
  

 

 

Notre Paracha traite de différents dons, que l’homme consacre à D.ieu 1 
ישׁ אָדָם וְלאֹ יַחֲרִים  רמב"ם הל' ערכין וחרמים ח, יג: תוּב כָּל נְכָסָיולְעוֹלָם לאֹ יַקְדִּ עַת הַכָּ ן עוֹבֵר עַל דַּ ה כֵּ . וְהָעוֹשֶׂ

הֲרֵי הוּא אוֹמֵר  ר לוֹ" וְלאֹ מִ " כח), כז בחוקותי(שֶׁ ל אֲשֶׁ ר לוֹ.  כָּלכָּ א ...אֲשֶׁ ד  שְׁטוּתוְאֵין זוֹ חֲסִידוּת אֶלָּ הֲרֵי הוּא מְאַבֵּ שֶׁ
ל מָמוֹנוֹ  לַל מְבַלֵּ  כָּ רִיּוֹת. וְאֵין מְרַחֲמִין עָלָיו. וּבָזֶה וְכַיּוֹצֵא בּוֹ אָמְרוּ חֲכָמִים חָסִיד שׁוֹטֶה מִכְּ א וְיִצְטָרֵךְ לַבְּ י עוֹלָם. אֶלָּ

מִצְוֹת אַל  ר מָמוֹנוֹ בְּ ל הַמְפַזֵּ  .יְפַזֵּר יוֹתֵר מֵחֹמֶשׁכָּ
Maïmonide, lois des estimations et des consécrations 8, 13 : Un homme ne doit jamais consacrer ou dévouer 
tous ses biens. Celui qui agirait ainsi, transgresserait l’esprit du Texte (Be’houkotaï 27, 28), affirmant qu’il faut offrir 
« de tout ce qu’il a », mais non tout ce qu’il possède. Ce n’est pas une forme de piété mais de la sottise, car cet 
homme perdra tout son argent et aura besoin des autres. On n’aura pas pitié de lui ; les Sages affirment que « le 
pieux sot fait partie de ceux qui détruisent le monde ». Plutôt, celui qui dépense (« gaspille ») son argent pour 
les Mitsvot ne doit pas dépenser plus d’un cinquième [de son patrimoine]. 

 

Pourtant, la Tsedaka « démesurée » est parfois préconisée à l’homme… 2 
אֵין הָאָדָם יָכלֹ לָצוּם]  :ג, פרק תניא אגרת התשובה שׁוּבָה, שֶׁ ל תְּ ים שֶׁ יִּ ר הַצּוֹמוֹת [הָאִישִׁ ר לַכֹּל  הַכּלֹ -אָכֵן מִסְפַּ אֲשֶׁ כַּ

ם  עֲלֶה לְסָךְ מְסֻיָּ יַּ צְדָקָה... וְאַף שֶׁ ה בִּ וּם  אֵין לָחוּשׁ -יִפְדֶּ ז יוֹתֵר מֵחמֶֹשׁ 'מִשּׁ וְנָא, 'אַל יְבַזְבֵּ כְהַאי גַּ זְבּוּז בִּ לָא מִקְרֵי בִּ . דְּ
רְ  עֲנִיּוֹת וְסִגּוּפִים. וְלאֹ גָּ ה לִפְדּוֹת נַפְשׁוֹ מִתַּ עוֹשֶׂ ר הַצּוֹמוֹת מֵאַחַר שֶׁ סְפַּ מִּ אַר צְרָכָיו. וּלְפִי שֶׁ עָא מֵרְפוּאַת הַגּוּף וּשְׁ

ל הַחֲרֵדִים לִדְבַר ה' לְהַרְבּוֹ  ו כָּ מְאדֹ מְאדֹ, לָכֵן נָהֲגוּ עַכְשָׁ שׁוּבָה .. רַבּוּ בִּ תִקּוּנֵי תְּ רִים בְּ זְכָּ צְדָקָה. מְאֹד מְאֹדת הַמֻּ  בִּ
Tanya, Igueret Hatechouva, ch. 3 : En effet, les jeûnes [individuels de Techouva, que l’homme ne peut faire], 
il les rachètera par la Tsedaka. …Et même si cela atteindra une certaine somme, il ne faudra pas tenir compte de 
l’injonction de « ne pas gaspiller plus d’un cinquième ». En effet, cela ne peut être défini comme du gaspillage, 
vu que l’homme le fait pour racheter son âme des jeûnes et des mortifications ; cela ne serait pas moindre que 
les frais engagés pour la guérison du corps et ses autres besoins. De ce fait, vu que le nombre de jeûnes de 
Techouva est très important, tous ceux qui craignent D.ieu ont pris l’habitude de donner énormément de Tsedaka. 

ן  וְכֹל :איוב ב, ד ר לָאִישׁ יִתֵּ  âme pour sonhomme possède, il le donnera l’que ce  Tout:  Job 2, 4.   .בְּעַד נַפְשׁוֹאֲשֶׁ

 

Développement : Une contradiction apparente, chez Maïmonide même 3 
בָרִים שֶׁ  , א:משנה פאה א עוּר: ... אֵיןאֵלּוּ דְּ  וְתַלְמוּד תּוֹרָה. וּגְמִילוּת חֲסָדִיםלָהֶם שִׁ

Michna Péa 1, 1 : Voici les choses qui n’ont pas de mesure [définie] : …la bienfaisance et l’étude de la Torah. 

עוּר, רוֹצֶה לוֹמַר לַעֲזרֹ אָדָם  פירוש המשניות להרמב"ם: מִילוּת חֲסָדִים אֵין לָהּ שִׁ כָאן גְּ אָמַר בְּ , אַךְ בְּגוּפוֹמָה שֶׁ
מָמוֹנוֹ  עֲזרֹ אוֹתוֹ בְּ יַּ ית מָמוֹנוֹ [ -שֶׁ עוּר, וְהוּא חֲמִישִׁ קְנוּ חֲכָמִים בְּ יֵשׁ לוֹ שִׁ תִּ פִי שֶׁ א כְּ ], וְלאֹ (גמרא ערכין כח, א)אוּשָׁ

ית מָמוֹנוֹ,  ב לָתֵת יוֹתֵר מֵחֲמִישִׁ  .לְבַד אִם עָשָׂה כֵּן בְּמִדַּת חֲסִידוּתיִתְחַיֵּ
Maïmonide sur la Michna : L’affirmation de la Michna que la bienfaisance n’a aucune limite, ne concerne 
que l’aide apportée à autrui par son corps, mais l’aide financière a une limite : c’est un cinquième de son 
patrimoine [ainsi que les sages l’ont instauré à Oucha (Guemara Ara’hin 28a)]. Ainsi, l’homme ne devra pas 
s’engager à donner plus d’un cinquième de son patrimoine, sauf s’il le fait en tant que « piété ». 

רַק " שם:הלכות ערכין וחרמין על צפנת פענח  נָיוֹת] דְּ שְׁ פֵרוּשׁ הַמִּ נוּ [בְּ בְרֵי רַבֵּ מָע מִדִּ " אֵין זֶה מָמוֹנוֹכָּל מַשְׁ
ר. יר מֻתָּ פִּ  חֲסִידוּת, אֲבָל יֶתֶר מֵחֹמֶשׁ שַׁ

Tsafnat Panéa’h sur lois des estimations ibid. : On comprend de ce commentaire sur la Michna, que seule la 
consécration de « tous ses biens » serait inacceptable, mais qu’on peut dépasser le cinquième de son patrimoine. 

 

Explication : Deux approches pour deux catégories différentes de Tsedaka 4 
ב : רמט, יורה דעהעל ברכי יוסף  ֵ ר לְיַשּׁ ים וְאֶפְשָׁ ק נְכָסָיו לָעֲנִיִּ ין רוֹצֶה לְחַלֵּ יֵשׁ חִלּוּק בֵּ פֵרוּשׁוֹ סָבַר דְּ "ם זַ"ל בְּ הָרַמְבָּ דְּ

ישׁ וּמַחֲרִים  מַקְדִּ דְיוֹן  -מֵאֵלָיו וּמֵעַצְמוֹ, דּוּמְיָא דְּ ה לְיָדוֹ פִּ לַל]; וּבֵין אִם הָאֱלקִֹים אִנָּ ז יוֹתֵר מֵחמֶֹשׁ כְּ אָז אַל יְבַזְבֵּ [שֶׁ
ב י יִרְאֶה עֲרוּמִים אוֹ רְעֵבִים...  שְׁ ת חֲסִידוּת יָכלֹ לָתֵת יוֹתֵר]. -וּיִים, אוֹ כִּ כָסָיו, וּלְפִי מִדַּ ית מִנְּ ן עַד חֲמִישִׁ אָז יִתֵּ  [שֶׁ

Birké Yossef sur Yoré Déa, 249 : On peut répondre ainsi : Maïmonide estime qu’il y a une différence entre 
celui qui voudrait distribuer ses biens aux pauvres, sans être sollicité (comme s’il consacrait ses biens à D.ieu) 
– dans ce cas, il n’a pas le droit de dépenser plus qu’un cinquième, précisément. Par contre, si D.ieu présente à 
l’homme l’occasion de racheter un prisonnier, ou s’il aperçoit des personnes déshabillées ou affamées… – dans 
ce cas il pourra contribuer jusqu’à un cinquième, en pouvant toutefois dépasser cette somme, par piété.  

Maïmonide : 
Donner plus 

d’un cinquième 
de ses biens est 

de la sottise ! 

Pourtant, dans le 
cadre de la 

Techouva, il est 
préconisé de 
donner sans 

aucune limite ! 

Maïmonide 
même, traite 
ailleurs de la 
possibilité de 
donner plus 

d’un cinquième, 
par piété. 

La différence 
entre une 

Tsedaka avec 
ou sans 

sollicitation du 
nécessiteux. 

Be’houkotaï – Les trois niveaux de Tsedaka 
Source : Likouté Si’hot volume 27, troisième Si’ha sur Be’houkotaï 
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Développement : Faut-il rencontrer un pauvre pour donner de la Tsedaka ? 5 
י שֶׁ  רמב"ם הל' ערכין וחרמים ח, יב: שׁוֹת וְהַחֲרָמִין וְהָעֲרָכִין אַף עַל פִּ לְהַנְהִיג עַצְמוֹ  לְאָדָםוְרָאוּי לוֹ  מִצְוֹתהַהֶקְדֵּ

דֵי לָכףֹ יִצְרוֹ וְלאֹ יִהְיֶה  דְבָרִים אֵלּוּ כְּ צִּ  כִּילַיבִּ ֶ ם מַה שּׁ ד אֶת הוִיקַיֵּ בֵּ י כֵן אִם ט), (משלי ג ' מֵהוֹנֶךָ"וּוּ נְבִיאִים "כַּ . אַף עַל פִּ
ישׁ  לוּם. הֲרֵי הַתּוֹרָה הֵעִידָה וְאָ .. לאֹ הִקְדִּ כָךְ כְּ ל לִנְדּרֹ לאֹ יִהְיֶה בְךָ חֵטְא": מְרָהמֵעוֹלָם אֵין בְּ  .כג), כג תצא( "וְכִי תֶחְדַּ

Maïmonide, lois des estimations et des consécrations 8, 12 : Bien que le fait de consacrer ses biens à D.ieu 
soit une Mitsva, qu’il convient à l’homme d’observer pour réfréner son penchant, ne pas être avare, et observer 
l’injonction : « honore D.ieu avec tes biens » (Proverbes 3, 9) ; pourtant, celui qui n’a jamais rien donné, n’a commis 
aucune faute, selon le texte : « si tu t’abstiens de faire des vœux, tu ne seras pas répréhensible » (Ki-Tetsé 23, 23). 

רָאוּי  , א:רמב"ם הל' מתנות עניים ז פִי מָה שֶׁ ים כְּ ן צְדָקָה לָעֲנִיִּ ה לִתֵּ גֶת.לֶעָנִימִצְוַת עֲשֵׂ ֶ  , אִם הָיְתָה יַד הַנּוֹתֵן מַשּׂ
Maïmonide, lois des dons aux pauvres 7, 1 : Il est une Mitsva positive de donner la Tsedaka aux pauvres, 
selon ce qui convient [aux besoins] du pauvre, tant que les moyens du donateur le permettent. 

ת הַתּוֹעֶלֶת עֲבוּר  מַהוּת מִצְוַת עֲרָכִין וַחֲרָמִיןלקוטי שיחות:  שֶׁ נְתִינָתָם מֻדְגֶּ בִּ חִיצוּת עֲבוּר הַנּוֹתֵןהִיא, שֶׁ , וְלאֹ הַנְּ
י צְדָקָה וּגְמִילוּת חֲסָדִים ת זאֹת, לְגַבֵּ ל. לְעֻמַּ קַבֵּ פֵרוּשׁ הַ ( הַמְּ נָיוֹתבְּ שְׁ ל )מִּ צְוָה הַצּרֶֹךְ שֶׁ מַהוּת הַמִּ שׁ יוֹתֵר בְּ , מֻדְגָּ

ל. וְלָ  קַבֵּ ר עַל הַמְּ דֻבָּ מְּ שֶׁ בִים.צֹרֶ� הֶעָנִיכֵן, כְּ אֵין חַיָּ ר לָתֵת יוֹתֵר מֵחמֶֹשׁ, לַמְרוֹת שֶׁ אֶפְשָׁ "ם שֶׁ  , מוֹסִיף הָרַמְבָּ
Likouté Si’hot : L’essence de la Mitsva d’estimer et de consacrer un bien pour D.ieu est, qu’en faisant ce don, 
on met plutôt l’accent sur le bienfait que cette Mitsva apportera au donateur, et pas vraiment sur le besoin du 
nécessiteux, qui recevra ce don. Par contre, concernant la Mitsva de Tsedaka et de bienfaisance (expliquée dans 
le commentaire sur la Michna), on met plus l’accent sur le besoin du nécessiteux ; c’est pourquoi, Maïmonide 
affirme, que pour le besoin du pauvre, on peut donner plus qu’un cinquième, bien qu’on n’en ait pas l’obligation. 

 

Une troisième catégorie : La Tsedaka illimitée, pour « réparer son âme » 6 
הוּ אפֶֹן  לקוטי שיחות: זֶּ קֵן, שֶׁ בְרֵי אַדְמוֹ"ר הַזָּ ן לְבָאֵר דִּ י זֶה נִתַּ דָקָה: לאֹ רַק (א) עַד חֹמֶשׁ,  שְׁלִישִׁיעַל פִּ נְתִינַת הַצְּ בִּ

דַ  מְּ ר לָאִישׁ". הָיִינוּ שֶׁ ל אֲשֶׁ א (ג) "כָּ ל נְכָסָיו" אֶלָּ לּאֹ לָתֵת "כָּ לָה שֶׁ הַגְבָּ סוּג מְיֻחָד (ב) אוֹ "יוֹתֵר מֵחֹמֶשׁ" אַךְ בְּ ר בְּ בֵּ
רָתָהּ אֵ  ר מַטְּ ר עִקַּ ל נְתִינַת צְדָקָה, אֲשֶׁ יּוּעַ שֶׁ הוּדִי "לֶעָנִיינוֹ רַק הַסִּ א הִיא קְשׁוּרָה לְחוֹבַת הַיְּ " וְ"לִפְדּוֹת לְתַקֵּן נַפְשׁוֹ, אֶלָּ

הוּ עִנְיָן הַנּוֹגֵעַ  זֶּ עֲנִיּוֹת וְסִגּוּפִים", וְכֵיוָן שֶׁ להֲרֵי זֶה , לְנַפְשׁוֹנַפְשׁוֹ מִתַּ אן כָּ דוֹמֶה לְפִקּוּחַ נֶפֶשׁ, לָכֵן אֵין כָּ לָה. בְּ  הַגְבָּ
Likouté Si’hot : L’explication de l’Admour Hazakène (dans le Tanya précité), forme une troisième façon de 
donner la Tsedaka : non seulement l’homme donne (A) jusqu’au cinquième, (B) ou en le dépassant mais en se 
limitant à ne pas donner « tous ses biens », mais plutôt (C) l’homme donne « tout ce qu’il a » ! Il s’agit donc 
d’une catégorie particulière de Tsedaka, dans laquelle l’objectif principal n’est pas seulement d’aider un pauvre, 
mais est également liée à l’obligation du Juif de « réparer et racheter son âme ». Or puisqu’il s’agit d’un sujet 
qui touche à son âme, cela ressemble donc à un cas de survie, où il n’y a plus aucune limitation, du tout. 

 

Enseignement : Les trois niveaux de Tsedaka, dans le service divin 7 
ל מְצִיאוּתוֹ; וְ לקוטי שיחות:  לוֹת שֶׁ גְבָּ מִּ הּ הָאָדָם נִמְצָא עֲדַיִן בַּ ה בָּ רְגָּ יעָה עַל הַדַּ לָכֵן (א) מִצְוַת עֲרָכִין וַחֲרָמִין מַצְבִּ

צְוָה לוֹת מְצִיאוּתוֹ, וְחוֹ  חוֹבַת הַמִּ גְבְּ ר יְהוּדִי יוֹצֵא מִמִּ אֲשֶׁ לֶת וּמְדוּדָה. (ב) כַּ ם הִיא מֻגְבֶּ מַעְלָה) גַּ כָה מִלְּ ב עַל (וְהַהַמְשָׁ שֵׁ
ל יְהוּדִי אַחֵר  ן נַפְשׁ  -צְרָכָיו שֶׁ ל חמֶֹשׁ. (ג) "לְתַקֵּ כַמּוּת שֶׁ לֶת וּמְדוּדָה בְּ צְוָה אֵינָהּ מֻגְבֶּ ם הַמִּ בָר קָשׁוּר לְעֶצֶם גַּ הַדָּ שֶׁ וֹ": כְּ

רְ  כָל מְאדֶֹךָ" הַנּוֹבַעַת מִדַּ לוֹת, וְזוֹהִי עֲבוֹדַת "בְּ לָל מִגְבָּ כְנוּ כְּ ל הָאָדָם, לאֹ יִתָּ יו שֶׁ פֶשׁ.מְצִיאוּתוֹ וְחַיָּ נֶּ בַּ חִידָה שֶׁ ת הַיְּ  גַּ
Likouté Si’hot : (A) Le don par la consécration des biens, indique un niveau du service divin, dans lequel 
l’homme se trouve encore dans les limites de sa personne. C’est pourquoi, l’obligation de cette Mitsva (et des 
émanations divines qu’elle produit) est également limitée et mesurée. (B) Lorsqu’un Juif se dépasse et pense 
aux besoins d’un autre Juif – sa Mitsva aussi ne sera plus limitée à un cinquième. (C) Lorsqu’il s’agit de « réparer 
son âme », étant donné que cela est lié à l’essence même de l’existence et de la survie de l’homme, on ne peut 
aucunement le limiter ! Ce service divin, est lié au niveau de Ye’hida, à l’essence de l’âme, « de tout son être ». 

 

Conclusion : D.ieu aussi, ‘doit’ se ‘dépasser’ dans Sa Tsedaka envers nous… 8 
 Tsedakala , ô D.ieu, [sera] la Justice (oiTA  : Daniel 9, 7.(                                       .הַצְּדָקָהה' לְךָ  :דניאל ט, ז

לִים, הֵם לקוטי שיחות: לְּ הוּדִים מִתְפַּ יְּ יוָן שֶׁ ן בָּאִים וּמְבַקְּשִׁים כֵּ הקב"ה יִתֵּ י מַחְסוֹרָם" ("צְדָקָה"), צָרִיךְ  שֶׁ לָהֶם "דֵּ
תָם וּלְהַעֲנִיק לָהֶם " שָׁ קָּ א אֶת בַּ בְיָכוֹל, לְמַלֵּ ה־אַחַת־מֵחמֶֹשׁ"! וְעַל יוֹתֵרהקב"ה, כִּ מָּ עֲלֶה ־כַּ אפֶֹן הַנַּ ר בְּ ר מְדֻבָּ אֲשֶׁ ה כַּ וְכַמָּ

ל צְדָקָה וְחֶסֶד  יוֹתֵר שֶׁ בוּיִים, הוֹ  -בְּ דְיוֹן שְׁ ךְ, לְאֵין עֲרךְֹ, פִּ לֵמָה. וְיוֹתֵר מִכָּ ְ ה הַשּׁ אֻלָּ לוּת עַל יְדֵי הַגְּ רָאֵל מֵהַגָּ צָאַת יִשְׂ
עַצְמוֹ  בְיָכוֹל, לַקב"ה בְּ בָר נוֹגֵעַ, כִּ הַדָּ יוָן שֶׁ גָלוּתָא") כֵּ א בְּ כִינְתָּ כָךְ , ("שְׁ בְּ אי שֶׁ אי וּבְוַדַּ וַדַּ  !תאֵין כְּלָל וּכְלָל הַגְבָּלוֹהֲרֵי בְּ

Likouté Si’hot : Etant donné que les Juifs prient, qu’ils se présentent et sollicitent D.ieu, de leur donner ce qui 
leur manque ; D.ieu doit, si l’on peut dire, exaucer leur souhait et leur prodiguer « au-delà d’un cinquième » ! 
A plus forte raison lorsqu’il s’agit de la Tsedaka la plus élevée, celle du « rachat des prisonniers », faire sortir 
les Juifs de l’exil, par la délivrance finale. De plus, étant donné que cela concerne D.ieu lui-même, étant Lui 
aussi, si l’on peut dire, en exil – il est absolument certain que cette Tsedaka divine ne sera aucunement limitée ! 

 

  
 

La Tsedaka est-elle 
principalement 

pour le bienfait du 
donateur ou du 
nécessiteux ? 
La différence 

fondamentale 
entre les deux 
catégories de 

Tsedaka.  

La Tsedaka 
illimitée pour 
« réparer son 
âme » : une 

troisième 
catégorie. 

Enseignement : 
La progression 

de ces trois 
catégories de 
Tsedaka, dans 

le service divin. 

Conclusion : 
Ceci s’applique 
également à la 
« Tsedaka » de 

D.ieu envers Son 
peuple, pour 

le libérer de l’exil, 
maintenant ! 


