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« Ouvre-lui plutot ta main!»

Le but du commandement de dons aux pauvres est
de briser I'idolatrie de «C’est ma propre force,
c’est le pouvoir de mon bras»

Notre Sidra,
commandements des plus importants figurant dans les 613

celle de Réeh, nous enseigne un des

commandements, celui de la charité. Selon nos Sages, «la charité
équivaut a tous les commandements »' (Baba Bathra, 9a). Plus
encore, elle hate la Délivrance, comme le Talmud enseigne (Ibid.,,
10a)?:

Grande est la charité, car elle hate la Délivrance, ainsi
qu'il est dit (Isaie, 56:1) : «Ainsi parle I'Eternel: Observez la
justice et faites le bien; car Mon secours est preés de venir et
Mon salut de se manifester ».

Il est donc plus qu’opportun de nous pencher sur les versets
qui exposent ce commandement (Deut.,, 15:7)3:

Que s’il y a chez toi un indigent, d’entre tes freres, dans
I'une de tes villes, au pays que I’Eternel, ton D.ieu, te destine,
tu n’endurciras point ton cceur, ni ne fermeras ta main a
ton frére nécessiteux. Ouvre-lui plutét ta main! Préte-lui en
raison de ses besoins, de ce qui peut lui manquer! Garde-toi
de nourrir une pensée perverse en ton ceeur, en te disant « que
la septiéme année, I'année de rémission approche », et, sans
pitié pour ton frére nécessiteux, de lui refuser ton secours: il
se plaindrait de toi au Seigneur, et tu te rendrais coupable
d’un péché, Non! Il faut lui donner, et lui donner sans que ton
ceeur leregrette; car, pour prix de cette conduite, 1 ’Eternel, ton
D.ieu, te bénira dans ton labeur et dans toutes les entreprises
de ta main.
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Il convient d’expliquer, attendu que le verset dit: «tu
n’endurciras point ton cceur, ni ne fermeras ta main a ton
frére nécessiteux. Ouvre-lui plutét ta main!», pourquoi
alors ajouter: «et, sans pitié pour ton frére nécessiteux, de
lui refuser ton secours: il se plaindrait de toi au Seigneur,
et tu te rendrais coupable d’'un péché ». Or, dans aucun autre
commandement, positif ou négatif, nous ne trouvons que la Torah
enjoigne qu’en cas de non observation de ce commandement,
nous serions coupables d'un péché. Il est bien évident que sil’on
n’accomplit pas un commandement, on est coupable ! De plus,
pourquoi la Torah ajoute : «il se plaindrait de toi au Seigneur,
et tu te rendrais coupable d’un péché » - or, méme sans qu'il
se plaigne a Hashem, il y a faute si 'on ne donne pas la charité
aux pauvres !

Le commandement de la charité annule le
penchant de «C’est ma propre force, c’est le
pouvoir de mon bras »

Nous commencerons par éclairer le commentaire de nos
Sages sur ces versets, concernant la gravité de la faute de ceux
qui s’abstiennent de donner la charité aux pauvres, faute dont le
contrevenant est considéré comme idolatre, ainsi que le Talmud
enseigne (Baba Bathra, 10a)*:

Rabbi Yéhosua Ben Korcha dit : celui qui se détourne de
la charité est considéré comme un idoldtre. En effet, il est dit,
ici : «Garde-toi de nourrir une pensée perverse (bélivaal) en
ton cceur » et (concernant, les habitants de la ville idoldtre) il
est écrit (ibid., 14 :13) : «des hommes
dans ton sein » - (par analogie), de la méme facon que la-bas
(laville), il s’agit d’idoldtrie, de méme, ici (la charité), il s’agit
d’idoldtrie
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Il nous faut comprendre pourquoi la faute de refus de charité
est si grave jusqu’a étre considérée comme de l'idolatrie. Cette
derniere fait partie des trois fautes cardinales ou il est préférable
d’étre tué plutét que de contrevenir. Or, nous trouvons une
explication convaincante qui se rapproche du sens obvie
chez Rabbi Yaacov de Lissa (auteur du Chavot Daat et Nétivot
Hamishpat) dans son livre Emeth Léyaacov sur les Agggadoth du
Talmud (ad loc.) - voici ses propos® :

Il semble que la raison en est : si la personne avait foi que
tout provient d’Hashem, elle aurait évidemment donné la
charité, ainsi qu'il est dit (Avot, 3 :7) : « Donne de Sa part, car
toi et ce que tu possédes sont a Lui». Il est donc indubitable que
cette personne pense (Deut., 8 :17) : «C’est ma propre force,
c’est le pouvoir de mon bras, qui m’a valu cette richesse ».
C’est pourquoi il est considéré comme idoldtre.

En raison de I'importance du sujet, nous allons approfondir
cette idée, via le prisme de l'injonction écrite dans la Sidra de
Ekev, sur le fait que la richesse a tendance a pervertir 'homme
jusqu’a lui faire oublier Hashem (Deut., 8 :11)°:

Garde-toi d’oublier IEternel, ton D.ieu.. Peut-étre,
jouissant d’une nourriture abondante, bdtissant de belles
maisons ou tu vivras tranquille, voyant prospérer ton gros
et ton menu bétail, croitre ton argent et ton or, se multiplier
tous tes biens, peut-étre ton cceur s’enorgueillira-t-il, et tu
oublieras I’Eternel, ton D.ieu, qui t'a tiré du pays d’Egypte,
de la maison de servitude... et tu diras en ton cceur: «C’est
ma propre force, c’est le pouvoir de mon bras, qui m’a valu
cette richesse.» Non! C’est de I’Eternel, ton D.ieu, que tu dois
te souvenir, car c’est Lui qui t'aura donné le moyen d’arriver
da cette prospérité

Nous avons donc la des paroles explicites sur le grand
danger inhérent a la grande richesse, ’homme risque d’oublier
Hashem qui lui a donné les moyens de cette prospérité. Au lieu
de cela, cet homme fait dépendre sa réussite de ses propres
capacités : « C’est ma propre force, c’est le pouvoir de mon
bras, qui m’a valu cette richesse». Chaque personne munie
de bon sens comprendra qu’il s’agit la d’idolatrie. Ce n’est
donc pas gratuitement que le plus sages des hommes dise
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(Ecclésiaste, 5:12)7 : « Il est un mal cuisant que j’ai constaté
sous le soleil c’est la richesse amassée pour le malheur de
celui qui la posséde ».

Donc, le test de vérité pour savoir si un homme croit
sincerement que c’est Hashem qui lui donne les moyens de sa
prospérité, ou bien que cet homme s’attribue sa réussite : «C’est
ma propre force, c’est le pouvoir de mon bras », consiste a
constater s’il donne de son argent aux pauvres et aux étudiants
la Torah. C’est 1a la preuve indiscutable qu'il croit sincerement
que c’est Hashem qui lui donne ses moyens, a la condition qu'’il
réserve une partie de son argent pour dons aux pauvres.

Nous comprenons donc que sil’on ne donne pas la charité aux
pauvres et aux étudiants la Torah, c’est le signe évident que I'on
ale sentiment que notre argent et notre richesse sont a nous, car
I'on pense a tort que c’est grace a nos efforts et la sueur de notre
front que nous avons réussi a les gagner. Aussi, nos Sages ont
dit a bon escient : «celui qui écarte les yeux de la charité est
considéré comme un idoldtre », car, en effet, il est avéré que cet
homme pense intimement que : «C’est ma propre force, c’est le
pouvoir de mon bras, qui m’a valu cette richesse »

L'argent est le mauvais penchant pour l'idolatrie

Ajoutons a cela une belle idée en nous appuyant sur un
enseignement qui mérite d’étre connus de tous, enseignement
rapporté par Rabbi Eléazar fils de Rabbi Elimelech de Lizensk
(Igueret Hakodesh, édité en annexe du Noam Elimelech). Il
rapporte, au nom d'un grand, que I'enseignement du Talmud
(Yoma, 69a) concernant le fait que les membres de la Grande
Assemblée ont annulé le penchant pour l'idolatrie n’est pas
a prendre au sens littéral. IIs ne I'ont pas éradiqué du monde
mais l'ont redirigé : au lieu de séduire '’homme vers I'idolatrie
stricto sensu, ce penchant séduit 'homme dorénavant vers
I'argent et la richesse, qui sont les idoles de notre époque -
voici ses propos® :

J'ai entendu d’un grand : cela (I'enseignement stipulant
que), les membres de la Grande Assemblée ont tué le
mauvais penchant pour lidoldtrie, est trés étonnant.
Comment peut-on tuer un ange qui est un corps pur et
spirituel ! En fait, ils ont transféré sa tdche premiére. Quelle
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est donc sa tdache actuelle ? Chaque ange est créé pour une
mission particuliére ! Aussi, ils lui ont attribué de s’occuper
de l'argent, a savoir de perturber les hommes dans la
poursuite de I'argent et de la richesse. Cela ressemble a
l'idoldtrie malheureusement. Il convient donc d’étre détaché
de I'argent comme nous l’'avons constaté chez Yaacov Avinou
qui était détaché de son argent et donna un cinquiéme de
tout, car il est écrit (Geneése, 28:22) : « et tous les biens que
tu m’accorderas, je veux t’en offrir la dime ».

Nous pouvons apporter des appuis a cette idée a partir d'un
passage du Talmud (Berachot, 32a)° :

Et Di Zahav (Deut., 1 :1). Qu’est-ce que « Di Zahav (or)» ?
On a dit dans le Beth Hamidrash de Rabbi Yanai, ainsi parla
Moshé devant Hashem : «Maitre du monde ! C’est a cause de
I'argent et de I'or que Tu as prodigué a Israél jusqu’a ce qu'ils
disent « Dai (c’est assez!) » (méme lettres que Di) qu’ils ont
fait le Veau d’Or »

Selon ce que nous avons dit, voici I'explication : attendu
que la quantité importante d’argent et d’or est un dérivé
de l'idolatrie, c’est cette grande quantité qui a conduit a la
véritable idolatrie.

Au vu de ce principe, l'idolatrie de nos jours est celle de
la cupidité, nous allons comprendre une énigme concernant
I'amour de I'argent inscrite dans la nature humaine, a savoir que
I'amour de l'argent grandit avec le montant possédé. Cela est
rapporté dans le Midrash (Kohelet Rabba, 1 :13)% :

Aucun homme ne quitte ce monde sans avoir assouvi la
moitié de son désir. S’il a 100, il veut en faire 200 ; s’il a 200,
il veut en faire 400.

A premiere vue, il nous fait comprendre : certes, le penchant
de ’homme est d’aimer I'argent. Mais, en vertu de quelle logique
peut-on affirmer que plus un homme a de l'argent, plus il en
désire le double? A priori, cela devrait étre l'inverse: plus
I'homme a de I'argent, plus cela le séreinise et son désir pour
I'argent diminue !

Toutefois, selon ce que nous avons dit, on comprend
facilement. Attendu que les membres de la Grande Assemblée
ont transféré le penchant pour l'idolatrie vers le penchant
pour l'argent qui est du méme acabit que celui de l'idolatrie,
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et que cette multiplication d’argent et de richesse a tendance a
conduire 'homme a penser que : «C’est ma propre force, c’est
le pouvoir de mon bras, qui m’a valu cette richesse » - cela est
vraiment de I'idolatrie et de la négation d’'Hashem.

Donc, plus 'homme a de l'argent, plus se renforce en
lui la tendance idolatrique - cela est en adéquation avec le
principe (Avot, 4:2)"': «Une transgression entraine une
transgression ». En effet, 'idolatrie qu’il pratique fait que son
amour pour l'argent se renforce indéfiniment, attendu que plus
il possede d’argent, plus le mauvais penchant pour l'idolatrie se
renforce pour lui faire désirer encore plus d’argent.

Pour lutter contre cela, il faut suivre le conseil précité
prodigué par R’ Eléazar. Il nous faut suivre les pas de Yaacov
Avinou qui a pris de son argent pour le donner a la charité.
En donnant de son argent au pauvres, il révéle ainsi qu'il croit
sincerement que c’est Hashem qui lui a donné cette grande
richesse et ainsi il brise I'idolatrie de « C’est ma propre force,
c’est le pouvoir de mon bras».

Aussi, c’estle sensdel'injonction du verset : « tu n’endurciras
point ton ceeur, ni ne fermeras ta main a ton frére nécessiteux.
Ouvre-lui plutét ta main!». En effet, celui qui s’endurcit et ferme
sa main afin de garder son argent, révéle qu’il est tombé dans les
filets du mauvais penchant de : «C’est ma propre force, c’est le
pouvoir de mon bras, qui m’a valu cette richesse ». Aussi, il
convient d’ : «Quvre-lui plutét ta main! » - ouvre ta main afin
d’annulerl’idolatrie de «la force etle pouvoir de ma main »

Nous comprenons donc : «celui qui se détourne de la charité
est considéré comme un idoldtre ». En effet, en refusant de
donner aux pauvres, il révéle qu'il est tombé dans les filets du
mauvais penchant de I'idolatrie de 'argent et de la richesse, il ne
croit pas que c’est Hashem qui lui a donné cela, afin de pouvoir
faire partie de ceux qui donnent de leur argent aux pauvres.
Il est persuadé que ce qu’il gagne est dii a: «C’est ma propre
force, c’est le pouvoir de mon bras ». Cela revient exactement a
adorer une idole, alors qu’il faudrait I'annuler en accomplissant
le commandement de charité.

Un commentaire formidable du « Parashat
Derachim » sur le mode allégorique

Afin d’agrémenter notre propos, nous allons présenter un
commentaire sur le mode allégorique de: «celui qui écarte
les yeux de la charité est considéré comme un idoldtre »
exposé dans le « Parashat Dérachim » de l'auteur du Mishné
Lamelech (Derech Aroucha, 25, se basant sur le principe exposé
dans Derech Tzédaka, 17). 1l cherche a approfondir le fait que le
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commandement divin de charité estlié au fait que nous sommes
considérés comme les fils d'Hashem. Ceci prend sa source dans
un passage du Talmud (Baba Bathra, 10a)*?:

Tunus Rufus interrogea Rabbi Akiba : «Si votre D.ieu aime
les pauvres, pourquoi Il ne les prend pas en charge ? Il répondit
: « c’'est pour que nous soyons sauvés grdce a eux du chdtiment
du Géhenne ». Il rétorqua : «Au contraire, c’est ce qui vous
condamne au Géhenne. Je vais illustrer cela par une parabole.
Supposons un roi qui s’est mis en colére contre son serviteur et
qui I'a mis en prison. Il ordonne de ne pas lui donner a manger
ni a boire. Un homme est allé et lui a donné la nourriture et de
la boisson. Si le roi entend cela, ne serait-il pas en colére contre
Iui ? Et vous étes appelés «serviteurs», comme il est écrit,
«Car ils ont a Moi, les enfants d’Israél, serviteurs » (Lévitique,
25:55). R. Akiba lui répondit: «Je vais illustrer cela par une
autre parabole. Supposons qu’un roi s’est mis en colére contre
son fils, le jette en prison et ordonne de ne pas le nourrir.
Quelqu’un est allé et lui donne de la nourriture et des boissons.
Si le roi entend cela, ne va-t-il pas lui envoyer un cadeau? Et
nous sommes appelés «fils», comme il est écrit, « Vous étes les
fils ’Eternel, votre Dieu » (Deut., 14 :1).

Nous apprenons de la un grand principe. Le fait que nous
ayons le droit de donner la charité aux pauvres est en raison de
notre statut de fils d’Hashem ; c’est comme un roi qui éprouve du
bonheur par le fait que I'on nourrisse son fils, jusqu’a envoyer un
cadeau au bienfaiteur de son fils. Si nous n’avions été considérés
que comme Ses servants, il nous aurait été interdit de donner
la charité, comme un roi, en colere contre son serviteur et qui a
décrété de ne pas le nourrir.

« Ce qui vous monte en l'esprit
ne se réalisera pas»

En vertu de ce principe, le fait que nous soyons Ses fils,
permet au « Parashat Derachim » d’expliquer un passage des
prophetes (Ezéchiel, 20 :32)*3 :
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Ce qui vous monte en l'esprit ne se réalisera pas, lorsque
vous dites: « Devenons comme les nations, comme les familles
des [autres] pays pour adorer le bois et la pierre! » Par ma vie,
dit le Seigneur D.ieu, Je jure que d’'une main puissante et d’un
bras étendu et d’un courroux débordant, Je me comporterai
en roi a votre égard!

Le Talmud explique la discussion d’Ezéchiel et du peuple juif
(Sanhédrine, 105a)** :

Dix hommes sont venus et se sont assis devant lui. I1
IIs ont répondu: «Si un
maitre vend son esclave, ou un mari répudie sa femme, y-a-

leur dit: «Faites repentance ».

t-il matiere a réclamation ? » (Rashi: nous avons été vendus
a Nabuchodonosor et renvoyé de chez Hashem). Le Saint, béni
soit-Il, dit au prophete : «Va, et dis-leur (Isaie, 50 :1) : «Ainsi
parle I'Eternel: «0u est I'acte de divorce de votre mere, par
lequel Je I'aurais répudiée? Auquel de Mes créanciers vous
ai-Je vendus? Ah! Si vous avez été vendus, c’est a cause de
vos fautes; si votre mére a été chassée, c’est a cause de vos
péchés »... « Ce qui vous monte en l'esprit ne se réalisera pas,
lorsque vous dites: «Devenons comme les nations, comme les
familles des [autres] pays pour adorer le bois et la pierre!»
Par Ma vie, dit le Seigneur Dieu, Je jure que d’'une main
puissante et d’un bras étendu et d’'un courroux débordant, je
me comporterai en roi a votre égard! »

Le «Parashat Derachim » explique que lesjuifs de cette époque
pensaient que leur statut était celui de serviteurs d’Hashem ;
aussi leur argument fut : «« Si un maitre vend son esclave, ou
un mari répudie sa femme, y-a-t-il matiére a réclamation ? ».
En effet, si un esclave est vendu par son maitre a un autre maitre,
I'esclave n’est plus sous la domination de son premier maitre.
Hashem leur répond alors : «Ce qui vous monte en 'esprit ne se
réalisera pas, lorsque vous dites.... Par ma vie, dit le Seigneur
Dieu, je jure que d’'une main puissante et d’un bras étendu et
d’un courroux débordant, je me comporterai en roi a votre
égard! ». En effet, le peuple juif n’a pas un statut de serviteur
permettant d’étre affranchi, mais, comme fils d’Hashem, ils ont
une parcelle divine en eux, et de ce fait, ils sont liés avec leur
pere Céleste, d’'un lien puissant et qui ne peut se trancher. Aussi,
s’ils ne se repentent pas d’eux-mémes, Hashem régnera sur eux
comme un roi, plein de colére, afin de les ramener au repentir.
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On comprend donc mieux: «celui qui se détourne de la
charité est considéré comme un idoldtre ». En effet, celui qui
détourne les yeux de la charité révéle qu'il pense que nous
sommes les serviteurs d’'Hashem et donc, de ce fait, il est interdit
de donner la charité aux pauvres, comme un roi ayant décrété
qu'il est interdit de nourrir son serviteur. Aussi, I'argument du
peuple juif a I'époque d’Ezéchiel reprend son droit : « Devenons
comme les nations, comme les familles des [autres] pays
pour adorer le bois et la pierre! » - ils ont cherché a pratiquer
I'idolatrie comme les autres nations, pensant qu'ils s’étaient
affranchis du service divin. Aussi, la déclaration : «celui qui se
détourne de la charité est considéré comme un idoldtre »
se trouve pleinement justifié. Tel est I'essentiel des propos du
« Parashat Derachim ».

« Rachéte tes péchés par la charité »

Continuons sur cette voie pour expliquer la suite du verset :
« et, sans pitié pour ton frére nécessiteux, de lui refuser ton
secours: il se plaindrait de toi au Seigneur, et tu te rendrais
coupable d’un péché». Pour cela, expliquons un enseignement
connu: le commandement de charité est particulierement
adéquat pour I'expiation des fautes, comme il est écrit (Daniel,
4:24)'5 : «Rachete tes péchés par la charité ». Nous disons cela
dans nos prieres de Rosh Hashana (et Kippour)'®: «le repentir,
la priére et la charité chassent le mal du décret »

Pour expliquer cela, rappelons ce qui est connu : le repentir
ne fonctionne que pour le peuple juif, comme I'explique le
Midrash Tanchouma (Haazinou, 4)"7 :

Il est écrit (Nombres, 6 :26) : «Que I’Eternel léve Sa face
vers toi » et il est aussi écrit (Deut., 10 :17) : « Qui ne levera
pas la face ». Hashem léve sa face vers celui qui se repent. Est-
ce valable pour tous ? la Torah dit : «vers toi » et non vers les
autres nations

Le Chida (Rosh David, Emor) explique qu'Hashem est
comme un pére pour Israél, ainsi qu'il est dit: « Vous étes les
fils I'Eternel, votre Dieu ». Aussi, en tout respect de la lettre de
laloi, Hashem peut renoncer a Son honneur, comme I'explique le
Talmud (Kiddoushin, 32a)'®: «Si un péere renonce a I’honneur
qui lui est dii, qu’il y renonce ». A contrario, pour les nations, Il
est un roi, comme dit (Psaumes, 47 :9)* : «D.ieu régne sur les
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peuples » et (Jérémie, 10 :7)% : «Qui ne te vénérerait, 6 Roi des
nations ». Aussi, Hashem ne peut recevoir leur repentir car : «Si
un roi renonce a I’honneur qui lui est dii, son honneur n’est
pas renoncé» (Kidoushin, 32b)*'.

C’est donc la la raison pour laquelle le commandement de
charité est une Ségoula pour 'expiation des fautes, car celui
qui donne la charité aux pauvres montre ainsi qu’'lsraél sont
les fils d’Hashem, raison pour laquelle ils peuvent donner aux
pauvres, comme un roi qui se met en colére contre son fils,
auquel cas tout celui qui donne a manger ou a boire a ce fils, se
verra récompenser par le roi via I'envoi d'un cadeau. Aussi, par
ce mérite, mesure pour mesure, Hashem pardonne les fautes de
celui qui donne, comme un pere qui passe outre son honneur.
Mais, celui qui refuse de donner, révele ainsi qu’il se considere
comme un serviteur d'Hashem, il ne peut étre pardonné de ses
fautes, car un roi ne peut passer outre son honneur.

Aussi, nous comprenons I'enchainement du verset : « Garde-
toi de nourrir une pensée perverse en ton cceur, en te disant
« que la septiéme année, I'année de rémission approche »,
et, sans pitié pour ton frére nécessiteux, de lui refuser ton
secours: il se plaindrait de toi au Seigneur, et tu te rendrais
coupable d’un péché». En d’autres termes, fais attention de
ne pas avoir dans le cceur ce qui pourrait s’apparenter a de
I'idolatrie appelée «perversité » (comme ce que nous avons
appris au sujet de la ville qui s’est adonnée a l'idolatrie). Le
verset explique cette perversité : «et, sans pitié pour ton fréere
nécessiteux, de lui refuser ton secours », et «celui qui écarte
les yeux de la charité est considéré comme un idoldtre ».

Le verset explique le grand dommage causé par une telle
attitude : « il se plaindrait de toi au Seigneur». Le pauvre a la
possibilité de se plaindre auprés d’Hashem car on ne lui donne
pas la charité. Or, attendu qu'Hashem est son Pére qui désire que
I'on donne a manger et a boire a son fils, si tu ne lui donnes pas la
charité car tu penses que nous sommes ses serviteurs, et donc qu'il
est interdit de donner aux pauvres car cela ressemble au roi qui
s’est emporté contre son esclave, alors, «tu te rendrais coupable
d’un péché » - tu garderas toutes tes fautes commises, car Hashem
ne peut pardonner et passer outre son honneur, car selon toi, il est
un roi et un roi ne peut passer outre son honneur.

Le lien formidable entre «faisons ’lhomme »
et le commandement de charité

La Torah pouvant s’expliquer selon 70 facettes, j'ai pensé
expliquer : «celui qui se détourne de la charité est considéré

comme un idoldtre » avec le verset concernant la création
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de 'homme (Genése, 1:26)* : «D.ieu dit: «Faisons ’'homme a
notre image, a notre ressemblance ».

Rashi explique :

Faisons I'homme. Il est vrai que personne n’a aidé D.ieu
dans l'ceuvre de la création, de sorte que les hérétiques
pourraient étre incités [par le pluriel « faisons»] a Le
dénigrer. Cependant, le texte n'a pas voulu manquer
I'occasion de donner une legon de savoir-vivre et d’enseigner
la valeur de la modestie

On peutaussirésoudreladifficulté de mot «faisons 'homme»
au vu d’'un passage du Zohar (Bereshit, 13b) qui explique qu’en
disant : «faisons ’'homme », Hashem demande a chaque juif de
donner aux pauvres - voici les paroles du Zohar?? :

Le neuvieme commandement consiste a avoir pitié des
pauvres et de leur donner a manger, ainsi qu’il est dit:
« Faisons 'homme a notre image, a notre ressemblance »
- « faisons 'homme » - qu'il y ait dans cette association
le principe du cété masculin et du cété féminin; «a notre
image » - il s’agit des pauvres, car les riches sont de l'ordre
du masculin et les pauvres sont de I'ordre du féminin. De la
méme facon que 'homme et la femme sont en association,
et chacun d’eux prend soin de I'autre, donne a I'autre et lui
prodigue du bien, cela doit étre la méme chose en bas, le
riche et le pauvre doivent étre liés, I'un doit donner a I'autre
et lui faire du bien.

Le fait que ce Zohar trouve en allusion le commandement de
charité dans la création de 'homme peut s’expliquer au vu d'un
autre passage du Zohar (Ekev, 273b)%*:

« la charité sauve de la mort » (Proverbes, 10:2 et 11:4) -
le pauvre est considéré comme un mort; il (celui qui donne) le
fait revivre, et ainsi Hashem (mesure pour mesure) I'épargne
de la mort.

Nous comprenons mieux l'intention du Zohar: en disant
«faisons I’'homme », Hashem a voulu évoquer en allusion
le commandement de charité, car attendu qu’'un pauvre est
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considéré comme mort, celui qui donne la charité a ce pauvre,
est considéré comme ayant créé a nouveau cet homme -
c’est pourquoi Hashem dit : «faisons I’'homme ». De la méme
facon que J’ai fait 'homme quand Je I'ai créé, Je te demande
de s’associer a moi afin que ce pauvre ne soit pas considéré
comme mort.

On comprend alors d’autant mieux: «celui qui écarte les
yeux de la charité est considéré comme un idoldtre ». Attendu
que celui qui ne veut pas donner la charité, ne peut justifier
I'emploi au pluriel du mot « faire » dans la création de 'homme,
le pluriel permettant d’apprendre le commandement de charité.
Aussi, cette personne est considérée comme idolatre car cela
revient a comprendre au sens littéral le mot «faisons », et donc a
penser qu'’il existe plusieurs divinités.

Nous pouvons ajouter ceci. Certes, vu l'attitude de cette
personne, on ne peut expliquer le pluriel « faisons ’'homme »
par rapport au commandement de charité. Toutefois, on peut
encore dire que ce pluriel vient nous enseigner ce que nous
a dit Rashi, a savoir nous apprendre la vertu de modestie,
comme Hashem en a fait preuve en prenant conseil aupres
des anges. Cependant, ceci n’est pas possible, le Talmud nous
ayant appris : «Tunus Rufus interrogea Rabbi Akiba : «Si
votre D.ieu aime les pauvres, pourquoi Il ne les prend pas
en charge ? Il répondit : « c’est pour que nous soyons sauveés
grdce a eux du chdatiment du Géhenne ».

On comprend alors que le commandement de charité
permet a 'homme d’échapper au Géhenne. Aussi, 'homme
qui ne donne pas la charité, étant persuadé qu'il n’'ira pas au
Géhenne, témoigne la du plus grand orgueil qui peut exister,
il est persuadé comme juste. Par conséquent, on ne peut
plus expliquer : «faisons ’'homme » pour nous apprendre la
modestie. Alors, ne donnant pas la charité, « faisons ’'homme »
ne peut s’expliquer ni pour le commandement de dons aux
pauvres ni pour la modestie - ne reste alors que le sens littéral
apparent, celui d'une apparence de double divinités ; aussi, cet
homme est considéré comme idolatre.

Nouscomprenonsainsilagrandeurvaleurducommandement
de charité, car cela permet d’annihiler I'idolatrie de : «C’est ma
propre force, c’est le pouvoir de mon bras, qui m’a valu cette
richesse ». De plus, par le mérite du respect du commandement
de charité, cela permet aussi d’accomplir : «faisons ’'homme »,
en s’associant a la création du pauvre et en le ramenant a la
vie. Aussi, Hashem accomplira : «Non! Il faut lui donner, et lui
donner sans que ton cceur le regrette; car, pour prix de cette
conduite, I’Eternel, ton D.ieu, te bénira dans ton labeur et
dans toutes les entreprises de ta main »

Pour recevoir les mamarim par e-mail: mamarim@shvileipinchas.com
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