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Emor (363)

הְיוּ לֵאל  ים יִׁ  ( ו.א)כ  יהֶם וק יהֶם וְלא יְחַלְלוּ שֵם אֱל ק קְדשִׁ
La paracha de la semaine débute par les interdits 
propres aux Cohanim eu égard à leur statut. La 
Thora enseigne : « Ils doivent rester saints pour 
leur D., et ne pas profaner le Nom de leur D. ». 
L’ordre de ce verset nous interroge : à priori il eut 
été plus judicieux d’écrire d’abord l’interdiction 
de profaner le Nom Divin, et seulement après la 
Mitsva de se sanctifier, puisqu’être saint est un 
niveau plus élevé ! C’est d’ailleurs ainsi que 
David haMélèkh dit dans Tehilim  (34. 15): 
« Eloigne-toi du mal et fais le bien » ! Le Rav 
Moshé Shternboukh explique qu’au contraire, 
après qu’un Homme se soit élevé au rang de 
« Saint », la Thora l’enjoint de ne pas profaner le 
Nom d’Hashem. Pourquoi ? Car à ce moment-là, il 
est observé par ceux qui l’entourent et apprennent 
de son comportement. Il doit donc s’efforcer de 
respecter le statut que le regard des autres lui 
confère et de ne pas négliger même la plus petite 
Mitsva ! Nous voyons cela dans la Guémara de 
Yoma     (86 folio A) qui essaye de donner des 
exemples de profanation du Nom Divin. Elle 
cite Rabbi Yohanan affirmant que s’il marche 
dans la rue deux mètres sans Téfilin sur sa tête et 
sans dire de mot de Thora, il profane le Nom Divin. 
 

ה שְחָּ הַמִׁ שֶמֶן  אשוֹּ  רֹּ עַל  יוּצַק  אֲשֶר  יו  מֵאֶחָּ ל  דוֹּ הַגָּ הֵן  אֶת  ... וְהַכֹּ
ם  פְרֹּ יו לא יִׁ דָּ ע וּבְגָּ פְרָּ אשוֹּ לא יִׁ  ( .י)כא  רֹּ

« Quant au Cohen supérieur à ses frères, sur la tête 
duquel aura coulé l’huile d'onction ... il ne doit pas 
découvrir sa tête ni déchirer ses vêtements » (21,10) 
Pourquoi l’appelle-t-on Cohen Gadol? Car il se 
différencie des autres Cohanim sur cinq points: En 
sagesse, en force, en beauté, en richesse, selon le 
Torat Cohanim, s’il ne l’était pas les autres 
Cohanim devront se cotiser pour qu'il devienne le 
plus riche d’entre eux et en âge. En ce qui concerne 
la force, il était fort physiquement car, 
lorsqu’Aharon balança les 22 000 Léviim [pour les 
consacrer] en une seule journée, il les soulevait 
chacun d’eux et les balançait en avant puis en 
arrière, vers le haut et puis vers le bas. 
Il devait donc posséder une force physique 
colossale.                      Midrach Vayikra rabba (26,9) 

 
י ה  אֵל אֲנִׁ שְרָּ ךְ בְנֵי יִׁ י בְתוֹּ קְדַשְתִׁ שְכֶם '  וְנִׁ  ( כב. לב)   מְקַדִׁ

« Je serai sanctifié au sein des enfants 
d’Israël » (22,32) 
Cette Mitsva consiste à être prêt à donner sa vie 
pour ne pas renier sa foi en Hachem. C’est le 
« Kidouch Hachem ». Comment accomplir cette 

mitsva tous les jours? C’est impossible! Elle ne se 
présente pas à tout le monde, et même si elle se 
présentait, ce n'est qu'une fois dans la vie! 
Cependant, il existe un moyen d'accomplir cette 
grande Mitsva à chaque instant de sa vie, sans trop 
de difficulté. A chaque fois qu’un homme a du 
temps de libre, s’il imagine et se représente dans 
son cœur, un grand feu qui brûle devant lui, et que 
pour rester fidèle à sa foi, il brise son instinct de vie 
et accepte de se jeter dans ce feu pour sanctifier le 
Nom de Hachem. Et bien comme Hachem 
comptabilise une bonne pensée comme une action 
de Mitsva, à chaque fois que le Juif va penser à 
cette scène, elle lui sera comptée comme cette 
grande Mitsva de Kidouch Hachem. Il est 
d’ailleurs recommandé d'avoir aussi cette image à 
l’esprit, au moment où l’on récite le verset du 
Chéma Israël dans la prière. Cela permettrait 
d’accomplir la Mitsva du Chéma avec plus de 
force.                                                         Noam Eliméléh 
 

י ה  אֵל אֲנִׁ שְרָּ ךְ בְנֵי יִׁ י בְתוֹּ קְדַשְתִׁ שְכֶם '  וְנִׁ  )כב. לב(   מְקַדִׁ
« Je serai sanctifié au sein des enfants 
d’Israël » (22,32) 
La Guémara (Bérakhot 21b) dérive de ce passage 
que le nom de Hachem doit être sanctifié durant la 
prière par un nombre minimum de [10] juifs (un 
minyan). Si l’on prend les neuf plus grands 
Rabbanim du monde, cela ne suffit pas pour avoir 
un Minyan avec lequel prier. Par contre, dix juifs 
n’ayant aucune connaissance en Torah permettent 
de constituer un Minyan.  
Le Rav Moché Leib de Sassov dit que cela nous 
enseigne que la sanctification du nom de D. 
dépend plus de l’unité parmi un groupe de juifs, 
que de la grandeur des individus le composant. 
Prier en Minyan, c’est profiter de la force de 
l’unité, qui permet de transmettre nos prières 
directement à Hachem, et ce quel que soit la qualité 
des personnes qui prient. 
 

הְיֶינָּה  ת תִׁ ימֹּ ת תְמִׁ תוֹּ  ( כג. טו)  שֶבַע שַבָּ
 « Sept semaines entières » ( 23,15) 
A propos du compte du Omer : « Sept semaines 
entières (témimot) ». Le Midrach demande: 
Quand les sept semaines sont-elles entières  ?Et 
répond : Lorsqu’on accomplit la Volonté de D. La 
Témimout (l’intégrité) consiste à annuler sa 
volonté devant celle du Créateur. Lorsque 
l’homme réalise cela, les semaines deviennent 
« Entières » c’est-à-dire qu’il exploite son temps 
de façon optimale. Plus encore, s’il efface ses 



propres intérêts devant ceux d’Hachem, il 
bénéficie d’une aide du Ciel qui accroit ses 
capacités au-delà de la normale et de façon 
surnaturelle. 

דֶש  א קֹּ קְרָּ ה מִׁ ן תְרוּעָּ כְרוֹּ  )כג.כד(   זִׁ
« Un souvenir de sonnerie » ( 23,24) 
Nos Sages (Guémara Roch Hachana 16a) 
demandent : Pourquoi sonne-t-on du chofar avant 
et pendant la amida? La Guemara  répond : Pour 
troubler le Satan. Rav Yitshak Blazer explique 
qu’en entendant les sonneries du chofar, le Satan 
est bouleversé et effrayé, pensant qu’elles 
annoncent la venue du Machiah. Cela est 
surprenant, dans la mesure où il a entendu chaque 
année les mêmes sonneries, sans qu'elles aient été 
suivies de l’arrivée du Machiah. Néanmoins, elles 
suscitent régulièrement son émotion, comme s’il 
se disait : Peut-être les choses seront-elles 
différentes cette année? Peut-être Israël s’est-il 
réellement repenti et mérite-t-il la Délivrance.  
 
Qu’en est-il alors de l’homme qui, pris de 
découragement, en vient à se dire: J’ai vécu de 
nombreuses années et ai déjà passé tant de Roch 
Hachana avec leurs sonneries du chofar sans faire 
Téchouva. C’est donc sans espoir! Cet homme 
devrait prendre exemple sur le satan. 
 

ה  י  פִׁ עַל  הֶם  לָּ ש  פְרֹּ לִׁ ר  שְמָּ בַמִׁ יחֻהוּ  ה    '.וַיַנִׁ שֶה    ' וַיְדַבֵר  מֹּ אֶל 
ר:  ים אֶת   לֵאמֹּ ל הַשֹּמְעִׁ מְכוּ כָּ חוּץ לַמַחֲנֶה וְסָּ צֵא אֶת הַמְקַלֵל אֶל מִׁ הוֹּ

ה  עֵדָּ ל הָּ תוֹּ כָּ גְמוּ אֹּ אשוֹּ וְרָּ  )כד. יב.יג. יד(  יְדֵיהֶם עַל רֹּ
« On le mit en lieu sûr, jusqu’à ce qu’une décision 
intervînt de la part d’Hachem. Et Hachem parla 
ainsi à Moché : Qu’on emmène le blasphémateur 
hors du camp; que tous ceux qui l’ont entendu 
imposent leurs mains sur sa tête, et que toute la 
communauté le lapide ».(24.12.13. 14) 
La paracha se termine par l’épisode du Mékalèl, 
qui blasphéma le Nom Sacré. Une question se 
pose: lorsque d’habitude on emmène un accusé 
devant le roi afin qu’il tranche de façon rigoureuse 
ou au contraire avec miséricorde, on espère 
que son jugement sera clément, voire même 
obtenir une grâce complète ! Comment Hakadoch 
Baroukh Hou, le Roi des rois des rois, qui se 
distingue par son énorme Héssèd , le condamna-t-
Il à la mort par lapidation, la plus grave de toute la 
Thora ? En fait, cette question n’a pas lieu d’être.  
 
Le Hafets Haïm explique que nous la posons car 
ne comprenons pas que la condamnation à mort est 
un “bienfait” que nous offre Hachem pour expier 
notre faute, comme le Smag explique à propos de 
celui qui fait passer un de ces enfants devant une 
idole (le Molèkh). Il est condamné à mort 
uniquement s’il n’a pas fait passé tous ses enfants, 
auquel cas la Colère Divine est tellement grande 
contre lui que même la lapidation ne répare pas son 

âme. Sans cette punition, l’âme arriverait « sale » 
dans le Ciel, et ne pourrait pas profiter de la 
récompense éternelle pour les mitsvot qu’elle a 
accomplie. Hachem lui rend donc un service en la 
condamnant ! Ceci est vrai pas seulement pour les 
condamnations à mort, mais pour toutes les 
punitions que l’Homme reçoit, que ce soit 
directement par le Bet Din, ou par la main 
d’Hachem. C’est la différence entre la Thora et les 
autres systèmes. Chez nous, les punitions ont pour 
but de réparer le fauteur, alors que chez les goyim, 
elles ont pour seul objectif de faire peur et de 
prévenir et protéger la société pour qu’il ne 
recommence plus. Dans ce cas, on constate bien 
qu’il tentera donc de recommencer, mais cette fois 
sans se faire attraper ! 
 
Halakha : Les lois du lachon Hara 
Lachon Hara  émis par deux personnes ou plus 
Même si les faits sont rapportés par deux 
personnes ou plus, il est interdit d’y prêter foi et de  
les tenir pour vrais. Il est seulement permis 
d’adapter une certaine méfiance à l’égard de la 
personne visée, comme c’est le cas avec du lachon  
Hara émis par une seule personne.  
                                                        Hafets Haim Abrégé 
 
Dicton : Quand la bouche est  fermée, l’esprit est 
en paix.                                               Proverbe Yiddich 
 

Chabbat Chalom 
 ראובן , ברוך יואל שמעון ישראל בן פנינה, יוצא לאור לרפואה שלימה 

בן  קטי  בחלא  רחל  בת  אסתר  הדסה,   מרצדס  בן   ישי יהודה  פטריק   ,
אברהם   קאמונה,  זווירה,   רפאלגלדיס  גבי  בן  חיים  מאיר  רבקה,  בן 

בן איזא,  ויקטוריה שושנה בת ג'ויס חנה, רפאל יהודה בן מלכה,    ראובן 
שלוה,  בן  נסים  אוריאל  לאה,  שרה  בן  יוסף  אבישי  מרים,  בן  שלמה 

בן חנה אנושקה, מרים בת עזיזא, חנה בת רחל, דוד בן מרים,   אלחנן 
  שלום יעל בת כמונה, ישראל יצחק בן ציפורה,עמנואל בן סוזן אזיזה.  

  '.סולאנג  סנדרה בן   יצחק  יהודה  ואילן   לבנה  סופי  בת  חיה  גיולה:  בית 
  קלואי   יוני מאיר משה בן אסתר, אילן אלי אהרן בן אסתר,:  זיווג הגון 

,לאה בת רבקה, אלודי  לבנה  סופי  בת   לאה  לולה,  לבנה  סופי  בת  אורה
  הצלחה .  רבקה  בת  מרים,  רבקה  בן   גבריאל  יוסףרחל מלכה בת חשמה,  

 אסתר  בת  לחנה   נאור דוד בן יעל דינה, ליטל בת יעל דינה, :בכל  רבה 
לבנה מלכה בת עזיזא  לשל קיימא   זרע  ברכה  שמחה  בן   מרדכי  וליונתן 

,   חנינה  בן   ראובן :  לעילוי נשמת וליאור עמיחי מרדכי בן ג'ייזל לאוני.  
גיא יונה  ,  חמסעודה בת בלג'ינט מסעודה בת ג'ולי יעל, שלמה בן מחה,  

לאה מזל  ,בן  בן  משה  מרים.  מרי  בן  משה  מוריס  מייכה.  בן  יוסף 
 בן   הוברט  חי  ניסים פורטונה. אמיל חיים בן עזו עזיזה, אליהו בן מרים,  

, פליקס סעידו בן אטו מרים בן 'מה,דוד נג  אוטה בת רוזה ליליאן 'ולי, ג
  מלכה , אברהם בן אליעזר,  כוכבה  אסטרייה  בת  רחל  אפרתמסעודה.  

 .מרזוקה אנרייט

 
 
 
 
 
 
 
 



 


