
 

 

Réflexion sur la Parachah :  

« Voici les noms des hommes » 

frontière de la Terre d’Israël. C’est précisément grâce à 
cette dimension de Zevouloune, qui est celui qui se 
rapproche vers le véritable Juste, que grâce à cela on 
mérite de pénétrer et d’arriver vers la Terre d’Israël. 

Et ce sont les quatre catégories de personnes qui 
doivent impérativement remercier Hachem, béni soit-Il, 
pour avoir survécu à un danger (ceux qui ont traversé le 
désert, les prisonniers libérés, les malades guéris et les 
marins arrivant à bon port, selon le Psaume 107). Ils 
doivent rendre grâce, et ils doivent apporter le sacrifice 
de Todah / de reconnaissance. Il est composé avec du 
Hamets et de la Matzah. Ce qui fait référence à la fête de 
Chavouot. Alors, on apporte également du pain levé et du 
pain azyme. C’est-à-dire les Deux Pains faits de pain levé, 
et les autres offrandes de Menahot faites de pain azyme. 
Car pour tous ces quatre cas mentionnés, l’essentiel de 
leur miracle, de leur délivrance, découle de la dimension 
de Chavouot. C’est le Don de la Torah grâce auquel on 
mérite le renouvellement du monde à venir. Car alors le 
monde sera conduit selon ce que représente la Terre 
d’Israël, là où se manifeste l’extraordinaire Présence 
divine. C’est de là que viennent tous les miracles et les 
merveilleuses délivrances pour chacun de ces quatre 
profils qui doivent rendre grâce et remercier. Ils incluent 
en eux tous les miracles. 

Et c’est avec cela que le roi David, qu’il soit en 
paix, a ouvert ce Psaume mentionnant ces quatre 

catégories (Psaume 107) « qu’ils le 
disent, les délivrés de Hachem, 
qu’Il a délivré de la main de 
l’oppresseur, de la détresse, et 
qu’Il a rassemblé de diverses 
contrées, de l’Orient et de 
l’Occident, etc. ». Ce qui 
correspond à cette notion du 
rassemblement des exilés, par 
rapport à la Terre d’Israël. Car 

c’est vers là-bas que se dirige tout le rassemblement des 
exilés. Selon (Devarim 30, 4-5) « quand Ton banni serait à 
l’extrémité des cieux, depuis là-bas Il te rassemblera, etc. 
Et Hachem, Ton Éternel, te ramènera vers la Torah, etc. ». 
Car l’essentiel de la délivrance pour tous ces quatre cas 
mentionnés, elle est attirée de la Terre d’Israël. Étant 
donné que là-bas se trouve la dimension de la Surveillance 
et des prodiges qui s’opèrent en dehors des voies 
naturelles. De là découlent tous les miracles et les 
délivrances. Et même l’essentiel de l’exil qui inclut toutes 
les souffrances du corps et du Nefesh / de l’âme. Ce qui 
est concentré dans toutes ces quatre détresses 
mentionnées. Leur source essentielle se trouve dans 
l’éloignement et l’exil loin de la Terre d’Israël. 

Et c’est ce qui correspond à l’importance des 
errances et des souffrances qu’il faut endurer avant 
d’arriver vers la Terre d’Israël. Comme il est écrit (Chemot 

C’est la notion (Berechit 49,13) « Zevouloune habitera 
au littoral des mers, et il offrira des ports aux navires, et 
son flanc s’étendra sur Sidon ». Parce que Sidon est à la 
frontière de la Terre d’Israël. Comme il est écrit (ibid. 10,19) 
« et la frontière des Cananéens est depuis Sidon, etc. ». Et 
là-bas, au commencement de la frontière, à l’endroit où 
commence la Terre d’Israël, là-bas est enterré 
Zevouloune. Son saint tombeau est dans la ville de Sidon. 
Car Zevouloune représente cet aspect de la réparation 
des envies d’argent. Étant donné que Zevouloune 
subvenait au besoin du Juste Issachar, qui était occupé 
dans la Torah. Et Zevouloune était occupé dans le 
commerce, et il subvenait aux besoins d’Issachar, comme 
nos Sages ZL l’ont dit (Berechit Rabah 72,5). Car l’essentiel de la 
préparation des envies d’argent consiste à donner de la 
Tsedakah / la charité. À ce sujet, il est écrit (Devarim 33,18) 
« réjouis-toi Zevouloune dans toutes tes sorties, et toi, et 
Issachar, dans tes tentes, etc. ». Ce qui correspond à la 
réparation des envies d’argent, ce qui est un aspect de la 
joie. Selon (ment.) « réjouis-toi Zevouloune ». Il s’ensuit que 
Zevouloune correspond à cet aspect de la réparation des 
envies d’argent. 

Et c’est pourquoi Zevouloune est enterré sur la 
frontière de la Terre Israël à Sidon. Selon (ment.) « et son 
flanc s’étendra sur Sidon ». C’est-à-dire que son extrimité 
touche Sidon, à la frontière d’Israël. C’est une allusion qui 
démontre que ce que représente Zevouloune, c’est-à-dire 
cette notion de la réparation du désir d’argent, on la mérite 
à l’entrée de la Terre d’Israël. 
C’est-à-dire que grâce à la 
recherche du Juste, grâce à cela 
on mérite d’être sauvé de l’attrait 
de l’autre tendance, ce qui est la 
recherche et la quête après 
l’argent. Grâce à cela, on mérite 
d’accéder vers la Terre d’Israël. 
Car l’essentiel de la Terre 
d’Israël, on le mérite grâce au 
Juste, selon (Psaume 37, 29) « les Justes hériteront de la terre ». 
Et il n’est pas possible pour un homme de mériter la 
Terre d’Israël, mais seulement grâce au véritable Juste. 
Ce qui correspond à la notion des Princes que Moshe 
Rabenou a établis pour faire mériter au peuple d’Israël 
d’hériter de la Terre d’Israël. Selon (Bamidbar 34, 17-18) « voici 
les hommes, etc., pour vous partager la terre ». Parce qu’il 
est impossible de mériter la Terre d’Israël, si ce n’est 
grâce aux véritables Justes. Par leur intermédiaire, on 
mérite la Emounah dans le renouvellement du monde, 
cette dimension propre à la Terre d’Israël. C’est pourquoi 
Zevouloune représente cet aspect de se rapprocher vers le 
véritable Juste, et le servir avec son corps, son âme et ses 
biens. Et pourvoyant à tous ses besoins, à l’image de 
Zevouloune qui se fatiguait dans le commerce, afin de 
subvenir aux besoins d’Issachar, qui était occupé dans la 
Torah. Ainsi on mérite d’arriver vers la Terre d’Israël. 
C’est la raison pour laquelle Zevouloune se tient sur la 
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13,18) « et l’Éternel a fait faire un détour au peuple ». Tout 
cela pour permettre le rassemblement des égarés. Et le Ari 
ZL écrit dans les Kavanot : ‘et ramène-nous en paix des 
quatre coins de la terre, etc.’. Pour que depuis n’importe 
quel endroit du monde où peut se trouver quelqu’un 
d’Israël en exil là-bas, dans les quatre coins de la terre, cela 
soit considéré comme si tout Israël était exilé là-bas. Et 
ainsi il trie et libère des étincelles de sainteté à cet endroit. 
Et c’est grâce à cela que l’on vient vers la Terre d’Israël. 
C’est le secret du fait qu’Israël soit dispersé maintenant, en 
exil dans des lieux extrêmement éloignés de la sainteté. 
Aussi dans ces nations se cachent des choses extrêmement 
voilées qu’il nous est impossible de comprendre. Car nous 
voyons dans des provinces lointaines des implantations 
d’Israël, et il se trouve exilé là-bas quelques rares Juifs. 
Et ils résident au milieu d’une multitude d’idolâtres, et les 
Juifs y sont en très petit nombre. Et nous voyons que 
pratiquement dans de tels endroits il ne se trouve pas de 
Juste parmi eux. Et si seulement ils étaient des gens 
moyens, car ils sont très éloignés de Hachem, béni soit-Il. 
Aussi, il n’est pas possible de s’étendre plus sur ce sujet 
pour ne pas en arriver, que nous en soyons protégés, à dire 
du mal sur quiconque au sein d’Israël. Parce que (Haguigah 27.) 
‘même les transgresseurs d’Israël sont pleins de 
commandement comme la grenade’. Aussi, comment est-il 
possible de comprendre que grâce à de telles personnes 
soient triées des étincelles de sainteté depuis les plus 
profondes Klipot / des écorces du mal ? 

Aussi effectivement, cela relève des merveilles de 
Celui dont la science est parfaite, etc., ce qu’il nous est 
impossible de comprendre. Car 
l’essentiel de l’exil et de 
l’éloignement de la Terre d’Israël, 
qui constitue la totalité de la 
sainteté, aussi l’essentiel de l’exil 
est destiné à clarifier des étincelles 
des égarés. Ce sont toutes les 
saintes étincelles qui ont été 
repoussées dans les plus profondes 
écorces du mal. Selon (Pessahim 87:) 
‘Israël n’a été exilé parmi les nations seulement pour que 
s’ajoutent à eux des prosélytes’. Ce qui correspond à cette 
dimension des étincelles qui sont triées depuis les plus 
profondes écorces du mal. Mais en vérité, à première vue, il 
nous est très difficile d’appréhender ce concept de l’exil en 
raison de la faute d’Israël en Terre d’Israël. Il les a exilés de 
là-bas, vers la terre des nations, jusqu’à ce qu’ils réparent et 
reviennent vers Lui, bénis soit-il ! Et qu’Il nous amène 
notre Juste Mashiah. Il s’agit pour nous d’un sujet 
extrêmement difficile à concevoir. Comment peut-il y avoir 
un espoir qu’en dehors de la Terre d’Israël, Israël revienne 
vers Hachem, béni soit-Il ? Car si dans le lieu où existe 
toute notre vitalité et notre sainteté, ce qu’est la Terre 
d’Israël, là où se trouve l’essentiel de la sainteté Israël, etc. 
Alors, si là-bas le mauvais penchant s’est renforcé contre 
Israël au point de les faire fauter, comment peut-il y avoir 
un espoir qu’en dehors de la Terre d’Israël, qui est la terre 
des nations, l’air impur, etc., comment là-bas Israël va-t-il 
réparer et revenir vers Hachem, béni soit-Il ? Et s’il en va 

ainsi, que nous en soyons protégés, tout espoir est-il perdu ? 
Mais Hachem, béni soit-Il, veut notre réparation ! Il ne 
désire pas se venger contre nous. 

Mais tous les exils et toutes les souffrances sont en 
vue de la réparation. Selon (Devarim 4,29) « et depuis là-bas tu 
chercheras Ton Éternel et tu Le trouveras, etc. ». Mais 
comment cela est-il possible : qu’en Israël même, nous 
n’avons pas recherché, demandé et réclamé après Hachem, 
béni soit-Il, et qu’en dehors de la Terre d’Israël, sur la terre 
des nations, nous Le recherchions et nous demandions après 
Lui ? Mais effectivement, tout cela relève des merveilles de 
Celui dont la connaissance est parfaite. Et ce sont des 
secrets de Ses merveilles. Et cela correspond à cette notion 
de toutes les chutes, de toutes les descentes qui traversent et 
éprouvent chaque membre d’Israël, chacun selon son 
niveau. À tel point que beaucoup sont tombés jusque dans 
les profondeurs de l’abîme. De sorte qu’ils leur semblent 
que tout espoir est perdu, que nous en soyons préservés ! 
Plus particulièrement maintenant, à la fin de l’exil, dans ces 
derniers jours, à l’époque des ‘talons du Mashiah’. Lorsque 
chacun connaît dans son âme les plaies de son cœur et ses 
douleurs. Malgré tout, en fin de compte, tous seront 
préparés et aucun d’entre eux ne sera perdu. Car Hachem, 
béni soit-Il, conçoit des dessins pour que le banni ne reste 
pas exilé loin de Lui. 

Car en vérité, il arrive parfois que précisément 
lorsque l’homme atteint un lieu très bas et extrêmement 
éloigné de la sainteté, c’est là-bas précisément qu’il 
s’éveillera d’un grand éveil pour se rapprocher vers 

Hachem, béni soit-Il. Et il y a à ce 
sujet plusieurs raisons : une partie 
d’entre elles provient du fait que 
lorsqu’Israël était en Terre d’Israël, 
le Saint, béni soit-Il, leur témoignait 
une affection extraordinaire et ils 
étaient très proches de Lui, béni soit
-Il. Et il leur semblait qu’ils étaient 
déjà solidement attachés auprès de 
Hachem, béni soit-Il. De sorte qu’ils 

ne Le recherchaient plus davantage, et ils se sont relâchés 
dans leur service divin. Alors, l’autre tendance complota 
contre eux chaque jour et à tout moment. Et par ce moyen, 
elle s’est renforcée contre eux jusqu’à ce qu’elle les fasse 
fauter. C’est cette notion de (Cantiques 6,5) « et tes yeux se 
détournent de Moi, car ils m’ont rendu orgueilleux ». Et 
Rachi explique là-bas ce concept : c’est par l’excès 
d’affection qu’Il leur montrait dans le Sanctuaire qu’à cause 
de cela ils se sont révoltés contre Lui, etc. Et c’est aussi 
parce que lorsqu’ils étaient sur la Terre d’Israël, en raison de 
l’importance de la sainteté de la Terre d’Israël, qu’au 
moindre geste insignifiant de routine, par lequel ils ne se 
comportaient pas avec la sainteté requise, ils causaient 
d’immenses dommages. Et à cause de ce dommage même, il 
s’en est suivi un dommage encore plus grand. Car (Avot 4,2) 
« une transgression en entraîne une autre ». Et c’est par ce 
processus que l’autre tendance les a fait fauter. Cela 
correspond à (Roi I, 17,18) « car tu es venu chez moi pour 
rappeler mon iniquité ». 
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