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Selon le précepte de nos Sages /77222 >392 , 778 022227, depuis le début du
mois d’Adar nous augmentons notre joie car c’est le mois de la féte de
Pourim qui commémore les événements heureux decrits dans le Livre
d’Esther

Cette féte est célébrée avec allégresse car elle nous rappelle combien
Hachem nous aime et veille sur nous.

Le principe de 8%7 7/972) (venahafoch hou) dans la Méguila d’Esther est un
élément clé du récit de Pourim. Ce terme qui signifie littéralement “et cela
s’est inverse” - N7 71972) souligne le renversement des événements. Ce qui
etait destiné a étre une journée de destruction et de perte pour les Juifs s est
transformé en une journée de triomphe.

Pour ce mois d’Adar 11 5784, je prie Hachem qu '1l nous montre rapidement
le méme retournement de situation avec nos ennemis actuels en retournant
leur « journée de destruction du 7 Oct. » contre-eux-mémes.

Que par le mérite de nos efforts dans le Limoud et [’accomplissement des
mitsvot, Hachem ameéne la paix pour tous les juifs a travers le monde. Que
nous assistions rapidement a une « journée de triomphe » ou nous verrons
le retour des otages et des soldats « sains et saufs », sans aucune séquelle.

Ainsi notre joie du mois d’Adar n’en sera que plus intense.

Si vous souhaitez recevoir d’autres enseignements du Rabbin Mikaél
MOUYAL sur les autres fétes, vous pouvez me contacter via mon mail ci-
dessous

Raphael.Bensimhon@free.fr

Ce cahier contient des textes saints, veuillez ne pas le jeter n’importe ou - Merci


mailto:Raphael.Bensimhon@free.fr

Des rois autoproclames

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)
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De qui est issu Ahachvéroch ?

Le Seder HaDorot nous relate les événements qui précéderent l'arrivée au pouvoir

d'Ahachvéroch :

Le roi de Perse Asstargisse avait une fille pour unique enfant. Un des gouverneurs du roi,
voyant qu'elle était la seule héritiere décida de séduire cette fille et eut des rapports féconds
avec elle.

Quand le roi le sut, il fit mettre a mort son gouverneur et emprisonner sa fille. Lorsque cette
derniere accoucha elle eut un gargon. Le roi ordonna qu'on l'abandonne dans la montagne,
afin qu'il meure de faim.

L'Eternel fit en sorte qu'une chienne le nourrisse. C’est ainsi que l'enfant grandit et devint
fort. 1l fut "chef de ceux qui étaient dans cette montagne".

Quand le roi apprit qu'il était vivant, il envoya plusieurs personnes pour le supprimer, en vain.
Cet enfant fut appelé Korech (car il fut élevé par une chienne, qui se dit "Korech" en Perse).
1l descendit de cette montagne, tua son grand-pere Asstargisse, et devint roi de Perse.
Darius, roi de Médie, apprit cela et donna sa fille unique en mariage a Korech. De cette union,
naquit Ahachvéroch.




Nous voyons donc qu’ A’hachvéroch n’était pas de descendance royale, mais qu’il
avait pris le pouvoir.

Certains expliquent qu’il était riche et avait obtenu le trone en distribuant son
argent.

Le Zohar nous fait remarquer que c’est une particularité de Pourim par rapport
aux autres exils ou les rois étaient toujours des descendants de famille royale. Pour
le Zohar il y a aussi Paro de la sortie d’Egypte qui n’était pas de descendance
royale (voir Ibn’ Ezra 1-8 ci-dessus sur « Un Nouveau roi s’¢leva »).

QUESTIONS

1. Quel sens cela a t’il lorsqu’un roi prend le pouvoir de par lui-méme, selon la
lecture de la Torah ?

2. Quel est le lien qui existe entre ces 2 situations (Paro et A’hachveroch) ?

3. Pourquoi au moment du Don de la Torah fallait-il forcer les Bné-Israél a
recevoir la Torah, alors qu’ils ’avaient déja acceptée de plein gré quand ils
se sont engages a la respecter avant méme d’en connaitre les détails ?

REPONSES

Nous savons qu’au moment ou les Bné-Israél ont regu la Torah, ils se sont engagés
sans condition en disant « ¥»W1) 7%yl », nous ferons et nous comprendrons.
Malgré cela, Hachem les a ensuite obligés a recevoir la Torah en mettant la
montagne sur leurs tétes. En conséquence, si par la suite ils fautent, ils pourront
toujours dire qu’ils ont été forcés a accepter la Torah et ainsi échapper aux
punitions selon le principe de « 727 7y - ‘Modaa Raba’ ». Cette argumentation
a disparu a Pourim ; car a cette époque, ils ont recu la Torah de plein gré.

Le prophéte Isaie rapporte au Nom de D-ieu « 129 ,°33722 1021 1992 ,710 2y Wil
1n Pa7 » - “’ce peuple ne me rend hommage que de bouche et ne m'honore que
des levres, et il tient son ceeur €¢loigné de Moi™ : Le Midrash explique que quand
les Bné-Israél ont proclamé « Naassé véNichma », ils n’ont honoré Hachem que
par les levres. Il manquait a cet engagement verbal un engagement réel de leurs
Cceurs.

Pour cette raison, Hachem les a forcés en mettant le Har Sinai sur leurs tétes.
Cette montagne sur leurs tétes a été nécessaire a cause du décalage « levres-
cceurs », pour contraindre les Bné-Israél a harmoniser I’expression de leurs levres
avec D’aspiration réelle de leurs cceurs.

A Pourim on nous dit qu’on a enlevé I’argument ‘Modaa Raba’ qui permettait aux
Bné-Israél d’invoquer une acceptation forcée des commandements et sous
contrainte.




En effet, nos Sages nous disent que la vraie volonté du juif est de faire la volonté
d’Hachem. Méme si en apparence il dit « Non, je ne veux pas », son désir profond
unique n’est que de satisfaire la volonté d’Hachem.

Quand les Bne-Israél ont dit ‘Naassé veNichma’, seule la dimension « surface »
du cceur n’était pas authentique, la seule dimension ou le Yetser ara a une part.

Mais dans la profondeur authentique de leurs cceurs, il est stir que I’expression de
leurs levres était en réalité alignée sur le désir de leurs cceurs, car un juif par
nature (i.e. Sa Nechama est d’essence divine et il descend des Avotr) veut faire la
volonté d’ Akadoch Baroukh Hou.

Jusqu’a Pourim on avait besoin de la contrainte « montagne sur la téte » car il y
avait encore une place a cette écorce extérieure qui donne 1’impression qu’on ne
veut pas, qu’il subsiste un décalage entre la bouche et le cceur. Mais cela n’est vrai
que pour « 1’écorce » du cceur (i.e. sa surface).

Pourim nous a appris a regarder les profondeurs des cceurs des Bné-Israél pour
comprendre qu’en fin de compte, le juif ne veut faire que la volonté d’Hachem.

Cela permet de comprendre 1’usage des coups par le Beth Din envers I’homme
qui refuse de donner le Guét (acte de divorce) a sa femme, jusqu’a ce qu’il dise :
«Je veux ! » - Cela parait incompréhensible ?

Le Rambam explique qu’en frappant cet homme récalcitrant, le Beth Din
neutralise la part de volonté qui est influencée par le Yetser ara jusqu’a faire
coincider la déclaration de cet homme : « je veux », avec sa volonté profonde et
authentique.

Réponse a la question #3

Car notre volonté est décomposée en 2 parties: Il y a d’une part, la volonté liée a
notre nature physique qui subit I’influence du Yetser ara (mauvais penchant) et il
y a notre volonté réelle, la plus authentique, qui est celle de faire la Volonté de
Hachem.

Ce qui est trompeur, c’est le Yetser ara qui exerce une contrainte sur notre
véritable volonté en imposant « cette volonté physique » avant notre volonté
personnelle et authentique.

Le méme procédé a été utilis€ avec la contrainte de la montagne : L’acceptation
« superficielle » n’¢était qu’en surface car au fond d’eux les Bné-Israél voulaient
faire la volonté d’Akadoch Baroukh Hou.

Il n’y avait qu’une apparence de manque de Volonté totale.

A Pourim la vraie volonté des Bne-Israél s’est dévoilée. Finalement la déclaration




de ‘Naassé veNichma’ était au fond sincére et vraie. A Pourim c’est cette vérité
qui s’est manifestée.

En effet, toutes les pressions d’Haman, ainsi que la peur et la détresse du peuple,
ont joué ce role de « Révélateur » de la volonté profonde. Jusqu’a ce que le peuple
ait déclaré : « Je veux la Torah », a I’image du mari contraint par le Beth Din qui
dit : « Je veux lui donner son Guét »

De¢s lors, il n’y a plus besoin d’exercer la contrainte de la montagne car on a
découvert a Pourim que 1’engagement des Bneé-Israél était authentique depuis le
début. Pourim a permis de dévoiler rétroactivement la volonté la plus profonde
du peuple juif.

Pourim et Chavouot sont 2 fétes qui correspondent a la méme dimension : a
Chavouot on recoit la Torah, mais il peut encore apparaitre que notre volonté de
la recevoir n’est pas sincere. Mais a Pourim, il s’avére qu’on le veut vraiment.

Il y a 2 étapes : une étape de Matane Torah (ce qu’on voit en surface) pas
forcément trés authentique et Pourim (ce qu’on voit en profondeur) qui dévoile
que c’est vraiment authentique.

Il y a4 exils: ‘Bavel’-Babylonie, ‘Parass’- Perse, ‘Yavan’- Gréce et ‘Edom -
Rome. Le point commun de 3 exils (sauf pour la Perse) : ils ont voulu nous rendre
la vie impossible pour Torah et Mitsvot, mais ils n’ont pas voulu nous tuer. Le
seul qui a voulu nous tuer ¢’est Haman a Pourim car la vie physique d’un juif est
intrinséquement liée a la Torah. Le Juif n’a pas de vie a proprement parl¢, sa vie
c’est la Torah.

On est sorti d’Egypte et on recoit la Torah : donc la Sortie d’Egypte est quelque
part une préparation a recevoir la Torah. La particularité de I’Egypte revient a « Je
t’empéche de recevoir la Torah ». Paro aussi a voulu nous tuer en jetant nos bébés
dans le Nil et en nous asservissant de facon cruelle. De méme, Haman qui
s’oppose a la Torah, a aussi voulu nous tuer.

Alors que les autres exils, méme a ‘Hanoucca ou on dit qu’ils ont voulu nous
empécher de faire la Torah, il s’agissait de mettre des complications et des
empéchements pour que 1’on ne puisse pas accomplir la Torah mais ce n’était pas
un déracinement total. Finalement, ils ne voulaient pas nous anéantir. La Torah
existe encore, mais si vous 1’accomplissez, on vous rendra la vie impossible par
toutes sortes de décrets.

A Pourim et en Egypte, c’est la Torah elle-méme qu’ils ont voulu déraciner ; c’est-
a-dire notre vie au sens le plus simple.

Tous les exils ont accepté qu’il y ait la Torah mais on va nous empécher de la
pratiquer.

Le don de la Torah c’est D-ieu qui s’impose en Roi sur le peuple juif. Or par le
fait de dire que D-ieu est le Roi, on ne demande 1’avis de personne. Le peuple juif
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a dans sa volonté profonde intérieure, le lien avec Akadoch Baroukh Hou. D-ieu
est Roi sur le peuple juif qu’on le veuille ou pas. C’est comme s’il n’y a pas
d’autres choix que cela. Notre volonté est de I’accepter en tant que Roi, méme si
le Yetser Hara nous trompe et nous fait croire le contraire.

On déclare Naassé véeNichma et méme si au fond on est en décalage, en réalité au
fond on est d’accord. A la sortie d’Egypte on va dire Naassé véNichma et ce qu’il
manque (révéler la sincérité profonde) sera dévoilé a Pourim.

Réponse a la question #2

Paro et A’hachvéroch correspondent a I’opposition frontale a la Torah cela veut
dire qu’ils s’opposent a ce que la Torah soit donnée, a ce que D-ieu soit le Roi sur
le peuple juif'! Ils cherchent a anéantir le peuple Juif.

Paro s’oppose a ce que la Torah soit donnée, c’est-a-dire qu’il s’oppose au Naassée
vénichma. Et A’hachveroch s’oppose, a ce que I’on révele D’authenticité du
Naasse vénichma. C’est pour ¢a que ces 2 rois (Paro et A’hachvéroch) se Ievent
d’eux-mémes, comme une sorte de « 77°1 TAID 77H» ‘mesure pour mesure’.

Ils s’opposent & ce qu’Hachem soit notre Roi, comme s’il pouvait en étre
autrement. D-ieu est le Ro1 du peuple juif sans que cela puisse en étre autrement :
on ne choisit pas d’étre juif. Car au fond, cela ne peut pas étre autrement. La
Néchama de chaque Juif ne peut accepter une autre réalité¢ que celle ou Hachem
est son Roi.

Réponse a la question #1

De méme le roi d’Egypte et de Pourim se sont imposés d’eux-mémes. Car ils ont
voulu déraciné la réalité¢ ou Hachem s’impose en Roi sur Israél, sans qu’on n’ait
besoin de le choisir.

Le lien entre Hachem et Israél est essentiel, et ne nécessite pas de procéder a un
choix ou il nous serait demandé si 1’on veut ou non qu’ll régne sur nous. Sa
Royauté sur Isra€l est un fait !

Par’o et A’hachveroch qui se sont opposés a ce fait, devaient aussi recevoir leur
royauté comme un fait, sans tre choisis, sans demander 1’avis du peuple. Mesure
pour mesure.

Alors que pour les autres exils, ils ne vont pas aller jusqu’a vouloir éradiquer la
royauté de D-ieu sur le peuple juif mais ils ne vont pas nous laisser tranquilles. Ils
acceptent le choix mais ils rendent la vie parfois impossible. Mesure pour mesure,
eux aussi ne se sont pas impose€s sur leurs peuples, ils sont choisis. Car ils ne se
sont pas opposés a ce que la Royauté Divine soit un fait qui s’impose. Ils n’ont
cherché qu’a inquiéter des Juifs, en compliquant leur pratique de la Torah.




Le roi ne dort pas

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)
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QUESTIONS

1. Quel est le sens de ce rapprochement entre les 127 ans de Sarah et les 127
provinces d’Esther ?

2. En quoi cette mise en évidence de la relation entre Esther et Sarah est-elle
susceptible de réveiller les éléves de Rabbi Akiva ?

3. Nos Sages disent que le décret cruel d’Haman est la conséquence de la
participation des juifs au banquet d’A’hachvéroch. Pourtant le roi avait
organis¢ une nourriture cacheére pour les juifs, alors pourquoi leur
participation au festin mérite-t-elle un décret aussi terrible que
I’extermination ?

4. Quel est le lien entre le décret cruel d’Haman et le fait que le peuple juif soit
qualifié¢ de « Méfouzar » : 1.e. dispersé parmi les peuples ?




La reine Esther avait parfaitement compris qu’il y avait chez les Bné-Israél deux
faiblesses qu’il fallait réparer : la division du peuple (Mefouzar) et 1I’attachement
aux plaisirs du corps (participation au banquet). Pour cette raison elle avait
demand¢ a Mordékhai : d’une part de rassembler tous les Juifs comme réparation
du manque d’unité du peuple sous-entendu dans le qualificatif « Méfouzar »
(disperseé) et, d’autre part, de faire 3 jours de jeline comme réparation de leur
participation au Michté (festin) d’A’hachvéroch. Mais existe-il un lien entre ces
deux égarements ?

Le décret d’Haman n’était pas uniquement contre la pratique de la Torah et des
Mitsvot, Haman voulait aussi exterminer les Bné Israél. Haman n’a pas attaque
uniquement I’esprit juif, il voulait aussi effacer le « corps » des juifs.

C’est I’€lément « corps » qui va nous permettre de répondre aux questions :

Le corps vient de la terre: il a été formé a partir de la poussicre. Cela a
produit chez 1’homme un mauvais penchant qui se manifeste sous 2 formes :

» La pesanteur du corps qui se traduit en paresse et oisiveté

» La recherche des plaisirs du corps
La racine de la faute des Bné-Israél a Pourim, ¢’est d’avoir donné la priorité a
leurs corps : 1ls ont voulu profité du festin et ont mis de coté leur Néchama.

Réponse #3 et #4

Cet endormissement de leur Néchama a entrain€ un renforcement des appétits du
corps qui s’est traduit notamment par le désir de profiter du festin
d’A’hachvéroch.

A la différence des autres peuples, les juifs ont une Néchama commune de fagcon
constitutive : les Bne-Israél partagent une seule et méme Nechama ce qui entraine
une unité du peuple par essence. Si cette dimension de la Nechama commune est
mise de coté, si le corps et ses plaisirs prennent le dessus, cela entraine
automatiquement une perte d’unité et le peuple devient Méfouzar.

Les 2 égarements en question ne sont donc qu’une seule et méme faute : avoir
¢carté la Néchama de sa personne ; avoir donné la prédominance au corps !

En conséquence, mesure pour mesure, Haman a recu la capacité de faire un décret
qui porte atteinte aux « corps » des Bné Israel, de pouvoir les exterminer. Sans
la force de leur Néchama, les corps des juifs n’ont plus rien de particulier. Ils sont
déja considérés comme inanimés. Toute la vitalité d’un Juif est tirée de sa
Néchama. En fait, Haman allait (D-ieu Préserve) concrétiser ici-bas ce qui se
passait déja au niveau spirituel.

Bien-sir, le fait d’avoir participé au banquet d’A’hachvéroch n’était pas la cause
du décret | Ce n’était que ’indication et le révélateur de 1’¢état ou le peuple Juif
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¢tait arrivé : le fait d’avoir perdu le contact avec sa Nechama.

Esther qui a compris la racine de ce décret a su qu’il fallait, mesure pour mesure,
réparer le festin via le jeline. Par un effet de balancier, le jeline met le corps en
veille et entraine un renforcement de la Néchama. Ceci permettra de renforcer
I’union et ainsi de réparer le « Mefouzar » dénoncé par Haman.

Réponse #1 et #2

Rabbi Akiva a compris que si ses €léves s’assoupissent, c’est que leurs corps a
pris le dessus sur leurs Néechama. C’est le corps qui est lourd et pesant et conduit
a Densommeillement. Nos Sages trouvent une allusion a cet ¢état
d’endormissement dans les termes «ay 22 du verset 3-8 de la Méguila qui a la
méme racine que « 1w (Yachnou) », « ils dormaient ». C’est par le fait de donner
prédominance au corps, que la lourdeur intervient en I’Homme.

En faisant une référence a Sarah dont toutes les 127 années de sa vie « étaient
¢gales » (Rachi Genese 23-1 naivy 1w 192 .7 »n sw), Rabbi Akiva a voulu
enseigner a ses €leves la nécessité de vivre sans aucun moment de relachement,
d’endormissement. Comment telle chose peut-elle €tre possible ?

C’est quand la Nechama a toujours le dessus sur le corps. De la sorte, le corps ne
s’endort pas, comme sa nature lourde devrait 1’y entrainer. Telle était le cas de
Sarah. C’est grace a cela qu’Esther a recu le pouvoir de vaincre Haman en
conduisant les Brné-Israél a reprendre le dessus sur leurs corps.

C’est Sarah, par la maitrise de son corps qui a donné cette force pour vaincre
Haman. Rabbi Akiva a passé le message suivant a ses ¢éleéves : attention a ne pas
laisser votre corps prendre le dessus sur votre Néchama. Restez réveillés comme
Sarah a su toujours le rester. Ne tombez pas dans 1’écueil de la génération
d’A’hachvéroch.

En outre, le réveil « d’en bas » a provoqué le réveil « d’en haut ».
Dans Esther 6-1 7920 niw n1maxanaaypa - Cette méme nuit, comme le sommeil fuyait
le roi, nos Maitres enseignent que le roi ici question, ¢’est le Roi des rois !

Mais Hachem dort-I1 ?! N’est-il pas dit : « Ni ne dort, ni ne sommeille, le Gardien
d’Israél » !

Certes, Hachem ne dort pas. Mais quand les Juifs font dominer leur corps et
¢touffent leur Néchama, alors c’est la Néchama qui est endormie.

Or, la Présence d’Hachem se manifeste avec Son peuple a travers les Néchamot.
L’Unité d’Hachem se dévoile dans 1’unité des Nechamot.

Hachem ne dort pas, mais en endormant leurs Néchamot, les Juifs ont comme mis
en sommeil Sa Présence en leur sein.

On comprend donc que quand les Juifs se sont réveillés, qu’ils ont redonné
prédominance a leur Néchama, qu’ils ont affaibli leurs corps et ont rétabli leur
unité, la Présence d’Hachem (parmi eux) s’est réveillée !
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L’amour d’Hachem pour le peuple juif au-dela
de toute logique

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Esther 4-17

Mgrdekhal se retira et execute} POV ADIR-IYR 993 LWy 0770 09y
strictement ce que lui avait ordonné : F : 2 :

Esther. 0N,
Chémot 12-27
vous répondrez: ‘C'est le sacrifice de la TN ,mn”_? X377 1OD-12] 2R

paque en I'honneur de I'Eternel, qui \ : _
¢pargna les demeures des Israélites en , 0703732 1783:”7"3:: ’333-’75_7 nee

Egypte, alors qu'il frappa les Egyptiens ,bsgn I1PNI-NYY ,07LN-NK 'IDJQD.
et voulut préserver nos familles.” " Et le o - ST

peuple s'inclina et tous se prosternerent. NORY oY 7PN

L’expression 733 (Vaya’avor il est pass€) vient €également du mot Avéra : une
faute

Il a transgressé, car tout le seder de Pessah a ¢té aboli ce jour 1a — on a passé outre
toutes les mitsvot de Pessah (en jelinant). Les 3 jours de jetine décrétés par Esther
sont tombés pendant Pessah : Pessah a été annulé, sans manger de matsa ni faire
le seder.

QUESTIONS

1. Comment comprendre qu’Esther veuille sauver le peuple juif en
supprimant des Mitsvot, et en enlevant Pessah ? - On s’attendrait au
contraire a jeliner apres la féte, pour avoir en plus le mérite de Pessah.

2. Pourquoi cette féte s'appelle-t-elle Pourim, en référence au tirage au sort
d'Haman, qui ne fut qu'un détail de cette histoire ?

REPONSES

Le Seder de Pessa'h montre que Hachem aime le peuple juif méme lorsqu’il est
au plus bas possible. A I’époque de Pessah les Bné-Israél étaient au 49¢me degré
d’impureté, quasiment au point de non-retour (qui est le 50éme degré) ; et malgré
la profondeur de notre impureté, Hachem nous ordonne de consommer de la
matsa, maror, etc ... et sauve le peuple juif grice a cela, Comment cette
délivrance a-t-elle pu étre possible dans de telles conditions, juste par le mérite de
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quelques "petits rituels™ ?

C'est que Hachem était tellement content que les Bné-Israél se rappellent de Lui,
a ce moment de grande impureté ot nous étions au plus bas, que le mérite de ces
petites mitsvot a pu nous sauver.

En fait, Hachem s'est réjoui que Ses enfants réalisent Sa Volont¢ méme s'ils se
trouvaient aussi bas. Et cette joie a provoqué qu'll les libére !

C’est aussi une des raisons pour laquelle la féte s’appelle Pessah :
Hachem a sauté sur les maisons des hébreux («, 287°-22 *n2-52 1709 IN»)

Apparemment on aurait di dire ‘acher passah mé’al’, au-dessus, au lieu de dire
‘al baté-Israel’ (sauter sur les maisons).

De plus, pourquoi toute la féte de la sortie d’Egypte s’appelle Pessah en référence
a ce saut, ce qui est a priori un point de détail par rapport a toute la sortie
d'Egypte ?

Enfin, que signifie « Hachem a sauté », acte qui exprime un passage physique d'un
lieu a un autre, chose qui ne concerne pas Hachem dont 'Honneur emplit tout
l'espace ?

Le Noam Elimélekh répond qu'ici, sauter, fait référence a une expression de joie :
comme on dirait "sauter de joie", danser. C’est la joie d’Hachem voyant qu’au
fond de I’'impureté, les enfants d’Isra€l font néanmoins le Séder de Pessah, et
racontent la grandeur et la louange d’Hachem.

Toute la féte porte ce nom, car c'est grace a cette joie procurée a Hachem que les
Bné-Israél ont mérité toute la sortie d'Egypte.

C'est pourquoi, le verset dit qu'Hachem a sauté sur les maisons et non « par-
dessus », c'est pour figurer la joie d'Hachem. Il s'est tellement réjoui, que 1'on
pouvait considérer comme s'll se plagait sur le toit de chaque maison des Hébreux
et y sautait et dansait de joie, en se réjouissant sur ce qui s'y faisait a l'intérieur.

Selon cette explication, ce saut ne représente pas un déplacement d'un lieu
physique vers un autre. C'est tout simplement une manic¢re anthropomorphique
pour décrire 1'immensité de la joie du Trés-Haut !

Réponse a la question #1

Conscient de tout cela, Mordé’hai et Esther ont supprimé volontairement le Séder
de Pessah , comme pour dire a Hachem : ce Séder, qui Te réjouis tant, va Te
mangquer, Tu vas ainsi Te rendre compte combien Tu nous aimes, et réveiller
Ton amour pour nous ; cette nostalgie va Te rappeler combien on est précieux
pour Toi, méme quand on est loin, au fond de I'impureté, quasiment au point de
non-retour, la moindre Mitsva que nous effectuons, méme des plus simples, Te
réjouit tant, au point de déclencher ce désir de nous libérer.
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En ressentant ce manque et cette nostalgie, Tu vas nous sauver. Méme si nous
sommes tres loin de Toi, ce manque va Te rappeler combien Tu nous aimes.

Selon cette approche, Pourim symbolise qu’Hachem aime le peuple juif au-dela
de I’entendement, de la logique, quelques soient nos mérites.

L'amour d'Hachem pour Israél n'est pas conditionné a nos mérites.

On peut ainsi comprendre également pourquoi nos Sages ont tenu, dans une année
embolismique, a ce que la délivrance de Pourim juxtapose celle de Pessa'h.

A Pessa'’h, Hachem nous a sauvé par Amour Gratuit, pour nous prendre pour
peuple. D¢s lors, Il nous a donné la Torah et nous a demandé de Le servir. Pourim
révele que méme apres cette €lection, Son amour pour nous reste tout autant
inconditionnel. N'allons pas imaginer qu'apres nous avoir libéré a Pessa'’h pour Le
servir, a présent Son Amour pour nous est devenu désormais dépendant de ce
service. Aucunement ! Pourim nous montre que Hachem continue a aimer son
peuple méme s'll n'est pas méritant. Il continue toujours a apprécier
affectueusement ces petits actes réalisés pour Lui du fond des abymes spirituels.
Au point de ressentir de la nostalgie si le Seder de Pessa'h n'est pas réalisé, malgré
la situation d'éloignement extréme de cette génération.

Réponse a la question #2

Cette dimension correspond au principe d'un tirage au sort: on choisit sans
logique.

A Pourim, il s’est avéré qu’Hachem a définitivement choisi le peuple juif — ce
choix d’Hachem a un caractere transcendant, il exprime un amour pour nous
dépassant la logique. Ce choix reléve donc de I'ordre du tirage au sort. Et puisque
c'est a Pourim que cette dimension s'est manifestée, il convient que cette féte porte
ce nom-1a.

On en témoigne par le fait de boire du vin ‘ad délo yadah’, jusqu’au point d'en
perdre la raison, car Pourim est le dévoilement de I’amour d’Hachem, ‘ad délo
yvadah’, un amour intrinséque, non lié¢ a un raisonnement ou un mérite particulier.

Hachem a montré combien les petites intentions et les Mitsvot réalisées par des
Juifs (mé€me désespérés), sont cheéres a Ses yeux. Il n'y a pas de Juifs perdus.
Hachem a un Amour infini pour chaque membre de Son peuple et se languit des
Mitsvot qu'il pourrait réaliser 1a ou il se trouve.
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Traduire le réveil dans les actes

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Talmud Chabbat 88a

Rabbi Avdimi bar Hama bar Hasa a dit : le peuple juif
se tenait en fait sous la montagne, et le verset
enseigne que le Saint, béni soit-Il, a renversé la
montagne au-dessus des Juifs comme une
coupole, et leur a dit : "Si vous acceptez la Torah,
c'est excellent, et si vous ne l'acceptez pas, vous serez
enterreés.

92 R 72 °7AR 7K VI NPAAN2 12300 {170 v}
OR 0772 AR NP3 70 DR 37OV 772p0 790w TP RO
RMR "X 3ONN2P RN QW IR ORI 201 7707 2°72p70 AN
T172P 77T 27OYR K27 MR RNMIIRD 727 RYTIN IRID 2pY° 72
MR DT 22P1 WP {17270 NOR} 2°NIT WMWK B2
720 920w .

Extraits de Méguilat Esther (plusieurs occurrences du mot 27%)

5-8 Si j'ai trouvé grace aux yeux du roi et s'il plait au
roi d'agréer ma demande et d'accéder a ma requéte,
que le roi veuille se rendre avec Haman au festin que
je veux leur préparer, et demain je me conformerai a
la volonté du roi.

SIPRY-NR NNY ,270 ToR0-2Y-08) , 7727 Y3 10 DRID-OX
PN W A0WRI-2% 1T 120 KiX--NYRa-nk nivy

: : . 9T 1272 ,7PYR 077,
5-12 et Haman ajouta: "Bien plus, je suis le seul que
la reine Esther ait invité avec le roi au festin qu'elle a  TRW®I-28 T27-0Y 12723 INOR IX°27-X2 AX--1077 , N7

T

préparé; et demain encore je suis convié¢ par elle T900-0Y ,A2-R1P CIX 0N9-03) ;NIR-OK 03 ,ANRY-TUK.

avec le roi. TR D7D Wp-03 INP--210 T7R0-2Y-08 , RPN KM
. . nas ..

9-13 Esthﬁr repondlt au roi: Sl tel est le bon pla1§1r PYE-5Y oMY 73-32 MY DY) ;0¥ N3 NivyS v,

du roi, qu'il soit permis aux juifs, dans Suse, de faire

demain encore ce qu'ils ont fait aujourd'hui, et que

les dix fils d'Haman soient pendus a la potence.

Chémot 9-16
Moise dit a Josué: "Choisis des hommes et va livrer
bataille a Amalec; demain, je me tiendrai au
sommet de cette colline, la verge divine a la main."

Chir Achirim 3-5

Je vous en conjure, 0 filles de Jérusalem, par les
biches ou les gazelles des champs: n'éveillez pas, ne
provoquez pas I'amour, avant qu'il le veuille!

Méguila 8-16
Pour les juifs, ce n'étaient que joie rayonnante,
contentement, allégresse et marques d'honneur.

SR SPRYR BOPE REY ,DOWIK 1NP-703 YWIT-OX AYh MmN
T2 ,0OT0RT Y ,AY230 WRD-2Y 283 "IN

-an 777 niPR IR ,NIRIYD 029 N1 0onK Yy
YEMOW 7Y TRINT-NK 1INIA-BK) 1D,

P Toy) A 7Y A0 o

Taanit 29a
Rav Yehouda, fils de Rav Shmuel bar Sheilat, a dit au
nom de Rav : De méme qu'au début du mois d'Av, on QW2 277 7°NWR NP 12 PRIDY 277 7°72 770 27 IR

diminue les réjouissances, de méme au début du  FIRWI 9392 TR DIZIWR D AW TPVYAN AR DIDIWNY
mois d'Adar, on augmente les réjouissances.
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QUESTIONS

1. Pourquoi Hachem a-t-I1 menacé les Bné-Israél pour qu’ils acceptent la
Torah en retournant la montagne sur eux, alors qu’ils avaient dé¢ja affirmé
leur adhésion au projet Divin en disant « y»wy npy1 » , « nous ferons et
nous comprendrons » ?

2. Pourquoi est-ce a Pourim que la Torah a été acceptée de plein gré, comme
il est dit a la fin de la Méguila sur les Bné Israel « kiyemou vékiblou »,
c’est a dire ils ont accompli et ils ont accepté ?

3. Dans la Méguila il y a un mot qui revient souvent : « I », demain (réf
ci-dessus), en particulier dans le verset 9-13, au moment ou Haman est
pendu, le mot -m» (demain) est utilis€ pour dire « demain, comme
aujourd’hui ». En quoi cela peut-il nous éclairer sur la facon de combattre
Amalek, représenté par Haman dans le livre d’Esther ?

4. Dans la référence ci-dessus Taanit 29a, le fait d’avoir formulé
I’enseignement selon le modéle de : « De méme... ainsi », atteste qu’il y
a un lien entre ’augmentation de la joie de Adar, et sa diminution en Av.
Comme s’1l fallait augmenter la joie en Adar du fait qu’il est un devoir de
la réduire en Av. Quel sens donner a cette comparaison ?

REPONSES

Réponse a la question #3

A Pourim, Haman, descendant d’ Amalek, c’est la représentation du Mal qui doit
étre combattu par chaque Juif.

Amalek attaque Isra€l a chaque fois qu’il y a une situation de « mains faibles
d’Israél dans la Torah » « amna o7 0» : Amalek attaque a chaque fois qu’lsraél
s’affaiblit, se relache dans I’accomplissement du Service Divin. Cela correspond
a la situation d’un homme qui a envie de faire une Mitsva, mais qui est enclin a la
procrastination quant a son accomplissement. Mais le Ramban dit que repousser
I’accomplissement fait disparaitre la bonne volonté ; quand une bonne intention
n’est pas transformée en acte, elle s’estompe. Aussi, c’est fondamental de faire
I’acte de la Mitsva sans délai, sur le modele des mots du verset de Chir Achirim
«DR) 1PYR-OXR YENRY 7Y L,7M208I-NR 1MivR », « provoquez l'amour jusqu’a qu'il le
deésire ! ». Laracine du « yanaw » c¢’est «yany, qui signifie « objet ». Ainsi, ’amour
de la Mitsva ne peut perdurer que si la bonne intention est matérialisée dans
« I’objet », « les actes ». La non-réalisation ou 1’ajournement de 1’acte entrainent
I’affaiblissement dans le Service Divin.

Le Yetser ara attaque I’homme de fagon subtile : il ne va jamais attaquer I’homme
frontalement sur sa volonté, sur ses bonnes intentions. De préférence, il va
conseiller ’homme de facon détournée: « Ta volonté est bonne, mais mon
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conseil : commence demain » (rien ne presse).

L’Homme qui combat Amalek, devra lutter sur cet argument du : « Demain »,
pour le repousser et 1’éradiquer. Faire la guerre a Amalek, c’est faire la guerre au
« Demain ». « Sors faire la guerre a Amalek Demain ».

Vu que le Yetser ara affaiblit ’homme avec ses « demains », une bonne fagon de
le combattre c’est de retourner ses conseils de « demains » contre lui : quand
I’homme a envie de faire une Avéra, il doit se dire « Je vais faire cette avéra, mais
pas tout de suite, je la ferai demain ». Et d’ici le lendemain, son désir se sera déja
certainement affaibli et sera mieux controlable.

Réponse a la question #1

Hachem connait parfaitement Ses créatures, il sait que I’homme qui a de bonnes
intentions n’échappe pas au risque de se refroidir par le procédé de « g »,
« demain ».

Aussi, bien que les Bné Israel ont exprimé leur bonne volonté en proclamant
« ynwn awyl », « nous ferons et nous comprendrons », malgré tout Hachem sait
qu’ils peuvent se refroidir si cette bonne intention n’est pas transformée en actes.
Alors Hachem, pour ne pas perdre cet ¢lan des Bné Israel va verrouiller leur bonne
intention par la contrainte de « la montagne sur leurs tétes ».

Quand les Bné Israel disent « ynwn nwy1», a ce stade ce n’est que I’expression
d’une émotion produite par la révélation du Sinai. Or ce réveil « nivan » reste
expose aux « demains » du Yetser ara et il manque « yarpw 7v ,72083-N8 177IVR ».
Tant que tu n’as pas fait la Mitsva, tu peux te relacher et Hachem impose une
contrainte pour s’y prémunir.

Quand est-ce que cette contrainte s’est manifestée ?

A Pourim, I’endormissement dans 1’accomplissement des Mitsvot s’est manifesté
au travers des conseils d’Amalek, a travers les conseils des « demains ». Ceci est
retranscrit sous forme d’allusion dans la Méguila quand Haman dit au roi
A’hachvéroch « 7o Tox-0y S », « Il est une nation répandue, disséminée », que
les Sages rapprochent de la racine « 1> » (dormir), pour I’interpréter comme « il
y a un peuple endormi ». Avec les « demains » d’Amalek, les bné israel ont oublié¢
leur engagement de « yrwn nwyiy. Il faut non seulement les « réveiller » mais aussi
traduire tout cela en actions.

A Pourim, on considére qu’on a accepté la Torah de plein gré car on a supprimé
ce conseil d’Amalek, on a supprimé les « 7772 » qui nous empéchent de faire les
Mitsvot : on a dit a Hachem « Y577 W 7Y » (Jusqu’a ce que nous voulions)
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Cela permet de comprendre aussi ce qui est dit a la fin de la Méguila :
W, Ry A 778 000 00770, pour les juifs, ce n'étaient que joie rayonnante,
contentement, allégresse et marques d'honneur.

Nos Sages nous disent ce qui se cache derriere chacun de ces mots

Mots du | Allusion a la
Verset Mitsvah de
TN Torah
isie) el Yom Tov
T Milah
N Téfilines

Pourquoi le verset exprime les choses par allusion et non pas directement ?

La réponse est que dans chaque Mitsva il y a un amour spécial « nanx» et la Mitsva
permet d’ imprégner le sens de la Mitsva en nous car nous avons fait le k¢/i, I’objet
pour réaliser la Mitsva. De cette facon le réveil de la Mitsva ne disparait pas.

Quand le sentiment du cceur s’exprime dans ’acte, il peut réellement se maintenir
et perdurer. L’acte, c’est le Kéli (réceptacle) pour contenir les bonnes volontés. A
Pourim, I’intériorité des Mitsvot (la lumicere, la joie, I’allégresse, la gloire) a pu se
devoiler car les Juifs ont compris qu’il fallait leur constituer un Keli, a travers
I’acte (1I’¢tude, le Yom Tov, la Milah, les Téphilines).

Réponse a la question #2

A Pourim, en supprimant le « an»», on a pu imprégner en nous le sens des mitsvot,
on a matérialisé la Mitsva en acte de fagon a ce qu’elle s’imprégne ne nous.

Nos Sages nous disent qu’a Pourim on a particuli¢rement accepté la Torah
Orale car le pendant de « n2387 » et « yannw » ¢’est Torah écrite et Torah orale.

La Torah écrite c’est le réveil d’en-haut ; on ressent qu’Hachem nous appelle et
nous réveille. Alors que la Torah orale, c’est celle qui vient d’en bas, celle qui
vient de 1’action de I’homme qui sans délai matérialise en actions 1’éveil d’en
haut.

La Torah orale c’est essentiellement beaucoup de détails sur les halakhot, c’est
beaucoup de principes sur « comment agir ».

Il y a donc une Torah qui est plus dans la profondeur, dans I’amour, dans I’éveil ...
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c’est la Torah écrite qui vient d’en haut, qui est moins dans 1’action.

La Torah orale, c¢’est énormément de détails dans 1’action, c’est la déclinaison des
613 mitsvot en une infinité d’actions.

A Pourim on a compris que si on ne traduit pas la Torah écrite en actions, alors
elle va étre oubliée. Lors du don de la Torah écrite, il a manqué le « yannw 7v », il
manque le kéli pour recevoir toutes les profondes perceptions spirituelles. Aussi,
existait le risque de tout oublier et de retomber. D’ou la nécessité de créer en eux
la crainte a travers la menace de la montagne sur leur téte. Et ce « yannw 7v », on
I’a regu a Pourim a travers la victoire contre Amalek, qui correspond a la
suppression du « Ma 'har », on attend a demain.

En d’autres termes. Au Sinai, puisqu’il manquait le Kéli qui est I’acceptation de
la Torah orale, « I’amour » ne pouvait pas suffire, car c’est qu’elle pouvait mener
a des déviances, il fallait la protéger par la crainte de « la montagne sur la téte ».

A Pourim, on n’avait plus besoin de cette menace, car la Torah orale a été acceptée
de plein gré. Le Kéli a été constitué. L’action est venue compléter le sentiment,
pour le protéger.

Réponse a la question #4

Le 9 Av, les explorateurs revinrent en diffamant la terre sainte. C’est parce-que
dans le désert, ils vivaient dans un niveau de réception. Hachem les entretenait
physiquement tout comme spirituellement. Mais en entrant en terre d’Israél, le
mouvement d’en-Haut allait laisser place a celui d’en bas. Ce serait a eux d’agir.
Ce sera le moment d’introduire la Torah orale, de faire le Kéli a 1’éveil d’en-haut.
Et ils se refusaient d’accéder a cette démarche personnelle. Cela est la breche pour
laisser entrer Amalek et toutes ses forces destructrices.

La réparation a été obtenue a Pourim. Le peuple Juif a compris la nécessité de
forger un Kéli a I’éveil d’en-haut, pour le préserver. Ils accepterent la Torah orale
de plein gré, acceptérent de passer a 1’acte.
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Haman a réveillé la Néchama du peuple juif

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Méguila 3-9

Si tel est le bon plaisir du roi, qu'il soit ;073?{17 1032’ 21y ﬂb?ﬂﬂ-by-ﬂx
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d'argent a la disposition des agents ’335-58 ,N’Z,m? ,TDN’??QB Sy
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trésors du roi."
Esther 3-8
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QUESTIONS

Lorsque Haman va voir le roi A’hachvéroch pour lui parler de son idée d'anéantir
le peuple juif, il dit qu'il est prét a donner 10 000 pieces d'argent a verser dans les
cachettes secretes du roi « 77m7 133 »

1. On va essayer de comprendre le sens de ces 10000 pieces d'argent. Pourquoi
avoir choisi ce chiffre-1a « 10000 » picces et aussi pourquoi « en argent » ?

2. Quant a la précision « de les faire rentrer dans le trésor du Roi », il est connu
que dans la Méguila quand il est mentionné juste « Roi » (tout seul et pas
« le roi A’hachéroch ») cela fait référence a Hakadoch Baroukh ‘Hou, le Roi
du monde. Quel est donc le sens profond des « cachettes profondes
d’Hachem » ?

3. On va aussi essayer de comprendre la Mitsva de se saouler a Pourim jusqu’a
en perdre 1’état de conscience et qu'on ne puisse plus distinguer entre « Arour
Haman » et « Baroukh Mordekhai ». Alors que normalement, d'apres la
Torah on doit garder sa conscience. Quel est donc le sens de « boire du vin
jusqu'a perdre la conscience » ?
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REPONSES

Tout d’abord, il faut savoir qu’Hachem a mis dans chaque Juif une Néchama (ame
juive) qui est une partie divine. C'est une création unique qui ne se trouve que
dans le peuple juif. A la différence de tous les autres éléments de la Création,
I’ame juive est en quelque sorte une « partie de D-ieu » ou Il se dévoile dans toute
Son infinité, dans toute Sa grandeur et dans toute Sa perfection.

Pourquoi ne dit-on pas aussi des autres éléments créés par D-ieu ; par exemple du
soleil, d’un arbre, d’un objet ... qu’ils sont une « partie de D-ieu » ? Car le niveau
de dévoilement de D-ieu dans ces €léments est négligeable par rapport au niveau
de dévoilement de D-ieu dans la Néchama.

Dans le soleil, 1l y a aussi un certain dévoilement de Hachem. Sa splendeur émane
de la Grandeur Divine. Néanmoins, les premiers idolatres impressionnés par la
puissance de la lumicre du soleil se sont trompés et lui ont voué un culte, ce qui
prouve qu’ils ont pu déconnecter cette énergie solaire de Sa source divine. C’est
bien la preuve que le dévoilement Divin dans le soleil n’est pas complet, puisqu’il
laisse place a ’erreur de le considérer comme autonome. La Néchama, au
contraire, est essentiellement effacée devant Hachem et ne laisse transparaitre que
Sa Grandeur. Elle ne refleéte aucune autonomie, aucune part d’indépendance. C'est
en cela que I'on parle de Partie d'Hachem, si I'on peut ainsi dire.

Ainsi, D-ieu Se dévoile dans la Néechama, de fagon absolue sans aucun voilement
et il n’y a pas d'erreur possible : la Néechama connait D-ieu et elle a un état de
conscience de D-ieu sans aucun voile, sans rien qui l'obscurcit et donc forcément
pour la Néchama, il n’y a pas d'erreur possible ce qui garantit qu’elle reste fidele
a D-ieu : elle ne peut pas oublier D-ieu.

Ce qui fait oublier D-ieu : c’est le corps, c’est le Yetser ara qui peut faire croire a
I'homme des choses fausses au point de lui faire renier D-ieu, de lui faire croire
que ce n'est pas D-ieu qui dirige le monde. Mais évidemment la Néechama ne
tombe pas dans I'erreur, elle ne se trompera pas, ni sur le plan de la Emounah, ni
sur I’identification des plaisirs licites ou interdits. La Néchama connait la vérite :
elle sait que bien siir il n’y a que D-ieu dans le monde et que la faute crée un
¢loignement vis-a-vis de -D-ieu, c’est-a-dire une impression d’exister sans Lui,
ce qui est une forme de mort. Hachem étant la Source de toute vie, vivre sans Le
sentir est considéré comme une forme de mort.

C’est pourquoi, le corps qui est amené a mourir est intéressé par la faute. En effet,
son état qui tend vers la séparation avec la vie, avec D-ieu, lui crée un lien avec
la faute, qui ¢loigne justement d’Hachem.

Par contre la Néchama qui est attachée a D-ieu ne peut pas se tromper dans sa
mission. Elle sait indéfectiblement qu’ll est la source de toute vie et de toute
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existence et est donc éternelle.

Cela implique qu’il y aun moment ou le Yetser ara ne peut plus avoir d'arguments
contre I'homme : c'est au moment ou un homme arrive au stade de renier D-ieu,
de faire I’idolatrie, de se rebeller contre D-ieu de fagon concréte. Alors au
moment du passage a 1’acte de renier D-ieu, la Néchama se réveille et I'homme
n’aura plus la force de se tromper au moment de I'épreuve. A ce moment-Ia, le
yetser n’aura plus la capacité de lui faire renier D-ieu, parce que c¢a va lui faire
déraciner la Néchama, en le déconnectant d’Hachem. Or, cela lui est impossible.

C’est ainsi que la plupart du temps, les Juifs, méme les plus simples, ont été préts
a donner leurs vies pour ne pas s’adonner a 1’idolatrie. Un Juif qui accepte de
céder a cette €preuve, D-ieu Préserve, au moment ou il le fait, c’est pour lui,
comme un suicide spirituel !

Haman savait que les Bné-Israél s’étaient prosternés devant la statue de
Nabuchodonosor ce qui lui a fait croire que maintenant il pouvait exterminer le
peuple juif. Il s'est dit que s’ils se sont prosternés devant la statue, c'est la preuve
qu'ils ont renié¢ D-ieu et que leur Néechama qui est censée rester fidéle a D-ieu a
disparu et qu’il n’y a plus rien qui protége les juifs. Dés lors, i1l pensait pouvoir
faire disparaitre ce peuple qui est devenu un peuple comme les autres. Car en se
prosternant devant l'idole, ils ont reni¢ D-ieu et ils n’ont plus la Néchama qui
contient I’Infini Divin et les rend « éternels ».

Pour montrer cela, il a dit : on va donner 10 000 picces d'argent dans les trésors
du roi.

En fait le peuple juif a une Néchama qui correspond a la lettre « > » parce que cette
lettre c'est comme un point : La Néchama c'est comme un point qui est connecté
a D-ieu qu’on ne peut pas diviser et qu'on ne peut pas séparer de D-ieu. C'est une
des explications qui explique que le peuple juif s'appelle Yéhudi de la lettre Youd
«>» qui est la premiere lettre du Nom de D-ieu. Cette lettre représente le point de
connexion entre le juif et D-ieu et a ce niveau-la il ne peut pas y avoir de
séparation. Mais Haman pensait qu'en se prosternant devant 1’idole, les juifs
avaient perdu cette connexion. Il pensait qu’en donnant un multiple de 10 (10000
pieces d'argent) il pourrait via le chiffre 10, qui est la valeur numérique de la lettre
Youd «» », réussir a porter atteinte aux juifs. Haman s’est dit que la Néchama, liée
a la lettre Youd «>» (de valeur 10), était déja supprimée, qu’elle était déja
déracinée. Le chiffre 10 est important parce que D-ieu Se dévoile toujours dans
le chiffre 10 qui représente la perfection du dévoilement de D-ieu. Ainsi Il S'est
deévoilé avec les 10 paroles de la Création du monde, Il a dévoilé Sa parole a
travers les 10 commandements et Sa manifestation se fait a travers une structure
composé€e de 10 Séfirotes (Forces Divines). Le chiffre 10 c'est le chiffre qui
exprime le point de connexion de D-ieu dans le monde, qui passe par dix forces.

Nous comprenons maintenant pourquoi Haman a voulu donner un multiple de 10
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avec ses 10000 pieces d'argent. Reste a comprendre pourquoi il a choisi des pieces
en « Argent ».

L'argent se dit «qoo» et ¢’est cette méme racine qui est employée dans les Téhilim
pour exprimer I’amour fidéle de 1’ame « *win1 ,an72-03) 79931 », « Mon ame désirait
et languissait ».

En donnant les 10000 piéces d'argent, Haman a voulu exprimer que la Néchama
qui est liée d’un amour et d’un désir spécial avec D-ieu est maintenant déracinée.

C’est aussi la raison pour laquelle il a voulu verser cet argent dans les « 7927 *133»,
les trésors cachés du Roi, a I’instar de la Néchama qui est dans un endroit bien
cach¢, afin qu’on ne puisse pas lui porter atteinte, elle est dans les trésors du Roi.

Haman pensait que maintenant que la Néchama avait €t¢ touchée, qu’il était
possible de lui porter atteinte ; quand il a dit « ~yon Tms-ov w2 » , il a voulu
proclamer que le crédo du peuple juif « nx ', qui clame 1’Unicité d’Hachem et
I’impossibilité de se séparer de Lui, n’existait plus; puisque le peuple
était « -1on » dispersé. C’est comme s’il voulait dire que le £’ had, 1’Unité est a
présent divisée.

Le peuple juif est désormais divisé, il n’a plus d’unité avec Hachem. Le peuple
juif a perdu la source de sa force : sa fidélité envers D-ieu représentée par la
Néchama qui est intouchable

Mais l'erreur d’Haman est qu’il n’a pas compris que, méme quand ils se sont
prosternés devant la statue, ils 'ont fait ni de plein gré, ni de plein cceur ; ils ne
l'ont fait que superficiellement parce qu’on les a forcés a se prosterner et qu’ils
avaient peur du roi. Bien qu’ils se soient prosternés devant une statue, au fond de
leur coeur ils restaient connectés avec Hachem car leur Néchama c'est une étincelle
de D-ieu et elle est intouchable. En fait ce que ne savait pas Haman c'est qu’il est
bien impossible de briser ce lien essentiel entre Néechama et D-ieu, de la méme
facon qu’il est impossible de toucher D-ieu ou de Lui porter atteinte.

D-ieu reste toujours parfait et jamais on ne peut porter atteinte a la perfection de
D-ieu. Il en va de méme pour la Néchama qui est une partie de D-ieu ou Il se
dévoile complétement. Quand le Yetser ara s'approche de la Néchama pour
I’attaquer et la déraciner, vite il s'écarte tout comme il s'écarterait de devant D-
ieu, s’il tentait de Lui porter atteinte (si telle chose pouvait étre possible...).

Mais Haman pensait que ce lien avait expiré et qu’il allait pouvoir réussir a
¢liminer le peuple juif. Son erreur a €t¢ d’omettre qu'en réalit¢é méme qu’ils se
sont prosternés devant la statue et méme quand un juif fait Avoda Zara, sert une
idole, en vérité, au plus profond de son étre sa Nechama reste malgré tout
connectée.

Méme le pire des comportements idolatre ne provoquera pas une déconnexion
radicale. Un tel Juif vivra certes sans plus ressentir son lien avec Hachem. On dira
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qu’il est déconnecté. Cela sera considéré comme une mort spirituelle. Mais sa
Nechama restera néanmoins encore fidéle, du fond des abimes, elle souftrira de
cet état désastreux pour elle. Méme si en conscience, cet homme ne sentira plus
rien.

Pour bien signifier cela, on boit du vin a Pourim pour montrer que c'est ¢a, cette
connexion profonde indéfectible qui nous a sauvés.

En buvant du vin on bénéficie du principe « 710 XX> 1> D121», « quand entre le

vin, le secret sort » et c'est quoi le secret ? Le secret c'est « 7917 *T3» c'est cette
cachette du roi qui, de fagon trés secréte, renferme cette Nechama, qui finalement
va s’extérioriser. Bien qu’elle ait été cachée, recouverte de poussiere et de saleté
a 1'époque de Pourim. Elle a certes ét¢ endormie au maximum, tout comme
déracinée. Mais méme tout cela n’a pas pu la supprimer. Alors on va boire du vin
pour la révéler, c’est le secret qui sort. Au point qu’on ne va plus réussir a ne plus
faire de différences entre Haman et Mordekhai.

Car Haman a permis de révéler cette Nechama ; il a réveillé¢ la Néchama et le
peuple est revenu vers Hachem. A Pourim, on a vu que c'est impossible de
supprimer le peuple juif parce que sa Néchama est intouchable. Et ce dévoilement
a €té €clairci par Haman.
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Une réparation du monde

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

9"I9RT *an02
Le jour de Kippour est comme Pourim 0’719 2 X7 0°MNMD°2 AP
Orakh ,‘Hayim 428:1-2 (Tour)
Voici les jours ou les fétes ne peuvent pas

tomber : Rosh Hachana - pas le dimanche, " 7¥1277 0772 "Y21P 7RW "7 R

le mercre_dl ou le Vendred¥ ; Yom Klppogr K5 =" 938 89 9" 1"TR RO
- pas le dimanche, le mardi ou le vendredi ;
Pourim - pas le shabbat, le lundi ou le 29712 728

mercredi
Michna Kelim 17-14

Il y a des choses qui ont été créées le

premier jour et qui sont susceptibles d'étre . . . . .
impures. Le deuxiéme jour, rien de ce qui TR 012 RIUY 732 W)
a ét-é -c‘réé n'e_st susc.eptible d'étre impur. Le al\tale 2 T i afseale
troisieme jour, il y a des choses T T
susceptibles d'impureté. Le quatriéme et S¥9273 ,ANMY 12 W ’W”?W;

le cinquiéme jour, rien de ce qui a été créé .
n'est susceptible d'étre impur, a l'exception YN ,A8R0 03 TR MR’

de l'aile du vautour ou d'un ceuf d'autruche TBYNT NNV DY) T kil
qui est plaqué. Rabbi Yohanan ben Nuria * ™ ° T T

dit : "Pourquoi l'aile d'un vautour devrait- 17,5711 12 73017 927 N
A . 9 S T 1 . .
elle étre impure ? Pourquoi l'aile d'un 0’0337 17;?3 1V A3 MNY3

vautour serait-elle différente de toutes les

autres ailes ? Tout ce qui a été créé le S ¢ale) ,’WWU 0§72 X723 ‘7'31

sixiéme jour est susceptible d'étre impur.

Talmud Méguila 13b

Rech Lakich a dit «Il était dévoilé
devant le Créateur du Monde qu’Haman 97 5955 YITN Y5 BB W TR
ferait peser des Chékalim pour |
I’extermination  d’Israél, et c’est b'lPVﬁ T TNYVY QW O ARY
pourquoi Hachem a ordonné la Mitsva QYT TR DRI By 2vpw
de donner le demi-Chékel, afin que les
Chékalim d’Israél devancel(llt les 1"7?)2?’7 13”7?2?
Chékalim d’Haman »
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QUESTIONS

1. Outre la prononciation treés proche des mots « Kipourim » et « KéPourim »,
quel est le sens profond de la comparaison par nos Sages de ces 2 fétes ?

2. De plus, dans cette comparaison « Pourim» est la référence, ce qui
place Pourim au-dessus de Yom Kippour (qui est « Ké-Pourim - comme
Pourim »), Pourquoi ?

3. Quand on compare les jours de la semaine ou peuvent étre célébrées chacune
de ces 2 fétes, nous trouvons que les jours possibles de 1’une sont les jours
impossibles de 1’autre (cr res Tur OH 428:1-2 ci-dessus), sauf pour le Jeudi qui est un
jour de célébration possible pour les 2. Il faudra comprendre dans cette
comparaison, pourquoi certains jours sont exclus et pourquoi le statut du
« Jeudi » est commun aux 2 fétes ?

REPONSES

La Michna 14 du chapitre 17 du Traité Kelim (cf. ci-dessus), nous apprend que parmi
les choses créées par Hachem, certaines sont susceptibles d'étre impures « 2°23pn
mmw ». C’est-a-dire que si on en fait un ustensile, celui-ci pourra contracter
I’impureté.

C’est le cas pour certaines choses créées le : ler, 3éme et 6¢me jour.
En revanche, rien de ce qui a été créé le 2éme et le 4éme jour n’est susceptible de
devenir impur. En outre, le Chabbat appartient bien-siir aux jours sans impurete.

En ce qui concerne le S5eme jour, seule 1’aile de vautour ou I’ceuf d’autruche ont
un traitement particulier. En effet, selon la regle de la Torah, un ustensile concu
avec leur peau ne contracte pas d’impureté. Leur Toum’ah étant d’ordre
Rabbinique.

Le Tableau suivant résume et compare les cas ci-dessus :

26



e Jours possibles pour
creations 114
célébrer
Joursde  pouvant
la contractées YOM
semaine  impureté KIPPOUR POURIM
ARMIY 22PN ok
| e )] (1227)
1 (Dim) Oui Oui
2 (Lun) Oui
3 (Mar) Oui Oui
4 (Mer) Oui
Seulement . .
5 (Jeu) Oui Oui
11277
6 (Ven) Oui Oui
7 Chabbat Oui

Le Yéhoudi Hakadoch de Pchisa fait une remarque extraordinaire en regard de
cette analyse. Tous les jours ou Kippour peut tomber, correspondent aux jours qui
ne sont pas axmw 73pn 5 (méme le Séme jour reste pur selon I’ordre de la Torah,
Kippour étant d’origine Toraique)

Alors que Pourim (qui est 13217%2) peut tomber tous les jours axmw 23pn (le 5éme
jour devient alors axmw 9apn, conformément a I’ordre des ‘Hakhamim, Pourim
¢tant institu€ par les Sages).

Qu’est-ce que ce déphasage, cette opposition de jours entre les célébrations de
Kippour et Pourim nous enseigne ? Et pourquoi les jours « possibles » concernant
ces 2 fétes s’alternent sur le critére de nxmuv  Hapn?

Le but de la création est de dévoiler D-ieu dans le monde : ¢a veut dire « réparer »
le monde en dévoilant que méme si celui-ci est matériel, que D-ieu n’y est pas
directement percu par les sens, qu’il parait exister de fagon autonome par des
regles immuables qui le régissent. Néanmoins, la réalité est que c'est un monde
empli par la Présence Divine. Hachem est Celui qui fait et dirige tout ce qui s’y
déroule.

L’objectif du peuple Juif est de rendre palpable la Présence d’Hachem dans tout
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ce qui existe. C’est ce qu’on appelle « raffiner, réparer le monde » ou encore
« ¢lever la Kédoucha qui est enfouie dans la matérialité ».

Ainsi, la mission du juif dans ce monde se résume a alterner 2 types de travail a
réaliser :

1. D’une part, il doit s’attacher au « 2w - BIEN », en se séparant de la
matiére, des plaisirs matériels pour s’immerger dans la sainteté la
« Kédoucha » et se connecter avec D-ieu. Dans cette dimension, le mal est
completement mis de coté.

2. D’autre part, le juif doit aussi savoir « descendre » dans la matérialité pour
I’utiliser tout en s’écartant de sa dimension mauvaise ; a savoir le
matérialisme. Dans cette descente, il faut réussir a s’écarter de tout plaisir
qui nous ¢loigne d’Hachem : Il faut extraire des plaisirs et des biens
matériels uniquement ce qui nous rattache a Hachem, ce qui nous aide a
mieux Le servir.

Il est indispensable de gérer la matérialité en gardant des moments de connexion
exclusive avec le monde spirituel, en se détachant du matériel. De cette fagon, le
juif va pouvoir ensuite descendre dans la matérialit¢é ou dans des choses qui
pourraient étre liées a la Toum ah et malgré tout ne pas s'enfoncer dedans et rester
connecté avec Hachem.

C’est de cette facon qu’il participe au travail de réparation de la matérialité et a
I’extraction des étincelles de Kédoucha qui sont emprisonnées dans les €léments
materiels.

En effet, le juif ne peut pas €tre exclusivement dans un travail de « réparation »
de la matérialité¢ car il risque de s’y perdre et il ne peut pas non plus étre
exclusivement dans le travail spirituel car son role est essentiellement de
participer a la réparation du monde. Aussi, il y a besoin d’un temps d’immersion
dans la Sainteté pour y recueillir les forces de pouvoir ensuite descendre dans le
profane sans s’y égarer.

Ces 2 dimensions du travail a réaliser dans ce monde vous nous permettre de
comprendre la différence entre Kippour et Pourim.

¢ Kippour c'est un jour de jeline ou on s'éloigne des plaisirs de ce monde, on
prie toute la journée a la synagogue, on n'a pas de lien avec la matérialité : ni
vie intime, ni alimentation, ni boisson ... C’est un ¢loignement de tout ce qui
peut avoir un lien avec ce qui peut nous ramener dans le plaisir matériel et qui
comporte le moindre risque de nous ¢loigner d’Hachem.

e Puis Pourim, ou au contraire, on multiplie le vin et les séoudot ... on augmente
le lien avec la matérialité mais, ce lien-1a sera accompagné d’une Sim 'ha de
Mitsva pour ne pas s'enfoncer dans la matérialité. Bien qu’en général 1’abus
de vin est interdit car il fait perdre 1’état de conscience que 1’homme doit
conserver pour rester maitre de lui, a Pourim cet abus est demandé. Il s’agit
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bien de descendre au fond de la matérialité, 1a ou conscience et retenue ne sont
plus de mise, mais méme dans un tel état I’homme saura conserver la joie pure
de la Mitsva sans commettre de dérive.
Hachem a fixé comme but au peuple juif de dévoiler Sa Présence dans le monde
matériel. Ca veut dire que le juif doit descendre dans la matérialité et rentrer en
contact avec le monde pour montrer que ce monde n’est pas en contradiction avec
D-ieu. Au contraire, il n’est que I’expression de Sa Grandeur.

C'est exactement le travail de Pourim : utiliser ce monde matériel pour le service
de D-ieu. C'est pour cela que cette féte représente la référence par rapport a
Kippour. Dans ce contexte, tous les interdits et le travail de Kippour sont pergus
comme une préparation a Pourim. C'est a dire qu'on doit alors enraciner le lien
avec la Kédoucha pour créer des forces de rappel spirituelles trés puissantes qui,
quand on va descendre dans la matérialité a Pourim, vont nous permettre de ne
pas nous enfoncer mais de nous ¢€lever. On comprend donc que quelque part, le
niveau de Pourim est plus élevé que celui de Kippour, car a Pourim on arrive a
raffiner la matérialité. L’idéal du service Divin ne se situe pas dans une dynamique
d'¢loignement des plaisirs de ce monde. Cela n’est qu’une préparation, mais dans
une utilisation « cachere » de ces plaisirs pour mieux servir Hachem.

La correspondance entre les facettes de notre Avoda et ces 2 fé€tes justifie que les
jours de célébration possible de Kippour ne sont que des jours « Téhorim » (i.e.
les jours qui n’ont ajouté aucun €lément susceptible de recevoir de I’impureté lors
de la Création). Les jours de Kippour sont séparés de la Toum ah. Alors que les
jours de Pourim sont liés a la 7oum’ah. A Pourim, on rentre en contact avec la
Toum’ah, mais on ne s’y enfonce pas : le but étant de faire un travail de tri, d’en
extraire la Kédoucha et a rejeter la Toum ah.

Cela permet de comprendre aussi pourquoi a Pourim, il y a eu beaucoup de non-
juifs qui se sont convertis pour rejoindre le peuple juif — ‘yINT w» 227

7770w . Clest exactement ¢a le principe de la conversion: le résultat du travail
de descente dans la Toum 'ah pour y chercher les étincelles de Kédoucha, chercher
les ames des futurs convertis qui se sont mélangées au reste de 'humanite.

Cela permet de comprendre aussi pourquoi D-ieu a fait devancer la Mitsva
d’offrande des 1/2 shekels le premier Adar, avant la date des shékalim offerts par
Haman.

Avec la collecte des 1/2 shekels, on offrait des Korbanot : on prenait un animal
pour I’offrir a Hachem. Cet acte de Kédoucha revient a prendre I'animalité qui est
dans I'homme pour 1’¢lever vers Hachem.

La Kédoucha ¢’est complétement bien, il n’y a pas de mélange, tout est bien. Mais
il n’y a pas que de la Kédoucha dans le monde, il y a parfois un mélange 50/50
entre la Kédoucha et la Toum’ah et c’est ca qu’on appelle Ma hatsit a Shekel : ou
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on n'¢leve que la moitié, celle qui est bonne. Ceci correspond au travail dans la
matérialité : nous descendons dans la matérialité ou il y a un mélange 50/50 entre
le bon et le pas bon, entre la Kédoucha et la Toum’ah, entre le 2w - BIEN et le v
- MAL. En ¢élevant le bien qui est dans le mal, nous faisons le travail de
réparation.

Aussi on comprend pourquoi Haman a été pendu.

Haman c’est la courroie de chatiment du peuple juif, ce personnage scrute nos
erreurs pour nous frapper pour chaque faute. Ainsi quand on a profité de la
Séouda du roi, nous avons fait I’erreur d’étre rentré dans la matérialité sans
1'élever.

La Guémara "Houlin 139b. demande : yv7 107 (s~ mwxna) 1732 707 172 700, « Ou
rencontre-t-on une allusion a Haman dans la Torah ? » et elle répond de fagon
énigmatique, en citant le verset qui évoque la faute d’Adam, a qui Hachem dit : «
Hamin Haéts — As-tu consommé de 1’arbre que Je t’avais interdit de manger ? »
Les lettres du mot Hamin (3277) sont les mémes que celles du nom Haman (317).

Il s’agit donc de l'arbre de la connaissance du bien et du mal.

La conséquence de la faute originelle est que les notions objectives de VRAI et
FAUX ont été remplacées par des notions subjectives de BIEN et MAL. C’est a
partir du moment ou I’homme a mang¢ du fruit de I’arbre de la connaissance que
le mélange entre le bien et le mal s’est effectué. Avant ce mélange, le Service
d’Hachem ¢était exclusivement dans la Kédoucha, il fallait faire ce qui est VRAI,
ce qu'Hachem veut. Mais aprés le mélange en bien et mal, ce qu’il faut
faire devient discutable car ce qui est bien ou mal dépend de l'appréciation des
individus. En conséquence, c’est a partir de cette faute que commence le travail
de réparation ; le travail de tri pour retrouver le VRAI et le FAUX, de fagon
objective. Désormais, il faut descendre dans la matérialité pour trier le bien du
mal : c'est ¢ca la Avoda de Pourim. C'est justement pour cette raison que nos Sages
ont vu dans la pendaison d’Haman a Pourim, une allusion a I’arbre de la faute
originelle ; & Pourim on a réalisé une certaine réparation du mélange qui a suivi
la consommation du fruit de 1’arbre de la connaissance du bien et du mal.

Au sujet de la guerre de Moché contre Amalek (qui est représenté par Haman a
Pourim), il est dit : pony 2231, 3 WK ;PRI N2n--iT Ak o W ,mm - O tant
que Mocheé tenait son bras leve, Israél avait le dessus; lorsqu'il le laissait fléchir,
c'est Amalek qui l'emportait. Dans cette guerre ce n’est pas Moché qui mene la
guerre directement, mais son serviteur fidele Yéouchouah. On comprend que cette
guerre ne peut étre gagnée que si les soldats s’appuient sur la Kédoucha
représentée par 1’élévation des bras de Moché vers le ciel. De méme pour réussir
le travail de Pourim, il faut s’assurer qu’il y a la Kédoucha de Kippour :

« L'¢lévation des mains de Moché correspond a Kippour: il est 100%
déconnecté de la matérialité. Il passe 40 jours, 40 nuits sans manger sans boire,
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il vit séparé de sa femme ....

* Y¢hoshoua correspond a Pourim : il est impliqué dans les affaires du monde
et c’est lui qui effectue la guerre contre Amalek. Mais il ne peut gagner qui si
Moché¢ a les bras levés, Pourim a besoin de s’appuyer sur la force de Kippour.

Néanmoins, l'objectif c'est que Yehochoua gagne la guerre, fort de son
attachement a la Kedousha de Moché.

La réparation du monde c¢’est pendre Haman et révéler que les plaisirs du monde
sont un moyen de servir encore mieux Hachem ; C’est ¢a la dimension de Pourim :
la matérialité dans la Kédoucha.

Pour conclure cette étude et rendre plus clair ce travail de tri en vue d’extraire le
Bien présent dans le Mal, prenons un exemple de la vie: L’essentiel d’un
médicament est dans sa molécule, c’est elle qui guérit. Néanmoins pour le rendre
digeste et agréable, les fabricants le mélangent avec un excipient. L’excipient seul
n’a donc aucun pouvoir de guérison. Tant que la molécule est mélangée avec son
excipient, cela donne 1I’'impression que 1’excipient participe a la guérison et qu’il
aurait une force indépendante. Mais une fois sépar¢, on réalise sa futilité dans
I’objectif du médicament.

Il en est de méme pour les plaisirs matériels : ils contiennent ces étincelles de
saintet¢ dont on a parlé qui sont toutes les forces qui participent a nous rapprocher
d’Hachem. Mais pour que cette lumiere soit acceptable par I’homme, Hachem les
a enrobées d’une enveloppe matérielle plaisante au corps. Mais il est évident que
la recherche essentielle ne doit pas €tre sur la dimension matérielle mais sur
I’objectif qui est de renforcer son lien avec Hachem. Quand un homme a utilisé
le monde dans ce but, il a élevé la « molécule », il s’est rendu compte que la
dimension matérielle n’était 1a que pour agrémenter et n’en aura plus aucune
attirance indépendante, il percevra la recherche de la matérialité pure comme un
pur égarement. Comme si on courait apres 1’excipient, chose d’une futilité
absolue.
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La Méguila est écrite selon une structure en

Chiasme
TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Méguila 2-21

En ces joqrs-lﬁt, alors que Mordekhai se tenait a la 032 %P ;ToRT-WWR WP 9T , BT B
porte du roi, Bigtan et Térech, deux des eunuques du o N -
roi, préposés a la garde du seuil, congurent un violent 077 WP 907 W 723 *010-3% W)
ressentiment et cherchérent a attenter a la vie du roi TNYOR T2 T
A’hachvéroch.

Malbim sur Méguila 2-21

En ces jours-la, avant d’en venir a ’histoire de la 9= R 91T 7190 IR K2 490 — A ot
détresse d’Israél, il a fait précéder le reméde avant
la plaie, pour nous apprendre que la plaie n’est pas
pour frapper mais seulement pour guérir,

Talmud Méguila 14a

Rabbi Abba bar Kahana a dit : Le retrait de I'anneau

d'A’hachvéroch pour sceller le décret d'Haman a été IN° DYV N0 21T (RITD T2 KX 027 N
plus efficace que les quarante-huit prophetes et les
sept prophétesses qui ont prophétis¢é au nom du
peuple juif. En effet, ils ont tous été incapables de  nYaw N0 127K 20T DIVIAT R 12100 2RIW?
ramener le peuple juif dans le droit chemin, mais le
retrait de I'anneau d'A’hachvéroch 1'a ramené dans le
droit chemin, puisqu'il 1'a amené a se repentir.

IR 79777 00 MY ,7enR RIS 27T ORI
XD Jwn? P N0 Wn°

7777 W2INIW NIR®21 YIWT QORI WY QPYIIRA

mio)laRismMirh

QUESTIONS

1. Quelle importance cela a de vouloir absolument faire devancer le remede a la
plaie ? L’essentiel n’est-il pas que la plaie ait un remede, méme si celui-ci vient
apres ?

2. Un Midrach affirme que quand le mot Hamelekh (le roi) apparait dans la
Meguila sans étre suivi de A’hachveroch, il fait allusion a Hachem, le Roi des
rois. Mais comment peut-on attribuer & Hachem le terme Hamelekh qui
s’applique a A’hachvéroch selon la lecture simple du texte ? Comment peut-on
se permettre une telle comparaison ?
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Nos Sages nous font remarquer que les 10 chapitres de la Méguila se font écho
les uns avec les autres. Ainsi, des ¢léments du récit des premiers chapitres vont se
retrouver de facon semblable et opposés dans les derniers chapitres. Cette
structure illustre une dynamique de rebond du récit: au début, la situation des juifs
va se dégrader jusqu’au décret d’anéantissement des juifs promulgué par Haman.
Puis, apres le décret d’Haman, la situation va se retourner et s’améliorer jusqu’a
la pendaison d’Haman. Le milieu du récit correspond au moment ou le Roi qui ne
trouve pas le sommeil demande a ce qu’on lui lise les annales de la Cour.

Cette disposition du récit avec un texte structuré sous la forme « A-B / B-A »
correspond au style littéraire « Chiasme ». Un exemple célebre de chiasme court
est « Un pour tous et tous pour un » ou I’on retrouve bien en miroir les mots
« Un » et « Tous » autour du milieu « et ». De méme dans Béréchit 9-6 il y a un
chiasme court : 79%° in7 O7X2 ,0787 07 7% — « Celui qui verse le sang de I'homme,

T )T

par I'homme son sang sera versé »

En usant de cette technique de narration, cela crée une sorte de tension voire de
suspens, qui rend plus intense I’avénement de la Délivrance. Comme un effet
ressort, ou la pression qui a été¢ accumulée dans la premicre partie est enlevée, ce
qui rend bien plus fort la chute contenue dans la deuxiéme partie.

Voici une illustration d’¢léments de la Méguila qui se font face autour du milieu
du récit :

DEBUT - du chapitre 1 a 5
« avant le décret »

FIN — du chapitre 6 a 10
« apres le décret »

. Deux fétes privées - un pour les chefs des | 1.

provinces (180 jours), et 'autre, une féte
spéciale pour les habitants de Suse (sept
jours)

Deux fétes pour les juifs : 1'un pour les Juifs
de toutes les provinces (14 Adar), et l'autre,
une féte spéciale pour les Juifs de Suse (de
15 Adar)

. Esther apparait devant le roi et est choisie | 2.

comme reine

Esther vient devant le roi pour demander
une journée supplémentaire de bataille a
Suse

. Description de la stature de Haman: «... | 3.

le roi A’hachvéroch a promu ( Gidal )
Haman, fils de Hamedata, 1'Agaguite, et le
fait avancer (va - yenaseihu)"

Description de la stature des Juifs et de
Mordekhai: «Tous les chefs des
provinces... favorisaient (menase'im) les
Juifs..... 'nomme Mordekhai a été de plus
en plus puissant ( gadol)"

. Résultat du "POUR" (tirage au sort): la |4.

guerre, le 13 Adar

Guerre le 13 Adar

. Donner la bague de Haman; lettres de|5.

Donner I'anneau a Mordekhai, les lettres

Haman;  Mordekhai  déchirant  ses de Mordekhai; habillage de Mordekhai en
vétements, le jetine des Juifs habits royaux; régal pour les Juifs
. Premiere féte d'Esther 6. Deuxiéme féte d'Esther
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Dans cette disposition du récit autour d’une symétrie centrale, nous pouvons
remarquer que tous les éléments de la délivrance se sont mis en place des le début,
avant le décret. En particulier, Esther et Mordekhai sont devenus des personnages
importants dans la premicre partie, en préparation de leurs roles a venir lors dans
la délivrance dans la seconde partie du récit. Cette logique est conforme au
principe qu’Hachem prépare toujours la solution avant le début du probleme (lit.
« Coup ») « 71919 7199790 @°7p72 ». Ainsi avant qu’Haman promulgue son décret,
tous les jalons de la délivrance ont déja été posés.

Et c’est seulement aprés cela qu’Haman devient important et commence
I’histoire : Mordekhai ne veut pas se prosterner devant lui jusqu’au décret
d’Haman qui veut anéantir le peuple juif.

Réponse a la question #1

Nous allons proposer deux perspectives pour expliquer le bien-fondé d’une telle
présentation.

D’une part, pour Hachem, le but du « coup », (i.e. d’'un probléme) c’est la
delivrance : le coup prépare la délivrance. Hachem n’envoie pas un coup pour
faire du mal : Hachem envoie un coup pour guérir, pour amener la Téchouva et
arranger un probléme moral ou spirituel qui peut €tre plus grave si on laisse faire.
Si Hachem ne laisse pas le « coup/probléme » survenir, alors ¢a peut avoir des
répercussions encore plus graves.

D’ailleurs nos Sages nous disent que le décret d'Haman a in fine été plus efficace
pour entrainer la Téchouva des Bné Israel que les remontrances et messages des
48 prophétes et/ prophétesses (voir réfci-dessus)

On voit donc que Hachem ne souhaite pas la réalisation du décret d’Haman, mais
uniquement réveiller le peuple juif, les aider a faire 7échouvah. Donc le but du
« coup » c’était de préparer le peuple a la Techouva. Le but c’est bien la Téchouva
et pas le coup.

C’est pour cela que le remede préceéde le coup, car I’objectif doit étre exposé au
tout début du processus.

La Souffrance pour la Néchama d’un juif c’est d’étre ¢loignée d’Hachem et la
guérison de la Néchama c’est de se rapprocher d’Hachem et le coup c’est cela la
guérison pour la Néchama.

D’autre part, quand le peuple juif faute, cela créé des écrans qui voilent la
Présence de D-ieu, ce qu’on appelle « 177 n7°n». Hachem reste tout autant 1a,
mais la faute crée des problémes « MA¥» (méme racine que M1X¥ — envelopper) :

34




Dans une Tsara, le 2w (le Bien) est enveloppé par des couches de voiles qui nous
le présentent comme des expériences négatives. Le bien ne nous a jamais quittés,
mais la faute empéche de le voir, du fait de ces écorces formées par la faute. Mais
en réalité le bien est toujours la.

Le décret d’Haman est venu a cause du fait qu’ils ont profit¢é du repas
d’A’hachveroch.

C’est justement au moment ou on s est éloigné d’Hachem, qu’il y a les prémices
de la délivrance, car alors, le bien s’est uniquement enveloppé dans le voile du
Mal.

Ainsi, ¢’est justement dans ce dit festin que Vachti a été pendue, précisément au
moment ou la faute d’Isra€l a eu lieu : le Bien, la Dé¢livrance ¢tait déja la. Mais
cach¢ dans la Maka, du fait de la faute, qui nous rendait encore impossible de le
VOIr.

A D’instar d’un fruit a écorce, le fruit est avant (°19%), ¢’est-a-dire devant 1’écorce,
il est caché a I’intérieur (2°19%). Ce qui est a I’intérieur c’est ce qui est profond.
L’¢écorce n’est 1a que pour protéger, en surface et en arriére-plan, c’est ce qu’on
voit.

De la méme fagon, a I’intérieur de la maka (coup), il y a la réfouah (guérison).
En réalité le bien d’Hachem n’a jamais quitté les Brné-Israél. Seulement la faute
est comme une €corce qui empéche de voir le 21 - le Bien qui est la. C’est pour
cela que nous pouvons dire qu’au moment de la faute, tous les prémices, tous les
fruits de la délivrance sont déja la.

Le but n’est que de déchirer le voile, I’enveloppe. Et cela peut se faire par la
Techouva, le retour profond a Hachem. C’est comme cela que 1’on déchire le
voile. Quand on déchire I’enveloppe, le bien apparait automatiquement, car en fait
il a toujours été 1a, prét a émerger.

C’est pour cela que tout le bien qui €tait 1a au début a pu finir par apparaitre, grace
a la Techouva.

En résumé : le principe de la Méguila est qu’on a fait une faute dans laquelle était
contenu le fruit de la délivrance. La faute a mis une écorce : « le décret ». La
Téchouva a déchiré cette écorce. Le Bien toujours présent a donc pu apparaitre et
se révéler au travers de la Délivrance.

Hachem est toujours avec les Bné-Israél. Et quand on dit « Hachem S’est éloigné,
Il est parti ... » cela veut dire juste qu’il y a des écorces, des voiles, qui nous
empéchent de voir le bien.

L’expression /7945 JINID7 2°722: ¢a veut donc dire qu’avant méme le coup, le
Bien était déja présent et contenu a I’intérieur. Mais 1l fallait déchirer les écorces,
les voiles grace a la Téchouva pour le voir.

35



L’expression N%7 71972), « ce fut ’inverse qui eut lieu, les juifs allant, eux,
prendre le dessus sur ceux qui les haissaient » : quand la situation s’est inversée,
ca veut dire que nos yeux ont vu quelque chose qui était toujours la. On a pensé
qu’Hachem n’était plus 1a mais ce n’était qu’une illusion comme dans une image
en trompe 1’ceil, ou ce que I’on voit ne refléte pas la réalité.

Hachem ne S’¢loigne jamais, méme la faute ne crée pas d’¢loignement véritable.
Elle a néanmoins la force de créer un voile épais et opaque qui empéche de Le
voir et de Le ressentir et nous montre une réalité agressive et hostile. La Téchouva
permet de remettre en marche la roue de la réalit¢ dans le bon sens en nous
dévoilant qu’Hachem est toujours a coté de nous. C’est ainsi que la délivrance
apparait.

Réponse a la question #2

Toute la Méguila nous apprend le secret de la Téchouva, le Bien qui était présent
depuis le début, qui s’est dissimulé comme a I’intérieur d’une €corce du fait de la
faute finit par se dévoiler dans toute sa force grace a la Téchouva. On arrive a
accéder a une Dimension Divine décrite par le verset « Des le début, J'annonce
les choses futures DX NPWRIN - 73 ». Hachem a un projet qu’ll conduit tout au
long de I’Histoire, ce projet c’est le dévoilement du Bien absolu qui est le Sien.
Toute 1’Histoire vise 1’objectif de dévoiler ce Bien progressivement jusqu’a ce
qu’a la fin des temps I’objectif soit atteint, et on se rendra compte que tout I’exil
n’était qu’une écorce qui cachait le dévoilement du Bien final.

C’est pour cela que nos Sages enseignent : « Les Bné- Israél ne seront libérés que
par la Téchouva » car ¢’est la Téchouva qui a la force d’opérer cette inversion de
I’appréciation de la réalité, ou le Bien contenu depuis le début se dévoile.

Dans la Méguila le nom que portait le roi n’était bien slir pas un hasard,
A’hachvéroch est la concaténation des 2 mots ‘A’har’ (a la fin) et ‘véRoch’(au
debut) ; La fin qui dévoile le début. Ce roi n’était que 1’outil entre les Mains
d’Hachem pour réaliser cet objectif Ainsi le terme « aMélekh » peut faire
référence & Akadoch Baroukh Hou sans représenter le méme probléme car
Hachem c’est effectivement ce Roi qui finit par révéler a la fin de I’histoire le
projet qu’ll avait depuis le début. Et Il S’est simplement « servi» du roi
A’hachvéroch pour mener ce dévoilement, chose qu’ll a voulu faire apparaitre
dans son nom méme.

36



Rester fidele a la Halakha amene la victoire

(Méme si en apparence ¢a nous dessert temporairement)

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Esther 3-2

Tous les serviteurs du roi, admis  gbng ywa WK 7905 72 92
a la cour royale, s'agenouillaient . . ' '
et se prosternaient devant 17 7% ,12 3 NI MDY DY
Haman, car tel était I'ordre donné
par le roi en son honneur; mais
Mordékhai ne s'agenouillait ni iy
ne se prosternait. S

N9Y ,0120 XD 273 ;7900

Chémot 17-11

Or, tant que Moise tenait son bras
levé, Israél avait le dessus;
lorsqu'il le laissait fléchir, c'est
Amalek qui I'emportait.

0230170 AWR 007 YR LM
231,10 1 WRIY R
PRy

QUESTIONS

1. Au début de la Méguilat Esther, le roi décréte que tout le peuple doit se
prosterner devant Haman, devenu le plus important ministre. Tout le monde
se prosternait, « mais Mordekhai ne s’agenouillait ni ne se prosternait ». Le
texte est en fait curieusement écrit au futur. Mordékhai ne se prosternera
pas. - Pourquoi I’emploi du futur ?

2. Dans la Parasha Béchala’h, au moment de la guerre que Moshé a mené
contre ‘Amalek (texte lu a Pourim), le texte dit : [Chemot 17, 11] : « Quand
Moshé¢ levait sa main, Israél prenait le dessus, et lorsqu’il baissait sa main,
‘Amalek prenait le dessus ». Si la victoire dépendait de la position des
mains, pourquoi Moshé¢ baissait parfois les mains 2
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REPONSES

Le Rambam raméne un enseignement du Sefer haBahir rapportant une loi
« mystique » :

Un homme n’a pas le droit de laisser ses mains levées plus de 3 heures d affilée.
La guerre durant longtemps, Moshé devait donc baisser ses mains au moins toutes
les 3 heures, pour ne pas transgresser cette interdiction.

La question se repose :

Baisser les mains entrainait pourtant une défaite de la guerre — A priori c’est un
probleme de wa1 mp*o-pikoua’h néfesh — Ne risquait-on pas de perdre cette guerre
avec cette attitude ?

Réponse a la question #2

La victoire contre ‘Amalek, consiste en un respect scrupuleux de la Torah, de la
Volonté d’Hachem, de la moindre Halakha.

Alors que ‘Amalek veut nous refroidir dans notre attachement a D-ieu.

Devant ‘Amalek , qui nous fait douter spirituellement, il nous fait hésiter : peut-
étre que dans tel cas, telle pratique habituellement proscrite pourrait
exceptionnellement étre permise..., pour le vaincre il n’y a pas de négociation
possible vis-a-vis de la halakha.

Et au final ce sont bien les Bné-Israél qui gagnent, malgré les pertes
momentaneées, et ce grace au respect de la halakha par Moshé.

Amalek, c’est les lettres de Mé akel de laracine « 2pyn» : tordre, rendre tortueux.
Amalek vient tordre la logique droite : il nous fait douter : « peut-étre que dans tel
cas de figure, c’est différent, Hachem ne désire pas que telle halakha soit
respectée ? »

La victoire contre Amalek, c’est de rester droit, rester fidéle a Hachem, de
dépasser tous les doutes, les hésitations et les craintes qu’Amalek nous inspire,
méme si logiquement on pourrait penser que cela nous fera assurément perdre.
Iy aura des pertes, sur-lesquelles joue Amalek, mais ¢’est comme cela que I’on
gagnera la guerre.

C’est la méme situation ici devant Haman pour Mordékhai, qui sait tout cela.
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Réponse a la question #1

Pourquoi le texte utilise le futur ? - mpnaw? X9 ,37297 X% 2771 Mordékhai lo yikhra
vélo yishta’havéh

Quoi qu’il se passe, Mordékhai ne se prosternera pas, malgré une situation
difficile avec le décret qui est promulgué sur tout le peuple juif, avec un grand
malheur qui risque d’arriver - Mordékhai ne se prosternera jamais !!!

C’est un futur de durée, de persévérance — c’est comme cela qu’on a la victoire
contre ‘Amalek.

Bien qu’en apparence, on ait I’'impression que le décret résulte de 1’attitude de
Mordékhai, nos sages nous disent que la raison profonde de la promulgation de
ce decret, aupres d’Hachem, c’est que les juifs se sont prosternés devant la statue
de Nabuchodonosor (« ichtahavou la tselem »).

Le fait que Mordékhai ne se soit pas prosterné devant Haman, qui portait aussi un
signe d’idolatrie, a permis de contre balancer la faute de prosternation des Bné-
Israél. Et c’est cela qui a permis la victoire sur Haman.

Les apparences nous trompent : loin d’avoir entrainé le funeste décret par son
attitude, comme on pourrait le croire, en réalité, c’est Mordékhai qui sauve le
peuple juif, en ne se prosternant pas devant 1’idolatrie, en restant fidele a la
halakha, sans aucun compromis, malgré la peur que cette situation pouvait
générer.

Pour nous aussi, on peut avoir I’impression que respecter la halakha en toute
circonstance est parfois trop contraignant et difficile ; Que cela améne des génes
pour son travail, son entourage, ses amis, sa famille ; Que le regard des autres et
la situation économique, sociétale ou politique rend cela impossible.

Parfois méme lorsqu’on a commencé a respecter les mitsvot, a faire Chabbat, la
Parnassa commence a chuter, les clients diminuent, et des pertes se produisent :
ce n’est qu’un test, qu’il faut dépasser.

Il faut continuer a rester fidele a la halakha, a s’accrocher, malgré les difficultés.
C’est justement par cette fidélité, sans baisser la garde, que viendra notre victoire
et notre réussite finale dans I’aboutissement des choses.
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Oneg et Nega

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Alors i1l dit: "Qui t'a appris que tu
¢tais nu? Cet arbre dont je t'avais
défendu de manger, tu en as donc
mange?"

Ou trouve-t-on une allusion a Haman
dans la  Torah ?  Lorsqu’Adam
Harichone mange du fruit de 1’Arbre
de la connaissance du bien et du mal
(« Hamin » est ¢épelé avec un He, un
Mem et un Noun, ce qui forme
exactement les lettres du nom Haman)

Les enfants d'Israél mangerent de la
manne quarante ans, jusqu'a leur
arrivée en pays habité; cette manne, ils
en mangerent jusqu'a leur arrivée aux

Oui, il t'a fait souffrir et endurer la
faim, puis il t'a nourri avec cette
manne que tu ne connaissais pas et que
n'avaient pas connue tes peres; pour te
prouver que l'homme ne vit pas
seulement de pain, mais qu'il peut
vivre de tout ce que produit le verbe du
Seigneur.

Béréchit 3-11

-TRT SN DY 02,77 TAT M-

—-339R-72R "RP27 NN WK ,LYYT
NI,

Guémara ‘Houlin 139b

nwXIa} 1730 9Na 12 30
TR 27 (X

Chémot 16-35

DUY2IN 13-NR 1928 287 1
;NI PIR-O8 ,082-TY--MIY
TYP-2N ,ON2-7V--192% ,1RI-DY

confins du pays de Canaan. 1Vi9 TN
Esther 3-1

... Haman, fils de Hamedata, ;

I'Agaghite. .. coo MR DTS 12 8

Dévarim 8-3
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QUESTIONS

C’est étonnant de retrouver dans le Tanakh le vocable « Haman » épelé de facon
identique dans des contextes différents : d’abord au sujet de 1’arbre de la
connaissance (Gen 1-3) au sujet de la Manne (Chémot 16-35) et bien siir c’est le
personnage mauvais et cruel de la Méguila,

1. On peut se demander s’il existe un rapport entre la Manne et Haman ?

2. De méme, pourquoi la Guémara a-t-elle établi une relation entre Haman et
I’arbre de la connaissance?

REPONSES

Au sujet de la Manne, nous savons qu’il suffisait de penser au gotit de nos envies
du moment pour qu’aussitot la Manne prenne ce golt. A 1I’exception de quelques
golts nuisibles a la santé, elle pouvait avoir tous les golts. Pourtant dans Dévarim
8-3 1l est dit «Il t'a fait souffrir et endurer la faim, Il t'a nourri avec cette manne»

Nos Sages se demandent comment parler de « souffrance » au sujet de la Manne.
IIs répondent que c’est justement parce qu’elle tombait tous les jours.
Effectivement la fourniture quotidienne de la Manne a ¢été vécue comme une
source de souffrance par les Bné-Israél : il n’y avait pas de possibilité de mettre
la Manne en réserve et personne ne savait s’il y aurait encore une provision le
lendemain. Tout cela crée du stress et naturellement I’homme supplie toujours
Hachem de ne pas manquer : « Donne-moi pour demain ! »

Dans Yoma nous voyons qu’Hachem considere les Bné-Israél comme Ses enfants.
Au sujet de la manne, nos Sages rapportent un Machal, 1’allégorie suivante :

Un roi avait [’habitude de pourvoir a tous les besoins annuels de son fils
une fois par an. Réalisant que le prince ne lui rendait visite qu 'une seule
fois dans [’année, au moment de la distribution des moyens de subsistances,
le roi décida d’étaler la distribution des moyens de fagon quotidienne. Ainsi
le roi pouvait profiter de voir son fils bien- aimé tous les jours au lieu d 'une
seule fois par an.

Le Nimchal, Dinterpréation de 1’allégorie, nous fait comprendre que les
« souffrances de la Manne » c¢’est un signe d’amour d’Hachem envers Ses enfants.
Hachem a mis en place une distribution quotidienne sans possibilité de faire des
réserves, pour nous obliger a garder la connexion avec Lui.

Le Sefer Yetsira dit (2:7) « Il n’y a pas de bien au-dessus de ‘ONEG’ (délice,
plaisir), ni de mal en-dessous de ‘NEGA’ (plaie) - X1 ,2¥7 11 77917 72W2 PR
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Y37 12 R 7v72a ». Cette comparaison nous montre qu’ONEG et NEGA, termes
qui s’écrivent avec les mémes lettres, parlent en fait paradoxalement de la méme
chose. Quelle est la nuance entre les deux ?

Quand on fait preuve de gratitude (Akarat alov) envers Hachem, et aussi quand
on Le sollicite pour chaque chose, cela renforce notre lien avec Akadoch Baroukh
Hou. Cela s’appelle ONEG car il y a du plaisir a avoir cette conscience qu’on
dépend de Lui et d’étre connecté a Hachem. Hachem étant la Source de tout
Délice.

Mais quand c¢’est un plaisir qu’on prend pour soi et qu’on oublie Hachem, comme
si ce plaisir n’était 1a que pour le plaisir corporel, alors ce plaisir détaché
d’Hachem s’appelle NEGA.

C’est pour cela qu’il y a ONEG CHABBAT : on a du plaisir avec Hachem ; on a
la conscience que c¢’est un jour pour Hachem. C’est un plaisir qui ne nous éloigne
pas d’Hachem, on a conscience que c’est un cadeau d’Hachem et on est
reconnaissant.

Cela va nous permettre de comprendre le lien entre la Manne et 1’interdiction de
« XX » (une des 39 Mélakhot qui interdit de déplacer un objet d’un domaine a
un autre). En effet 1’interdiction de Hotsaa a été énoncée pour la premiere fois
concernant ’interdit de sortir de 1a ou on se trouve : « L’homme ne sortira pas de
son endroit le jour du Chabbat ». Il s’agit en fait de ’interdit de sortir avec un
ustensile en main pour « recueillir de la Manne ».

Quel lien y a-t-il entre ’interdit de Hotsaa et la Manne a propos de laquelle cet
interdit a été énonce.

Le Chabat on est dans le domaine privé '"7mn mw' d’Hachem.
En ce jour, on se trouve dans une intimité étroite avec Hachem.

Cela signifie que le jour du Chabbat, on acceéde a la conscience supréme que rien
n’existe a part Hachem. Il est le Seul, I’Unique. Tout travail y est proscrit, car cela
donnerait I’impression que c’est le travail qui a produit et pas Hachem ! En fait,
tout travail nous fait sortir de cette Unité et intimité. Tout travail constitue une
sorte de Hotsaa.

On comprend pourquoi le Chabbat on a I’interdiction spécifique de ramasser la
Manne. Car la Manne c’est ce qui vient d’Hachem, c’est la subsistance que le roi
donne a son fils unique quotidiennement.

Si on va la ramasser cela donne 1’'impression qu’elle représente le fruit de nos
efforts. On aura eu une part dans son obtention en sortant la chercher. Le Chabbat,
la Manne est directement « dans la maison », elle est dé¢ja dans le domaine privé
" MY, pas besoin d’aller dans le domaine public '2°277 mwa'. Clest la
conscience ultime que tout vient d’Hachem. Méme ce que le Roi donne
d’ordinaire, puisque le fils doit faire 1’effort d’aller le chercher, cela pourrait lui
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donner le sentiment d’avoir une part. Mais le Chabbat, méme ce sentiment est de
trop. Le Seul a se manifester, c’est Hachem.

C’est donc bien le jour du Oneg par excellence.

A Pourim c’est I’époque ou les Bné-Israél sont « w1 WNIR 2W NP0 2°371 » ; ils
ont joui du banquet d’A’hachvéroch. Ils ont pris du plaisir pour eux-mémes, un
plaisir déconnecté¢ d’Hachem, uniquement tourné vers les désirs de leurs corps.
Cela incarne le NEGA car ¢’est un mauvais plaisir qui fait oublier Hachem en
renforgant le corps. Hachem a voulu nous reconnecter avec le vrai plaisir réel :
celui d’étre avec Hachem. Alors Il a envoy¢ le cruel Haman pour qu’on Le supplie
et qu’on revienne vers Lui. Ainsi on pourra accéder a un vrai plaisir.

Hachem a envoyé Haman pour rectifier de NEGA 2 ONEG. Pour réaliser qu’une
vie de plaisir ou Hachem ne serait pas 1a, c’est en vérité la pire des souftrances.

Apres la faute originelle, Hachem maudit le serpent : « Tu mangeras de la
poussiere ». Nos Sages constatent que cette malédiction s’avére étre une
bénédiction ! La poussiere se trouvant partout, le serpent ne manquera jamais de
sa subsistance... Ou est la malédiction ?

La Malédiction du serpent c’est justement de ne jamais manquer de rien de sorte
qu’il n’a jamais besoin de se tourner vers Hachem pour Le solliciter. C’est ¢a le
NEGA.

Mais a Adam, Hachem a promis une vie difficile. « Tu mangeras le pain a la sueur
de ton front ».

C’est sa réparation ! Avoir constamment des manques pour devoir toujours s’en
remettre a Hachem.

La Faute originelle a introduit la possibilit¢ de déconnection. A présent, le
sentiment de ne pas avoir besoin d’Hachem, de pouvoir se débrouiller seul existe.
Avant la faute, une telle erreur n’était pas envisageable.

Réponse a la question #1

A présent, il est nécessaire de reconnecter I’Homme a Hachem sans cesse, pour
ne pas qu’il retombe dans cette impression d’Autonomie vis-a-vis d’Hachem.
D’ou la nécessité de lui accorder la Manne chaque jour.

A T’époque d’A’hachvéroch, le peuple Juif est retombé dans cette erreur
d’autonomie. Il y avait la la racine de la faute originelle. On a put profiter sans
avoir besoin d’Hachem. Comme si ce n’est pas Lui Qui nous donne notre
subsistance. D’ou la nécessité de leur envoyer le cruel Haman.
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Le point commun est le méme. Ne pas oublier Hachem. Ne pas penser que 1’on
peut se débrouiller tout seul. C’est-a-dire, nous préserver du NEGA pour accéder
au ONEG. Pour la MANNE, le processus s’est réalis¢ dans la douceur, avec
HAMAN dans la peur et la détresse.

Réponse a la question #2

La racine du Mal, c’est de penser ne plus avoir besoin d’Hachem, penser étre a
présent autonome et indépendant. Ce Mal a été initi€ par la faute originelle.

Au moment ot HAMAN vient menacer le peuple Juif, c’est comme si Hachem
admonestait Son peuple : « Est-ce que de I’arbre de la connaissance du Bien et du
Mal tu aurais mangé ?! » « HAMIN HAETS ».

Dans les Téhilim il est écrit « a1 *%y% 707 enléve de moi le NEGA, ¢a fait les
initiales de Haman. On était frappé par le NEGA, Hachem a envoyé Haman pour
corriger et mener les Bné-Israél au véritable ONEG.

Les Bné Israél ont fait Techouva et se sont reconnectés a Hachem. Ils comprirent
que 1’on ne peut pas séparer son plaisir personnel d’Hachem. Cela meéne au risque
d’anéantissement, D-ieu Préserve. Sans Hachem, on n’existe pas. Alors, on peut
désormais se réjouir et profiter sans qu’il n’y ait plus le risque d’oublier Hachem
et se sentir autonome. On peut boire du vin (selon une opinion, le fruit originelle
fut le raisin) jusqu’a perdre la conscience. AD DELO YADA !
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Une Torah acceptée de plein gré

Hachem est caché dans la Nature

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Chémot 19-17

Moise fit sortir le peuple du camp au- D59 NRIPY QYI-NR YR RYP)
devant de la Divinité et ils s'arrétérent au ’ T . = eryrna o C T
pied de la montagne. N33 DPNnNa 13X SadnRd-1a

Rashi Chémot 19-17
Dans le bas de la montagne Au sens littéral : Y5332 YD B T NPANN2

« au pied de la montagne ». Mais le midrach . T
explique que la montagne a été arrachée a ph W?NJW W7 03

son endroit et a €té renversée sur eux .ﬂ"l’:@ Dﬂ’by T@DJW 7.73'“77973:

comme une coupole (Chabath 88a).
Méguila d’Esther 9-27

les juifs reconnurent et acceptérent pour D77°7Y 2>7310 (92P)) P2 1P

eux, pour leurs descendants et pour tous ,Dﬂ’ﬁi] D’lz?iﬂ-b;') 55_71 Dlm,l'-’?l]]

ceux qui se rallieraient a eux l'obligation . ey s R
immuable de féter ces deux jours-1a, suivant Ay IO m’ﬂ.b- N Nb.'

la teneur des écrits et a la date fixée, année '17?3 Nakla)mhamigk) 9‘-‘?83 aRAR
par année, 73w 0w,
Talmud Chabbat 88a

Rava a dit : Méme ainsi, ils 'acceptérent 499 mb:P 2377 9"OYR K3
de nouveau volontiers a 1'époque
d'A’hachvéroch, comme il est écrit : "Les {Tn:):ym WﬂDN} 25097 WINIWAR
Juifs ont ordonné et pris sur eux, sur leur

descendance et sur tous ceux qui se sont a0 MR DO 1737 MR
joints a eux " (Esther 9:27), et il a enseigné :
"Les Juifs ont ordonné ce qu'ils avaient i) '1173’|7W
déja pris sur eux par la contrainte au Sinai

Taanit 29a

Rav Yehouda, fils de Rav Shmuel bar =3 DRI 297 53°92 5717° 20 DX
Sheilat,’a dit au nom de Rav :.D? méme 019IWAY OWS 277 TTAWH N
qu'au début du mois d'Av, on diminue les \

réjouissances, de méme au début du mois IR 0121WA 2 AnAw3a PUynn AR

d'Adar, on augmente les réjouissances. pigtali7minpninlal

45




Nos Sages comparent le jour du don de la Torah et Pourim : Au pied du mont
Sinai, nous avons ¢€té¢ obligés d’accepter la Torah car Hachem a renversé la
montagne comme une coupole au-dessus de nous, pour nous indiquer : "Si vous
acceptez la Torah, tant mieux, sinon, vous serez enterrés sous cette montagne!".
Alors qu’a Pourim nous avons ré accepté la Torah de plein gré comme I’atteste
I’expression a la fin de la Méguila « 52p) 17p».

QUESTIONS

1. Pourquoi nos Sages définissent-t-ils Pourim comme 1’aboutissement de notre
acceptation de la Torah ? Que s’est-il pass€ de si spécial a Pourim qui a valide le
don de la Torah ?

2. Lors du don de la Torah les Bné-Israél ont proclamé Na'assé Vénichma (Nous
ferons et nous entendrons). S’ils ont accepté toute la Torah avant méme d'en
connaitre les détails, pourquoi fallait-il ensuite les menacer avec la montagne au-
dessus de leur téte ?

3. Le fait d’avoir formulé 1’enseignement selon le modéle de : « De méme... ainsi »,
cela atteste qu’il y a un lien entre I’augmentation de la joie de Adar, et sa
diminution en Av. Comme s’il fallait augmenter la joie en Adar du fait qu’il soit
un devoir de la réduire en Av. Quel sens donner a cette comparaison ?

4. Nos Sages ont fixé que lors des années embolismiques (i.e. avec un deuxieme
mois de ADAR), Pourim doit étre célébré en ADAR II, de fagon a associer, au
plus pres, la délivrance de Pourim a celle de Pessa’h qui est célébrée le mois
suivant, en NISSAN. Comme si la délivrance de Pessa’h était liée a celle de
Pourim. Quel est ce lien ?

5. Il semble que les vétements ont joué¢ un rdle important dans 1’histoire de Pourim :
le décret cruel du roi A hachvéroch a commencé apres son festin au cours duquel
selon nos Sages, il s’était revétu des vétements du Cohen Gadol ; et a la fin de
I’histoire, Mordekhai est vétu de vétements royaux, en signe de la reconnaissance
du roi. Quel role joue la symbolique du vétement dans I’Histoire de Pourim ?

REPONSES

La Guémara explique qu’il est fait allusion au nom d’Esther dans la Torah, au verset
Dévarim 31-18 « X373 012 *19 °ROX 0T 2] » « Mais alors méme, Je persisterai, Moi,
a dérober Ma face (Astir), a cause du grave méfait qu'il aura commis en se tournant
vers des dieux étrangers ». Ceci fait allusion au fait que Hachem Se soit dissimulé, ce
qui a permis a nos ennemis de nous causer du tort.

Ainsi, la période de Pourim est caractérisée par le fait qu’on ne voyait plus la Présence
d’Hachem.
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A T'opposée, a Pessa’h les Bneé-Israél ont vu de nombreux miracles. Forts de ces
expériences de dévoilements manifestes de D-ieu, ils ont accepté la Torah de plein gré
au Mont Sinai en proclamant «vpwn ny:r ». Mais, est-ce que dans d’autres
circonstances, en 1’absence de miracles, a un moment ou Hachem serait « voilé »,
I’auraient ils également accepté ?

Réponse a la question #1 et #2

Effectivement, rien ne garantissait qu’ils acceptent aussi la Torah dans une période de
dissimulation d’Hachem dans le monde.

Telle est la particularité de Pourim, ou le don de la Torah a été validé.

Ce fut une époque ou Hachem était extrémement caché. Et le décret cruel d’ Aman, les
a conduits a faire Téchouva et a se rattacher a Hachem, conscients que méme s’Il est
« caché » dans le monde, c’est Lui qui est a I’origine de tout ce qui arrive. Ceci est plus
difficile et exige plus d’efforts pour reconnaitre la Hachga’ha , la Providence Divine
quand elle est cachée. Précisément dans cette génération, il était nécessaire pour les Bné
Israel de ré accepter la Torah de nouveau.

A Chavouot, il subsistait encore le risque que leur acceptation soit dépendante du
dévoilement de Hachem. Ainsi I’acceptation de Pourim est venue compléter la premiere
acceptation faite a Chavouot.

Pourim vient déclarer : « Nous acceptons la Torah, méme si nous ne voyons pas la Main
de Hachem dans le monde. Car nous comprenons que méme s’Il est caché, c’est Lui Qui
est a [’origine de tout ».

Sur le Mont Sinai, ils ont certes proclamé « Naass¢ Vénichma ». Mais comme cette
affirmation s’est effectuée dans un moment de grand dévoilement Divin, rien n’assurait
qu’elle persisterait dans une période d’obscurité. D’ou la nécessité de les contraindre
malgré tout par la montagne sur leur téte. Il s’agissait de les obliger a accepter la Torah
méme s’ils n’étaient pas témoins de la manifestation de la Hachga’ha d’Hachem.

Cette contrainte est tombée a Pourim. C’était une période de grand voilement, et malgré
tout, ils accepterent la Torah avec joie.

Il ressort de tout cela que le miracle de Pessa’h n’était pas complet, ce n’était pas la
finalité, car Hachem était visible ! L’aboutissement c’est de réussir a voir la Présence
d’Hachem, méme quand Elle S‘est « voilée » : C’est Pourim qui compléte Pessa’h.

L’histoire de Pourim s’est déroulée a I’époque de I’Empire perse, soit bien plus tard que
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la Sortie d’Egypte. Méme selon le calendrier hébraique, Pourim qui tombe en Adar
(dernier mois), c’est apres Pessa’h qui tombe en Nissan (premier mois). C’est bien pour
signifier que Pourim est la finalité et I’aboutissement de Pessa’h !

Finalement il y a un manque a Pessa’h puisqu’on ne voit Hachem que lorsqu’ll Se
dévoile.

Pourim c’est ce qui paracheve Pessa’h. Quand on parvient a Le percevoir dans les plus
profondes périodes de voilement.

Réponse a la question #3

Le 9 AV c’est a I’origine le jour du retour des explorateurs qui, apeurés de rentrer en
Erets Israél, ont diffamé la Terre Sainte. Mais de quoi avaient-ils peur ? Hachem ne leur
avait-Il pas réalis¢ d’innombrables miracles jusque-1a ?!

Les Bné-Israél avaient justement peur de ne plus voir de miracles et d’étre condamnés
a gérer le monde naturel a partir de ce qu’ils avaient appris lors des miracles. Cette
perspective faisait peur aux explorateurs : comment allaient-t’ils tenir dans le monde
naturel, comment allaient t’ils s’en sortir sans sentir la Présence d’Hachem ?

Cet exces de crainte a entrainé les événements catastrophiques du 9 AV et le devoir de
diminuer la joie.

Pourim représente le Tikoun, la réparation de cette crainte exagérée. Bien qu’a Pourim
il y avait « 2°npx 7097 » : Hachem avait dissimulé Sa Présence de la facon la plus opaque
possible. Malgré cela, il y a eu un retour des Bné-Israél qui se sont ressaisis suite au
décret d’Aman et du plus profond de cette obscurité, ils ont percu Hachem a travers la
Nature au point d’accepter la Torah tout autant qu’a Chavouot, apres les plus grands
dévoilements Divins.

La joie de Pourim répare le deuil du 9 AV.

Réponse a la question #4 et #5

Tout comme le vétement cache ce qui est en dessous, la Nature cache Hachem : Elle
cache Ses actions dans le monde naturel, c’est comme si la Nature lui servait de
vétement.

Le but du monde c’est d’arriver a voir Hachem dans la Nature. A 1’instar d’un roi humain
qui doit s’envelopper de ses habits royaux pour se présenter a ses sujets, les vétements
du Cohen Gadol, consacrés au Service Divin, jouent le role d interface au dévoilement
de I’honneur d’Hachem dans le monde.

A Pourim, A’hachvéroch a porté atteinte aux vétements du Cohen Gadol, c’est comme
s’il avait détérioré le dévoilement d’Hachem dans la Nature. C’est sous son régne que
I’opacité fut la plus intense.

Mordékhai a mérité de porter les vétements royaux car il a réparé les dégradations de
cette génération.

Quand A’hachvéroch a demandé a Haman de promener Mordékhai sur le cheval royal
pour 1’honorer, Haman trouva Mordékhai en train d’enseigner la Torah a des enfants.
Haman demanda alors aux enfants quel était le sujet de leur étude. Ils lui répondirent
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qu’ils étudiaient les lois du korban omer (offrande du omer). Haman s’informa sur la
valeur de cette offrande et il réalisa qu’elle ne valait pas grand-chose en comparaison
des dix mille kikars d’argent qu’il avait proposé au roi A’hachvéroch pour obtenir son
accord a exterminer le peuple juif.

Comment comprendre que 1I’offrande de 1’omer ait la capacité de vaincre Aman ?

La réponse est que I’Omer que I’on offre a Hachem est une mesure de reconnaissance
que I’homme témoigne a Son Créateur que toute sa subsistance lui vient de Lui. Bien
que le gagne-pain soit ce qu’il y a de plus naturel en apparence, car les gens pensent
spontanément que ce qu’ils mangent c’est le fruit de leur travail personnel. C’est dans
cette dimension qu’Hachem Se cache le plus. Au point que I’homme tombe souvent dans
I’erreur de "nn 2 m nR 0% awy > oxw 'md", « C'est ma propre force, c'est le pouvoir de
mon bras, qui m'a valu cette richesse.», (Dévarim 8-17), alors qu’en réalité ¢’est Hachem
qui donne tout a I’homme.

Hachem nous a ordonné la Mitsva du Omer pour nous donner du mérite d’avoir de
bonnes récoltes : « Amenez Moi le Omer a Pessa’h afin que Je bénisse vos récoltes
» (Roch Hachana 13a) ; Car le Omer est un rappel bienveillant durant cette période de
la récolte de I’orge. C’est une fagon de reconnaitre que tout vient d’Hachem. Ainsi, on
comprend que c’est spécifiquement 1’omer qui permit la victoire contre Aman.

La premiere Michna du traité Méguila fait finement allusion a tout cela :

« La Meguila peut étre lue le 11, le 12, le 13, le 14 et le 15 (du mois de Adar), pas moins
et pas plus ».

La somme de ces 5 dates (11+12+13+14+15) donne 65, qui correspond a la valeur
numérique du Nom de D.ieu °>—1-7-X (Ado — Nay). Ce Nom correspond a la
manifestation d’Hachem qui s’habille dans la création et la nature. C’est précisément
cette dimension que les Bné Israél ont reconnu particuliérement a Pourim.

« Pas moins et pas plus », c’est-a-dire pas le 10 Adar ni le 16. La somme de ces deux
dates (10 + 16) donne 26, valeur numérique du Tétragramme qui correspond a la
Manifestation d’Hachem telle qu’ll dépasse la création et le monde naturel. Comme ce
fut le cas a Pessa’h.

A Pourim, ce n’est pas la dimension du 26 qui est apparue, mais celle du 65.
Malgré le voilement Divin dans la Nature, les Bné Israél furent capables de Le discerner.

Pourim a ouvert une nouvelle eére pour nous. A présent, ce qu’il nous est demandé c’est
ce travail de reconnaitre que tout ce qui est opéré dans le monde naturellement n’est pas
autre chose que ’effet exclusif de la Providence Divine !
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Pourim est la seule féte qui restera aux temps du Machiah

Hachem est caché dans la Nature

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

Esther 9-28

....de ne pas laisser disparaitre ces LY RY ,ﬂ‘;?iiﬂ 0°39;7 ")

jours de Pourim du milieu des juifs ni : , - -
d'en effacer le souvenir du milieu de N302-K7 ,07711 ,2° 70 TiAn

leurs descendants ayvIn

QUESTIONS

1. A partir du verset de la Méguila d’Esther 9-28 ci-dessus, nos Sages
apprennent que toutes les fétes sont amenées a disparaitre sauf les jours de
Pourim qui ne disparaitront pas. Comment comprendre que toutes les
fétes, qui sont édictées par la Torah elle-méme, sont appelées a disparaitre,
alors que Pourim, qui est une féte instituée par les Sages, serait la seule a
ne pas disparaitre ? En quoi Pourim est au-dessus des autres fétes, méme
celles instituées par la Torah ?!

2. Qu’est ce qui se passe a Pourim qui justifie de recevoir la Torah de plein
gre ?

REPONSES

La Guémara relate qu’au pied du mont Sinai, nous avons été obligés d’accepter
la Torah car Hachem a renversé la montagne comme une coupole au-dessus de
nous, pour nous indiquer : « Si vous acceptez la Torah, tant mieux, sinon, vous
serez enterrés sous cette montagne ». Alors qu’a Pourim nous avons ré-accepté la
Torah, cette fois-ci de plein gré, comme il est dit « 12291 Wp» ; Les Juifs ont
validé et accepté sur eux.

La question qui se pose est : Pourquoi la contrainte de la montagne sur leurs tétes,
alors qu’ils avaient déja proclamé : « ¥nw1 nyi» ?

Une des réponses est celle du Midrach Tan’houma qui dit qu’ils n’ont accepté de
plein gré au Har Sinai uniquement la Torah écrite, mais pas la Torah orale qui n’a
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¢té acceptée de plein gré qu’a Pourim. Ainsi, la Meguilat Esther est la racine de
la Torah orale ! On I’a acceptée de plein gré a Pourim.

La Guémara et le Midrach disent qu’il y a plusieurs choses qui sont des avant-
gouts. Par exemple, le soleil est 1/60° de la lumiére d’en-haut ou encore la Torah
c’est un avant-gout de la Sagesse d’en-haut.

Que signifie que la Torah est un avant-gott de la Sagesse d’en-haut ?

Le monde ou nous vivons est régi par des régles naturelles, ou on ne voit pas D-
ieu. Néanmoins, le monde est rempli de Sa Sagesse et de Sa Bonté. Ainsi, Il a
« emballé » et « caché » Sa Grandeur dans un voile opaque : la Nature du monde.

Par Bonté pour nous, Il nous a donné la Torah. C’est I’outil qui nous permettra de
voir Sa Présence dans le monde et de ne pas se laisser tromper par ce que nos yeux
voient.

Néanmoins, la Torah elle-méme ne nous dévoile pas D-ieu dans le monde dans
I’Absolu. Elle vient nous montrer que malgré le voile du monde, Hachem est le
Seul Roi. Le monde est certes un voile, mais nous devons savoir regarder au-dela,
et nous trouverons Sa Bonté, Qui dépasse ce voile.

Ainsi, par exemple, elle nous raconte que quand la nature devenait « un obstacle »,
Hachem a montré Sa Grandeur dans le monde pour y faire des miracles : la mer
nous bloquait, Il I’a ouverte ; nous avions faim dans le désert, Il nous a fait
descendre la Manne du ciel...

De méme, les Mitsvot sont des actes « communs» qui renferment la Présence
d’Hachem. On ne voit pas D-ieu dans les Mitsvot, mais elles ¢levent I’Homme
pour dépasser les limites de sa nature et ainsi accéder a ce D-ieu Qui est au-dela
du monde.

La Torah nous montre donc que ce voile de la Nature est une limite qui peut étre
dépassé pour accéder au Divin.

Mais la Torah n’est qu’1/60eme de la Sagesse d’en-haut.

Le Hatam Sofer dit que la Méguila d 'Esther est a un niveau de lumiére, plus haute
que la Torah. Le Ari-Zal dit aussi qu’a Pourim il n’y a jamais eu un niveau de
lumiére semblable dans le monde.

Nos Sages disent que la Méguila c’est la racine de la Torah !

Si la Torah nous permet de dépasser la Nature pour accéder a la Présence
d’Hachem, la Méguila nous montre que la Nature elle-méme est partie intégrante,
indissociable, de la Présence d’Hachem. Elle nous montre qu’en fait Hachem ne
Se voile pas dans le monde. Le voile est en lui-méme une partie intrinseque de
Lui.

Dans La Torah D-ieu Se révele au travers des miracles dont le symbole méme est
« je Suis D-ieu qui t’ai fait sortir d’Egypte ». Le miracle de la Sortie d’Egypte est
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lui-méme accompagné de nombreux autres miracles : L’ouverture de la mer, la
Manne, Le puits de Myriam..., Le voile ne permet pas de voir que le Monde est
partie intégrante de la Sagesse de D-ieu et de Sa Manifestation.

Toutes les fétes de la Torah sont liées a la sortie d’Egypte : « En souvenir de la
sortie d’Egypte ».

Le monde est une limite et la Torah nous permet de la dépasser pour accéder a
Hachem.

A Pourim, on réalise qu’il n’y a pas 2 choses : D-ieu et le monde. Il s’est révélé
que le monde c’est « 1729 TW PR », Il n’existe que Hachem. Tout le reste n’est
qu’une manifestation de Sa Présence, une partie de Lui, avec une impression et
une sensation plus ou moins forte d’exister de fagon autonome et indépendante.

Il n’y a pas Hachem d’un c6té et le monde créé de 1’autre. L’Infini de D-ieu fait
Un avec le monde

C’est cette lumiére, cette conscience, qui s’est révélée dans le monde a Pourim.

On comprend la différence entre les lumiéres de la Torah et celle de Pourim.

La Torah décrypte les choses pour voir D-ieu malgré le monde. A Pourim c¢’est
du monde méme que D-ieu Se dévoile : c’est le Seul dans le monde. Hachem
apparait a travers la nature.

Telle est la racine de la Torah « 17272 7 "X — Hachem E’had ».
Méguila d’Esther: 1l dévoile (i9an) Esther (le voile, ce qui est caché =nom)

Dans la Torah, cette dimension est cachée « Esther », a Pourim, elle se dévoile
« Meguila ».

A Pourim, il est apparu que 13 7°AQK 007 ,*218) — Moi Je voilerai Ma Face.
C’est Moi, il y a rien d’autre, méme le voile ¢’est Moi.

Le Baal Chem Tov donne I’exemple d’un chateau en hologramme qui semble étre
un obstacle réel sur le parcours. Celui qui a compris que ce n’est qu’un
hologramme n’aura pas peur et ne le verra pas comme un obstacle qui se dresse
sur sa route. De méme pour le monde, le voilement de D-ieu via le monde n’est
pas une existence véritable. Il est aussi le reflet de I’Existence d’Hachem : C’est
ca la lumiere plus forte de Pourim.

Autre exemple : Un homme qui place ses mains devant son visage pour le cacher,
peut-on vraiment dire qu’il s’est caché ?! Mais ses mains sont aussi une partie de
son propre corps. Celui qui se cache par lui-méme n’est pas vraiment caché. Il en
est de méme pour la Nature qui cache Hachem...
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La délivrance de Pourim n’a nécessité aucun miracle. Le simple déroulement
d’événements naturels au sein de la Cour royale, a mené a la délivrance qui fut
aussi inattendue qu’exceptionnelle. De la condamnation du peuple Juif a étre
anéanti totalement par Haman, au sauvetage radical de tout le peuple et la
pendaison d’Haman. Méme un miracle surnaturel n’aurait pas fait mieux. Et le
tout, uniquement consécutivement a de simples faits ordinaires qui se sont suivis
les uns les autres. D-ieu est apparu de par le monde. Plus besoin de miracle pour
Le voir. La nature méme a laiss¢ apparaitre Son Créateur.

Qu’est ce qui va se passer dans le Olam Aba ?

On n’aura plus besoin de miracles. La lumicre qui s’est dévoilée a Pourim va
prendre son intensit¢ maximum dans les temps futurs. Le monde lui-méme
apparaitra aux yeux de tous comme un ensemble de miracles permanents de D-
ieu. Comme une partie de Sa Lumiere Infinie.

Les fétes disparaitront car elles émanent de la Torah, elles s’enracinent dans des
miracles surnaturels. Elles sont en souvenir de la sortie d’Egypte, qui s’est réalisée
a travers de trés nombreux miracles.

Alors Pourim montre qu’on n’a pas besoin de miracles, car ¢’est un dévoilement
tellement puissant de D-ieu, qu’on n’a plus besoin de miracles. Il apparait que le
monde lui-méme, dans ces simples circonstances aussi ordinaires soient-elles,
n’est qu’une expression et une manifestation de D-ieu Lui-méme. Comme un
rayon qui sort du soleil. Il en fait intégralement partie.

On aura plus besoin de bouleverser la Création pour voir que D-ieu est 1a. En
voyant le monde, on verra D-ieu : c’est ¢ca I’essence de la Torah qui se révele dans
la Méguila.

La différence entre la Torah écrite et la Torah orale est basée sur le méme modéle.
La Torah orale est cachée dans la Torah écrite. Mais il faut investir de grands et
intenses efforts pour la retrouver. Ce sont ces efforts que le peuple refusait
d’investir au Sinai. Ils refusérent la Torah orale.

Mais c’est a travers ces efforts que 1’on parvient justement a se rendre compte
qu’Hachem qui est caché dans le monde, y est en vérité dévoilé ! Les efforts nous
permettent de dévoiler la Présence d’Hachem, de comprendre que Son absence
n’était qu’une impression, une sensation.

A Pourim, la lumiere de la Torah orale se dévoila. Il apparut que le monde n’est
plus qu’un voile. En fait, ¢’est 1a que D-ieu apparut véritablement.
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