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Au Puits de La Paracha

Mikets

« On le fit sortir en hdte » : ce qui a été
décrété a I'égard d'un homme lui
parviendra de toute fagon, méme sans
effort supplémentaire

« Ce que D. fait, Il 1'a fat savorr a Pharaon
» (41, 25)

Rabbi Moché Midner explique le verset
de la manigre suivante : « Il fit savoir a
Pharaon que tout ce qui se produit et
s'accomplit dans le monde, tout est le fait de
D. et tout provient de Sa volonté » Clest
pour cela qu'il est écrit plus loin dans la
Paracha (41, 29) : « Pharaon lui dit . puisque D.
t'a dévoilé tout cela persomne n'est plus
intelligent ni sage que tor » car si tu es au
niveau de savoir que c'est D. qui fait tout,
c'est qu'il n'y a pas plus intelligent ni sage
que toi.

Et de fait, Yossef se distinguait par sa
vertu de vivre avec l'intime conviction que
tout ce qui lui arnvait était exclusivement le
fruit de la volonté Divine. Le Sefat Emet
rapporte que Yossef était parvenu a un
niveau ou il considérait tous les évenements
de maniere égale. Il acceptait tout ce qui lui
arrivait avec amour, confiant que telle etait
la volonte Divine.

« De méme, écrit-il, chaque juif doit savoir
et croire que tout est dirigé par le Créateur
et n'est pas le fruit du hasard. Et méme
lorsqu'il descendit en Egypte et fut jeté en
prison, Yossef savait qu'il s'agissait d'une
mission du Créateur, et partout ot Hachem
désire envoyer 'homme, celui-ci doit remplir
le réle qui lui incombe a cet endroit et
accomplir par cela la volonté du Foi des rois
(... Il est certain, poursuit-il, que Yossef
etait en mesure de faire toutes sortes de
ruses afin de s'évader de prison car il était
treés intelligent et également riche, ayant eu
en main tous les biens de Potiphar. Et on
peut supposer qu'il avait les moyens gréace a
cela d'étre  libéré. IMNéanmeoins, il était
convaincu que c'était la volonté d'Hachem
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qu'il demeure en prison. Il y resta donc sans
entreprendre aucun stratageme pour en
sortir. Pour cette raison, le verset &crit a ce
propos « Il demeunra la-bas en prison », pour
exprimer qu'il choisit d'y rester. »

INous voyons de méme dans notre
Paracha qu'il est écrit : « Pharaon emvoya
chercher Yossef et on le fit sortir en hate de la

fosse. » (41, 14)

Le Rav de Ostroba explique a ce sujet
l'aspect terrible de sa situation : « Tentons
d'imaginer, €crit-1l {Toldot Adam), un homme
qui se trouve emprisonné depuis une
eéternité, sans méme voir la lumiere du soleil
(sans téléphone powr comwnuniquer ) Aucun
congé ne lui est accordé (... Au bout de
douze ans, voici qu'un mince espoir d'étre
libéré voit le jour. En outre, le droit de
comparaitre devant le roi en personne lui est
donné, et il pourra lui parler. Serait-il
nécessaire de le presser de sortir ? Il est
certain qu'il s'empresserait de lui-méme de
sortir pour se prosterner devant le roi et
solliciter sa grace.

« Néanmoins, qu'est-il écrit 7 "On le fit
sortir en hate", & savoir qu'il ne sortit pas de
lui-méme, mais qu'il fut nécessaire de le
presser de sortir | On peut se rendre compte
a travers ce comportement de la foi profonde
qui animait Yossef. Il é&tait absolument
convaincu que tout &tait décrété par le Ciel,
y compris sa libération qui aurait lieu a
l'instant précis prévu par Hachem, ni avant
ni aprés. Dés lors, a quoi servait-il de se
presser en vain 7 Pour cette raison, les
serviteurs de Pharaon durent le pousser a
sortir | »

On peut encore davantage constater son
degré de confiance en D. lorsqu'il se tint
devant Pharaon sans savoir encore que la
porte de la liberté était ouverte devant lui.
Malgre tout, il ne fit alors aucune tentative
ni aucune requéte en vue d'étre libére. Certes,
tout homme est tenu de faire un effort

Retrouvez le feuillet sur
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personnel. Néanmoins, étant donné le niveau
trés élevé de sa confiance en D., méme cet
effort &tait pour lui inutile. En ce qui nous
concerne, apprenons tout au moins ane pas
faire d'efforts superflus et hatifs |

Voicl ce que le Ben Ich 'Har é&crit a ce
sujet, commentaire qui s‘applique a chaque
période de la vie et principalement a celle de
reconnaissance et de louanges qui s'acheve
avec 'Hanouca :

« Il est &crit : "Tu te souviendras d'Hachem
ton D., car Il te donne la force de reussir.”
(Dévarim 8, 18) La nécessité d'ordonner 4 un
homme de se souvenir ne s'impose que
lorsqu'il existe quelque chose qui le fait
oublier, comme a propos du verset "Souviens-
tor du jour du Chabbat pour le sanctifier”" (Chémot
20, 8), que nos Sages commentent ainsi
"Souviens-toi de quelque chose d'autre qui
te le fait oublier" (Betsa 15b). Et le Levouch
d'expliquer: du fait que I'homme est habitué
a s'occuper de ses affaires pendant tous les
jours de la semaine, il doit done réveiller en
lui le souvenir du Chabbat et s'abstenir de
tout travail.

« De méme, lorsque I'homme voit que
tout se déroule naturellement dans la
conduite de ses affaires, dans son trawvail,
dans la satisfaction de ses besoins physiques,
cette situation le prédispose al’oubli. L'ordre
naturel qui regne dans le monde amene
I'homme a ne plus se souvenir ni a garder a
'esprit que tout ce qu'il réalise est dirigé par
le Saint-Béni-Seoiut-Il. Il s'imagine que tous les
evenements se produisent d'eux-mémes, de
maniére naturelle. De fait, il en est conduit &
penser que c'est sa propre force qui l'a fait
réussir dans ses entreprises et que telle est la
nature des choses et du monde. C'est & cette
fin que la Torah vient a ordonner a l'homme
de se souvenir (« Tu te souviendms (... ) car il te
donne la force de réusstr » n.d.t).

« C'est dans ce but, poursuit-il, que les
Sages de la Grande Assemblée ont institue
une beénediction de reconnaissance pour
quatre choses qu'un homme est plus
particulierement tenté de faire dépendre de
la marche naturelle du monde, en oubliant
ainsi que c’est la Providence Divine qui les
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dirige. Nos Sages ont aussi enseigné (Brakhot
54b) : "Quatre personnes doivent exprimer
leur reconnaissance (en réeitant la bénédiction
du 'Gomel' aprés avoir été deliveé, ndt) : le
prisonnier, celul qui a souffert de maladie,
celui qui a traverse la mer, celui qui a traversé
le désert, dont les initiales (en hébreu) forment
le mot &"n("la vie") évoquant ainsi le verset
b0 e &Y R b2« Tous les wivants te rendront griice
i tout jamais »)." Car en général, le malade ne
guérira pas sans medecin ni remede. Et plus
le médecin sera compétent, plus sa guérison
sera rapide. Pour cela, I'homme voit que
c'est la nature qui l'a guéri. De méme, le
prisonnier n'obtient pas sa libération sans
que l'on verse une rangon ou que l'on
intercede en sa faveur, ce qui lui fait croire
quesalibération est le fruitd'une intervention
humaine. Celui qui traverse un désert ne le
fait  jamais seul mais accompagne
genéralement de nombreux gardes avertis,
ce qui lui montre que c'est grace a eux qu'il
est parvenu sain et sauf a destination. De
méme, celui qui prend la mer choisit de
voyager sur un navire important conduit
par un commandant de bord expérimenté,
parce qu'il pense que grice a cela il sera
epargné des dangers de la mer et qu'il
arrivera ainsi a bon port. Deés lors, dans ces
quatre sujets, l'homme est plus enclin a
oublier la Providence Divine parce qu'il fait
dépendre le bien dont il a bénéficié des
contingences naturelles du monde. Clest
pourquoi les Sages ont institué a leur sujet
une beénediction afin qu'ils expriment
verbalement leur reconnaissance et qu'ils
louent Hachem grace a Qui ils ont été
protégés et délivres. De la sorte, et a fortiori,
ils enracineront en eux-mémes la foi en la
Providence Divine dans chaque chose.

« Heureux est celui (..) dont l'espoir est en
Hachem » : aprés avoir accompli des
efforts, on ne se reposera pas sur eux
mais seulement sur Hachem

Le Midrach (Fabbas9, 3) au début de notre
Paracharapporte le verset « Heureux I'hormme
qui place sa confiance en Hachem » (Téhilim 40,
5) au sujet de Yossef, et commente la fin du
verset « el qui me se tourne par vers les

Retrouvez le feuillet sur
www.torah-box.com/ravbiderman
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orguedlenx » de la maniere suivante : « Pour
avoir demandé au maitre-échanson

'rap peler tu me rap pelleras (auprés de Pharaon),
il lui fut ajouté deux ans supplémentaires (de
prison). » Et FRabbénou Be'haye d'expliquer
que le Midrach ne vient pas nous enseigner
qu'un homme est exempt d'effort personnel
{Hichtadloute), que ce soit pour la subsistance
ou dans tout autre domaine, car au contraire,
chacun est tenu de remplir sa part
d'Hichtadloute. Cependant, il nous enseigne
qu'apres avoir accompli son devoir, il devra
rester convaincu que la delivrance lui
viendra du Ciel et non pas de ses efforts
personnels. Et de fait, il s'en remettra
seulement a Hachem. Il en fut ainsi au sujet
de Yossef Hatsadik : il est certain qu'il lui
incombait de faire une tentative personnelle
en demandant au maitre-échanson de
rappeler son souvenir auprés de Pharaon.
MNéanmoins, il lui &tait défendu de s'en
remettre a cette cause et il devait se reposer
uniquement sur Hachem. Or, puisqu'il
redoubla sa requéte ("rappeler, tume rappelleras”,
ensigne d'insistance, nd.t), il semblait mettre ses
espoirs dans ce rappel au bon souvenir de
Pharaon. C'est pourquoi il dut demeurer
deux années supplémentaires en prison.
C'est a ce propos, conclut Kabbénou B&'hayé,
que David a dit : « C'est seulement en L.
qu'est mon espow, car c'est de Lut que mendra
ce que |'espere » (62, 6), et non de mes efforts.

RavChelomo Kliiger rapporte lui aussi le
Midrach le précédant ainsi que la question
que posent les commentateurs (Yafé Tohar) : «
Est-il défendu de faire une Hichtadloute par
des voies naturelles et doit-on se reposer sur
le miracle ? Pourtant nos Sages enseignent :
Se pourrait-il que 'homme reste assis sans
rien faire 7 C'est 4 ce sujet qu'il est dit : "Je te
benirai dans tout ce que tu feras." »

« A mon humble avis, répond-il, il est
certain que 'homme doit faire ses propres
tentatives en usant de moyens ordinaires
sans compter sur le miracle. Seulement, cela
ne concerne que les cas ou il a un réel besoin
de la chose. Dans ces conditions, il devra
utiliser les moyens a sa portée. Mais si la
chose qu'il demande ne lui est pas nécessaire
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aujourd’hui mais seulement plus tard et s'il
possede une confiance integre quHachem
peut modifier la nature & Sa guise et creer
une reéalité du néant, il ne devra pas agir
suivant les lois naturelles. C'est seulement
lorsqu'arrivera le moment ot il en aura
besoin et que le Saint-Béni-Soit-Il ne lui aura
toujours pas fait de miracles, qu’il fera sa
propre tentative par les wvoies naturelles.
C'est ce que nos Sages enseignent (Sota 48b) :
"Celui  qui possede de quoi manger
aujourd'hui et qui dit : 'je travaillerai pour
obtenir ma subsistance de demain’, temoigne
d'une foi de faible importance.” C'est aussi
ce qui est enseigné (Betsa léa) : "MMais la
conduite d'Hillel était différents : il disait
'béni soit Hachem au jour le jour, ce qui
signifie que puisque sa confiance en D. &tait
forte, il ne s'efforgait pas de laisser ce qu'il
avait pour le lendemain. En revanche, celui
qui ne possede pas une confiance integre
fera les efforts nécessaires dans le but de
gagner de quoi pourvoir aux besoins de sa
famille pour une période prolongée, car il
craindra de perdre par la suite le moyen qui'
s'offre & lui a présent. Et il ne posséde pasla
confiance requise en Hachem. On peut,
d'apres cela, expliquer la faute de Yossef : a
l'heure ou il interpréta le réve du maftre-
echanson, il restait encore trois jours avant
que ce dernier ne fusse libéré de prison. Si
Yossef avait placé entierement sa confiance
en Hachem, il n'aurait pas sollicité a ce
moment-13 l'aide du maitre-échanson mais
aurait dd attendre le troisieme jour, celui de
sa libération effective, pour lui demander de
rappeler son souvenir aupres de Pharaon.
Meéme si Yossef prenait ainsi le risque d'étre
au moins entendu 'au moment méme on il
lui avait interprété son réve, malgré tout la
délivrance pourrait survenir par un tout
autre moyen. Pourquoi Yossef devait-il
anticiper cette requéte de deux jours 7 Clest
pourquei il fut puni de deux années
supplémentaires de prison, chaque année
correspondant a un jour (de méme que les
explorateurs furent punis de quarante ans d'exil dans
le désert, une armeée par jour d'exploration).

Rav 'Haim de Brisk demanda une fois a
Rav Chimone Chkop combien d'années

Retrouvez le feuillet sur
www.torah-box.com/ravbiderman
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Yossef aurait dii rester en prison s'il n'avait
mentionné dans sa requéte qu'une seule fois
« tu me rappelleras » au lieu de deux fois. Rav
Chimone lui répondit que logiquement, il
aurait da v rester seulement un an de plus,
puisque si pour deux fois cela lui valut une
peine de deux ans, pour une fois il n'aurait
dii &re puni que d'une seule année. Rav
'Haim lui objecta que dans ce cas il n'aurait
pas €té puni du tout, car il était tenu de lui
demander au moins une fois pour s'acquitter
deson devoir de Hichtadloute. Mais des lors
qu'il redoubla cette requéte en disant «
Rappeler, tu me rappelleras », il révela par
cela que, méme la premiere fois, il comptait
sur sa requéte pour étre delivre et que celle-
ci n'était pas seulement afin de remplir son
devoir. (11 est clair que nous nlavorns aucune notion
du niveau spirituel de Yossef mais son exemple
demeurs cependant une source d'enseignement pour
nos.)

A ce propos, le Ezor Eliahou (un des
disciples du Rav de Kotsk) rapporte le verset de
notre Paracha : « A présent, que Pharaon
recherche un homme wintelligent et sage (...) » (41,
33) et en donne l'explication extraordinaire
qui suit :

On peut se demander a priori pour quelle
raison il fallait un homme intelligent et sage
(pour remplir la mission que Yossef préconisait face
aux sept armées de satiété suivies des sept années de
disette qui s'annongaient, n.d.t). Méme un simple
d'esprit comprend qu'il est rentable d'acheter
a moindre prix lorsque la profusion régne
dans lemonde, d'engranger alors de grandes
quantités de récolte et de la revendre a prix
fort au moment de la famine.

Pour répondre a cette question, &crit-il, 1l
faut d'abord comprendre que par sage et
intelligent, 1l n'est pas dans l'intention de
désigner une personne avertie dans les
rouages du commerce, car il est écrit
explicitement : « Le pain n'est pas non plus
pour les sages, mi la nchesse pour les gens
intelligents. » » (Kohelete 9, 11) Le principe
selon lequel "pas tous ceux qui multiplient
les affaires s'enrichissent' est connu, car «
nombreuses sont les pensées de 1'homme, mais
seule la volonté d'Hachem s'accomplira ». Et s'il
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a éte decréte, a D. ne plaise, qu'un homme
doive subir les affres de la pauvreté, aucune
Hichtadloute ne pourra lui venir en aide. De
meme, si la disette (que D. préserve) a ete
décrétée sur une communaute, rien ne
servira d'amasser d'énormes quantités de
récolte dans la période qui précede, comme
ce fut le cas pour la récolte que les Egyptiens
tentérent de conserver en prévision de la
famine, et qui finit par s'avarier.

D'un autre cété, un homme ne peut pas
non plus décider de ne rien faire, de ne pas
ensemencer ni récolter en arguant que, de
toute fagon, Hachem lui enverra ce dont il a
besoin, puisque nous sommes tenus par la
Torah d'accomplir notre part d'efforts
personnels. Des lors, quelle est la juste
mesure ?

Elle consiste a s'occuper de sa subsistance,
tout en sachant que tout ce qui est accompli
dans ce sens ne représente qu'une
Hichtadloute et que la subsistance elle-méme
ne provient que d'Hachem. Cette conduite
constituela véritable intelligence et la sagesse
authentique (les livres saints font remarquer que
le mot mwamqui sigrifie la sagesse, est formé des
méme lettres que l'expression nn roqui signifie "que
représente la foree", évocuant celul qui comprend
que tien ne provient de sa propre force). C'est dans
ce sens que nos Sages ont qualifié le "Séder
Zeraim" (la partie du Talmud traitant des lois
agricoles) de Emouna (Chabbat 31a), car 'homme
doit associer aux efforts accomplis pour
cultiver la terre sa foi en Hachem.

Acettefin, Yossef commenga parannoncer
a Pharaon que s'il prévoyait de faire des
provisions pour les sept années de famine
afin de s'enrichir, comme cela semblait aller
contre le plan Divin, il ne pourrait y parvenir
qu'en nommantun homme 'sage etintelligent’
parfaitement conscient que la force de
'homme est insignifiante. Celui-ci placerait
entierement sa confiance en Hachem en
accomplissant ainsi les paroles du verset : «
Femets tes actions dans les mains d'Hachem et
tes projets se réaliseront. » (Michle 17, 3) Cela
signifie qu'aprés avoir fait le nécessaire pour
obtenir sa subsistance, 'homme doit encors
s'en remettre a Hachem afin qu'll fasse

Retrouvez le feuillet sur
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réussir ses entreprises. De la sorte, la récolte
mise en réserve pourra se conserver pendant
les sept années de disette.

Voici ce que le K&li Yakar &crit & ce sujet
au début de notre Paracha : « On peut
également comprendre le verset "Heureux
['"hommedont Hachem estl'espotr’ enexpliquant
qu'il existe différents niveaux de confiance
en D.,commeRabbénou Bé'hayélementionne
dans notre Paracha. Le dernier niveau est
celul de quelqu'un qui a confiance en Lui
sans chercherd sonder Ses voies en affirmant

"C'est par tel moyen que D. pourra
accomplir pour moi telle chose’, car un
homme ne sait pas ce qui est bon pour lui.
Il peut en effet supposer que tel moyen est
celui qui lui apportera ce qu'il demande,
alors que c'est l'inverse qui est vrai. C'est a
ce sujet qu'il est dit : "Aze confumce en Lui et
Il fera" (Téhilim 37,5), Hachem mettra Lui-
méme en ceuvre les moyens qu'll juge bon et
ce n'est pas 'homme qui les choisit.

« S'il était seulement &crit "Heurenx soit
celut qui a confiance en Hachem', nous n'aurions
pas pensé que cela ne nous détend pas de
faire dépendre notre confiance d’'un moyen
particulier. C'est pourquoi le verset poursuit
: "et dont Hachem est ['esporr”, afin d'exprimer
qu'Hachem doit étre notre unique espoir.
C'est de cette confiance dont il est question
au sujet de Yossef. Il est certain que Yossef
plagait sa confiance en Lui sauf concernant
le moyen parlequel Hachem allait le d élivrer,
qu'il fit dépendre du maitre-échanson. C'est
pourquoi on lui montra du Ciel que ce
moyen n'était pas celuir qu'il pensait, car
seuls les desseins d'Hachem se réalisent. »

T'ai entendu l'anecdote suivante de son

auteur que je connais personnellement :

Cet Avrekh qui a parfois besoin de soins
medicaux cofiteux fut forcé de demander de
l'aide a autrui. Les gens de sa famille lui
conseillerent de s'adresser a une personne
fortunée connue pour sa geénerosite
extraordinaire, Il était certain qu'il accepterait
de l'aider. La grande question &tait de savoir
comment parvenir a cet homme. Il décida
donc de lui ecrire faute de lui parler, et
prépara une lettre émouvante dans laquelle
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il lui décrivait sa difficile situation et lui
envoya par fax. Mais aucune réponse ne
s'ensuivit. Les gens desafamille demeurerent
cependant convaincus pour une raison ou
une autre, que s'il parvenait a lui parler de
vive-voix, la délivrance lui &tait assurée. Il
semblait toutefois impossible de réussir a le
rencontrer car il était en permanence bien
gardé au point que fixer un rendez-vous
avec lui &tait hors de question. Le Chabbat
de Parachat Vaychla'h, on deébattait encore
en famille la question de savoir qui, de ce
riche ou du président américain, il &tait plus
aisé de s'approcher. Quoi qu'il en soit, tout
cela partait de I'hypothese que si I'Avrekh
meritait de le rencontrer et qu'il parvenait a
susciter sa miséricorde il serait alors le plus
heureux au monde.

Que fit Hachem 7 Apres seulement
quelques heures, a la sortie du Chabbat,
alors que I'Avrekh en question se trouvait
dans l'un des lieux sacrés, voici que wvint
s'asseoir a coté de lui... le riche en personne.
Il attendit que ce dernier eit terminé sa
priere et lui emboita le pas en lui exposant
sa situation si misérable et difficile. Le riche
lui répondit alors : « Voict mon numéro de
téléfasx.. »

Cet Avrekh réalisa alors quHachem était
derrigre tout cela et ce fut véritablement
comme une voix Céleste qui s'adressait a lui
disant : « Tu vois, tu désirais rencontrer ce
riche. Moi-méme, Je l'ai amené jusqu'a toi et
malgre tout, tu n'atteindras pas ce que tu
voulais puisque tu connaissals ce numeéro
d&a auparavant. Tourne-toi plutét vers Mot
et Je te délivrerai par les voies qui sont les
Iiennes. »

"Zot 'Hanouca": la propriété miraculeuse
du huitiéme jour de 'Hanouca pour
mériter des enfants, I'abondance et toutes
sortes de délivrances

Le Bné Issakhar écrit qu'il existe une
tradition des anciens selon laquelle Hanouca
est un temps propice pour guérir la stérilite
des femmes comme des hommes, a l'instar
de Foch Hachana. « A mon avis, affirme-t-il,
l'essentiel de cette proprieté miraculeuse a

Retrouvez le feuillet sur
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eté dite au sujet du huitieme jour qui est
connu sous le nom de Zot 'Hanouca. Ce jour
possedeen luilaforce d'exaucerles personnes
sans enfants. » (Rabbi Aharon de Belze avait
I'hebitude de répéter ces paroles & sa table remplie
de convives le jour de Zot 'Hanouca et plusieurs
autres Tsadikim avaient la méme coutume.)

Le 'Hakal Its'hak raconta une fois que son
pere, le Imré Yossef, attendit de longues
annees apres son mariage pour avoir un
enfant. Une année, sa mere demanda une
bénédiction au Divré 'Haim le huitieme jour
de 'Hanouca FPeu de temps apres, au bout
de neuf mois un fils leur naquit |

Une autre propriété miraculeuse de ce
jour est qu'il est propice pour recevoir une
bénédiction dans la subsistance. Le Imré
INoham trouve & cela une allusion dans le
verset (que l'on lit chaque jour dans les Psouké Dé
Zimra lors de la priére du matin, nd.t) : AR R P
i "|'? POM2Y O by 3 A0SR AORAATT
05 Mo WA enh 5% NN othhne A ol
Hachem appartient la grandeur, la puissance,
I'éternité, la majesté, car tous les cleux et la terre
T'appartiennent Hachem la royauté, Tu es a la
téte de tous. La richesse et la gloire se trouvent
devant To1 » (Divré Hayamim [, 29, 11-12). Chacun
desattributs deD. quisontcitéscorrespondent
a un des jours de 'Hanouca : la grandeur, le
premier jour, la puissance, le deuxieme, etc.
Le huitieme jour correspond ainsi a la
richesse. Car en ce jour, on peut mériter une
abondance considérable dans la subsistance
et dans la richesse.

Les cabalistes, eux, mettent en rapport les
jours de 'Hanouca avec toutes les louanges
énumeérees dans la priere de "Yotser Or"
(égalernent prononcée tous les matins avant le Chéma
Israél, nd.t). On dit alors @ bpamem nesy nmas by
[N ST RN MRS NS M DD MpT P mnnbn
nitbore Tu accomplis des choses puissantes,
nouvelles : Tu es le Maitre des guerres,
semes la bienfaisance, fais germer la
délivrance, Tu crées la guerison, Redoutable
(digne) de louanges, Seigneur des miracles »
Au total, huit louanges dont chacune est
prépondérante au jour correspondant de
'Hanouca. Il en résulte que le huitieme jour,
c'est l'attribut de "Seigneur des miracles” qui
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se réveille. Ce qui signifie que la conduite
surnaturelle d'Hachem se manifeste en ce
jour comme s'il s'agissait de la nature.

Voict l'histoire extraordinaire qui se
déroula voici des dizaines d'annéss a la
Yéchiva de Rav 'Haykine a Aix-Les-Bains :
un des éléves de la Yéchiva fut atteint d'une
tumeur au cou (que D. préserve). Il fut alors
sur le champ envoyé consulter des meédecins
specialistes et tous deéclarerent que sa wie
étaiten péril et qu'il n'y avait d'autre solution
que de l'opérer d'urgence afin d'enlever cette
tumeur. Toutefois, l'opération elle-méme
comportait un risque, car si l'on pratiquait
une ablation plus importante que nécessaire,
ne flit-ce que d’une maniere infime, ou si le
scalpel déviait d'un cheveu, il en allait de sa
vie. Le Ba'hour fut présenté a un professeur
spécialiste & Paris qui lui aussi arriva aux
mémes conclusions. Il craignait des lors de
prendre la d'une telle
opération.

responsabilité

A la méme époque, Rabbi Itsekel de
Pchavorsk séournait a Pars. On wvint lui
soumettre le cas en question en lui demandant
comment agir. L'histoire se déroula trois
semaines environ aprés 'Hanouca. Le Rav
dit : « Il me reste des méches des lumiéres
de 'Hanouca. Prenez-les. Que le Ba'hour les
mette sur l'endroit en question et qu'il
s'enferme chez lui pendant trois jours sans
sortir (qui peut sonder le secret des Tsadikim 1), »

On agit suivant ses instructions, apres
quoi le Ba'hour retourna chez le médecin qui
lui fit une radiographie et qui constata que
la tumeur était partie entierement comme si
elle n'avait jamais existé. Extrémement
etonng, il s'enquit de savoir qui é&tait le
medecin qui avait fait l'opération et souligna
qu'il devait s'agir d'un spécialiste de premier
ordre car il avait réussi & enlever exactement
ce qu'il fallait, ni plus ni moins |

Retrouvez le feuillet sur
www.torah-box.com/ravbiderman




