savoir tes descendants attireront
I’abondance de la malkhout

appelée «12».

Bilam se mit a bailler et dit:
«d’accord, mais quel rapport
avec nous aujourd’hui ? »

Les yeux de Balak scintillaient
de mal.

« C’est 1a ou tu rentres en jeu.
Tes capacités de bénir sont énormes
‘celui que tu bénis est béni » et ainsi,
tu as aussi la possibilité de bénir la
malkhout et d’attirer I’abondance a
travers elle. Par conséquent, je te
suggere de bénir la malkhout et
d’attirer 1’abondance vers nous.

Inévitablement, elle n’aura pas
besoin de recevoir les bénédictions
du peuple juif et puisqu’elle n’en
aura plus besoin, leur connexion
sera séparée et donc, tu pourras
maudire le peuple juif ».

Bilam répondit: «tu es un
génie! Je rentre en action des
maintenant ! »

Balak siffla et dit: «mais
n’oublie pas de qui vient cette
idée ».

Bilam commenca a concentrer
ses forces comme il est dit : « c’est
alors qu’il dit a Balak: «reste la
pres de ton sacrifice et j’aurai la

chance de 75« (Bamidbar 23.15).

«Toute ma force vient
précisément de la séparation et de la
distance de cet environnement. Par
conséquent, si je veux déraciner
d’eux la malkhout qui est appelée
715 afin qu’elle ne s’unisse plus a
eux et pour que mes malédictions

marchent, je dois partir seul ».

Mais on connait la fin. 1I
essaya a trois reprises et échoua.

Cependant, on doit comprendre
cela: pourquoi n’a-t-il pas
réussi ?
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Hachem t’aime

Le roi David dit : «j’entendrai
ce que le Tout-Puissant Hachem
me dira lorsqu’il parle de paix
envers son peuple et ses pieux »

(Téhilimes 85.9).

Rabbi Mordékhai Yossef de
Izbitza Zatsal expliqua cela de la
maniere suivante :12

Moché Rabbénou atteignit le
plus haut niveau de tous les
prophetes ; le roi David atteignit
le plus haut niveau de ceux
qui ont eu le rouah akodech
(inspiration divine). A chaque fois
qu’Hachem parlait au roi David,
il lui disait combien le peuple
juif était bon et a chaque fois, le
roi David était de nouveau ému
et pensait que «si le peuple juif
savait combien Hachem 1’aime,
ils auraient été remplis d’une joie

éternelle ».

C’est alors qu’une pensée lui
traversa I’esprit : « je me demande
ce qu’Hachem fait en privé », ainsi,
il décida d’essayer de le découvrir

12. Mé Achiloah (Tome I, chap. 85).

—-2Gd La source de la sagesse cos-

tel qu’il est dit : « j’entendrai ce que
le Tout-Puissant Hachem dira» (a
lui-méme lorsqu’il est en privé).

La aussi (lorsqu’Hachem est en
privé), il entenditce qui suit: «il
parle de paix envers son peuple

et ses pieux ».

Selon les paroles de Rabbi
Mordékhai Yossef, on peut a
présent comprendre pourquoi

Bilam n’a pas réussi.

Balak et Bilam pensaient que
1’amour d’Hachem envers le peuple
juif dépendait de quelque chose, de
leur influence sur la séfira de la
malkhout. Mais au moment ou
Bilam essaya de maudire le peuple
juif, Hachem révéla le pouvoir de
SON amour envers eux, que Son
amour envers chaque juif est
simple, pur et éternel et que son

amour ne dépend de rien du tout !

L’amour d’Hachem envers le
peuple d’Israél commenca lorsque
I’alliance fut établie avec Avraham
Avinou. A partir de ce jour, chaque
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juif mérite un lien éternel avec
Hachem qui ne peut pas étre
coupé. Peu importe qui et ou qu’ils
soient, a un moment de Vérité,
I’étincelle qui était intégrée dans
leur cceur se réveillera et ils seront
préts a perdre leur vie pour montrer
leur loyauté envers Hachem. Un
juif restera toujours un juif !

Puisqu’il fut révélé que
I’amour d’Hachem envers le
peuple juif ne dépendait de rien,
tous les plans de Bilam furent
anéantis. Il marcha dans sa
piece, grommelant et en colére:

«Hélas, j’ai encore échoué! Les
juifs ont gagné ».

C’est ce qui est dit : « Hachem
ton Dieu ne voulait pas écouter
Bilam et Hachem Elokékha
transforma la malédiction en
bénédiction pour toi parce
qu’Hachem Elokékha t’aime »

(Dévarim 23.6)

Hachem aime chaque juif a
I’infini et il souhaite que chaque
juif en fasse de méme envers lui.

A présent, retournons a notre
paracha.

Se rapprocher

Ce chabbat, on aura le mérite
d’entamer le livre de Vayikra qui
est le coeur de la Thora.

Le livre de Vayikra touche tous
les aspects pratiques qui expriment
la proximité d’Hachem envers le
peuple juif et la proximité du peuple
juif avec Hachem. 11 s’agit d’un vrai
rapprochement entre deux parties

qui crée une unicité complete.

Telle est la réalité que notre
paracha exprime en général et aussi
a travers le livre de Vayikra: une

réalité de la proximité d’Hachem et
1’unicité absolue et totale du peuple
juif envers Hachem.

En d’autres termes, notre
paracha traite des sacrifices
appelés n121p provenant du
mot 27, rapprocher le peuple
juif de leur pere céleste. Tel est
I’objectif de toutes les mitsvot en
général et de la mitsva des
korbanotes en particulier: créer
un vrai rapprochement qui n’a
pas de limites entre le peuple juif

et Hachem.
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Les korbanotes, comme leur
nom |’indique créent un sentiment
d’amour et de rapprochement

maapni.

Par conséquent, le livre de
Vayikra commence par le mot
Vayikra divisé en deux parties
R-1"1 pour sous-entendre que les
korbanotes sont précieux 1> aux
yeux d’Hachem (Hachem est la lettre
aleph, provenant de alouf, maitre du
monde), sous-entendu par la lettre X.

La lettre ® est la différence
entre le mot p» et P qui
est la différence entre 1’appel
d’Hachem a Moché et 1’appel

d’Hachem a Bilam.

13. La Thora dit par rapport aux
korbanotes qu’ils sont un « arome agréable
pour Hachem », ce qui signifie qu’ils sont
acceptés favorablement par Hachem. En
revanche, lorsqu’on commet une faute, il
est dit: «je ne sentirai plus I’odeur de tes
offrandes » (Vayikra 26.31) ce qui signifie que
les sacrifices ne sont pas acceptés comme il
est dit: « En quoi ai-je besoin de tous vos
sacrifices ? », dit Hachem. (Yéchayaou 1.11).

Il était une fois un Rabbi riche d’une grande
ville. 1l avait de nombreux atours. Toute
I’année, il était occupé a aider les habitants
de la ville a établir des lois, donner des cours
de Thora. Il intervenait dans des querelles,

—-2Gd La source de la sagesse cos-

Moché Rabbénou dont le
seul désir était de faire plaisir a
son créateur et de réparer le
monde avec la royauté du
Tout-Puissant fut traité par
Hachem avec affection (c’est la
raison pour laquelle il est écrit X"

avec un R.

D’un autre c6té, le méchant
Bilam pensait uniquement a lui
et méme s’il mentionnait le
créateur, ce n’était que pour
recevoir quelque chose de lui.
C’est pourquoi on emploie des
mots qui expriment le hasard et
I’impureté.’3 Détaillons un peu

plus cela.

s’engageait a installer la paix dans les foyers,
donnait des conseils et guidait son prochain.
Il subvenait aux besoins des pauvres avec
son propre argent et il prétait aux pauvres.
Les gens I’aimaient vraiment. A Pourim,
tous les gens de la ville lui envoyaient des
michloah manotes pour lui montrer leur
appréciation. Il y avait un homme avare qui,
honteusement, lui envoyait quelques dollars
par I’intermédiaire de son domestique.

Le soir, tous les dignitaires de la

ville étaient arrivés pour faire le festin

chez le Rabbi. Lorsque le Rabbi vit

I’avare, il lui tendit les dollars qu’il lui
avait envoyés.
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L’aspect de Moché dans chaque juif

Jusqu’a présent, on a appris
qu’Hachem traitait Moché avec
affection parce qu’il servait son
créateur avec un vrai dévouement.
Bien que cette affection s’exprime
a tous les niveaux, la Thora choisit
de souligner cela précisément au
niveau du dialogue: «et il appela
Moché »; Hachem s’adressait a

lui avec affection.

L’avare sauta en arriére. Le Rabbi lui
dit: «prends-les, ils sont a toi, je ne
veux pas de ton cadeau ».

L’avare en fut offensé et prétendit : «si
le Rabbi avait rendu les cadeaux de tout
le monde, d’accord. « Celui qui hait les
cadeaux vivra» (Michlé 15.27) mais vous
avez pris leur cadeau mais pas le mien ».

Le Rabbi répondit: «tous les gens de
notre ville ressentent de 1’amour et de
P’affection envers leur Rabbi; ils
souhaiteraient I’honorer avec de I’or toute
I’année mais ils sont préoccupés par leur
subsistance et ne sont pas libres
d’exprimer leur affection. A Pourim, ils
ne travaillent pas et ils se réjouissent. Ils se
souviennent de leur Rabbi et lui envoient
leurs offrandes. Je les accepte volontiers
parce que leurs offrandes montrent leurs
vrais sentiments. Mais vous, je suis désolé
de le dire, vos cadeaux sentent de nature.

—eGd La source de la sagesse G-

En vérité, non seulement Moché
mérita cet appel mais chaque juif !

Lorsque Moché réveille le
peuple juif pour qu’il craigne
Hachem, il dit: «et maintenant
Israél, ce qu’Hachem Elokékha te
demande, c’est de craindre Hachem
Elokékha» (Dévarim 10.12). On a
I’'impression que la crainte
d’Hachem est un sujet insignifiant

Toute ’année, vous vivez uniquement
pour vous-mémes. Lorsque Pourim
arrive, vous étes embarrassé parce que
vous vous sentez différent. Alors, vous
envoyez quelques dollars. Ainsi votre
cadeau ne contient rien que ces quelques
dollars et croyez-moi, je n’en n’ai pas
besoin!». Hachem ne désire pas le
sacrifice en soi. Si une personne 1’apporte
en tant que signe de ses sentiments
sincéres, en tant qu’expression de son
désir de se rapprocher d’Hachem et de se
lier a son créateur, c’est un arome
agréable et ce sacrifice est accepté mais si
un homme vit détaché d’Hachem et ne
pense qu’a remplir son obligation,
Hachem ne souhaite ni sa personne, ni
son offrande.

On doit juste se souvenir que la priére a
été établie a la place des sacrifices.

-Maayan Achavoua (Vayikra p. 30).
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comme si Moché avait dit : « il ne te
demande rien d’autre qu’une toute
petite chose ». La Guémara pose la
question:4  «sous-entendu, la
crainte divine est une matiére
insignifiante?» et la Guémara
répond: en fait pour Moché la
crainte divine est insignifiante.

La Guémara donne une
parabole : on compare cela a celui a
qui on demande un large ustensile et
il en a un. Cela semble étre un petit
contenant parce qu’il le possede.
Cependant, celui a qui on demande
un petit contenant et qu’il n’en a pas,
cela lui semble étre un grand défi.
En fait, méme si le contenant est
grand et que la personne le possede,
il ’a déja atteint; donc, cela lui
semble étre une chose insignifiante.

Rabbi Chnéor Zalman de Liadi
Zatsal pose une question simple :15
si Hachem avait dit a Moché qu’il
ne lui demandait que de le craindre,
la réponse de la Guémara serait
claire, a savoir que concernant
Moché, c’est un sujet insignifiant.
Mais cet appel ne s’adresse-t-il pas

14. Méguila 25a.
15. Tanya — Likouté Amarim (chap.42).

—-2Gd La source de la sagesse cos-

a chaque juif? La Thora dit: «et
maintenant, Israél, ce qu’Hachem
Elokékha te demande», cela
signifie que c’est ce qu’on
demande a chaque juif. La réponse
de la Guémara est que concernant
Moché, c’est un théme insignifiant.
C’est apparemment déroutant.

Le Rabbi explique que
chaque ame juive contient en elle
un aspect de Moché Rabbénou.

En d’autres termes, Moché n’est
pas juste un personnage historique
mais une réalité éternelle qui existe
dans I’ame de chaque juif au cours
de toutes les générations. Chaque
juif possede un aspect de Moché
Rabbénou. Grace a cela, il est
possible de dire que la crainte divine

est un theme insignifiant pour lui.

Rabbi Chnéor Zalman rajoute
qu’a chaque génération, des
étincelles de 1’ame de Moché
Rabbénou descendent et s’habillent
sur le corps et I’ame des sages de
la génération, les «yeux» de la
nation afin qu’ils partagent leur
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connaissance aux gens, qu’ils

connaissent la grandeur d’Hachem

et qu’ils le servent de tout leur
ceeur et de toute leur ame.

Meéme s’il est difficile pour un
juif de réveiller de Iui-méme
I’aspect de Moché caché dans son
ame, il peut se lier aux tsadikimes,
les sages de la génération, les yeux
du peuple dans lesquels une
étincelle de 1’ame de Moché est
revétue, et ces derniers réveleront
dans le cceur de ce juif la crainte
divine. C’est la ou la crainte divine
devient un theme insignifiant et

proche de chaque juif.

Le Rabbi souligne que
I’étincelle de 1‘dme de Moché
s’habille dans le « corps et I’ame »
des sages de la génération. En
d’autres termes, le pouvoir spécial
et divin de Moché existe a la fois
dans le corps et dans I’ame des
tsadikimes de la génération. De la,
on apprend que la bénédiction
d’un tsadik doit étre faite a la fois

par son ame et son corps.

Par son ame: un homme
recoit sa bénédiction par ses

16. Béréchit Rabba 56-7.
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enseignements et toutes ses
autres influences spirituelles.

Par son corps: on regoit sa
bénédiction en regardant son
visage car en regardant le visage
d’un tsadik, on recoit une force
spirituelle qui émerge de I’étincelle
de I’ame de Moché Rabbénou
habillée dans le corps de ce tsadik.

Si c’est le cas de chaque tsadik
de chaque génération, I’étincelle
enveloppée dans 1’ame de Moché
brille et influence au maximum le
ceeur du tsadik de la génération, le
chef de la génération, lui sur lequel
nos sages disent :'6 « il n’y a pas de
génération qui ne contient pas un
individu tel que Moché ». En effet,
a chaque génération, il doit y avoir
un tsadik qui représente 1’aspect de
Moché, dirigeant de la génération.

C’est la raison pour laquelle il
est important de se connecter aux
tsadikimes en général et au tsadik
de la génération en particulier car
seulement a travers cette
connexion, on recoit la force
nécessaire dont on avait besoin
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pour que notre  crainte
d’Hachem soit aussi un «theme
insignifiant». Par conséquent,
on sera capable de servir
convenablement Hachem.!”

Puisqu’a lintérieur  de
chaque juif, il y a un aspect de
Moché Rabbénou, Hachem nous
appelle nous aussi avec affection. 8

Cela répond a notre question.

Un amour vrai

Bien que «Il appela Moché »
soit écrit a trois reprises dans la
Thora, Rachi choisit d’écrire son
interprétation (a savoir que chaque
discours entre Hachem et Moché était
précédé d’un appel) précisément ici
au début de la paracha Vayikra,

la paracha des korbanotes.

Car si Rachi avait écrit son
interprétation dans I’'un des deux
autres endroits (au buisson ardent et au
Mont Sinai), ou Moché avait été
appelé par Hachem avec affection,
on aurait pu penser avec innocence :

17. Sihat Achavoua (théme 918).

18. En d’autres termes, méme aujourd’hui,
bien qu’on soit appelé «la derniére
génération» et par rapport a toutes les
générations qui nous ont précédé, on est
considéré comme étant la plus basse des
générations, néanmoins méme a 1’intérieur
de nous, il y a un aspect de I’ame de
Moché. Plus un homme se purifie, se
sanctifie et se raffine, plus il veille a

—eGd La source de la sagesse G-

«heureux soit-il et heureux soient
ses parents, lui qui a mérité d’étre
appelé par Hachem avec affection ».

Mais Rachi ne voulait pas
qu'on se trompe en pensant
qu’Hachem ne s’adresse qu’a
Moché avec affection. Ainsi, il
interpréta cela précisément ici au
début de notre paracha qui traitent
des korbanotes qui expriment la
proximité d’Hachem et du peuple
juif afin de nous informer et de
révéler que cela s’adresse a

chaque juif, ou qu’il soit.

prononcer les bénédictions lentement et
avec intention, plus il est vigilant dans les
domaines de sainteté, se préserve contre
toutes les mitsvot négatives et s’efforce
d’étre méticuleux dans toutes les mitsvot
positives au maximum, plus il utilise son
temps intelligemment et a des pensées
pures, plus 1’aspect de Moché a I’intérieur
de lui s’intensifie et se renforce de jour
en jour.
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Sache que le lien qui
existe entre toi et moi est un
lien éternel, un lien d’amour
authentique! Mon affection
envers toi est une affection

sincére, grace a !’alliance que

j’ai contractée avec Avraham!

Maintenant, ce qui nous reste

a comprendre est de quel appel
il s’agit.

Une voix intérieure

Rabbi Yéochoua Ben Lévi
dit’® que chaque jour une bat
kol (voix céleste) traverse le Mont
Horev et annonce: «malheur
aux gens qui dénigrent la

Thora ».

Le Baal Chem Tov Zatsal a
appris cette michna et demande:
ou est cette bat kol? Et si les
gens ne l’entendent pas, a quoi

sert-elle ?

Il explique que chaque juif
recoit chaque jour un réveil
dans son cceur; un point interne
se réveille en lui, le meéne a
retourner vers Hachem, a se
rapprocher de lui et a vraiment
servir Hachem dans la joie. Ce
réveil provient de la force de
cette bat kol qui se renforce

chaque jour.

19. Pirké Avot 6.2.
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Lorsqu’un juif trouve dans
son cceur ce désir réveillé de
servir Hachem, il doit comprendre
que ce réveil est dii a la force
de la bat kol qui s’adresse
particulierement a lui, qu’il doit
faire bon usage de ce réveil
et ne pas tourner le dos a la
voix d’Hachem qui I’appelle et
lui dit de se réveiller de son
endormissement et d’améliorer sa

voie.

Ce réveil apparait a chacun
d’innombrables fois dans sa
vie et méme chaque jour:
le sentiment de quelque signe
du «ciel dans son coeur,
le fait d’entendre une voix
intérieure qui l’interpelle et lui
demande de se réveiller de sa
stagnation qui s’accroche a lui
et se renouvelle pour servir
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Hachem convenablement. On

doit comprendre 1’allusion, tirer

profit de ce réveil et ne pas

perdre cette opportunité qui lui
est donnée.2

Grace A cette bat kol, on mérite
de reconnaitre notre mission dans
ce monde et savoir quel est notre
tikoun. A partir de la, on comprend
qu’une personne peut étre sauvée
de tout a I’intérieur de lui ; il n’a pas

besoin d’aller nulle part.

Hachem existe a I’intérieur
de chaque juif: «je réside parmi
eux » (Chémot 25.8), a I’intérieur
de chaque juif.2! Par conséquent,
a ’intérieur de chaque juif, il y a
quelque chose qu’on appelle une

«Voix intérieure ».

C’est comme un petit
prophete. On peut appeler cela un
«sentiment» ou une « intuition ».
On doit se connecter avec sa
néchama, il ne faut pas chercher
un sauvetage ailleurs. Il faut
rechercher cela a I’intérieur de soi.

20. Michehat Chémen (Béréchit p. 328).

—eGd La source de la sagesse G-

C’est ce qu’on appelle
un appel d’affection. Hachem
appelle chaque juif a chaque
génération précisément dans
I’amour et I’affection. Cela se
produit en permanence et on
a le devoir de comprendre
pourquoi parfois, on n’entend
pas toujours ces signes. La
réponse a cela se trouve dans
le verset suivant: «parle aux
enfants d’Israél et dis-leur: une
personne, tout celui parmi toi qui
apporte un sacrifice a Hachem »
(Vayikra 1.2): Veux-tu entendre ?
Veux-tu recevoir les fréquences
de I’au-dela ? C’est ton devoir de

te raffiner.

Cette réponse se divise en
deux parties :

1. Une personne

2. « Quiconque parmi vous qui
apporte un sacrifice a Hachem »

Commencons par la
premiére partie.

21. Voir le Alchikh Akadoch (Chémot 25-8); Bat Ayin (paracha Térouma); Likouté Moaran
I (Thora 94).
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Tout d’abord...

Hachem se révéle & Moché
et dit : « parle aux enfants d’Israél
et dis-leur: «Quiconque, tout
celui parmi vous qui apporte un
sacrifice a Hachem » (Vayikra 1.2).
Pourquoi  Hachem souligne
qu’une « personne » doit apporter
un sacrifice? Apparemment, le
mot «personne» n’est pas
nécessaire ?! Le verset aurait dii
dire: « parle aux enfants d’Israél
et dis-leur: celui parmi toi qui
apporte un sacrifice a Hachem ».

Apres tout, on ne trouve pas
qu’il est noté par rapport a
d’autres mitsvot: «une personne
qui met des Téfilines», une
personne qui observe le chabbat ».

Il est évident qu’on parle
d’une personne! Pourquoi alors
souligner «une personne » en ce
qui concerne le fait d’apporter
des sacrifices ? Voici la réponse :

Hachem dit : «une personne,
tout celui parmi toi qui apporte un
sacrifice a Hachem ». Pour que le
sacrifice soit accepté et désirable
devant moi, sois d’abord une

personne, un étre humain.

Certains peuvent penser
qu’ils sont des gens tres exaltés :
ils progressent dans les qualités
spirituelles, ils prient a I’aube, ils
disent le tikoun hatsot mais si
leurs midotes ne sont pas bonnes
et qu’ils ne se « «travaillent » pas,
ils ne sont pas une « personne ».
Si un singe ou un robot apporte un
sacrifice, cela n’a aucune valeur.
Ce n’est que lorsqu‘une personne
apporte un sacrifice que c’est

considéré comme un korbane.

Du comportement de Moché
Rabbénou, on apprend comment
une « personne » doit se comporter
et que signifient le dérekh érets et

les bonnes midotes.

Moché construisit le michkan
avec une vraie méssirout néfech.
Il s’assura que tous les moindres
détails soient faits du mieux

possible.

Moché Rabbénou détailla
devant 1’ensemble des enfants
d’Israél les ordonnances du
michkan. Il soumit un rapport
détaillé et précis sur toutes les
dépenses du michkan. Moché
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Rabbénou était connu pour son
honnéteté absolue. Par
conséquent, il montra a tout le
monde ce qui était fait avec
chaque shékel qui avait été donné
pour la construction du michkan.

Apres la faute du veau d’or,
Hachem dit a Moché de graver
deux nouvelles tables de la loi.
C’est alors qu’Hachem lui révéla
une carriere de saphir dans sa tente.
Grace a cela, Moché devint un
homme tres riche. Immédiatement
apres, la construction du michkan
commenga et I’or et I’argent et les
matériaux tres chers furent
déposés dans les mains de Moché

en grandes quantités.

Certains voulaient répandre de
fausses rumeurs au sujet de Moché.
Le midrach dit2 qu’ils disaient au
sujet de Moché : «regardez le cou
gras du fils de Amram (Moché) », un
autre répondait : « cet homme qui a
controlé tout le travail du michkan,
tu crois qu’il ne va pas devenir
riche ? ». En entendant cela, Moché
leur dit: «je vous jure que des que

22. Chémot Rabba 51.6.

—-2Gd La source de la sagesse cos-

la construction du michkan sera
terminée, je vous ferai un
compte-rendu détaillé ».

C’est le sens de «tu seras
purgé de toute culpabilité devant
Hachem et le peuple juif»

(Bamidbar 32.22).

Lorsqu’il rendit des comptes
sur toutes ses dépenses, ils étaient
incapables de trouver ce qui avait
été fait avec une partie des dons
jusqu’a ce que Moché jefine, prie
Hachem et qu’il fut exaucé. C’est
ainsi qu’ils purent trouver le

compte correct.

Lorsque le michkan fut
construit, quelques imbéciles se
moquerent de lui en disant qu’au
début, la présence divine ne
descendait pas dans le michkan.
Mais ensuite, la chékhina descendit

et résida dans le michkan.

Moché Rabbénou peut rentrer
dans le michkan mais il ne rentre
pas. Le peuple juif le presse de
rentrer, de parler a Hachem, de
recevoir des instructions sur ce
qu’il fallait faire et comment
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offrir les sacrifices mais Moché
restait dehors ; il ne rentrait pas. Il
était I’architecte, il avait construit
le michkan mais il restait dehors.

Moché dit au peuple juif:
«Hachem ne m’a pas appelé.
Cela ne se fait pas de rentrer de
mon propre chef». Ce n’est que
lorsque «Il appela Moché » que

Moché rentra.

L.a Guémara dit2 que si Moché
Rabbénou, le maitre de tous les
prophetes, lui qui a donné toute sa
vie au peuple juif était rentré au
michkan pour offrir un sacrifice
sans en avoir 1’autorisation, sans
qu’Hachem I’ait appelé a le faire,
cela aurait été un sérieux manque
de dérekh érets. De la, nos sages
apprennent® que tout talmid
hakham qui n’a pas de savoir vivre
(dérekh érets), une charogne est

mieux que lui.

Si une personne n’a pas de
dérekh éretz et de bonnes midotes,
il est pire qu'une charogne. Une
charogne est répugnante. Tout le
monde veut s’éloigner au

23. Yoma 4b.
24. Vayikra Rabba 1.15.

—eGd La source de la sagesse G-

maximum d’elle pour ne pas sentir
sa puanteur et que cette mauvaise
odeur ne se colle pas a elle.

Nos sages soulignent la
chose suivante: une charogne
vaut mieux qu’eux. C’est-a-dire
que cela ne veut pas dire qu’une
personne qui manque de dérekh
érets n’est pas semblable a une
charogne mais elle est pire

qu’une charogne ! Pourquoi ?

Lorsqu’une charogne dégage
une mauvaise odeur, les gens
s’enfuient. Ils sentent cette mauvaise
odeur et savent rester a |’écart et sont
vigilants pour ne pas étre
endommageés par cela. Mais les gens
ne savent pas qu’il faut étre vigilant
par rapport a quelqu’un qui a acquis
des connaissances mais dont les
midotes sont terribles ou qui n’a pas
de dérekh érets. Ils ne sentent pas la
mauvaise odeur de cette charogne et
ne s’en éloignent pas. Les gens ne
voient que sa connaissance. Ils ne
voient pas ses mauvaises midotes et ;
a cause de cela, ils ne savent pas se

protéger de cet individu.
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Une personne sans dérekh
érets n’est pas une personne.

Par conséquent, il est dit:
«une personne... qui apporte un
sacrifice», on doit apporter un

25. Un jour, Rabbi Chlomo Zalman
Auerbach Zatsal descendait la rue de Apisga
lorsque soudain, une forte pluie commenca a
tomber. Rabbi Chlomo Zalman vit un jeune
éléve de la yéchiva kétana s’approcher de lui
avec un petit parapluie. Le jeune homme
demanda a Rabbi Zalman de se protéger
sous son parapluie, ensemble, ce qui était le
but du parapluie. Soudain, une voiture
s’arréta prés d’eux et le chauffeur cria a
Rabbi Chlomo Zalman: « Rabbi, montez !
Je vais vous emmener a la yéchiva ».

Le Rabbi dit: «non, non, je vais a la
yéchiva avec ce jeune homme ».

En arrivant, les jeunes de la yéchiva virent

leur Roch yéchiva rentrer tout trempé. Ils lui

demandérent : « Rabbi, pourquoi n’avez-vous
pas voulu monter dans la voiture ? »

Il répondit: «j’ai vu le bonheur de ce

jeune enfant qui me prenait sous son

parapluie. J’ai préféré me mouiller mais
pas gacher cette joie ».

C’est ¢a un gadol Ador! Prendre en

considération méme les sentiments d’un

enfant ou de toute personne. Toujours
essayer de rendre quelqu’un joyeux.

Le Hazon Ich avait un minyan fixe chez
Iui pour minha chaque jour a une heure de

—eGd La source de la sagesse G-

sacrifice et on doit prier mais
avant tout, on doit étre une
personne ».2

A présent, parlons de la
seconde partie.

I’aprés-midi. Le Steipeler, Rabbi Yaacov
Israél Kanievsky Zatsal qui était le
beau-frére du Hazon Ich participait aussi a
ce minyan. Un jour, a une heure moins le
quart, le Steipeler se leva pour partir. Ils
étaient juste dix hommes avec le Steipeler.
S’il partait, il n’y aurait pas minyan et le
Hazon Ich serait forcé de prier tout seul.

On dit au Steipeler : « s’il vous plait restez,
vous étes le dixieme »

Il répondit : « je suis désolé, je ne peux pas

rester. J’ai pris rendez-vous précisément a

une heure avec le plombier ». Ils essayerent

de le convaincre: «et alors quoi si vous

avez pris rendez-vous avec lui, laissez le

plombier attendre quinze minutes... Aprés
tout, il s’agit du Hazon Ich ».

Le Steipeler leur dit : « je ne crois pas que
j’ai le droit de prier lorsque le plombier
m’attend et souffre pendant ce temps-1a ».

Ils poserent la question au Hazon Ich et

il était d’accord avec le Steipeler : «il est

interdit de prier aux dépens du plombier
qui attend en vain ! ».

«Une personne... qui apporte une offrande »,
d’abord sois une personne et ensuite prie.

-Yéhi Réouven (vayikra, p. 13).
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Sacrifie de toi-meéme

Rav Yoram Mickaél Abargel
Zatsal dit :26

Le deuxiéme verset de notre
paracha dit: «une personne qui
apporte un sacrifice de vous a
Hachem, des animaux, des
bovins et des ovins, vous
apporterez ~ votre  sacrifice »
1 AT M Y 129p 091 2P0 03 0R)
(19127 N T R | P

(Vayikra 1.2)

Puisque le verset ne dit pas:
«une personne parmi vous qui
apporte un sacrifice» mais dit
«une personne qui apporte un
sacrifice de vous», nos maitres
hassidiques nous révelent que la
Thora cherche a nous faire savoir
que pour se rapprocher d’Hachem,
il étre prét a se sacrifier dans ce but
et tout abandonner pour atteindre

ce rapprochement avec Hachem.

Telle est la signification de
ce verset: «une personne qui
apporte un sacrifice de vous », a
savoir celui qui veut se

26. Imré Noam (Vayikra, art. 4).
27. Pirké Avot 2.4.

—-2Gd La source de la sagesse cos-

rapprocher d’Hachem (yakriv vient

du mot itkarvout, rapprochement) doit

sacrifier « de vous », c’est a dire
se sacrifier dans cet objectif.

Mais qu’est-ce que I’homme
doit sacrifier de lui-méme
exactement? A quoi le verset
répond: «des animaux », c’est a
dire ’aspect premier du culte de
la personne dans ce monde, c’est
de sacrifier ses désirs animaux qui
s’opposent a la volonté d’Hachem
et de ne désirer que ce
qu’'Hachem désire tel que nos
sages disent :2” « annule ta volonté

devant Sa volonté ».

Le verset rajoute : «des ovins
et des bovins, vous apporterez
votre sacrifice », c’est a dire, parmi
tous les sacrifices des bovins et des
ovins, le votre est le plus précieux :
«votre sacrifice ». Les sacrifices
que vous offrez de vous-mémes
sont vos efforts pour surmonter
vos désirs animaux, que ce soit en
ce qui concerne la nourriture, la
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boisson, les honneurs, la jalousie,

la haine ou vos désirs en I’honneur

d’Hachem, et sont plus précieux

que tous les autres animaux que
vous pouvez m’offrir.2

En plus de cela, Rabbi Chnéor
Zalman de Liadi Zatsal explique®
qu’il y a ceux dont I’ame animale
est I’aspect des « bovins » qui ont
un tempérament chaud par nature,
comme le taureau, et il y a ceux
dont I’ame animale ressemble aux
ovins qui bien qu’ils n’aient pas
un tempérament chaud par nature
et sont plut6t calmes, font appel a
la luxure qui est leur point négatif,

comme les ovins.

C’est alors que la Thora dit :
«des animaux, des bovins ou des
ovins, vous apporterez votre
sacrifice », c’est-a-dire que si une
ame animale a I’aspect des bovins
ou I’aspect des ovins, chacun de
nous, porteur d’une ame animale,
doit sacrifier ses propres désirs
animaux en I’honneur d’Hachem.

28. Béér Maim Haim (Vayikra 1.2).
29. Likouté Thora (Vayikra 2b).
30. Pirké Avot 2-4.

—-2Gd La source de la sagesse cos-

On apprend du Rabbi que les
inclinaisons  ne  sont  pas
équivalentes. Ce qui pour quelqu’un
n’est pas du tout une épreuve, pour
une autre personne, c’est réellement
une dure épreuve. Quelqu'un a
tendance a étre tres en coleére. Pour
lui, controler sa colére est une
épreuve terrible et au contraire, il y
a ceux qui ont une nature trés calme
et pour qui cela n’est pas du tout une
épreuve. De méme, il y a celui dont
les désirs briilent en lui et par
conséquent, fermer les yeux et ne
pas voir des vues interdites est tres
dur et a I’inverse, celui dont le désir
pour la luxure est minime et donc
pour lui, ce n’est pas considéré
comme étant une épreuve. Il en est
de méme pour toutes sortes de

penchants et d’épreuves.

Nos sages disent :3 « ne juge
pas ton prochain tant que tu ne
t’es pas retrouvé a sa place »

D’apres le sens littéral, « a sa
place », signifie 1’environnement
physique ou il vit, et ou il travaille.
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Parfois, la sainteté et la modestie

ne sont pas respectés ; la-bas, il lui

faut lutter énormément contre ses

désirs pour ne pas recopier son

environnement ou transgresser un

interdit par des vues interdites ou
pire encore.

Certainement son test et sa
lutte est tres difficile, plus que
celui qui est assis la majeure
partie de sa journée au Bet
amidrach en face de livres saints a
étudier la Thora. Par conséquent,
il ne faut pas mal le juger mal car
il est possible qu’on n’aurait pas

fait mieux si on était a sa place.

Mais en plus du sens simple,
d’apres le Baal Chem Tov, leur
«place» signifie leur niveau
spirituel et le genre unique de I’ame
animale qui n’est pas équivalente
de I’'un a I’autre. Ce qui n’est pas
considéré pour 1'un une épreuve
constitue pour quelqu’un d’autre
une terrible épreuve tel qu’on vient
de I’expliquer. Par conséquent, si
on rencontre une personne dont les
actes sont reprochables, on ne doit
pas le juger défavorablement parce
qu’il est trés possible que si on était
a sa «place» ou sur le méme plan

spirituel et qu’on avait la méme
ame animale que lui, on n’aurait pas
été dans une meilleure situation.

On doit regarder le peuple juif
d’un bon ceil et ne pas réveiller les
accusations contre lui. On doit se
souvenir qu’Hachem aime les
enfants d’Israél quels qu’ils soient
et il prend plaisir a leurs bonnes
actions. Celui qui mentionne les
iniquités d’autres personnes cause
a Hachem beaucoup de peine. En
vérité, les enfants d’Israél n’ont
pas I’air bien d’un point de vue
extérieur. Cependant, a I’intérieur,
ils sont précieux et leur ame est
pure. Un juif est semblable a un
diamant. Un diamant reste un
diamant méme s’il est recouvert de

boue ou complétement sale.

On doit corriger notre
maniére de voir le peuple juif. 11
est nécessaire de comprendre que
chaque juif est un enfant
d’Hachem trés précieux. Le fait
qu’ils se comportent mal, c’est
parce qu’ils ont été élevés dans
un foyer difficile ou sont allés
dans une école difficile et nous
nous serions comportés de la

meéme maniere dans leur cas.
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Les juifs sont purs, on doit juste
leur montrer le droit chemin. Si on
leur dit un mot gentil et qu’on les
rapproche gentiment, ils corrigeront
leur conduite peu a peu et feront
completement téchouva. De plus,
ces derniers rapprocheront aussi
leur femme et leurs enfants de la
Thora. Votre récompense dans les
cieux sera énorme comme il est dit :
«si vous conduisez une personne
précieuse en dehors de ce qui est vil,
vous serez semblable a ma bouche »
(Yirmiyaou 15.19) et nos sages

expliquent :3! quiconque rapproche
son prochain d’Hachem atteint un
tel niveau que méme si Hachem
décrete un mauvais décret, il
I’annulera en son honneur, tel qu’il
est dit: «si vous conduisez une
personne précieuse en dehors de ce
qui est vil, vous serez semblable a
ma bouche», soit vous serez
semblable a la bouche d’Hachem
qui peut annuler un décret.

Revenons a la réponse de
Chmouel a son éléve, Rav Yéoudah.

Ils n’entendaient pas

Chmouel tranquillisa Rav
Yéoudah et lui dit : «il y avait de
la souillure dans leur ceeur».
Voici I’explication de sa réponse.

On n’a pas de raison de
s’inquiéter parce qu’on n’est pas
comme eux. Il y avait de la
souillure dans le cceur de Doeg et
d’Ahitofel depuis le début. Ils
avaient des pensées de faute dans
leur coeur méme avant de fauter
tandis que toi, tu as le cceur pur.

Du fait que leur cceur était
rempli de saleté, ils n’entendaient
pas la voix de leur ame. Il n’y
avait personne a réveiller. A cause
de leurs terribles midotes, ils ne
méritaient pas d’entendre 1’appel
de I’affection. Mais je te connais,
je sais que tu travailles sur tes
midotes et s’il en est ainsi, tu
n’as pas a t’inquiéter parce que
tu mériteras d’entendre ’appel de

I’affection.

Chabbat Chalom

31. Baba Métsia 85a.

—2G) La source de la sagesse G-
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Le sentier...

1. L’appel d’Hachem émerge a chaque
fois, parfois a travers des événements
joyeux qui transcendent une personne a
des niveaux trés élevés, élevant son esprit
dans les cieux et parfois, a travers les
ombres des crises et des peines qu’il
endure. De la méme maniére qu’une
personne qui se trouve dans une immense
joie doit entendre la parole d’Hachem en
train de I’appeler ou de lui demander
quelque chose, il doit entendre lui aussi
I’appel d’Hachem dans un temps de
trouble. Toute la vie d’un individu et les
évenements qu’il parcourt sont un long
appel de Celui qui nous aime le plus au
monde, Hachem.

2. Ce chabbat, on mérite d’ouvrir le livre
de Vayikra qui est le cceur de la Thora. Le
livre de Vayikra touche tous les aspects
pratiques qui expriment la proximité
d’Hachem envers le peuple juif et la
proximité du peuple juif envers Hachem.
Un rapprochement vrai et simple entre les
deux cotés crée une unicité totale. C’est la
réalité qui est généralement exprimée
dans notre paracha et a travers le livre de
Vayikra. C’est la réalité de la proximité
d’Hachem et de I’unicité absolue et totale
du peuple juif avec Hachem.

3. En d’autres termes, notre paracha qui
traite des korbanotes (sacrifices) vient du
mot lékarev, rapprocher le peuple juif
d’Hachem. C’est 1’objectif de toutes les

mitsvot en général et de la mitsva de
korbanotes en particulier, de créer un
rapprochement illimité entre le peuple juif
et Hachem. Les korbanotes tel que leur
nom lindique créent un sentiment
d’amour et de rapprochement. Par
conséquent, le livre de Vayikra commence
par le mot Vayikra qui est divisé en deux
parties R-IP*) pour insinuer que les
korbanotes sont précieux aux yeux
d’Hachem 0971 MYR-R maitre du
monde, insinué par la lettre aleph.

4. Hachem ne souhaite pas le sacrifice en
soi. Celui qui offre un sacrifice pour
exprimer ses vrais sentiments, en tant
qu’expression de son désir de se
rapprocher et de se connecter a son
créateur, c’est un arome agréable et son
sacrifice est accepté volontiers. Mais si
un individu se détache d’Hachem et ne
pense qu’a remplir son obligation,
Hachem ne désire pas son sacrifice, ni lui,
ni son sacrifice.

5. Chaque juif possede un aspect de
Moché Rabbénou. Ainsi, il est possible de
dire que la crainte divine est évidente pour
chaque juif. Rabbi Chnéor Zalman de
Liadi rajoute qu’a chaque génération, des
étincelles de I’ame de Moché descendent
et s’enveloppent dans le corps et 1’ame des
sages de cette génération, les « yeux» de
la nation, afin de faire connaitre leur savoir
aux gens et que ces derniers connaissent la
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grandeur d’Hachem et le servent de tout
leur cceur et de toute leur ame.

6. Méme si c’est difficile pour un juif de
réveiller ’aspect de Moché enfoui dans
son ame, il peut se connecter aux
tsadikimes, aux sages de la génération, les
yeux de la communauté en lesquels
I’étincelle de I’ame de Moché Rabbénou
se trouve revétue et ils révéleront dans le
ceeur de ce juif la crainte divine. C’est ainsi
que la crainte d’Hachem deviendra un
sujet insignifiant et proche de chaque juif.
Le Rabbi souligne que 1’étincelle de 1’ame
de Moché enveloppe le « corps et I’ame »
des sages de la génération. En d’autres
termes, le pouvoir divin particulier de
Moché existe a la fois dans le corps et dans
I’ame des tsadikimes de la génération.

7. Méme aujourd’hui, bien que nous
soyons appelés «la derniére génération »
et que par rapport a toutes les autres
générations, nous soyons considérés la
plus basse, méme a I’intérieur de nous, il
existe un aspect de I’ame de Moché
Rabbénou. Plus un homme se purifie, se
sanctifie et se raffine, plus il veille a
prononcer les bénédictions lentement et
avec concentration, plus il est vigilant dans
le domaine de la sainteté, se protege de
toutes les mitsvot négatives et veille a étre
méticuleux dans toutes les mitsvot
positives au maximum, plus il utilise son
temps intelligemment et a des pensées
pures, plus I’aspect de Moché sera en lui et
se renforcera de jour en jour.

8. Le Baal Chem Tov explique que
chaque juif recoit un réveil dans son cceur
chaque jour. Un point intérieur se réveille
en nous pour qu’on revienne vers Hachem
et se rapproche de Lui, pour qu’on serve
Hachem réellement dans la joie. Ce réveil
vient de la force de cette bat kol qui vient
chaque jour. D’apres cela, lorsqu’un juif
sent le désir de servir Hachem se réveiller
en lui, il doit comprendre que ce réveil est
dii a la force de cette bat kol qui s’adresse
tout particuliérement a lui et qu’il doit
faire bon usage de ce réveil et ne pas
tourner le dos a la voix d’Hachem qui
I’appelle et lui demande de se réveiller de
son endormissement et d’améliorer ses
actes a partir de maintenant.

9. Ce réveil arrive chez tout un chacun, un
nombre illimité de fois dans sa vie et méme
chaque jour. Il s’exprime par un signe
céleste dans son ceeur, le fait d’entendre
une voix interne en train de lui dire de se
réveiller et de renouveler son culte divin.
Une personne a besoin de comprendre ce
signe, utiliser ce réveil et ne pas perdre
I’opportunité qui lui est offerte.

10. La voix d’Hachem appelle chaque
individu a travers tous les événements
de sa vie. A chaque événement, il a la
possibilité d’entendre la parole divine,
I’appel ~ unique qui  s’adresse
particuliérement a lui. Notre travail est
de prendre ces mots et de les
transformer en actions !
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Paroles de Rabbénou
Yoram Abargel Zatsal
Si le sage vous dit que votre droite est
votre gauche et que votre gauche, est
votre droite, ne remettez pas en cause
Ises paroles.

Quand I'homme a une foi en les paroles
des sages, tous ses problémes sont
résolus.

Le probléme de Iéducation des enfants,
les difficultés de la vie, les difficultés
de la paix du foyer, les difficultés
d'apprentissage et les difficultés avec
les amis.

Pour cela il méritera un salaire
incommensurable.

Parce que, par cela, il apprendra la
Torah et se rapprochera d'Hachem.
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