- CHEMINI -

h LE MOT DU ROCH YECHIVA

La Tora nous enseigne les Simanim, les
indications pour savoir reconnaitre un
animal Cacher, un poisson Cacher.

Pour les poissons, tout le monde connait:
c'est Cacher s'il a des écailles et des
nageoires , nNWpwp1 "m0

La Guemara nous donne un rensei-
gnement important: tous ceux qui ont des
écailles ont des nageoires, il suffit de voir
sur la peau du poisson des écailles, il est
Cacher, inutile d'aller vérifier les
nageoires, elles y sont. Et la Gemara pose
alors une question évidente, il aurait suffit
d'indiquer un seul Siman, les écailles.
Quel intérét de préciser les nageoires?

La réponse que donne la Gemara est énig-
matique: , XN 70 Sec'est  pour
agrandir et honorer la Tora.

Les aliments ne nourrissent pas unique-
ment le corps, la Nechama a elle aussi be-
soin d'etre alimentée. Et ces vitamines
spirituelles se cachent dans les aliments
Cacher, et sont libérées par la Berah'a.

Les "vitamines" Cacher des poissons leur
font pousser des nageoires, ce qui change
leur comportement dans l'eau (Ramban)
et nous annoblit.

Et la Tora conclut” ceux qui n'ont pas ces
Simanim, vous salissent la Nechama: ypw)
"(oa5

Chabat Chalom
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RECONNAITRE LA VERITE

Dans la Parashat Shemini, la Torah rapporte un épisode fondamental
concernant la notion de nnx(vérité).
Apres la mort des fils d’Aharon, une
discussion halakhique surgit
entre Moché et Aharon au

sujet de la consommation
du korban.

Le verset conclut : ynwn®
“prya aom awn(Vayikra
10,20).Rashi explique sur
place que Moché Rab-
bénou reconnut avoir
oublié la halakha et accep-
ta lopinion d’Aharon. Il
ajoute : X> md nwn wi X
— " nynwMoché n’a pas eu honte
de dire “je n’ai pas entendu (cette hala-
kha)”.
Cet enseignement est fondamental : la grandeur d’'un homme ne réside pas
seulement dans son savoir, mais dans sa capacité a reconnaitre la vérité,
méme lorsqu’elle contredit sa position initiale.Cette idée est développée dans
la Talmud Bavli, notamment dans la Guemara Zevachim 101a, ou Iépisode
est analysé en détail. La Guemara souligne que Moché ne s’est pas contenté
d’accepter passivement I’avis d’Aharon : il a activement reconnu son
erreur, établissant ainsi un modéle éternel de recherche de vérité.On
retrouve un principe similaire dans Berakhot 4a : )"y »x b wb mH«
habitue ta langue a dire : « je ne sais pas ».

X X

Cette phrase résume une attitude essentielle dans la Torah : P’humilité intel-
lectuelle est une condition préalable a I’acces a la .nnx

De méme, dans Bava Metzia 59b, lors de I’épisode du ,’x13p Sw =mnRabbi
Eliezer apporte des preuves miraculeuses pour soutenir son opinion, mais les
Sages refusent en disant : .”xn onwa x5“La aussi, la vérité halakhique n’est
pas dictée par 'ego ou méme par des signes extraordinaires, mais par un
processus honnéte et collectif.

Le nnxexige fidélité aux reégles, et non a son prestige personnel.

On peut également citer Sanhedrin 110a, ot la Guemara critique Korah et
son assemblée. Leur faute profonde n’était pas seulement la rébellion, mais le
refus de reconnaitre la vérité méme lorsqu’elle était évidente. Contraire-
ment & Moché, ils étaient incapables de dire : “je me suis trompé”.
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Cette opposition met en lumiére deux attitudes fondamen-

tales :Moché : recherche de vérité, humilité, reconnaissance de

I'erreur.Korah : orgueil, attachement a sa position, déni de la

véritéLe Maharal explique que la nnxest liée a la stabilité nnx)
=début, milieu et fin de I'alphabet), tandis que le mensonge
(hpw)repose sur des bases instables.

Reconnaitre la vérité, c’est s’aligner avec la réalité

profonde du monde.

Une autre source clé se trouve dans Shabbat 55a : Sw mmn®
,’nnx n7apn« le sceau d’Hachem est la vérité ». Cela signifie
que toute recherche spirituelle authentique doit passer par le

.mxAinsi, lorsquun homme reconnait son erreur, il se
rapproche de la dimension divine.

Cette idée n’est pas seulement théorique ; elle se manifeste
dans la vie des grands Rabbanim.

On raconte une histoire sur Rabbi Israel Salanter.

Un jour, un éléve lui posa une question complexe en hala-
kha. Le Rav répondit avec assurance. Plus tard, en réexami-
nant la source, il réalisa qu’il s’était trompé. Le lendemain, il
réunit ses éléves et déclara publiquement : “Je me suis trompé
hier.” Un éléve, surpris, lui demanda : “Pourquoi le dire a
tout le monde ? Personne ne Iaurait remarqué.

r »

Rabbi Israél répondit : “Si je ne le dis pas, je préfere mon
honneur a la vérité. Et cela, je ne peux pas me le permettre.”
Cette histoire illustre parfaitement 'enseignement de Rachi : la
grandeur véritable est dans la fidélité au nnxet pas dans
I'image que I'on projette.
On peut approfondir encore avec le Rambam (Hilchot Deot),
qui explique que 'homme doit s’éloigner du mensonge au
maximum. La vérité n’est pas seulement une valeur morale ;
elle est une discipline quotidienne.
En conclusion, I'épisode de Moché dans Parashat Shemini
nous enseigne une legon essentielle : reconnaitre la vérité de-
mande du courage, de ’humilité et une grande honnéteté
intellectuelle.
La Guemara, a travers de nombreux passages, renforce cette
idée en montrant que la Torah elle-méme valorise celui qui dit
“je ne sais pas” ou “je me suis trompé”.Ainsi, le nnxn’est pas
seulement une qualité parmi d’autres, elle est le fondement
de toute la Torah. Comme Moché Rabbénou, chacun doit
aspirer a cette intégrité absolue, ou la recherche de la vérité
dépasse toute considération personnelle.

Ilan Zeitoun - Promo 2007
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ZACHARIE ZAGDOUN

Nous sommes au milieu de la Torah, dans la paracha Chemini,
qui raconte I'inauguration du Michkan, & Roch ‘Hodech
Nissan.

Au début de la paracha, la Torah rapporte un événement dra-
matique : la mort de Nadav et Avihou, les fils d’Aharon,
lors de I'inauguration du Michkan. Nos Sages expliquent un
point important : au départ, Moché devait recevoir la Ke-
houna, mais il a refusé plusieurs fois d’étre le libérateur du
peuple. Cette fonction lui a donc été retirée. Pendant les sept
premiers jours, en fin Adar, Moché assure le rdle de Cohen,
pour lui faire ressentir ce qu’il avait perdu. Puis arrive le
huitieme jour. Ce jour-la, Aharon regoit officiellement la Ke-
houna et le service du Michkan commence réellement.

Le huitiéme jour a une signification profonde. Le chiffre 8
représente ce qui dépasse la nature, le miracle, ce qui

du judaisme : la Brit Mila a lieu le hui- #3&
tiéme jour, et Hanouka dure huit S
jours — deux moments ou la réalité 42
naturelle est dépassée. Le mot Che- 4
mini (huitiéme) partage la méme j&
racine que chémen (Phuile).
L’huile a wune particularité
unique : elle ne se mélange pas et
remonte toujours a la surface. Elle §
symbolise une matiere qui reste au- §
dessus de la matiére, tournée vers le
haut, vers la pureté et le spirituel. Ain- &
si, I'inauguration réelle du Michkan
ne commence pas dans le cadre naturel,
mais dans une dimension supérieure et mi-
raculeuse. 5
On comprend alors pourquoi certaines actions du Cohen dé-
passent la logique habituelle. Il peut porter du sha’atnez (lin et
laine), briiler les korbanot et faire la chrita pendant Chabbat. Il
agit dans une réalité qui dépasse les régles ordinaires, une
réalité de sainteté et de miracle.

Apreés cet épisode, la Torah aborde un sujet qui peut sembler
trés différent : les lois des animaux purs et impurs. La Torah
donne une regle simple : un animal est permis s’il possede
deux signes — il doit avoir les sabots fendus et il doit ruminer.
Tous les animaux ont soit les deux signes, soit aucun, sauf
quatre exceptions : le chameau, le liévre et le chafane (qui
ruminent sans sabots fendus) et le porc (sabots fendus mais ne
rumine pas). Autrement dit, dans toute la création, seuls ces
quatre animaux possedent un seul signe.

A travers ces lois, on voit déja que la Torah est éternelle et
vraie. Depuis 'époque de Moché Rabbénou jusqu’a aujour-
d’hui, personne n’a découvert d’autres animaux qui contre-
disent cette régle.

Mais ces signes ne sont pas seulement biologiques. IIs ont aus-
si un message spirituel pour nous aujourd’hui.

UNE VIE SAINE

Le porc représente Essav, le monde occidental, un signe exté-
rieur et visible, tourné vers 'apparence, la modernité et le pro-
gres. Ce monde cherche a avancer, a créer et transformer,
mais parfois au prix d’un éloignement des racines spiri-
tuelles.

Le chameau représente Ichmaél, le monde oriental, un signe
intérieur, la rumination, qui ne se voit pas immédiatement,
attaché aux traditions, aux textes anciens et aux racines,
mais parfois moins tourné vers I’action et I’évolution.

On retrouve cette différence dans les midot. Essav, Ben
Adam La’havero, représente I'action visible, I'aide concreéte aux
autres. Ichmaél, Ben Adam LaMakom, représente la relation
intérieure avec Dieu, personnelle et spirituelle.
Le peuple juif, lui, est comparé a I'agneau, qui posséde les
' deux signes. Il incarne I'équilibre parfait : agir
». dans le monde tout en restant spirituel,
unir action et intériorité (tocho ké-
baro). Le Juif doit ainsi étre enga-
gé a la fois dans les mitsvot en-
B % vers son prochain et envers
@ Dieu. Clest cette harmonie
qui représente le véritable
chemin de la Torah et le
modele spirituel pour
&% 1 notre vie quotidienne.
 En réalité, ces deux sujets
% — l'inauguration du Mich-
kan et les lois des animaux
purs et impurs — ne sont pas si
diftérents. Ils sont profondément
complémentaires. Tous deux re-
: présentent la résidence de la kédou-
b ~ cha, la force du miracle et 'importance de
la purete Pour étre kadoch, il faut étre pur.

Cette paracha illustre ’harmonie entre la kédoucha et
I’animal : la sainteté se manifeste a la fois par les korbanot que
fait le Cohen et par le fait qu’'un animal soit cacher ou non. De
la méme maniére, les Bnei Israél ont fait résider cette kédoucha
dans un lieu qui s’appelle le Michkan. Pour que la sainteté
demeure, nous devons étre purs dans notre corps et notre
ame.

Clest exactement le principe du tocho kébaro, 'idée d’étre
identique a lintérieur et a lextérieur. Nous devons nourrir
notre cOté intérieur avec ce qui est pur et, a travers nos actes
extérieurs, faire descendre la kédoucha dans le monde.

Manger de maniére pure et accomplir les mitsvot correcte-
ment raménent la sainteté dans notre vie, tout comme le
service du Michkan faisait résider la présence divine parmi
le peuple.

Zacharie Zagdoun - Promo 2023
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RAV MOR DEKHAI BISMUTH

La paracha de cette semaine décrit les caractéristiques des animaux
dits "cachéres", ceux qui sont considérés comme purs et autorisés a la
consommation selon la loi juive. Pour étre consommables, ils doivent
impérativement posséder deux signes : étre ruminants et avoir les
sabots fendus. Mais la Torah va plus loin et détaille la liste précise de
quatre animaux qui ne remplissent qu'un seul de ces deux criteres : le
lapin, le lievre et le chameau qui ruminent mais n'ont pas les sabots
fendus, et le porc qui a les sabots fendus mais ne rumine pas.

Ce passage est en soi une preuve frappante de la véracité de la To-
rah. Comment, il y a plus de 3 ooo ans, aurait-on pu écrire, sans
trembler, une liste exhaustive de tous les animaux qui ne présentent
qu'un seul signe de cacheroute, en affirmant qu'il n'y en a que quatre ?
Sachant la richesse du monde animal, des jungles inexplorées a I'im-
mensité de I'Amazonie ou des déserts, cela reléve de l'impossible...
sauf si l'on reconnait que la Torah est d'origine divine.

Mais allons plus loin dans l'enseignement. Le Rav Shimshon David
Pinkus zatsal explique que ces deux signes physiques symbolisent
deux facettes essentielles du service divin. Le ruminant, fonction in-
terne, représente le service de l'intériorité ("pnimiout”) : la pensée, la
réflexion, le ressenti spirituel. Tandis que les sabots fendus, signes
visibles et extérieurs, représentent le service par l'action, I'engagement
concret dans les mitsvot (""hitzoniout").

L'objectif est d'arriver & un service de Dieu complet, intérieur et
extérieur. C'est ce qu'on appelle " Tokho Kébaro " -
que l'intérieur soit comme l'extérieur. Comme
le dit la Guémara (Berakhot 28a)
"Rabban Gamliel disait : tout étudiant
dont lintérieur n'est pas comme
l'extérieur ne pourra entrer dans la
maison d'étude !"

Deux types de personnes il-
lustrent ces catégories :

Le premier dit : "Moi, je suis
croyant a ma facon. J’ai Dieu
dans le cceur, pas besoin de tous
ces rituels !" Cest une spirituali-
té... sans mode d’emploi. Belle
intention, mais zéro application.
Un peu comme le chameau : ¢a ru-
mine fort dans la téte, mais ¢a ne descend
jamais en action. Pas de sabots fendus = pas
de cacheroute.

Le second est tres pratiquant, Cest le "soldat des mitsvot, cest la
rigueur personnifiée : levé a Pheure, tefiline alignés au laser, plats vér-
ifiés jusqu’au code barre, tsniout ultra-carrée. Mais des qu'on lui
parle... boum ! Hiroshima. Il explose pour un rien, parle mal, juge
tout ce qui bouge. L’extérieur est au top, mais a I'intérieur, Cest la
guerre. Cest le mode porc : sabots fendus, lisse en fagade... mais sans
digestion intérieure. Ca ne rumine pas, donc ¢a ne transforme pas.

Alors, que préférer ? Un bon cceur sans action ? Des actions sans
profondeur ? Ou ni l'un ni l'autre ?

Voici une allégorie pour mieux comprendre :

Un enfant est plongé dans le coma apres une chute. Les médecins
rassurent les parents : son cceur bat, il est vivant. Mais le pére s'ex-
clame : "Et alors ? Il ne parle plus, ne mange plus, ne bouge plus... il ne
vit plus vraiment !"

De la méme fagon, notre Pére céleste, Hachem, peut entendre nos
pensées nobles, nos belles intentions, mais Il attend l'action. Car le
monde dans lequel nous vivons est appelé "Olam haAssiya" - le
monde de l'action. La Néchama, en descendant ici-bas, a accepté une
mission : agir.

DES SABOTS FENDUS
AU CEUR ENTIER

Et méme si nos traits de caractére ne sont pas encore parfaits, ce sont
les mitsvot elles-mémes qui nous transforment. Dans les Pirkei de
Rabbi Eliezer (Chap 25), il est enseigné que celui qui entre dans une
parfumerie, méme sans rien y acheter, en ressort tout de méme im-
prégné de son parfum. De la méme maniére, nos actions, méme si
elles semblent mécaniques ou extérieures, finissent par imprégner et
raffiner 'ame. Le Ram'hal (Messilat Yecharim, chap. 7) écrit : "La
gestuelle extérieure réveille 1'élan intérieur."

Regardons bien le langage de nos Sages : ils disent "Tokho Kébaro" -
"que son intérieur soit comme son extérieur”. Ils n'ont pas dit
"Baro Kétokho" - que l'extérieur soit aligné avec l'intérieur. Pour-
quoi ?

Parce que ce sont les actes, le service visible, qui vont fagonner
I'ame, transformer le cceur. C'est en multipliant les mitsvot, méme si
l'intention n'est pas encore parfaite, que notre intériorité se redresse
et s'affine.

Chaque bénédiction récitée, chaque mitsva accomplie - mettre les
téfilines, observer le Chabbat, respecter les lois de la cacheroute,
adopter une tenue pudique (tsniout) - méme si ces gestes sont réalisés
de maniére mécanique, laissent une empreinte profonde sur 'ame et
contribuent peu a peu a sa transformation. - imprime une marque
dans I'ame. Nos mitsvot "extérieures” agissent comme un moule qui,
petit a petit, plie notre intériorité vers la pureté.

Le Michtav MéEliahou (vol. 3, p. 124) précise que
cela ne parle pas d'un hypocrite ou d'un
menteur, mais d'un homme sincére dont
les actions viennent encore d'une
motivation mélangée, influencée
par des éléments extérieurs. Et
malgré cela - ou grace a cela -
il progressera. Rabbi Eliezer
enseigne que meme en agis-
sant sans intention pure (lo
lichma), mais a force, cela la
meénera a lintention pure
(lichma). »

Rabénou Bé'éhayé explique que le
porc se dit en hébreu "‘Hazir-+m" ,
qui a la méme racine que "‘Hozer-
ann" ,qui signifie "revenir". A la venue du
Mashia'h, le porc reviendra a l'état pur : son
systéme digestif changera et il deviendra ruminant.

Ce message est clair : méme si nos mitsvot ne sont pas encore
parfaites, ne nous arrétons pas. Le Yetser Hara ou la société diront :
"Tu n'es pas sincere... arréte ton cirque." Mais non ! Il faut continuer !
Méme si notre service de Dieu n'est pas encore complet, chaque pas
compte, chaque action transforme.

Le verset (Vayikra 11:7) dit & propos du porc : "n013 o190 *3 ma nx1”
xanLe terme "noas oon "peut aussi étre compris comme "découper,
partager” : c'est-a-dire avancer progressivement, morceau par mor-
ceau, vers un service intégre. Jusqu'a devenir "tokho kebaro" : un étre
intérieurement et extérieurement en harmonie.

Nous vivons dans un monde d'action, et c'est par l'action que I'on se
transforme. C'est en faisant que 1'on devient. Méme si le cceur ne
suit pas encore parfaitement, l'acte précéde, inspire, et fini par en-
trainer le cceur. Ce chemin exige de la volonté, de la patience, mais
surtout de la confiance: confiance que chaque geste compte, et que,
bientdt, l'intérieur brillera a la hauteur de l'extérieur.

Chabat Chalom
Mordékhai Bismuth
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