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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Terah

Notre  Paracha commence avec
I'apparition de D-ieu a Abraham, le
troisieme jour suivant sa circoncision
(Mila) a I'’age de 99 ans... Essayons de
comprendre la relation particuliére qui
existe entre Abraham Avinou et la Mila.
Maimonide (Lois des Rois 9) enseigne
que six Commandements furent donnés
a Adam Harichone; un septieme fut
donné a Noa’h, et en plus de ceux-ci un
nouveau Commandement fut donné a
Abraham: celui de la Mila. Si ce
Commandement a été donné en premier
a Abraham, il devait avoir pour lui une
signification spéciale. Aussi, sa Mila n'a
pas seulement fait qu’ajouter quelque
chose a quatre-vingt-dix-neuf ans de
Service Divin, mais a apporté un élément
central qui manquait dans sa vie. Et pour
preuve, en référence a sa Mila, Hachem
dit a Abraham: «Sois parfait o5 M
(Véhéyé Tamim)» (Béréchit 17, 1),
impliquant que jusqu’a la, son Service
était incomplet. Aussi, Rachi explique-t-
il, qu’en ajoutant la lettre Hé a son nom
— qu’Hachem lui octroya par le mérite
de la Mila, celui-ci accéda a une valeur
numérique de deux cent quarante-huit,
indiquant que le Patriarche avait atteint,
grace a la Mila, la perfection (Temimout)
dans ses deux cent quarante-huit
membres. En réalité, la Mila d’Abraham
comportait une signification encore plus
profonde qu’il nous faut comprendre. Il
est connu que les Commandements que
nous accomplissons, depuis le Don de
la Thora, sont plus élevés que ceux
accomplis par nos Patriarches avant ce
Don, si bien que le Midrache (Chir
HaChirim Rabba) peut dire: «Tous les
Commandements que les Patriarches
ont observés devant Toi sont comme
I'arbme (de la bonne huile); tandis que
les notres sont comme de I'huile qui se
déverse.» Ainsi, les Actes de nos Peres
sont aux notres ce que I'émanation (le
parfum) est a l'essence (I'huile). Nos
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Péres se soumirent aux Mitsvot de leur
propre volonté, plutot que pour obéir a
un Commandement Divin. Leurs actions
spontanées et temporaires n’avaient
donc pas la force de les relier a I'Essence
de D-ieu, alors que nous concernant,
lorsque nous observons 'une des
Mitsvot, ordonnée au Mont Sinai, nous
sommes, de ce fait, reliés a Celui qui I'a
prescrite (@ noter que le mot Mitsva
provient du mot Tsavta qui signifie
«attache»). D’autre part,
I’accomplissement  des  Prescriptions
Divines, recues au Mont Sinai, nous
confere la force d’investir dans le Monde,
de fagcon permanente, une sainteté qui
échappe au temps. Néanmoins, le
Principe: «Tout ce qu’ont vécu les Peres,
sont un signe (et une aide) pour les
enfants» (voir Midrache Tan’houma Lekh
Lekha 9), signifie que les forces
spirituelles dont nous disposons et qui
nous rendent aptes a observer les
Commandements sont un héritage
dérivé des vertus des Peres avant que la
Thora ait été donnée. Comment cela fut-
il transmis si, comme il parait, il n’y a
aucunrapportentre lesCommandements
d’avant et ceux d’apres le Sinai? Un
Commandement toutefois, crée ce
rapport: la Mila; car elle seule fut
commandée par D-ieu au premier
Patriarche (ce fut la seule Mitsva
qu’Abraham n’accomplit pas de sa
propre initiative et qu’il attendit, jusqu’a
I’age avancé de quatre-vingt-dix-neuf
ans, qu’Hachem lui ordonne). Aussi,
I'effet en persista-t-il a travers le temps.
La est le lien qui rattache tous les Actes
de nos Peres a la capacité ultérieure des
Béné Israél a obéir a laVolonté de D-ieu:
la Mila d’Abraham, dont le mérite se
perpétue jusqu’a la venue du Machia’h,

I’époque ou disparaitra la «Orla
(prépuce)» du Monde - le Mal,
prochainement, de nos jours 8”32

Collel

«En quoi la naissance d'lts'hak symbolise-t-elle la consolation du Peuple Juif?»

‘le ‘Récit du Chabbat

«Les deux filles de Loth congurent de leur pére. l'ainée enfanta un fils, elle appela son nom Moav.
Il fut le pére de Moav jusqu’a ce jour. Et la jeune, elle aussi, enfanta un fils, elle appela son nom
Ben “ Ammi. Il fut le pére des fils de "Ammon jusqu’a ce jour» ( Béréchit 19, 36-38). Les petits-
enfants de Rav Moché Feinstein rapportent I’anecdote suivante qui a eu lieu alors qu’il occupait
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ﬂoraires de Chabbat

| ‘Hadlakat Nerot: 16h57 t

Motsaé Chabbat: 18h05 %%
1) Nous avons I'obligation
d’accueillir Chabbath quelques
minutes avant le coucher du soleil
et de retarder la fin de Chabbath
de quelques minutes apres la
sortie des étoiles pour rajouter du
Kodech au ‘Hol [de la sainteté au
profane] (ces minutes sont prises
en compte dans les calendriers).
Ce rajout est appelé «Tossefet
chabbath». D’apres le Yalkout
Yossef, |’"heure ou il convient donc
d’allumer les Nérot de Chabbath
se situe a peu pres vingt minutes
avant le coucher du soleil. Les
calendriers  actuels  tiennent
compte de 18 minutes. Le Ben Ich
‘Hai nous rapporte que le mieux
est d’allumer trente minutes avant

le coucher du soleil.
2) En cas de besoin, on peut
allumer les bougies de Chabbath
seulement dix minutes avant la
Chekyia (le coucher du soleil), soit
retarder de huit minutes |’heure
indiquée sur les calendriers. En
dernier recours, si on dépasse ces
dix minutes, on peut allumer avec
Bérakha a condition d’étre
absolument certain que le soleil
ne s’est pas encore couché (montre
a I’heure...). Mais si on n’en est
pas certain, il ne faut pas risquer
de transgresser Chabbath et on
préférera donc s’abstenir
d’allumer. Il est évident qu’allumer
moins de dix minutes avant la
Chekyia ne peut se faire qu’a titre
exceptionnel, il est important de
garder quelques minutes a réserver
pour Chabbath.

(D’aprés Choul’han Aroukh
Orakh ‘Haim 263 - Yalkout Yossef)
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les fonctions de rabbin dans la ville de Luban. Au début de I’hiver 1921, un des Ba’alé
Batim de la ville fut atteint d’'une maladie bizarre: sa langue se mit a gonfler
anormalement. A la fin de la semaine, ayant appris que l"état du malade s’était
tellement aggravé qu’il se trouvait a I'article de la mort, Rav Feinstein décida de lui
rendre visite. Dés son arrivée, le malade demanda a tout le monde de sortir de la
piéce. «Je sais pourquoi cela m’est arrivé», dit-il lorsqu’ils se trouverent seuls. «Je vais
vous l'expliquer.» «Nous avons lu la semaine derniére la Paracha de Vayéra, et je me
suis exprimé d’une maniére trés virulente sur les filles de Loth. Comment se pouvait-il,
voulais-je savoir, que le futur Machia’h descende de femmes telles que celles-la, qui
ont congu des suites de relations incestueuses avec leur pére, et qui ont ensuite
I"audace de révéler au monde leur inconduite par les noms qu’elles ont donnés a leurs
fils¢ J’ai continué pendant un certain temps de conspuer et d’outrager la mémoire de
ces femmes. La méme nuit, deux trés vieilles femmes me sont apparues dans un réve.
Leurs tétes et leurs visages étaient couverts, et elle m’ont dit qu’elles étaient les filles de
Loth. Elles avaient entendu le mal que j’avais dit d’elles, et elles étaient dans ce monde-
ci pour me répondre. ‘Comme tu le sais’, me dirent-elles, ‘notre réputation a été sans
reproche’. “Notre lien de parenté avec l'illustre Abraham était bien connu, et tout le
monde savait aussi comment nous avions été sauvés miraculeusement de la destruction
de Sodome. Nous aurions pu facilement dissimuler nos relations incestueuses avec
notre pere, et prétendre avoir congu directement de la Présence divine. Nous aurions
méme pu fonder une nouvelle religion, du méme genre que le christianisme. Mais
nous ne l’avons pas fait! Au lieu de cela, nous avons reconnu notre rapport incestueux
avec notre pere, et qui plus est, nous I’avons glorifié par les noms donnés a nos fils.
Pourquoi? Pour que les gens sachent que, lorsqu’une femme congoit, I'enfant a
nécessairement un pére de chair et de sang et qu’il n’existe rien qui puisse ressembler
a une immaculée conception. Et c’est parce que nous avons fait fi de notre honneur
afin d’empécher les gens de commettre cette erreur que nous avons été jugées dignes
d’avoir le vrai Machia’h parmi nos descendants.” ‘Quant a toi’, ont-elles continué, ‘tu
as commis un péché tres grave en t'exprimant si violemment et si méchamment a notre
encontre, et tu seras puni mesure pour mesure. Tout comme les explorateurs qui ont
calomnié Erets Israél (voir Rachi sur Bamidbar 14, 37), ta langue se boursouflera et
s’allongera par une maladie bizarre et tu mourras.”» «Voila ce que j'ai vu dans mon
révex, conclut I'homme, et il tourna son visage vers le mur et expira. Rav Feinstein
accepta tels quels les propos de cet homme et raconta par la suite, a de nombreuses
reprises, I’histoire de ce simple Baal HaBait de Luban, qui mérita la révélation d’une
authentique pensée de la Thora directement depuis la-haut. «Cela en dit assurément
beaucoup», concluait-il, «sur le niveau spirituel des citoyens de Luban!»

Notre Paracha nous relate la naissance d’lts’hak (voir Béréchit 21, 1-3), le fils d’Abraham et de
Sarah, tous deux agés, respectivement, de cent ans et de quatre-vingt-dix ans. Malgré le fait qu’ils
étaient «stériles» et tres vieux, ils n‘ont jamais désespéré de la promesse divine d’une longue
progéniture. C'est cette confiance totale en D-ieu qui animera, au cours de son long exil, I'espoir
du Peuple Juif en la Délivrance finale, comme I’exhorte le Prophéte: «Considérez Abraham, votre
pére, Sarah, qui vous a enfantés; lui seul Je I'ai appelé, Je I'ai béni et multiplié. Ainsi I’Eternel
consolera Sion, consolera toutes ses ruines...» (Isaie 51, 2-3). Les propos du Prophéte donnent lieu
aux interprétations suivantes: a) [Celle du Radak] Quand, dans leur vieillesse, Abraham et Sarah
désespérerent d’avoir un enfant, Je me suis alors souvenu d’eux et Je leur ai donné un fils. Ainsi,
quand I’Exil des Juifs se prolongera durablement et qu’ils désespereront de la Délivrance alors, Je
me souviendrai d’eux et Je les ferai sortir de I'Exil. b) [Celle du Métsoudat David] Vous étes
aujourd’hui une minorité parmi les peuples, comme I'était Abraham, seul (18 — £’had) face a
I"humanité, demain, vous serez si nombreux qu’on ne pourra vous contenir. ¢) [Celle du Malbim]
«Considérez Abraham, votre pére» indique que le Peuple Juif, avant sa délivrance, sera isolé des
Nations comme le fut Abraham. «Considérez ... Sarah qui vous a enfantés» indique qu’lsraél
connaitra une Délivrance surnaturelle, malgré leur affaiblissement spirituelle, a I'image de Sarah
qui, bien que stérile, fut exaucée miraculeusement et enfanta /ts’hak. Nous pouvons noter
qu’Abraham avait cent ans a la naissance d’/ts’hak et Sarah en avait quatre-vingt-dix, soit un total
de 190, allusion a la valeur numérique du mot «Kets yp» [fin des Temps], qui désigne la Délivrance
symbolisée par la naissance d'lts’hak: prg* dont le nom se décompose en 1 ¢p (Kets ‘Hai — «fin
vivante») [Zohar]. La naissance d'lts’hak symbolise donc la consolation: «Ainsi, I’Eternel consolera
Sion, consolera toutes ses ruines...» (Isaie 51, 2-3). Celle-ci sera double (comme l'indique le
verset), car elle mettra fin au deuil pour la destruction du Premier Temple ainsi que pour celle du
Second Temple. C’est pourquoi, il est dit: «Consolez, consolez s sam (Na’hamou Na’hamou)
Mon peuple, dit votre D-ieu» (Isaie 40, 1) — D-ieu incite Ses Prophetes a doublement consoler
Israél en raison de la perte des deux Temples, qui engendra des doubles pleurs, comme il est dit:
«Elle pleure et pleure [encore] 11930 $98 (Bakho Tivké) amerement dans la nuit (I'exil)...» (Ekha 1, 2)
[voir Yalkout Chimoni Isaie 445]. Or, fait remarquer le ‘Hida, png® /ts’hak, qui symbole cette
double consolation, a justement pour valeur numérique [208] précisément celle de s m
(Na’hamou Na’hamou — Consolez, consolez) [a noter que le nombre 208, d’une part, équivaut a
8x26 — huit étant le chiffre qui symbolise I"époque messianique — voir Arakhine 13b et d’autre
part, est la valeur numérique de om¥d Pin’has «qui est Eliahou HaNavi» — voir Yalkout Chimoni
771, I'ange annonciateur de la Délivrance finale — voir Erouvin 43b]. On peut aussi comprendre,
explique le ‘Hida, que la naissance d'lts’hak donna un sens a la création puisque sa finalité est
I’ére messianique qu’il symbolise. C’est donc pour cela que son nom exprime la joie et le rire
(Its’hak pres  signifie «/l rira» - les pleurs de peine transformés en pleurs de joie), relatifs a la
consolation de I"humanité en général et du Peuple Juif en particulier. Aussi, le commentaire du
‘Hida corrobore-t-il les propos du Midrache qu’il rapporte: «Lorsqu’lts’hak est né, tout le monde
s’est réjoui; les cieux et la terre, le soleil et la lune, les étoiles et les planetes. Pourquoi se sont-ils
réjouis? Parce que le monde n’aurait pas survécu si Its’hak n’était pas né, comme il est dit: ‘Si Mon
Alliance avec le jour et la nuit pouvait ne plus subsister, si Je cessais de fixer des lois au ciel et a la
terre’ (Jérémie 33, 25). Mon alliance fait référence a Its’hak, comme il est dit: ‘J’établirai Mon
Alliance avec Its’hak’ (Béréchit 17, 21).»
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Ta perle du Chabbath

Il est écrit: «Comme I"aube pointait, les anges pressérent
Loth (le neveu d’Abraham) en disant: Debout! Emmene
ta femme et tes deux filles — Hanimtsaoth NNRW1 — qui
se trouvent la...» (Béréchit 19, 15). Ce verset rapporte
les dernieres recommandations que les Anges firent a
Loth avant de le sauver de la ville de Sodome: Ils lui
conseillerent de fuir avec sa femme et ses filles. Pourtant,
le terme «Hanimtsaoth DN — qui se trouvent la»
semble superflu; quelle est donc sa signification? 1)
[«Qui se trouvent la», c’est-a-dire:] «Dans ta maison,
prétes a étre sauvées», nous dit Rachi, tout en suggérant
de consulter le Midrache. 2) Celui-ci enseigne que le
terme «Hanimtsaoth NN¥M» fait allusion aux deux
découvertes MR (Métsiot): Ruth la Moabite et Naama
I’/Ammonite [voir Béréchit Rabba 50, 10] (les deux filles
de Loth s’unirent a leur péere — fin du chapitre 19 — et
devinrent ainsi les fondatrices des peuples de Moab et
de Ammon. Le roi David est issu du Ruth la Moabite et
Roboam, le fils du roi Salomon, est également le fils de
Naama I’Ammonite. Ainsi, la «découverte» de ces deux
femmes — Ruth et Naama — engendra la lignée des rois
de la Maison de David). 3) Le Talmud enseigne
[Yébamot 77al: «Rabba a fait ce commentaire: Que
signifie: ‘Alors je dis: Voici, je viens avec le rouleau du
Livre écrit pour moi’ (Téhilim 40, 8). David veut dire: ‘Je
pensais que javais accédé [a la royauté] de facon
fortuite. J'ignorais que dans le rouleau du Livre, il était
déja question de moi’. Il est écrit en effet d’une part:
TINSMIT (Hanimtsaoth) — qui se trouvent la’, et d’autre
part: J’ai trouvé *RNSM (Matsati) David mon serviteur, je
I’ai oint de mon huile sainte’ (Téhilim 89, 21)» [les mots
DINRIIT et NNRD dérivent de la racine N¥® trouver. ||
s'agit de la «découverte TIN'8M (Métsia)» qu’ont fait nos
Sages lorsqu’ils établirent, preuve a l'appui, la Loi
stipulant - Yébamot 72b: «(Le mariage d’une Juive) avec
un Moabi ou un Ammoni est interdit, tandis (Le mariage
d’un Juif) avec une Moabite ou une Ammonite est
permis», malgré le fait qu’il soit dit: «L’Ammoni et le
Moabi ne seront admis dans I'assemblée du Seigneur>
(Dévarim 23, 4). David, issu de Ruth la Moabite, s’est
réjoui de cette «découverte» qui légitime son
appartenance au Peuple d’lsraél — J'ai trouvé HINED
(Matsati) David — dont l'origine remonte aux filles de
Loth — nNRMIT (Hanimtsaoth) — qui se trouvent la]. 4) Le
Midrache [Béréchit Rabba 50, 10] rapportant le verset:
«J‘ai trouvé SNINSM (Matsati) David mon serviteur», pose
la question: «Ou la-t-Il trouvé?» et répond: «A
Sodome!»: L'origine du roi David est |a ville de Sodome,
car c’est suite a la destruction de celle-ci que naquit
Moab, l'ascendant de Ruth, I’ancétre du souverain
d’Israél. 1l s’agit véritablement d’une «trouvaille TIN*8%
(Metsia)», car I'ame tres élevée de David a fait son
apparition dans un «univers» totalement étranger a la
Fureté et a sainteté, a I'instar de la pierre précieuse que
‘on découvre «par hasard» dans le sable. Plus
Frécisément, cette union illicite et inconcevable est a
‘origine du Machia’h [fils de David], comme I’enseigne
le Midrache [Béréchit Rabba 51, 8] a propos du verset
(32): «Eh bien! Enivrons de vin notre pére, partageons sa
couche et {Jar notre pére nous obtiendrons une
postérité.» 1l n'est pas écrit: «[par notre pere nous
obtiendrons] un fils», mais «[par notre peére nous
obtiendrons] une postérité» - un descendant qui vient
d’un «autre endroit», et c’est lequel? C'est le roi
Machia’h (a noter que I’ame de David et du Machia’h
étaient dissimulées dans Loth; c’est pour cela
qu’Abraham prit son neveu lorsqu’il sortit de ‘Haran et
mena la guerre contre les quatre rois avec abnégation
pour le récupérer - Zohar). 5) Le rapport étroit existant
entre Machia’h et une «trouvaille FNY8Y (Métsia)» est
clairement indiqué dans |’enseignement du Talmud
[Sanhédrin 97a]: «Trois choses viennent quand on n’y
pense pas: le Machia’h, une trouvaille et un scorpion»
(Si Israél est méritant, Machia’h viendra spontanément
comme une bonne trouvaille FIN*8% dont on se réjouit.
Dans le cas contraire, il viendra de maniére sournoise
comme la morsure du scorpion — Maharcha).
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du GR Jacques OUAKNIN 5781

PARACHAVAYERA D763

UNE HARMONIE DES MONDES MATERIELS ET DU SPIRITUELS

La grandeur d’Abraham réside dans le fait de s’étre fixé pour but dans son existence la perfection dans son amour pour
I’Eternel et le rapprochement des hommes du Créateur pour leur bonheur. Nous avons & un exemple de vie
harmonieuse qui allie a la fois I'aspiration a s’élever spirituellement et le souci de se préoccuper des besoins matériels
de ses contemporains. Le comportement d’Abraham refuse le retrait total de la société de ceux qui cherchent a se
consacrer uniquement a leur vie spirituelle mais aussi de ces hommes de bonne volonté qui s’engagent sur le plan
social en négligeant toute vie spirituelle.

Abraham se soucie a la fois de I'ame et du corps. La Paracha de Vayéra s’ouvre sur l'illustration de cette conception

: de vie, en nous présentant Abraham qui vient de subir la circoncision, assis devant sa tente pour pourvoir aux besoins

A matériels d’éventuels passants. L’hospitalité d’Abraham, devenue proverbiale, obéissait a ce grand principe

1 d’harmonie entre le spirituel et le matériel. Plus généralement nos Patriarches nous transmettent ce mode de vie selon
lequel nous devons diriger nos pensées méme au sein de nos préoccupations et de nos activités quotidiennes.

E VISITE AUX MALADES

1 'Eternel apparut a Abraham alors qu’il était a la porte de sa tente pour attendre les passants. Nos Sages en déduisent

que I'Eternel était venu pour accomplir la Mitsva de Bigour Holim, de visite aux malades. Rendre visite a un malade

équivauta lui enlever un soixantieme de la maladie. Cette idée peut étre comprise ainsi : le malade est un étre fragile

qui se sent souvent abandonné. La présence amicale d’'une personne venue s’enquérir de sa santé détourne |'attention

.4 du malade de sa souffrance et lui redonne du courage pour lutter contre la maladie et espérer une rapide guérison. Ce

4 devoir de visiter un malade comporte deux exigences : prier pour le malade et se préoccuper de ses besoins immédiats.
E LA CIRCONCISION D’ABRAHAM

4 La Torah nous révéle qu’Abraham était 4gé de 99 ans lorsqu’il recut I'ordre de se circoncire. Il recut cette Mitsva avant
la naissance de Yitshaq afin que Yitshaq soit saint dés sa naissance. Selon le Midrash, en ordonnant la Mitsva de se
circoncire, I'Eternel expliqua a Abraham qu’en pratiquant cet acte il atteindrait un nouveau degré de sainteté qui
I’éléverait au-dessus des lois de la nature. La conséquence immédiate fut le changement de nom d’Abram en Abraham,
de « pére du pays natal Aram », a « pére de nombreuses nations ». Sarah n’est pas en reste, elle aussi change de nom !
« Saray/ma princesse » devient « Sarah/ la princesse d’une multitude »

L'IMPORTANCE DES FEMMES DANS L’HISTOIRE BIBLIQUE

La Torah a voulu montrer ainsi que la femme n’est pas que I'épouse, méme si son rdle est de construire le foyer et de
permettre la perpétuation du judaisme, puisque la qualité de juif ne se transmet que par la mére. Méme si la femme
vit en retrait, c’est elle qui insuffle la spiritualité dans le couple grace au sens de la Bina, le « discernement », I'intuition
prophétique, plus développée chez la femme que chez ’lhomme, selon la tradition. Le role politique assumé a changé
le visage du judaisme. Que serait devenu le peuple juif sans I'action de Sarah et de Rivka. Et Moise serait-il né sans
I'insistance de Miryam auprés de son pére en Egypte, aprés le décret de Pharaon de noyer tous les nouveaux nés.
Lorsque Ytshaq grandit, Sarah constata qu’lsmaél provoquait Ytshaq au sujet de I’héritage d’Abraham, en disant : c’est
moi qui suis I'ainé, d’ailleurs j’'ai plus de mérite que toi, car j’ai accepté d’étre circoncis a I'age de treize ans,
alors que toi tu as subi la circoncision a I’age de huit jours. Ytshaq lui répondit : Tu n’as sacrifié a Dieu que
I'un de tes membres, moi je suis prét a m’offrir tout entier a Dieu, car Dieu exige I'engagement de tout son
étre, corps et ame, en tout temps et pas seulement a I'occasion d’une action si exceptionnelle soit-elle.

LX)
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH ™ Torah-Box

R L L R A A A 22222122 )




Sarah demanda donc d’éloigner Hagar et son fils qui risquait d’exercer une mauvaise influence sur Yitshaq.
Malgré I'attachement qu’il avait pour Ismaél, Abraham finit par s’exécuter a la suite de I'intervention divine
qui lui dit « Ecoute ce que dit Sarah. Quant au fils de ta servante j'en ferai une nation car il est ta
progéniture, « ki BeYitshaq yikaré lekha zara’. Mais c’est par Ytshag que sera ta descendance » (Gn 21, 12)
LES DEUX MONDES
Le Midrach interprete, « Be Yitshaq » du dernier verset, non pas « ’par Yitshaq se produira ta descendance
» mais par le mérite de Yitshaqg qui croit en I'existence de deux mondes : la lettre B est interprétée au
iveau de sa valeur numérique, 2, d’ou « la croyance en |'existence de DEUX mondes, le monde actuel qui

est que le monde du Tigoun, la perfectibilité de ce monde par I'action de I’homme en vue du monde qui

7

n
n
vient « Olam habba » : pas le monde de I’'au-dela mais un monde meilleur plein de connaissance de Dieu.
L

ES DEUX NIVEAUX DE SENS DE LA MITSVA

« Voici mon alliance que vous garderez entre Moi et entre vous, et entre ta descendance aprés toi : faire

BRI IPIIIPIITIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIIRIIIEIYY

A

1 circoncire tout male » (Gn 17,10) L’acte de la circoncision est a la fois un acte physique et le symbole de

S I’alliance entre Dieu et Abraham ainsi que ses descendants. Rav S. R. Hirsch y voit un principe fondamental
E du Judaisme. Tout commandement a deux aspects : I'acte lui-méme et I'enseignement moral et spirituel
E qui le sous-tend. L'un ne va pas sans l'autre. Il ne suffit pas d’accomplir les actes prescrits s’ils sont vides
de leur contenu spirituel et moral. D’autre part il est vain de méditer sur les préceptes et de rechercher

» e bl . . Y ’ 7 .
1 une amélioration morale sans accomplir concrétement ces préceptes. L’acte concret représente I'alliance

Je donnerai a toi et a ta postérité le pays ol tu demeures, toute la terre de Canaan, comme possession

E perpétuelle et je serai pour elle un Dieu tutélaire »(Gn 17 ,8) , a condition, bien entendu, que ta postérité

1 observe de son coté cette alliance (Rachi). Le Rambam interprete « la-ahouzat olam, comme possession

4 perpétuelle » méme si vous en étes momentanément dépossédés.

« RIRA BIEN QUI RIRA LE DERNIER »

L’alliance concerne la postérité de Yitshaqg seul, bien qu’lsmaél ait hérité partiellement du patrimoine
spirituel d’Abraham dont la circoncision a 13 ans, le nombre 13 rappelant I'unicité de Dieu ( Ehad).

A propos de « tu le nommeras Yitshaq » le Rabbin Schwartz conclut : « Généralement traduit par un passé :
« on a ri », car a la naissance d’lsaac, le monde se mit a rire et a se moquer de ses prétentions. Mais en
réalité ce mot est un futur et signifie : « il rira ». Dans toute la mesure ou, malgré les difficultés et les
moqueries, il maintiendra son effort et sa foi inébranlable en des temps meilleurs, c’est Isaac qui rira un

jour en voyant effectivement le bonheur installé sur terre pour tous les hommes. »
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La Parole du Rav Brand

« Au temps d’Amrafel, roi de Schinear, d’Arjoc, roi
d’Ellasar, de Kedorlaomer, roi d’Elam, et de Tideal,
roi de Goyim, il arriva qu'ils fassent la guerre a Béra,
roi de Sodome, a Birscha, roi de Gomorrhe, a
Schineab, roi d’Adma, a Schéméber, roi de Tseboim,
et au roi de Béla, qui est Tsoar... Kedorlaomer et les
rois qui étaient avec lui se mirent en marche, et ils
battirent les géants a Achterot Karnaim, les Zuzim a
Ham, les terribles a Shavé Kiryataim, et les Horiens
dans leur montagne de Séir... Puis ils s’en
retournérent, vinrent a Ein Michpat, qui est Kadéch,
et battirent les Amalécites sur tout leur territoire,
ainsi que les Amoréens établis a Hatsatson Tamar.
Alors s’avancérent les rois de Sodome, de Gomorrhe,
d’Adma, de Tseboim et le roi de Béla, qui est Tsoar, et
ils se rangérent en bataille contre eux.. Les
vainqueurs enlevérent toutes les richesses de
Sodome... lls enlevérent aussi, avec ses biens, Loth,
fils du frére d’Avram... Avram... arma trois cent dix-
huit de ses plus braves serviteurs... et il poursuivit les
rois jusqu’a Dan... il les battit... il ramena aussi Loth,
son frére, avec ses biens... Aprés qu’Avram revint
vainqueur de Kedorlaomer et des rois qui étaient
avec lui, le roi de Sodome sortit a sa rencontre dans la
vallée de Schavé, qui est la vallée du roi [ol Abram
fut couronné comme roi divin sur tous (Béréchit
Rabba 43,5 ; rapporté dans Rachi)]. Malkitzédek, roi
de Salem, fit apporter du pain et du vin... Il bénit
Abram...» (Béréchit 14,1-19).

Ce qui est important dans cette histoire, n’est-ce pas
la victoire des quatre rois contre les cing, la capture de
Loth, son sauvetage par Avraham et la reconnaissance
d’Avram comme prince divin ? Pourquoi la Torah
rapporte-t-elle alors les six batailles que les quatre rois
durent livrer avant leurs guerres contre les cing rois et
contre Avraham ?

On pourrait peut-étre faire cette proposition : « D.ieu
conduit le monde par des miracles. Bien qu’ils se
produisent exceptionnellement de maniére éclatante,

| LaParacha en Résumé |

Montée 1 : Avraham invite 3 hommes a entrer chez lui,
malgré son état de fatigue. Il instruit Ichmaél & I'aider pour
préparer le repas des invités. Sarah redevient nida et il ne
peut leur servir le pain (devenu impur). Sarah rit en
entendant I'ange annoncer l'arrivée d’'un gargcon dans son
ventre qu'elle juge flétri. Hachem reproche & Avraham le
« rire » de Sarah.

Montée 2 : Les anges se dirigent vers Sédom. Avraham les
raccompagne. Hachem raconte a Avraham qu’ll va détruire
Sédom et Amora. Avraham prie et insiste pour le sauvetage
de ces villes mais ses différents arguments ne purent aboutir.
Il n'y avait méme pas 10 justes dans les villes méritant la
destruction.

Montée 3 : Les anges arrivent & Sédom. Loth les invite et
insiste aprés leur refus, jusqu'a qu’ils acceptent. La ville de
Sédom entiére se rapproche de la porte de Loth pour en faire
sortir les invités. Les anges punissent la ville de Sédom de
ceécité. Loth, sa femme et ses deux filles quittent Sédom,
pressés par les anges. Loth demande de s'installer dans un
petit village, Hachem accepte.

Montée 4 : Hachem détruit Sédom et Amora en envoyant sur
eux de la pluie qui se transforma en feu (Rachi). La femme de

ils sont majoritairement dissimulés dans les lois
naturelles » (Ramban, fin Bo, Chemot 13,16). Ne
possédant qu'une toute petite armée de 318
guerriers, il aurait été impossible a Avraham, selon le
bon sens, de vaincre cing immenses armées. D.ieu fit
alors en sorte qu’avant d’arriver a Sodome, les rois
durent livrer bataille contre des géants et autres
terribles armées. Ces affrontements, ainsi que la
guerre contre les cing rois, affaiblirent les quatre
armées, et cela afin de faciliter la victoire a Avraham.
Nos sages disent : « Les histoires des Patriarches sont
les précurseurs de celles que le peuple juif vivra plus
tard » (Ramban, Béréchit 12,6). Ces guerres anticipent
sans doute la guerre ultime, qui sera dirigée contre
Machiah, appelée « guerre de Gog et Magog ».

Loth est en effet I'ancétre de Ruth, la Moavite, la
grand-mére du roi David, I'ancétre du roi Machiah.
Avraham se langa dans cette terrible bataille
justement pour sauver Loth et sa descendance, le roi
Machiah. La victoire d’Avram annonce a juste titre la
victoire finale de Machiah sur les armées
envahissantes. Cette explication correspond au récit
rapporté d'une rencontre entre le général en chef de
I'armée du tsar Nicolas 1er et — lehavdil — rabbi Itshak
de Volozhin. L’homme de guerre Ilui demanda
«Toutes les nations européennes détiennent des
armées et une police organisée, et vous les juifs, ne
possédez rien | Comment pouvez-vous imaginer une
victoire de votre Messie sur tous ? » Et le Rav de
répondre : «lLorsqu’on lache 60 cogs sur une seule
poule, gu'arrive-t-il ? Les coqs s’entretuent, et la poule
a le dernier mot. » A I'époque d’Avraham, ce sont les
nombreux combats qui affaiblirent considérablement
I'armée de Kedorlaomer, et qui permirent a Avraham
de sortir vainqueur. Cela se passera probablement
ainsi a la venue du Machiah. Quant a la guerre qui
sévit ces jours-ci en Europe, elle en est peut-étre le
prélude.

Rav Yehiel Brand

Loth jeta un coup d'ceil et devint une statue de sel. Loth se
réfugia dans la montagne avec ses filles, qui mirent au monde
deux garcons. Avraham s'installe dans le Sud, Avimélekh lui
prend Sarah. Avimélekh s'énerve avec Awvraham, lui offre des
cadeaux et lui rend Sarah. Sarah met au monde lts’hak.
Montée 5 : lts’hak grandit et un fossé le sépare d'lchmaél.
Sarah demande a Avraham de renvoyer Hagar et son fils,
Hachem confirme & Avraham les paroles de Sarah. Ichmaégl
tombe malade et il n"y a plus d'eau pour le faire boire.
Hachem crée une source d’eau et un ange rassure Hagar. Elle
retourne en Egypte et Ichmaél se marie.

Montée 6 : Avimélekh et Avraham font une alliance dans la
ville de Béer Chéva (serment). Avraham reproche a Avimélekh
le vol de ses puits par ses serviteurs, mais ce dernier assura ne
pas étre au courant.

Montée 7 : La Torah nous raconte la akéda. L'histoire d'un
pére et son fils s’en allant se donner a Hachem. Avraham pour
offrir son fils et lts’hak pour donner sa vie. Avraham sacrifie
finalement le bélier et I'ange le bénit. Cet événement sera
sans aucun doute I'arme protectrice la plus redoutable du am
Israél. La Paracha se finit en nous racontant les descendances
de Na'hor, le frére d'Avraham qui permit la naissance de
Rivka.
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Pour aller plus loin...

1) Les noms de Anére, Echkol et
Mamré font allusion 3 un message
que ces derniers adressérent a
Avraham. Quel est le message que
chacun de ces « Baalei Brit » adressa
a notre 1= patriarche ?

2) Il est écrit : (18-14) : « Vayomer
Hachem el Avraham lama zé tsa’haka
Sarah ». Pourquoi Hachem <'est-ll
adressé (sous un ton de plainte et de
remontrance) a Avraham en lui
déclarant que Sarah avait ri (en
apprenant qu’elle aurait un enfant) ?
Sarah n’était-elle pas dotée d'un
niveau de prophétie supérieur a celui
d’Avraham pour que I'Eternel puisse
directement s’adresser a elle afin de
laréprimander sur son rire ?

3) Quelle “Nafka Mina” et quel grand
"Hidouch halakhique pouvons-nous
retirer de la célébre régle de notre
Sidra: « Guédola hakhnassate or’him
mikabalate péné Chékhina (18-3)?

4) Que nous procure chaque matin la
lecture journaliére du passage de la
Akéda (composant la péti'ha de la
Téfila de Cha’harit) ?

5) Il est écrit (22-3) : « Vayika’h éte
chéné néarav ito ». Quelle autre
lecture pourrions-nous faire des
termes précités attestant de la
grandeur d'Avraham lors de
I'épreuve de la Akéda?

6) Il est écrit aprés I'épisode de la
Akéda (22-19) : « Vayachov Avraham
el néarav ». Et Yits'hak, ol était-il,
n’est-il pas retourné avec son pére
vers Yichmael et Eliezer qui les
attendaient ?!

7) Quels étaient les noms de la 1 et
2¢me femmes de Yichmael (21-21) ?

Yaacov Guetta
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Halakha de la Semaine

A) A partir de quand peut-on réciter la Birkat Halévana ?

B) Est-il préférable d’attendre de réciter la Birkat Halévana
avec Minyan ou bien la réciter dés que I'occasion se présente
{aprés le 3éme ou 7éme jour) ?

A) Selon plusieurs Richonim, on peut réciter la Birkat Halévana dés que
celle-ci est visible soit le ler jour du mois, ainsi qu’il en ressort du traité
Sanhedrine 41b [Voir Rachi ; Rambam (Perek 10,17)]

Mais la plupart des A’haronim rapportent qu'il convient d’attendre le 3éme
jour du mois. Ainsi est la coutume des Achkénazim [Aroukh Hachoul'han
426,13 ; Michna Beroura 426,20].

Toutefois, selon la Kabala, il est nécessaire d’attendre le 7éme jour, et ainsi
rapporte le Choul’han Aroukh (426,4).

Telle est la coutume des communautés séfarades [Choel Venichal 3,47;
Birkat Hachem Perek 4,7...

Aussi, certaines communautés ont |'habitude de réciter la Birkat halévana
avant le 7éme soir, si 'on voit la lune a la sortie de chabbat (mais aprés le
3eme jour du mois) [Alé Hadass 7,18 ; Ateret Avote 15,25].

Toutefois, dans le cas o il existe une (véritable) crainte de ne pas pouvoir
réciter la Birkat Halévana entre le 7éme soir et le 15éme soir, on pourra
alors 3 priori réciter cette bénédiction a partir du 3éme soir. [Birkat
Hachem 4 perek 4,7 page 269 ; Halikhot Chelomo (Roch ‘Hodech perek 1
saif 27)].

Il convient de rappeler que de maniére générale, on n'a pas a craindre que
la lune soit voilée pour une durée de plus de 5 soirs consécutifs.

[Rama 426,2 avec le Beour Halakha "Kodeme Ticha Beav"]

B) Il sera préférable de la réciter le plus t6t possible plutdt que retarder la
Mitsva pour la faire avec minyan et qu'il n'y a pas a craindre de perdre la
Mitsva [Yebia Omer 2 Y.D siman 18 ot 1 a 3].

Cependant, on pourra attendre la sortie de Chabbat pour la réciter, si
Motsaé Chabbat se trouve avant le 11éme jour (inclus) du mois.

[Rama 426,2; Michna Beroura 426,6]

David Cohen

Pour soutenir Shalshelet ou pour dédicacer une parution,
contactez-nous :

Shalshelet.news@gmail.com

Les [ Réponses n°312 Lekh Lekha ]

Enigme 1:
Korban Etsim et
Korban Minha Enigme 2: Pour trouver la solution, il faut

(offrande de bois et
offrande de farine)

transformer les durées en secondes pour obtenir
respectivement : 72, 75, 80 secondes. Ensuite, il

étaient approchés faut trouver le PPCM (Plus Petit Multiple Commun)
au Beth Hamikdach strictement positif aux trois nombres, ce qui donne:
sans Chehita ni 3 600. Les cyclistes franchissent donc ensemble la
Melika. ligne d'arrivée, a nouveau, au bout d’'une heure.

b
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Jeu de mots
Paradoxe | Les personnes sensibles se sentent souvent visées.

Devinettes

4) Quelle est la force du don pour
les pauvres ? (Rachi, 18-16)

5) On trouve dans la Torah le verbe
« s'approcher » au sujet de 3
choses. Lesquelles ? (Rachi, 18-23)
6) Pourquoi la Torah précise-t-elle
que Lot a cuit des matsot pour les
anges ? (Rachi, 19-3)

1) On parle brievement, dans la
paracha, d'éducation. A travers
quel épisode ? (Rachi, 18-7)

2) On parle dans la paracha de la
pudeur de Sarah. A travers quel
épisode? (Rachi, 18-9)

3) Quels sens peut avoir le mot
“ki” dans la Torah ? (Rachi, 18-15)

Réponses aux questions

1) Avraham était prét (sans aucune hésitation) a faire la Brit Mila. Il chercha
néanmoins a tester la Emouna en Hachem de chacun de ses 3 amis (au sujet de la
Mitsva de la Mila). Le nom de Anére fait allusion au message suivant : Anére a pour
Notrikone « Inoui nefechra ! » (“Il est mauvais de mortifier sa personne a travers la
Brit Mila !”, déclara Anére). Celui de Echkol est « Eine chavé kloumie lamoule » (“ca
ne vaut rien d'étre circoncis !”, proclama Echkol). Enfin, celui de Mamré est :
«Maére malé rétsone avikha » (“Dépéche-toi vite d'accomplir la volonté de ton
pére céleste t'ordonnant de faire la Mila !”, déclara Mamré). (“Dorech Tsion” du
Rav Ben Tsion Moutsafi)

2) Hachem déclara a Avraham : « Si ton épouse s'est mise a rire, tu en es
responsable, car cela montre gu’en tant que « machpiya » tu n'as pas
suffisamment fait pénétrer en elle une puissante Emouna en moi (D.. tout-
puissant, capable de changer les régles de la nature et des influences astrales vous
condamnant a ne pas avoir d'enfants). (Rav Hagaon Rabbi Ménaché, Rame 3 la
Yechiva de Or Ha’haim au nom du Alchikh Hakadoch).

3) Méme si parfois la mitsva de I'hospitalité entrainerait pour nous du Bitoul Torah,
ou risquerait de nous amener a écouter éventuellement un peu de Lachon Hara
(émanant de la bouche de nos invités n'étant pas Chomrei Torah oumitsvot), on
tachera tout de méme d'accomplir cette grande mitsva de "Hessed qui est plus
grande que le fait de recevoir la Chékhina ! (Baal Chem Tov)

4) Le Zohar déclare que tout celui qui lira chaque jour avec kavana la section de la
Akéda, verra s’annuler n'importe quel mauvais décret "bar minan " (y compris un
décret de mort) pouvant planer et sévir contre lui ! En effet, les 5 mentions du nom
de Elokim (incamant les 5 formes de rigueur : "hamicha guévourote”) présentes
dans cette paracha de la Akéda, seront annulées et méme converties en 5 mesures
de bonté (‘hamicha ‘hassadim”) et de miséricorde (auxquelles font allusion les 5
mentions du Chem Havayé que contient cette section). (‘Hida au nom de Rabbénou
Ména'hem Lozano)

5) On pourrait lire ce passouk ainsi ; “ Vayika'h ito” (Avraham prit avec |ui)” éte
chéné” (“chénote™:"les années”) “néourav “ (“de sa jeunesse”, période lors de
laquelle Avraham était alors fort zélé, plein de vigueur, de fraicheur et d'énergie
pour servir Hachem) afin d’accomplir avec la zérizout et la sim'ha d'un jeune
homme enthousiaste, I'épreuve de la Akéda. (Baal Chem Tov).

6) Un ange vint, prit Yits’hak et le cacha au Beit Hamlkdach de Chem durant 3 ans
pour qu'il y étudie la Torah. Avraham attendit alors la fin de ces 3 ans (son fils avait
alors 40 ans) pour envoyer Eliezer chercher une épouse pour Yits'hak. (Yonatan ben
Quziel)

7) Eifa était le nom de la 1°=femme. (Pirké Derabbi Eliezer, chapitre 20). Un autre
avis pense que son nom était "Adicha” (Targoum Yonatan ben Ouziel,21-21).

Fatima etait le nom de la deuxiéme femme de Yichmael .

(Targoum Yonatan ben Ouziel, 21-21).

L)

La Routh De Naomie

Chapitre 4
Lorsque nous nous sommes quittés la semaine
derniére, nous venions d’expliquer que la mort
foudroyante de Boaz, juste aprés ses épousailles
avec Routh, n’arrangea pas les affaires de cette
derniére. En effet, si Boaz espérait faire figure
d’exemple, c'est tout le contraire qui se produisit,
sa disparition fut interprétée comme étant le
chatiment pour avoir épousé une femme originaire
de Moav. Et bien que Routh ait mis au monde un
fils neuf mois a peine aprés cet épisode, cela ne
suffit pas a calmer les débats, qui se poursuivront
jusqu’a I'époque de ses petits-enfants et arriére-
petits-enfants. C'est d'ailleurs a cause de tout ce
remue-méenage qu'Yichay, petit-fils de Routh,
préféra s'éloigner un temps de sa femme,
Nitséveth, craignant qu'elle ne lui soit interdite (un
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converti de Moav peut pratiquer Torah et Mitsvoth
mais a linterdiction formelle de s'unir avec une
femme du peuple élu).

Il faudra attendre l'arrivée d'Yitra, beau-frére du roi
David, pour que cette question soit définitivement
tranchée, dans tous les sens du terme. La Guemara
(Yébamoth 77a) rapporte qu'Yitra dégaina son épée
et menaga de tuer quicongue remettrait en cause
'enseignement du prophéte Chemouel, a savoir,
que les femmes de Moav avaient le droit (apres
conversion) de se marier avec des Israélites.

On notera au passage que c’'est sans doute pour
cela que le roi David ne tint pas rigueur a son neveu
Amassa, alors que ce dernier avait activement
participé a la révolte d’Avchalom (il faisait partie de
ses généraux !). De cette facon, il s'acquittait en
partie de son devoir de reconnaissance envers son
péere, Yitra, qui avait réussi a assoir sa légitimité.

Il n’est d'ailleurs pas anodin que la lignée de David
soit accablée par ce genre de probléeme. Déja a

'épogue de Yéhouda, fondateur de la tribu, son fils
Pérets (et accessoirement ancétre de David) voit le
jour aprés |'épisode trés controversé avec Tamar,
ancienne belle-fille de Yéhouda. L'Histoire se
répéte ensuite avec Routh et Boaz (si on va plus
loin, rappelons que Moav vient de la relation
incestueuse entre Loth, neveu d'Avraham, et ses
propres filles). Enfin, l'arrivée de David apporta elle
aussi son lot de tension, puisqu’il s'agit de la
période ou Yichay était séparé de sa femme (du
moins, c'est ce qu'il croyait). Pourtant, c’est
exactement 3 cet endroit que le Maitre du monde a
choisi les bergers de son troupeau. Le Talmud
(Yoma 22b) va encore plus loin en affirmant que
Chaoul était trop parfait pour que son régne se
pérennise. Hachem nous montre ainsi que la lignée
n‘a pas dimportance, et qu’il est possible
d’atteindre des sommets méme en partant des
profondeurs, du moment qu’on est prét a s'investir
et a admettre ses erreurs. Yehiel Allouche

8/37



[ A la rencontre de nos sages ]

Rav Yaacov 'Haim Sofer
Le Kaf ha’haim

Rav Yaacov ‘Haim Sofer, fils de Rav Yitz'hak
Baroukh Sofer, est né a Bagdad en 1870. Cette ville
glorifiée du temps du Talmud avait la réputation
d'étre la grande ville des Sages et des Sofrim.
Durant sa jeunesse, Rav Yaacov ‘Haim étudia dans
cette ville sous la direction de sages tels que le Ben
Ich ‘Hai et Rav Abdalah Somekh.

De par son caractére tranquille et modéré, son
amabilité, son humilité et ses qualités élevées
héritées de ses maitres, et par sa crainte du Ciel qui
précédait sa sagesse, il eut le mérite de grandir
dans I'étude de notre Sainte Torah et d'accéder aux
conclusions de la Halakha. De par son assiduité
exemplaire, il commenca ['étude secréte de la
Kabbala et révélait les profondeurs et les secrets de
la Torah.

En 1904, il se lanca dans le long et difficile voyage
vers Erets Israél, afin de prier sur les tombes des
Tsadikim. Il arriva au pays sans un sou mais comblé
de sagesse divine et de qualités supérieures qui le
rendaient aimable a tous ceux qui le cOtoyaient.
Aprés sa visite de Jérusalem, il décida de s'y
installer de facon permanente. La-bas, il étudia
dans la vieille ville, a la Yéshiva des kabbalistes de
Beth El. Cette école talmudique, qui fut fondée par
Rav Gedalya ‘Hayon, attirait de nombreux érudits
de la ville ainsi que le grand kabbaliste, le Rashash.

[ La Question ]

La fin de la paracha de la semaine nous parle de
I'épreuve ultime d’Avraham, celle de la Akédat
itshak.

Lorsqu’Avraham fut sur le point de sacrifier son
fils, un ange vient |'arréter et lui dit : « ... n'envoie
pas ta main sur le jeune homme et ne lui inflige
rien car maintenant je sais que tu crains D-ieu »
Comment comprendre alors qu’Avraham vient de
faire preuve d’'un dévouement, d’'une abnégation
et d'une annulation de sa personne sans pareil que
I'ange lui indique : « Maintenant je sais que tu
crains D-ieu » ? Pourtant, un tel sens du sacrifice
de sa personne n'est en rien un margueur de
crainte mais bel et bien une preuve d'amour !

Rav Yaacov ‘Haim gravit rapidement les échelons
de la sainteté et se fit connaitre comme « le lion
des secrets » et « le maitre du Zohar ». En 1909, il
fonda la VYéshiva Chochana LéDavid pour Ila
nouvelle communauté de Babel a Jérusalem, et
I'honora de sa présence car elle devint son lieu de
résidence, dans la petite montée proche du Beth
Hamidrach. Dans cette montée, il y avait une
cellule avec des murs ot il étudiait jour et nuit, et,
durant des années, il était plongé dans les livres
saints qui I'entouraient.

Le produit de cette étude intensive fut I'écriture du
livre, le « Kaf Ha'haim », sur I'ensemble de la partie
Ora’h ‘Haim du Choul’han Aroukh ainsi que sur
certaines parties de Yoré Déa. Cette ceuvre
monumentale, qui contient huit volumes, est
considérée comme un classique pour le monde
séfarade, équivalent du Michna Broura pour les
Ashkénazes. Il comprend les avis de tous les
Richonim et A’haronim, ainsi que de nombreuses
lois selon la Kabbala. Lorsque Rav Yaacov ‘Haim
acheva le premier volume du Kaf Ha’'haim, il ne fut
pas en mesure de couvrir le colGt de son
impression. Avec un coeur lourd et une priére sur
les lévres qu'il puisse rentrer chez lui rapidement, il
se rendit alors en Egypte. A Alexandrie, il rencontra
Yossef Samocha, I'un des plus riches Juifs de
I'époque, qui lui donna 200 lires, précisément la
somme dont Rav Yaacov ‘Haim avait besoin pour
imprimer le premier volume de son ceuvre. Voyant
gue sa mission avait réussi, Rav Yaacov ne perdit
pas de temps et rentra immédiatement a
Jérusalem. Plus tard, il écrira d’autres livres comme

A

Pour répondre a cela, il est nécessaire de nous
pencher sur un enseignement du midrach. En
effet, celui-ci explique qgue la redondance dans les
recommandations de I'ange entre « N’envoie pas
ta main » et « Ne lui inflige rien » se justifie par
une intervention d'Avraham entre les 2, insistant
pour pouvoir au moins infliger une cicatrice a son
fils et lui faire perler quelques gouttes de sang,
tout en refusant d’abandonner son ceuvre jusqu’a
ce qu'Hachem lui envoya la solution en lui donnant
un bélier a sacrifier a la place de son fils.

Cette requéte pour le moins surprenante révéle la
préoccupation d'Avraham. En effet, celui-ci réalisa
qu’en surmontant son épreuve, il avait réussi a
atteindre un sommet dans son service divin.

« Kol Yaacov », « Yagel Yaacov » et « Yisma'h Israél
». Ses écrits furent recus avec enthousiasme dans
toute la diaspora. Ils lui firent une renommeée
universelle, et, malgré tout, il se calfeutrait dans sa
solitude et se cachait.

Rav Yaacov ‘Haim joua un role de premier plan
dans les batailles contre les éléments laics dans
leurs efforts pour saper |'éducation juive selon la
Torah a Jérusalem. Il mérita une grande aide du
Ciel dans toutes ses entreprises. Son habitude était
de se lever avant ‘Hatsot pour étre réveillé
exactement a minuit et étre déja en pleine étude.
Aprés cela, il lisait le Tikoun ‘Hatsot en pleurant et
en gemissant sur la destruction du Temple et I'exil
d'Israél. Il se relevait avant l'aube et étudiait la
Kabbala. Il n'avait jamais de conversation inutile,
en particulier a la synagogue, il choisissait toujours
de se taire. Toute sa vie durant, il prit soin
d'achever chaque jour I'étude de 18 chapitres de
Michna, quoi qu'il arrive.

En 1927, un violent tremblement de terre secoua
Jérusalem, causant I'effondrement de nombreuses
maisons. La Yéshiva Chochana LéDavid s'effondra
en partie. Cependant, le c6té du batiment ol Rav
Yaacov étudiait, resta totalement intact et aucun
des enfants qui étudiaient dans le Talmud Torah au
premier étage ne fut blessé. Rav Yaacov ‘Haim
Sofer quitta ce monde un Chabbat, en 1939. Il fut
enterré sur le Har Hazeitim. Une grande foule
I'accompagnait pour son dernier voyage. Son
arriere-petit-fils, Rav Yaacov Sofer fonda deux
Yéshivot a sa mémoire.

David Lasry

surmontée uniquement en potentialité et non pas
convertie par un acte réel, Avraham avait
conscience que la portée de son action risquait
d'étre éphémeére et que son niveau de service
divin finirait par ne plus étre impacté par son
action héroique. Pour cela il insista pour que d'une
maniére ou d'une autre, soit concrétisé
matériellement le triomphe de son épreuve et
ainsi que le bénéfice spirituel obtenu soit
pérennisé.

Or, cette appréhension d’Avraham de perdre son
acquis spirituel (atteint grace a l'amour) est
justement le signe de la crainte d’Hachem
permettant de cadrer et de conserver la proximité
recherchée avec Hachem.

[ Réfoua Chéléma de Malka Sultana Taita bat Florence Myriam Simha ]

Néanmoins, de par le fait que cette épreuve fut N. P.
® 4 Eni -
Enigme 1 : Comment est-ce possible ¥, nigmes v

Or Létsion

L’amour du prochain (4)

Il est intéressant de voir qu’en ce qui concerne I'amour que |'on
doit porter au converti, la Torah nous a donné des ordres bien
spécifiques tels que : « Vous aimerez |'étranger » (Dévarim 10,19)
ou encore « et tu I'aimeras comme toi-méme » (Vayikra 19,34).
On peut se demander quel est |I'intérét de donner des injonctions
particuliéres alors que I'on aurait pu comprendre cette obligation
a partir de la mitsva d'aimer son prochain comme soi-méme.

a

On pourrait répondre de la maniére suivante a cette question.
Lorsque le converti a décidé de faire le pas pour adopter la
religion juive, il I’a fait obligatoirement par amour pour D.

En effet, §'il avait agi par crainte, il se serait contenté d'appliquer
uniquement les sept lois noahides. Le converti a donc forcément
un niveau trés élevé dans son approche a D. car il a agi avec
retrouvons
commandement particulier qui nous enjoint de |'aimer.

amour pour Lui. Cest pourquoi, nous

(Or Letsion H&M p.168)

Yonathane Haik

LX)
LLE-FEUILLE pu CHABBATH

consommation vendredi,

consommation Motsaé Chabbat

qu’une pomme soit interdite a la
autorisée
Chabbat, et de nouveau interdite a la

Enigme 2 : Quel nombre a 3 chiffres
vous donnera la méme réponse si vous
? soustrayez 5 ou le divisez par5 ?

De la Torah aux Prophetes

La Paracha de cette

semaine se

qu’Avraham alla jusqu’au bout en tuant

concentre  principalement sur la
naissance d'ltshak et se termine avec
I"épisode de la Akéda (sacrifice d'Itshak).
A priori, le lien avec la Haftara semble
tout trouvé puisque celle-ci traite des
miracles réalisés par Elicha, disciple
d'Eliyahou Hanavi. En l'occurrence, le
prophéte raconte qu'il bénit une femme
qui avait I'habitude de I'accueillir et de
subvenir a ses besoins. A l'instar de notre
matriarche Sarah, elle mit au monde un
garcon a un age trés avancé. Elicha en
arrivera méme a le ressusciter, ce qui
peut faire allusion a l'avis soutenant

un

Itshak avant qu'Hachem ne le fasse
revivre.

Et si on va encore plus loin, on se rend
compte que la premiére histoire
rapportée dans la Haftara concerne la
femme d’'Ovadia, prophéte réputé pour
avoir sauvé une centaine de ses
semblables a I'époque ou les rois d’Israél
persécutaient les serviteurs de D.ieu. Sa
générosité ne sera pas oubliée méme
aprés sa mort puisqu’Elicha vint en aide
a sa veuve en |ui démultipliant
miraculeusement sa cruche d'huile.




| La Force d'une parabole |
| Léiloui Nichmat Yaacov ben Esther |

Depuis plusieurs années déja, sous I'impulsion du grand
Rabbin d'Afrique du sud le grand Rabbin Goldstein, le
chabbat Vayéra est choisi pour marquer le Chabbat
dial. Cet évé t ble des tail de
communautés @ travers le monde pour "célébrer" le
Chabbat et ainsi le (re)découvrir ou le faire découvrir.
Notre propos s'inscrit donc cette semaine dans cette
dynamique.
La Guemara dit (Betsa 16a) que notre parnassa de toute
I'année est fixée a Roch hachana sauf concernant les
dépenses liées a 3 mitsvot : le Chabbat, le Yom tov et
I'étude de la Torah des enfants. Ainsi, les frais
nécessaires a ces 3 mitsvot ne sont pas décomptés du
budget global.
Quel est le sens de cet enseignement ? A quoi bon fixer
un budget pour ensuite lui ajouter des exceptions ? De

plus, pourquoi spécifiquement ces 3 mitsvot la ?
Auraient-elles peut-étre un point commun ?

Essayons d'y voir plus clair au moyen d'une parabole.

Un certain pays vivait autrefois dans une certaine
sérénité. Un jour, une brutale épidémie éclata et se
propagea rapidement dans la population. N'ayant pas
encore de reméde efficace contre ce nouveau virus et ce
dernier pouvant étre mortel, le gouvernement de ce pays
décida d'assigner toute la population a résidence pour
tenter de freiner la propagation. Cette mesure entraina
de fdcheuses conséquences. Les commerces étant fermés
et les habitants ne pouvant aller travailler, c’est toute
I'économie du pays qui s‘en trouva ébranlée. Le
gouvernement décida alors de mettre en place une
politique du “quoi qu'il en colite”, c'est-d-dire que I'état
prendrait en charge le colit des dépenses lides d ce fléau.
Certains tentérent de s'opposer a ces décisions car selon
eux, il fallait garder un budget équilibré et pragmatique
pour 'avenir du pays, mais on leur répondit : “Lorsque

c’est toute la survie du systeme qui est en jeu, il n’est plus
possible de s'arréter & une logique simplement
comptable. Sauver le pays de la faillite nécessite un
investissement sans limite.”

Ainsi, la Guemara de Betsa nous cite 3 mitsvot qui sont
primordiales pour la survie de notre identité. Alors que
les fétes sont le lien de homme avec son passé, I'étude
des enfants marque le lien avec le futur. Ces 2 impératifs
sont les garants de la transmission de notre héritage
millénaire. Le Chabbat quant a lui reste le symbole d’une
pratique vivante et pérenne. Le Hafets Haim comparait
ainsi le Chabbat a I'enseigne d’un magasin. Lorsqu'on
voit un magasin fermé, on ne peut savoir s'il est fermeé
temporairement ou s'il a fait faillite. Par contre, si
'enseigne a été retirée, il faut craindre que la fermeture
soit durable. Ainsi, méme si la parnassa d’'un homme est
fixée a Roch hachana, lorsque cela touche a la vitalité et
a la survie de notre identité, les dépenses nécessaires ne
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4 ‘% La Question de Rav Zilberstein |
' Léiloui Nichmat Roger Raphaél ben Yossef Samama

Sarah est une belle-mére comblée, sa belle-fille Milka vient de donner
naissance a son premier enfant aprés dix ans d'attente. Elle est d’autant
plus joyeuse qu'il s'agit la aussi de son premier petit-fils. Aprés que Milka
se soit remise de son accouchement, Sarah I'appelle et I'informe qu’elle
veut lui offrir un cadeau. Elle lui demande d'aller dans la bijouterie du
quartier et d'y choisir la montre en or qui lui plaira. Milka la remercie
grandement et lui dit qu’elle s’y rendra le lendemain matin. Sarah, quant
a elle, s'empresse de téléphoner au bijoutier, Yair, pour lui expliquer que
sa belle-fille passera stirement demain matin choisir une montre mais
elle demande a Yair de ne lui montrer que celles qui colitent moins de
2500 Shekels, bien siir en faisant trés attention que sa belle-fille ne se
doute de rien. Le lendemain, alors que Yair lui présente une dizaine de
montres, Milka n’est emballée par aucune d'entre elles, elle les trouve
trop banales. Puis elle découvre dans un coin une montre qui brille
spécialement et qui attire immédiatement son regard et déclare a Yair
que c’est sur celle-ci que porte son choix. Yair un peu anxieux, regarde
du coin de I'ceil le prix indiqué et il voit 5000 Shekels. Il est bien embété
car il a présenté cette montre par erreur. |l décide donc d'inciter Milka a
voir d'autres montres pour qu’elle oublie celle-ci mais en vain, Milka
deéclare fermement que c'est cette montre qu'elle veut. Il lui déclare
donc que c’est une montre qui vaut cher et que peut-étre que sa belle-
meére ne pourra pas payer cette somme. Mais Milka lui répond que cela
n’est pas son probléme car elle lui a dit de choisir celle qui lui plaisait.
Comme Yair ne peut pas lui dévoiler le secret, il décide donc de lui
donner la montre a 5000 shekels en pensant s’arranger avec Sarah sur le
paiement. Mais lorsque Yair appelle Sarah pour I'informer gentiment que
sa belle-fille a choisi une montre a@ 5000 Shekels, celle-ci lui déclare
catégoriquement qu'il recevra 2500 Shekels et pas un centime de plus
car elle avait été explicite en demandant qu'on ne lui présente pas de
montre trop coliteuse. Yair comprend mais répond qu’il est évident que
Sarah a un certain profit du fait que sa belle-fille ait recu de sa part un si
beau et si cher cadeau. Il demande donc qu'elle lui rembourse une partie
du surplus. Qui a raison ?

Il est évident que Yair aurait dii faire attention et ne présenter a Milka
que des montres a moindre colit et méme s'il a fait une erreur il n'aurait
pas dii lui donner cette montre mais plutét trouver une excuse pour ne
pas la vendre comme par exemple lui expliquer que cette piéce n'était
pas a vendre. Le Rav explique que dans ce cas, il est autorisé de changer
un peu la vérité car ceci est pour laisser la paix dans cette famille. De
plus, il est clair que dans le cas o il s'est trompé et a donné la montre a
la belle-fille, il ne pourra demander les 2500 Shekels en plus & Sarah. Et
méme si elle profite du fait que sa belle-fille I'apprécie davantage, elle
n'est pas obligée de payer puisqu'elle avait prévenu Yair a I'avance. La
solution qui reste a Yair est de rappeler Milka en lui expliquant gqu'il est
désolé mais que la montre avait été vendue a une autre personne. Il aura
le droit d"annuler la vente de cette maniére puisqu'il existe une Halakha
stipulant que si I'on vend ou achéte un objet & plus d'un sixitme de sa
valeur, la vente est caduque. Et méme si dans le cas ol le vendeur a
vendu I'objet & moitié prix volontairement, Il ne pourra ensuite annuler
sa vente, car on considérera qu'il a offert le restant de la somme a son
acheteur. lci c'est différent. La raison est qu'il est évident que dans notre
cas, Yair n'a pas offert les 2500 autres Shekels a Sarah et espérait qu’elle
le rembourse.

En conclusion, Yair pourra annuler la vente et récupérer par un
stratagéme la montre. Si en revanche elle décide de ne pas 'annuler, il
pourra demander en contrepartie le payement des 2500 Shekels
restants. (Tiré du livre Oupiryo Matok, page 421) Haim Bel[ity
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| Comprendre Rachi |

« Ce fut aprés ces paroles-la, et ha-Elokim
éprouva Avraham... » (22/1)

Rachi raméne 2 avis :1°" avis : Aprés les paroles
du Satan qui a accusé Avraham en disant : « Au
cours de tout le festin qu'a fait Avraham, il ne
T'a pas offert un seul taureau ou un seul bélier.»
Hachem lui répondit : « Il n'a fait cela que pour
son fils. Si Je lui disais "Offre-le moi en
sacrifice”, il le ferait sans hésiter. »

2™ avis ;: Apres les paroles d'lchmaél qui se
glorifiait devant Yits'hak d'avoir fait la Mila a 13
ans, Yitshak lui dit alors : « Tu veux
m'impressionner avec un petit membre de ton
corps. Si Hachem me disait "Offre-toi en
sacrifice pour Moi", je le ferais sans hésiter. »
On pourrait se demander :

Le festin qu'a fait Awraham eut lieu
lorsqu’Yits’hak avait 2 ans. Lors de la Akeda
Yits’hak, ce dernier avait 37 ans, d'ou la
question : apres l'accusation du Satan, pourquoi
Hachem a-t-1l attendu 35 ans avant de mettre
Avrahama |'épreuve ? (Voir Maharcha, Sanhédrin 89)
Le Aroukh Lanér répond : Afin d'aider Avraham
a réussir cette épreuve, Hachem a attendu
qu'Yits’hak ait 37 ans, et en voici la raison :
Avraham a vecu 175 ans, et a fait la brit Mila a
99 ans. Nos ‘Hakhamim disent qu'une personne
qui se convertit et fait donc la brit Mila est
considérée comme un enfant qui vient de naitre
(vébamot 4g8). Egalement, le Midrach (tanhouma,
vayéra 6) dit que les années d'un homme sont
comptées a partir de sa brit Mila. Par
conséquent, les années d’Avraham sont de 76
ans.

A présent, sachant qu'Avraham a fait sa brit
Mila a Yom Kippour (Pirkei déRabbi Eliezer 28;
Tossefot Roch Hachana 11), la moitié de la vie
d'Avraham qui est de 38 ans se termine donc a
Yom kippour qui coincide exactement avec la
Akéda Yits'hak qui eut lieu & Min'ha de Yom
Kippour, a I'dge de 37 ans pour Yits’hak et donc
137 ans pour Avraham (Avraham eut Yits'hak a
100 ans) mais qui est en réalité dgé de 38 ans
qui est la moitié de la vie d’Avraham qui est de
76 ans. Et ainsi pourront s'accomplir les paroles
de nos ‘Hakhamim selon lesquels lorsqu’est
passée la moitié de la vie d'une personne sans
faute, elle est assurée de ne jamais fauter
(Yoma 38). C'est pour cela qu’Hachem voulait
attendre la moitié de la vie d’Avraham pour lul
donner I'épreuve de la Akéda et ainsi s'assurer
qu'Avraham réussirait. C'est pourquoi I'épreuve
de la Akéda eut lieu 38 ans précisément aprés la
brit Mila d’Avraham.

Le Ben Yéoyada répond : En réalité, le Satan n'a
pas accusé immeédiatement aprés la séouda car
il s'est dit qu'Avraham réussirait certainement
I'épreuve et Yits'hak étant bébé ne s'opposera
pas. Ainsi, il a attendu jusqu’'a qu'ltzhak ait 37
ans et ainsi il espérait qu'Yits’hak refuserait.
Mais le calcul du Satan a échoué et le mérite de
la Akéda a été doublé. En effet, non seulement
Avraham a accepté d'égorger son fils mais

sont plus comptabilisées ni limitées. Jérémy Uzan

également Yits’hak a accepté de se laisser
egorger.

On pourrait proposer la réponse suivante et
expliquer la discussion ainsi :

Le 28m= avis explique que la Akéda fait suite aux
paroles d'lchmaél car il a un argument trés
puissant : chronologiqguement les événements
se suivent et bien qu'Avraham ait renvoyée
Ichmaél, on constate que ce dernier est revenu.
En effet, le passouk dit : « ..et il a pris deux
jeunes avec lui... » (22/3) et Rachi dit qu'il s'agit
d’lchmaél et Eliezer. Donc certainement c'est a
son retour qu’lchmaél a eu cette discussion avec
Yits'hak, ce qui a provoqué immédiatement la
Akéda alors que selon le 12" avis, il y a eu une
coupure de 35 ans entre les paroles du Satan et
la Akéda, ce qui est difficilement
compréhensible.

Afin de comprendre le 1*" avis, commengons par
ramener ce que nos ‘Hakhamim disent
«Lorsqu’'une personne décéde, son entourage
doit s'inquiéter.» Les maitres de Moussar
I'expliquent ainsi : le décés de cette personne
provoque une profonde tristesse a I'entourage.
Or, si une personne de I'entourage ne meéritait
pas cette tristesse, la personne ne serait pas
décédee. Par conséquent, si la personne est
decédée, c'est donc que I'entourage meéritait
cette tristesse, c'est pour cela qu'ils doivent
s'inquiéter, se remettre en question et faire
Téchouva.

Selon cela, on peut expliquer le 1*" avis ainsi :
Tout d'abord, dans le passouk, il est écrit : « ...et
ha-Elokim éprouva Avraham » donc on voit qu'il
s'agit de paroles dont la conséquence est
d'éprouver Avraham. Or, si le verset parle des
paroles d’lchmagl, c'est plutot Yits’hak
qu'Hachem souhaite éprouver, cela prouve qu'il
s’agit des paroles du Satan. Et donc
effectivement, I'épreuve aurait dii logiquement
avoir lieu 35 ans plus tét, juste aprés le festin.
Mais suivant le principe cité plus haut, cela
n'était pas possible car la Akéda met deux
personnes en jeu, a savoir Avraham et Yits’hak.
Or, méme si a cause des paroles du Satan il faut
donner une épreuve a Avraham, Yits'hak lui, n'a
aucune raison de devoir subir cette épreuve
donc par rapport a Yits'hak, I'épreuve était
bloguée car en donnant I'épreuve a Avraham,
cela cause automatiquement une épreuve a
Yits'hak. Or, pour lui, cela n'est pas justifié donc
I'épreuve a été suspendue durant 35 ans
jusqu'au jour ou il y eut cette fameuse
discussion entre Ichmaél et Yits’hak qui a
réveillé I'épreuve d’Avraham, car a présent, il y
a une raison de faire subir cette épreuve a
Yits'hak. Par conséquent, ['épreuve pour
Avraham s'est débloquée et a pu se concrétiser.
Ainsi, la discussion entre Ichmaél et Yits'hak est
juste un déblocage de |'épreuve d’Avraham
mais c'est Avraham qui est principalement visé
par cette épreuve comme |'atteste le Passouk.
C'est la raison pour laquelle cet avis pense qu'il
s'agit des paroles du Satan.

Mordekhai Zerbib
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« L’Eternel se révéla aluidans
les plaines de Mamré, tandis
qu’il était assis a l'entrée de
sa tente, pendant la chaleur

du jour. » (Béréchit 18, 1) Avraham
D’aprés nos Maitres, cet Avinou,
événement eut lieu le partie
troisiéme jour consécutif a du Char
la circoncision d’Avraham, divin

ot I'Eternel vint lui rendre
visite pour “prendre de ses
nouvelles”. Toutefois, notre
verset dit simplement «a lui»,
aussi comment peut-on étre certain

que cette révélation fut faite au patriarche ?

Le Or Ha’haim explique que le Saint béni soit-
Il se révéla a Avraham, parce que, suite a sa
circoncision, il devint partie du Char divin.
Nous pouvons nous demander sur quoi ce
commentateur se base pour avancer une telle
assertion. Peut-étre cette révélation était-elle
due a une autre raison. En outre, d’ou tient-
il quau moment méme de la circoncision,
Avraham se rattacha au Char divin ?

Il est connu que la circoncision permit au
patriarche d’atteindre la perfection, ce que le
texte désire justement nous enseigner ici.

Avant avoir pratiqué celle-ci, sa conduite était
certes déja exemplaire. Il suivait les voies
divines, s’efforcait constamment de proclamer
le Nom de D.ieu dans le monde, convertissait ses
contemporains, leur enseignait avec dévouement
Torah et mitsvot et ancrait en eux la foi dans le
Créateur. Il construisit des centres de Torah et
creusa des puits d’eau - 'eau renvoyant toujours
a la Torah. Par tous ces actes, il glorifiait le Nom
divin aux yeux de '’humanité.

Néanmoins, il n’était pas un Juif parfait, du fait
qu’il possédait encore le prépuce. Uniquement
aprés sa circoncision, alliance éternelle avec le
Créateur, il atteignit la perfection complete, car,
depuis cet instant, lui et toute sa descendance
devinrent le peuple appartenant exclusivement
a D.eu. Sans nul doute, Avraham ressentait
désormais qu’il détenait en lui une partie divine
et était étroitement attaché au Char divin.

Cest pourquoi le texte ne précise pas
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> explicitement a  qui
IEternel apparut, du fait
que, suite a la circoncision
d’Avraham, le  Saint
béni soit-Il sétait lié a
lui, lui permettant ainsi
de s%lever au sublime
niveau de devenir partie
intégrante du Char divin.

Ceci explique également
pourquoi il suffisait que D.ieu
apparaisse au patriarche, sans
qu’il fit nécessaire de lui parler.
Car cette visite du Tres-Haut nétait
autre que lexpression de leur étroite union
consécutive a la circoncision.

En outre, a ce moment-1a, toute la lignée appelée
a descendre d’Avraham fut sanctifiée. Elle entra
dans lalliance conclue avec I'Fternel d’étre, a
jamais, Son peuple de prédilection. La révélation
de D.ieu au patriarche n’avait donc pas besoin
de passer par la parole, puisqu’il s’agissait ici
uniquement de se montrer a Avraham, devenu
partie du Char divin et futur pére d’une lignée
sainte.

L’omission du nom d’Avraham dans le texte n’est
pas fortuite. Par ce biais, la Torah nous enseigne
quen dépit du niveau idéal qu’il atteignit suite
a sa circoncision, il se soumit pleinement au
Saint béni soit-11 et n’éprouva pas la moindre
fierté d’avoir mérité Sa révélation. A fortiori, il
ne se désola certainement pas de ne pas s’étre
vu adresser la parole de I’Eternel ni appeler par
son nom, mais d’avoir simplement eu droit a
Son apparition, en guise de « visite au malade ».

Nous déduisons de cette étude combien ’'homme
doit aspirer a la grandeur, a la perfection, a
I'union avec le Créateur pour se rattacher,
lui aussi, au Char divin, a l'instar du premier
patriarche. Il incombe a tout Juif de se lier au
triple lien, celui unissant la Torah, le Saint béni
soit-Il et le peuple juif. De cette maniére, il
deviendra partie de la divinité, devant laquelle il
s’effacera, annulant ainsi également le « prépuce
de son cceur ».
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HORQIRES
De CHaBBatr

Jérusalem Tel-Aviv  "Haifa Paris
Allumage

des bougies 407 | 421 | 413 | 5:57

Cloture y
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Le 18 ‘Hechvan, Rabbi Na’houm
Partsovitz, Roch Yéchiva de Mir

Le 18 ‘Hechvan, Rabbi Rabbi Réfaél
Baroukh Tolédano

Le 19 ‘Hechvan, Rabbi Yéchoua Attia

Le 19 ‘Hechvan, Rabbi Sassi Matok Cohen,
auteur du Birkat Hachem

Le 20 ‘Hechvan, Rabbi Mordékhai Charabi

Le 20 ‘Hechvan, Rabbi Moché Nathan
Nata Lamberger, président du Tribunal
rabbinique de Makwa

Le 21 ‘Hechvan, Rabbi Vidal Benoualid

Le 21 ‘Hechvan, Rabbi Arié Leib Bina,
Roch Yéchiva de Nétiv Meir

Le 22 ‘Hechvan, Rabbi Avraham Bonan

Le 22 ‘Hechvan, Rabbi Issakhar Dov Roka’h,
I’Admour de Belz

Le 23 ‘Hechvan, Rabbi Aharon
Katsenlenbogen

Le 23 ‘Hechvan, Rabbi Réfaél Elkoubi

Le 24 ‘Hechvan, Rabbi Avraham Azoulay,
auteur du ‘Hessed Léavraham

Le 24 ‘Hechvan, Rabbi Réfaél David
Auerbach
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PaRrOLeS
De TSaDIRIM

Perles de Torah sur la paracha
entendues 2 la table de nos Maitres

Pourquoi on ne s’enquit pas du bien-étre
spirituel d’autrui

D’aprés le Midrach, Avraham enseignait a ses invités a remercier I’Eternel,
aprés qu'ils avaient terminé de se restaurer dans sa tente hospitaliére,
installée a Beer-Chéva.

Pourquoi ne leur apprit-il pas également a prononcer la bénédiction
précédant la consommation ? L’Admour de Gour zatsal répond que, le cas
échéant, il n’est pas stir qu’ils auraient accepté. Mais, une fois qu’ils avaient
mangé les plats préparés par Avraham et Sarah, cuisinés dans un esprit de
sainteté et avec I'espoir qu’ils transmettent a leurs hotes la crainte du Ciel,
ces derniers étaient investis d’'une aspiration a s’élever et a se rapprocher
de D.ieu. Désormais, ils étaient réceptifs aux paroles d’Avraham et se
réjouissaient de réciter les bénédictions de grace.

Rabbi Chalom Messas zatsal, Grand Rabbin et président du Tribunal
rabbinique de Jérusalem, interprétait de maniére originale le verset « Tout
refuge me fait défaut, nul ne se soucie de ma personne » (Téhilim 142, 5).
Un refuge est un lieu ot 'homme peut s’enfuir et se cacher afin d’étre
épargné. Le roi David signifie ici : si tu vois un homme ayant I'impression
de ne pas avoir de refuge, sache que c’est parce que nul ne s'enquit au sujet
de I'ame d’autrui - « nul ne se soucie de ma personne ». Tout au long de la
journée, les gens ne s’intéressent qu’a ce qui a trait au matériel.

Quand on rencontre son prochain, on lui demande de ses nouvelles,
de celles de sa famille et de ses enfants, mais on ne I'interroge pas sur
son évolution spirituelle - le sujet qu’il étudie, le niveau religieux de son
quartier, sa propre progression, etc.

Comme le rapporte 'ouvrage Machkhéni, la vie du Rav Messas illustre
limportance de donner priorité au spirituel. L’Eternel comble alors
miraculeusement les manques de ’'homme, en particulier lorsqu'’il accepte
avec amour et confiance le sort qu’ll lui réserve.

Pendant sa jeunesse, il habitait a Meknes. Aprés son mariage, il désirait
continuer a étudier la Torah, mais sa situation pécuniaire, trés médiocre,
semblait compromettre ce projet. Quand ils n’'eurent plus de quoi manger,
il se rendit a la synagogue, ouvrit I'arche sainte et, avec sa simplicité
caractéristique, s’écria en pleurs : « Maitre du monde, Tu nous as ordonné
d’étudier la Torah et je veux continuer a me consacrer a cette tache. De
grace, aide-moi et fais en sorte que je ne sois jamais contraint de me
détacher d’elle. »

Quelques jours passérent et les Rabbanim locaux se rassemblerent
pour débattre au sujet du Talmud-Torah. Au départ, de nombreux Juifs
envoyaient leurs enfants y étudier, mais ils trouvérent ensuite que les
conditions étaient bien inférieures a celles des écoles francaises, aussi
nombre d’entre eux optérent pour ces établissements profanes. Les
Rabbanim cherchaient donc a rehausser I'image de marque du Talmud-
Torah, en nommant un directeur spirituel capable de donner le ton et
d’attirer de nombreux éléves.

Contrairement a toute attente, tous s’accorderent sur la personnalité de
Rav Messas, qu'ils jugerent a méme de remplir une telle fonction, en dépit
de son jeune age de vingt-six ans - soit des dizaines d’années de moins
que les enseignants !

Les gens furent étonnés qu’un jeune homme puisse diriger les Maitres qui,
peu auparavant, lui avaient enseigné dans son enfance. Avec humilité, il
reconnut que ce mérite n’était a créditer qu’a sa priere pure adressée au
Maitre du monde.
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Ni lor ni ’'argent

Une fois, alors que je me trouvais dans
le cimetiére de Genéve, je remarquai, au
milieu du terrain, une stele particulierement
belle et imposante. Je demandai a mon
accompagnateur qui y était enterré et il me
répondit que cétait la tombe du notable
Edmond Safra, qu’il repose en paix, ce mécéne
remarquable qui aida tant d’institutions de
Torah avec une grande modestie.

Lorsqu’il était encore vivant, il fallait parfois
attendre un ou deux ans, dans le meilleur
des cas, pour pouvoir le rencontrer. Certains
espéraient tout au plus lui serrer la main, étre
photographiés a ses cotés et peut-étre méme
jouir d’un de ses sourires. Méme de grands
Rabbanim et des hommes célébres avaient da
attendre longtemps avant d’'obtenir un rendez-
vous avec lui, pour pouvoir lui demander de
l'aide en faveur de leurs institutions.

Et maintenant, son tombeau était déserté,
personne ne s’y tenait ni n’y attendait son
tour. Je compris concrétement le sens de
l'enseignement du roi Salomon: «Un
chien vivant vaut mieux qu'un lion mort. »
(Kohélét 9, 4) Tant qu'on vit, on a toujours
la possibilité d’ceuvrer davantage, mais, dés
I'instant ot 'on meurt, cette opportunité nous
est retirée.

Par la suite, je remarquai sur la stéle de cet
homme une liste d’inscriptions, de laquelle
je retirai une formidable lecon de morale. J'y
lus ainsi: « Ici repose Edmond Safra, qui a
érigé et soutenu de nombreuses institutions
de Torah et synagogues, et généreusement
pratiqué 'aumdne envers les pauvres, la veuve
et Porphelin. » Quant a 'immense chaine de
banques qu'’il dirigeait, I'épitaphe n'en faisait
pas mention ; seuls figuraient ses actions
charitables et ses dons en faveur de la Torah.

Car, comme l'ont si justement noté nos Sages
dansAvot (6, 10) : « Lorsqu'un homme décede,
ce ne sont ni l'argent, ni l'or, ni les pierres
précieuses et les perles qui 'accompagnent
[devant le Tribunal céleste], mais seulement
la Torah et les bonnes actions, comme il
est dit (Michlé 6, 22) : “Qu’elles te guident

dans tes marches, veillent sur ton repos

et te soient un sujet d’entretien

\a ton réveil.” »
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La vérité, finalement mise a jour

Apres la naissance de Yits’hak, les railleurs de la
génération prétendirent qu’il était le fils d’Avimélekh,
du fait qu’il naquit peu aprés l'enléevement de Sarah
dans son palais (Tan’houma, Toldot 1). 1ls plaisantérent
tant a ce sujet que le Saint béni soit-1l fit en sorte que la
physionomie de Yits’hak ressemble a celle d’Avraham,
afin de les faire taire.

Comment eurent-ils donc 'audace de se moquer ainsi du
patriarche, alors qu’il était en quelque sorte leur Maitre,
qui leur avait enseigné la foi en D.ieu ? En réalité, a
chaque génération, des railleurs se lévent contre les
hommes de bien, voire contre les éminents Tsadikim.

De méme, dans la section de ‘Houkat, nous trouvons
que les nations du monde ironisent sur la mitsva de la
vache rousse et son aspect irrationnel. Ils demandent
pour quelle raison un seul poil noir la rend impropre et
comment elle peut a la fois purifier les impurs et souiller
les purs (Bamidbar Rabba 19, 1). Pourtant, méme le roi
Salomon, le plus sage des hommes, ne parvint pas a
appréhender le sens profond de cette loi, ce qui lui fit
dire : « Je voudrais me rendre maitre de la sagesse, mais
elle s’est tenue loin de moi. » (Kohélét 7, 23) Car nous ne
sommes pas en mesure de comprendre sa signification
essentielle.

De fait, les railleurs des générations ne trouvent rien
d’autre a faire que d’ironiser le monde entier. Bien
qu’ils sachent pertinemment que leurs moqueries sont
mensongeres, ils s’y complaisent.

Toutefois, les cibles de leurs moqueries, comme ici
Avraham et Sarah, doivent accepter cette épreuve
avec amour. L'essentiel est que la vérité finit toujours
par étre mise a jour. Ainsi, quand Yits’hak grandit,
on put constater qu’il était un Tsadik, ce qui n‘aurait
pas été possible s’il avait été le fils d’Avimélekh. Tous
reconnurent alors qu’Avraham était son pére.

Nous en déduisons la réaction que doit avoir un Juif
orthodoxe face aux moqueries de son entourage,
ricanant de son engagement excessif dans la Torah ou
de son décalage par rapport a la génération du progres
dans laquelle il vit. Il ne doit nullement craindre de telles
remarques et se souvenir que ces railleurs finiront par
devoir reconnaitre la vérité et seront couverts de

honte, tandis que le Nom divin sera sanctifié

N dans le monde entier.
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Le CHaBBaT

Réciter la havdala
a la cléture de Chabbat .

1. Rabbi Yo’hanan affirme: « Trois hommes
héritent une part dans le monde a venir : celui qui
habite en Terre Sainte, celui qui éduque ses enfants
a I’étude de la Torah et celui qui récite la havdala
sur du vin a la cloture de Chabbat. » (Pessa’him
113a) Rabbi Yéhochoua ben Lévi dit: « Celui qui
récite havdala sur du vin a la cléture de Chabbat
aura des fils dignes d’enseigner. » (Chévouot 18b)
Rabbi Tsadok ajoute que cet individu sera appelé
« saint » par ’Eternel, qui fera de lui une ségoula
(Pirké de Rabbi Eliezer).

2. Il est interdit de faire tout travail avant d’avoir
récité la havdala, sauf si on a récité le passage « ata
‘honantanou » dans la priere de la amida. Si on est
obligé de faire un travail avant la priére, on dira
d’abord « Baroukh hamavdil ben kodech [é’hol ».
Les femmes diront également cette phrase avant
d’entreprendre un travail.

3. Apreés avoir terminé le repas de séouda chlichit, il
est interdit de manger et de boire quoi que ce soit,
depuis la chékia jusqu’a la havdala. D’apreés la Loi, il
est permis de boire uniquement de I'eau, mais il est
préférable de se montrer strict a cet égard et de ne
rien prendre avant la havdala.

4. Si on s’est trompé et a prononcé la bénédiction
sur un aliment ou une boisson avant havdala, on en
golitera un peu, afin que cette bénédiction ne soit

pas vaine.

5. Sion n’a pas de vin, on récitera la havdala sur une
boisson alcoolisée bue dans le pays (biére, vodka,
etc.) et on en boira la majorité d’un réviit (au moins
41 grammes) d’un seul trait. Si c’est difficile, on
pourra le faire avec de petites interruptions. Mais il
est interdit de faire havdala sur du thé, du café, du
lait, du jus d’orange ou autres boissons similaires.
Cette bénédiction serait vaine et on ne serait pas
acquitté du devoir de réciter la havdala. Aussi, si on
ne dispose pas de boisson alcoolisée, on comptera
sur le passage de la amida tenant lieu de havdala.

6. Celui qui arrive au milieu de la récitation de la
havdala et n’entend que la derniére bénédiction,
« qui sépare le saint du profane », est quitte de ce
devoir. Car, ne buvant pas lui-méme le vin, ce n’est
pas grave s’il n’a pas entendu la bénédiction sur
celui-ci. Toutefois, il veillera ensuite a réciter celles
sur les encens et sur la bougie.
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Les vices, source des
infractions routiéres

On ne connait que trop bien ce tableau
de veille de Chabbat ou de féte : la rue
principale de la ville est complétement
encombrée, la circulation trés dense.
Quelle en est donc la cause? Une
véritable énigme. Pris de curiosité, 'un
des conducteurs en arrét sort de son
véhicule et se léve, a la recherche d’une
réponse.

Monsieur untel, qui avait encore une
derniére course a faire pour Chabbat,
a garé sa voiture a un endroit interdit.
A cause de lui, la circulation est
bloquée. Apres avoir fait ses emplettes,
il trouve le temps de discuter avec le
propriétaire du magasin de la qualité
de sa marchandise et la maniére
de régler sa facture. Et les autres?
IIs sont assis dans leur véhicule en
grommelant, tandis que ceux installés
dans des taxis devront débourser un
beau supplément.

On peut se demander pourquoi
cet homme a agi de la sorte. A-t-il
mauvais ceceur ? Cherche-t-il a voler

j
Dé Yous donner du mérite au erand nombre
en contribuant a la diffusion de I'hebdomadaire

P2’had David dans votre quartier ?

Adressez-vous a nous, dés aujourd’hui,
a l'adresse : mld @hpinto.org.il

Vous recevrez la bénédiction du Tsadik
K Rabbi David 'Hanania Pinto chelita N
>
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du temps aux gens en ces courts apres-
midis hivernaux de vendredi? Rav
Chlomo Wolbe zatsal répond par une
merveilleuse parabole. Quelquun se
trouve dans une salle emplie de miroirs,
depuis le sol, jusqu’au plafond, ainsi
que sur les murs. Partout ou il pose
son regard, il ne voit que lui-méme.
A Pinstant ot il en sort, il découvre
soudain le monde qui l'entoure, le ciel
et les hommes.

L’homme ayant bloqué la circulation
n'est pas fonciérement mauvais, mais
il ne voit que lui-méme. Il a besoin
d’acheter quelque chose, gare son
véhicule a 'endroit qui lui convient et
ne pense pas que d’autres risqueront
d’en souffrir.

Il y a des dizaines d’années, Rav Wolbe
fonda un beit midrach particulier,
appelé « Beit hamoussar ». Comme son
nom l'indique, il s’agit d’une institution
ou l'on n’étudie que de la morale. Peu
aprés louverture, il rassembla les
avrékhim et invita un grand Sage de
la morale a venir leur parler. Au cours
de sa si’ha, il leur affirma de maniére
explicite que toutes les infractions
routiéres - comme ne pas céder le
passage - étaient un probléeme de
mauvais traits de caractére.

En réalité, cette idée a déja été énoncée
par nos Maitres dans Avot: « Prie
pour la paix du pays, car s’il n’y avait
la crainte, les hommes se dévoreraient
mutuellement. » (3, 2)

Comme l'explique Rabbi Yérou’ham
de Mir zatsal, ’homme est incapable
de tuer. Pourtant, des meurtres sont

Pour recevoir quotidiennement

perpétrés dans le monde. Comment
I'expliquer ?

La réponse est simple: si 'homme
voyait qu'un autre existe en face de
lui, il ne pourrait le tuer. Celui qui le
fait est simplement plongé dans sa
propre existence, ce qui 'empéche de
percevoir autrui. Il construit sa vie

autour de son ego.

De cette maniere, on arrive au pire de
tout, le meurtre. Celui-ci ne se référe
pas uniquement a 'homicide physique.
Des mots peuvent aussi tuer. Or, de
telles paroles sont émises quand on
ne voit pas son prochain, ne pense
pas qu’il est aussi un homme méritant
d’étre pris en considération.

Concluons par les paroles de notre
Maitre Rabbi David
chelita. 11 explique qu’Avraham nous

‘Hanania Pinto

enseigne la vertu de la bienfaisance,
qui n’est autre que la base de 'univers,
comme il est dit: « Le monde est bati
sur la bienfaisance. » En I'absence de
celle-ci, il ne pourrait se maintenir. Or,
la bienfaisance ne doit pas se limiter
au cercle réduit de sa famille; elle
doit s’étendre au reste des hommes, a
quiconque a besoin de notre aide. Notre
premier patriarche nous en donna
I'exemple, comme l’atteste le surnom
que I'Eternel lui donna, par le mérite
de son dévouement sans borne pour
ses contemporains : « Je te fais le pére

d’une multitude de nations. »

des paroles de Torah

prononcées par notre Maitre,
I’Admour Rabbi David 'Hanania Pinto chelita,
envoyez-nous un message
Anglais +16467853001 « Francais +972587929003
Espagnol +541141715555 « Hébreu +972585207103

4

\ « Goiitez et voyez que I'Cternel est bon ¢ »

Bonne nouvelle : Avec l'aide de D.ieu, il est désormais possible de suivre les cours de notre Maitre
I'Admour Rabbi David 'Hanania Pinto chelita en hébreu, anglais, francais et espagnol

1l sera prochainement possible d’obtenir un catalogue détaillé
des cours ot chaque cours correspond 4 un numéro direct. Pour
le recevoir : mld@hpinto.org.il

Les cours suivent l'ordre des sections hebdomadaires et
des fétes, ainsi que divers sujets. Ecoutez et votre Ame

revivra !
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Il leva les yeux, et voici trois hommes debout sur
lui. 11 vit, il courut (18.2)
Apres nous avoir dit que Avraham a levé les yeux
et «a vu» les trois anges déguisés en
homme pourquoi répéter qu’il «a vu et courut ».
Pour répondre a cette question, il faut ramener ce
qui est écrit dans la Guémara (Baba Metsia 86 b),
qu’un des anges était venu guérir Avraham qui
¢tait en convalescence de sa Brit Mila. Un ange de
guérison, peut apporter des soins sans avoir a
exécuter des interventions ou faire appel a des
thérapies d’aucune sorte. Son apparition suffit a
guérir instantanément. C’est ce que nous dit ici la
Torah. Dés que Avraham «a vu» ’ange, il «a
couru », totalement guéri et parfaitement capable
de s’empresser vers ses invites.

Hafets Haim

(3.77°) P2 113 *DRYR R OX /77 0K
Nos maitres dans le traité Chabbat (127 a),
déduisent de ce verset que la Mitsva d’accueillir
les invités est plus grande que kabbalat Pné
Chekina (accueillir la présence Divine), d’ou
Avraham lui-méme le savait-il 2 Rav Nathan
Adler répond qu’Avraham avait sanctifié tout son
corps pour le service Divin. Il avait habitué ses
pensées et ses gestes a ne se consacrer qu’aux
Mitsvot. Ainsi, son corps se défendait de lui-méme
de commettre une quelconque faute. Et lorsqu’il
vit les trois étrangers arriver, bien qu’il fiit occupé
a accueillir la présence Divine, ses pieds le
dirigérent vers eux il comprit alors que 1’accueil
des invités était plus important que de parler avec
Hachem, et que Sa volonté était qu’il leur offre
I’hospitalité. Cela nous enseigne qu’il n’y a pas de
limites dans la sanctification de son corps. Un
homme peut atteindre, par ses efforts, un niveau ou
tout ce qui est matériel en lui sera de lui-méme
attiré par les Mitsvot et la spiritualité.
Les Trésors du Chabbat

(7.1) Y¥7 DOR 1YY 027231 12007
«Lavez-vous les pieds et reposez-vous sous
I’arbre » (18,4)
Rachi explique : Comme il pensait avoir affaire a
des Arabes, adorateurs de la poussiére de leurs
pieds, il a pris garde a ne pas introduire d’objet
d’idolatrie dans sa maison. Est-ce qu’il existe
vraiment des gens qui sont stupides au point
d’adorer la poussiére de leurs pieds 2 Le Divré

Yéhezkel répond que cela fait allusion aux gens
qui pensent que leur que parnassa vient de leurs
déplacements d’un endroit a un autre. Lorsquils
réussissent, ils ‘se prosternent’ en gratitude pour la
poussiere de leurs pieds. En effet, ils sont
persuadés que c’est leur force, efforts (pieds,
déplacements) qui leur a fait mériter cette richesse.
Ils ne réalisent pas qu’en réalité ¢’est Hachem qui
le leur a accordé.

Le Rabbi Yéhezkel de Kozmir dit: Une personne
fait chaque jour des milliers de pas, et si elle ne
croit pas que chacun de ses pas est préparé par
Hachem, alors sa bénédiction du matin: « Qui
prépare les pas de I’homme » est une bénédiction
en vain.

(2.32) *3n JTM DY 333 DY DYDY K
« Tu n’as pas épargné ton fils unique pour moi »
(2,22)
On peut s’interroger car c’est I’ange qui dit cette
phrase a Avraham, et non Hachem. Il aurait di
donc dire : « Tu n’as pas épargné ton fils unique
pour Lui », c’est-a-dire pour Hachem, et non ‘pour
moi‘ ’ange! En fait, nos Sages enseignent que
chaque Mitsva qu’un juif réalise crée un ange.
C’est I’ange créé par la Mitsva d’ Avraham prét a
sacrifier son fils, qui lui apparut et s’adressa a lui.
I1 lui prouva qu’en réalité, méme s’il n’avait pas
sacrifié son fils concrétement, malgré tout il s’ était
acquitté complétement de son obligation. La
preuve est que ’ange qui fut créé était parfait et
d’une extréme sainteté. Cela est donc le signe que
la Mitsva qui I’a créé était compléte. C’est ce que
dit I’ange : Tu n’as pas épargné ton fils unique
pour moi, ou plutét, littéralement : ‘Mimém’ (de
moi), ¢’est-a-dire que ‘de moi’, de ma sainteté et de
ma perfection, tu peux avoir 1’assurance que ta
Mitsva est compléte.
Gaon de Vilna

Ny D138 BY 127 oop1oRy 12 08 WX oippd Px IXaN
7y Ink oY1 93 pUYY DX TPYT D¥YD DR TN 03RD
(0.23) B°3¥7 2yBn DM
Ils arrivérent a ’endroit que Hachem lui avait dit,
et Avraham y construisit 1’autel ; il prépara les
bois. Il lia Yitshak son fils, le plaga sur 1’autel, par-
dessus les bois (22.9)
Etait-il vraiment nécessaire d’attacher Yitshak 2
Le Yalquout Chimoni explique que c’est lui-
méme qui I’avait demandé : Attache s’il te plait
mes mains et mes pieds! sinon, I’instinct de survie
est si fort que, lorsque je verrai le couteau, je
risquerai d’invalider involontairement le sacrifice.
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Je t’en prie! Ligote moi bien afin que je ne me
rende pas impur ou invalidé. Une question se pose
cependant: Pourquoi Abraham 1’a-t-il li¢ avant de
le placer sur I’autel 2 Est-ce qu’il n’aurait-il pas été
plus facile de commencer par le placer sur 1’autel
et de ’attacher ensuite ? Rav Yéhochoua Leib
Diskin explique qu’ Abraham avait compris que
Hachem, en lui ordonnant de « Le faire monter la
en holocauste », Lui avait enjoint de le porter sur
I’autel au sens littéral. Or, il nous est enseigne
(chabbat 94a) que lorsqu’on souléve une personne
vivante, ce n’est pas per¢u comme une ‘¢lévation’,
parce qu’une créature vivante ‘se porte elle-
méme’. Mais alors, comment Abraham aurait il
pu accomplir ce commandement de porter Isaac
sur I’autel 2 Le Talmud mentionne une exception
a la reégle: Quand une personne est lice, elle ne
se «porte pas elle-méme». Voilda pourquoi
Abraham a commencé a attacher Yitshak, afin
qu’il ne puisse pas étre considéré, au moment
d’étre porté sur ’autel, comme « se portant lui-
méme »

Talelei Oroth, Rav Rubin zatsal

Le Chofar,la Akéda Yitshak (Sacrifice de
Yitshak) :
Hachem dit : Sonnez devant Moi dans un Chofar
de bélier afin que Je Me souvienne en votre faveur
de la Akéda de Yitshak, fils d’Avraham, et que Je
vous le compte comme si vous vous étiez ligotés
devant Mor’. (Guémara Roch Hachana 16a] . Rabbi
Moché Cordovero enseigne que lorsque nous
écoutons le Chofar, c’est comme si nous nous
sacrifions devant Hachem, et que toutes nos fautes
sont pardonnées. La sonnerie du Chofar étant
différente des autres sons, en 1’écoutant, les juifs
prendront a cceur 1’enseignement de la Akéda
Yitshak et réfléchiront a tout ce que Avraham et
Yitshak ont mérité. Chacun doit se sentir prét a
sacrifier sa vie pour Hachem, a se sentir li¢ par Sa
volonté sans aucune autre considération, grande
ou petite, a €tre entier avec Hachem de tout son
corps et de toute son ame, comme un sacrifice
offert tout entier sur l’autel. Ainsi, on parviendra a
enchainer son yétser ara et a le vaincre de tous
cotes.

Rabbi Yonathan Eibeshutz Yaarot Dévach

Lorsque les descendants de Yitshak fauteront et
connaitront des malheurs, /a Akéda de Yitshak
sera rappelée en leur faveur. Elle sera considérée
devant Toi comme si sa cendre était amoncelée sur
I’autel et Tu leur pardonneras et les délivreras de
leur détresse.

Midrach Tanhouma (Vayéra 23)

Lorsque Yitshak a ét¢ amené comme sacrifice sur
I’autel, jusqu’a ce qu’un ange vienne pour
I’épargner. Un bélier venant d’apparaitre va alors
étre sacrifié a sa place par Avraham. De ce bélier,

la corne va étre utilisée: lors du don de la Torah au
mont Sinai (Pirké déRabbi Eliézer 31); la
deuxiéme afin d’annoncer la venue du Machiah
(Yéchayahou 27,13). Ainsi, le Chofar vient nous
rappeler notre engagement pris lors du don de la
Torah, a servir Hachem par 1’observance de la
Torah, ou il y avait : « Le son du Chofar allait
redoublant d’intensité » (Chémot 19,19). Lors de la
guéoula, le rassemblement de tous les exilés se
fera par : « En ce jour résonnera le grand Chofar
(Chofar gadol) » (Yéchayahou 27,13).

Halakha : Prélevement de la Halla
Si on a pétri la pate avec I’intention de la cuire
dans I’eau ou de la frire, elle sera exempte de
prélévement, cependant ceux qui veulent étre plus
stricts préleveront sans faire la Berakha, comme
par exemple lorsque 1’on fait des beignets, des
pates, ou tout aliment semblable. Si on avait
I’intention de cuire une pate épaisse dans un
liquide, et finalement cette derniére a été cuite sans
aucun liquide, on devra prélever avec Berakha.
Rav Cohen

Dicton : Etre juif, c’est étre un porteur d’espoir
dans un monde gravement menacé par le
désespotr.

Rav Jonathan Sacks
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(Priére de ne lire Ie feuillet pendant Ia priére et la lecture de [a thora merci )

ortie de Chabbat Noah, 5 Hechwane

5783

15 15 nwIa 331 on 11798
(05/11/22) ¥’2WN VN R™

= Sujets de Cours :

= 1. Uarrét dans les montées de la Paracha Béréchit 2. Tout se trouve dans la Torah 3. En été, les
i séfarades changent le paragraphe « 129V 712 » pour dire « 122712 », quelle est la raison? 4. A
r partir de quand commence-t-on a dire « 12'2V 02 » ? La coutume de I'ile de Djerba a ce sujet

L’arrét dans les montées de la Paracha Béréchit

Hazzak Oubaroukh a Rabbi Emanuel Partouch et a son
frere Rabbi Yéhonathan Partouch pour le chant « mar
r N1l », cette semaine, nous allons mériter avec l'aide
- d’Hashem a des grandes délivrances, et tu pourras chanter
L encore beaucoup plus. Et a partir de la semaine prochaine,
8 le cours ne sera pas a neuf heures, mais a huit heures,
L car nous sommes passés a I'heure d’hiver. Il y a un beau
h | signe, c’est que le mot « 1IN » - « hiver » commence
3 par la lettre Het, qui a pour valeur numérique huit. Il en
. est de méme pour le mot Hechwane qui commence par
] la lettre Hét, c’est tres bien tombé... La semaine passée,
E nous avons parlé de 'arrét dans les montées de la Paracha
" Béréchit, et je pensais que la coutume de s’arréter pour
- le Cohen au premier jour de la création, puis pour le Lévy
au deuxieme de la création, et pour la troisieme montée
au troisieme jour de la création et ainsi de suite, était
-~ une coutume isolée, qui était pratiqué par un tres petit
nombre. Mais j'ai découvert que c’est une coutume qui est
en place dans plusieurs endroits. Le premier, c’est le
Rav Ben Tsion Aba Chaoul qui avait cette coutume. Qui
a entendu ¢a ? lls m’ont ramené le livre « Or Halakha »
(partie 3 page 291) du Rav Ben Tsion Aba Chaoul fils du
Rav Eliahou, qui était son petit-fils (Rabbi Eliahou est le fils
de saint Rabbi Ben Tsion Aba Chaoul, il est décédé il n’y a
pas longtemps a cause de nos nombreuses fautes). Il écrit
ceci : « Maran Azmour (que veut dire ce mot ? Adoni Zikni
Mori WéRabbi) la lumiére de Tsion, avait I’habitude lors du
Chabbat Béréchit, de lire pour le Cohen jusqu’au premier
jour de la création, puis pour le Lévy jusqu’au deuxiéme
de la création, et pour la troisitme montée jusqu’au
troisieme jour de la création et ainsi de suite, jusqu’arrivé
a la sixieme montée sans laquelle ils lisaient le sixieme
jour de la création et le jour
du Chabbat. Enfin, pour la
septieme montée, ils lisaient

17:07 | 18:14 | 18:36

5. Les punitions a cause de la faute d’/Adam et Hawa qui ont mangé du fruit de I'arbre de la
connaissance 6. Des centaines de religions antiques témoignent de I'épisode du déluge 9. Les
lois concernant « 12'2V 112 », celui qui se trompe ou qui a un doute s’il I’'a dit 10. « Supplément
de Chabbat » 11. Explication de la phrase « 12 « n2'wn n1'x P90 n2'wn pao. Prélever la veille de
Chabbat a Ben Hashémashot, des fruits qui ont été achetés au marché 13. Dit-on aujourd’hui que
« la majorité des ignorants font les prélevements » ? 14. Dire a un non-juif la veille de Chabbat
a Ben Hashémashot d’allumer une bougie 15. Faut-il éteindre I’électricité avant d’allumer les
bougies de Chabbat ? 16. Prier Minha apres avoir pris Chabbat sur soi 17. Avec un petit bulletin,
tu renforces la Torah et les Miswotes

depuis « DN12NA YIRNI D'MWN NIT2IN N7X » (Béréchit 2,4)
jusqu’a la fin de la Paracha Béréchit ». Il donne la raison de
cette coutume. Il dit qu’en faisant cela, on ne fait aucune
interruption entre le passage « yIxnl D'AWN NIT2IN 79X
DN12N2 » et la naissance de Noah. Doncg, il n’y aura aucun
arrét sur ce qui s'est passé entre ces deux évenements,
ou la majorité des versets renvoient vers les péchés des
hommes. On voit en effet que le niveau spirituel des
homme ne cesse de descendre jusqu’au dernier verset de
la Paracha « n 2'wa |0 Xxn Nl » - « Et Noah trouva grace
aux yeux d’Hashem » (Béréchit 6,8).

« Tourne-la et retourne-la, car tout est en elle »

Mais a priori, on pourrait dire que la majorité des versets
entre ces deux évenements ne renvoient pas aux péchés
des hommes, car il y a également des beaux versets. Par
exemple dans le chapitre 2 verset 9, il est écrit « nnx!
228N7 2ILI ININ? TANY YV 72 ARTRD 0 D'P9R D » -
« UEternel-D... fit surgir du sol toute espéce d’arbres,
beaux a voir et propres a la nourriture ». Une fois, ils ont
trouvé des trés belles choses grace a un logiciel qui permet
d’assembler des lettres de la Torah en sautant d’autres
lettres pour trouver des allusions. Dans cette Paracha, ils
ont trouvé quelque chose de magnifique a l'aide de ce
logiciel. lls ont découvert que dans la Paracha Béréchit,
entre le paragraphe « NIT2IN N7X » et le paragraphe « X1
NiNw OTRN », il y a toutes les sortes de fruits et légumes
qui étaient trés rares. lls se trouvent entre ces deux
paragraphes en assemblant certaines lettres, c’est quelque
chose. C’est pour cela qu’on peut prétendre qu’il n’y a pas
que des mauvaises choses entre ces deux paragraphes.
Mais c’est en suivant cette coutume qu’agissait le Rav Ben
Tsion Aba Chaoul, et c’est aussi la coutume a Tsfat selon le
témoignage du Rav Wayikra Avraham. Aussi, Rabbi Haim
Palachi rapporte qu’ils avaient cette coutume dans son
livre Moed Lékhol Hai. Encore plus, méme a Djerba, il y a
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certaines communautés qui avaient cette coutume, il y a un
livre qui s’appelle « Léma’ane Yédé'ou Dorotékhem », et la-
bas, il rameéne plusieurs Rabbins qui avaient cette coutume.
C’est pour cela que cette coutume n’est pas étrange, mais il
n’est pas convenable d’instaurer une nouvelle coutume dans
un endroit qui ne la jamais pratiquée. Seulement ceux qui
ont cette coutume doivent continuer a l'appliquer.

Est-ce qu’on s’arréte au verset « INIX NP2 2 1DI'NI

DpIN »?

Le Rav Ben Tsion Aba Chaoul raméne aussi dans son livre
Or Halakha, que le fait de s’arréter a la montée sur le verset
« D'PIN IMIN NP7 2 122'K1 » (Béréchit 5,24) n’est pas bien. Il
dit que si tu expliques la phrase « D'P7X ININ NP2 » en disant
gu’il s’agit de la mort de Hanokh, alors il ne faut pas s’arréter
a cet endroit. Mais si on explique cette phrase en disant que
Hanokh est monté directement au ciel et est devenu un ange
(comme les Tossfot dans Yébamot 16b), alors quel est le
probléme de s’arréter a ce verset ? Nous aurions aimé avoir
le mérite de tous devenir des anges... Mais méme d’apres
I'explication selon laquelle il s’agit de la mort de Hanokh, il
a vécu 365 ans ! Ramene quelqu’un aujourd’hui qui arrive
a vivre un tiers seulement de 365 ans. En quoi est-ce mal
de sarréter sur ce verset ?!... Il est vrai que selon I'époque
d’avant, il s’agissait d’'une mort précoce, mais ce qui compte,
ce sont les actions que ’homme a accompli durant sa vie.
Méme s’il n’a pas vécu longtemps, I'essentiel est qu’il n’ait
pas perdu son temps et qu’il ait accompli un maximum de
bonnes choses, c’est pour cela qu’il n’y a aucun probleme
a s‘arréter sur ce verset. Mais malgré tout ¢a, on ne s’arréte
pas sur ce verset, et on doit continuer encore un peu.

Pourquoi en été, les séfarades changent le paragraphe

« 122U 12 » pour dire « 1012 », quelle est la raison ?

Cette semaine, nous commengons a dire « 127U N2 » le
jour des élections — le 7 Hechwane. Le 7 Hechwane c’est
le jour des élections, mais ils n‘avaient pas pensé a la date
en hébreu lorsqu’ils ont fixé cela... C'est du ciel que leur
date des élections fixée selon le calendrier profane est
tombée le jour du 7 Hechwane, le jour ol on commence
a dire « N212% N1 YV NI » - « Donne la rosée et la pluie
pour la bénédiction ». Chez les ashkénazes, ils disent toute
I'année le méme paragraphe, mais seulement en hiver,
ils ajoutent la phrase « n2127 N1 20 NI » a3 ce méme
paragraphe. Donc en été, ils disent « n212 NI », et en hiver
ils disent « Nn2127 q0nI 20 NI ». Tandis que les séfarades
ont I'habitude de changer complétement le paragraphe.
En été on dit « 12212 » et en hiver on dit « 12'72U N2 ». Le
Péri Hadash a dit (chapitre 110 paragraphe 1) que méme si
d’aprés le sens simple de la Guémara on devrait faire comme
les ashkénazes, en disant le méme paragraphe en été et
en hiver ; malgré tout, nos ancétres séfarades ont décidé
d’instaurer un paragraphe différent en été, et un paragraphe
différent en hiver. Pourquoi ? Parce que si tu dis tout le
temps le méme paragraphe et que tu ajoutes simplement
la phrase « n2122 oni 20 NI » en hiver, tu risques de
t'embrouiller et d’'oublier. Il a rapporté une preuve de la
Guémara qui dit dans un cas similaire « "TNOX? MK » - « on
va en venir a s'embrouiller » (Bérakhot 29a). Le Tour écrit
qgue selon le langage de la Michna « N2112 D'Mwan DYXIWI
Dawn » - « on demande les pluies dans Birkat Hachanim »,
cela sous-entend que c’est le méme paragraphe, et qu’il
faut seulement ajouter une phrase en hiver pour demander
les pluies. Pas comme les séfarades qui font deux Bérakhot
différentes. Mais malgré cela, le Péri Hadach dit que dans
tels cas, on en viendrait a s’'embrouiller. Tu commences le
paragraphe, puis soudain tu te souviens plus, est-ce que j'ai
ajouté la phrase pour demander les pluies ou non. C’est pour

cela que les séfarades ont instauré depuis des générations de
dire deux paragraphes différents. (Si les pluies ne tombent
pas, les ashkénazes disent le paragraphe « D71V X112 121VI
D'nMN NT'NA », dans lequel plusieurs mots ont été pris du
paragraphe Barekh Alénou des séfarades).

Quand commence-t-on a dire « 2'2U 02 » ?

Et quand commence-t-on a dire « 129V T2 » ? En Israél,
c’est le 7 Hechwane, et en dehors d’Israél, c’est a un moment
précis — soixante jours aprés la Tékoufa (Taanit 10a). Nous
faisons la Tékoufa, mais ici en Israél ils I'ont completement
oubliée. Mais nous faisons la Tékoufa, et c’est a un moment
précis selon le calendrier profane. Une fois, le Rav Yéhochoua
Abramovic est venu, et m’a dit qu’il ne comprend pas
pourquoi cette date suit le calendrier profane. Je lui ai alors
expliqué que c’est parce que cette date suit les mouvements

du soleil, et cela suit le calendrier profane, mais pas le notre P
(méme Birkat HaH’ama suit les années solaires). Donc ils d
commencent a dire « 1220 712 » le 4 Décembre. Avant, ils le i
faisaient le 3 Décembre, mais ensuite, depuis environ cent e

ans, ils 'ont passé au 4 Décembre. Mais la date en Israél est
le 7 Hechwane, elle ne change pas, c’est la date hébraique.

Pourquoi a Djerba ils ont la méme coutume qu’en

Israél a ce sujet ?

Ils demandaient pourquoi a Djerba, ils changent de ”‘h
paragraphe a la méme date qu’en Israél ? Une fois, il y 4
a deux cent ans, un sage marocain est venu a Djerba — ‘
Rabbi Messaoud Revah (je ne sais pas si ¢a se dit Rawah, "
ou Rouah). Il est allé voir les djérbiens, qui sont des gens 3

simples et intégres, et il leur a demandé : « pourquoi faites-

vous comme en Israél ? Dans le monde entier, ils changent

de paragraphe soixante jours apres la Tékoufa, et vous vous

le faites le 7 Hechwane ? » Ils lui ont répondu : « Parce que 4
Djerba est le couloir d’Israél ». Il leur a dit : « Vous étes fous !

Djerba est le couloir d’Israél ?! C’est quoi ce délire ?! » lls

lui ont dit : « demande a nos Rabbanim ». Il est allé voir les !
Rabbanim, et I'un d’entre eux était Rabbi Chaoul HaCohen, '-
la téte des sages de Djerba a son époque — Et il leur a dit :

« Dites-moi, vous apprenez a votre communauté des paroles :
de délire ? » lls lui demandérent : « Qu’est-ce que nous leur ’
avons enseigné ? » Il leur dit : « Ils m’ont dit que Djerba est

le couloir d’Israél ». lls lui dirent : « Non, ce ne sont pas des
mensonges, il y a une source a cela dans la Guémara ! » Il

était étonné : « Dansla Guémara ?! Ou est cette Guémara ? »

IIs lui dirent : « C’est une Guémara dans Guittin (8a) : Rabbi
Yéhouda dit : Toutes les iles qui se trouvent face a la mer -
Méditerranée, ont les mémes regles que la terre d’Israél ».

Et il a ramené un verset qui dit : « 2ITan 0'n D27 Nl O 71221
21221 » - « Pour la frontiére occidentale, c’est la grande mer
qui vous en tiendra lieu : telle sera pour vous la frontiere
occidentale » (Bamidbar 34,6). Pourquoi ajouter le mot =
«71221 » a la fin ? Si c’était écrit « 71227 21Tan », le verset 1
aurait été compréhensible, mais 13, il est écrit « 21221 ». En
vérité, cela vient nous apprendre que méme ce qui est dans
la mer, donc les fles ; si ¢ca se trouve face a la terre d’Israél, !
c’est considéré comme la terre d’Israél. :

i
Le climat est comme en Israél

Mais la Halakha ne suit pas l'avis de Rabbi Yéhouda. C’est
seulement Rabbi Yéhouda qui a cet avis. Seulement, |a raison
pour laquelle nous changeons de paragraphe le 7 Hechwane
a Djerba, est due au fait que le climat est exactement le
méme que celui d’Israél. De nombreux touristes qui sont
venus a Djerba (il y a cent ans et plus) ont dit: « Ici, c’est
exactement comme le Negev en Israél ». C’est pour cela 4
gu’ils agissent ainsi. De plus, ils ont trouvé des écrits des &
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Guéonim, qu’il y a des endroits en Afrique, ou ils demandent
la pluie le 7 Hechwane, car leur climat est le méme que celui
d’Israél. Donc, pourquoi faire autant de bruit ? Nous faisons
comme en Israél, c’est tout. Et ils étaient heureux de ¢a (le
Rav Mordékhai Eliahou disait que I'on appelle Djerba « 'x
X212 », parce que le mot « 'R » forme les initiales des mots
J « 28 YN »), donc ils font comme en Israél.

« A la femme il dit : « J’aggraverai tes labeurs et ta
P grossesse ; tu enfanteras avec douleur »

C’est pour cela qu’il ne faut pas mépriser les coutumes.
Voici cette coutume que nous avons dit concernant les
montées de la Paracha Béréchit, nous pensions que c’était
une fausse coutume, mais je leur ai dit de ne pas la changer.
A ce moment, nous ne connaissions pas la source, mais
maintenant nous savons. Ensuite, ils m’ont montré le livre
Moed Lékhol Hai de Rabbi Haim Palachi, et aussi le livre
Wayikra Avraham, et aussi le livre de Rabbi Ben Tsion
Aba Chaoul, et plein d’autres. C’est pour cela qu’il est
interdit d’annuler cette coutume dans les endroits ou ils la
pratiquaient, mais de commencer a l'instaurer, ce n’est pas
non plus convenable. Si quelqu’'un monte et que le Hazan

lui lit seulement trois versets, il le mangera... Il lui dira:
El « Pourquoi tu ne me donnes que trois versets ? Pourquoi
autant de radinerie ?! » A la suite des versets il y a des
problémes ?! Non, il n’y a aucun probléeme. Qu’est-il écrit ?
Que la femme souffre lorsqu’elle accouche ? C’est la vie, que
faire ?! Il est écrit dans le livre d’'un sage, Yadaw Emouna,
qu’il y a une preuve claire des paroles de la Torah. Quelle
est cette preuve ? Il dit : vous voyez dans la nature, que tout
se passe avec facilité. Y’a-t-il des hépitaux pour les animaux
lorsqu’elles accouchent ? Pour les oiseaux aussi ? Non, rien
de tout ¢a. Il n’y a pas d’hopitaux, et elles mettent bas avec
facilité. Pourquoi c’est seulement I’étre humain (la femme),
qui est I'élite de la création, qui souffrent autant lorsqu’elle
accouche ? Parce qu’elle a subi une malédiction: «9n
D'22 "T7N AXVU2 )2NN1 212XV N2XR NN NN NWNRD » -« Ala
femme il dit : « J'aggraverai tes labeurs et ta grossesse ; tu
enfanteras avec douleur » (Béréchit 3,16).

« C’est avec effort que tu en tireras ta nourriture,
| tant que tu vivras »

Le Rachach dit dans Ketoubot (4b) que les femmes souffrent

s beaucoup, elles se sentent oppressées et se font beaucoup

de mauvais sang durant l'accouchement. Mais c’est la

« Bérakha » qu’elle a re¢qu au moment ol sa premiére

o grand-mere a mangé du fruit de I'arbre de la connaissance.

Mais Adam Harichone n’a pas de problémes ? Lui aussi a

des problemes. Adam Harichone souffre aussi, comment il

est écrit : « Parce que tu as cédé a la voix de ton épouse...

maudite est la terre a cause de toi : c’est avec effort que tu

en tireras ta nourriture, tant que tu vivras » (Béréchit 3,17).

‘4 Il N’y a rien a faire. C’est pour cela qu’il y a des choses que

tu es contraint de comprendre qu’elles ne suivent pas les

régles de la nature. Car tu vois dans la nature que tous les

étres vivants accouchent sereinement, et qu’ils ne souffrent

pas. C’est seulement la femme qui souffre parce que sa

premiere grand-meére nous a fait des probléemes. Que va-t-

u on lui faire ?! Elle n’a pas de patience. Si on 'avait emmené

? chez le psychologue, elle se serait peut-étre apaisée...et
e

-_-ﬁ;_

aurait enfanté des bons garcons. Or elle a accouchée deux

enfants — Kain et Abel, puis Kain a tué Abel. C’est une fagon

de se comporter ?! En plus a ce moment-l3, ils n’étaient que
oy 4 étres humains dans tout le monde entier.

Ei Il 'y a 217 religions antiques dans le monde qui
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témoignent de I'épisode du déluge

Nous voyons dans la Torah combien elle contient des choses
merveilleuses que tu ne trouveras dans aucun autre livre.
Seulement dans notre Torah. Dans la Paracha Noah, il y a
I’histoire du déluge. Il y a plusieurs années, quelqu’un est \!"
allé demander aux « chercheurs » s’il y avait une trace du
déluge. lls lui répondirent : « c’est un conte ». Le déluge est

un conte ?! Un jour on dira d’eux aussi qu’ils sont des contes | b -
et qu’ils n‘ont jamais existés... Il est prouvé dans toutes ,
sortes de livres anciens qu’il y a eu le déluge qui a détruit la L o
majorité du monde. Le Rav Zamir Cohen, qu’il soit en bonne .

santé, a rapporté qu’il y a 217 religions antiques dans le
monde qui racontent I’histoire du déluge. Et Noah a toutes
sortes de noms la-bas — certains I'appellent « Galgamich », = g
d’autres l'appellent « Noah », d’autres « Manoah »... Toutes
sortes de noms différents selon leur langue. Mais cela a |
existé. Il est écrit la-bas la raison pour laquelle Noah a d
construit I'arche. Parce qu’on lui a dévoilé du ciel (dans i
un réve ou de n‘importe quelle maniére) que le moment :
arrivera ou tout le monde explosera et qu’il ne restera rien,
c’est pour cela qu’il a construit une arche. Quelle patience
il a eu. Il construisait tout seul pendant 120 ans. Et ils lui
demandaient : « Qu’est-ce que tu fais ? » Il leur répondait :
« Je construits une arche ». lls lui demandaient pourquoi,
et Noah leur répondait qu’il y aura bientot un déluge qui -
engloutira le monde. =
4

Répéter 101 fois « rofé holé amo Israél Barekh |
alenou » -

Il existe pas mal de lois sur Barekh Alenou qu’il serait
dommage de ne pas connaitre. En les ignorant, il faudrait un
mois avant de savoir dans quel cas recommencer la amida,
et dans quel cas ne pas devoir le faire. Jusqu’a 30 jours apres
avoir commencé a faire Barekh, le risque de recommencer
est important. En effet, notre langue a le réflexe de réciter
Barekhenou. Et la, nous devons faire le changement. C’est
pourquoi il est conseillé, par les décisionnaires, de répéter
101 fois « rofé holé amo Israél Barekh alenou ». Maran
demande de faire cela 90 fois seulement, mais le Hatam
Sofer en demande plus. C’est pourquoi il est conseillé d’agir
ainsi.

En cas d’erreur aprées 101 répétitions

Et si, malgré ces répétitions, nous avons oublié de faire
Barekh, ce n’est pas grave. On recommence la amida, et
c’est tout. Cela fera travailler notre mémoire d’avantage. Le
Ben Ich Hai écrit que dans un cas d’oubli, I'avantage d’avoir
répété 101 fois est perdu. Mais, avec tout le respect que je
lui dois, aprés 101 répétitions, I’'homme a acquis un nouveau
réflexe. Et le faut d’avoir commis une erreur n’est pas un
probleme. Il fera d’avantage attention les prochaines fois.

Détails en cas d’erreur

Et en cas d’erreur, comment agir. Nous avons marqué, dans
nos sidours, que si on a commencé Barkhenou, et qu’on
s’en rappelle, on ajoute seulement « vetene tal oumatar |
livrakha ». Sinon a déja commencé a conclure « Baroukh Ata -
Hachem », on dit « Lamedéni Houkekha », et on reprend
Barekh. Si on vient de conclure « Mevarekh Hachanim »,
on ajoute « vetene tal oumatar livrakha ». Si on a déja
commencé « Teka », on attendra jusqu’a Chema Kolenou
pour y insérer « vetene tal oumatar livrakha ». Si on arrive

i

a Baroukh Ata Hachemc on dit « Lamedeni Houkekha », puis
on reprend Chema Kolenou. Si on a terminé, Chema Kolenou, 'd
on ajoute « vetene tal oumatar livrakha », avant Retsé. Et si y

on a déja commencé Retsé, on reprend tout depuis Barekh.
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Tout est marqué dans nos sidours. Il est bon de réviser cela
pour ne pas étre ignorant le cas échéant.

Supplément de Chabbat

Nous allons parler un peu du Chabbat. Nous savons qu’il
existe une mitsva de commencer le Chabbat plus t6t, au
moins 10-15 minutes avant le coucher du soleil. Certains
font encore mieux, en commengant Chabbat trente minutes
avant le coucher du soleil. C’était I’"habitude a Tunis, dont
je ne connaissais pas l'origine. Jusqu’a ce qu’arrive le Rav
Ovadia et nous a montré, dans le Chita Mekoubeteset, sur
la Guemara Betsa (30a) ou il est mention d’un supplément
de 30 minutes pour I'entrée de Chabbat. Selon la loi strict,
il suffit de peu. 5-10 minutes suffisent. Cela peut étre utile,
en cas d’urgence. Par exemple, si on se rend compte que la
prise de la plaque de Chabbat n’a pas été branchée. Dans
la mesure ou il reste encore 5 minutes avant le coucher du
soleil, alors ¢a va.

l’avis du Rambam

Le Rambam est le seul a ne pas faire mention du supplément
de Chabbat. D’'ou tient-il cela? Cela fait quelques années,
nous avons étudier le Yeroushalmi Cheviit, et nous avons
déduit que le Rambam s’appuyait dessus. En effet, le Talmud
Babylonien apprend du verset « le neuf au soir, du soir au
soir, vous serez au repos » (Vayikra 23;32) l'obligation de
supplément pour Kippour et Chabbat. Alors que le Talmud
Yerouchalmi, dans la Guemara Cheviit (chap 1 loi 1) dit
« de méme que le vendredi, tu peux faire ce que tu veux
jusqu’au coucher du soleil.... ». D’aprés la loi stricte, il n'y
a pas d’obligation a un supplément de Chabbat. La Michna
raconte que les gens furent contents lors de la septieme
année. Méme si la chemita commence en Tichri, les sages
avaient mis plusieurs barrieres depuis Pessah précédent.
Jusqu’a ce qu’ils décident que de méme que le vendredi, on
peut travailler jusqu’au coucher du soleil, lors de la chemita,
on peut travailler jusqu’au dernier jour précédent la chemita.
Nous voyons que cette Guemara ne tient pas compte du
supplément de Chabbat. Et pourquoi le Rambam a choisi
cette avis? Car il est également mentionné dans Moed Katan
4a, par Rabbi Yohanan, auteur du Yerouchalmi, comme écrit
le Rambam. Et en général, la loi suit Rabbi Yohanan. C’est
pourquoi le Rambam a suivi cet avis. Plusieurs années plus
tard, on m’a montré que le Gaon de Vilna, sur le Choulhan
Aroukh, raméne que le Rambam s’est inspiré des sources
citées précédemment. Merci Hachem de m’avoir permis de
penser la méme chose que le Gra.

En cas de doute de coucher du soleil

La Michna dit « en cas de doute si le soleil s’est couché ou ne
s’est pas couché, on ne peut prélever le Maasser, ni tremper
les ustensiles au mikvé, ni allumer les bougies ». Tossefote
demande pourquoi la répétition «le soleil s’est couché
ou ne s’est pas couché ». Le Rav Maguiha dit que cela fait
référence a I'entrée du Chabbat d’une part et a sa sortie. Et
Rabbi Akiva trouve cela sympa. Mais cela cela ne I'est pas
tant. Pourquoi ? La Michna autorise a faire le Erouv, en cas
de doute. Quel Erouv serait a faire a la sortie du Chabbat ?
Il est donc évident que la Michna ne parle que de I'entrée
du Chabbat, et qu’il ne s’agit que d’une fagon de parler de la
Michna, comme on a pu le voir ailleurs. C’est pourquoi le Rav
Akiva Iguer a seulement trouvé I'interprétation sympa, mais
pas forcément juste.

L'entrée du Chabbat

La Michna explique qu’en cas d’achat de fruits chez un juif

— — o —

ignorant la loi, il sera permis de faire les prélevements,
durant le crépuscule. Rachi explique qu’étant donné que la
plupart des ignorants font le prélevement, et que ce qu’on
fait n’est qu’un décret de nos sages, il nous est autorisé de
le faire durant le crépuscule, en cas d’oubli. Le Or letsion dit
qu’il en est de méme pour des fruits achetés au marché, ou
on ne sait pas si les prélevements sont faits.

Le Maasser

Certains pensent que le principe «la majorité des juifs
ignorants prélevent Maasser » n’est plus vrai aujourd’hui.
C’estl'idée du Hazon Ich. Mais, en réalité, nous pouvons nous
appuyer dessus, malgré tout. Pourquoi ? Méme aujourd’hui
cela est vrai car le Chomer fait cela pour eux. Il existe aussi
une tolérance du fait que c’est peut-étre acheté a des non-
juifs. Et d’autres points encore. C’est pourquoi celui qui na
pas acheté dans un magasin qui préleve officiellement, il
pourra faire les prélevements, en cas d’oubli, au crépuscule. F

Demande au non-juif

i

Maran écrit (chap 261) qu’il est permis, au crépuscule, de
demander a un non-juif, d’allumer une bougie. En effet, -
demander a un non-juif n’est interdit que par nos sages. .
Et les interdits des sages sont autorisés au crépuscule. Le
Hazon Ovadia ( Chabbat 1, p187) écrit que si la lumiére est
déja allumée, il ne sera pas permis de demander au non-juif
d’allumer une bougie, car ce n’est pas nécessaire.

Eteindre la lumiére

Le Rav Ovadia écrit (Hazon Ovadia Chabbat 1 p215)
qu’allumer des bougies de Chabbat, alors que la lumiére est
allumée, n’a pas de sens. C’est pourquoiil conseille d’éteindre
la lumiére avant d’allumer les bougies. Mais, la majorité

th

n’agissent pas ainsi. Et la Rav Itshak Yossef, et son frére, le oo
Rav David Yossef témoignent que leur pere, lui-méme, ne

faisait pas comme cela, car c’est difficile. Tout d’abord, les .
femmes pensent recevoir Chabbat lors de I'allumage des &

bougies. Leur demander d’allumer les bougies et ensuite

les lumieres semblerait étre pour elles une transgression au
Chabbat. C’est pourquoi nous nous appuyons sur plusieurs .
points pour autoriser d’allumer les bougies dans une piece

déja éclairée.

La priére de Minha

Quelqu’un qui n'a pas encore fait Minha, et se trouve
quelques minutes avant le coucher du soleil, pourra recevoir -
le Chabbat, en privé, puis faire sa priere de Minha. En effet,
le Rav Zera Emet dit que cela est possible sauf si on a regu
Chabbat, en public.

Soutien a la Torah

Ll
L

Il ne faut pas oublie, le 7 Hechwan, d’une part Barekh Alenou,
et d’autre part les élections. Le Rav Ovadia disait qu’il fallait,
pour cela, se lever t6t, et remercier Hachem de pouvoir
accomplir la mitsva de voter pour un parti respectueux de la
Torah. Je ne dirai pas qui. Mais il est important de voter pour i
un parti qui va soutenir la Torah. Surtout a notre époque ou
se sont levés des gens déterminés a faire n’importe quoi
avec le judaisme. Il faut soutenir la Torah.

Celui qui a béni nos saints patriarches Avraham, Itshak et
Yaakov, bénira tous ceux qui vont se lever pour prier au lever
du soleil et aller voter afin que notre pays ne marche pas
dans l'obscurité. Hachem nous préservera, ainsi que tout le
peuple, afin de se renforcer dans la Torah, les mitsvots, et la
Emouna, ainsi soit-il. !
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MAYAN ‘HAIM

VAYERA

Samedi

12 novembre 2022

18 ‘heshvan 5783

Horaire de Chabbat
entrée : entre 16h17 et 16h57
sortie : 18h05

1 Se méfier du sentiment de contentement
Elie LELLOUCHE
2 Une apparition «gratuite»
Joél GOZLAN
3 Des anges multitiches
Yo’hanan NATANSON
4 Pudeur de I’étude
Michaél SOSKIN

SE MEFIER DU SENTIMENT DE CONTENTEMENT

Au bout de trois jours de marche en direction du Har
HaMoriya, Avraham, répondant a la demande divine
d’aller y sacrifier son fils, abandonne ses serviteurs au pied
de la montagne et entreprend de gravir seul avec Yits’haq
les derniers métres qui le méneront au lieu de son épreuve.
Prenant avec lui le feu et le couteau du sacrifice, Avraham
charge alors son fils de transporter le bois destiné a servir
de brasier. A bien y réfléchir, le comportement du premier
de nos Avot, dont la vie tout entiére a été consacrée a
proner la bonté et I’altruisme, semble déroutant. Comment
Avraham peut-il faire fi du débat intérieur qui, sans
aucun doute, agite, a ce moment méme, son fils Yits’haq,
focalisé sur la terrible épreuve qui I’attend, et tendu vers
I’accomplissement le plus pur de I’ordre divin ? Comment,
en effet, Avraham peut-il en un pareil moment imposer a
I’étre qu’il aime et dont, certainement, il pergoit la tension,
le transport du combustible avec lequel il sera consumé ?
On ne peut imaginer qu'une telle décision, prise qui plus
est par le premier des péres du peuple juif, ait pu étre mise
en ceuvre sans avoir été mirement réfléchie.

Rav Eliyahou Dessler, reprenant un enseignement du Saba
MiKelem, voit dans 1’acte d’Avraham un message adressé
a son fils. En s’associant résolument a la décision prise
par son pére d’obéir a 1’ordre divin quant a son sacrifice,
Yits’haq aurait pu éprouver un sentiment de contentement,
voire d’orgueil. Or, au moment méme ou ’homme se
laisse envahir par un tel sentiment, il s’expose, de facto, a
un relachement dans le combat intérieur qu’il doit mener
afin de conférer a son geste la pureté la plus absolue.
L’épreuve doit permettre a Yits’haq de grandir et de se
grandir. Elle ne doit pas engendrer un contre-effet pervers
qui la dénaturerait et la viderait de son sens.

C’est pourquoi Avraham, conscient de I’écueil qui pourrait
menacer son fils, amplifie, délibérément 1’épreuve que ce
dernier est appelé a surmonter. En imposant a Yits’haq le
transport du bois, alors que celui-ci s’appréte a donner sa
vie pour son Créateur, le premier des Avot invite son futur
successeur a ne pas laisser naitre en lui un sentiment d’auto-

AA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH

™ Torah-Box

Rav Elie LELLOUCHE

satisfaction irrémédiablement préjudiciable a la réussite
de sa mission. Si Yits’haq est capable d’accepter d’un
coeur entier la charge, assurément secondaire, du transport
du bois, alors méme que sa vie est en jeu, il témoignera,
par 1la méme, de la pureté absolue de son engagement.
C’est ce message que veut transmettre Avraham a son
fils. Surmonter 1’épreuve, c’est étre en mesure de fuir tout
sentiment naissant d’auto-satisfaction dans sa capacité a
I’affronter.

Car, explique Rav Sim’ha Zissel, la guerre que meéne
le Satan afin d’entraver ’homme dans sa construction
spirituelle, emprunte souvent des voies imprévisibles.
Constatant la détermination de ce dernier quant a ses choix
en matiere de piété, son penchant au mal le poussera, en
pareilles circonstances, a éprouver un sentiment d’orgueil
produit par cette détermination elle-méme. Prisonnier
de ce sentiment sournois, I’homme pourrait en arriver a
perdre totalement la ferveur née de son engagement.

C’est cette absence d’introspection et de réflexion sur les
«soubresauts» intérieurs de la nature humaine, qui a été a
I’origine de la terrible faute des explorateurs au moment
de la sortie d’Egypte. Leur dévouement extraordinaire
pour le ‘Am Israél lors de leur mission les a induits en
erreur. En mettant leur vie en danger pour espionner le
pays et ses habitants, les Méraglim se sont pensés a 1’abri
du Yetser HaRa’ et de ses pieges. Ce faisant, ils n’ont pas
estimé nécessaire de recourir a la pricre, comme le fit
Calev, ou bien méme de chercher d’autres moyens afin
d’éviter de tomber dans les filets tendus par le Satan.
Cette assurance excessive, liée a I’accomplissement d’un
acte a priori totalement pur, les a menés au désastre et a
conduit a I’échec de la génération du désert tout enticre.
La vigilance d’Avraham et I’abnégation de Yits’haq lors
de I’épreuve de la ‘Agéda sont l1a pour nous rappeler que
I’engagement sincere sur la voie du service de Hachem
requiert une attention et une introspection permanentes.
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UNE APPARITION «GRATUITE»

Notre Parasha, une des plus riches de la Torah en événements fondateurs
de notre tradition, commence par une nouvelle « apparition » de HaShem,
au récemment re-nomm¢é Abraham.

« HaShem lui apparut dans les plaines de Mamré alors qu’il était
assis a I’entrée de sa tente dans la chaleur du jour. » (Berechit 18,1)
Cette vision fait suite a ’alliance réaffirmée par HaShem avec notre
patriarche et sa descendance, a la promesse d’une terre et a 1’injonction
de la B’rit Mila. Abraham vient de se circoncire, ainsi que toute son
« assemblée », pour entrer dans cette alliance (B’rit). En dépit de sa
douleur, il cherche a exercer son ‘Hessed et se tient a I’entrée de sa tente
(qui est en fait son « lieu de travail ») pour guetter d’éventuels voyageurs
dans le désert, s’occuper d’eux et peut-étre les convertir.

Sur ce verset, le Midrash Raba cite un verset de Iyov (Job) :

« A partir de ma chair, je contemplerai HaShem » (Iyov, 19, 26)

11 semble exister un lien entre cette apparition et la B’rit Mila, opérée par
Abraham a I’age de 99 ans. Ce Midrash est étonnant car HaShem s’était
déja montré a plusieurs reprises a notre plus grand patriarche avant sa
circoncision, dans la paracha Lekh Lekha :

« HaShem se montra a Avram et lui dit : Je donnerai ce pays a ta
descendance. » (Berechit 12,7)

« Apreés ces événements, la parole de HaShem se fit entendre a
Avram, dans une vision, en ces termes: “Ne crains point, Avram :
Je suis un bouclier pour toi; ta récompense sera trés grande” » (Ibid
15,1)

« ... Et HaShem apparut a Avram et lui dit... » (Ibid 17,1)

11 nous faut comprendre ce qui a changé depuis, qui rend cette apparition
différente des précédentes et la fait dépendre de 1’alliance (B’rit) entre
Abraham et son Créateur.

Autre source d’étonnement : les premiéres apparitions de HaShem a
Avram s’accompagnaient toutes de promesses et de bénédictions, alors
qu’ici HaShem n’a rien a dire a Abraham (il a pour cela missionné les
trois anges)...

Non, Il lui rend seulement visite « pour prendre des nouvelles, au
troisiéme jour apres sa circoncision », selon le commentaire de Rachi.
C’est donc a un Abraham convalescent que HaShem apparait (Vayera),
Se faisant voir de lui a partir de sa chair meurtrie, comme dans le verset
de Iyov.

Ce que I’on peut comprendre de cette apparition « pour ne rien dire »,
de cette visite presque gratuite, c’est la grande proximité maintenant
établie entre notre patriarche et HaShem, proximité qui serait liée a la
circoncision... HaShem rend visite 8 Abraham comme on rend visite a
de la famille ou a un ami proche, sans raison particuliére...

Nous pouvons nous réjouir, car cette proximité avec Abraham se déploie
en méme temps a destination du futur Israél soumis aux Mitsvoth, puisque
c’est HaShem Lui-méme qui nous enseigne ici la mitsva primordiale de
« Bikour ‘Holim, », la visite aux malades.

Pourtant, cette apparition semble tourner court, puisque dés le deuxiéme
verset, on passe a autre chose : le regard d’Abraham se porte vers trois
hommes au loin, et il se précipite a leur rencontre... Comme si Abraham
mettait en attente la révélation (c’est une des deux lectures du verset 3,
rapporté par Rachi d’aprés Berechit Raba), pour exercer une autre mitsva
cardinale, celle I’hospitalité et du souci de ’autre. La prophétie ultime, la
visite et I’apparition de HaQadosh Baroukh Hou a notre patriarche, céde
ainsi le pas a ’empressement que montre Abraham, courant apres ces
voyageurs qui passent au loin, au zénith.

Incroyable ! Pour ce premier ‘Hassid, il est plus important de s’occuper
des créatures et de leurs besoins les plus triviaux, que d’expérimenter la
révélation !

Nous retrouvons cette idée révolutionnaire dans le traité Shabbat (127a) :
« Rav Yehouda dit au nom de Rav : I’accueil des invités est supérieur a
I’accueil du visage de la Chekhina (la présence divine). »

Ce ‘hiddoush m‘a fait penser a un autre enseignement rapporté par le
Rav Abraham Weingort dans son livre « Droit Talmudique et droit des
Nations », au nom de son maitre le Rav Yeh’iél Yaakov Weinberg z.1.
(1885-1966). Cet enseignement porte sur une histoire bien connue,
également rapportée dans le traité Shabbat (31a)

« Nouveau récit d’un étranger qui vient un jour se présenter devant
Chamai et lui dit : “’Convertis moi a condition que tu m’apprennes toute
la Torah le temps que je me tiens sur un pied”’. Chamai le repousse avec
la régle d’architecte qu’il tient dans ses mains. Il se rend alors aupres de
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Hillel, qui le convertit en lui disant : “’Ce qui est haissable a tes yeux,
ne le fais pas a ton prochain. Voici toute la Torah, le reste n’est que
commentaires... Va et étudie !”” »

Le rav Weinberg analyse d’abord ce que désire ce non-juif, candidat a
une conversion « a sa mesure ». Sa mesure c’est justement de rester sur
un seul pied, c’est a dire recevoir le coté plaisant de la Torah, sans en
accepter les contraintes. Le probléme, c¢’est qu’en restant sur un pied, on
n’avance pas... Et c’est justement la « halakha » (la « marche » a suivre)
qui faisait peur a ce non-juif'!

Chamai le sait et c’est pour cela qu’il utilise sa « régle d’architecte »,
celle qui permet d’avancer droit, pour repousser — et peut-étre faire
avancer — cet aspirant prosélyte.

Bien que ce guer soit manifestement aussi pressé que paresseux, Hillel
semble au contraire disposé a lui faire confiance. Mais le rav Weinberg
analyse finement la démarche du maitre, en s’étonnant de la formulation
qu’il choisit pour enseigner a cet homme toute la Torah en une phrase.
Pourquoi Hillel utilise-t-il une forme négative, « Ne fais pas a autrui
ce qui est haissable a tes yeux », plutdt que la célebre injonction « Tu
aimeras ton prochain comme toi-méme » ?

En bon pédagogue, Hillel sait qu’une telle formule constitue un idéal
difficile a réaliser... Car qui peut vraiment prétendre aimer son prochain
comme lui-méme ?

Non, Hillel préfeére rester dans le réel et le réalisable... Nous savons tous
ce qui est haissable a nos yeux, ce qu’on n’aimerait pas que 1’on nous
fasse, cette ligne de conduite est donc plus facile a observer. Hillel nous
délivre ici un enseignement majeur : la Torah ne vise pas une espece
d’idéal absolu, mais se réalise dans un vécu concret et quotidien !
Abraham illustre — et inaugure — ce principe puissant, lorsqu’il se
précipite auprés des voyageurs, au moment méme ou HaShem lui
apparait. Il est d’ailleurs remarquable que cette révélation survienne a
ce moment précis, comme si la visibilité de D.ieu a Abraham, I’Hébreu
maintenant circoncis, passait justement par le souci des autres.
Regardons maintenant ’attitude de notre patriarche envers ces hommes
dont il ne sait pas encore qu’ils sont des anges (il les prend pour des
bédouins arabes...).

Le ‘Hessed d’Abraham impressionne, il est fait d’empressement et de
largesses.

« Abraham se hata vers sa tente, vers Sara et dit: “Vite, prends trois
mesures de farine ordinaire et fleur de farine, pétris et fais-en des
gateaux.”

Puis, Abraham courut au troupeau, prit un veau tendre et gras et le donna
au jeune serviteur, qui se hata de les préparer.

11 prit de la créme et du lait, puis le veau qu’on avait préparé et le leur
servit. » (Berechit, 18, 6-8)

11 faut s’imaginer cet homme de 99 ans, au pire jour de sa convalescence,
peut-étre encore ensanglanté de la brit, courir dans la chaleur aprés ces
hommes, sa maisonnée, ses bétes, et organiser le repas... La Guémara
nous en détaille le menu : les trois mesures de farine font vingt-quatre
kilos (un « séa » fait huit kg !), et ce n’est pas un seul veau qu’Abraham
est parti chercher mais trois, afin de préparer une langue de veau (épicée
a la moutarde ) par voyageur. Le tout agrémenté de créme et de lait...
Bref, un festin de roi, trés inattendu en plein désert !

Mais tout aussi impressionnante que la largesse de ce festin est la fagon
dont notre patriarche I’avait présenté aux voyageurs :

« Qu’on aille quérir un peu d’eau; lavez vos pieds et reposez-vous sous
I’arbre.

Je prendrai une tranche de pain, vous rassasierez votre coeur, puis vous
poursuivrez votre chemin... » (Ibid., 18, 4-5)

Abraham anticipe ici de fagon magnifique I’enseignement de Chamai
dans Avot 1,15 : « ... Parle peu et agis beaucoup, accueille toute personne
en lui faisant bonne figure ».

Puissions-nous nous inspirer d’Abraham Avinou, qui nous montre
le chemin a suivre, comme il est écrit dans le traité Sota (34A) :
« Ma’assé avot, siman lavanim », les actes des péres sont un signe pour
leurs enfants...

Shabbat Chalom !



DES ANGES MULTITACHES

« Il leva les yeux, il vit, et voici trois hommes debout
sur lui. »
(Béréshit 18,2)

Rashi écrit : « L’'un pour annoncer la bonne nouvelle
a Sarah, un autre pour détruire Sedom, et un troisieme
pour guérir Avraham. Car le méme messager n’est jamais
chargé de deux missions différentes (Beréchith raba 50,
2). [...] Quant a Rafa€l qui a guéri Avraham, il s’en est
allé pour sauver Loth, ainsi qu’il est écrit : « lorsqu’ils
les eurent conduits dehors, il lui dit : sauve ta vie ». D’ou
il résulte que c’est le méme ange qui les a sauvés, [la
mission de guérir et celle de sauver étant de méme nature]
(Beréchith raba 50,11). »

Quel que soit le mode de calcul, le total est bien de quatre
taches distinctes, attribuées a trois malakhim. Un des
anges avait donc nécessairement une double mission, en
contradiction avec la régle posée par Rashi lui-méme : un
malakh ne peut accomplir qu’une seule tache !

Tossefot (sur Baba Metsia 86b) expliquent que les
malakhim ne peuvent en effet réaliser qu’une mission a
la fois. Mais une deuxiéme peut étre confiée a un malakh
qui a achevé une premicre tache. Cette quatriéme mission
(sauver Loth) ne pose donc pas de probléme.

Cependant, cette réponse ne donne pas entiérement
satisfaction, parce que dans ce cas, il y a un ange « de
trop » dans la tente d’Avraham. Deux malakhim auraient
pu ici achever leur premicre affaire (soigner Avraham et
annoncer la grossesse de Sarah), puis se rendre a Sedom
pour y accomplir les deux autres missions : détruire la
ville et sauver Loth.

Une autre approche (celle du Midrash cité par Rashi),
c’est que « la mission de guérir et celle de sauver [sont]
de méme nature. », et pouvaient toutes deux étre confiées
a Rafa€l. Mais la Guémara (Ibid.) ne permet pas une telle
lecture. Contrairement a Rashi, elle enseigne que c’est
Mikhael qui a sauvé Loth, aprés avoir annoncé la bonne
nouvelle a Sarah. Ces deux taches ne semblent pas du tout
étre « de méme nature » ! Comment Mikhael a-t-il pu les
mener toutes deux a bonne fin ?

On peut répondre, enseigne le Maharal, en modifiant
notre perspective sur le « programme de travail » d’un
messager divin. Les malakhim, contrairement a ce que
nous pensions jusqu’a présent, peuvent se voir confier
simultanément de nombreuses taches. Ce qu’ils ne
peuvent pas faire, c’est se charger en méme temps de
taches appartenant a des catégories de travaux différentes.
Ces grandes catégories, ces midot, ne sont pas nombreuses :
il en existe trois. Le premier type consiste en des actes de
‘hessed : amener du bien, de la bonté la ou ils n’existaient
pas encore. Le second type est I’opposé du premier : un
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acte de din, de rigoureuse justice, que nous percevons
comme défavorable. Entre ces deux types d’actions, il
existe des taches qui n’ameénent aucune bonté, aucun
bien nouveaux dans la Création, mais qui ne la privent
pas non plus de biens existants. Dans cette catégorie se
trouvent des actions qui restaurent et maintiennent ce qui
fonctionne déja.

Les malakhim peuvent donc étre « multitaches », mais
ils ne peuvent simultanément passer d’une catégorie de
missions a une autre.

Sous cet angle, on peut facilement rendre compte des
quatre taches de ces trois anges. L’un apporte la nouvelle
de la prochaine naissance de Yits’haq. Il y a 1a un pur
‘hessed, qui améne a 1’existence un étre qui n’existe pas
encore, et dont la destinée est indispensable au projet
divin.

Il est clair que la ville de Sedom fut détruite par un acte
de din, tache confiée a un second shalia’h.

Guérir Avraham, c’est-a-dire restaurer son état de santé
précédant la Brit-mila, puis sauver la vie de Loth, et
assurer la sécurité de sa famille, concourent au méme
but : maintenir un état existant, dont 1’équilibre est
menacé. Ces missions, qui se situent entre le ‘hessed et le
din, peuvent étre confi¢es a Rafaél.

Le Be’er BaSadeh (Rabbi Shmuel Dovid Friedman)
fait remarquer que la liste de Rashi ne suit pas I’ordre
chronologique, comme on aurait pu s’y attendre. Avraham
a été guéri avant la destruction de Sedom. En revanche,
la liste suit I’ordre des midot : du ‘hessed au din jusqu’a
I’intermédiaire entre les deux.

Comme on I’a vu, Rashi, comme souvent, s’appuie sur
le Midrash Rabba. La Guémara, de son cOté, assigne
une double mission a Mikhael plutot qu’a Rafagl. Cette
position peut tres bien s’expliquer selon notre approche.
Mikhael est lié¢ au pur ‘hessed, et par conséquent, c’est
lui qui annonce la nouvelle d’une future naissance a
Sarah. Loth n’a pas été sauvé par son propre mérite, mais
par un acte de ‘hessed en faveur de son oncle Avraham.
Sauver Loth est donc spécialement le travail de I’ange
du ‘hessed, plutot que de celui qui rétablit et maintient
I’équilibre existant.

Et comme en outre toute la région allait souffrir de la
dévastation, et que le mérite de Loth était insuffisant pour
le préserver du sort commun, sa survie ne peut pas étre
considérée comme la conservation d’une vie existante.
En vérité, une nouvelle existence lui fut accordée, ce qui
constituait bien un ‘hessed absolu. La Guémara considére
que c’est bien 1a la fonction de Mikhael !

D’aprés un maamar du Rav Yits’hoq Adlerstein (Torah.org)
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PUDEUR DE ’ETUDE

«Ils [les trois anges] lui dirent [a Avraham] : ¢’Ou est Sarah,
ta femme ?”. Il dit : “’Voici, dans la tente.” » (Berechit 18, 9)
La Guemara (Baba Metsia 87a) précise : les anges savaient ou
se trouvait Sarah Iménou, mais ils ont en réalité voulu souligner
sa discrétion, pour la rendre plus chére aux yeux de son mari.
(Rachi ibid).

On comprend que la tente, qui permet de se protéger du regard
des autres, est ici associée a la pudeur. Un peu plus loin,
concernant Ya’aqov Avinou qui est décrit comme « un homme
intégre habitant les tentes » (Berechit 25, 27) elle est pourtant
associée a I’étude de la Torah puisque nos Sages y voient une
allusion a I’antique Yechiva de Chem et ‘Ever (Rachi ibid).
Simple coincidence ? Voyons un autre exemple. Lorsque Bila’am
observe le campement des Hébreux dans le désert, il s’exclame :
« Qu’elles sont belles tes tentes, Israél ! » (Bamidbar 24, 5).
Et Rachi, s’appuyant sur le Midrach Agada commente : « leurs
portes n’étaient pas les unes en face des autres », pour qu’ils
ne puissent pas regarder ce qui se passe chez le voisin... Un
autre Midrash (Leka’h Tov) comprend pourtant : « tes tentes :
il s’agit des maisons d’étude [de la Torah] ». Y aurait-il donc un
rapport entre étude de la Torah et pudeur ? On rapporte au nom
du Gaon de Vilna que la pudeur chez la femme et I’étude de la
Torah chez I’homme relévent du méme impératif. Qu’est-ce que
cela signifie ?

De par sa nature, la Torah est a chérir comme un diamant et a
protéger d’une exposition néfaste. Etant donné qu’elle touche
a D’intériorité du monde, a la racine des Mitsvot, elle doit étre
étudiée avec pudeur et ne saurait étre bradée. C’est ce qui
explique la tradition plurimillénaire de 1’étudier dans les maisons
d’étude, dans un rapport trés contrdlé de transmission de maitre
a éleve. Plus encore, comme elle refléte la Volonté divine, elle
ne tolére pas la concurrence de 1’ego épais de celui qui 1’étudie.
Au contraire, I’étude de la Torah procéde d’un travail de
I’étre. Elle ne consiste pas, telle une science, a accumuler des
connaissances (par lesquelles on peut étre tenté de briller), mais
bien a transformer sa personne, a céder ce qu’elle a de superficiel
et grossier pour révéler ce qu’elle a de spirituel et profond.

C’est ce que sous-entendent nos Sages lorsqu’ils comprennent
que le verset « Voici la Torah : un homme, lorsqu’il mourra dans
une tente... » (Bamidbar 19, 14), qui parle encore de la tente,
vient définir ainsi 1’étude : « La Torah ne se réalise que chez
celui qui se tue pour elle » (Berakhot 63b). Non pas qu’il faille
se suicider, mais plutdt tuer notre ego pour faire place a cette
Torah qui nous dépasse infiniment. Voila un travail éminemment
personnel, d’effacement de la superficialité de sa personne pour
laisser place a la subtilité transcendante de I’intériorité. Ce
qui est la définition méme de I’effort de pudeur. Et nos Sages,
a maintes reprises, ne sont pas tendres avec ceux qui étudient
pour la recherche des honneurs, et qui transforment la Torah en
paillettes.

Cela ne veut pas pour autant dire que la Torah soit réservée a une
¢lite. Elle a été donnée au mont Sinai a I’ensemble des Hébreux.
Le caractére public de cet événement est si important qu’il est
nommeé, a trois reprises dans la Torah, « Yom Hakahal —le jour du
rassemblement » (Devarim 9,10 ; 10,4 ; 18,17), tout simplement.
Pourtant cette appellation connote aussi le coté exceptionnel de
cette configuration : apres le don de la Torah, son étude n’est plus
une affaire publique. La Guémara (Moed Katan 16a,b) relate que
le grand Rabbi [Yehouda Hanassi] a interdit 1’enseignement de
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la Torah dans la rue, en interprétant le verset « les contours de tes
hanches sont comme des colliers, ccuvre de la main de 1’artisan »
(Chir Hachirim 7,2). Ainsi, de méme que la hanche est cachée,
la Torah (qui, explique Rachi, est I’ceuvre des mains de 1’ Artisan
par excellence) doit I’étre également. Et a celui qui objecterait
que la Torah doit bien étre propagée, la Guémara répond que
« tout celui qui étudie la Torah “’de I’intérieur”, sa Torah se
répercute a I’extérieur ». Une exception cependant admet la
Guémara : les jours de « Kalla » ou deux fois par an, lors des
répits agricoles, tout le monde se réunissait pour entendre les
enseignements de Torah. On peut suggérer que ces sessions
étaient une sorte de reconstitution périodique du Yom Hakahal
du Sinai, venant rappeler que la Torah appartient a tout celui qui
veut s’en saisir, bien que son étude se fasse dans la pudeur et
I’effacement acharné de 1’ego.

Concentrons-nous sur les deux premiéres occurrences du
concept de « Yom Hakahal », toutes deux dans la Parasha de
Eikev. Elles interviennent lors du récit du don des premicres,
puis des secondes lou’hot (tables de la Loi). Un détail intéressant
les distingue : la premiére fois que Moché monte sur le mont
Sinai, il ne lui est pas demandé de confectionner un Aron (coffre)
pour y placer les tables qu’il recevra, et il n’est pas indiqué qu’il
les ait insérées dans un quelconque réceptacle. Quand, apres
les avoir brisées suite a 1’épisode du veau d’or, avant qu’il ne
monte pour recevoir les secondes lou’hot, Hachem Iui demande
explicitement de confectionner auparavant un Aron. La Torah
précise qu’il s’est exécuté, et que c’est dans ce coffre qu’il les
a placées avant de redescendre (ibid, 10, 1 ;3 ;5). Pourquoi ce
changement ?

La différence de nature entre les premiéres et les deuxiémes
lou’hot est un sujet abondamment commenté, mais le Beit
Halévi fait remarquer que si les premicres, entierement 1’ceuvre
de Hachem mais qui n’ont pas tenu, auraient équivalu a une
connaissance divine immédiate pour tous, les secondes, dont
le support est la pierre taillée par Moché, représentent la Torah
orale telle qu’on la connait, avec 1‘immense travail d’intégration
qu’elle demande. Ce travail difficile consiste a graver la Torah
sur notre coeur. A retirer de ’épaisseur de notre étre pour y
inscrire la transcendance. C’est un travail d’une extréme pudeur.
Osons suggérer que c’est la raison pour laquelle ces deuxiémes
lou’hot doivent étre dissimulées dans le Aron. Et elles y sont
restées, jusqu’a ce jour.

Encore un exemple de cette dualité : le Midrach (Bamidbar Raba
1, 7) commente le fait que la Torah a été donnée dans le désert.
Le Sefat Emet y pointe une apparente contradiction : d’une part
nos Sages nous disent que « tout comme [le désert est] gratuit
(libre d’acces a tous), il en est de méme pour la Torah », et dans
la foulée ils proposent un autre lien : « tout celui qui ne fait
pas de sa personne un désert, hefker (inoccupé, c’est-a-dire qu’il
se prive et s’annule), ne peut pas acquérir la Torah ». Est-elle
accessible gratuitement ou bien demande-t-elle un immense
travail de sacrifice de soi ? Le Sefat Emet répond qu’en effet tout
le monde peut étudier la Torah, mais celui qui souhaite I’acquérir,
c’est-a-dire étre son support, sa résidence, que « les paroles de
Torah coulent dans ses veines », celui-la devra s’annuler pour
lui laisser la place. Ce n’est pas un hasard si Moché Rabbénou,
le plus humble de tous les hommes (cf. Bamidbar 12, 3) qui
bégayait et fuyait les honneurs, a mérité d’étre le vecteur de
toute la Torah.

CE FEUILLET D’ETUDE EST OFFERT A LA MEMOIRE DE ELICHA BEN YA’ACOV DAIAN
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Par I’ Admour de Koidinov chlita
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(2,8- N> MWYNII)
Hachem apparut a Avraham dans les plaines de Mamré, alors qu’il était assis a I'entrée de sa tente, par
une chaleur torride. Il leva les yeux et vit trois hommes qui se tenaient prés de lui...

Rachi : « Hakadoch Baroukh Hou avait sorti le soleil de son écrin afin de ne pas fatiguer Avraham par des
invités. Et lorsqu’ll vit qu’il souffrait du manque d’invités, Il lui envoya trois anges a I’apparence humaine. »

Une question se pose : sachant que rien n’est caché devant Hachem, Il savait donc qu’Avraham notre
patriarche allait souffrir de I'absence d’invités. Pourquoi donc fit-Il sortir le soleil de son écrin pour lui envoyer
ensuite des anges qui feront office d’invités ?

Il est dit dans la guemara : « lorsque Moché monta dans les Cieux (au Har Sinai) pour recevoir la Torah,
les anges demandeérent : « que fait cet étre humain parmi nous ? ». Alors Hakadoch Baroukh Hou transforma
aussitét le visage de Moché en celui d’Avraham, et sermonna les anges en leur disant : « vous n’avez pas
honte, vous étes entrés et vous avez mangé chez lui ! ».

Les anges argumentéerent que puisque la Torah est sans limite et sans mesure, il est impossible de la
donner a un étre humain qui vit dans un corps limité, et qui ne peut pas toujours mettre en pratique les
commandements du fait de son corps, comme par exemple, d’accomplir la mitzvah de s’asseoir dans la
Souccah, car au moment ou les pluies tombent, il en est exempté. En outre, les sages nous disent que celui
qui est exempté et accomplit malgré tout la mitzvah est qualifié de “simplet”.

La ‘Hassidoute nous enseigne qu’il n‘est appelé “simplet” que lorsqu’il ressent une peine en
accomplissant la mitzvah, mais s’il s’en réjouit jusqu’a ne plus ressentir de géne, il n’est plus considéré comme
simplet, a I'égal de nombreux tsadikim qui s’asseyaient dans la Souccah en dépit du mauvais temps, ou
d’autres sortes de désagrément.

Il en était ainsi d’Avraham, notre patriarche, qui était malade au troisieme jour de sa circoncision. De
surcroit, compte tenu de la chaleur torride, d’aprés la loi de la Torah, il était exempté de rechercher des
convives. Cependant, il ne preta pas attention a sa propre affliction, et sortit s’acquitter de cette mitzvah, car
il était tellement heureux de la réaliser qu’il ne ressentait plus sa douleur.

C'est la réponse que donna Hakadoch Baroukh Hou aux anges qui prétextérent que la Torah ne peut
étre donnée a des étres humains, afin qu’ils voient combien les tsadikim sont heureux d’accomplir la Torah
jusqu’a ce que la matiere ne les dérange plus. C’est donc précisément pour cela qu’Hakadoch Baroukh Hou
voulut sortir le soleil de son écrin et envoyer des anges pour qu’ils constatent d’eux-mémes que la Torah
peut étre observée par les hommes dans la joie, sans limite, et au-dela de leurs souffrances, ce qui fut aussi
la réponse a leur protestation, lorsque Moché vint recevoir la Torah.

Publié le 09/11/2022
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Réflexion sur la Paracha
h Rav Mordékhai Bismuth

« Ils arrivérent a I'endroit que lui avait dit Ha-Elokim. Avraham y
construisit I'autel et prépara les bois. Il attacha Yits'hak son fils
et le plaga sur I'autel, au-dessus des bois.» (Béréchit 22;9-10).
ans |'épisode de la Akédat Yits'hak, la Torah nous raconte le dé-
roulement des faits : Avraham « construisit I'autel », « prépara les
bois », « lia Yits'hak », « le plaga sur I'autel » etc.
Toutefois, le texte ne nous dit pas comment Avraham a exécuté tous ces
actes. Les a-t-il faits de ses mains, de ses pieds, de son dos ? A premiére
vue, cette question semble inutile, car il est évident qu’Avraham a agi
avec ses mains. Cela est tellement évident que la Torah ne nous le pré-
cise pas ! Certes, c'est évident. Mais alors, pourquoi la Torah nous le pré-
cise-t-elle dans les versets suivants, comme il est écrit : « Avraham ten-
dit la main et prit le couteau pour égorger son fils » ? Il est tout aussi
évident qu’Avraham prit le couteau avec la main !
Pourquoi donc nous le préciser ?! Suite p2

@ Autour dela table de Chabat
% > )

otre Paracha commence par le récit de la venue de trois voya-
geurs du désert dans la tente d'Avraham Avinou. Nous sommes
trois jours aprés sa Brith. La tradition enseigne qu'il s'agissait
d'anges d'apparence humaine dépéchés par D.ieu. Rachi explique que
chacun de ces envoyés avaient une fonction particuliere. Le premier doit
guérir Avraham, le second lui annonce la naissance de son fils Ytshaq et
le dernier doit détruire la ville de Sodome et ses environs. Avraham les
invita a prendre un repas sous sa tente et s'occupa d'eux de la meilleure
maniére.
Ce passage dévoile une qualité incomparable d'Avraham : son
souci de faire le bien. En effet, Avraham souffrait de -
douleurs aigués (post-Milah) et pourtant cela
ne I'empécha pas d'accueillir des étrangers
sous sa tente ! A tel point qu' Hachem
provoquera une chaleur torride afin de
ne pas indisposer Avraham afin qu'il
n'y ait pas de passants dans les envi-
rons. Mais Avraham resta dehors a
la rencontre d'éventuels voya-
geurs ! Au final Hachem envoya des
émissaires pour |'apaiser et le faire
rentrer chez lui avec ses invités. On J

Rav David Gold

-

voit d'ici le trait de caractére sensa-

tionnel de notre Patriarche; celui de la

bonté de cceur, sans borne, et son amour

pour les créatures de D.ieu afin de les rap-

procher du service Divin.

Au détour de cette section, les Saints livres (Kad
Haquémah de Rabénou Béhai/Ohrim) nous apprennent que la

Mitsva d'inviter des étrangers dans sa maison a la faculté (ségoula) d'ap-
porter la délivrance aux couples sans enfants car finalement Avraham
aura l'année suivante le mérite d'avoir Ytshag. Ce méme phénomeéne
apparait au sujet du prophéte Elicha. Ce saint homme sera invité dans
une famille sans enfant et I'année suivante la maitresse de maison
mettra au monde un gargon. Dans le méme esprit, le Hafets Haim don-
nait le conseil a un couple qui souhaitait avoir des enfants d'inviter a
leur table, des pauvres.
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J'ai entendu une explication intéressante du Rav Eliahou Diskin Chlita
pour comprendre le rapport entre cette Mitsva (d'inviter) et le mérite
d'avoir des enfants. Le Rav Chlita explique que d'une maniere générale il
n'existe pas d'assurance que les enfants suivront le chemin spirituel des
parents. Par exemple méme si le pére est un érudit en Thora ou qu'il a
développé une grande crainte révérencielle devant Hachem, il n'est pas
dit que ses enfants suivront le méme chemin. Cependant, en ce qui
concerne les Midots/traits de caractére il en va différemment. Dans une
famille ou I'on pratique I'altruisme et la générosité vis-a-vis de son pro-
chain, ces traits de caracteres se retrouveront d'une maniére
générale chez les enfants. Donc lorsque les parents
s'occuperont de leurs prochains d'une maniére
désintéressée, la descendance continuera
sur cette méme voie. C'est la raison pour
laquelle Hachem voudra donner une
descendance a un tel couple qui
~\ s'occupe de faire du bien) car cette
X ‘ méme tendance existera chez les
. enfants de faire le bien a autrui...Et
comme mes lecteurs le savent
bien, Hachem VEUT QUE L'ON
FASSE DU BIEN A SON PROCHAIN.
Une autre maniere de comprendre le
phénomene c'est que D.ieu se com-
porte avec les hommes Mida Kenegued
Mida : en fonction de leur comportements.
Donc si un homme ouvre grand sa maison et
fait venir des indigents ou des gens a vie difficile, qui
sont aussi des créatures de D.ieu, n'est-ce pas ?, alors
Hachem fera en sorte que sa maison soit remplie de sa propre descend-
ance... Car en m'occupant des créatures de D.ieu, Hachem fera, mesure
pour mesure, et j'aurais aussi le droit de m'occuper de ma propre de-
scendance... Formidable explication entendue d'un Talmid Haham, le
Rav Itamar Habchouch Chlita de la ville d'Elad, qui, aprés trois années de
mariage, sans avoir d'enfants, avait hébergé des proches parents, pen-
dant plusieurs semaines, lorsque les missiles tombaient dans le nord du
pays et finalement, il a eu le mérite d'avoir un fils.

Rav David Gold [l 972.55.677.87.47
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) Réflexion sur la Paracha
N v Mordékhar Bismuth

La Torah nous donne par cela un enseignement fondamental sur notre
pere Avraham. Nous savons qu’Avraham fut un serviteur de D.ieu ex-
ceptionnel. Aprés avoir surmonté neuf terribles épreuves, le voila a la
dixieme et ultime épreuve. Avraham était totalement engagé dans sa
Avodat Hachem, a tel point qu'il a réussi a sanctifier tout son étre. Ses
mains et tout son corps fonctionnaient automatiquement a la vue d'une
Mitsva ; il avait pour ainsi dire « l'instinct Mitsva ». C'est pour cela que,
dans le déroulement de la Akéda, la Torah ne précise pas « comment »
Avraham a agi, car c'était automatiquement, instinctivement, que ses
mains ont suivi I'ordre du Tout-Puissant.

Mais par la suite, une fois Yits'hak ligoté sur I'autel, Avraham veut pren-
dre le couteau, mais cette fois-ci, sa main ne se tend pas toute seule.
Avraham Avinou est dans le doute, I'angoisse.
« Comment se fait-il que mes mains ne réagis-
sent plus ? Ai-je régressé dans mon service
de D.ieu ou est-ce vraiment une Mitsva _
d'offrir mon fils ?

Toutefois, le doute ne le perturbera
pas longtemps et ne prendra pas le
dessus : « Avraham tendit la main
et prit le couteau ». Il saisit en
quelque sorte sa main pour I'en-
voyer prendre le couteau et appli-
quer l'ordre d'Hachem. Le couteau
en main, Avraham s'appréte a égor-
ger Yits'hak lorsqu'une voix retentit :
« N'envoie pas ta main vers le jeune
homme et ne lui fais rien, car Je sais mainte-
nant que tu crains Elokim, et que tu ne M'as pas refu-
sé ton fils unique. »

Hachem dit a Avraham : « N'envoie pas ta main » car ce n'est pas une
Mitsva d'immoler ton fils. C'est pour cela que ton corps n'a pas réagi :
Mon ordre ne consistait pas a égorger ton fils unique.

Malgré cela, Avraham fut peiné et soucieux. Il ne se sentait pas soulagé
d'étre dispensé ! Ne pas avoir pu offrir un sacrifice a Hachem ! Tout était
prét : l'autel, le sacrifice, le feu... Lorsque Hachem vit que cette dispense
faisait de la peine a Son serviteur, Il lui envoya un bélier afin qu'il puisse
I'offrir.

La lecture de cet épisode nous permet de voir la fagon dont Avraham
Avinou a totalement sanctifié son corps, ses membres et sa sensibilité
pour la Avodat Hachem ; on l'appelle la « Emounat Evarim » (la foi des
membres du corps).

Chaque matin nous débutons la tefila par I'épisode de la Akédat
Yits'hak, parce que lors de ce moment fort de notre histoire, notre péere
Avraham fut prét a sacrifier son fils unique et aimé en holocauste d'une
part, et d'autre part, Yits'hak agé de 37 ans se soumit de plein gré a
I'ordre d'Hachem et était prét a se laisser sacrifier.

Cet épisode doit éveiller en nous un sentiment de lien avec le comporte-
ment de nos péres. Nous devons nous identifier a eux lors de notre
Avodat Hachem [service divin]. Car D.ieu se souvient trés bien de la
Akéda, Il n'a pas besoin que nous la Lui rappelions. Si nous I’évoquons,
c'est pour Lui révéler que nous aussi sommes préts a nous sacrifier pour
Lui.

L'acte de la Akedat Ist'hak en lui-méme ne prouve pas entierement la
grande noblesse d'Avraham. Il se peut qu'il ait agi juste par une quel-
conque crainte pour sa propre vie et en n'obéissant pas a D.ieu par
amour.

Toutefois, s'il avait agi exclusivement par peur de désobéir, lorsque
I'ange lui annonga de ne pas "porter sa main contre I'enfant”, il se serait
réjoui d'étre exempté de cette épreuve, aurait détaché son fils et se
serait dépéché de rentrer chez lui. Au contraire, il a peiné pour accom-
plir un sacrifice et de ne pas redescendre de la montagne bredouille.
Preuve flagrante qu'Avraham n'a servi son Créateur que par amour et
tous ses actes étaient seulement pour la gloire du ciel.

Rabbi Chimone et son Maitre Rabbi Akiva vécurent pendant une période
difficile pour le peuple juif.

La guémara (Brakhot 61a) rapporte que les autorités romaines avaient
interdit aux Juifs d’étudier la Torah. Pourtant les deux Sages conti-
nuaient a donner des cours au grand public.

Papous ben Yéhouda demanda a Rabbi Akiva s'il ne craignait pas de se
faire arréter. Rabbi Akiva lui conta une parabole : un renard se prome-
nait sur le bord d'une riviére. Il vit des poissons qui nageaient de part et
d'autre. Le renard leur demanda : - « Devant qui fuyez-vous ? »

- « Des filets que les pécheurs ont déployés dans la riviére -

« Venez chez moi, leur proposa le renard, je vous protégerais »

- « C'est de toi que I'on dit intelligent ! Si dans notre environnement on
craint de mourir, dans un environnement qui nous est hostile
qu’adviendra-t-il de nous ? »
Rabbi Akiva expliqua alors a Papous ben Yéhouda le rap-
port de cette parabole avec son probléme :
« Je préfere vivre en danger, mais dans I'envi-
ronnement qui me permet de vivre a
savoir en étudiant la Torah, plutét que
tenter de vivre sereinement sans
oxygene !»

Quelques jours aprés Rabbi Akiva et
Papous ben Yehouda furent tous
S deux arrétés. Papous dit alors a
Rabbi Akiva : « Heureux sois-tu Rab-
bi Akiva, toi tu t'es fait arréter a cause
de la Torah, alors que moi c'est pour
des futilités que je suis ici... »
Ces derniers mois notre vie a subi un cham-
boulement spirituel, plus de synagogue, plus de
mynian, plus de chiourim.... Parce que c'est dangereux,
il faut faire attention a sa vie, il faut tout faire pour sauver des
ames... c'est écrit dans la Torah «Vénicharmtem méod lénafchotékhem
vous prendrez grandement garde a vos dmes» (devarim 4;15)!

Mais jusqu'a quand ? Il ne faudrait pas que ce virus, se transforme en
alibi pour justifier nos actes, et qu’il nous conforte a prier seul et a dé-
laissé nos temps d'étude qui étaient fixés depuis des années !

Il faut se rendre a I'évidence, que se rendre au supermarché, faire la
queue a la poste, a la pharmacie, assister a une réunion au bureau...
n'est pas moins dangereux que de prier en mynian, participer a un
chiour avec un Rav...Bien évidemment en gardant les régles de distance.
Le verset cité, ne parle pas uniquement de la préservation du corps,
mais essentiellement de la préservation de I'ame sur le plan spirituel.
Le fait de prier ou d'étudier tous les jours n'est pas un témoignage de
notre amour pour Hachem et Ses mitsvot. Ce sont des obligations que
nous avons envers lui.

Ce serait peut-étre le fait de se lever tot, I'empressement de la per-
sonne indique son désir d'accomplir les mitsvot, de prier et de servir son
Créateur.

Comme I'affirme le roi David "je cours vers tes mitsvot, car Tu as élargi
mon cceur", le ceeur et le désir sont exprimés dans le fait de courir vers
la mitsva.

A quoi cela ressemble ? Un médecin qui vérifie I'état de santé de son
patient ne lui demande pas s'il a mangé ; il est certain que le patient a
mangé sinon il serait mort ! Il lui demande en revanche s'il a mangé avec
appétit, car I'appétit prouve que le patient est en bonne santé.

De la méme maniéere, le désir dans I'accomplissement des mitsvot res-
semble a "l'appétit" qui démontre que la personne est en bonne santé
spirituelle.

Nous sommes, nous aussi aujourd'hui, a notre tour, éprouvé et testé
par Hachem, peut-étre la dixieme et l'ultime épreuve ? Ne baissons
pas les bras trop vite et nous ne réjouissons pas de cette situation
pour se trouver des excuses.

Comme notre patriarche, méme si nous sommes « exemptés » de cer-
taines choses pendant la situation actuelle, montrons notre déception,
soyons peinés et soucieux, de ne pas avoir pu accomplir la mitsva et
essayons de faire tout pour exécuter : la volonté de notre Pére céleste.

Rav Mordékhai Bismuth
mb0548418836@gmail.com

L'étude de cette semaine est dédiée pour:
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4.
"“* Réponses aux questions

Avraham Bismuth

de huit jours comme le lui ordonna Hachem dans la Parachat de

la semaine derniere. Cette Mitsva sera pour tout homme juif le
signe d’appartenance a l'alliance d’Avraham Avinou. Voici quelques
questions a ce sujet :
Pourquoi fait-on une étude et un repas la veille de la Brit Mila ?
L’étude faite la veille de la Brit mila est appelée Brit Its’hak. Pendant
cette étude nous avons I’habitude de rassembler au moins dix hommes
qui liront des passages du Zohar. Il est recommandé d’inviter des érudits
en Torah qui prononceront des paroles de Torah pendant le repas. La
raison de cette étude est rapportée dans le Maté Moché qui écrit « nous
avons la coutume de protéger le nouveau-né la veille du huitiéme jour.
La raison est que le Satan a l'intention de 'endommager et de I'empé-
cher a accomplir la Mitsva de Brit Mila car il lui est difficile que
le peuple juif accomplisse cette Mitsva qU| sauve du
Guéhinom. C’est pour cela que I'on crée une
protection la nuit qui précédent la Brit Mila
en étudiant la Torah.
Au sujet du repas que nous faisons le
soir de la Brit Its’hak, le « Otsar Habrit
» au nom du rav Ya'acov Hagozer
auteur du livre « Klalei Hamila » rap-
porte le Midrach Tan’houma sur le
verset « Au huitiéme jour on circonci-
ra I'excroissance de I'enfant » viens
voir combien le peuple d’Israél aime
les Mitsvot en sortant beaucoup d’ar-
gent pour chérir les Mitsvot et Hachem
leur répond « Moi aussi Je vous rajoute des
joies comme il est dit NNAE 'N2 OMY 199N
De cette source nous avons la coutume de faire un
repas la veille de la Brit Mila pour montrer combien nous
aimons les Mitsvot.
Est-ce que le repas que I'on fait a la Brit Its’hak est considéré comme
une Séoudat Mitsva ?
Selon le Na’halat Shiv’a ce repas est considéré comme une Sé’oudat
Mitsva. Selon le Maharik, le Maguéne Avraham ce repas n’est pas consi-
déré comme une Sé’oudat Mitsva. Le Rav ‘Ovadia Yossef Zatsal tranche
la halakha comme le Maharik et le Maguéne Avraham. Il en sort
gu’aprés Roch ‘Hodech Av il sera interdit de consommer de la viande au
repas que |’on fait au Brit Its’hak.
Y a-t-il une source en ce qui concerne la Chaise d’Eliahou Hanavi ?
Dans les Pirké déRabbi Eli’ézer il est enseigné que la royauté d’Ephraim
qui gouvernait la partie du Nord du pays d’Israél interdisait de pratiquer

D ans notre Parachat Avraham Avinou circoncit son fils Its’hak agé

—‘*\l
Une vie SaIne i ks

Rav Yé'hezkel Is'hayek chiita

La gymnastique favorise la digestion

la Brit Mila. Eliyaouh Hanavi qui vivait a cette époque se leva contre ce
décret et adjura les cieux de ne pas donner de pluie. Hachem fit un
serment contre Eliyaouh qui été constamment en colére contre son
propre peuple en disant « Je le jure sur ta vie que les enfants d’Israél ne
feront pas la Mila tant que tu ne seras pas la pour les voir accomplir
cette Mitsva de tes propres yeux ». C’est ainsi que nous avons la cou-
tume de disposer une chaise en I’honneur d’Eliyahou Hanavi qui est
aussi appelé Malakh Habrit (I'ange de I'alliance). Le Rokéa’h, le Migdol
Oz et d’autre encore écrivent qu’il faut préparer deux chaises et réser-
ver la plus belle pour Eliyahou Hanavi. Il est rapporté dans le livre
Ta’amé Haminaguim qu’au moment qu’Hachem a décrété sur Eliyahou
d’étre a chaque Brit Mila Eliyahou répondit qu’il ne pourra supporter
d’étre la-bas si le pere de I'enfant est un fauteur, sur ce, Hachem lui
promis qu’il pardonnera toutes les fautes du pere de I’enfant. Mais
Ellyahou continua en disant qui ne supportera pas si le
a Mohel est un fauteur et Hachem lui jura qu’il par-
donnera les fautes du Mohel et Eliyahou lui
répond et si I'assemblée est formée de fau-
teurs je ne pourrais pas aussi supporter et
Hachem promit qu’il pardonnera les
fautes de toute I'assemblée. Le Bné
Isakhar rapporte que tout celui qui se
tient a coté de la chaise d’Eliyahou ses
fautes sont pardonnées.

Est-ce vrai que celui qui est invité a
une Brit Mila est obligé de s’y rendre ?
Toute l'obligation de s’y rendre n’est que
si 'on est invité a la Séoudat. A ce sujet il
est dit qu’une personne invitée a la Séoudat
d’une Brit Mila et qu’elle ne s’y rend pas est
comme repoussée par le Ciel. C'est pour cela qu’il
est d’'usage de ne pas inviter, mais de faire savoir la date le
lieu et I’heure du repas.

Pourquoi doit-on enterrer le prépuce dans le sable ?

Le Pirké Dérabbi Eli’ézer rapporte que les Bné Israél prenaient le pré-
puce et le recouvrait de la poussiere du désert. Lorsque Bil’am vit le
désert empli de prépuce il s’exclama « qui pourra affronter les Bné
Israél qui sont protégés par le mérite du sang de la Mila qui sont recou-
vert par la poussiére ». De la nous apprenons qu’il faut recouvrir le pré-
puce de la poussiere de la terre. Il y a une autre raison qui est rapportée
par le Aboudaram qui est que la poussiére est évoquée dans le verset «
Je placerai ta descendance comme la poussiére de la terre » et concer-
nant le sable il est écrit « J'ai placé ta descendance comme le sable de la
terre ».

changer d'une personne a l'autre, selon I'age ou I'état de santé. Cepen-

n doit faire des exercices de gymnastique pour rester en bonne dant, il faut savoir que chaque exercice physique avant le repas, la

O condition physique et d'autres, pour réchauffer le corps et aider a

marche rapide dont nous reparlerons plus loin ou tout autre mouvement

la digestion. Nous allons parler ici de la deuxieme catégorie. Nous d'échauffement, comme se lever et s'asseoir dix ou vingt fois, contri-

avons une huitaine de « réservoirs » de graisses dans le corps ;
pour briler ces graisses par la gymnastique, il faut

faire huit exercices correspondants, dont la
marche. Bien sir, ces exercices ne sont ni
connus ni a la portée de tous, mais
suivant un conseil fondé sur un ensei-
gnement du Rambam, nous pouvons
faire de la culture physique avant le
repas. La digestion de celui qui a
échauffé son corps avant le repas
ressemble a la cuisson d'un mets sur
un bon feu. Celle d'une personne qui
n'a pas fait

d'exercice physique est comparable a une cuis-
son sur une petite flamme.

La nourriture bien digérée ne se transforme pas en graisse. Le corps s'en
sert comme source d'énergie au lieu de la faire entrer dans les réservoirs
de graisse, qui se vident peu a peu, de sorte qu'on n'a plus besoin des
huit sortes d'exercices physiques. Dans le cadre restreint de cet ouvrage,
il nous est impossible de donner des conseils pratiques a ce sujet ; cha-

buent a une bonne digestion et, a la perte des kilos superflus. Cha-
cun doit étre assez avisé pour savoir quels exercices
lui conviennent.
‘ « On ne doit pas se mettre a table avant
s d'avoir marché jusqu'a ce que le corps
commence a s'échauffer, ou avant
d'avoir effectué un travail ou toute
autre activité qui demande un effort.
En résumé, il faut imposer une tache
pénible a son corps et le fatiguer
chaque jour le matin, jusqu'a ce qu'il
commence a s'échauffer, puis se reposer
un peu pour reprendre ses esprits avant de
se mettre a table » (Rambam, Hilkhot Dé'ot, 4,2).
Mais attention ! La gymnastique apres le repas est nui-
sible. Si vous ne pouvez pas en faire avant le repas, comme le Rambam le
recommande, attendez au moins une heure ou deux aprés le repas.

Extrait de I'ouvrage « Une vie saine selon la Halakha »
du Rav Yé'hezkel Is'hayek Chlita

cun doit consulter un spécialiste, d'autant que les instructions peuvent Contact [l 972.361.87.876
ceeloneoe
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pour toujours avoir quelque chose a dire

«ll vit trois hommes se tenant face a lui. Il vit et courut & leur
rencontre» (18, 2)

Que vient nous apprendre la répétition du mot : «apergut » ? Le
Rav Chakh Zatsal nous enseigne, qu’elle vient nous apprendre,
que pour accéder au niveau de bonté et de solidarité requis par
la Torah, il faut s’efforcer d’apercevoir, de percevoir les besoins
de 'autre. Il faut regarder une personne afin de lui témoigner de

5 e la considération et du respect (ex : en lui
-\\3»\“\"",’,,; dressant un regard bienveillant).
(®1

Cela va réveiller en nous des senti-
ments positifs a son égard, et
I"autre regoit notre message : Je
suis regardé par autrui, c’est
" donc que j'existe, que je suis

” une personne de valeur. Combien
#  cela peut faire du bien, réchauffer
notre prochain. Il faut également regarder
une personne afin de pouvoir déceler ses véritables besoins du
moment (une écoute, de la considération, a manger, ...). Je re-
garde autrui car j'ai envie de sortir de mon systéme de penser,
pour comprendre celui de mon prochain. Je n’agis pas pour me
donner bonne conscience, mais afin d’étre utile, d’agir pleine-
ment pour le bien d’autrui .La Torah souligne par deux fois le
mot « vit » pour mettre I'accent sur le sens profond de la bonté,
trait qu’Avraham a particulierement développé.

« IIs lui dirent : “Ou est Sarah, ta femme ?” Il répondit :
“Elle est dans Ila tente.” » (Béréchit 18, 9)

De cette réplique d’Avraham, Rachi déduit la pudeur de Sarah. Le
Pardés Yossef demande en quoi le fait qu’elle se trouvait dans la
tente prouve sa pudeur, alors qu’en ce jour-la, il faisait extréme-
ment chaud et personne ne sortait donc de chez soi. Rav Réou-
ven Karlinstein Zatsal explique que, si elle était dans la tente et
que les anges ne la virent pas, c’était la preuve qu’elle était pu-
dique, puisqu’elle se cachait chez elle des I'apparition d’étran-
gers. (Yé"hi Réouven)

«Je ne suis que poussiére et cendre» (Béréchit 18,27)

La poussiere de la terre n’a pas de valeur particuliere en ce qui
concerne le passé, mais pour I'avenir, elle a une grande impor-
tance, car aprés le labourage et les semis, la terre peut produire
des fruits et des plantes. En revanche, la cendre n’a aucune im-
portance en ce qui concerne |'avenir car

elle ne peut rien faire pousser, mais elle a son importance étant
donné qu’autrefois elle était un objet utile. Avraham était si
humble qu’il ne considérait avoir aucune qualité : ni dans le pas-
sé, ni a I'avenir, comme la poussiére et la cendre ensemble. Nos
Sages disent que c’est pour cela qu’il a mérité la « poussiére de
la femme sota » et la « cendre de la vache rousse ». Etant donné
qu’il s’est abaissé comme « la poussiére » qui n’a pas d’'impor-
tance par son passé, il a mérité la Mitsva de la « poussiére de la
femme Sota », qui permet de vérifier si la femme a fauté dans le
passé. Et comme il s’est abaissé comme la « cendre », qui n’a pas
d’importance pour I'avenir, il a mérité la Mitsva de « poussiére
de la vache rousse », qui permet de purifier les personnes im-
pures et qui influence donc leur avenir. (Maayane chel Torah)

«ll (Avraham) implanta une auberge & Beer Ché-
va» (Béréchit 21,33)

Le terme : auberge, qui se dit « éshel/2W/X» , forme les initiales
des trois mots : manger (a’hila/N2'DX ), boire (chtiya/MMY/) , et
raccompagner (lévaya/MM?), qui sont les trois marques
d’attention fondamentales qu’un hote doit assurer a ses invités.
Avraham recevait les passants, leur donnait a manger, a boire, et
il les raccompagnait. Ces trois actes se devaient d’étre une répa-
ration pour trois fautes commises avant lui. Par le fait de donner
a manger, il voulait réparer la faute d’Adam, qui a fauté en
mangeant de I'arbre de la connaissance. En leur donnant a boire,
il voulait réparer la faute de Noah qui, en sortant de I'arche,
planta une vigne et se mit a boire. Enfin, en raccompagnant ses
invités, il voulait contrebalancer la perversion des habitants de
Sodome qui interdirent de recevoir des invités. (Gaon de Vilna)

« Si je I'ai distingué, c'est pour qu'il
prescrive a ses fils » (Beréchit 18-19)

l e Rav Galinsky zatsal raconta:
j'ai rencontré un avocat de
Ramat Gan qui n'était pas reli-

gieux mais me demanda: "Que faites-

vous dans la vie ?" Je lui répondis: "Je
donne des conférences". Il s'étonna:

"Et vous arrivez a gagner votre vie

ainsi ?" Je lui répondis: "vous le

voyez. Je suis vivant, grace a D.".

"Combien étes-vous payé par confé-

rence ?" Je lui répondis sincerement:

"Je ne sais pas. On ne paye qu'a la

fin". Il fut surpris: "Vous voulez dire

que vous travaillez gratuitement ?"

Sur ce, je rétorquai:

"Non ! C'est vous

qui travaillez

gratuite-

ment !" Il

ne com-

prit

pas. Je

lui dis:

"Je

vais

vous

raconter

une his-
toire pour
vous expli-
quer": un chauf-
feur de taxi conduisit

un Rav chez Rav Chakh zatsal.

Pendant le trajet, le Rav décrivit la

grandeur de Rav Chakh, sa sagesse,

ainsi que ses qualités, sa générosité.

Tout cela n'impressionna pourtant

pas le chauffeur. Ce dernier ne vou-

lait savoir qu'une seule chose: Est-ce
que ce Rav accordait des bénédic-
tions ? Evidemment, le Rav accorde
aussi des bénédictions ! C'est de cela
que le chauffeur avait besoin ! Il de-

manda l'autorisation de se joindre a

la visite. Il monta avec lui chez Rav

Chakh, se précipita vers lui et lui em-

brassa la main. "Rav, j'ai besoin d'ur-

gence d'une bénédiction !" "Que vous
soyez bénil!" "Non, ce n'est pas pour
moi. C'est pour ma chienne qui est
malade, est-ce que le Rav pourrait
prononcer pour elle la priere "Mi
chébérakh". Le Rav qui avait amené
le chauffeur de taxi devant Rav Chakh
se sentit défaillir, mais Rav Chakh
caressa tendrement la main du chauf-
feur: "Bien sar, il ne faut pas qu'un
animal souffre". Il se leva malgré ses
guatre-vingt-dix ans et s'empara d'un
sidour. Il feuilleta les pages jusqu'a la
priére en question pour un malade. Il
se pencha sur le sidour et lut avec
concentration: "Celui qui a béni nos
patriarches Avraham, Yits'hak et Yaa-
kov, Moché, Aharon, David et Chlo-
mo, bénira aussi la malade", puis il se
tourna vers le chauffeur en émoi:

"Quel est son nom ?" "Lassi !" "Lassi

fille de... ?", demanda-t-il au chauf-

feur. "Quel est le nom de sa mere?"

Le chauffeur fut pris de confusion. La

mere de la chienne ? Qui sait ?!

"Alors, on ne peut pas prononcer la
priere "Mi chébérakh", conclut Rav
Chakh en refermant le sidour. "Mais
je peux quand méme lui accorder une
bénédiction, il s'agit de la souffrance
d'un animal". "Vous comprenez",
demandai-je a I'avocat. "Comprendre
quoi ?", demanda-t-il. Je m'expliquai:
"C'est clair, non! Je suis relié a mon
pére ainsi qu'a mes enfants, je repré-
sente un maillon dans la chaine des
générations. Nous ne pouvons pas
saisir la grandeur d'Avraham avinou.
Il traversa dix épreuves qu'il réussit a
surmonter. Mais pourquoi mérita-t-il
I'amour de D. ? C'est clairement écrit:
Si je l'ai distingué (Rachi:
"aimé"), c'est pour qu'il
prescrive a ses fils et
a sa maison apres
lui d'observer la
voie de [I'Eter-
nel, en prati-
quant la ver-
tu et la jus-
tice". Nos
maitres nous
enseignent:
"Le fils est
comme les
jambes de son
pere" (Erouvin
70b). Chaque mitsva
que j'accomplis, je rajoute
un mérite a mes parents qui m'ont
éduqué dans cette voie, ainsi qu'a
mes grands-parents et ainsi de suite
jusqu'a nos patriarches. De plus,
j'éduque mes enfants dans le chemin
de la Torah et des mitsvot, et grace a
cela, je suis slr que mes mérites vont
se multiplier sur de nombreuses gé-
nérations. Nos sages nous appren-
nent également que nos éléves sont
comme nos propres enfants. Quand
je fais des conférences et que quel-
qu'un apprend de nouvelles choses
sur le Judaisme, puis renforce grace a
cette conférence sa pratique de la
Torah et des mitsvot, mes mérites
augmentent. Ce n'est pas pour rien
que I'on appelle un Juif a la Torah par
son nom et le nom de son peére. Je ne
vais pas vivre éternellement ! Mais,
quand je monterai dans le monde
éternel, ce ne sont pas seulement
tous mes mérites personnels qui vont
m'accueillir mais également les mé-
rites de mes enfants, de mes éleves
et de tous ces gens qui ont participé a
mes conférences qui continuent a
accomplir des mitsvot et a étudier la
Torah; car tout sera a mon crédit !
Ainsi qu'au crédit de mes ancétres...
Le chien, lui, n'est pas un maillon, il
n'est pas lié a ses parents, il n'a pas
de descendance. Le chien vit sa vie au
présent. Et a la fin, tout est terminé.
Moi, je suis un étre humain, et
vous ?!" Il s'énerva: "Je suis un étre
humain comme vous !" Il n'avait tou-
jours rien compris...

"

Rav Moché Bénichou
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AUTOUR DE LA TABLE DE SHABBATH, n° 358, Vayera

Ces paroles de torah seront lues Léyloui Nichmat pour I’élévation de I’ame de mon pére Yacov Leib ben Avraham
Natté (Nathan). Son jahrzeit 21 hevan/ mardi 15 novembre que son souvenir soit source de bénédiction.

On souhaitera beaucoup de réussites au nouveau Gouvernement et que la bénédiction de D.ieu repose sur son

Peuple.

Mieux que la Rolex...

Notre Paracha est riche en événements. On s'attardera cette
semaine sur la fin de la section qui traite de la ligature
d'ltshak. On le sait, Avraham a passé la majeure partie de sa
vie sans enfants (notre Sainte meéere Sarah était stérile-voir
Yévamot 62). Ce n'est qu'a I'dge vénérable de 100 ans qu'il
aura le mérite d'avoir ltshak (Sarah avait alors 90 ans). Itshak
sera circoncit a 8 jours et grandira dans la tente d'Avraham et
de Sarah. Trente-sept années plus tard, Hachem demandera
a Avraham une chose exceptionnelle : prendre son fils et
I'élever au Mont Moriah (Jérusalem). Avraham avait 137 ans
(il vivra jusqu'a 175 ans). Avraham compris l'injonction de
D.ieu qu'il fallait I'amener en holocauste. En effet le terme
employé par D.ieu était :"LaAlot"/monter (sur le Mont) mais
cela peut désigner aussi les sacrifices entierement consumés
(Olah). L'épreuve est particulierement difficile. 1l doit Prendre
son fils, longtemps attendu, et I'offrir sur l'autel (d'aprés la
compréhension d'Avraham) ! De plus, toute la vie de notre
saint Patriarche n'a été qu'un Kidouch Hachem (sanctification
du Nom de D.ieu) auprés des peuplades. Et durant cette
période reculée, la grande mode était de sacrifier son rejeton
a l'idole du quartier... (Un peu comme le font encore de nos
jours les familles des terroristes qui envoient leurs fils (et
filles) faire des actions immondes auprés de populations
innocentes en sachant qu'ils ont trés peu de chances de
revenir au bercail...). Dans le méme temps, Avraham
dévoilait la foi en un D.ieu unique, bon et plein de Miséricorde
vis-a-vis des hommes. Et voici que Hachem demande a
Avraham de I'immoler ! De plus, Itshak était le gage que le
parcours d'Avraham n'est pas vain. Il restera une
descendance qui suivra les sentiers spirituels nouvellement
établis par Avraham. Ces deux axiomes seront donc balayés
par l'injonction de le sacrifier.

Lorsque D.ieu s'adressera a Avraham, Il lui dira :" Prends ton
fils, ton unique, celui que tu aimes et ameéne le vers le
Mont Moriah et éléve-le ". Le commentaire de Rachi
explique que la redondance des expressions :"Aimé, unique,
ton fils...", vient désigner exclusivement ltshak et non Ichmaél
(qui est le fils d'Avraham via la servante égyptienne, Agar).

Le Or Hahaim explique que le verset nous apprend autre
chose encore : la maniére dont un homme doit aimer D.ieu.
En effet il existe une Mitsva de chérir D.ieu comme cela est

indiqué dans le Chéma Israél :"Tu aimeras ton D.ieu de tout
ton cceur, de toute ton ame, de tous tes biens" (verset lu
matin et soir).

"De tout son cceur”, il n'existe pas de chose plus chére au
pere que l'amour porté a son fils. C'est pourquoi lorsque
Hachem a désigné Itshak, dans notre Paracha, Il dit :"Prends
ton fils"."De toute ton ame" fait allusion a "Ton unique".
Puisque Itshak est son unique fils (par Sarah), c'est un peu
comme s'il offrait sa propre vie (Avraham). De plus, une autre
Guémara enseigne qu'un homme sans enfant est considéré
(un tant soit peu) comme mort...

"De tous tes biens" fait allusion a lorsque D.ieu dit a
Avraham :"Celui que tu aimes"; c'est a dire

que tu aimes ton fils plus encore que tous tes biens. Les
biens n'ont aucune espéce d'importance face a I'amour qu'un
pére porte a son fils.

Et malgré tout, le verset dit "prend ton fils" (tellement chéri) et
offre-le au Mont Moriah. C’est-a-dire que méme si un homme
porte tant d'amour il doit étre prét a I'offrir a D.ieu. Toutefois,
que mes lecteurs ne concluent pas qu'il existe une Mitsva de
sacrifier son fils... La Thora n'a jamais promulgué les
sacrifices humains, encore moins de promouvoir les bombes
humaines pour punir les infideles... Hachem a juste
dit :"améne le au Mont Moriah" sans demander de le
transformer en holocauste.

Sous un autre aspect, le Saint Hafets Haim, qui a vécu il y a
plus de 90 ans (1838 — 1933), pose une tres intéressante
question. Il demande en quoi la mitsva de ligoter Itshak
était si grande pour que son mérite protége notre peuple
jusqu'a aujourd’hui ? Il ajoute que chaque membre du Clall
Israél est prét a se sacrifier depuis Méa Chéarim jusqu'a
Paris en passant par Dijon, pour accomplir la volonté de D.ieu
si au grand jamais on lui demandait d'abjurer. Il écrit encore :
si D.ieu demande d'une maniére claire de sacrifier son fils, on
le ferait sans tergiverser (que mes lecteurs prennent la
mesure de ces paroles). Donc, continue le Rav, en quoi cette
épreuve était si grande ? Réponse du Saint Homme :"
I'épreuve n'était pas I'acte mais c'était de savoir si Avraham
le ferait dans la joie !" Or quand le verset écrit qu'Avraham
et Itshak ont marché ensemble en direction du Mont Moriah,
ils I'ont fait d'un coeur entier. De la on apprend qu'Avraham I'a
fait dans la joie. Fin du commentaire.

Ne pas jeter, mettre dans la gueniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Tora
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On aura appris cette semaine deux choses. D'apres le Or
Hahaim, on doit aimer Hachem plus encore que toutes ses
acquisitions, sa montre Rolex, sa belle voiture, plus encore
que ses enfants ou sa propre vie... D'un autre c6té on saura
qu'on doit faire la Mitsva dans la joie. Trés vaste
programme, n'est-ce pas mes chers lecteurs ?

40 minutes pour 40...

Il s'agit d'un jeune israélien, Ophir, complétement Hiloni/non
religieux, sans l'ombre d'une connaissance du judaisme
comme malheureusement beaucoup d'autres jeunes que la
société israélienne a produit. Espérons qu'avec les derniéres
élections cela va changer significativement. Celui-ci finit son
armée, part en Inde et a un moment donné aura un réveil
pour la Thora certainement qu'un vent de sainteté, di0 aux
Avréhims d'lsraél, a soufflé jusqu'a I'extréme Orient ! Il choisit
de rentrer a la Yeéchiva en Erets Israél. Son niveau est
complétement nul, mais comme ses aptitudes sont trés
grandes, en un mois et demi, il finit déja un traité du Talmud !
Il demandera a son Maguid Chiour, son Rav de la Yéchiva,
de venir chez lui pour participer au Sioum de la fin de I'étude.
Le Rav n'est pas vraiment enthousiasmé d'aller chez I'éléve
car il connait déja bien son pére qui est depuis le départ
COMPLETEMENT opposé a la direction nouvelle que prend
son fils, certainement qu'il avait voté pour les anti-religieux de
la Knesset...il craint ses réactions hostiles. Ophir rassurera
son Rav en lui disant qu'il n'a rien a craindre, qu'il est chez lui
et que tout se passera bien!

Le soir dit, le Rav arrive a la maison et voit le pére assis avec
une petite kippa blanche qui recouvre une téte entierement
rasée (ndir : il est bon a savoir qu'un homme de la
communauté n'a pas le droit de se raser entierement les
coins de sa barbe méme avec un rasoir électrique, il faut
laisser un demi centimétre. Dans le cas ou on craque
pour un super dégradé on devra laisser 4 mm A bon
entendeur ! ). Mais a c6té de lui, est assis un homme d'allure
respectable avec une belle barbe blanche et un beau
chapeau, en un mot un juif respectueux de I'étre et du
paraitre ! Ophir fait son Sioum (cléture de I'étude) puis il fait
un Dvar Thora de 40 minutes(!) d'un trés bon niveau. Lui qui,
il y a encore quelques semaines, ne savait rien ni sur le
Shabbat, ni sur la Cacherout ! Aprés les chants qui ont
accompagné le Sioum, voila que I'nomme qui était assis a
coté du peére, se léve, encore visiblement tout ému car des
larmes coulent sur ses joues...

Il dira : « Mes parents avaient deux fils: mon frére ainé et
moi-méme. L'ainé a été envoyé a la Yéchiva: c'était un vrai
génie! Seulement a la Yéchiva Guédola, petit a petit il glissa
vers la porte de sortie... Jusqu'a ce qu'un jour, il vienne voir
mes parents en disant qu'il avait décidé de tout abandonner,
Bar Minnan, de ne plus continuer sur cette voie! C'est alors
qu'il abandonne tout, quitte la maison familiale sans donner
de nouvelles.

Ma mere lira des Téhilims tous les jours pour que mon grand
frére revienne a la maison. En vain. A chaque allumage des
bougies du Saint Shabbat je la revois encore faire 40
minutes de priéres afin que notre Yankélé revienne au
bercail et fasse Téchouva!

Pendant 18 années (!!) elle priera a I'allumage. Mon pere et
moi lui disions d'arréter ses prieres. Cependant elle
continuera jusqu'a ce qu'elle soit emportée par la maladie.
Dans le testament qu'elle laissera, elle demandera a mon
pére de continuer de prier 40 minutes a l'allumage des
bougies comme elle avait I'habitude de le faire. Mon pére
continua 6 ans et demi jusqu'a ce que lui aussi monte au
Ciel... Ni a I'enterrement de ma mére, ni a celui de mon pére,
notre Yankel n'est venu... Et je me suis toujours questionné
sur le sens de toutes ces priéres.

Jusqu'a ce qu'hier, je regoive un coup de fil de mon frére
qui me dit que son fils faisait le Sioum d'une Massekhet : cela
fait plus de trente ans que je n'ai pas eu de nouvelles de
mon grand frére!! A mon arrivée, je parle a mon neveu Ophir
et lui demande en combien de temps il a appris cette étude. |
me répond « en moins de 2 mois » Aprés qu'il ait fait cette
magnifique Dracha de 40 minutes, j'ai compris que les prieres
de mes parents ne sont pas passées aux oubliettes.

Avec le temps Ophir continua a grandir dans la Torah, puis se
mariera avec une fille pleine de crainte du Ciel. Et le jour de
la 'Houpa, le pére est venu avec un chapeau et une veste. Et
petit a petit il commencga a porter la kipa, puis la barbe et
aujourd'hui LUI aussi est revenu a la maison de la Thora et
des Mitsvots... Tout cela, grace aux téphilots des parents...
Ein Youch BaOlam Clall (Il n'existe pas de désespoir dans
ce monde... Rabbi Nahman de Breslev).

Shabbat Chalom et a la semaine prochaine, Si D.ieu Le
Veut.

David Gold Soffer

Nos lecteurs de plus en plus nombreux (Ken Yrbou) sont
friands de lire les petites annonces de Mazel Tov et de
Bra'ha...

"Autour de la Table de Shabbat" se propose d'étre votre
support pour annoncer a vos connaissances et amis vos
événements familiaux... Veuillez prendre contact via
notre mail : 9094412g@gmail.com

ou téléphone 00972 55 677 87 47

Une grande Bénédiction a Daniel Zanah (Londres/Paris)
qui envoit son fils a la Yéchiva de Keter Chlomo a Bné
Brak

Une grande Bénédiction a Phillipe Azoulay et a son
épouse a l'occasion de l'ouverture d'une Yéchiva a mi-
temps (le_matin) pour des Bahourims francophones a
Bait Vegan. Les parents (et les jeunes) peuvent prendre
contact au 058 603 03 62 (port israélien).

Ne pas jeter, mettre dans la gueniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Tora
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sous la direction
du Rav Israél
Abargel Chlita

Photo de la semaine

Faites une dédicace dans
I'edition prochaine des
livres Imré Noam :
Volume 2 et Volume 3

en frangais sur les enseignements
du Rav Yoram Abargel Zatsal
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Contactez nous au plus vite au:

+972-54-943-9394
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Hameir Laarets

- Apprendre le meilleur du Judaisme -

Comment arréter le temps ?

Avraham Avinou a institué la priére de chaharit,
Itshak Avinou la priere de Minha, et Yaacov
Avinou la priere d'Arvit. Les heures des prieres
sont sous-entendues dans la deuxiéme lettre
du nom de chaque initiateur : La deuxieme
lettre d'’Avraham est 2 pour laisser entendre
que le temps de chaharit est le 5p1 (matin). La
deuxiéme lettre d'ltshak ests pour suggeérer que
le temps de Minha est le o (apres-midi). La
deuxieme lettre de Yaacov esty pour suggérer
que le temps d'Arvit est le
3% (soir). De toute évidence,
puisque les prieres ont une
heure fixe, elles doivent
&tre faites a U'heure. Mais
quelgu'un qui prie a heure
fixe dans un endroit
précis a un avantage
supplémentaire.

Rav Yoram Mickaél Abargel
Zatsal avait 'habitude de
dire : «Béni soit celui qui

a un lieu et une heure fixes
pour prier toute lannée,
que ce soit en semaine
ou chabbat, pour les trois
prieres». Le secret de tout
succes dans la vie est la
kviout (constance). La source
de tous les échecs dans la vie est l'instabilité
qui est le contraire de kviout. Un homme qui
est kavoua est stable, organisé, préparé et
strategique, lucide et mesuré. De tels hommes
peuvent garder un ordre du jour cohérent
pendant cinquante ans et ne pas manquer
un jour, une heure ou méme une minute.La
kviout est l'un des moyens les plus puissants de
maintenir la sainteté et d'étre sauvé du yetser
ara, des chutes et des accidents inattendus.

Il faut savoir que la kviout est la source de tous
les succes ! Benie soit la personne qui établit un
horaire organisé et cohérent pour elle-méme
et qui a une connaissance claire de ce qu'elle
doit faire en tout temps. Quelle heure choisir
pour se réveiller le matin, se préparer, prier,
prendre le petit déjeuner, préparer les enfants,

aller travailler, etc... Soit dit en passant, il ne
faut pas oublier gu'une fois que vous pointez
au travail, vous devez savoir que vous étes
soumis a toutes les regles de votre patron.
Rien d'extérieur ne devra interférer avec le
travail. Vous devez travailler honnétement et
fidelement, selon la alakha. Tout comme un
patron est obllge de payer l'employé a temps,

Torah-Box

de méme, 'employé est obligé de travailler
le temps speaﬂe convenu par son patron.
Malheureusement, il y a des gens qui vont faire
des courses au milieu de leur travail. Vous les
rencontrez soudainement dans un magasin
et demandez : «Pourquoi n'étes-vous pas au
travail maintenant ?» Ils répondent : «Le patron
est parti en voyage d'affaires, alors je fais
quelques courses, il ne le saura pas..»

Une telle personne devrait savoir que largent
guelle ramene a la maison
de ces heures-la est
considéré comme du vol.
Ce n'est pas different d'une
personne qui est entrée
par effraction dans une
banque ou de quelgu'un
qui a volé quelque chose
dans un magasin. Cela
est encore plus grave
parce que le patron leur
a fait confiance, et ils ont
brisé cette confiance. La
nourriture qu'ils achetent
avec cet argent donnera
lieu a des pensées
d’hérésie dans le cceur de
leurs enfants, qu'Hachem
nous en préserve...

Le moyen de ne jamais se confronter a ce
probleme est de vivre une vie dans laquelle
vous étes complétement concentré a tout
moment. Lorsque vous travaillez, vous étes
complétement concentré sur le travail. Lorsque
vous passez du temps de qualité avec votre
femme, vous étes entieérement concentré avec
elle et non sur votre travail ! Lorsque vous étes
avec vos enfants, vous étes complétement
investi pour eux. Soutenez-les, fortifiez-les,
édifiez-les, rendez-les heureux encouragez-
les,aimez-les..Montrez-leur que vous étes a
10'0% avec eux et que rien d'autre au monde na
d'importance quand vous étes avec eux.

Ensuite, assistez a un cours de Torah
quotidiennement et concentrez-vous
entierement sur ce que vous apprenez. Puis
priez Minha et Arvit a ['heure. En suivant des
horaires precis et en étant kavoua dans l'étude
et pour ses proches, 'lhomme sera sauvé de
tous les incidents inutiles et nuisibles. Akadoch
Barouh Ouh aime ce genre de personnes, et Il
les éleve parce quelles sont sereines, mesurees
et ont la paix de l'esprit.
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Trois vetements pour l'ame divine

Rabbi Eliézer était alors agé de cent
ans, et sa femme avait quatre-vingts
ans, Hachem a rendu a sa femme les
forces nécessaires pour recevoir cette
ame, et elle a eu le privilege

les indigents comme il est ecrit : «Les
plaintes des pauvres tu les écouteras,
les cris des indigents tu les entendras
et les sauveras et le chant des justes

nous faisons, nous devenons aussi
saints qu'Akadoch Barouh Ouh, nous
devenons une partie de Lui-méme.

Par conséquent, il est interdit

de concevoir et mettre au 7
monde le Baal Chem Tov. Rabbi
Eliezer ['a élevé pendant cing
ans jusqu’a ce qu'il plante
en lui le niveau de Rouah,
Néchama, Haya et Yéhida et
ensuite il a quitté ce monde
pour le monde futur. Et avant
de rejoindre Hachem, il a
appelé son fils, lui a serré la
main et i a dit : «Mon fils,
je ne vais pas t'accabler, tu
es encore petit, mais j'ai deux
demandes a te faire: Pour la premiére,
n‘aie jamais peur de personne, dis
ce que tu penses a chacun en son
temps, quel qu'il soit, méme s'il est
grand et juste, d'abord dis-lui tes
paroles, et la deuxieme demande,
est que tu aimes chaque juif tout
au long de ton existence et de toute
ton ame». C'est a la lumiére de ces
paroles, que le Baal Chem Tov est
allé tout au long de sa vie, et d'elles
il a mérité toute chose.

Par conséquent, quiconque rabaisse
les petits et les pauvres du peuple,
Hachem ne lui pardonnera pas, il existe
une loi et un juge, et des paiements
qui sont exigées au ciel pour cela. Seul
Akadoch Barouh Ouh est longanime, il
attend un autre jour et un autre jour,
avec l'idée que peut-étre il changera,
et quand Akadoch Barouh Ouh voit
qu'il n'y a pas de changement, il se
fait rembourser autrement, comme
il est écrit : «Voici, Il ne dort ni ne
sommeille, le gardien d'Israél»(Téhilimes
121.4), et «L'auteur de l'incendie devra
payer»(Chémot 22.5).

Akadoch Barouh Ouh, avec la plus
grande d’humilité, quitte les cieux
et vient habiter avec les pauvres et

s'écrira..» Tout d'abord les pauvres
et les indigents et ensuite les justes.
Par conséquent, quiconque marche
contre les pauvres, Akadoch Barouh
Ouh dit : «J’entendrai son cri et je lui
répondrai pour lui venir en aide».

Et Hachem a réduit sa volonté et
sa sagesse dans les 613 mitsvotes
de la Torah. Par exemple quand

n juif met les téfilines, toute la
sainteté d'Akadoch Barouh Ouh
qui est infiniment transcendante
et qui est sans limite entre dans
les téfilines. Ou quand un juif pose
une mézouza a une porte, toute la
sainteté d'Hachem entre dans cette
mézouza. Ou lorsqu’'un homme fait le
kiddouch le chabbat, toute la sainteté
d'Hachem Itbarah se pose dans ce vin,
parce que cet homme fait la volonté
d’'Hachem. Ou quand un juif veut
manger du poulet, il tue le poulet
avec un couteau selon la alakha, et
toute la sainteté d’Hachem Itbarah
est dans ce couteau, qui transforme
un simple poulet en viande cacheére
propre a la consommation. C'est
pourquoi nous bénissons «Qui nous a
sanctifiés avec Ses commandements»,
car par chaque commandement que

[| suite la semaine prochaine ||

de se séparer d'Akadoch
Barouh Ouh, mais il faut plutot
s'accrocher a Lui, comme
dans le verset «Et en Lui vous
serez reliés» (Dévarim10.20).
Et dans la alakha : lorsque
vous étudiez la alakha, et
percevez bien la alakha dans
la joie et dans une atmosphere
agréable pour votre entourage,
VOUS Nne saisissez pas juste
la alakha, car elle n'est qu'un
outil, mais vous saisissez
aussi le contenu, car Akadoch Barouh
Ouh, est la alakha, est la Torah, est
la science, Il est le connaisseur et
il est la connaissance. Et c'est ainsi
dans chaque alakha qu'un homme
apprend, parce que chaque alakha
qu'un érudit va renouveler a déja
été donnée a Moché au Mont Sinal.

La combinaison des lettres du Tanakh,
les enseignements des Aggdotes et
des midrachimes de nos Sages Zal,
existent afin que chaque Néchama,
ou Rouah ou Néfech dans le corps
humain puisse atteindre son esprit
et atteindre la sagesse et la volonté
d’Akadoch Barouh Quh par l'étude de
la Torah et l'accomplissement de Ses
commandementsqui sont la sagesse
et la volonté d’Hachem Itbarah. Tout
cela peut étre accompli dans l'acte,
la parole et la pensée. Il existe des
mitsvotes que nous pouvons realiser
par l'action, il existe des mitsvotes que
nous pouvons réaliser par la parole
et il existe des mitsvotes que nous
pouvons réaliser par pensee, et grace
a cela l'ame sera habillée par les trois
niveaux de l'ame qui sont Néechama,
Néfech et Rouah ainsi que dans les
dix aspects de ces trois vétements.

Extrait tire du livre : Bétsour Yaroum enseignement sur le Tanya-Chapitre 4 du Rav Yoram Mickael Abargel Zatsal
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BNEI SHIMSHON VAYERA

Pour recevoir gratuitement ce feuillet chaque semaine, s’inscrire sur : bneishimshon@gmail.com

Le Zera Shimshon est I’un de ses deux sfarim les plus connus, il s’agit d’un commentaire sur la Torah.
Le Zera Shimshon eut un fils. Ce dernier décéda lnissant le Rav Shimshon ‘Haim sans descendance. Dans Uintroduction de son livre, le ZERA
SHIMSHON promet i cefui qui étudiera ses écrits beaucoup de réussite aussi bien matérielle (notamment une belle descendance) que spirituelle.

LES VERTUS DE LA CIRCONCISION

Avraham s’est circoncis a 1’dge de 99 ans. Hashem se
révele a lui trois jours aprés la Brith Mila et empéche les
invités potentiels de le déranger. Voyant la tristesse du
patriarche, Hashem envoie trois anges qui ont pris une
apparence humaine afin qu’ils lui rendent visite

Le midrash nous rapporte qu’aprés la circoncision
d'Avraham, de nombreux convertis se rapprochérent de lui,
notamment attirés par cette nouvelle alliance que
represente la Brith Mila.

Aussi, le midrash nous rapporte :

DT 2777 IN2 D73 7207 XY D70 WX DTN N
maa

« Avraham dit, aprés ma circoncision, de nombreux
convertis viennent et s'attachent a moi, a fravers ce signe

d'alliance (la brith mila) »

QUESTION 1

Ce midrash semble étrange, en effet, comment se fait-il que
’alliance contractée par Avraham a travers la circoncision
attira plus de convertis. La circoncision est un acte
douloureux et difficile. De ce fait, cela aurait dii freiner
les conversions et non les multiplier?

QUESTION 2

Le Zera Shimshon pose une autre question sur le récit de la
circoncision d'Avraham: Pourquoi Avraham avait-il besoin
de trois émissaires pour sa guérison: Hashem (en premier
lieu), le soleil, enfin, I'ange Raphaél. L'action d'Hashem
naurait-elle pas a elle seule suffit?
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En introduction a sa réponse, le Zera Shimshon rapporte un
midrash rabba:
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Ce midrash explique qu'Avraham était triste par rapport a
son nouveau statut de croyant, il se dit "J'ai grandi dans une
maison d'idolatres. Aussi, certes je crois desormais en
Hashem mais je reste entaché dun passé empli de fautes"”
(en effet Rabbi Yohanan précise qu'Avraham Avinou a
reconnu Hashem a I'dge de 48 ans). Ainsi, Avraham n'était
pas fier de son passé et cela le génait pour aller de l'avant
dans sa nouvelle vie en tant que "serviteur d'Hashem"

Le midrash précise qu'Hashem vit son désarroi ef lui dit:

Je compare tes fautes a la rosée du matin. De la méme
Jfacon que la rosée s'évapore, ton passé s'est également
"évaporé" devant moi

Seulement, cette réponse d'Hashem, bien que rassurante, ne
rassura pas Avraham. Sa réflexion était la suivante:

"Lorsqu'une tdche s'en va ou s'évapore d'un vétement, il
reste toujours une empreinte sur le vétement".

Aussi, Avraham se dit :

« Je serai considéré au mieux comme un ""baal téchouva'
alors que moi, je veux étre un juste parfait!! »

Torah-Box



REPONSE

Le Zera Shimshon répond qu'in fine, Avraham avait besoin
de trois types de guérisons:

Le soleil pour guérir du "mal physique" engendré par la
douleur de la circoncision. Les rayons du soleil disposent
en effet de vertus pour calmer les douleurs.

L'ange Raphaél est lui intervenu en amont, pour donner de
la force a Avraham dans l'action de procréation. Comme
évoqué par le midrash, "Avraham était 4gé et il n'avait pas
la force physique de procréer"”. 1'ange lui donna de la
force (constitution de la semence)

Enfin, Hashem dans sa magnificence, vint et guérit
Avraham dun autre mal : Le mal dont il souffrait
relativement a son passé. En lui offrant la mila, Avraham
devint comme définitivement nettoyé de ses fautes du
passé. Hashem le transforma en un homme complétement
nouveau. 11 ne restait plus aucune trace du passé.

A ce titre le Talmud Yebamot (22.a) précise qu’une
personne qui réalise la Brith Mila et se convertit, ressemble
a un enfant qui vient de naitre.
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A ce titre, Hashem garantit & Avraham que son passé est
définitivement effacé. Il ne reste méme plus une empreinte
liée aux failles de son passé. Avraham devient comme un
bébé qui vient de naitre. Et c'est précisément cela qui a
attiré de facon extraordinaire les non-juifs qui souhaitaient
alors se convertir en masse. En voyant cette capacité
extraordinaire offerte par la "circoncision" de devenir un
homme complétement nouveau et lavé de toutes les fautes
du passé, ils virent une opportunité unique de devenir des
« serviteurs d’Hashem » purs et accomplis comme des
enfants qui viennent de naitre...

Telle est la force de la Brith Mila : Devenir de facon
intégrale une personne nouvelle

Puisse le mérite du Zera Shimshon vous apporter réussite
et bénédictions.

LEILOUY NISHMAT HAIM BEN SIMHA, YAEL BAT SARAH, SOLIKA BAT RAHMA,
(@TIFERETMOCHE ROMAINVILLE
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Sara rit en elle-méme en disant: "Flétrie par |'dge, ce bonheur me serait
réservé! Et mon époux est un vieillard!"

Hashem envoie trois anges qui ont pris une apparence humaine afin qu'ils lui rendent
visite. Avraham court pour les accueillir et il demande a Sarah de leur préparer un repas.
Ayant mangé, chacun révele la mission dont il est chargé. Le premier visiteur est chargé
de guérir Avraham. Le second annonce que Sarah donnera naissance a un fils dans
exactement un an. Sarah rit en apprenant cette nouvelle. Hashem envoie trois anges qui
ont pris une apparence humaine afin qu’ils lui rendent visite. Avraham court pour les
accueillir et il demande a Sarah de leur préparer un repas. Ayant mangé, chacun révele
la mission dont il est chargé. Le premier visiteur est chargé de guérir Avraham. Le
second annonce que Sarah donnera naissance a un fils dans exactement un an. Sarah rit
en apprenant cette nouvelle.

C'est sur ce dernier passage que nous allons nous attarder sur le « rire de Sarah ».

Par suite de ce rire, Sarah va dire « Flétrie par I'dge, ce bonheur me serait réservé
I Et mon époux est un vieillard 1"

Rashi va expliquer sur ce verset que Sarah vit que dés I'annonce de la future naissance
de son fils, elle observa de facon immédiate que son corps se transforma, elle recouvrit
immeédiatement des signes de jeunesse (reprise d’'un cycle menstruel, transformation de
son corps, etc.)

Nous voyons par la suite qu'Hashem réprimande Sarah a travers Avraham. Il s'adresse a
Avraham et lui dit « Pourquoi Sarah a ri?» et précise que « Est-il rien
d'impossible (pour Hashem) ? »

Le Or Ahaim s'étonne : Dans parashat leh léha, nous voyons également qu’Avraham a ri
lui aussi lorsqu’Hashem Iui annonga la futur naissance d'un fils qui incarnera sa
descendance :

o0 .
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Le Or Ahaim s'interroge, Hashem n‘a pas reproché a Avraham son « rire », pourquoi I'a-t-
il reproché a Sarah ?

Pour les deux le mot 77X est utilisé

Le Or Ahaim explique la différence de « joie » entre Avraham et Sarah : C'est un
fondement exceptionnel qu’apporte le Or Ahaim sur la émouna.

Le Or Ahaim explique que la joie de Sarah n‘a vraiment été exprimée qu’une fois qu'elle
observa la transformation de son corps et qu'elle comprit que la promesse se réalisait. En
gros, lI'annonce de la joie n‘avait pas provoqué de joie immédiate. La joie de Sarah ne
s'est révélée qu'une fois qu'elle vit que la promesse se mettait en place. La joie
d’Avraham était « elle » purement basée sur la émouna.

C'est précisément ce qu’'Hashem reproche a Sarah, ta joie devait se révélée dés I'annonce
d’un futur enfant ! Sans attendre le début de I'exécution de la promesse.

Quel moussar extraordinaire pouvons-nous en tirer : N'attendons pas des signaux positifs
ou des miracles de la part d'Hashem pour conditionner notre joie et notre émouna.
Soyons confiants en Hakadosh Barouh Hou quelque soit les circonstances. Quelque soit
les situations, notre foi doit étre immédiate et inébranlable...

Shabbat Shalom

Contact : bneishimshon@gmail.com
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