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Ki Tissa - Para - Pourim - 5786
Réparer la brisure

L'épisode du Veau d’Or ne saurait étre réduit a une simple défaillance de la foi ou a un
égarement passager des Hébreux dans la solitude du désert, mais représente, une
rupture ontologique majeure dans le déploiement de l'alliance sinaitique, consécutive
d’'une résurgence brutale des impuretés primordiales d'lshmael et Essav que la Révélation
du Sinai avait pourtant commencé a neutraliser.

Pour autant, comme toujours lorsque la brisure apparait, elle ne fait qu'ouvrir le champ
a d'autant plus d'opportunités de résolution car elle porte en elle les germes d'une
réparation plus profonde, permettant de traiter les impuretés a leur racine et de révéler une
lumiére plus intense que celle qui I'a précédée.

Avec l'aide du Ciel et a la lumiere des enseignements de la mystique hassidique, et plus
particulierement du Rabbi de Radzin, Rabbi Gershon Henoch Leiner, dans son ceuvre
magistrale, le Sod Yesharim, nous allons voir que cet événement recéle la solution de sa
propre brisure et de I'élévation du peuple.

Cette analyse explore la dynamique de la chute de la faute du veau d’or pour démontrer
comment la féte de Pourim constitue la rectification historique et spirituelle ultime de cet
échec, transformant la dissimulation du désert en une révélation de la Lumiere Cachée au
ceeur de la matiere.
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La brisure de l'idolatrie

Pour bien saisir la portée de cette analyse, rappelons le cadre du récit biblique. Peu aprés la
réception des Dix Commandements au mont Sinai, Moché monte vers les cieux pour un
séjour de quarante jours et quarante nuits (Chemot 24,18). Le peuple attend son retour
«au quarantiéme jour », mais, selon le calcul erroné qu'il fait de ce délai, il anticipe sa venue
dés le début de ce jour-la, au moment de la « sixieme heure du jour », voyant Moché ne pas
redescendre, il panique. Le Talmud (Shabbat 89a) décrit comment le Satan « mélange le
monde » et montre une vision du lit funébre de Moché, plongeant Israél dans la confusion et
le Hester Panim.

Craignant la disparition de son guide et médiateur avec le Divin, c’est alors que, sous
impulsion du Erev Rav, la multitude mixte qui s’était jointe a I'Exode, les Bnei Israél
collectent leurs bijoux en or pour fagonner une idole (Chemot 32,1-6). Aharon tente de
retarder I'échéance, mais un veau de métal surgit du feu, acclamé comme la puissance
ayant libéré Israél d’Egypte : « Voici ton D.ieu, Israél, qui t'a fait monter d’Egypte » (Chemot
32,4). Cette trahison spirituelle brise l'alliance naissante et impose une expiation dont les
échos résonnent encore dans I'histoire juive (le jeine du 17 Tamouz, jour traditionnel de la
brisure des Tables).

La structure du Veau d’Or est lue par plusieurs maitres de la mystique juive comme celle
d’'une entité hybride, possédant les traits d’'un beeuf (shor) a I'avant et d’'un ane (h’amor) a
larriére. Il ne s’agit pas d’une description explicite de la Torah, mais d’une lecture mystique
qui s’appuie sur la symbolique du shor et du h’amor dans la halakha « lo tah’rosh be-shor
uve-h’amor ya’hdav », “tu ne fera pas labouré le boeuf et 'ane en méme temps”, Devarim
22,10 et dans la mystique, pour exprimer la jonction de deux klipot majeures. Cette forme
n’est donc pas une simple curiosité esthétique, mais le reflet des deux « écorces » (klipot)
primaires qui entourent et s’opposent a la sainteté d’Israél.

La Force d'Essav : Le Beeuf et I'Action Corrompue

A Tlavant, le boeuf symbolise la force d’Essav. Dans I'exégése mystique et hassidique,
Essay, fils d’ltsh’ak représente la zohama (I'impureté) issue de I'attribut de Gevoura (Force
ou Sévérité) lorsqu’il se détache de sa source divine pour devenir agressivité destructrice.
Le beeuf, animal de labourage et de force frontale, incarne le Na’'assé (I’Action) déforme:
une impulsion a agir sur le monde par la pure force, sans I’écoute préalable de la
volonté divine, une action qui ne cherche que l'affirmation de I'ego et la domination de la
matiere.

Le choix du beeuf a 'avant du Veau visait a projeter une image de puissance tangible. Le
peuple, paniqué par I'absence prolongée de Moché, cherchait un substitut capable de
«marcher devant eux» (cf. Chemot 32,1: «17 na'n nn nyT X7 ...w'RN nwn a1 D»). lls
désiraient une divinité qui soit I'extension de leur propre besoin de controle et de sécurité
physique, une manifestation du pouvoir d’Essav qui « vit par son épée » (Beréchit 27,40),
réinterprété par les maitres comme paradigme de la force brute.

La Force d'Ishmael : L'Ane et la Matérialité Débridée

A Tlarriere, l'ane symbolise la force d'lshmael. Ishmael représente I'impureté issue de
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I'attribut de H'essed (Bonté) lorsqu'il descend dans la Klipah du désir débridé et de la luxure.
L'ane, en hébreu H'amor (hmn), qui partage sa racine linguistique avec le terme H'ohmriyut
(nrmin) signifiant la matérialité brute. L'ane incarne le "Nichma" (I'Audition ou la
Comprehension) dévoyé. C'est une écoute sélective qui ne percoit les messages du monde
que pour les traduire en termes de satisfaction sensorielle et d'acquisition matérielle.

L'ane a l'arriere ancrait l'idole dans la sensualité immédiate. Il fournissait la justification
métaphysique aux festivités orgiaques qui suivirent la construction du veau («le peuple
s’assit pour manger et boire, puis se leva pour se divertir », Chemot 32,6). La ou le boeuf
dirigeait la révolte, I'ane en assurait la dérive vers la fange de la physicalité brute,
transformant un élan pseudo-spirituel en célébration du corps et du désir ego-centré.

Cette union monstrueuse, fagonnée sous l'impulsion de I'Erev Rav, cristallisait 'Harmonie
brisée. Elle réalisait la synthése ultime entre le pouvoir politique et militaire d'Essav et la
licence morale et matérielle d'lshmael. Le Veau d'Or n'était rien d'autre que I'ldolatrie de la
forme, le « vétement » supréme permettant au peuple d'étre "religieux" tout en restant
esclave de ses propres pulsions, une foi de I'ego qui rejetait toute transcendance.

La Mission d'lsraél : Unifier I'lnvisible et le Tangible

Face a I'échec de ces deux poéles, les Bné lIsraél, est appelé a relever le défi la ou les
nations ont reculé et refusé la Torah (Shabbat 88a, « n*ara> 2n nn'7v n9d », et midrashim sur
le refus des autres nations). Le Sod Yesharim développe a cet égard une analyse profonde
de la perception divine : Essav et Ismaél incarnent deux visions fragmentées de la réalité.

Essav prétend que D.ieu n'est que "la-haut", dans les hauteurs inaccessibles de I'Ain, le
Néant transcendant, permettant a 'homme de faire ce qu’il veut dans ce monde absent de
D.ieu. Pour lui, le monde matériel est abandonné a la force pure, justifiant son Na'assé
violent. A l'opposé, Ishmael enferme la divinité dans le lech, la substance immédiate et
immanente, asservissant le spirituel aux pulsions du présent et a un Nichma purement
horizontal, lui permettant de tout faire au nom de D.ieu.
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Amalek, le redoutable ennemi d’Israel, opére une fusion de ces deux théories, et utilise
le doute et la moquerie pour nous faire croire que D.ieu est soit trop loin pour se soucier de
ce monde, soit trop proche pour exiger une discipline, car intégrant dans sa volonté le
champ des possibles..

Israél, par sa déclaration au Sinai, Na’assé vé Nichma (chemot 24,7), accepte de relever
ces échecs en unifiant ces deux théories. Sa mission est alors de combattre cette séparation
opérée par Amalek. En acceptant la Torah, nous affirmons que le lech de ce monde
n'est que le vétement de I'Ain divin. L'unité véritable consistant alors a révéler I'Invisible
au coeur méme du tangible, transformant I'action d'Essav et I'écoute d'Ismaél en un service
consacré ou la matiére devient transparente a la lumiére.

Amalek - la brisure de I'insolence

Le Rejet de Timna

L'apparition d'Amalek provient généalogiquement d’Essav, puisqu’il nait de I'union d'Eliphaz
(fils d'Essav) et de Timna, sa concubine. Selon la tradition midrashique et les commentaires
classiques (notamment basés sur Genése 36:22 et les précisions du Talmud, Sanhédrin
99b), Timna était une princesse de la lignée de Hor. Elle cherchait initialement a se
convertir aupres des patriarches (Abraham, Isaac et Jacob) mais, fut éconduite en raison de
ses motivations. Blessée, elle déclara qu'il valait mieux étre servante dans la famille d'Essav
que princesse dans une autre nation. Son union avec Eliphaz marque I'apparition d'un
"résidu” spirituel. Cette généalogie cristallise deux types de pathologies, le Meurtre Hérité
d'Essav, la violence physique et le rejet de la loi morale et I'lnsolence de Timna, le
ressentiment né du rejet, transformé en une volonté farouche de détruire ce qu'elle ne
pouvait rejoindre.

Amalek devient ainsi I'héritier d'une haine métaphysique. Il est le produit d'une volonté
délibérée de se situer a l'extérieur de l'alliance sinaitique, tout en connaissant sa valeur.
C'est pourquoi il est décrit comme "connaissant son Maitre et ayant l'intention de se révolter
contre Lui" car il ne souffre pas d'ignorance, mais d'une opposition consciente a la lumiére.

La Gematria du Chien Mystique

Les sources du Zohar et du Midrash identifient explicitement le redoutable ennemi Amalek
au "chien" (Kelev) effronté et insolent né de I'accouplement entre un boeuf et un ane. Le Sod
Yesharim cite ce Zohar pour montrer que lorsque shor et h’amor s’unissent, « In7T XnI9'7NN
170 MPNRT NINN 791 », une force de chien h'atsouf (effronté) émerge

Rabbi H'aim Vital souligne que le secret d'Amalek réside dans les "lettres centrales" des
deux animaux constituant le Veau d’Or. En examinant les noms hébreux de ces créatures :
Shor (Ww) : La lettre centrale est le Vav (1), dont la valeur numérique est 6 et H'amor
(hmn) : Les lettres centrales sont le Mem (n) et le Vav (1), dont les valeurs sont
respectivement 40 et 6. L'addition de ces essences centrales donne : 6 + 40 + 6 = 52. Le
nombre 52 est exactement la Gematria du mot Kelev (272), le chien : Kaf (20) + Lamed (30)
+ Bet (2) = 52.

Ce calcul révéle que l'essence cachée derriére I'agression d'Essav et la luxure d'lshmael est
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linsolence d'Amalek. Amalek est le "chien" qui aboie contre la sainteté non par
idéologie, mais par une nature profonde de dérision et de doute. Contrairement au
boeuf qui attaque de front ou a I'ane qui refuse d'avancer, le chien amalekite utilise le bruit et
la moquerie pour briser la ferveur spirituelle.

Amalek la théorie des doutes et la Force du Refroidissement

Le réle métaphysique d'Amalek est résumé par le verset « 0T2 0 WX » Asher Karh’a
Ba’dereh’ ("celui qui t'a surpris en chemin", Dvarim 25:18). Les Sages enseignent que le
terme Karh’a provient de la racine Kor, le froid. Amalek est celui qui refroidit I'enthousiasme
né de la Révélation. Son action ne consiste pas a nier D.ieu de maniére frontale, mais a
instiller le doute systématique, le Safek (790). Rappelons que la Gematria confirme cette
équivalence : Amalek et Safek ont comme gematria 240

En effet, Amalek transforme la certitude du Sinai en une incertitude paralysante. Il attaque
Israél précisément au moment de la fatigue ou de la dissimulation de la face divine (Hester
Panim), suggérant que puisque le divin n'est pas visible, il n'existe pas ou s'est retiré du
monde. Cette "moquerie” (Litzanut) est le mécanisme par lequel il brise le lien entre
Israél et sa source.

Les Vétements de la brisure

Le Rabbi de Radzin, dans son analyse de la guerre idéologique d'Amalek, développe une

théorie sophistiquée des "vétements" (Levoushim).

En s’appuyant sur les enseignements du Ari Zal, le Sod Yesharim explique en préambule un
principe trés important : La création entiére n'est qu'une série de voiles derriére
lesquels D.ieu cache Sa lumiére infinie afin de permettre I'existence d'un monde fini et
la liberté de choisir.
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Le Scepticisme Radical d'Amalek

La revendication fondamentale d'’Amalek est que la dissimulation divine est la réalité ultime.
Il soutient que si D.ieu a choisi de se cacher dans les lois de la nature et les méandres de
I'histoire, c'est la preuve qu'll ne souhaite pas étre trouvé, ou pire, qu'll n'est pas présent
dans le monde physique. Amalek nie I'existence d'un "Chemin Droit" (Shvil Yashar) qui
permettrait de traverser les apparences pour atteindre I'essence Divine.

Pour Amalek, le monde est un labyrinthe de "vétements" sans porteur. En se moquant de

la possibilité de trouver la sainteté au sein du profane, il tente de rompre la connexion entre
le peuple juif et son identité spirituelle. Pour lui, si le vétement est tout ce qui se percoit,
c’est tout ce qui existe et alors I'adoration du vétement (l'idolatrie) devient la seule
réponse logique.

Le Veau d'Or comme vétement opaque

Le péché du Veau d’Or fut la premiére grande victoire de cette logique amalekite.
Confrontés a I'absence de Moché, les membres du peuple furent plongés dans un état de
Hester Panim (Dissimulation de la Face) Devarim 31,18, verset que la Guemara (Houllin
139b) associe a la dimension que revét le nom d’Esther. L'Erev Rav introduisit alors le
doute : "Quant a cet homme, Moché... nous ne savons pas ce qui lui est arrivé" (Chemot
32,1). lls cherchérent alors un substitut tangible, un "vétement" qui soit sa propre divinité.

Le Veau d'Or n'était pas une négation de D.ieu, mais une tentative de Le limiter a une forme
physique manipulable, appréhendable. C'était la déification du vétement, du filtre de la
lumiére, lui-méme. En choisissant I'or, un métal noble mais inerte, ils scellaient leur volonté
de ne plus "entendre" (Nichma) une voix transcendante, mais de "voir" une force immanente
et muette (Naassé). C'était I'essence méme de l'idolatrie : transformer la fenétre vers le
divin en un miroir de I'ego humain.
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Le Sod Yesharim explique que, dés lors, toute la structure des levoushim se brouille : au lieu
d’étre transparents et de laisser passer la lumiére, les vétements deviennent opaques, et
méme les médiations sacrées (or, Mishkan, royauté) peuvent étre prises comme fins en soi.

Pourim : la Transformation de la brisure

Si le Veau d’Or représente la chute dans l'opacité du vétement, la féte de Pourim constitue
la victoire de la transparence.

Le Festin d'Assuérus et le Piége de la Matiére

Le récit de Pourim s'ouvre sur le festin d'Assuérus, qui reflete point par point les
festivités du Veau d’Or. Lors de ce festin, les réceptacles en or du Temple furent profanés,
la richesse matérielle exhibée, et la joie centrée sur les plaisirs de la chair symbolisant
limmersion du sacré dans la Klipah de I'ane (désir) et du boeuf (pouvoir). Le Talmud
(Meguila 12a) voit dans la participation des juifs au festin la faute spirituelle qui a ouvert la
porte a la menace d'Haman.

Israél avait "affaibli ses mains de la Torah" a Refidim (lieu de la premiére attaque
d'Amalek), ce qui signifiait une perte de ferveur et de clarté, entrainant I’émergence
d’Amalek. Et Israél s’était perdu dans le désert du festin d’Assuérus, donnant les forces
nécessaires a Haman pour mettre en pratique son plan de destruction massive.

Haman, descendant d'Agag I'Amalécite, incarne la synthése du bceuf et de I'ane dans le
chien. Il posséde I'agressivité génocidaire d'Essav et I'obsession matérielle d'lshmael
pour son propre prestige.

Sa chute survient précisément lorsque Esther transforme le lieu méme de la chute - le
festin - en un instrument de salut. En organisant son propre festin, elle transmute I'énergie
du désir en un vétement pour la providence divine.
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Au-dela de I'Abstention : Sanctifier le Physique

Le Sod Yesharim et le Arizal soulignent que Pourim se situe a un niveau spirituel plus élevé
que Yom Kippour Ki-pour - le "Jour comme Pourim". Yom Kippour marque le pardon pour
le Veau d’Or par l'abstention totale du monde physique (jeGine, priére), ce jour-la en effet
Moché est redescendu avec les deuxiéme tables de la loi, les premiéres ayant été brisés par
Moché suite au veau d’or. Kippour est ainsi un retrait de la matiére pour pouvoir retrouver
ses esprits. Pourim, en revanche, opére un Tikoun beaucoup plus profond en élevant
les éléments mémes qui furent corrompus lors du Veau d’Or : la nourriture, la boisson et
la célébration physique.

Le miracle de Pourim se produit au cceur de I'exil perse, un lieu de dissimulation totale ou
le nom de D.ieu n'apparait pas une seule fois dans la Meguila. Pourtant, dans cet
environnement, le peuple juif a volontairement ré-accepté la Torah (Kimu vé’Kiblu Esther
9,27) ce que le talmud dans Shabbat 88a interpréte comme une acceptation volontaire par
amour, et non sous la contrainte du Sinai (voir chiour précédent). Cette acceptation dans
I'obscurité prouve que la lumiére peut étre trouvée méme la ou elle semble absente, brisant
ainsi la these d'Amalek selon laquelle la dissimulation est la réalité ultime.

Ad d’lo yada : Le Silence du Chien

L'aboiement d'Amalek, ce murmure insidieux qui cherche a distiller le doute au cceur de
I'ame, trouve son ultime silence dans l'allégresse de Pourim.

Il serait pourtant réducteur de ne voir dans cette joie qu'une simple liesse populaire rythmée
par I'éclat des déguisements, la convivialité du festin ou I'élan de fraternité qui anime I'envoi
des présents a ses amis et aux pauvres. Si les Michloah Manot renforcent les liens et que
les Matanot Laevionim restaurent 'équité sociale par le don aux plus démunis, I'essence de
cette célébration réside ailleurs, dans la reconnaissance d'une droiture divine immuable
au sein d'un monde que les décrets humains s'évertuent a rendre tortueux.
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A Pourim, nous atteignons le niveau de ad d’lo yada (Meguila 7b), le seuil de I'absence de
connaissance, ou l'on ne peut plus distinguer le béni “Barouh Mordekhai” de son
antagoniste le maudit “Arour Haman” (ces mots contiennent la méme valeur numérique).
Les maitres expliquent qu’il ne s’agit pas d’'une simple confusion alcoolisée, mais de la
reconnaissance que méme le «Dos» de D.ieu, Sa dissimulation et les événements
tragiques qui en découlent, participent de Son «Visage». A linstar d’Esther dans la
Meguila, en transfigurant le banquet profane d'Assuérus en une Seoudat Mitzvah, le peuple
d'lsraél accomplit un acte métaphysique majeur et démontre que la matiére, loin d'étre un
écran ou un obstacle a la spiritualité, constitue en réalité le réceptacle final et
nécessaire de la lumiére infinie.

Car le but final de I'histoire, selon le Sod Yesharim et de nombreux autres maitres que nous
avons cité lors des chiourims précédents, n'est pas la destruction de la physicalité
(représentée par les animaux qui constituent le veau), mais sa sublimation.

L'Ane de la Sagesse et le Boeuf du Service

Dans l'avenir messianique, les énergies du Veau d'Or seront ainsi totalement rectifiées :
L'Ane (H'amor) cessera d'étre le symbole de la matérialité brute d'lshmael pour devenir
"I'dane du Messie". Il représentera alors une matiére qui ne cache plus I'esprit, mais le porte
et le révéle, soumise a la sagesse. Le Boeuf (Shor) cessera d'étre la force agressive
d'Essav pour devenir le boeuf du service divin (le "Shor" de Joseph) devenant la force de
I'action dirigée par la justice et la Torah. Seul Amalek ne peut étre transformé, car son
essence méme est le déni de la possibilité de transformation. Il doit étre effacé de la
mémoire du monde, puisqu’il est le bruit qui empéche d'entendre la musique du divin au sein
du réel.

L'enseignement du Rabbi de Radzin a travers le Sod Yesharim nous rappelle que la lutte
contre Amalek n'est pas seulement une bataille historique contre un ennemi extérieur, mais
une lutte spirituelle constante pour maintenir la clarté de la foi au sein des dissimulations de
la vie quotidienne. Le Veau d'Or fut I'échec de la vision, une incapacité a percevoir
D.ieu derriére le voile de I'absence. Pourim est la victoire de la vision, la capacité de
dire "Voici D.ieu" au milieu des festins de Perse et des décrets de mort.

Chaque acte de Mitsva accompli avec joie dans le monde physique devient un coup porté a
l'insolence des moqueries amalécite et une pierre apportée a la reconstruction du lien brisé
lors du Veau d’Or. En fin de compte, la synthése hybride du beeuf et de I'ane est remplacée
par la synthése du Mishkan et de la joie de Pourim, ou le monde physique devient un
vétement de lumiére dosé aux capacités de réception de ’Homme. A travers Pourim,
nous apprenons que la matérialité de lI'ane et la puissance du bceuf, lorsqu'elles sont
soumises a la volonté divine, deviennent les fondations d'un monde sanctifié ou

“Layeoudim haitaora vesimhra”

“pour les Juifs, il y eut lumiere et joie" (Esther 8,16)

Ye-hi Ratson, puisses étre la Volonté du Ciel que cette quéte de vérité, et que notre
clairvoyance restaurée hate I'aube de la Rédemption absolue !
Pourim Samea’h !
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Synthése du Chiour

Ki Tissa - Para - Pourim 5786 : Réparer la brisure

Le parcours métaphysique de la brisure et de la réparation se déploie depuis I'ombre du
Veau d’Or jusqu'a la lumiére transfigurée de Pourim. L'épisode du Veau d'Or ne fut pas un
simple écart, mais une rupture ontologique majeure, une chute dans l'opacité du «
vétement ». Paniqué par l'absence de Moché et plongé dans la dissimulation divine, le
peuple, sous l'influence de I'Erev Rav, a cherché un substitut tangible. Le Veau d'Or est
devenu l'idole de la forme, une tentative de limiter I'Infini & une représentation physique
manipulable, transformant la fenétre vers le divin en un miroir de I'ego humain.

Les commentateurs mystiques révélent la structure hybride de cette idole, combinant le
beeuf a l'avant et I'ane a l'arriére : Le beoeuf incarne la Klipah d'Essav : la Gevoura (Force)
déconnectée de sa source, devenant agression pure et un Naassé (Action) violent,
cherchant a dominer la matiére sans écoute préalable. L'ane incarne la Klipah d'lshmael : le
Hessed (Bonté) dévoyé dans la luxure et la matérialité brute (H'ohmriyut), pervertissant le
Nichma (Ecoute) en une simple recherche de satisfaction sensorielle.

Cette union monstrueuse entre le pouvoir d'Essav et la licence d'Ishmael fut orchestrée par
Amalek, I'héritier d'une haine métaphysique consciente. Issu du rejet de Timna, Amalek est
le « chien » insolent qui attaque la sainteté par la moquerie et le doute (Safek, dont la
gematria de 240 est identique a celle d'’Amalek). Il est la force du « refroidissement » (Kor)
qui cherche a briser I'enthousiasme spirituel en insinuant que la dissimulation divine est la
réalité ultime et que le monde est un labyrinthe de vétements sans porteur.

La chute d'Israél lors du festin d'Assuérus, miroir des festivités du Veau d’Or, a donné la
force nécessaire a Haman pour planifier sa solution finale. Haman incarne la synthése du
chien, unissant l'agressivité d'Essav et I'obsession matérielle d'lshmael. La mission d'lsraél,
a travers le Naassé vé Nichma du Sinai, est d'unifier ces pbles fragmentés en révélant
I'Invisible au cceur du tangible, brisant ainsi la séparation opérée par le doute.

Pourim constitue la victoire éclatante de cette vision et le Tikkoun ultime de la
brisure. Si Yom Kippour marque le pardon par l'abstention du monde physique, Pourim
opére une sanctification beaucoup plus profonde en élevant les éléments mémes qui furent
corrompus lors de la chute : la nourriture, la boisson et la célébration. Dans I'obscurité totale
de I'exil, 1a ou le Nom divin est caché, Israél a volontairement ré-accepté la Torah par amour
(Kimu v’Kiblu), brisant la thése d'Amalek selon laquelle le retrait divin serait un abandon.

En transfigurant le banquet profane d'Assuérus en une Seoudat Mitzvah, le peuple prouve
que la matiere n'est pas un obstacle, mais le réceptacle nécessaire de la lumiére infinie.
Dans I'avenir messianique, les énergies du Veau d'Or seront sublimées : I'ane deviendra le
porteur de la Sagesse (I'ane du Messie) et le bceuf se transformera en force du service
divin. Grace a Pourim, la matérialité cesse d'étre une idole pour devenir un vétement de
lumiére transparent, accomplissant la promesse : « Layeoudim haita ora vesimhra », «
Pour les Juifs, il y eut lumiére et joie ». Pourim Sameah !

10 S Mandé, le 12 Adar 5786 rédigé par B.A. Toute réflexion peut étre adressée avec joie par mail. Les anciens chiourim se
trouvent sur les liens telegram, whatsapp et google drive. Réflexions écrites avec beaucoup d’humilité et I'aide de D.
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Ki tissa Para Pourim - Réparer la brisure

Plan du chiour

Introduction : Réparer la brisure
L'Evénement du Veau d’Or

Bien plus qu'une simple défaillance de la foi, il s'agit d'une rupture
ontologique majeure.
Une résurgence brutale des impuretés primordiales au cceur de I'Alliance.
Le paradoxe de la brisure : Elle n'est pas une fin en soi, mais I'ouverture
nécessaire vers une réparation (Tikkoun) plus profonde et une lumiére plus
intense.

La Brisure de I'ldolatrie

La Genése du Drame
L'absence et I'angoisse : Au 39éme jour de l'ascension de Moché, le peuple
perd pied face au silence divin.
L'impulsion de I'Erev Rav : La multitude mixte force I'émergence d'une idole
pour combler le vide médiateur.
Le Veau d'Or : Une trahison spirituelle dont les échos de I'expiation
résonnent encore dans ['histoire.

L'Anatomie Mystique de I'ldole (Shor et H'amor)
Le Boeuf (Shor) a l'avant : Symbolise la force d'Essav et la Gevoura
(Sévérité) déconnectée du divin. C'est I'action pure (Na'assé) déformée par
I'ego et la domination.
L'Ane (H'amor) & l'arriere : Symbolise la force d'lshmael et le Hessed
(Bonté) dévoyé dans la matérialit¢ brute (H'ohmriyut). C'est I'écoute
(Nichma) asservie aux pulsions.
La synthése monstrueuse : L'union du pouvoir militaire d'Essav et de la
licence morale d'lshmael.

Amalek : La Brisure de I'Insolence

La Racine du Mal
Le rejet de Timna : Amalek nait du ressentiment d'une princesse éconduite,
transformant sa blessure en haine métaphysique.
La connaissance contre la lumiére : Amalek ne peche pas par ignorance,
mais par une volonté consciente de se révolter contre le Maitre qu'il connait.

Le Chien (Kelev) et la Gematria du Doute
L'essence du Chien (52) : Rabbi H'aim Vital révéle que I'addition des lettres
centrales de Shor (6) et Hamor (46) donne 52, la valeur numérique de
Kelev (le Chien).
Le refroidissement (Kor) : Amalek est celui qui refroidit I'enthousiasme
spirituel par la moquerie.
Amalek = Safek (240) : L'identité parfaite entre I'ennemi et le doute
paralysant

Les Vétements de la Brisure
Le Scepticisme Radical

La création est faite de « vétements » (Levoushim) derriére lesquels D.ieu
se cache.
Le mensonge d'Amalek : Prétendre que la dissimulation est la réalité ultime
et que les vétements sont vides.
L'ldolatrie du vétement : Puisque le divin est caché, Amalek propose
d'adorer la forme matérielle elle-méme (le Veau d'Or).

Pourim : La Transformation de la Brisure

Au-dela de I'Abstention : Sanctifier le Physique
Kippour vs Pourim : Si Kippour est un pardon par le retrait de la matiére,
Pourim est un Tikkoun par I'élévation de la matiére (boisson, nourriture,
féte).
La victoire de la transparence : Transformer I'opacité du Veau d'Or en une
matiere qui laisse passer la lumiéere divine.

Le Festin d'Esther : Retourner le Piege
Le festin d'Assuérus était le piege de la matérialité ou le sacré (les vases du
Temple) était profané.
Esther transforme le lieu méme de la chute, le festin, en un instrument de
salut et de providence.

Conclusion : L'Optimisme Radical de la Foi

La Sublimation Finale (L'Ane et le Beeuf rectifiés)
Le but n'est pas de détruire la physicalité, mais de la rediriger vers sa
source.
L'ane du Messie : La matérialité soumise a la sagesse.
Le beeuf du service : La force d'action dirigée par la Torah.
L'effacement d'Amalek : Seul le doute ne peut étre transformé ; il doit étre
éradiqué pour laisser place a la musique du divin.

Devenir un Vétement de Lumiére
Passer du « miroir de I'ego » du Veau d'Or au « vétement de lumiére » de
Pourim. « Layeoudim haita ora vesimhra » : Pour les Juifs, il y eut lumiéere et
joie.

T'02

g Sources

Tanah (Bible)

Chemot 24:7 : La déclaration fondatrice «
Na’assé vé Nichma » (Nous ferons et nous
écouterons), pilier de l'unité entre action et
compréhension.

Chemot 32:1-6 : Le récit de la fabrication du
Veau d’'Or, l'impulsion du Erev Rav et les
festivités qui en découlent.

Devarim 22:10 : L'interdiction de labourer
avec un beoeuf et un ane ensemble, utilisée
ici comme métaphore de l'interdiction d'unir
deux forces impures (Klipot).

Devarim 25:18 : Le verset décrivant
l'attaque d'Amalek (Asher Karh’a Ba'dereh’),
source de I'enseignement sur le
"refroidissement” spirituel.

Devarim 31:18 : La notion de Hester Panim
(Dissimulation de la Face), liée par les
Sages au nom d'Esther.

Midrash

Midrash Tan’houma : Sur le refus des
nations de recevoir la Torah avant qu'lsraél
ne l'accepte.

Talmud

Talmud, Traité Shabbat 89a : La
description de [lintervention du Satan
mélangeant le monde pour faire croire a la
mort de Moché.

Talmud, Traité Shabbat 88a : Le concept
de la Torah acceptée sous la contrainte au
Sinai (« la montagne comme un chaudron
»), mise en contraste avec l'acceptation
volontaire a Pourim.

Talmud, Traité Meguila 12a : L'analyse de
la faute des Juifs ayant profit¢ du festin
d'Assuérus.

Talmud, Traité Sanhédrin 99b : La
généalogie de Timna et les conséquences
de son rejet par les patriarches.

Talmud, Traité Houllin 139b : L'allusion
scripturaire au nom d'Esther dans la Torah.

Zohar

Le Zohar : Notamment sur I'émanation de la
force du "chien" (Kelev) issue de I'union du
boeuf et de I'ane.

Rabbi H'aim Vital (Arizal) :

Pour l'analyse des "lettres centrales" (Shor
et Hamor) et leur correspondance
numérique avec le mot Kelev (52).

Hassidout (et Mystique)

Sod Yesharim (Rabbi Gershon Henoch
Leiner de Radzin)

11 S Mandé, le 12 Adar 5786 rédigé par B.A. Toute réflexion peut étre adressée avec joie par mail. Les anciens chiourim se
trouvent sur les liens telegram, whatsapp et google drive. Réflexions écrites eivec beaucoup d’humilité et I'aide de D.



