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‘le feuillet de la Communaute

Sarcelles

‘Dvar ‘Toerah

A la fin de notre Paracha, la Thora
raconte de quelle maniere Yossef
annonga aux Enfants d’Israél que la
délivrance viendrait: «Yossef dit a ses
freres: ...Sachez que le Seigneur se
souviendra de vous (Pakod Yfkod) et
vous fera monter de ce pays vers celui
qu’ll a promis par serment a Abraham,
a Its’hak et a Yaccov» (Béréchit 50, 24).
Ainsi, ils connaitraient la délivrance et
seraient libérés de I'exil d’Egypte. La
descente en Egypte avait, d’ores et
déja, été le fait de Yossef. C'est sur son
intervention que Yaacov et ses fils
étaient venus en Egypte. La libération
de ce pays était donc également liée a
sa personne, puisqu’il leur annonga la
délivrance et précisa les signes qui
permettraient de reconnaitre le
libérateur (voir Midrache Tan” houma
Chémot 24). Bien plus, Yossef ne se
contenta pas d’énoncer ces signes. Il
leur insuffla également la force
spirituelle qui devait leur permettre de
quitter I"Egypte. Pourquoi I'Exil et la
sortie d’Egypte sont-ils précisément
liés a Yossef? La grandeur de Yossef
dépassait, de certains points de vue,
non seulement celle de ses freres, mais
aussi celle de son pere Yaacov. C'est
du fait de cette élévation morale, qu'’il
occupait physiquement les fonctions

‘'un  roi. Ainsi, ses fréres se
prosternerent devant Yossef, comme
["avait annoncé son réve, qui se réalisa
par la suite. Et méme son pere Yaacov
se prosterna devant Yossef, comme
I'indique le début de notre Paracha:
«Et Israél se prosterna sur le chevet du
lit» (Béréchit 47, 31) ou encore le
verset: «Israél recueillit ses forces et
s’assit sur le lit» (Béréchit 48, 2) pour
lequel Rachi commente: «Yaacov dit: I/
est mon fils, mais il est un roi. Je lui dois
donc des honneurs.» Or, nous savons
que toutes les situations, tous les
événements survenant matériellement
dans ce monde découlent de situations
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et d’événements similaires, dans la
dimension spirituelle. Et combien plus
est-ce le cas lorsqu’il s’agit de la vie
des Patriarches et de leurs enfants,
laquelle était purement morale. Aussi,
le fait que Yaacov et ses fils se soient
prosternés devant Yossef devait-il
nécessairement résulter du fait que la
source spirituelle de ce dernier était
plus élevée que la leur. Tout ceci
permet de préciser le lien entre I'Exil et
la Sortie d’Egypte, d’'une part, la
personnalité de Yossef, d’autre part.
Les Enfants d’lsraél se rendirent en
Egypte pour s’approprier le «large
butin» (Rekhouch Gadol) de ce pays,
promis a Abraham (voir Béréchit 15,
14). Ainsi, non seulement ils prirent les
richesses du pays d’Exil, mais éleverent
également les parcelles de Divinité qui
s’y trouvaient, comme l’insinue le
verset: «lls dépouillerent I’Egypte»
(Chémot 12, 36). Lorsqu’ils menerent
a bien la mission qui leur était confiée
et réaliseérent cette élévation, ils purent
obtenir alors la délivrance. Or, la Sortie
d’Egypte ne put étre obtenue que par
le mérite du sang de la Mila et de celui
du Sacrifice de Pessa’h (voir Mékhilta
Bo 12, 6). Le sang de la Mila permit
d’élever la grande majorité des
parcelles de Divinité enfouie en
Egypte, celui du Korbane Pessa’h
permit d’élever les parcelles les plus
basses, celles que la Mila n’avait pu
trier. Ainsi, le sang de la Mila réalisa
effectivement le raffinement du corps,
préalable nécessaire a la délivrance, et
la force nécessaire pour 'obtenir fut
insufflée par Yossef HaTsaddik. Ce
dernier fut donc a l'origine de la
descente en Exil et I'annonciateur de
la Délivrance. Il apporta les moyens
d’affiner la matiére, ce qui était le but
de cet Exil et donc de provoquer la
Délivrance.

Collel

«Pourquoi a-t-on retiré des années de vie a Yaacov Avinou?»

‘le Récit du Chabbat

Voici une histoire peu commune, rapportée dans le livre du Gaon Rabbi Its’hak Zilberstein
(«Barkhi Nafchi» sur la Thora). Le héros de I’histoire s’appelle Moché G., c’est un éleve de
I'une des Yéchivot proche du quartier Ramat El’hanan a Bnei Brak. Voici ce qu’il raconte: Un
certain jour du dernier «Ben Hazemanim» (période des vacances) je suis parti avec un ami
pour me détendre un peu le corps et les muscles, afin de reprendre des forces pour le

‘Horaires de Chabbat

.+ ‘Hadlakat ‘Neérot: 16h57 ’[:
| Motsaé Chabbat: 18h10 %%
1) On aura le droit de faire un nceud
avec boucle, c’est-a-dire un nceud
simple au-dessus duquel on pratique
une boucle, comme on le (fait
d’ordinaire pour nouer des lacets de
chaussures. Dans quel cas est-ce
permis? Seulement, si on a I'intention
de dénouer ce noeud dans les vingt-
quatre heures; mais si on n’‘a pas
I'intention de dénouer ce nceud dans
ce délai, il sera interdit de faire ce
noeud. Aussi évitera-t-on de faire ce
nceud avec boucle pour attacher le
ruban qui entoure le Séfer Thora,
aprées la lecture de la Thora le
Chabbath, si on n’a pas l'intention de
lire dans ce Séfer Thora encore le jour
méme, ou le lendemain; donc pour
attacher le ruban, on en enfoncera
I'extrémité a l'intérieur de la bande,
qui entoure le rouleau de la Thora.
2) L'usage selon lequel certains
permettent malgré d’attacher ce
ruban en faisant un nceud avec
boucle, apres la lecture de la Thora
le Chabbath a Min’ha, cet usage
est justifié par le fait que pour une
Mitsva, il peut étre permis de faire
un nceud qui n’est pas appelé a
durer une semaine, ce qui est
précisément le cas. Si quelqu’un
fait ainsi une boucle au-dessus
d’un noeud, avec les intentions de
le défaire dans les vingt-quatre
heures (dans les conditions que
'on vient de préciser), il sera
interdit de faire un nceud au-dessus
de la boucle, pour la resserrer;
aussi quand on ferme les lacets de
chaussures, ne faudra-t-il pas
ajouter un nceud au-dessus de la
boucle.
(D’apres le livre
Chmirath Chabbath Kéhilkhata)
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«Zeman» suivant (le retour a I"étude). J'étais monté sur un certain objet, sur lequel
je me suis hissé uniquement avec les mains, et tout a coup mes mains se sont
retournées en arriere et je suis tombé par terre. Les amis qui etaient avec moi a cet
endroit m’ont immédiatement emmené a I'hdpital, et 1a les médecins m’ont dit
ue la situation avait I'air normale, que D-ieu merci tout allait bien, et qu’au bout
ge quelques jours les douleurs allaient se calmer. Mais vingt-quatre heures plus
tard, la situation avait empiré, je sentais de fortes douleurs dans I'épaule gauche,
et dans I'une des mains une espéce de paralysie. La main bougeait sans aucune
action délibérée de ma part. Moché G. raconte qu’il est allé chez un grand
orthopédiste, qui a essayé de lui prescrire plusieurs exercices de physiothérapie et
divers étirements. Quand rien de tout cela n’a réussi, il a fait faire un examen
supplémentaire apres lequel il a annoncé au patient qu’il avait une paralysie totale
dans la main, et qu’il était définitivement impossible de le guérir. J'ai regu cette
nouvelle en état de choc (raconte Moché). Je suis jeune, et de savoir que je ne
pourrais plus jamais bouger la main m’a fait I'effet d’un coup de tonnerre dans un
ciel clair. Il ne me restait plus qu’a m’en accommoder et a prier Hachem d’avoir
pitié de moi. Au bout de quelques jours, je suis allé chez le Caon et Tsaddik Rabbi
‘Haim Kaniewsky Chelita, et je lui ai raconté toute I'histoire, ainsi que la terrible
tristesse gui m’habitait a la suite de cette paralysie totale de la main. Il m’a regardé,
a regardé ma main, puis il m’a dit: «Etudie les Halakhot de Nétilat Yadaim avec
l\/lic%na Beroura, et je te souhaite une guérison totale.» Je suis sorti de chez lui trés
heureux, trés encouragé, et j’ai immédiatement commencé a étudier les Halakhot
de Nétilat Yadaim avec Michna Beroura. Et tout a coup... immédiatement, des le
début de I'étude, jai senti un grand soulagement. Je pouvais déja bouger un peu
la main. Un jour de plus est passé, et j’ai senti une véritable amélioration dans le
mouvement. Un jour plus tard, la situation était revenue a la normale. Quand je
suis retourné chez l'orthopédiste et que je lui ai montré que j’arrivais a bouger ia
main, il n’en croyait tout simplement pas ses yeux. «// s’est véritablement passé un
miracle», m’a-t-il dit. L’histoire n’est pas encore terminée. Quelques semaines plus
tard, le jeune homme a recommencé a sentir des douleurs dans la main, et la
paralysie est revenue, exactement comme au début. «Je peux témoigner», raconta-
t-il, «que c’est arrivé parce que deux jours avant j'avais délaissé les instructions de
Rabbi ‘Haim Kaniewsky d’étudier les Halakhot de Nétilat Yadaim. A peine suis-je
retourné a cette étude que les douleurs ont cessé et ont disparu comme si elles
n’avaient jamais existé.» Voila I'histoire de ce garcon, dont on peut apprendre que
méme a une époque comme la ndtre, Hac%em envoie parl%is a Ilg/ﬁomme des
allusions claires pour qu’il se renforce. On en apprend aussi que tous les
événements qui nous arrivent sont absolument liés a notre situation spirituelle.

Notre Paracha relate la disparition de Yaacov Avinou. Aussi, la Thora mentionne-t-elle le nombre
d’années qu’il vécut dans ce monde: «...La durée de la vie de Yaacov fut de cent quarante-sept
année» (Béréchit 47, 28). Il semble pourtant qu’un certain nombre d’années lui ait été retiré,
puisqu’il n’a pas atteint I’age de son pére Its’hak — 180 ans — ni méme celui de son grand peére
Abraham — 175 ans. Différentes explications sont rapportées par nos Sages pour justifier ce retrait
d’années de la vie de Yaacov (retrait de 28 ans par rapport a Abraham ou de 33 ans par rapport a
Its’hak), parmi lesquelles: 1) Yaacov Avinou donna vingt-huit années de sa vie [28 = Koa’h 12 - |a
force] au roi David (au méme titre qu’Abraham donna cing ans et Yossef trente-sept — les soixante-
dix années de la vie de David [5+28+37]) [Zohar]. Yaacov aurait d{ vivre le méme nombre
d’années qu’Abraham (175 ans), considéré comme la «Térouma» (prélevement) du Monde [celui
qui a un «ceil bienfaisant Ain Yafé ng* py» préléve 1/40 de sa récolte (au lieu de 1/50 habituellement)
- ‘Houlin 137b. Or, 175 (ans) représente précisément 1/40 des 7000 ans de ce Monde. A noter que
celui qui possede un «bon regard Ain Tova s y¥» est un disciple d’Abraham Avinou — Avoth
5-19. Et, curieusement, la valeur numérique de 3% P est 147]. 2) Hachem retira trente-trois
années de la vie de Yaacov, car, raconte le Midrache (rapporté par le Daat Zékinim Mibaalé
Hatosfot), lorsque Yaacov déclara a Pharaon: «...(le nombre de mes années) est court et malheureux
Mé’at VéRa'im oy oyw» (Béréchit 47, 9), Hachem lui dit: «Je t’ai sauvé de Essav et de Lavan, je
t’ai ramené Dina et Yossef et tu te plains que tes années ont été peu nombreuses et mauvaises! Je
jure que Je vais diminuer tes jours de trente-trois années, correspondant aux trente-trois mots de
ces versets (8 et 9)». Ainsi, Yaacov vécut cent quarante-sept ans au lieu de cent quatre-vingt ans
comme son pére. 3) Lorsque Lavan poursuivit Yaacov et I'accusa de lui avoir volé ses divinités,
Yaacov prononga inconsciemment une malédiction a I’adresse de celui des membres de sa famille
chez qui se trouvaient les «dieux» de Lavan. Yaacov s'écria a I'égard de Iauteur présumé du vol:
«Lo Yi‘hyé mm N5 — Qu'il cesse de vivre» (Béréchit 31, 32). Cette parole malencontreuse, cette
malédiction injustifiée, s’est réalisée (une malédiction méme vaine d’un ‘Hakham finit par se
réaliser). Elle frappa son épouse Ra’hel, qui mourut prématurément. Cette méme prédiction se
retourna également contre lui. Voila ce qui entraina sa mort trente-trois ans avant le terme naturel,
correspondant a la valeur numérique du mot Yihyé ¢ [Baal Hatourim - Béréchit Rabba 74]. 4)
On a retiré trente-trois années a Yaacov (33 est la valeur numérique du mot «Gal ®3» [monticule]),
car lorsqu’il contracta une alliance avec Lavan, ce dernier appela le lieu du pacte Xt 9 (Yégar
Sahadouta) [«<monticule de témoignage»] (Béréchit 31, 47) et introduisit ainsi, dans la Thora, deux
mots de langue étrangere et impure (I’araméen). Yaacov dut réparer le tort commis (extirper
I'impureté introduite) dans les trois «Piliers» du Service Divin: Thora, Avoda (les Sacrifices) et
Guémilouth ‘Hassadim (la Bienfaisance). Aussi, existe-t-il trois versets faisant référence a ces trois
fondements et comportant le mot %: a) «¥y-5 Gal Einai - Dessille-moi les yeux pour que je puisse
contempler les merveilles issues de ta Loi» (Téhilim 119, 18) [Thoral; b) <53 % Gal Naoul - Une
source fermée, une fontaine scellée» (Chir Hachirim 4, 12) [allusion au Beth Hamikdache dont le
Service est celui des Korbanot] [Avodal; ¢) «'9ym % Gal Mé’Alai - Affranchis-moi de la honte et du
mépris» (Téhilim 119, 22) [Guémilouth ‘Hassadim]. C’est pour cela que Yaacov vécut 147 ans,
valeur numérique du mot % (Bémiloui): m% %13 [74 + 73]. Par ailleurs, il mérita I’Attribut de Vérité,
comme il est dit: «Spy’> may wn (Titen Emet LéYaacov) Tu donneras la Vérité & Yaacov» (Michée 7,
20), car la réparation du «Gal ®3» dans les trois «Piliers» du Service Divin fit apparaitre la valeur
numérique du mot Emet nia®(147x3 = 441) [Thorat Moché Bé’houkotai]
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Ta perle du Chabbath

Yaacov Avinou bénit son fils Dan en ces termes: «Dan
jugera son Peuple comme une des Tribus d’Israél. Il
sera, Dan, un serpent sur le chemin, un aspic dans le
sentier: il pique le pied du cheval et le cavalier tombe
a la renverse. En Ta Délivrance j’espére, Eternel snyw»s
memp (Lichouatékha Kiviti Hachem)» (Béréchit 49, 16-
18). Dans cette bénédiction prophétique, nos Sages y
voient une allusion a Chimchone, ﬂe Juge d’Israél
descendant de Dan. Ainsi, Rachi commente: «Comme
une des Tribus d’Israél: Tout Israél sera uni avec lui, et
il les jugera tous. Cette prophétie s’applique a
Chimchone [voir Beréchith Rabba 99, 11] ...Son
cavalier tombe a la renverse: Sans que le serpent Iait
touché. Nous en trouvons lillustration chez
Chimchone: ‘Chimchone saisit les deux colonnes... ’
(Choftim 16, 29), et ceux qui étaient sur le toit sont
morts... En Ta Déljvrance j’espére, Eternel: Il prédit ici
que les Philistins creveront les yeux de Chimchone et
que celui-ci demandera une derniére fois:’Souviens-
toi de moi, de grace, et donne-moi des forces cette fois
encore... * (Choftim 16, 28).» Cependant, le verset:
«En Ta Délivrance j’espere, Eternel'n oy snywis » fait
référence a la Délivrance finale. En effet, le Targoum
Yonathan Ben Ouziel commente: «Lorsque Yaacov a
vu Guidone fils de Yoach et Chimchone fils de Manoa’h
(deux Juges d’Israél) réaliser des délivrances [pour le
Peuple Juif], il s’exclama: ‘Je n’ai d’espérance ni dans
la délivrance de Guidone [voir Choftim 6-8] ni dans
celle de Chimchone [voir Choftim 13-16], car celles-ci
ne sont que provisoires; c’est dans Ta Délivrance,
Hachem, que j’espére et j'attends, car Ta Délivrance
est éternelle.” [Autrement dit:] “Mon d&me n’aspire qu‘a
la Délivrance du Machia’h Ben David, qui sauvera les
Béné Israél et les fera sortir (définitivement) de I’Exil.’»
Par ailleurs, le Midrache enseigne [Béréchit Rabba 98,
14]: «Lorsque Yaacov eut la vision de Chimchone (et
de ses victoires), il pensa qu’il était le Roi Machia’h.
Lorsqu’il le vit mort, il s’est dit: ‘Méme celui-ci est
mort!” [Yaacov plaga alors tous ses espoirs et attentes
dans le Délivrance réalisée par D-ieu Lui-méme] “En
Ta Délivrance j’espere, Eternel’.» On peut noter aussi
que le nom de D-ieu, mentionné dans notre verset
(«'nmip gnyehy), réapparait pour la premiere fois,
apres une absence remarquable durant 318 versets
[depuis le verset 23 du chapitre 39 de Béréchit],
faisant ainsi allusion a I’émergence de la Délivrance
finale (la révélation du Nom de D-ieu) aprés une
longue période d’obscurité spirituelle qui caractérise
I"Exil (la dissimulation de Nom de D-ieu) [voir Avodat
Israél]. Nous comprenons maintenant que la Tribu de
Dan est intimement liée au dernier Libérateur -
Machia’h. Rapportons quelques indices: 1) Sur le
verset «Dan jugera son Peuple comme une des Tribus
d’Israél» (Béréchit 49,16), Rachi commente: «...On
peut aussi expli7uer comme suit: [Dan vengera son
Peuple] comme le fera ‘le particulier parmi les Tribus’,
a savoir comme David, qui est issu de la Tribu de
Yéhouda et I'ancétre du Machia’h].» 2) Le Midrache
enseigne [Yalkout Chimoni Vayé’hi 160]: «Le Machia’h
est issu de Yéhouda par son pere et est issu de Dan par
sa mére.» A noter que le secret de la Guéoula est
I"'union du Peuple Juif, c’est pourquoi le Machia’h doit
incarner l'alliance entre la «premiere» Tribu [Yéhoudal
etla «derniere» [Dan]. 3) Le fils de Dan était ‘Houchim
o (voir Béréchit 46,23). Ce nom est formé des lettres
du mot Machia’h mw». 4) Sur 'étendard de Dan était
dessiné un serpent, comme il est dit: «/l sera, Dan, un
serpent wrs (Na‘hach) sur le chemin» (Béréchit 49,17).
Le mot wrs a la méme valeur numérique (358) que mwn
(Machia’h), car c’est ce dernier qui doit faire disparaitre
le mal symbolisé par le «Serpent». [Aussi, ‘Houchim
fils de Dan a-t-il decapité Essav (la personnification du
Serpent) - voir Sota 13al. Aussi, lors de la guerre
contre Amalek (descendant d’Essav), qui aura lieu a la
fin des Temps, Le Machia’h Ben Yossef sera-t-il assisté
d’un descendant de Dan, nommé maw (Sarya) [voir
Zohar Balak 194].
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LA TORAH CHEZ YOUS

du GR Jacques OUAKNIN

PARACHA VAYEHI 5785

- D’UN MAL PEUT SURGIR DU BIEN '

La derniere paracha du livre de Berechit (Genese), Vayéhi, nous parle de la mort du troisieéme patriarche, le

pere fondateur du peuple juif. Avant de mourir, Yaakov (Jacob) réunit ses fils et ses petits-fils pour les
engager a ramener sa dépouille mortelle en Canaan et 1’enterrer dans le caveau familial de Makhpéla
(Beréchit 49 : 29-32). Puis, il bénit ses deux petits-fils, Ménaché et Ephraim, en leur conférant un titre parmi
les douze tribus, a qui il donna ses derni¢res bénédictions paternelles avant de rendre son ame a Dieu
(Berechit 48 :20). Des funérailles grandioses furent organisées avec la participation de dignitaires égyptiens
qui accompagnerent le cortege jusqu'en Canaan (Berechit 50 :7-9).

La grandeur d’ame de Yossef (Joseph) va jusqu’a disculper entierement ses freres. Le Midrach explique que
Yossef craignait que son pére lui demande de lui relater comment il était arrivé en Egypte. Il aurait alors été
forcé de lui raconter que ses fréres 1’avaient vendu, et il risquait que Yaakov ne les maudisse. Pour éviter
cela, Yossef décida de ne pas visiter son pére, et c’est ainsi qu’il ignorait qu’il était malade. Un émissaire

est donc venu I’en informer. Yossef meurt a 1’age de 110 ans (Berechit 50 : 26).

L’ORIGINE DE L"ESCLAVAGE

Yaakov ne voulait pas étre inhumé en Egypte. Il craignait que sa sépulture ne confére, dans une
certaine mesure, une sainteté a cette terre étrangere, offrant aux générations futures un prétexte pour rester
dans ce pays et ne pas retourner en Canaan (Berechit 50 : 25). 1l voulait ainsi que ses descendants se sentent
différents et méme étrangers dans ce pays ou leur séjour provisoire se prolonge, car seule la Terre d’Israél
est sainte.Apres s'étre fait reconnaitre a ses freres, Yossef leur explique que la chose vient de Dieu, qui a fait
tourner les événements a leur avantage, leur permettant ainsi de surmonter la famine qui sévissait en Canaan
: les enfants d'Israél descendent en Egypte, ils sont recus a bras ouverts, ils bénéficient méme de traitements
privilégiés (Berechit 45 : 5-8). L'abondance étant revenue partout dans la région, les enfants d'Israél auraient
da revenir, heureux de retrouver leur foyer dans leur pays. Mais c¢’est sans compter avec la taava (le désir)

du confort qu'ils trouvent en Egypte et la brillante civilisation attrayante dans laquelle ils baignaient : la

jouissance et les facilités de la vie dont ils profitaient. Le méme phénomeéne se reproduit sous nos yeux
parmi les juifs de la diaspora. Malheureusement, la roue de l'histoire tourne : le juif bien intégré dans la
société, aux progres de laquelle il participe largement, devient un étranger, accusé de « manger le pain des
citoyens » et de profiter des richesses du pays au détriment de la population locale. L’antisémitisme se
réveille, et la vie devient difficile. « Un nouveau roi s'est levé qui ne connaissait pas Yossef » et le paradis
se transforme en terre d'esclavage. Yaakov, le visionnaire, voulait éviter ce drame a ses descendants.

LES ENFANTS DE YOSSEF

Lorsque Yossef présenta ses deux fils, Ephraim et Ménaché, devant son pére, Yaakov posa une
question étonnante : « Qui sont ceux-la ? » (Berechit 48 : 8). Que signifie cette question, alors qu'il venait
de déclarer a Yossef : « Tes deux fils, qui te sont nés avant mon arrivée aupres de toi, seront les miens a
I'égal de Ruben et de Shimon » (Berechit 48 : 5) ? En réalité, Yaakov connaissait bien ses petits-enfants,
qui, bien que nés en Egypte et malgré leur naissance dans un milieu idolatre, avaient cultivé leur foi en Dieu,
le Dieu des patriarches. Mais il a vu, dans une vision prophétique, que ces deux enfants allaient donner

naissance a des rois comme Jéroboam, Achab ou Jéhu, qui ont conduit le pays d'Israél a la destruction totale.
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Yossef répondit a la question de son pere qu'il pouvait étre fier de sa progéniture, car Ephraim et Ménaché,
malgré leur naissance et leur jeunesse en milieu idolatre, avaient cultivé leur foi en Dieu et en le Dieu des
patriarches Abraham. En s'apprétant a bénir ses petits-enfants, Yaakov croisa les bras en mettant la main
droite sur la té€te d’Ephraim. Yossef lui fit remarquer que Ménaché était 1’ainé. Mais Yaakov répondit : « Je
le sais, mon fils, je le sais. Lui aussi deviendra grand, mais son jeune frére sera plus grand que lui » (Berechit

8 : 19). Cette réponse est en quelque sorte un hommage a la plupart des membres du peuple d'Israél, nés

4
dans un pays étranger, parmi les idolatres, et qui, malgré tout, restent fidéles a Dieu et a Sa Torah.

ISRAEL ET LA DIASPORA
En fait, on retrouve dans la société israélienne la méme répartition des juifs que dans celle de la

diaspora : juifs haredim (ultra-orthodoxes), traditionalistes, sionistes et laics. La seule différence est que ces
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i différentes catégories sont tenues ensemble de construire le pays, alors que dans la diaspora, chaque catégorie

4 menait sa vie parmi les nations sans se préoccuper des autres. C’est seulement lorsque le malheur fond sur

1 la nation entiére, sans distinction, qu’ils se souvenaient appartenir au méme peuple et que leur sort était lié

L’AVENIR DU PEUPLE D’ISRAEL

Malheureusement, 1'épée de Damocles est suspendue en permanence au-dessus des Israéliens. Ces
derniers commencent a comprendre que les ennemis d'Israél ne font pas de différence entre la gauche et la
droite, entre religieux et laics, et que le salut du peuple réside dans son unité face a I’ennemi commun. Le
souvenir de la Shoah, qui plane toujours sur Israél, permet a ce peuple de puiser dans ses forces intimes la
possibilité d’une vie harmonieuse, dans le respect de chacun. Ce n’est pas une utopie mais une nécessité
vitale, a laquelle chacun doit contribuer. On commence a voir, ici et 1a, des signes de la réalisation de
cette espérance a travers I’entraide généralisée, matérielle et spirituelle, qui se met en place dans le pays sous
forme d’associations ou de gmahim (caisses mutuelles), animées par des bénévoles dans tous les milieux.
Grace a ce systeme, qui réunit dans une méme volonté d’aider Juifs de la Diaspora et Israéliens, personne ne
meurt de faim. Méme les plus pauvres, et il n’en manque pas en Isra€l, peuvent vivre honorablement.

LA SELECTION DU PAYS D’ISRAEL

Méme les incroyants sont obligés de constater qu’il se passe des événements hors du commun dans
le pays d’Israél. Les tractations politiques faussent I’approche du véritable probléme israélien. Des le début
du sionisme politique, le probléme a été posé : ou établir un pays pour les juifs ? L'Ouganda et Madagascar
furent proposés, mais rapidement repoussés. La terre d’Israél, pays des ancétres, s’imposa naturellement, car
elle existait déja dans la conscience de la majorit¢ des Juifs de I’époque.Cependant, de nombreux
immigrants, élevés dans des pays communistes, rejettent la spiritualité juive. L espoir réside néanmoins dans
leurs enfants, qui, méme élevés dans cet esprit, commencent a se poser des questions au contact des jeunes

religieux ou de I’esprit général qui régne en Israél. Cette problématique s’enracine dans la tradition : au
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4 moment de la révélation du Sinai, lorsque Dieu demanda : « Quelle garantie me donnez-vous pour la

4 maintenance de la Torah ? », les ancétres répondirent finalement : « Nos enfants seront les garants. » Cette
»
transmission de pere en fils et de maitre a disciple se poursuit aujourd’hui, responsabilisant chaque individu

. UN ESPOIR POUR L’UNITE
Aujourd’hui, la nation a besoin d’un chef charismatique, qui viendra avec la fin proche de toutes guerres
contre le peuple d’Israél, lequel aspire a vivre en paix, avec I’aide de Dieu.
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La parole du Rav

Le vin de Yossef

a) Tel fut le repas chez Yossef : « On servit Yossef... et ses
freres lls burent, et se réjouirent avec [ui[1]. »
Concernant la viande qu'ils consommeérent, les freres
purent s'assurer que la che’hita[2] était bonne, mais
comment ont-ils pu boire du vin dans un pays ou les
viticulteurs étaient idolatres ? Aussi, Yossef « envoya a son
pére dix dnes chargés de ce qu'il y avait de meilleur en
Egypte[3]. » Il s'agissait de « vieux vin, qui réconforte
|'esprit des zekenim [sages][4] ». Comment Yaacov boirait-il
decevin?

On pourrait dire gu'a 'age de 30 ans, quand il devint roi,
Yossef fabriqua du vin casher, et neuf années plus tard,
lorsque ses fréres arrivérent et qu'il envoya a son pere du
vin, c’était déja du vin vieux casher. Mais comment l'esprit
de Yaacov — qui habitait en Erets Israél — se rétablirait-il
avec du vin produit en Egypte, plutdt que celui de son
propre pays, qui était probablement de qualité supérieure?
b) En sortant de I'arche, Noah s’enivra : « Noah commenca
a cultiver 1a terre, et planta de la vigne. Il but du vin et
s'enivra[5]. » La vigne gu'il planta venait d'un sarment qu'il
avait fait entrer dans I'arche[6]. Il avait poussé au
Paradis[7], et sans doute I'avait-il recu de son grand-pére
Metouchélah, qui lui-méme lavait recu d'Adam. La
consommation de Noah est décrite ainsi
hayayin » — du vin, et il n'est pas dit : « Il a bu le vin. » Le
texte indique ainsi qu’il en laissa pour d'autres occasions.
Sans doute le placa-t-il dans des jarres scellées de son seau.
Et il en offrit quelques-unes a son fils Chem, qui pour sa
part, sortit le vin de ces jarres et en servit 3 Avraham :
«Malkitsédek, roi de Shalem, fit sortir du pain et du vin ; il
était le Cohen du D.ieu Trés Haut. Il bénit Avram, et dit :
Béni soit Avram par le D.ieu Trés Haut[8]. » Par ce don de
pain et de vin, Chem faisait comprendre a Avram que « ses
enfants sacrifieront sur l'autel 3 lérusalem des Ménahot de
blé et des Nessakhim de vin[9] ». Il se peut que Noah en ait
aussi offert une partie a son autre fils, ‘Ham. Et lorsque

o La Question

Dans la paracha de la semaine, sentant sa mort
approcher, Yaakov fait quérir son fils Yossef afin de lui
faire préter serment qu'il raménerait sa sepulture en
terre d'lsraél. Suite a cela, la Torah nous dit : “et ce fut
aprés ces choses, on raconta a Yossef : voici ton pére est
malade”.

Ceci peut paraitre étonnant ! En effet, si Yaakov avait déja
pressenti que ses jours approchaient de la mort, nous
pouvons supposer que la maladie avait déja commencé a
poindre. Dés lors, comment se fait-il gue Yossef
n'apprenne la maladie de son pére qu’aprés cet épisode ?
Dans le Talmud, il existe une halakha qui stipule

; « Il but min
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celui-ci construisit la ville de Tsoan, la capitale d’Egypte,
pour son fils cadet Mitsraim[10], il y déposa ces jarres de
vin. C'est de ce vin-I3 que Yossef envoya a son pére. Son
golt exquis rappela a Yaacov |'apothéose qu'il avait vécue
dans sa jeunesse, le jour ol son pére I'avait béni. Comme il
portait 'habit d’Adam Harichon, confectionné par Hachem
au Gan Eden[11], lts’hak sentit I'odeur délicieuse qui se
dégageait du vétement de Yaacov/Adam : « Yaacov
s'approcha, et I'embrassa. lts’hak sentit I'odeur de ses
vétements ; puis il le bénit, et dit : « Voici, I'odeur de mon
fils est comme |'odeur du champ que D.ieu a béni[12]. »
C'est cette odeur du Paradis qui redonna des forces a
'esprit de Yaacov : « Du vieux vin, qui réconforte |'esprit
des sages », et 'Esprit saint qui I'avait quitté depuis vingt-
deux ans lui revint[13]. Savoir que Yossef possédait chez lui
ce vin qui provenait du Gan Eden fut strement aussi un
argument qui encouragea Yaacov a descendre en Egypte.

c) En quittant I'Egypte, les juifs transportérent avec eux
tous les matériaux nécessaires a la construction du
Michkan. En se rendant en Egypte, Yaacov avait apporté
des cedres qu'il y planta, afin que ses descendants puissent
plus tard les amener avec eux dans le désert[14]. Il leur
fallait également du vin pour le verser sur le Mizbéah. Bien
que les avis soient partagés quant a savoir si dans le désert,
les particuliers offrant un sacrifice ont I'obligation d'y
ajouter du vin, en revanche selon tous les avis, le sacrifice
qu’apportait la communauté — le Korban Tamid — devait
étre accompagné de vin[15]. Il est alors possible que de
méme que Noah se souciait que Chem apporte du vin pour
indiguer a Avraham la mitsva de Nessakhim, il se souciait
que ‘Ham en fasse de méme pour celui que les juifs
présenteraient comme Nessakhim dans le désert.

[1] Béréchit 43,34.  [2] Béréchit 43,16, [3] Béréchit 45,23.

[4] Méguila 16b ; Rachi. [5] Bérechit 9, 20-21.

[6] Béréchit Rabba 36,3 ; Rachi. [7] Yonathan ben Ouziel.

[8] Béréchit 14,18-19. [9] Béréchit Rabba 43,6; Rachi.

[10] Bamidbar 13,22, avec Rachi ; et voir Sota 34. [11] Béréchit 3,21.
[12] Béréchit 27,27. [13] Voir Béréchit 45,27.

[14] Tanhouma, Chemot 25, 5 ; Rachi.

[15] Kidouchin 37b, et Tossafot : Lo.

lorsqu’un homme gravement malade exige une chose
auprés d'un de ses visiteurs et que cette situation
entraine un serment, celui-ci se retrouve nul et non
avenu. En effet, sachant qu'une grave contrariété pourrait
détériorer I'état de santé du malade, il pourrait s'avérer
que le serment soit juste une nécessité pour préserver le
malade, plus qu'un réel engagement. Pour cela, Yaakov
qui avait besoin que la promesse de Yossef puisse étre
engageante au plus haut point, il cacha a son fils son état
de santé réel, pour que celui-ci ne se sente pas contraint
de promulguer son serment et qu'il soit réellement
contraignant.

Ainsi, ce ne fut que lorsque Yossef se fut concrétement
engagé, que Yaakov accepta que son fils puisse prendre
connaissance de son réel état de santé.

Pour aller plus loin

1) Il est ecrit (47-30)

«Véchakhavti ime avotai,
ounssatani mimitsrayim,

oukvartani bikvouratam ». Dans la
mesure olU Yaacov déclare 3
Yossef: « Et je reposerai avec
(auprés de) mes peéres », la
mention « et tu m’enterreras dans
leur tombeau » parait alors
superflue ?

2) Il est écrit (48-2) : « Vayomer :
“Hiné binekha Yossef ba élékha !".
Vayit'hazek Israél, vayéechev al
hamita ». A quel enseignement du
Traité Nédarim fait allusion ce
verset ?

3) Il est ecrit (48-9) : « Vayomer
Yossef el aviv : “ Banai heme acher
natane li Elohim bazé | ». A quel
enseignement font allusion ces
termes ?

4) Rachi rapporte au sujet du
terme « véyidgou » (48-16) : «Que
Efraim et Ménaché se multiplient
comme des poissons..., sans gue le
“ dyine hara ” (le mauvais ceil)
n'ait d'emprise sur eux ! ». Et le
Targoum Ounekelos de traduire |e
terme « véyidgou » par
«oukhnounei yama ». De quelle
maniére les enseignements de
Rachi et du Targoum trouvent leur
allusion dans les paroles de
Yaacov composant ce verset ?

5) Quel verset de notre Sidra
avons-nous le Minhag de réciter 3
fois, en inversant l'ordre de ses
mots ? Que vient nous enseigner
I'inversion de ces mots ?

Pour dedicacer
un feuillet :

Shalsheletnews.com
Jérusalem 16:18 17:34
Paris 16:57 18:10
Marseille 17:04 18:11
Lyon 16:58 18:08
Strasbourg 16: 36 17:49

Que notre éetude soit une source de réussite pour nos soldats et une protection pour tout le klal Israél
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Halakha de la semaine

Peut-on mettre un vétement (ou une serviette) propre
au contact de I’eau pendant Chabbat ?

- Salon cartains, cala sera tout i fait autorisé, tant que le vétement
est propre, [Roch/Rambam]; et tant que I'on n’a pas l'intention de
le laver [Sefer Haterouma/ Smag/Gra. Voir Halakha Beroura p.454 au
nom du M.Michné qui explique pourquoi on n’applique pas le din de
Pessik Réché].

- Salon d'autres, le fait de tremper un vétement dans l'eau est
considéré comme l'avoir lavé, si ce n’est que c’est Derekh
Likhloukh [Bahag; Rachbam; Tour] Il est & noter que méme selon
cet avis, I'interdiction n'est en vigueur que s’il y a un quelconque
embellissement du vétement (ce qui vient exclure le cas ol le
vétement sort de la machine a laver ol le contact avec I'eau ne sera
pas du tout considéré comme Melaben) [Maassé Chabbat 5,4 p.163/
Halakha Beroura 302,60 (Birour 97)]. Aussi, dans le cas ou I’habitude
est de ne pas &tre Makpid si le tissu se mouille, on ne dira pas
Cheriyato Zéhou Kibousso méma saelon cet avis. C'ast pourquoi, on
pourra utiliser une serviette (propre) pour égoutter des verres (car
la serviette est destinée a cet usage & l'instar de ce qui en ressort du
Ch.A 319,10 (Voir Beour Halakha "Michoum" au nom du Tossefet
Chabat), et cela d’autant plus dans le cas ol la serviette était
entiérement propre. Aussi, on pourra mouiller légérement un
papier pour s'essuyer [Menou'hat Ahava 12,7 (Note 16 au nom du
Toss” Chabbat/ Mamar Mordekhai/Beour Halakha)]. En pratique, bien
que l'avis de la majorité des richonim est conforme au 1° avis,
{Voir Eliya Raba; Mich’ha Derabouta), il conviendra de se montrer
rigoureux en suivant le second avis, car tel semble é&tre I'avis du
Choulhan Aroukh [Ch.Knesset Hogdola 319 (ot 12 ol il explique que le
Ch.A 319,16 a simplement gardé les termes du Roch); Tossefet Chabbat
302,31; Gra 302,30; Maanar Mordekhal 302,11/319,16 (que le Ch.A parle
d’un Soudar qu’on n’est pas Makpid de sa propreté car congu pour cela);
Beour Halakha; Menouhat Ahava 12,3; et ce qu'écrit le Or Létsion 36,14
qu'au Siman 334,24. le Choul’han Aroukh parle d’un Talit sale est trés
difficile car outre que cela n’est pas le sens simple, si c’est ainsi, cela
devrait étre interdit selon tous les avis. Aussi il semble que I'avis du Ch.A
est d'interdire méme si le vétement est peu mouillé [Chaar Hatisyoun ot
52; Menou’hat Ahava 2 Perek (& I'encontre du Eliya Rabba retenu par le
Halikhot Chabbat 302,45)].

Enfin, il conviendra de noter qu'il sera interdit d'essuyer une saleté
avec une serviette qu'on est Makpid de ne pas laisser sale, car on
risque de s’oublier et de la laver pendant Chabbat [Choul’han

Réponses aux questions

1) Le Choul’hane aroukh (Yoré Déa 363,2)
enseigne
mort de sa ville située en

: « On ne pourra pas faire sortir un
“ "houts laarets ”
(ot se trouve un cimetiére dans lequel il
pourrait donc y étre enterré), sauf pour
I'enterrer en Erets Israél, ou pour l'enterrer
dans le caveau dans lequel reposent ses
aieux (méme si ce caveau se trouve dans une
autre ville de diaspora). C'est a8 ces deux
permissions rapportées par Rabbi Yossef
Caro, auxquelles font allusion les paroles que
Pour deux
raisons, ne crains pas de faire sortir mon

Yaacov adressa a Yossef : «

corps d’Egypte, car : “Premiérement, ma
volonté est de reposer avec mes péres en
(“véchakhavti
béerets Israél), et deuxiEmement: “ Et que tu
m'enterres dans leur tombeau (“oukvartani
bikvouratame”) ». (Koutnote Or)

i

terre sainte ime avotai

2) Le Traité Nédarim (39b) enseigne : « Toute
personne rendant visite 8 un malade (et qui
est du méme Mazal que le malade) retire a ce
dernier 1/60™¢ de sa maladie ! ». Or, Rachi
(37-3) rapporte que Yossef ayant les mémes
traits du visage (“ziv ikounine”) que son pére,
était aussi le “Ben Mazal” de ce dernier. Voila
pourquoi Yaacov avait (avant I'arrivée de son
“Ben Mazal” Yossef) 60 parties de sa maladie
(le terme hébraique « hiné » Yossef ba
élékha, a pour guématria 60), et ce n'est
qu’apreés le “Bikour "Holim"” que Yossef lui fit,
qu’il se renforga et pu alors s'asseoir sur le lit.
Le terme hébraique « hamita » (le lit) a pour
guématria 59, nombre représentant les 59
parties de maladie restantes a Yaacov aprés
la visite de Yossef). (Sefer “Alchikh Hakadoch”
de Rabbi Moché Alchikh Zatsal, I'un des éléves du
Arizal)

3) Le Traité Sota (36) enseigne que c’est de
Yossef qu'auraient di sortir les 12 tribus !

faisant sortir des ongles de ses 10 doigts du
“zéra lévatala”. Seuls Efraim et Ménaché (ses
deux fils) furent considérés comme des tribus
d’Israél (“kireouven wvéchimon yihyou Ili”).
Remez Ladavar : « Elohim (la “Midate hadin”
de Dieu me sanctionnant pour ma faute de
“zéra lévatala”)) ne “m’a donné” (“natane li")
gue deux tribus sur 12 : « bazé », c'est-a-dire

6o LN

«Beit», “deux” mitokh « zé » ; le mot “zé&” est

un  pronom démonstratif ayant

guématria 12). (Or Ha’haim Hakadoch)

pour

4) Si nous retirons les lettres “Reich” et
“Ayine” (formant le mot « R& », “le mal”
incarnant le “dyine hard”) du mot hébraique
«néarim» (qualifiant les fils de Yossef), il
reste la lettre “Noune” (signifiant « poisson »
en araméen) et les lettres “Youd” et “méme”
formant le mot « yame » (mer). Yaacov
déclara donc : « Que I'ange qui me délivre de
tout mal, bénisse les “Néarim” en retirant
le mauvais

les

d'eux
comme

ceil, les rendant ainsi
poissons de la mer qui se
multiplient ». (‘Hatam Sofer)

5) Il s'agit du verset (49-18) formant la
Bérakha que Yaacov fit a
Lichoustékha kiviti
Minhag (notamment a la fin du “Kriyate
Chéméa &l Hamita") de réciter ce verset en

Dan : «

Hachem | ». On a le

inversant ainsi ses mots :

- « lichouatékha kiviti Hachem ! »

- «kiviti Hachem lichouatékha ! »

- «Hachem lichouatékha kiviti ! »

L'inversion (& trois reprises, ce qui indique la
“ 'hazaka") des mots de ce wverset vient
enseigner & 'homme gue guelle que soit la
situation dans laquelle il se trouve, ou la
direction vers laguelle il se tourne, il aura
toujours besoin du soutien, de la délivrance
(“yéchoud” “lichouatékha”) et des
‘hassadim de Hachem. (Voilad pourquoi il est
écrit : « Kavé el Hachem, ‘hazek véyamets
libékha tamid !»). (“Michnate ‘Hassidim” de
Rabbi Imanouel ‘Hai Riki Zatsal, Massékhéte

‘)\

Aroukh 302,11; Ménou’hat Ahava 12,9]. On nettoiera donc la saleté | Or, il perdit ce mérite pour avoir fauté en Hachékh.ina 9-5,"Yéchare Yaacov” p.117, Erekh
a I'aide d’un tissu jetable [Or’hot Chabbat 1 p.389] Hachemira).

. . finir, le beth av (les Cohanim qui

Re ponses en effet, un commentateur datant de I’époq& La MICh na travaillaient ce  jour-la) ne

des richonim (~1000-1500) se nommant jelnaient pas du tout. les 3

4 images une Mitsva

Il s'agit de la mitsva de téroumat hadéchen,
retirer les cendres du mizbéa'h. (Mitsva 30
dans le compte du Rambam).

Dans la premiére image, nous voyons une pelle
qui servait a retirer proprement les cendres du
mizbéa’h. Dans la 2"* image, on apercoit un
livre avec la mention “richonim”, car il existe

Enigmes

1) Quel est le cas ol j’ai allumé & I'heure dans les 30 minutes, avec la
meilleure huile, les meilleures meéches, et au bon endroit en
respectant le mehadrine min hameadrine et pourtant je ne suis pas
ible ? J'ai allumé dans un endroit ol le
vent est fréquent et que les bougies vont obligatoirement

quitte. C it est-ce p

s'éteindre.

2) Je me trouve toujours 3 la fin. On me donne a 'école en signe de
récompense. le suis populaire en broderie. Qui suis-je ? Un point.

“téroumat hadéchen”, comme le nom de la
mitsva.

Dans la 3*m= image, on voit du feu et dans la
derniére image de la cendre.

Il y avait au Beth Hamikdach une mitsva
quotidienne de retirer les cendres du mizbéa’h,
afin  que la maison d'Hachem soit
magnifiquement entretenue. (Séfer
ha'hinoukh).

Echecs

C'est le bug de I'an 2025 !
Comme vous I'avez
constaté, nous avons
remis un plateau de
quelques semaines
auparavant. Bravo & ceux
qui ont su trouver la
réponse.

3) Réponse :8
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Rébus :

V' [ Ail / lva / Terre [ Houx / Léve / Ado

Michna 5 :

Anecdote : A Tsipori, un chalia’h
tsibour a fait comme on faisait au
Beth Hamikdach, a savoir, le
tsibour ne répondait pas amen,
mais “baroukh chem kévod
malkhouto Iéolam vaed” aprés les
brakhot. Puis, un homme disait
aux Cohanim de sonner le choffar
et le chalia’h tsibour faisait la
bérakha suivante. Les ‘Hakhamim
leur ont dit, on ne fait cela qu’au
Beth Hamikdach et pas dans les
synagogues.

Michna6 :

Intro : Dans le premier perek, on
parlait des jelines organisés par le
tribunal, afin qu'il puisse pleuvoir
en terre d'Israél.

Q : Est-ce que les Cohanim
jetinaient au Beth Hamikdach ? Et
combien de temps ?

R : A) Rabbi Yéhochoua : les 3
premiers jeiines, le michmar (le
groupe de Cohanim qui
travaillaient cette semaine-la au
Beth Hamikdach) jelinaient sans

jelines suivants, le michmar le
faisait entier, le beth av jeinait
mais ne finissait pas. Lles 7
derniers, tout le monde jelinait
toute la journée.

B) ‘Hakhamim : Les 3 premiers,
personne ne jelnait. Lles 3
suivants, le michmar jednait sans
finir, le beth av ne jednait pas. Les
7 derniers, le michmar finissait, le
beth av, ne finissait pas.
Michna 7 :

Q : Comment les Cohanim se
comportaient-ils au Beth
Hamikdach en cas de semaine de
jeline ?

R : 1) Le michmar buvait du vin le
soir mais pas en journée. Le beth
av, n'en buvait pas du tout.

2) Le beth av et le maamad (les
juifs qui priaient pour
I'acceptation des korbanot offerts
cette semaine-la) ne se lavaient
pas et ne se coupaient pas les
cheveux, sauf le jeudi en
I'honneur de Chabat.

AA
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Or’hot Yocher

Bitoul Torah

(négligence de I'étude de la Torah)

I convient de souligner que l'interdiction de
prononcer des paroles vaines ne signifie pas qu'il est
interdit de dire m&me un seul mot qui ne soit pas de
la Torah. Une telle exigence ne concerne que ceux
qui ont atteint un niveau spirituel élevé, comme il
est rapporté a propos du Gaon de Vilna qui, au
moment de son décés, aurait dit : 'Combien de
moments me suis-je détourné de l'étude de la
Torah" ?

Dautre part, quand la Guemara[1] dit
engage une conversation vaine transgresse une
interdiction positive et négative. » Rachi explique
que cela fait référence aux plaisanteries et aux
discours frivoles. De méme, il est rapporté au nom
du 'Hazon Ich' que la définition de paroles vaines est
telle que, si une personne parle pendant dix

: « Celui qui

minutes, cela devrait déja l'inquiéter.

J'ai également trouvé dans l'introduction du livre
Beit Aharon du Gaon Rav Aharon Volkin z"l, une
explication transmise par son fils au nom du Gaon de
Vilna. Cette explication éclaire I'affirmation des Sages
dans Pirké Avot[2] selon laquelle I'une des 48
qualités nécessaires pour acquérir la Torah est « la
réduction des conversations », contrairement a
l'interprétation littérale qui suggére de ne pas parler
du tout, l'intention est en fait positive : il s'agit
d'encourager la modération dans les discours. En
effet, si une personne étudie de maniére intensive
sans aucune pause, son esprit risque de se troubler.
Par conséquent, pour maintenir la clarté de I'étude, il
est nécessaire d'avoir, de temps a autre, une légére
conversation. C'est ainsi que conclut 'auteur.

De méme, le Tiferet Israél[3] fait des commentaires
dans un esprit similaire, et le Rambam dans ses Huit
chapitres[4] exprime une idée proche. Tout ceci, a
condition gque ces conversations ne contiennent
aucun propos interdit et qu'elles ne s'étendent pas

outre mesure.

Dans le traité Berakhot[5], il est rapporté que dans la
maison d'étude de Rabban Gamliel, on ne pronongait
pas des veeux de « bonne santé » lorsque quelgu’un
éternuait pour éviter de perturber I'étude. Ainsi, nos
Sages ont sévérement mis en garde contre toute
interruption de |'étude de la Torah pour des paroles
frivoles, comme mentionné dans Avoda Zara[6] :
«Celui qui interrompt |'étude de la Torah pour
s'engager dans des paroles futiles est nourri avec des
braises ardentes. » Et dans Pirké Avot[7] : « Celui qui
marche sur la route, étudie, et interrompt son étude
pour dire : "Comme cet arbre est beau | Comme ce
champ est agréable !" est considéré comme
coupable envers sa propre vie. »

En conclusion, « Celui qui veille sur sa bouche et sa
langue protége son ame des souffrances[8] »

[1] Yoma 19b [2] Avot 6,5 [3] Avot 6,5
[4] Chmona Prakim de Maimonide Chap.5

[5] Berakhot 53a [6] Avoda Zara 3b

[7] Avot 3,7 [8] Michl& 21,23

Comme expliqué dans l'introduction, le
livre des Choftim deémarre donc ‘sans
leader’ pour le peuple juif. Toujours
habitué a vivre ensemble depuis leur
naissance en terre d'Israél avec leur
ancétre Yaacov, sans plus jamais
vraiment se séparer jusqu'a leur
installation en Israél, le risque que
pourrait leur causer cette séparation,
était écrit. Les rendez-vous et réunions
organisées autour d'un dirigeant allaient
forcément manquer, des centaines de
km séparaient dorénavant les tribus du
nord et celles du sud. L'aprés-Yéhochoua
sera donc totalement différent de ce
qu'ils avaient toujours connu. Or, la
conquéte n'était pas encore terminée et
certaines villes étaient encore habitées
par des individus hostiles, tant au niveau
du danger physique que spirituel. Bien
que sans leader, les béné |sraél
jouissaient d’une connexion directe avec
Hachem & travers le Cohen gadol, Pin'has
et les ourim vétoumim. C'est d'ailleurs de
cette maniére, que Hachem put
annoncer a Yéhouda (au chef de sa tribu)
qu'il gagnerait la guerre de conquéte
contre le Kénaani et le Yévoussi. Ainsi, les
différentes tribus purent récupérer de
nombreuses villes.

A cette époque, certaines personnalités

Vécu de l'intérieur : Choftim

partie, puisque la ville de Dévir sera
offerte aux cohanim. Dans son territoire,
la ville de Kiryat Séfer restait a conquérir
et le moyen qu'il utilisa, fut contesté par
les sages, qui diront ; « 4 personnes ont
demandé inconvenablement, mais
Hachem leur donna convenablement,
parmi elles Kalev », (Béréchit Rabba 60).
Kalev descend de Yéhouda par ‘Hetsron,
il s’est marié a Myriam la sceur de
Moché, a eu ‘Hour, qui fut assassiné lors
de ['épisode du wveau d'or. Il eut
également ‘Akhssa’, une fille, qu'il
proposa en mariage, a qui vaincrait la
ville de Kiryat Sefer. C'est son demi-frére
(par la meére) Otniel ben Kénaz, qui
conquit cette ville et Hachem offrit donc
a Kalev, un gendre de choix.

Aprés la mort de toute la génération
ayant connu Moché Rabbénou,
nouvelle génération « d'influenceurs » et
« d'influencés » mena le peuple a deux
catastrophes (teaser de Ia
prochaine). Puis, le peuple est dominé
par le roi de Kénaan, Kouchane durant 8
ans qui les asservit. Les béné Israél se
souviennent de la promesse divine et
prient pour gu'Hachem leur envoie un
sauveur, Hachem leur envoie finalement
Otniel ben Kénaz qui gagnera la guerre et
apportera des (une trentaine) années de

une

semaine

Nous entamons |'étude du Messilat

Yecharim.

L'une des pierres angulaires de ce
livre est I'importance fondamentale

qu'il

'objec

donne a la
I'action, et & la recherche sincére et
profonde de notre rdle sur terre.

Le premier chapitre développe le
sujet de la prise de conscience de

en ce monde ?

Messilat Yecharim

notre devoir, et la conscience du réle
qui nous est assigné.

Pour cela, il faut comprendre
pourquoi I'homme a été créé, dans
réflexion avant quel but ?

Quel est le projet du créateur en
faisant le monde présent et le monde
futur ? En donnant les Mitsvot
positives, et les interdictions ? Ce qui

notre devoir sur terre. Quel est nous arrive est-il un cadeau ou une

tif de la création de épreuve?
I'lhumanité, et quel est notre devoir Tout ceci mérite wune réflexion

approfondie et une démarche
I part de la base que c'est une sincére...
évidence que 'on a des devoirs. Sur Pour l'instant, suffisons-nous de ces
cela, il pose comme socle de toute questions.
piété construite, et comme racine de SDV la semaine prochaine, nous
tout service divin intégre, la nécessite tdcherons d’y répondre avec
de clarification de la certitude de [Vaide d’Hachem.
£ ’ ’
4@{: Résumé de la Paracha

= Yaacov sent sa fin approcher, il caractére de chacun.
fait jurer Yossef de |'enterrer dans = Deuil, éloge funébre et

la grotte de Makhpéla.
® Yaacov

bénit

Ménaché
Ephraim avec entre autres, la
bérakha des parents aux enfants le

enterrement de Yaacov.

= Yossef rassure ses fréres apres la
disparition de leur pére en leur
affirmant qu'il ne leur en veut pas

et

mentionnées dans la Torah sont encore paisibilité pour le peuple (bien que le vendredi soir. et qu'il les nourrira ainsi que leurs
en vie. Kalev avait 85 ans lorsqu'il a texte parle de 40 ans, c’est en comptant ® Réunion des douze enfants enfants.
revendiqué a Yéhochoua sa légitimité sur les années de servitude, Séder Olam, devant le lit de Yaacov. Il dira une = Yossef meurt 3 110 ans.
le territoire de "Hevron que Moché lui Gra). phrase correspondante au = Fin du livre de Bérechit.
avait promis. Il n'en récupéra qu’une
J N \_“/ A\ A =
Aire de jeux (L) Echecs 4 images
ks / Jeu 5
/ \|  demot -l WP
Enigmes T EcE E: .
L ; s Quelle Mitsva
orsqu'un Prise de I B N : -
1) D’'oti sait-on que 1 =13 ? jardinier ment, dame | B FY | e
2) J'avance sans jamais reculer. on sent qu’il blanche .B.I-I-I tes dliriaacs ?
Qui suis-je ? raconte des en 3 coups 3
. Salades‘_ . = . . x .
3) Que ne possede pas Yossef ? H E Bl
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Les tribus accompagnent Yaacov a Méarat
Hamakhpéla pour I'enterrer. Mals Essav
s'interpose et prétexte que l'endroit lui
revient. On lui rappelle alors qu'il en a
vendu les droits avec le droit d'ainesse, ce a
quoi il répond qu'il n'a vendu que la part
supplémentaire revenant au bekhor et non
sa part normale. On lui dit alors qu'un
papier prouve qu'il a effectivement tout
vendu. Il exige alors que I'on aille chercher
le papier en Egypte. Mais, malgré la rapidité
de Naftali, la cérémonie s'en trouve
bloquée. Jusqu'a ce que Houchim, le fils de
Dan, choqué du manque de respect face au
cercueil de Yaacov, se léve et tue
immédiatement Essav et permette ainsi la
suite de I’enterrement.
Comment comprendre que seul Houchim a
su réagir ? Les enfants de Yaacov ne sont
pourtant pas des tendres ! Pourquoi aucun
d’entre eux n'a su faire ce qu'il fallait ?

Cette parabole nous aidera a y répondre.

Chimon et Moché sont 2 fréres qui doivent
voyager ensemble. lls se donnent rendez-
vous sur le quai de la gare @ 13h. Chimon
arrive en avance et s’installe sur un fauteuil
en attendant son frére. Soudain, un homme
s’approche et lui reproche de lui avoir pris sa
valise. Chimon répond que sa valise ne I'a
pas quitté et qu'il est donc sir que c’est bien
la sienne. L’homme ne baisse pas les bras et
exige des preuves a cela. Chimon commence

La force d’une parabole

donc a ouvrir la valise pour prouver que ce
sont bien ses affaires. Mais ["homme
s'entéte et affirme que le contenu lui
appartient. Chimon répond gentiment qu'il
possede les factures des objets s’y trouvant
et notamment celle de I'appareil photo tout
neuf qu'il vient d’acheter. L’homme dit
alors : “Montrez-moi la facture et je saurai
que vous n'avez pas menti’’. Chimon se met
alors & sortir tous ses papiers & la recherche
de la fameuse facture. Moché arrive enfin et
se dépéche car il sait qu'il est en retard. Il
trouve son frére prés de sa valise ouverte et
d’un tas de papiers, en train de négocier sa
“libération”. Chimon explique rapidement la
situation @ son frére qui lui répond : “lLe
train part dans 3 minutes et toi tu discutes
avec le 1°" venu ! Prends ta valise et allons-
y e

Rav Haim Chmoulevitch explique ainsi que
Essav a entrainé les fréres dans un débat
pour les amener a prouver ce qui n’avait pas
besoin de I'tre. Seul Houchim qui n'avait
pas pris part au débat avait le recul
nécessaire pour analyser la situation de
maniére juste et efficace.

De méme, le Yetser ara pousse parfois
I'homme petit a petit dans un engrenage
dans lequel il se trouve enfermé sans méme
s'en rendre compte. C'est en prenant du
recul qu'on peut réaliser le ridicule d'une
situation.

David est un papa comblé, ses enfants
grandissent bien et arrivent maintenant en
age de se marier. Il recherche activement
pour son fils Avner une bonne jeune fille
qui saura lui convenir. Un beau jour, il se
retrouve dans un autobus en route vers
son travail. Prés de lui est assis un homme,
Nahoum, qui ne tarde pas a recevoir un
coup de fil. Bien qu'il ne veuille pas
écouter la discussion, David se retrouve
rapidement a tendre I'oreille pour ne pas
rater un seul mot de la communication.
Nahoum qui semble &tre un Chadkhan
(marieur) est au télephone avec un papa
qui cherche a marier sa fille. Au fur et a
mesure de la discussion, David se rend
compte que la jeune fille, au dire de son
pére, a toutes les qualités et les critéres
qu'il recherche pour son fils. Il ne lui
manque qu'un détail qui a toute son
importance : quelle est |'origine de la
jeune fille. David ose donc tapoter I'épaule
de son voisin, s'excuse rapidement de se
méler de ce qui ne le regarde pas puis lui
explique qu'en tant que Chadkhan
chevronné, il a oublié de se renseigner sur
"origine de la fille. Nahoum le remercie
d'un clin d’'ceil et pose immédiatement la
question. Et la encore la réponse convient
merveilleusement a notre cher David.
Evidlemment, lorsqu’a la fin de |la
discussion, Nahoum note le numéro du
papa, David n'en loupe pas une et le note
discrétement (a noter que Nahoum
répétait le numéro a son audible avant de
le noter). Le soir méme, David contacte le
Papa et une semaine aprés, les jeunes
gens se rencontrent déja en Chidoukh.
B“H ils se plaisent et un mois plus tard, on
officialise leurs fiangailles chez la jeune
fille. Lors de la soirée, le papa de la jeune
fille demande a David de faire un petit
discours et surtout d’expliquer comment
lui est venue cette idée de rencontre.
David est fier de raconter aux familles

La question de Rav Zilberstein

LX)
LLE-FEUILLE pu CHABBATH

réunies la merveilleuse providence divine
qui a engendré ce couple voulu par le ciel.
Mais a ce moment-1a, le futur beau-pére
blémit et se demande comment vont-ils
retrouver ce fameux Chadkhan pour le
payer. David de son coté, ne comprend
pas pourquoi on devrait donner la
moindre piéce a Nahoum alors que c'est
lui qui a fait tout le boulot. Qu'en pensez-
vous ?

Le Rama écrit (H"M 87,39) qu'on est
obligeé de payer le Chadkhan. Le Gaon
ajoute que cela est valable méme si le
Chadkhan a fait cette proposition alors
que les partis concernés n'ont rien
demandé. Nous apprenons cela de la
Guémara Baba Metsia (101a) qui nous
enseigne que si Reouven plante un arbre
dans le verger de Chimon, et que celui-ci
en profite, il devra payer ce qu'il a gagné,
c'est-a-dire la valeur de I'arbre. Il en est de
méme pour un Chidoukh, méme si on n'a
rien demandé au Chadkhan, on se devra
de le payer pour le bénéfice de marier son
enfant. On pourrait donc penser qu'il en
serait de méme dans notre histoire. Mais
le Rav Zilberstein va nous prouver le
contraire. Effectivement, ici, Nahoum n’est
pas parti proposer une rencontre mais
c’est David qui a récolté des informations
de maniére inopinée d'un endroit Efkere
(qui n"appartient a personne). Et méme s'il
lui @ demandé I'origine de la jeune fille, il
aurait facilement pu appeler directement
le papa et lui poser la question.
Cependant, le Rav précise que si David
avait récolté les informations directement
du carnet du Chadkhan, il aurait été Hayav
de le rémunérer car ceci est sa propriété.
En conclusion, David n’est pas Hayav de
payer Nahoum car celui-ci n'a rien fait
pour lui, les informations lui étant
tombées du ciel.

(Tire du livre Oupiryo Matok, p. 228)

e
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Comprendre Rachi

« Naftali, biche envoyée, il donne de belles paroles » (49/21)

Rachi donne 4 explications :

1. "biche envoyée" désigne la vallée de Guinossar (territoire de Naftali) ou
les fruits parviennent rapidement a maturité telle la biche qui est rapide a la
course.

"il donne de belles paroles" : Rachi écrit "Kétargoumo", ceux qui mangent
ces fruits de Guinossar adressent a Hachem des remerciements et des
brakhot pour les fruits.

2, "biche envoyée" : Yaacov prédit la guerre contre Sisra ol dix mille
hommes de Naftali se sont hatés vers le champ de bataille.
"il donne de belles paroles" : grédce a la victoire ultra rapide de Naftali,
Devora et Barak ont adressé a Hachem des chants et louanges.

3. "Biche envoyée" : cela correspond au jour de I'enterrement de Yaacov ou
Essav est venu revendiquer la propriété de Mearat Hamakhpéla et que
Naftali a dii se précipiter en Egypte dans une course ultra rapide pour en
rapporter le titre de propriété.

"il donne de belles paroles"” : Rachi nous renvoie a la Guémara (Sota 13) ol
nos ‘Hakhamim disent : Ne lis pas "paroles chéfer (bonnes)" mais "paroles
sefer (livre)". Naftali a donneé les paroles du livre désignant le titre de
propriété de Méarat Hamakhpéla.

4, "biche envoyée" : Rachi écrit "Vétargoumo" explique "yitarmé advé",
Naftali tombera dans une bonne terre. "Il donne de belles paroles” ; Naftali
remerciera par de belles paroles de louange.

On pourrait poser les questions suivantes :

1. Quelle différence y a-t-il entre les 18 et 4éMe explications ?

2. Puisque les 1™ et 48me explications sont trés proches, pourquoi les avoir
séparés par les 28™ et 38™€ explications ?

3. Dans la 48me explication, quel rapport y a-t-il entre le fait que Naftali soit
tombé dans une bonne terre et |la "biche envoyée” ?

4, "biche envoyée" : de la 1°™ explication de Rachi, cela correspond aux
fruits, comme le dit le Targoum. Alors pourquei Rachi n’écrit-il pas
"Kétargoumo" ?

5. Sur "il donne de belles paroles”, pourquoi dans la 1% explication Rachi
écrit-il "Kétargoumo" alors que dans la 4°M¢ explication qui exprime
également les remerciements a Hachem, Rachi n'écrit-il pas "Kétargoumo"?
Commengons par citer le Targoum Onkélos : « Naftali, dans une bonne terre
est tombée sa part, et cet héritage produit des fruits et sont reconnaissants
et font des brakhot (a Hachem) sur eux (les fruits) »

Citons ensuite un grand principe dans I'étude des paroles de Rachi : Il y a
une différence fondamentale entre "Kétargoumo" (comme dit le Targoum)
et "Vétargoumo" (et le Targoum dit) :

Kétargoumo : c'est une explication qui ne rentre pas de la meilleure maniére
dans les mots du passouk. Ainsi, quand Rachi veut tout de méme donner
cette explication en tant qu'appui et pour donner du poids a cette
explication, Rachi dit "Kétargoumo".

Vétargoumo : Rachi le dit pour amener une preuve et pour justifier ses
explications précédentes.

A la lumiére de ce principe, on pourrait expliquer Rachi ainsi : La
problématique du pchat de ce passouk est : "Naftali" suggére sa propre
personne, "biche envoyée" suggére son terrain qui produit des bons fruits
afin de comprendre cette comparaison, "il donne..." suggére que c’est Naftali
qui donne. Comment concilier tout cela ?

Rachi commence sa 1= explication en favorisant la comparaison avec "biche
envoyée” et parle donc des fruits de Guinossar. Mais malgré ce gain. Rachi
doit faire la concession que la fin du passouk parle de tous les
consommateurs de ces fruits qui remercient Hachem car pourquoi ce serait
seulement Naftali (et c’est la différence avec la fin de Rachi) ?! Rachi s’appuie
alors sur le Targoum et écrit "Kétargoumo".

Ensuite, Rachi dit ; Mais j'ai une autre explication qui pourrait résoudre non
seulement le fait que I'on parle de Naftali puisqu'il a été en guerre contre
Sisra comme une brebis envoyée et le fait que c’'est Naftali qui a entrainé
que Devora et Sisra remercient Hachem.
Mais bien gu’on se rapproche, finalement ce n'est pas Naftali lui-méme qui
est parti en guerre mais ses descendants et ce n'est pas Naftali lui-méme qui
donne les remerciements a Hachem.

Alors, Rachi raméne une 3™ explication ol I'on gagne cela puisque c’est
Naftali lui-méme qui a été comme une brebis envoyée en Egypte et de plus,
c'est lui-méme qui a donné le titre de propriété.
Puis, Rachi ne raméne pas une 4™ explication mais donne une justification &
la progression de ses explications qui a pour but d'expliquer "Naftali" sur sa
propre personne en ramenant le Targoum qui n’a pas expliqué directement
"les fruits" mais dit au préalable que "Naftali est tombé sur une bonne part".
De la, Rachi nous montre que le Targoum veut expliquer que "Naftali" doit
désigner sa personne et non ses fruits et ce n’est qu’ensuite que le Targoum
parle de fruits afin de comprendre la comparaison a la "biche envoyée".
Ainsi, de ce Targoum, Rachi prouve qu’il faut expliquer "Naftali" sur sa
propre personne, Rachi écrit donc "Vétargoumo".

Celui qui s’empresse comme une biche envoyée de servir Hachem, alors
Hachem s’empressera de lui annoncer de bonnes nouvelles (voir Ramban).

rah-Box
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par Michaél Lumbroso

Reégle du jeu :

Dans ce jeu, des questions correspondent aux lettres de lalphabet. La premiere réponse
commence par un X, la deuxieme par un 2, etc. Les participants doivent trouver le mot exact
en hébreu. Le point est attribué a celui qui donne la bonne réponse en premier. Il y a des
devinettes pour tous les ages. Le mot surligné dans la devinette indique ce qu'il faut chercher.

“ Cet empire a exilé les 10 a Cette tribu ainsi que celle de
Tribus d’lsraél et depuis, on ne douze freres. Réouven se sont installées a
sait ce quelles sont devenues. T (Unwehurg) l'est du Jourdain avec l'accord sous
NALL (3uAssy)) condition de Moché.
U Dans cette Paracha,

Moché Rabbénou bénit
les 12 tribus.

WNK UTLCU (euyyesageH 10z9p)

- Le cadet des

IX vonaee ont servi dexpiation a la
faute des dix fréres qui ont vendu Yossef.

tribu est Samson, qui a combattu les Philistins

Un des descendants les plus connus de cette )
L (ueq)

ULLlCe agells (sikuep)

Cette tribu sest associée
a létude de la Torah de

la tribu d’lssakhar en la
soutenant financiérement.

4TLGLL (unojnoagy)

Il'y a douze tribus, et elles
ont un paralléle avec les
douze ... de lannée.

UlLAa (siow say)

0

Les noms des douze

tribus étaient écrits sur le B royauté ne
Hochen (pectoral), sur quatre ... quittera pas cette
de trois pierres précieuses. tribu.

b: Onze, qui sait ce que ceest ?
Onze, je sais ! Cest les onze ...

6 (ULLU (epnoyap) (extrait de la Haggada).
B cLct«a (5971019 S9))

Wil ILest comparé a la gazelle, |
u qui court tres vite. ')

Lors de cet épisode

décrit dans la Bible, la
tribu de Binyamin a bien
failli étre décimée.

| Cette tribu a été divisée en
deux lors de son installation
de part et d'autre du Jourdain.

La seule tribu qui n'a

pas de part dans la terre
d’Israél, car Hachem la
consacrée.

GCAU (3ydeusp)

Gl (1a97)

B La Torah décrit en détail “ Tous les fréres se sont

le ... de campement et de prosternés devant Lui,
déplacement des tribus dans le sauf Blny?mln qui nétait pas
désert autour du Michkan. encore ne.
aLL (31pigy)

! Aprés L'épisode de Réouven et de ’ Méme chez les fils de Yaakov,
l ily a eu ce mauvais sentiment
- g

(eAINg ap auIgNIUOD B)

@l (Aessy)
G¢Lm TETAUL

Bilha, la Torah réécrit ensemble les Laime dgs
douze tribus.

noms des douze fils, pour témoigner ui sest installé et cela a causé la
qu'ils étaient tous des ... . descente de la famille en Egypte.

LR(TL (uaAnogy)

KLecka (samsnl) cenu (aisnojel)

m Aprés sa mort, les douze Tribus m
u se sont séparées en deux clans : ”hy ¢ 12:?; SIS eSS c]lel,Aett B ceo 85
royaume de Yéhouda et royaume d’Israél. CNAQuE ribu passe par sa Tenetre.

AU UL (uowoies 10y 37) UG (a131d)
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Vayehi (346)

(02.79) NINY PRI 1’ 1377
«Les jours d’Isra€l approchant de leur terme »
(47,29)
Le Ohr haHaim haKadoch enseigne: Chaque juif
a une ame pure et divine qui est divisée en une
multitude d’étincelles correspondant exactement
au nombre de jours de la vie de I’homme dans ce
monde ici-bas .Ainsi, chaque jour de la vie d’un
juif incarne précisément une de ces étincelles.
L’homme a le devoir d’accomplir la réparation de
chacune des étincelles de son ame par
I’intermédiaire de [I’é¢tude de la Torah et de
l'accomplissement des Mitsvot jour apres jour. En
agissant ainsi, il répare chaque jour I’étincelle
relative a la journée en cours. Par contre, s’il ne
s’affaire pas dans 1’é¢tude de la Torah et
I’accomplissement des commandements une
journée enticre, 1’¢tincelle de 1’ame relative a ce
jour est endommagée. De plus, le Ohr haHaim
haKadoch explique la raison pour laquelle
Hachem créa le sommeil. Durant la nuit, 1’ étincelle
d’ame de la journée passée s’¢éléve et réintégre les
mondes supérieurs. C’est le secret des paroles de
nos Sages (Guémara Bérahot 47b) : Le sommeil
représente 1/60e de la mort. Hachem, dans Son
infinie bonté, donne a I’homme I’opportunité de ne
plus jamais risquer de détériorer cette étincelle
spécifique qui a réintégré les mondes supérieurs,
s’il faute les jours suivants. Ainsi, il pourra en
réaliser intégralement la réparation (tikoun) si
toutefois elle s’était détachée sans avoir été
réparée enticrement, par une Téchouva sincere et
compléte a n’importe quel moment de sa vie.

(R.1m) 2R PR 7377 90977 RS
«On dit a Yossef, Voici ton pére est malade» (48, 1)
Le Midrach explique comment se fait-il que
Yossef n’était pas au courant que son pere était
malade et qu’il fallait lui envoyer un émissaire
pour le lui faire savoir. Mais Yossef n’allait-il pas
voir son pere réguliecrement 2! Le Midrach
explique que Yossef craignait que son pere lui
demande de lui relater comment il était arrivé en
Egypte. Il aurait alors été forcé de lui raconter que
ses fréres ’ont vendu et il risquait alors de les
maudire. Pour éviter cela, Yossef décida de ne pas
visiter son pere et c’est ainsi qu’il ignorait qu’il
¢tait malade et c’est donc un émissaire qui est venu
I’en informer.

Rav Leib Friedman fait remarquer la grandeur de
Yosseph. Apres vingt-deux ans de séparation avec

son pere, on peut imaginer combien il désirait le
revoir. L’amour mutuel que Yaacov et Yossef se
portaient était trés grand. Il est clair que Yossef
aurait préféré voir son pére régulierement. Et
pourtant, pendant dix-sept ans, il s’est privé de
rendre visite a son pere. Il résista & son amour et a
son envie de le voir. Et tout cela, pourquoi ? Pour
éviter que son pere ne lui demande une explication
et qu’il soit obligé de raconter ce que ses freres lui
ont fait subir et qu’ils ne risquent d’étre maudits
par leur pere. Nous voyons ici, I’estime et
I’attention que Yossef portait vis a vis de ses
fréres. Malgré tout le mal qu’ils lui ont inflige.

(1) Tp8R 3739 X7 Y
«Les yeux d’Israél étaient devenus lourds de
vieillesse » (48,10)
Ce fait, que les yeux de Yaakov étaient devenus
lourds et que dans sa vieillesse il ne pouvait plus
voir, est-il cit¢ comme un avantage ou un
inconvénient ?

Le Ritba, dans ses commentaires sur le traité
Yoma (28a), explique: Ce n’est certainement pas a
cause de sa vieillesse que ses yeux étaient devenus
lourds et ne pouvaient plus voir, car il est écrit :
«Ceux qui espérent en Hachem trouveront des
forces nouvelles ». Mais au contraire, c’est a cause
de sa grande habitude de 1’¢tude, qui épuise la
force de I’homme, que ses yeux étaient devenus
lourds et ne pouvaient plus voir. Le verset le dit en
son honneur et non comme un défaut.

(32.112) *AYR °3102 KT T "AORY TWR
«J’ai conquis le pays des Emorites avec mon épée
et mon arc » (48,22).
Le Targoum Onkelos traduit le mot ‘ Harbs’ (mon
épée), par « Pricre établie », et kachti (mon arc) par
«Priére personnelle». Le Mechékh Hokhma
enseigne que ce Targoum Onkelus met en lumicre
la différence entre la pricre établie, ¢’est-a-dire les
priere fixée par nos Sages, et nos prieres
personnelles.

La comparaison des pricres fixées par nos Sages a
une épée nous enseigne a quel point ces pricres
sont puissants. Méme une personne faible ou peu
qualifiée peut blesser gravement quelqu’un avec
une épée. De méme, les prieres établies pour nous
par nos Sages sont intrinséquement puissantes.
Méme une personne qui n’a pas de compréhension
ou de niveaux profonds de kavana (intention) peut
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accomplir beaucoup en récitant ces pricres
établies.

Rav Chimchon Pinkous zatsal enseigne que non
seulement nous puisons dans la grandeur des
Anché Knesset HaGuédola (sages de la grande
Assemblée) chaque fois que nous récitons ces
priéres, mais que nous puisons ¢galement dans les
pouvoirs spirituels d’Avraham, d’Itshak et de
Yaakov lorsque nous faisons la priere de chaharit,
de minha et de arvit, respectivement. D’autre part,
nos pricres personnelles sont comparées a des
fleches. La puissance d’une fleche dépend de la
force avec laquelle elle a été tirée, et elle
nvatteindra sa cible que si elle est correctement
dirigée. La force de nos prieres personnelles
dépend de leur profondeur.

(2 .m) B2 AIY IR

« Acher, son pain est bien gras » (49,20)
Nos Sages enseignent que Acher fils de Yaakov se
tient aux portes de I’enfer et ne laisse pas y entrer
quiconque s’est consacré a I’¢tude de la michna .
C’est pourquoi, le verset dit que le pain de Acher
est gras chéména ,(mw - terme qui est composeé
des méme lettres que michna.(mw») En effet,
Acher protége ceux qui se sont consacrés a la
michna. De plus, le verset parle du pain de Acher
qui est gras, allusion a la recommandation du
Maguid (ange) qui a enjoint a rabbi Yossef Caro
d’étudier un chapitre de michna avant de prendre
son repas et de manger son pain.

Rabbi Ithak Faladji - Yafé Lélev

(2> ,0m) 2230 O 1377 1720 0Py P oan
« Les yeux seront pétillants de vin, les dents toutes
blanches de lait » ( 49,12)
« Rabbi Yohanan dit : Celui qui révele la
blancheur de ses dents par un sourire a son ami est
supérieur a celui qui lui offre du lait a boire,
comme il est écrit : « les dents toutes blanches de
lait ». Ne lis pas des « dents blanches » mais plutot
la «blancheur (I’éclaty des dents» (Talmud
Keétouvot 111b). Accueille toute personne avec un
visage lumineux.
Cela nous enseigne que méme si un homme
donnait a son prochain tous les bienfaits de la terre,
mais avec une mine affligée, le verset considere
qu’il ne lui a rien offert. En revanche, celui qui
accueille son prochain avec un visage lumineux,
bien qu’il ne lui ait rien donné, le verset considere
qu’il lui a offert tous les présents du monde.
Aux Délices de la Torah

(72.01) YRID? 13R 7Y9
«1Il [Yossef] est devenu le berger de la pierre
d’Israél » ( 49,24)
Le Ben Ich Hai commente : Le peuple d’Israél est
compar¢ a de la pierre. Car la pierre a la

particularité¢ d’étre soit comme un pavé au sol,
foulé par tous, soit comme un toit au plus haut des
plus grands édifices. En exil, Israél est foulé au
pied mais ensuite apres la venue du Machiah, ils
s’¢leveront au-dessus des autres peuples. Une des
raisons pour lesquelles Israél est parti en exil est
pour permettre a des convertis de le rejoindre.

C’est parce qu’lsraél est appelé « Kodech», un
peuple saint, et que tout ce qui est kodech doit étre
¢levée comme le Chabbat qui est aussi appelé
kodech.

Halakha: Les lois du Lachon Ara: Dénigrer un
maitre de la Torah

Il va sans dire qu’il est absolument interdit de
rabaisser un maitre de Torah ou une personne
connue pour son érudition en déclarant que son
intelligence ou son niveau de connaissance ne
justifient pas sa renommeée. Hafets Haim Abrégé

Dicton: Le véritable bonheur réside dans
Dacceptation de ce que Hachem nous envoie.

Rabbi Menahem Mendel de Kotsk

Chabbat Chalom
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)= Sortie de Chabbat Parachat

Wayéchey, 21 Kislew 5775

Chavoua tov oumevorakh. Avec la permission de notre
maitre, le Rosh Yeshiva, que I'Eternel le protége, le
préserve et le guérisse pleinement. Un grand bravo au
merveilleux chantre, Rabbi Kfir Partoush, que I'Eternel
protége

Les jours de Hanouka ont été institués principalement
pour remercier et louer le Saint Béni Soit-Il. Lorsque nous
allumonslesbougies, nousrécitonsdans "Hanerot Halalou"
qu'il nous est interdit de les utiliser, mais uniquement de
les regarder, "afin de Te remercier pour Tes miracles,
Tes merveilles et Tes délivrances." Cela signifie que par
le simple fait d'allumer les bougies et de rendre public le
miracle, nous louons le Nom du Saint Béni Soit-Il. De plus,
il a été institué de réciter le Hallel complet chaque jour.
Méme pour Pessah, une féte de la Torah, on ne récite pas
le Hallel complet chaque jour, seulement le premier. Mais
a Hanouka, chaque jour, on récite le Hallel complet. Nous
mentionnons aussi "Al Hanissim" dans la priere et dans le
Birkat Hamazon (bénédiction apres le repas). J'ai vu dans
le livre Hemdat Yamim (vol. 2, chap. 1, section 45) qu'il
est écrit que le mérite de réciter le Hallel et de remercier
durant Hanouka a le pouvoir de réveiller la délivrance.
Pourquoi ? Parce que lorsque le Saint Béni Soit-Il voit Ses
enfants se souvenir des miracles et des merveilles qu’ll a
accomplis pour eux, et Le remercier pour cela, Il dit alors,
pour ainsi dire : "Heureux est le Roi qu’on loue ainsi dans
Sa maison. Que dire d’un pére qui a exilé ses enfants ?"
De la méme maniere que la Guemara (dans Berakhot 3a)
mentionne cette idée dans le Kaddish. Chaque fois que
I'on dit dans le Kaddish "Yehei Shemei Rabba Mevarakh"
(Que Son Grand Nom soit béni), la Guemara dit que le
Saint Béni Soit-Il prononce ces paroles : "Heureux est
le Roi qu’on loue ainsi, que dire d’'un pere qui a exilé
ses enfants ?" Ainsi, la louange durant Hanouka éveille
également les miséricordes divines pour nous délivrer de
maniere éternelle.

Il faut veiller a ne pas oublier "Al Hanissim". Bien que si
quelqu'un ne I'a pas récité, il ne revient pas en arriere, et
celan’empéche paslavalidité de la priére, il est cependant
tres important de ne pas I'oublier. Maran le Hida (dans
Moreh Ba'etzba, section 9, note 301) avertit qu'il faut faire

attention a ne pas oublier "Al
Hanissim". Et "Al Hanissim"
est plus facilement oubliable

16:48 | 18:02 | 18:50
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que "Ya'aleh VeYavo". Pourquoi ? Parce que "Ya'aleh
VeYavo" est comme une "station" habituelle a laquelle
on est accoutumé. Chaque Roch Hodech (nouveau mois),
on le récite, ainsi que durant les fétes. C'est un endroit de
la priére ou I'on fait attention. Mais "Al Hanissim" dans
la priére se trouve apres "Modim" (nous Te remercions),
presque a la fin. Parfois, on n’y préte pas attention et
on se retrouve soudain a dire "Hatov Shimkha, Oulkha
Nae Lehodot" (Ton Nom est bon, et il convient de Te
remercier), et "Al Hanissim" est oublié. De méme pour
le Birkat Hamazon, il se trouve a un endroit inhabituel. Il
faut donc faire attention a ne pas I'oublier. "Al Hanissim"
est une louange pour remercier I'Eternel

Il y a une réponse dans le livre Hazon Ovadia (Hanouka,
page 194) concernant une personne qui se rend compte
que, si elle dit "Al Hanissim", elle ne pourra pas dire la
Kedoucha (a cause de sa lenteur). Le Hazan (officiant)
commence la répétition de I’Amida alors qu’il est en train
de réciter "Al Hanissim", qui est particulierement long
durant Hanouka. Si cette personne dit "Al Hanissim",
elle ratera la Kedoucha. La question est : vaut-il mieux
sauter "Al Hanissim" pour dire la Kedoucha, dont
I'importance est bien connue, ou doit-elle dire "Al
Hanissim" et manquer la Kedoucha ? La réponse est
gu’elle ne doit pas sauter, mais prier normalement.
"Celui qui s’occupe d’'un commandement est exempté
d’un autre commandement" (Soukka 25a). A ce moment,
cette personne est occupée par la priere, et les Sages ont
institué de remercier I’Eternel dans cette priére. Celui qui
s’occupe d’'un commandement est exempté d’'un autre
commandement. On ne saute pas d’'un commandement
a un autre.

Concernant le texte de "Al Hanissim", certains disent
"VeAl Hanissim" (et pour les miracles) avec un "Vav" (et),
et d’autres disent "Al Hanissim" (pour les miracles) sans
"Vav". Dans le Rambam, il est écrit sans "Vav" (dans le
texte des priéres dans le Sefer Ahava). De méme, dans
le Aboudraham, il est écrit sans "Vav". Mais certains le
disent avec "Vav". Maran le Rosh Yeshiva a tranché : dans
la priére, il faut dire sans "Vav". Pourquoi ? Parce qu’apres
avoir dit "Modim Anahnou Lakh" (Nous Te remercions),
on dit : "Nodeh Lekha ounesaper Tehilatekha..." (Nous
Te remercions et racontons Tes louanges...), suivi de :
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16:48 | 17:56 | 18:39

N"UY |FTUD 'NUIN, TNTN AW, ANT B A" 0 001
RO T TVIN I NI N

G 3,

i

-
ey

1id snoa
TR R

suond sn
f

%

Eh

A

¥

R ]

s

e

T §

53 de )

-

3

eqgey) juesnp Jaiodsuesy 3] sed au ap isule 43]|IN3y NP 3R3ulES e| 19329dsaI
oo 'I'.'J.L. A '\.:- ' I 3 ; v

N

.‘:&‘ -

."_5»-;. .

AA
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH



"Hatov! Ki Lo khalou Rahamekha, Hamerakhem! Ki Lo
Tamou Hassadekha..." (Le Bon ! Car Tes compassions ne
tarissent pas, le Miséricordieux ! Car Tes bontés ne cessent
pas...), ce qui est une sorte de conclusion. Il n’est pas
approprié de dire "VeAl Hanissim" (et pour les miracles)
avec un "Vav", car cela n’a pas de lien direct. Avec "Al
Hanissim", on commence quelque chose de nouveau, et
sa conclusion se trouve dans "VeAl Koulam". Aprés avoir
dit : "Al Hanissim, VeAl Hapourkan..." (pour les miracles,
et pour la délivrance...), on conclut par : "VeAl Koulam,
Yitbarekh VeYitromam..." (Pour tout cela, que Ton Nom
5 soit béni et exalté...). Cependant, dans le Birkat Hamazon,
‘ le Rosh Yeshiva dit gqu’il convient de dire "VeAl Hanissim"
avec un "Vav", car la, cela convient. On commence par :
"Nodeh Lekha Hachem Elogenou..." (Nous Te remercions,
" Eternel notre Dieu...), suivi de : "Al Chehinkhalta
' Laavoténou..." (Pour avoir légué a nos peres...), et on
L poursuit : "VeAl Beritekha Shehatamta Bivsarenou, VeAl
Toratekha Shelimadtanou..." (Et pour Ton alliance, que
Tu as scellée dans notre chair, et pour Ta Torah, que Tu
nous as enseignée...), pour arriver a "VeAl Hanissim" (et
pour les miracles), qui continue logiguement avec "VeAl",
4 "VeAl". Ainsi, dans le Birkat Hamazon, on dit "VeAl", tandis

que dans la priére, on dit "Al" sans "Vav". Et c’est ainsi que
Y cela est imprimé dans le siddour Ish Matsliah.

ta

5

>
"
1%
¥

>
L 4

Dans le livre "Bnei Yissas’har" (Maamar 4, section 2), il
est expliqué ce que signifie le mot "nes-01" (miracle)®. Il

1. A propos, le livre Bnei Issakhar a été écrit par Rabbi Tsvi Elimelekh
de Dynéw. Il était un disciple du Hozeh de Lublin (Rabbi Yaakov Yitzhak
de Lublin) et a rédigé plusieurs ouvrages. C'était un grand érudit, avec
des écrits en halakha (loi juive) et d'autres domaines. Bnei Issakhar est
son ceuvre la plus célebre. Ce livre traite des mois de I'année, de Tishri
a Eloul. Chaque maois, il écrit sur les fétes et les themes spécifiques du
mois. C'est un livre tres beau. D'ailleurs, le Ben Ish Hai le mentionne
a plusieurs endroits et I'a lu. Pourquoi a-t-il nommé son livre "Bnei
Issakhar" ? Aprés tout, son nom était Rabbi Tsvi Elimelekh, alors d'ou
vient ce titre ? Dans l'introduction du livre (rédigée par les éditeurs
et les imprimeurs, et non par lui-méme), il est raconté qu'une fois,
alors qu'il était en route pour voir son maitre, le Hozeh de Lublin,
il réfléchissait en chemin. Il avait remarqué que chaque année, a
Hanouka, il ressentait une lumiére spirituelle particuliere, une grande
et puissante inspiration, et qu'il recevait beaucoup de nouveautés
(enseignements). On peut le voir dans le livre Bnei Issakhar, ou ses
enseignements sur le mois de Kislev et Hanouka sont les plus longs par
rapport a toutes les autres fétes. Il y écrit selon les niveaux du pshat
(sens simple), du remez (allusion), du drash (interprétation) et du sod
(mystique). Alors qu'il réfléchissait a cela, il se dit : "Quand j'arriverai
chez mon maitre, je lui poserai cette question." On sait que le Hozeh
de Lublin possédait un esprit de sainteté (roua'h hakodesh). Ce n'est
| pas pour rien qu'on l'appelait "le Voyant de Lublin". Voici ce qui s'est
passé : Des qu'il entra chez son maitre et s'assit, son maitre commenga
a lui parler spontanément : "Sache que dans une vie antérieure, tu
faisais partie du tribunal des Hasmonéens qui ont institué Hanouka,
J__- I'allumage des bougies, la priere 'Al Hanissim' et le 'Hallel'. Tu étais
; I'un des sages du Sanhédrin de cette époque et appartenais a la
tribu d'Issakhar. La majorité des sages du Sanhédrin provenaient de

[ la tribu d'Issakhar. Comme il est écrit : 'Des fils d'Issakhar, experts
en connaissance des temps, pour savoir ce qu'lsraél devait faire' (I
= Divrei Hayamim 12:33). La tribu d'Issakhar est celle de la Torah, a

coté de la tribu de Lévi, comme il est dit : 'lls enseigneront tes lois a
Ya’acov (Devarim 33:10). La tribu d'Issakhar est spéciale, et la plupart
des sages du Sanhédrin venaient de la. C'est écrit dans le Midrash
(Bereshit Rabba 72:5). Toi aussi, tu faisais partie de cette tribu et
tu es une réincarnation de ce sage. C'est pourquoi, chaque année a
Hanouka, tu ressens cette grande inspiration et regois de nombreuses

expliqgue qu’un nes désigne quelque chose de haut. Il est
écrit dans la Torah, dans la paracha Houkat (Bamidbar
21:8) : "Fais-toi un serpent ardent et place-le sur un nes". :
Que signifie nes ? Quelque chose de haut. Le mat du .
bateau est aussi appelé nes (Yeshaya 5:26). Un miracle .
est donc quelque chose d’élevé, au-dessus de la nature.
Lorsque Hachem accomplit un miracle, cela dépasse les
lois naturelles, c’est "plus haut" que la nature. Le miracle
nous montre que Hachem supervise le monde, annulant
ainsiles croyances des hérétiques qui affirment, a tort, que
le monde fonctionne de facon aléatoire. Non ! Hachem
voit tout et supervise tout. La preuve ? Il réalise des
miracles. Face a un miracle, personne ne peut contester.
Ces miracles nous révéelent également qu’Hachem dirige
la nature elle-méme. Concernant les miracles d’Egypte,
il est dit : "Vous saurez que Je suis Hachem" (Chemot
10:2, entre autres). A travers les miracles en Egypte, on
reconnait qu’Hachem est présent sur Terre, "car Je suis
Hachem au milieu de la Terre" (ibid. 8:18). Cela constitue
le fondement de la foi du peuple juif : savoir qu’Hachem
surveille et protege Israél.

Dans son ouvrage "Assaf Hamazkir" (article sur "Meguilat
Taanit"), Maran Rosh Hayeshiva (le directeur de la
véchiva) explique que Hanouka et Pourim transmettent
deux enseignements différents. En quoi se distinguent-
ils ? Lors de Pourim, le peuple juif était en exil, hors de
la Terre d’Israél. Cela aurait pu laisser croire que, lorsque
les Juifs sont exilés, Hachem, a Dieu ne plaise, cesse de
veiller sur eux. On pourrait penser qu’il ne les protege
que lorsqu’ils sont en Terre d’Israél, considérée comme
"Sa maison". Mais non : "Et méme en étant dans le pays
de leurs ennemis, Je ne les ai pas rejetés et Je ne les ai
pas abandonnés" (Vayikra 26:44). Méme en exil, Hachem
protége Son peuple et les sauve de leurs ennemis. C’est
ce que démontre Pourim, lorsque, en Perse et en Médie,
Hachem a accompli un grand miracle, sauvant le peuple
juif d’un terrible décret. En revanche, Hanouka se situe en
Terre d’Israél, mais dans une période ou il n’y avait plus de
prophétes. Lors de Pourim, il restait encore des prophetes,
comme Daniel ("Hatakh, c’est Daniel" — Meguilla 15a). En
début de la période du Deuxieme Temple, les prophetes
comme ‘Hagai, Zekharya et Malakhi étaient encore
présents, et ils ont méme indiqué I'emplacement de
I'autel? (Zevahim 62a). Cependant, aI’époque de Hanouka,
environ 200ansapreslaconstructiondu Deuxieme Temple,
il N’y avait déja plus de prophéetes. Sans prophétes, on
aurait pu penser qu’il n’y avait plus de lien avec Hachem,
gue, Dieu nous en préserve, Hachem ne supervisait plus
le peuple juif. Hanouka vient précisément démontrer que,
méme en l'absence de prophetes, Hachem continue de
surveiller et de protéger Son peuple. Le Yaavets (dans son
introduction au siddour, "Soulam Beit EI") explique que

nouveautés." Quand Rabbi Tsvi Elimelekh entendit cela, il décida
de nommer son livre "Bnei Issakhar". Cependant, par humilité, il
n'expliqua pas lui-méme cette raison dans son livre. Ce récit a été
transmis et écrit, mais pas par lui.

2. Comment savait-on ou placer l'autel ? Grace aux prophétes. Ils
disaient : "C'est ici qu'il faut placer l'autel." Aujourd'hui, nous ne
pouvons pas offrir de sacrifices. Une des raisons a cela est que nous
n'avons pas de prophetes pour nous indiquer I'endroit exact ou se
trouve l'autel. Méme s'il existe des mesures et des suppositions qui
semblent tres probables et convaincantes, qui peut en étre sir ? Nous
avons besoin de prophetes.
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le fait qu’lsraél ait survécu, avec la Torah et les mitsvot,
constitue la plus grande preuve de la vérité de la Torah.
Cela dépasse toute logique ou probabilité : comment un
peuple dispersé parmi les nations pendant pres de 2 000
ans, persécuté jusqu’a la Shoah ol un tiers du peuple juif
a péri, peut-il continuer a exister ? Méme aujourd’hui, des
ennemis veulent anéantir le peuple juif, physiquement
et spirituellement. A lintérieur, il existe aussi des
adversaires d’Israél qui tentent d’éradiquer la Torah et la
religion. Certains ont méme proclamé que, dans quelques
décennies, les téfilines se retrouveraient dans les musées
(qu’ils soient maudits). Pourtant, la teshouva (retour a
la Torah) ne cesse de grandir. C'est ce que nous faisons
en allumant les bougies de Hanouka : "on ajoute et on
progresse". Dans la Torah, on avance toujours davantage.

Il est écrit dans la Guemara (Chabbat 23a) qu'une
personne qui voit une bougie de ‘Hanouka doit réciter
une bénédiction. La premiere nuit, elle récite "Ché’assa
Nissim" et "Chéhé’hiyanou". Les autres nuits, elle récite
uniqguement "Ché’assa Nissim". Tels sont les propos de
la Guemara. Bien entendu, une personne qui a allumé
chez elle et récité les bénédictions n’a pas a réciter une
bénédiction en voyant une bougie de ‘Hanouka. Méme
si elle n’a pas encore allumé mais qu’elle s’appréte a
le faire chez elle, elle n’a pas a réciter de bénédiction
lorsqu’elle voit une bougie, car elle le fera bient6t chez
elle en allumant. Pourquoi réciterait-elle une bénédiction
en voyant une bougie ? Cette bénédiction a été instaurée
pour quelqu’un qui n"allume pas de bougie de ‘Hanouka.
Cependant, les Richonim sont partagés sur ce que signifie
"ne pas allumer une bougie de ‘Hanouka". Est-ce que cela
signifie qu’il n’allume pas lui-méme, mais qu’on allume
pour lui a la maison, ou bien que personne n’allume pour
lui a la maison ? Qu’est-ce que cela veut dire ? Certains
disent — c’est I'opinion du Mordekhai (Chabbat §267) au
nom de Rachi, que nous ne trouvons pas dans notre Rachi
de la Guemara, mais que le Mordekhai rapporte au nom
de Rachi et de son maitre Rabbi Yaakov ben Yakar — que si
on allume pour lui a la maison, par exemple, si sa femme
allume les bougies chez lui alors qu’il ne peut pas étre
présent a la maison et se trouve en voyage quelque part,
il s"acquitte de son obligation par I'allumage de sa femme.
Mais, comme il n’a pas entendu les bénédictions, il les
récite lorsqu’il voit les bougies. Si c’est la premiere nuit, il
récite "Ché’assa Nissim" et "Chéhé’hiyanou", et les autres
nuits, il récite seulement "Ché’assa Nissim". Bien sdr, il ne
peut pas réciter la bénédiction "Lehadlik Ner ‘Hanouka",
car cette bénédiction est réservée a celui qui accomplit
I'allumage, mais il peut réciter "Ché’assa Nissim" (et
"Chéhé’hiyanou" la premiere nuit). Tel est I’avis de Rachi,
comme nous I'avons mentionné, et c’est aussi I'avis du
Rambam (Hilkhot ‘Hanouka 3:4). Le Maguid Michné (ibid.)
explique que c’est ce qui ressort des termes du Rambam.
Selon cette opinion, la bénédiction "Ché’assa Nissim" n’est
pas liée directement a I'accomplissement de la mitsva,
mais chacun doit remercier Hachem pour "les miracles
qgu’ll a faits a nos ancétres". On fait cela au moment de
I'allumage, et celui qui n’est pas présent au moment
de l'allumage récite cette bénédiction lorsqu’il voit une
bougie de ‘Hanouka. Il récite également "Chéhé’hiyanou"
la premiere nuit. Cependant, certains sont en désaccord
avec cette opinion. Le Séfer Mitsvot Gadol (Sémag, folio
124b) écrit que ce que la Guemara dit a propos de celui qui
récite une bénédiction en voyant une bougie, concerne
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une personne pour laquelle on n’allume pas a la maison.
Il n’a pas de femme pour allumer chez lui, par exemple
parce qu’il n’est pas marié, ou que sa femme est avec lui
en voyage. Personne ne peut allumer pour lui a la maison.
Dong, il ne peut pas accomplir la mitsva de ‘Hanouka car il
n’a pas de maison. On ne peut pas allumer une bougie de
‘Hanouka dans la rue. Pour lui, les Sages ont instauré une
bénédiction : il récite "Ché’assa Nissim", et la premiere
nuit, il récite également "Chéhé’hiyanou". Cependant, si
guelgu’un allume pour lui a la maison, étant donné qu’il
s’acquitte de son obligation par cet allumage, il ne récite
pas la bénédiction en voyant une bougie. C’est aussi I'avis
du Rachba (Chabbat 23a). Il s’exprime avec beaucoup de
force : il dit qu’il y a ceux qui pensent qu’on peut réciter
cette bénédiction méme lorsque quelqu’un allume pour
lui a la maison, et il affirme qu’ils n’ont aucun fondement
pour cela. Ou avons-nous trouvé une idée pareille, que
guelqu’un d’autre accomplit la mitsva et que moi, je récite
une bénédiction ? Le Rachba comprend que la bénédiction
"Ché’assa Nissim" fait partie intégrante de la mitsva. lly a
la bénédiction "Lehadlik Ner ‘Hanouka" et la bénédiction
"Ché’assa Nissim", qui sont liées a I'accomplissement de
la mitsva. Bien que "Ché’assa Nissim" soit une bénédiction
de louange, elle a été instaurée pour étre récitée au
moment ou I'on accomplit la mitsva, pas aprés. C'est
comme pour la lecture de la Méguila : personne ne peut
réciter "Ché’assa Nissim" lors de la lecture de la Méguila
s’il ne lit pas lui-méme la Méguila. Cela semblait évident
au Rachba gqu’on ne peut pas réciter "Ché’assa Nissim"
si quelgu’un allume pour nous a la maison et que nous
n’y sommes pas présents, car on s’est déja acquitté de
I'obligation. Cependant, pour celui pour qui on n’allume
pas a la maison, les Sages ont fait une institution spéciale
: étant donné qu’il ne peut pas accomplir la mitsva de
‘Hanouka, ils lui ont dit : "Quand tu vois une bougie, récite
une bénédiction." Comme il ne peut pas accomplir la
mitsva, ils lui ont instauré cette bénédiction pour qu’il ne
reste pas sans rien. Mais quelgu’un qui s’est déja acquitté
de son obligation parce que quelqu’un allume pour lui a
la maison, le Rochba dit qu’il n’y a pas lieu de réciter la
bénédiction. C'est une grande discussion, et de nombreux
décisionnaires ont pris position pour I'un ou I'autre avis.
Quelle est la halakha en pratique ? Dans le Choul’han
Aroukh (chapitre 676, paragraphe 3), Maran tranche
comme le Sémag : "Safek Berakhot Lehakel" (en cas de
doute sur une bénédiction, on s’abstient), et on ne récite
pas la bénédiction. On ne peut pas réciter la bénédiction,
d’autant plus que c’est aussi I'avis du Rachba. Cependant,
plusieurs A’haronim ont tranché contre Maran : le Ba’h
(chapitre 676) et le Maharcha”l (chapitre 85) ont statué
qgu’il fallait réciter la bénédiction. Ils comprennent plus
simplement la Guemara. Cependant, en pratique, nous
ne pouvons pas réciter la bénédiction si Maran dit de ne
pas la réciter. Cela a néanmoins une grande implication
pratique : il faut veiller a étre présent lors de I'allumage
des bougies. Une personne ne doit pas se dire : "De
toute fagon, je m’acquitte de mon obligation parce qu’on
allume pour moi a la maison." Non ! De nombreux
Richonim considérent que si vous n’étes pas présent lors
de I'allumage et que vous n’entendez pas la bénédiction
"Ché’assa Nissim", vous devriez réciter cette bénédiction
en voyant une bougie. Bien que nous disions "Safek
Berakhot Lehakel", il est évident qu’il vaut mieux étre
présent lors de I'allumage, entendre les bénédictions, et
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s’acquitter ainsi de son obligation.

Et voici une autre différence pratique concernant la
réponse "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo". Quand nous
entendons une bénédiction, nous répondons "Baroukh
Hou ouBaroukh Chemo". Cependant, lorsque nous
sommes en train de nous acquitter d'une obligation, nous
ne répondons pas "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo",
= car cela constitue une interruption. C'est ainsi que
A nous pratiquons en réalité, bien qu'il existe ceux qui se
montrent indulgents a ce sujet. Mais en pratique, c'est
ce que nous adoptons. Le Rav Ovadia, que son souvenir
_~ soit une bénédiction, a écrit cela dans ses ouvrages (voir
Yabia Omer, vol. 8, section Orah 'Haim, chapitre 22, lettre
8), et telle est la coutume simple que nous suivons. Ainsi,
lorsque I'on s’acquitte d’une obligation comme pour le
Kiddouch, le son du Chofar, la lecture de la Meguila, ou
autres bénédictions ou I'on s’acquitte d’une obligation, on
ne répond pas "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo" de peur
qgue cela ne constitue une interruption. Par conséquent,
pour la bénédiction "Lehadlik Ner 'Hanouka", il est tout
a fait possible de répondre "Baroukh Hou ouBaroukh
Chemo", car cette bénédiction n’a pas pour but de vous
b acquitter d’une obligation. Elle est une bénédiction pour

celuiquiallumelesbougies; c'estlui quiremplit'obligation
S par l'allumage, mais la bénédiction lui appartient. On
" répond donc "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo". Cela
est similaire au cas d’'un mohel (circonciseur) qui réalise
une circoncision. Le péere de I'enfant le désigne comme
envoyé : "Fais la circoncision de mon fils". Le mohel récite
la bénédiction relative a la circoncision, et bien sir, le
pere répond "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo", car la
bénédiction n’a pas pour but d’exempter le pere, mais le
mohel accomplit la mitsva pour le pere. C'est I'envoyé qui
récite la bénédiction, et non I'envoyeur. Celui qui réalise
la mitsva est celui qui bénit3. [Cela est également expliqué
dans Tefila LeMoché, vol. 4, chapitre 55, lettre 1. Voir aussi
la fin de cette responsa, note 18, ainsi que dans Hazon
Ovadia, p. 118. A consulter. De toute fagon, dans le cas des
membres de la maison qui ne sont pas obligés d'allumer
eux-mémes et s'acquittent par l'allumage du chef de
maison, selon toutes les opinions, ils ne doivent pas avoir
I'intention de s'acquitter par la bénédiction "Lehadlik".
Et examinez cela attentivement.] Cependant, pour la
bénédiction "Chéassa Nissim", étant donné que certains
premiers décisionnaires affirment qu’il s’agit d’une
bénédiction obligatoire pour chaque individu, ils disent
que si vous n’étiez pas présent au moment de I'allumage,
vous devez réciter cette bénédiction en voyant les bougies

3. Il existe de nombreux exemples a ce sujet. Par exemple, lorsqu'il faut
prélever la halla. Une personne a préparé une pate dans une quantité
requise pour le prélevement de la halla et doit donc le faire. Lors du
prélevement, on récite la bénédiction : "Léhafrish halla terouma"
£ (séparer la halla comme préléevement), si la quantité est suffisante,
| bien sdr. Maintenant, supposons que la personne ayant préparé la
pate, et a qui elle appartient, demande a quelqu'un d'autre : "Ecoute,

[ préléve la halla a ma place." Qui récite la bénédiction ? Celui qui fait
' le prélevement. Méme s'il agit comme délégué et ne préléve pas pour
s lui-méme mais pour toi, cela ne change rien. Celui qui accomplit la

mitsva est celui qui récite la bénédiction, et il ne te dispense pas de
la récitation de la bénédiction. Il t'exempte uniquement par le fait
qu'il accomplit la mitsva pour toi, mais pas par la bénédiction. C'est
pourquoi, pour la bénédiction de I'allumage des bougies de Hanouka
(Léhadelik ner Hanouka), on peut répondre "Baroukh Hou Oubaroukh
Shemo" (Béni soit-Il et béni soit Son nom) sans aucun probleme.

. [Et c’est exactement ainsi que Tefila LeMoché explique,
lettre 3, la divergence entre les premiers décisionnaires.]
Ceux (Rachi, Rambam et d’autres) qui estiment que celui
qui voit les bougies récite une bénédiction, mémesil'on a xgh
allumé a sa place chez lui, le justifient par le fait que cette 3
bénédiction incombe a chaque individu. Elle n’est pas 3
exclusivement liée a la mitsva de I'allumage mais doit étre
prononcée par chacun en voyant les bougies de Hanouka.
Donc, si vous étes présent lors de I'allumage, vous vous
acquittez de cette bénédiction en écoutant celle-ci. Mais si
vous n’étes pas présent, vous devrez réciter la bénédiction
en voyant les bougies, selon ces décisionnaires. Dés lors,
puisque vous vous acquittez par cette bénédiction, ne
répondez pas "Baroukh Hou ouBaroukh Chemo", mais
répondez "Amen" et ayez I'intention de vous acquitter de
I'obligation.

Un autre point pratique découle de cette divergence a
propos d’une personne qui a allumé les bougies dans une
synagogue. Comme on le sait, on allume des bougies de
Hanouka dans la synagogue. Mais pourquoi y allume-t-on
des bougies de Hanouka, alors que chacun allume chez
soi ? L'allumage dans la synagogue est une coutume.
C'est ainsi qu’écrit le Rivach (chapitre 111). Ce n’est
pas une obligation comme "une bougie pour chaque
maison" ou chacun allume chez lui. C'est une importante
mitsva instituée par coutume. (La question se pose alors
: comment peut-on réciter une bénédiction pour une
coutume, puisque généralement on ne bénit pas pour
une coutume ? Cela a été largement débattu. Voir a ce
sujet Yabia Omer, vol. 7, section Orah 'Haim, chapitre 57.
Voir aussi les cours de notre maitre Rav chlita qui figurent
dans ce bulletin.) Le Rivach y explique que cette coutume
fut instituée parce que I'on allumait autrefois les bougies
a I'extérieur, ce qui rendait le miracle public. Par la suite,
étant donné que I'on vivait parmi les nations, la bougie de
Hanouka fut ramenée a I'intérieur. La bougie de Hanouka,
au départ, était allumée a l'extérieur, a I'entrée de la
maison. Plus tard, elle fut placée a I'intérieur de la maison,
"on la posait sur la table, et cela suffisait". A 'entrée de
la maison ou sur la table, selon la situation. Aujourd’hui,
on la place souvent pres des fenétres, mais autrefois ce
n’était pas le cas. On allumait a l'intérieur®. Et le Rivach

4. Ainsi, dans le Ben Ish Hai, on ne dit pas qu'il faut allumer la bougie de
Hanouka a la fenétre, mais plutét a I'entrée de la maison, a l'intérieur.
Il n'allumait pas dehors. Il semble qu'a I'époque, il y avait des non-juifs,
donc on ne faisait pas cela a I'extérieur. Aujourd'hui, nous rendons
davantage publicle miracle a I'extérieur, car c'est ainsi que les sages ont
institué cette pratique, et on place la bougie pres de la fenétre. Celui
qui a une porte qui donne sur |'extérieur doit la placer a I'entrée de la
maison. Mais au début, pendant la longue période de I'exil, la bougie
de Hanouka était allumée a l'intérieur. Elle était a I'extérieur puis est
entrée a l'intérieur. D'ailleurs, il y a un indice dans ce que dit Hemdath
Yamim (partie 2, fin du chapitre 1). Il a dit que la bougie de Hanouka, au
début, était a I'extérieur, puis est entrée a l'intérieur. Que cela signifie-
t-il ? Il expliquait qu'autrefois, les érudits enseignaient, ramenaient les
gens a la repentance, étudiaient la Torah, et les gens les écoutaient.
"Que tes sources se répandent a I'extérieur" (Michlé 5:16), c’est-a-dire
que I'on diffusait la Torah dehors. Mais plus tard, probablement a son
époque, il faisait référence a une période ou les gens n'appréciaient
pas les érudits a leur juste valeur. Ils n'écoutaient pas, n'acceptaient
pas ce qu'ils disaient. C'est pourquoi il a dit : "Ne parle pas, mieux vaut
qu'ils soient ignorants que qu'ils soient coupables" (Betsa 30a). Il vaut g
mieux, au moins, que ceux de sa maison écoutent. Il a dit qu'il fallait

allumer la bougie a l'intérieur, et symboliquement, cela représente la
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dit que c’est pour cela qu’on a institué I'allumage dans la
synagogue, afin de proclamer le miracle en public. C'est
pourquoi cette coutume a été adoptée. Dans la synagogue,
on allume les bougies et on récite les bénédictions
"Lehadlik Ner Hanouka", "Chéassa Nissim", et le premier
jour, "Chéhé’hiyanou". Cependant, lorsque le premier
jour tombe un Chabbat (Hanouka commence parfois un
Chabbat et se termine un Chabbat, puisqu’il dure huit
jours), il arrive souvent que des personnes viennent
a la synagogue apres avoir déja allumé les bougies de
Hanouka et récité les bénédictions chez eux. Arrivant a
la synagogue, peut-on réciter "Chéhé’hiyanou" ? Le Ben
Ich ‘Hai écrit (premiere année, parachat Vayéchev, lois
de Hanouka, loi 11) qu’en pareil cas, on ne récite pas
"Chéhé’hiyanou", car on I'a déja récité, et on ne peut pas
le dire une deuxiéme fois. En semaine — lorsque Hanouka
commence un jour de semaine —, on allume les bougies
dans la synagogue avant de rentrer chez soi. Dans ce cas, il
est permis de réciter "Chéhé’hiyanou" a la synagogue, puis
a houveau a la maison, car a la maison, il faut réciter cette
bénédiction également pour les membres de la maison.
Mais quand cela tombe un Chabbat, comme mentionné
précédemment, on ne récite pas "Chéhé’hiyanou" dans la
synagogue le premier jour. C’est ainsi qu’écrit le Ben Ich
‘Hai.

Maintenant, si quelqu’un a allumé les bougies dans la
synagogue (n’importe quel jour de Hanouka) et a récité
les bénédictions, peut-il les réciter a nouveau chez lui ?
Cela dépend. Si, a la maison, il y a son épouse, ses enfants,
etc., des membres de la famille qui doivent s’acquitter de
I'obligation et n’ont pas entendu les bénédictions, alors il
peut les réciter de nouveau chez lui : "Chéassa Nissim" et,
le premier jour, "Chéhé’hiyanou". Mais s’il est célibataire
et vit seul, ayant déja allumé dans la synagogue, il
rencontre un probléme. Pourquoi ? Parce que selon ceux
qui disent que la bénédiction "Chéassa Nissim" n’est pas
exclusivement liée a la mitsva de I'allumage, mais qu’elle
incombe a chaque individu — et c’est I'avis de Rachi et
du Rambam —, alors, ayant déja récité "Chéassa Nissim",
il ne peut pas la réciter a nouveau chez lui. Il est seul et
n’a personne a qui faire acquitter cette obligation. Dans
ce cas, il ne récite pas cette bénédiction. Par conséquent,
un célibataire vivant seul, sans personne a qui faire
acquitter I'obligation, ferait mieux de ne pas allumer les
bougies dans la synagogue. Sinon, quand il rentrera chez
lui, il ne pourra pas réciter "Chéassa Nissim" et il perdra
cette bénédiction. C’est une divergence d’opinions. Il
vaut mieux alors confier cette tache a quelqu’un d’autre,
marié, ayant une famille, ou a une personne qui, de toute
facon, ne récite pas les bénédictions chez elle, mais dont
le pere les récite.

Dans la Guemara (Chabbat 23a), Rabbi Zira raconte a son
sujet qu’avant son mariage, il participait avec quelques
petites pieces (proutot) chez son hote. |l se rendait étudier
la Torah loin de chez lui (ce n’était pas comme aujourd’hui
ou l'on trouve une yéchiva proche de la maison, mais il
fallait quitter son lieu de résidence pour se rendre dans
une autre ville), et il étudiait la Torah la-bas parfois
durant des semaines ou des mois. Alors, il raconte qu’au
début, il séjournait chez quelgu’un qui I’'hébergeait, et il

Torah qui doit étre enseignée, au moins a ses propres enfants, ses
éleves, afin de les guider dans la Torah et la moralité.
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participait financierement avec quelques petites pieces
pour étre quitte de I'allumage des bougies de Hanoucca. Il
lui donnait une piece (prouta), et par ce geste, il acquérait
une part dans I'huile des bougies. Ainsi, il s’acquittait de
I'obligation de I'allumage grace a celui de son hoéte. Il se
tenait prés de lui lorsqu’il allumait, comme I'ont écrit les
derniers décisionnaires (voir le Michna Beroura, siman
677, seif katan 4), qu’un invité qui donne une piéce a
son hote doit se tenir pres de lui au moment ou il allume
les bougies et écouter les bénédictions. (Et comme nous
I’'avons mentionné plus t6t, il est important d’entendre
les bénédictions). Rabbi Zira dit alors : « Une fois marié,
je n’avais plus besoin de donner une piece a mon hote.
Pourquoi ? Parce que je m’acquitte de I'obligation grace
a l'allumage que ma femme accomplit pour moi. » Les
décisionnaires ont appris de ce passage qu’une personne
pour quion allume des bougies a son domicile s’acquitte de
I'obligation de I'allumage par cet acte. Elle n’a pas besoin
de participer financierement ni d’allumer elle-méme des
bougies. Cependant, comme nous l'avons mentionné
plus tot, il est souhaitable qu’elle se tienne pres de
guelgu’un qui récite les bénédictions pour les entendre.
Lorsque nous étions éleves en yéchiva, notre maitre, le
Rav Moché Lévy zatsal, nous disait que les éléves dont
les parents allument des bougies a la maison s’acquittent
de I'obligation grace a cet allumage. Cependant, comme
ils ne sont pas physiquement présents aupres de leurs
parents pour entendre les bénédictions, ils les écoutent
dans la yéchiva. Je me souviens qu’il nous disait (et cela
est également mentionné dans les annotations du "Ich
Matsliah" au Michna Beroura, siman 675, seif katan 9)
gu’il fallait avoir I'intention de s’acquitter de I'obligation
des bénédictions « Chéassa Nissim » et « Chéhé’héyanou
» lorsqu’on les entendait, en raison de la divergence entre
les Richonim mentionnée plus tot. Certains Richonim
affirment que méme si on a allumé des bougies pour vous
a la maison, si vous voyez les bougies, vous devez réciter
une bénédiction. Dans ce cas, nous ne pouvons pas réciter
la bénédiction, car en cas de doute sur une bénédiction,
on s’abstient. Toutefois, lorsqu’on écoute les bénédictions
dans la yéchiva, il est préférable de demander a celui qui
allume d’avoir I'intention d’exempter tout le monde avec
la bénédiction « Chéassa Nissim ». C’'est ce que nous
faisions.

Un étudiant m’a demandé ce qu’il devait faire si ses
parents, éloignés de la pratique religieuse, ne faisaient pas
I'allumage des bougies de Hanoucca. (La plupart du temps,
méme les non-pratiquants allument, mais certains sont
malheureusement tres éloignés.) Dans ce cas, comment
peut-il s’acquitter de son obligation ? Généralement, on
ne s’acquitte pas de I'obligation avec I'allumage effectué
dans une synagogue. Comme I’écrit le Rivach (siman
111), I'allumage dans la synagogue ne dispense pas
de I'obligation d’allumer chez soi, car la mitsva repose
sur « ner ich oubéto » (une bougie pour chaque foyer).
L’allumage doit se faire a domicile, et la synagogue n’est
pas considérée comme un domicile. L’allumage dans la
synagogue est uniqguement une coutume. Cependant, une
yéchiva est différente : on y mange et on y dort, ce qui
la rend comparable a un foyer. Ainsi, une personne pour
qui on n’allume pas de bougies a la maison doit allumer
elle-méme a la yéchiva. Elle peut aussi choisir d’allumer
dans sa chambre avec les bénédictions, auquel cas elle
n’aura pas l'intention de s’acquitter de I'obligation avec
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I"allumage dans la salle d’étude. Cependant, si elle ne
peut pas allumer dans sa chambre, elle peut s’acquitter de
I’obligation avec I'allumage collectif dans la salle d’étude,
a condition de demander a celui qui allume d’avoir
I'intention de I'exempter, devenant ainsi son « envoyé »
(chalia’h). 1l devra également participer financierement
’ en donnant une piece a la yéchiva pour avoir une part
L % . g ’ . .

= dans I’huile utilisée. Ceux pour qui on allume des bougies
’ a la maison n’ont pas besoin de participer financierement
a I'allumage dans la yéchiva, car ils s’acquittent déja de
I'obligation grace a I'allumage effectué chez eux.

_~ Pour les familles vivant a I'étranger, par exemple en
Amérique, il y a un décalage horaire de sept heures.
Lorsqu’elles allument leurs bougies, I’'heure d’allumage en
Israél est déja passée. Le Rav Ovadia Yossef (dans Hazon
Ovadia — Hanoucca, page 150) est indulgent a ce sujet et
considere qu’on s’acquitte malgré tout de I'obligation.
Toutefois, certains adoptent une position plus stricte.
Ainsi, une personne dont les parents vivent a I'étranger
et qui souhaite étre plus rigoureuse peut avoir I'intention
de s’acquitter de 'obligation grace a I'allumage effectué
dans la yéchiva. Elle devra participer financierement en
2 donnant une piéce a la yéchiva et demander a I'allumeur
d’avoir I'intention de I'exempter.

Je me suis interrogé sur la raison pour laquelle la Guemara
utilise I'expression « je participais avec des petites pieces
(proutot) », au pluriel, au lieu de dire simplement « une
piece (prouta) » au singulier. Au départ, j'ai pensé que
c’était parce qu’il y avait plusieurs jours de Hanoucca et
que chaque jour, il donnait une piece. Cependant, les
décisionnaires n’ont pas expliqué cela ainsi. Le Michna
Beroura (dans Biour Halakha, siman 677, s.v. |éhishtatef)
et probablement d’autres ont écrit qu’une seule piece
suffit pour tous les jours de Hanoucca. Il faut donc
comprendre que l'expression utilisée dans la Guemara
n’est pas a prendre au sens littéral. De nos jours, si I'on
donne une piece d’un shekel, celacomprend déja plusieurs
proutot. La valeur d’une prouta aujourd’hui est d’environ
10 agorot, bien que cela puisse Iégerement varier en
fonction de la valeur de I’argent. Une prouta correspond a
un quarantiéme de gramme d’argent.

Si une personne est invitée, et qu’il y a chez elle quelqu’un
qui allume les bougies pour elle a la maison, elle n’a pas
besoin de participer financierement avec une prouta, car
on allume pour elle a la maison. Mais si personne ne le
fait pour elle chez elle — supposons gu’elle et sa femme
soient allées ailleurs (cela arrive souvent, par exemple
pendant le Shabbat, lorsque les enfants ou les gendres
vont étre invités chez leurs parents, ou lorsqu’une famille
est hébergée chez le beau-pére ou un autre hote) —,
dans ce cas, lui et toute sa famille sont invités, mais
personne ne les représente chez eux pour I'allumage. lls

& ) iy R .

'S doivent donc participer avec une prouta, car ils doivent
maintenant s’acquitter de I'obligation dans la maison ou

.. ils se trouvent. Cependant, il existe un avis du Rav auteur

E du Ginath Veradim. Dans son ouvrage Gan Hamelech, il
% donne une réponse courte (siman 41), ou il écrit : « Selon
mon humble opinion » (ce sont ses propres termes), « ce
que les Sages ont dit a propos de la nécessité de participer
avec une prouta ne s’applique que lorsqu’on paie pour
la nourriture que I’'h6éte fournit. Mais si ’"hote donne
la nourriture gratuitement, alors il donne également
gratuitement |'huile de Hanoucca. Pourquoi faudrait-il

participer ? Il te la donne, et il te I'attribue (mezake lekha).
»

Ainsi, selon ses mots : « Il te I'attribue », comme il te donne s
de la nourriture, il t'attribue également une part dans .
I’huile. Pourquoi aurais-tu besoin de donner une prouta 1
pour acquérir une part dans I’huile ? De toute fagon, il te
I'attribue. C’'est ce qu’il a écrit, et plusieurs décisionnaires

ultérieurs ont repris ses paroles. <

Cependant, cette explication est difficile a comprendre.
Pourquoi est-elle difficile a comprendre ? Car comment
peut-il te I'attribuer ? Par sa parole ? Par sa pensée ?
Lorsque tu veux recevoir un cadeau, il faut une action
concréte d’acquisition (kinyan). Si je te dis maintenant :
« Mon ami, je te donne ce livre en cadeau », et que je
déclare explicitement que je te le donne entierement, est-
ce que cela devient immédiatement a toi ? Non. Dans le
Hoshén Michpat, il y a des lois explicites sur la maniére
d’acquérir, que ce soit dans une vente ou dans un don.
Il est écrit dans le Choul’han Aroukh (Hoshén Michpat,
siman 241, seif 1) que tout comme il existe des formes
d’acquisition dans une vente (comme le kinyan sudar ou
le kinyan meshikha), il en va de méme pour un don. Si
quelgu’un dit : « Je te donne ceci en cadeau », tant que
I'objet n’a pas été remis dans la main du receveur, ou qu’il
ne I'a pas tiré a lui, il n’est pas encore a lui. Il appartient
toujours au donneur. Celui-ci peut, en droit, se rétracter.
Certes, sur le plan moral, on attend a ce gu’ils tiennent
parole et ne proferent pas de mensonges (« Tséfania
3,13 »). Mais cela n’a pas de portée juridique ; I'objet ne
lui appartient pas encore. Une simple déclaration orale
ne constitue pas un kinyan>. Il faut une action concrete

5. Il y a parfois des cas ou |'on souhaite donner un objet a un non-
juif afin de I'exempter de la nécessité de I'immersion dans le mikvé.
Concernant l'immersion des ustensiles, si l'ustensile appartient a
un non-juif, il n'a pas besoin d'immersion. Il est permis a un Juif
d'utiliser un ustensile appartenant a un non-juif sans avoir besoin de
I'immerger. Bien sir, il ne doit pas y avoir de probléme d'absorption
d'interdits, comme c'est le cas pour un ustensile neuf, par exemple.
Lorsque l'ustensile appartient a un non-juif, il est permis de I'utiliser
sans immersion. Lorsque j'achéte un ustensile, je dois I'immerger,
mais parfois il est difficile de le faire. Par exemple, si l'ustensile
est trop grand, ou certains ustensiles électriques sont difficiles a
immerger. Alors, il a été écrit, et cela apparait également dans le
Choul'han Aroukh (Yoreh Déah 120:7), qu'il existe un conseil. Parfois,
un vendredi, on n'a pas le temps d'aller au mikvé pour immerger, alors
il est écrit qu'il peut donner |'ustensile en cadeau a un non-juif, puis
lui demander de le lui rendre. Pendant que cet objet appartient au
non-juif, il peut |'utiliser sans avoir a I'immerger. Maintenant, lorsque
je viens donner quelque chose a un non-juif, comment faire un cadeau
? Je dirais au non-juif : "Ecoute, je te donne cet objet en cadeau, il
est a toi maintenant ?" Bien sr que non, ce sont des paroles sans
valeur. Un cadeau, ce n’est pas seulement dire des mots. Il faut une
action concrete. Le non-juif doit prendre I'objet. Il peut le soulever
et l'accepter, ce qui constitue I'acquisition de I'objet. Sinon, on peut
faire un kinyan avec un soudar (un vétement ou un objet symbolique).
Selon l'opinion de Maran (Choul'han Aroukh, Choshen Mishpat
223:14), le kinyan soudar fonctionne aussi pour un non-juif. Le Shakh
(commentaire sur ce passage) n'est pas d'accord avec Maran, mais
I'opinion de Maran est celle qui prévaut, comme celle de Rabbeinu
Tam. Nous suivons donc l'avis de Maran et il est permis de faire un
kinyan soudar avec un non-juif. Cela signifie que si tu veux qu'un non-
juif prenne possession de I'objet, il lui suffit de te donner un soudar ou
un autre objet symbolique. En prenant cet objet, tu dis au non-juif : "Je
te cede cet ustensile, il est désormais a toi", puis plus tard, tu lui rends
le soudar. C’est ainsi que fonctionne un kinyan soudar.
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d’acquisition. Sans cela, la transaction n’a pas de validité.
Comment alors le Rav Ginath Veradim peut-il affirmer
que, parce que I’'héte donne gratuitement la nourriture, il
en va de méme pour I’huile de Hanoucca ? Comment cette
huile est-elle attribuée ? Par quel acte ? La nourriture, il te
la donne a manger, et tu la prends. Lorsque tu souleves la
nourriture avec ta cuillere, elle devient la tienne. Méme
si elle ne I'était pas auparavant, il n’y a aucun probléme a
manger une nourriture qui ne t'appartient pas, tant que
le propriétaire y consent. Mais comment I’huile peut-elle
étre acquise ? C'est véritablement une question. Cette
question a également été soulevée par I'auteur du Chout
Saba Kaddicha, Rabbi Shmouel Eliezer Alfandari. Dans ses
annotations sur le livre Seder Hayom (Hotsa’at Hamassora,
page 241), il mentionne cette difficulté. Nous I'avons
également citée dans les notes du Michna Beroura — Ich
Matslia’h, siman 677. |l écrit : « Je ne comprends pas les
paroles du Rav Ginath Veradim. Comment peut-il dire que,
parce que I’"h6te donne gratuitement la nourriture, I’huile
est automatiquement acquise ? Par quel acte I'huile est-
elle acquise ? Comment cela fonctionne-t-il ? » C'est une
objection de poids, car sans un acte concret d’acquisition,
I’huile ne peut étre juridiguement considérée comme
appartenant a l'invité.

Le Pri Megadim (dans Achel Avraham, siman 677, seif
katan 3, cité également dans le Michna Beroura, seif
katan 4) a également écrit clairement dans ce sens. Il n’a
pas vu les paroles du Ginath Veradim, mais il a écrit sans
ambiguité une position contraire. Il dit explicitement que
méme si vous ne payez pas a I’hote pour la nourriture qu’il
vous donne, vous devez participer avec une prouta pour
avoir une part dans I’huile. Rav Moché Lévy (de mémoire
bénie), dans son ouvrage Chout Tefila LeMoché (volume 2,
siman 51), a également apporté des preuves a cela a partir
des enseignements des Rishonim. Le Rachba (mentionné
aussi par Rav Ovadia Yossef dans Chout Yechavé Da’at,
volume 6, siman 43) écrit qu’un fils marié qui est invité
chez son pére doit participer avec une prouta (voir Chout
Harachba, volume 1, siman 542). Un fils qui vit de facon
permanente chez son pére, ou toute personne qui habite
en permanence chez quelqu’un et dépend de lui pour sa
subsistance tout au long de I'année, est exempt de cette
obligation. Cela est accepté comme une regle, car il est
considéré comme faisant partie de la maisonnée (bene
habayit). Ceux qui font partie de la maisonnée n’ont pas
besoin de participer avec une prouta. Peu importe qu'il
s’agisse de votre propre fils ou de toute autre personne
vivant avec vous de fagon réguliere sans payer pour la
nourriture, vous la nourrissant de vos propres moyens.
Mais ici, nous parlons de quelqu’un qui ne dépend pas
de fagon permanente de I'hote. Qu'il s’agisse ou non de
son fils, le Rachba écrit que si le fils n’est pas considéré
comme dépendant de son pere et est simplement invité
chez lui pour Hanoucca, il doit participer avec une prouta.
Maintenant, pourriez-vous dire : « Ce fils paie-t-il a son
péere pour la nourriture ? Qui a déja entendu qu’un fils
invité chez son pere paye pour la nourriture que son
pere lui donne ? » Bien slr que non. Pourtant, le Rachba
écrit qu’il doit participer avec une prouta. Et la raison en
est, comme mentionné précédemment : comment un
transfert de propriété peut-il étre réalisé ? Par le don de
la prouta, I'acte d’acquisition (kinyan) prend effet. Ainsi,
bien que certains se basent sur |'avis du Ginath Veradim, il
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n’est pas recommandé de s’appuyer sur cet avis. Outre le
Rachba, il y a également une preuve tirée des paroles du
Meiri (Shabbat 23a). Rav Moché a longuement traité de
ce sujet, apportant des preuves, qui sont également citées
dans les notes du Michna Beroura (dans les remarques
en fin d’ouvrage, siman 677, seif katan 4, édition Ich
Matslia’h). Et au final, de quoi parle-t-on ? Une simple
prouta. Donnez une prouta, et tout est réglé. Qu’est-ce
gu’une prouta ? C'est une somme insignifiante. Certains
disent : « Ce n’est pas agréable, donner une prouta.
Pourquoi donner une si petite somme ? Ce n’est pas beau.
» Mais qu’y a-t-il de mal a cela ? Expliquez-lui : « C'est la
mitzva de Hanoucca, je dois avoir une part dans I'huile.
» Il est également possible d’acquérir sans donner de
prouta. Le Michna Beroura mentionne (seif katan 3) qu’un
autre acte d’acquisition peut étre réalisé : le soulevement
(hagba’a). En soulevant le récipient d’huile, vous obtenez
une part dans I’huile.

Un Hidouch du Rav Roch Yechiva (mentionnée dans les
notes de I’édition Ich Matslia’h, siman 677, seif katan 3)
concerne le cas ou une personne est invitée quelque part
et son épouse ailleurs. Par exemple, siI’'épouse va chez ses
parents et le mari chez un ami ou ses propres parents, ils
ne sont pas ensemble dans leur maison pour les nuits de
Hanoucca, chacun dormant dans un lieu différent. Dans ce
cas, le Rav Roch Yechiva dit que les deux doivent participer
avec une prouta. Il ne suffit pas que le mari participe pour
inclure sa femme. Ce n’est pas comme lorsqu’il allume
chez lui et inclut toute sa maisonnée dans I'obligation. Ici,
en allumant chez quelqu’un d’autre, vous vous associez a
lui, mais vous ne pouvez pas inclure les membres de votre
famille. Vous ne pouvez exonérer que vous-méme.

Une question se pose : que faire si une personne ne
souhaite pas participer avec une prouta et préfere
allumer elle-méme les bougies de Hanoucca ? Supposons
gu’elle soit invitée chez quelqu’un et qu’elle dise : « J'ai
ma propre Hanouccia, et je veux l'utiliser. » Peut-elle le
faire ou non ? Lorsqu’un hote allume chez lui, tous les
membres de la maisonnée remplissent leur obligation par
son allumage. Selon I'avis de Maran (Choul’han Aroukh,
siman 671, seif 2), il n’est pas possible d’allumer une
deuxieme Hanouccia. Si un enfant majeur dit : « Papa, je
veux étre parmi ceux qui accomplissent la mitzva de fagon
embellie (mehadrin) et allumer moi-méme », ce n’est
pas conforme. Maran dit : « Une bougie pour un homme
et sa maison » (ner ich ouvéto), une seule bougie par
maison. Vous pouvez allumer sans bénédiction, mais pas
avec bénédiction. Chez les Ashkénazim, selon le Rema, il
existe un avis selon lequel chaque individu peut allumer,
conformément a une interprétation du Talmud qui dit que
les mehadrin allument chacun individuellement. Maran
tranche que cela ne se fait pas, mais le Rema écrit que
c’est leur coutume, et on ne remet pas en cause un tel
usage. Ainsi, chez les Ashkénazim, chaque enfant allume
avec bénédiction. Pour nous, ce n’est pas possible. Mais
ici, il s’agit d’un invité qui veut allumer lui-méme. Quelle
est la régle ? En droit, il peut allumer. Ce que les Sages ont
dit a propos de la participation avec une prouta est une
facilité (koula). C’est ce que I'on déduit des paroles du Tour
(siman 677), qui écrit que l'invité est tenu a I'obligation
de I'allumage, mais s’il souhaite s’exonérer en participant
avec une prouta, il peut le faire. Cela est également déduit
des paroles de Rav Hananel (dans Shabbat, la-bas) et
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explicitement mentionné par le Meiri. Ces éléments sont
cités dans les notes de I'édition Ich Matslia’h (siman 677,
Michna Beroura, seif katan 3). Nous avons également vu
qgue Maran Harichon LeTsion, le Rav David Yossef, tranche
ainsi dans son livre Torat Hamoadim (p. 57). Il déduit
cela du Tour, de Rav Hananel, et également du Meiri. Un
invité peut allumer les bougies de Hanoucca lui-méme
et réciter la bénédiction. S’il participe avec une prouta,
ot il est exonéré, mais s’il souhaite allumer lui-méme, c’est
également possible.

¥ Certaines personnes se demandent : lorsqu’elles vont
' a I'hotel, comment accomplir la mitsva des bougies de
Hanoucca ? Est-ce que chacun doit allumer, ou bien une
. seule personne peut allumer pour tous ? Tout d’abord, il
faut savoir que si une personne se trouve a I’hotel et qu’un
membre de sa famille reste a la maison, cette personne
la dispense d’obligation. Il n’est pas possible de réciter
la bénédiction sur les bougies de Hanoucca a I'hotel,
~ car la mitsva est déja accomplie par celui qui allume a la
maison. Et cela ne change pas que ce soit la femme qui
allume a la maison ou I'un des enfants (méme les grands
enfants). Tant qu’une personne de la maison reste et
allume les bougies de Hanoucca, la mitsva est accomplie
pour tous. Mais si personne ne reste a la maison, si toute
la famille est a I’h6tel ou si chacun est dans un endroit
\ différent, que fait-on alors ? Dans ce cas, il est possible
d’allumer a I’h6tel. Mais est-ce que chacun doit allumer,
ou bien une seule personne peut allumer pour tous ? A
une époque, nous avons entendu une cassette du Rav
Moché Lévi, de mémoire bénie, qui disait que chacun doit
allumer pour soi. Pourquoi disait-il cela ? Parce que le Rav
dans le Michna Beroura, dans le Béour Halakha (chapitre
677), rapporte une controverse parmi les décisionnaires
médiévaux a propos de deux partenaires habitant dans
une méme maison toute I'année. Est-ce que chacun doit
allumer pour soi-méme les bougies de Hanoucca, ou
bien est-il suffisant que I'un d’entre eux allume pour les
deux, I'autre participant avec une piéce de monnaie ? A
ce sujet, il existe une divergence entre le Maguid Michné
(chapitre 4 des Lois de Hanoucca, halakha 4), qui estime
gue deux personnes habitant dans une méme piece et ne
partageant pas un méme repas doivent chacun allumer, et
le Chibolé Haleket (chapitre 185 sur Hanoucca), qui pense
qu’il suffit de s’associer. C'est donc une controverse entre
le Maguid Michné et le Chibolé Haleket.

Dans le livre des responsa Téfila LéMoché (volume
2, chapitre 50), cette controverse est abordée, et on
rapporte une autre discussion parmi les décisionnaires
médiévaux : deux partenaires peuvent-ils s’associer avec
une piece de monnaie ? En quoi cela différe-t-il d’un invité
ordinaire ? Un invité ordinaire est secondaire au maitre de
maison, il s’acquitte donc de son obligation par I'allumage
du maitre de maison, en participant avec une piece de
monnaie. Mais ici, qui est secondaire a qui ? Les deux sont

’ considérés comme principaux. Ainsi, certains disent que
S méme si les deux sont considérés comme principaux, cela
% fonctionne quand méme, tandis que d’autres estiment
gue si personne n’est secondaire, chacun doit allumer
pour soi-méme. Le Rav Moché, dans son livre Téfila
LéMoché, tranche avec rigueur dans ce cas. Il dit qu’en
raison de cette controverse, chacun doit allumer. Et dans
ce cas, il n’y a pas de probleme de bénédiction superflue,
car si la personne ne participe pas avec une piece de

——

monnaie, comme nous l'avons expliqué plus tot, il est
possible pour chacun d’allumer. Cependant, a I'hétel,
cette controverse n’existe pas apparemment. Pourquoi
? Parce qu’a I’hotel, tout le monde est considéré comme
partageant la méme table. Certes, chacun paie pour son
séjour, mais méme des partenaires paient chacun. Et
lorsque des partenaires habitent ensemble et partagent le
méme repas, il est suffisant que I'un allume et que 'autre
participe avec une piéce de monnaie. La controverse ne
s’applique que lorsque chacun mange seul, auquel cas
chacun allume et récite la bénédiction pour lui-méme.
Mais si tous partagent le méme repas, alors I'un allume
et 'autre participe avec une piéce de monnaie. A I'hétel,
c’est le cas : il y a un repas commun pour tous et une
cuisine commune. Bien que chacun paie, c’est un repas
partagé pour tous. A une époque, j'ai posé cette question
a notre maitre, le Rosh Yeshiva : j’ai entendu cela et cela, et
il semble gu’il soit suffisant qu’une seule personne récite
la bénédiction a I’hétel. Et le Rav m’a répondu que c’était
juste. Mais il a aussi expliqué les propos du Rav Moché.
(Ceci est imprimé dans les responsa Veyevarekh Yaakov,
volume 2, chapitre 50. La question que je lui ai posée et
sa réponse y sont consignées). Ainsi, en pratique, le Rav
a convenu qu’a I'hétel, si 'on veut que chacun récite la
bénédiction pour soi-méme (et bien slr, comme je I'ai dit
plus tot, si personne n’allume a la maison pour eux), c’est
possible. Mais si I'on souhaite qu’une seule personne
récite la bénédiction et que tous s’acquittent par son
allumage, c’est également possible. Il faut juste s’associer
a I’huile, a moins que ce soit de I’huile de I’'h6tel, a laquelle
tous sont associés parce qu’ils ont payé, mais si quelqu’un
apporte sa propre bouteille d’huile, il faut s’associer avec
lui.

Un dernier détail : nous avons parlé de s’associer avec une
piéce de monnaie pour les bougies de Hanoucca, mais il
faut savoir que cela s’applique également aux bougies
de Chabbat. Tout le monde ne le sait pas, mais c’est une
loi explicite dans le Choul’han Aroukh (chapitre 263,
paragraphe 7). Il y est dit explicitement qu’une personne
invitée chez quelqu’un, et pour laquelle on n’allume pas
les bougies a la maison, doit s’associer avec une piece
de monnaie avec le maitre de maison. Et cela fait une
différence, par exemple, lorsqu’une famille est invitée
chez quelqu’un. Si on leur donne une chambre séparée,
ils allumeront leurs propres bougies, comme I'écrivent les
décisionnaires : si un couple a une chambre séparée, ils
allument dans leur chambre, et la femme y allume avec
une bénédiction. Mais s’ils n’ont pas de chambre séparée,
et qu’il n’y a pas de place, alors I’'homme dort avec les
hommes et la femme avec les femmes, et elle n’allume pas
dans une chambre. Dans ce cas, il faut s’associer avec une
piece de monnaie avec le maitre de maison, également
pour les bougies de Chabbat.

Béni soit I'Eternel, amen et amen. Que Celui qui a béni
nos ancétres, Avraham, ltshak et Yaakov , Moché et
Aaron, Yossef, David et Chlomo, bénisse toute cette sainte
assemblée, que ce soit ceux présents ici, ceux écoutant par
la radio ou via satellite, et méme ceux lisant ensuite dans
le bulletin. Que le Maitre du monde vous bénisse, vous
accorde la réussite, écoute vos priéres et exauce tous vos
souhaits pour le bien, pour la bénédiction. Puissiez-vous
vivre de nombreuses années agréables et bonnes. Amen,
gu’il en soit ainsi.

LX)
ILLE-FEUILLE pu CHABBATH

™ Torah-Box

21/38

i
V



' F
&AL

QYW TINn
7"nman
w517 NN°
"a99mn20 1Y

A
1PX V1M

aridnty=r

CCan YD
iepr 77NN 27Y Y1¥° 19701 wRIn NN v N I
ke N° 242 // R"D75W RN NWN 170 MXWI

4 A2 4

Les trésors du Nefesh dans la Paracha

e T g g

La bénédiction des Baalé téchouva :

"DNIN 712 DNTAN DN? 12T IR DRT”

Et c’est ainsi que parla leur pére et
il les bénit

Dans notre paracha, Yaakov avinou béni ses fils avant
son départ. Il bénit d'abord Ménaché et Ephraim, les
fils de Yossef, et ainsi il décide qu'ils appartiendraient
aux tribus d'Israél tout comme Réouven et Chimon.

Il a ensuite appelé tous ses fils a se rassembler et il les
a bénis, chacun recevant la bénédiction qui lui était
appropriée. A la fin, la Torah écrit : 2nwr 'paw n7n 23"
AWN WIN ,ONIN 1720 DR 007 12T TWK NINTE WY DY
S'DNIN 72 1M1

Tous ceux-ci sont les douze tribus d’Israél et c’est ainsi
que leur parla leur peére et il les bénit, chacun selon sa
bénédiction il les bénit.

Mais quand nous nous penchons sur les bénédictions,
une grande perplexité surgit ici.

Dés la premiére bénédiction, Réouven perd le droit
d'ainesse, la royauté ainsi que la kéouna. Apres cela
vient le tour de Chimon et Lévi, Yaakov avinou leur fait
des reproches et les réprimandent a propos des actes
qu'ils ont commis a Chékhem, et a propos des actes
qu'ils feront a travers les générations : comme la Torah
écrit de maniére trés sévéere : DTIDA.0N'MINAN dAN 72"
.TU 11 DOX N .LITIAD TNN 78 0702 ,'w91 NIAN 7N
SN DYaNt Apui op7nN

Des armes de violence, dans leurs projets secrets, que

mon dme ne s’associe pas a leur assemblée, que mon
honneur ne soit pas unifié... maudite soit leur colére car
elle était puissante... je les diviserai dans Yaakov et les
disperserai dans l'lsraél

Bénédictions ou malédictions

Nous voyons ici que les trois premiers fils n'ont pas
exactement recu de bénédictions. Méme Yéouda a eu
peur et a voulu s'enfuir. Rachi rapporte les paroles du
Midrach : 2'nnn ,DMI0IP2 DIIWRIN DK NDINY 197" .
APV KA ,IRN NYWYR 7V DNar K7W MINK? a7 aTimne
J'DNINA NN KR TN IYN NAaT

Comme il adressait aux premiers fréres des reproches,
Yéouda commence a reculer en arriére, afin qu’il ne lui
reproche pas l'incident de Tamar. Mais Yaakov I'appela
avec des paroles apaisantes :@ Yéouda, tu n’es pas
comme eux.

Cela signifie qu'en fait seules les autres tribus ont
réellement recu des bénédictions, mais pas les trois
premieres.

Mais d'autre part, la Torah écrit explicitement : Tous
ceux-ci sont les douze tribus d’Israél et c’est ainsi que
leur parla leur pére et il les bénit chacun selon sa
bénédiction il les bénit.

Cela signifie que chaque tribu a recu une bénédiction,
mais selon ['explication simple du texte, il est
explicitement écrit dans les Psoukim que Yaakov avinou
n'a pas béni Réouven ni Chimon ni Levi.

Au contraire, il leur dit : « Maudit soit leur colére, etc.
Qu'est-ce que ¢a veut dire ? Comment expliquer cela ?

Coeur brisé et deprimé
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Nous devons comprendre qu’au contraire, ‘Hazal
expliquent ici quelque chose de tres grand. Yaakov
avinou avait des raisons de faire des reproches aux
trois premiers fils, Réouven Chimon et Lévi.

Le reproche a propos de Réouven était: 78 D'n1 TNQ" :
"NV WIX' N?7'N TN )N 23N N9V 1 NI impétueux
comme l'eau , tu n’auras pas la prééminence parce
que tu es monté sur la couche de ton pére, alors tu as
profané ; il est monté sur ma couche.

Les sages disent (Bereishit Rabbah, 85,1) qu'apreés la
faute de Réouven qui a souillé la couche de son pére :
"Réouven était occupé a boire et a jetiner ", c'est-a-
dire qu'il s'assit tous ses jours et fit Téchouva, suite a
cela Hachem lui dit :

NNNa ANN ,NAIWN Wyl 197 DTN Xbh K27 D2vn"
"n"7Pnn nauwni1"Aucun homme n'a jamais fauté
devant Moi et fait Téchouva, et toi, tu es le premier a
avoir ouvert la Téchouva."

Dans les séfarim hakédochim, il est rapporté que
Chimon et Lévi ont appris de Réouven et qu'ils étaient
également occupés a faire téchouva sur ce qui s'était
passé a Chekhem.

Il s'ensuit que Réouven Chimon et Levi avaient un
dénominateur commun, contrairement aux autres
fréres. lls étaient tous les trois dans la dimension de
ceux qui se repentent, les Baalé téchouva. lls avaient
le coeur brisé et déprimé, et ils ont atteint un haut
degré de soumission.

Faire descendre I'abondance

Les commentateurs expliquent que c'est la raison
pour laquelle Yaakov avinou ne les a pas bénis
explicitement, comme il a béni les autres fréres, et ces
propos sont trés profonds.

Dans les séfarim hakédochim, il est dit que les
personnes occupant des rangs aussi élevés que ceux
qui ont le niveau des Baalé téchouva n'ont pas du tout
besoin des bénédictions, car elles incluent dans leur
essence la bénédiction elle-méme.

Afin de comprendre les choses, nous devons expliquer
pourquoi une personne a besoin d'une bénédiction
extérieure ? Qu'est-ce qui ameéne une personne a une
situation ou elle est en manque, au point qu'elle a
besoin d'une bénédiction pour la combler et la
compléter ?

La raison en est le "moi" de la personne qui nuit a son
étre. Ce défaut est venu a la suite de la faute d’Adam
Harichone, ou Hachem lui a demandé : ayéka « ou te
trouves-tu ?»

Cet ego de la personne crée une sorte d'écran qui

recouvre la personne. Plus le "moi" de la personne est
grand, plus il a effectivement un manque plus grand, et
pour mériter de recevoir 'abondance qui diminue a
cause de |'écran, la personne a besoin de la bénédiction.

Au-dessus de la bénédiction

Cependant, une personne qui a le coeur brisé et
opprimé n'a pas ce manque, car ces qualités sont un
outil pour faire résider la Chékhina.
anp" L, (1,1 nwer) NN 29w NIT NNT JRWR TR0 onn®
(01,72 0'2%0N) "uwrr NN INDT NIREA? Nawa7 D
« Sublime et saint est mon trone! Mais il est aussi dans
les cceurs contrits et humbles, pour vivifier l'esprit des
humbles, pour ranimer le cceur des affligés. » ,11 In'wen)
(b 19 L’Eternel est proche des cceurs brisés, il préte
secours a ceux qui ont I’esprit contrit.(0' , 77 D'7'nN)
C'est la raison pour laquelle Yaakov avinou n’avait pas
vraiment besoin de bénir Réouven Chimon et Lévi,
parce que leur brakha se trouvait en fait dans leur
brisure. lls étaient au-dessus de la bénédiction.
Et en effet, nous voyons plus tard dans les paroles du
Midrach en rapport avec la bénédiction de Réouven:
NV 197 DTN XDN N7 D21UN NI N2 wiTpn 17 IR
TMIV )22 AW )'N .02'NN NAIWNA NNNa QNN ,Naiwn
1,7 UWIN) INIY UWIN DT ATNEL,N?'NN NAIwNA NNl
SR DT e g
Hachem dit : Aucun homme n'a jamais fauté devant Moi
et fait Téchuva, et toi, tu es le premier a avoir ouvert
(commencer) la téchouva. Heureux sois-tu ! Ta
descendance aussi se tiendra debout et commencera en
premier par la Téchuva, de qui s’agit-il ? De Ochéa le
Navi comme il est écrit :2, 7 vwin) (N TV 23w naw
IRI2N retourne Israél jusqu’a Hachem ton Dieu

Un monde inversé

Les commentateurs disent une chose terrible a ce sujet.
Pourquoi Chimon a-t-il été béni que ses fils soient
dispersés en tant que Sofrim et enseignants, tandis que
Lévi a été béni que ses fils soient Cohanim et Léviim, ce
qui est un rang plus élevé ?
La réponse est que le cceur de Levi a été brisé et écrasé
un peu plus que celui de Chimon. Ce n'est que grace a
cette petite différence qu'il a gagné la kéouna.
De cela, nous apprenons que chaque degré d'annulation
et de soumission, méme si c'est trés peu, a une trés
haute signification dans le ciel.
C'est ce qui est écrit dans le Zohar HaKadosh '~ p7n)
NN 20 NT XD, IR 1T IRT (en” (2 ,2ap un
2Celui qui se rabaisse est grand, et celui qui s’"augmente
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est petit.

La Guémara raconte (Baba Batara 10 :) a propos de
Rabbi Yossi fils de Rabbi Yéhochoua qui était malade
et monta au ciel, et quand il descendit son pére lui
demanda, mon fils, qu'as-tu vu ? Il a répondu : j’ai vu
un monde a l'envers, un monde inversé, ceux qui
sont en haut étaient en bas et ceux qui sont en bas
étaient en haut.

Un niveau sincére

Dans ce monde, nous pensons parfois que certaines
personnes ont un rang trés élevé, mais dans le
monde de la vérité, c’est la véritable identité qui est
reconnue.

"0 INT INA LD NN UT INT (N8R (2,23 'K p7n)
St InR” - celui qui est petit ici dans notre monde,
dans le monde spirituel il se trouve a un rang élevé,
et celui qui se trouve au-dessus dans notre monde-
peut-étre que dans le ciel il est considéré comme
inférieur. Cependant, "1t IN'NT NN " - celui qui sait
se rabaisser et se soumettre dans ce monde, peut
devenir grand.

Toute la bénédiction dépend de la pensée cachée qui
se trouve a l'intérieur de I’homme : est ce qu’il se
considere comme un baal téchouva qui doit toujours
se rapprocher, qui a toujours a apprendre de tout le
monde, ou est ce qu’il comprend tout, connait tout,
sait tout, et personne ne peut rien lui apprendre ?
C’est un élément que seul 'homme peut vérifier,
avec lui-méme. De cet élément dépend sa brakha sur
terre. Sa conscience de son éloignement d’hachem,
de sa petitesse, et du long chemin qu’il lui reste a
faire.

De notre paracha, nous apprenons que la plus
grande bénédiction qu'une personne puisse avoir est
d'avoir un coeur brisé et cassé. C'est a ce moment-Ia
gue I'on mérite " 'n anp" 2 ,"1awX wiTp 0NN"? oIt
J'UnRI NN CINDT NINGEA7 Nawa?

Chabbat Chalom

LX)
MILLE-FEUILLE pu CHABBATH @ Torah-Box 24 /38




MAYAN HAIM

VAYE’HI
SAMEDI

11 TEVET 5785

11 JANVIER 2025

entrée chabbath:
de 16h21 a 16h56 selon votre communaute
sortie chabbath : 18h10

LA DISGRACE DE REOUVEN

Parmi I’ensemble des paroles, admonestations et louanges,
adressées par Ya’aqov Avinou a ses enfants avant sa mort,
I’annonce de la disgrice de Réouven apparait comme la
déclaration la plus sévére. Le premier-né de I’Elu des Avot
n’avait pas supporté ce qu’il avait ressenti comme un affront
infligé a Léa, sa mére, peu apres la mort en couches de Ra’hel
Iménou. A la suite de la disparition de sa seconde épouse, celle
pour laquelle il avait travaillé quatorze ans chez Lavan, Ya’aqov
avait déplacé sa couche de la tente de Ra’hel a celle de Bilha, sa
servante. Pour Réouven, s’il était acceptable que Ra’hel et été
une rivale pour sa mere, il était, en revanche, intolérable que sa
servante le fat. C’est pourquoi, comme I’explique Rachi, le fils
ainé de Léa prit I’initiative de déplacer le lit de son pére pour
I’installer dans la tente de sa mere.

Ya’aqov n’avait pas réagi d’emblée a cet acte offensant,
fragilisant son autorité. Cependant, alors qu’il s’appréte a
prendre congé de ses enfants, le vieux patriarche revient sur cet
événement douloureux. La sanction est sans appel. Réouven,
qui était promis a la double part de 1’ainé, et a la descendance
duquel devait revenir, a la fois, et le service dévolu au Cohanim
au Beth HaMikdach et les prérogatives de la fonction royale,
Réouven donc, se voit privé de toutes ces distinctions. Pourtant
le premier des douze enfants de Ya’aqov avait pris conscience
de sa grave faute. Durant de nombreuses années, Réouven
s’¢était imposé des jelines afin d’expier son crime.

Mais pour Ya’aqov, la conduite de son fils lors de cet épisode,
le disqualifiait irrémédiablement. La raison de cette disgrace,
I’Elu des Avot ’expose ainsi a son ainé: «Pa’haz KaMayim
Al Totar-Impétueux comme 1’eau tu ne bénéficieras pas de
ces distinctions» (Béréchit 49,4). Ya’aqov n’invoque pas ici
directement, ni la profanation de sa couche ni I’intrusion de
son fils ainé dans son intimité conjugale. Ce n’est pas 1’acte
lui-méme que le pére des douze tribus fustige, acte a la suite
duquel pourtant son lit conjugal s’est retrouvé dans la tente de
Bilha. C’est d’abord la précipitation avec laquelle son fils ainé
a agi que retient le patriarche. Cette précipitation atteste pour
Ya’aqov d’un manque de maitrise et de réflexion.

Rachi fait remarquer que le terme Pa’haz, impétueux, est un
adjectif qualificatif et non un verbe. Selon le Lev Eliyahou,
ce commentaire apparemment anodin du maitre de Troyes
recéle un sens bien plus profond qu’une simple considération
grammaticale. L’impétuosité de Réouven n’a pas été pour
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Ya’aqov un simple dérapage. Elle est le résultat d’un trait de
caractére qu’a laissé s’installer et se développer en lui 1’ainé
de Léa, au point d’en devenir un élément constitutif, voire
essentiel, de sa personnalité. Or un tel défaut est incompatible
avec I’exercice des fonctions dévolues aux Cohanim et au roi
d’Israél. Car la maitrise, et au premier lieu, la maitrise de soi
constitue la qualité primordiale d’un guide, qui plus est d’un
guide spirituel.

Rav Dessler nous enseigne que toute manifestation d’un trait
de caractere, fut-il a priori positif, doit d’abord étre “’filtrée”
par l’intellect. En créant I’homme, HaShem a établi dans sa
constitution physique elle-méme un ordre de préséance. Ainsi,
le cerveau, siége de la réflexion, domine-t-il le cceur, sic¢ge
des sentiments, ce dernier surmontant lui-méme le foie, si¢ge
des pulsions. Les émotions ne peuvent “’étre livrées a elles-
mémes”’. C’est le sens méme de I’allusion contenue dans le
terme M¢é1¢’kh, roi, en hébreu. En effet, la lettre Mem, premiére
lettre du mot Moa’h, cerveau, est placée avant la lettre Lamed,
initiale du mot Lev, le cceur, lettre Lamed précédant elle-méme
la lettre Khaf, premiere lettre du mot Kaved, le foie.

C’est cette hiérarchisation des fonctions, qui place la réflexion
au-dessus des sentiments et des pulsions, qui a fait défaut a
Réouven lors de I’épisode qui a suivi la mort de Ra’hel. Quelles
qu’aient été la pureté et la sincérité exemplaire de la Téchouva
menée par I’ainé de Ya’aqov, la marque dont celui-ci est porteur,
restant associée a celle d’un caractére impétueux, imprégnera
nécessairement sa descendance. C’est pourquoi, plus qu’une
sanction, c’est un constat qui conduit Ya’aqov a annoncer
a celui qu’il qualifie lui-méme de prémices de sa vigueur, la
perte des prérogatives qui lui revenaient. Pour autant, comme
le rapporte Rachi (Dévarim 33,6), Moché réhabilitera en partie
Réouven, lors des Béra’khot qu’il prodiguera aux Béné Israél
avant sa mort. Car en cherchant a sauver Yossef, lorsqu’il fut
vendu par ses autres fréres, le fils ainé de Ya’aqov avait prouve,
non seulement, sa prise de conscience sincére quant a la gravité
de la faute qu’il commit a 1’égard de son pére mais il avait, plus
encore, révélé la force de sa piété et son sens de la fraternité
malgré la perte de son droit d’ainesse au profit du fils de Ra’hel.
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QUI PEUT ENCORE BENIR ?

«I1[Ya’aqov] dit : Jure-le moi ! Il [Yossef le] lui jura.
Israél se prosterna a la téte du lit. »

(Béreshit 47,31)

Rashi écrit : « Il s’est tourné vers la Shékhina. D’ou I’on
apprend que la Shékhina se trouve au-dessus de la téte
d’un malade (Nedarim 40b). Autre explication de “’a la
téte du lit” : Sa couche [c’est-a-dire sa descendance]
était parfaite, en ce qu’il ne s’y trouvait pas d’impie. Car
Yossef, qui €tait devenu roi apres avoir ét¢ emmené en
captivité parmi les paiens, s’était néanmoins maintenu
dans sa piété (Sifri Waeth‘hanan 31). »

Le moment est venu pour Ya’aqov de bénir ses enfants,
avant de quitter ce monde. On a peut-étre I’habitude de
se représenter ce tableau comme celui d’un pére agé
et sage, confiant son dernier message a chacun de ses
enfants bien-aimés. Cette vision n’est pas fausse.

Mais il y a une autre dimension a 1’ceuvre ici, enseigne
Rabbi Leibel Lam. Ya’aqov Avinou est dans la
meilleure situation pour étre le véhicule de la Berakha
pour d’autres raisons que son seul statut de Patriarche
du ‘Am Israél.

La Torah fournit un détail qui éclaire le comportement
de Ya’aqov et sa motivation.

Apres que Yossef eut juré a son pere qu’il le fera inhumer
en Erets Israél, Ya’aqov « se prosterne a la téte du lit. »

Nos Maitres en déduisent, comme I’indique Rashi,
que « la Shékhina se trouve au-dessus de la téte d’un
malade. » Voila qui qualifie au plus haut point notre
Patriarche, a ce moment précis, pour €tre un instrument
de Bérakha !

Pourquoi la Shékhina se trouve-t-elle a la téte d’une
personne malade ? Le Roi David écrit : « les sacrifices
[agréables] & Eloqim, ¢’est un esprit contrit ; un ceeur
brisé et abattu, 6 Elogim, Tu ne le dédaignes point. »
(Téhillim 51,19). Le Rabbi de Kotsk disait : « [l n’y a
rien de plus entier que le cceur brisé d’un Juif. »

Par la nature des choses, lorsqu’une personne est
malade, lo ‘aléinou, elle devient trés humble. Elle
accepte son statut de créature mortelle et sa dépendance
absolue vis-a-vis de la Volonté de HaShem. Il n’y a plus
de place en elle pour I’ego. Son ceeur est brisé. Et cette
brisure méme est une invitation a recevoir la visite du
Maitre du monde.

Le Rav Lam raconte a ce sujet :

« Jai eu le merveilleux privilége d’emmener mes
garcons en Frets Israél juste avant leur Bar Mitsva,
pour qu’ils mettent les Téfilines pour la premicre fois au
Kotel, et pour obtenir des bénédictions de Tsaddigim.
Lors du quatriéme de ces voyages, je me rendis avec
mon fils Méir Sim’ha au Mémorial de Yad vaShem.

Nous nous trouvames en compagnie d’un Juif agé, qui
guidait sa fille israélienne et deux de ses petits-enfants.
Il conduisait la visite du musée, décrivant les objets et
les images exposés avec animation. En regardant de plus

Yo’hanan NATANSON

pres, je remarquai son bras tendu. Il portait une chemise
a manches courtes, et je vis les chiffres tatoués au-dessus
de son poignet. Il était évident qu’il parlait de sa propre
expérience.

En regardant de plus pres, je vis autre chose. Sur ce bras
aux chiffres gravés par de cruels ennemis, on pouvait voir
la marque des Téfilines qu’il avait portées peu de temps
auparavant !

J’engageai la conversation. Je lui dis que je venais des
Etats-Unis pour une semaine, en quéte de Berakhot
pour mon fils qui allait devenir Bar Mitsva. Nous avons
rencontré plusieurs Guédolim, et beaucoup de personnes
vertueuses. Mais le Rabbi de Satmar a demandé : ’A qui
demander une Berakha de nos jours ? Trouve un Juif qui
a des chiffres tatoués sur son bras et qui met encore les
Téfilines ! Je continuai : <’Ce serait un immense honneur
si vous acceptiez de bénir mon fils.”

Ce fut un moment de grande émotion, de larmes et de joie
lorsqu’il bénit mon fils. »

De nos jours, il est difficile de trouver des Juifs qui portent
ces numéros sur leur bras. Ils sont de moins en moins
nombreux a mesure que le temps passe inexorablement.

A qui demander une Berakha dans ce monde a présent ?

Il y a quelque temps, j’ai entendu [I’histoire d’un
Ba’al Téshouva en Erets Israél, qui avait gardé de sa
vie précédente un vilain tatouage sur le bras. Nous
I’appellerons Réouven. A présent, Réouven étudiait la
Torah, et ¢élevait une magnifique famille dans la voie de
la Torah.

Il avait un désir trés puissant de s’immerger dans un
Miqvé, particulierement avant Rosh haShana, mais
il craignait de révéler le sombre secret de son passé. Il
alla donc reconnaitre les lieux et imagina de venir a un
moment de faible fréquentation. Il avait prévu de se plaer
de maniére a accéder au bassin puis a en sortir rapidement
avec une serviette sur le bras, pour passer inapergu.

Quand il arriva au Miqvé, il y avait plus de monde
qu’il ne I"avait prévu. Nerveux et troublé, il se précipita
sans voir une savonnette sur laquelle il glissa, perdit
I’équilibre et lacha la serviette qui s’envola loin de lui.
Il tomba sur le dos, et la scéne habituellement animée et
bruyante du Miqvé devint silencieuse. Réouven comprit
immédiatement que son secret n’en était plus un.

Rien ne pouvait adoucir la honte et I’embarras dont il
faisait a présent I’expérience en public.

C’est a ce moment qu’un homme agé, qui portait sur le
bras un numeéro tatoué s’approcha de Iui et montrant son
bras, il dit : « Ce fut mon Guéhinom... » Puis désigna le
tatouage de Réouven et dit : « C’a probablement été ton
Guéhinom. Entrons dans ce Miqvé ensemble ! »

Trouve une personne au cceur brisé, marquée par I’épreuve
et le chagrin, et qui ne renonce pas a sa Emounah. D’une
telle personne, c’est sir, on peut obtenir une Berakha !
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CEREMONIE D’INVESTITURE

Le récit de la bénédiction dont Ya’aqov Avinou gratifia ses
petits-fils est celui d’un cérémonial qui semble sur le point de
se dérégler a chaque tournant.

Yossef, apprenant que son pere est malade, décide de se rendre
aupres de lui dans le but d’obtenir sa bénédiction, pour lui-
méme et ses fils.

Qui lui porte ce message ? « Certains enseignent, écrit Rashi,
que ¢’était Ephraim, qui avait I’habitude d’étudier auprés de
Ya‘aqov. Lorsque Ya‘aqov est tombé malade dans le pays de
Gocheén, il s’est rendu chez son pére en Egypte pour le lui
annoncer (Midrash tan‘houma 6). » Ce détail va avoir son
importance.

Yossef sait que son grand-pere Its’haq avait réservé sa
bénédiction a ses enfants jusqu’au moment ou il vit approcher
le moment de quitter ce monde. Le Vice-Roi d’Egypte a
lutté héroiquement pour préserver la foi d’Abraham dans sa
propre famille, en dépit d’un environnement extrémement
défavorable. 11 est donc fier d’amener avec lui deux gargons
irréprochables. Le Rav Elie Munk écrit que cette scéne, ou
nous voyons le fils « avoir le bonheur de présenter ses enfants
a son pere et de les faire bénir par lui représente 1’apothéose
de la vie de Yossef et offre a chaque pere en Israél le tableau
idéal de la parfaite harmonie qui embrasse dans une méme
aspiration les générations passées et futures. »

Pourtant, le scénario de cette cérémonie plutot solennelle ne se
déroule pas comme Yossef 1’a prévu.

Ya’aqov indique d’abord qu’au nom de la prophétie regue
a Louz, il s’approprie les deux fils de Yossef : « Ils entrent
dans le compte de mes autres fils, de manicre a recevoir,
chacun séparément, sa part de territoire. », écrit Rashi. Yossef
manifeste-t-il une réaction a cette annonce ? La Torah ne nous
en dit rien.

Et I’instant suivant, alors qu’il vient de reconnaitre Ephraim
et Ménashé comme ses propres fils, il pose une question qui
laisse perplexe : « Qui sont ceux-la ? »

« D’ou sont sortis ceux-1a, qui ne sont pas dignes de recevoir
une bénédiction ? » explique Rashi.

«Ilvoulait les bénir, mais la Shekhina s’est retirée de lui, parce
que d’Ephraim allaient un jour sortir Yerov’am (Jéroboam)
et A‘hav (Achab), et de Menashé Yéhou (Jéhu) et ses fils
(Midrach tan‘houma 6, Pessiqta rabathi 3) »

Yossef doit lui apporter la preuve de I’ascendance abrahamique
de son épouse Osnath (fille de Dina comme son nom, dérivé
de oness — violence — I’indique). D’ailleurs, Abraham lui-
méme n’avait pas refusé sa bénédiction a Its’haq, bien qu’elle
elit implicitement inclus ‘Essaw...

Des lors, Ya’aqov « fit approcher de lui ces jeunes gens, leur
donna des baisers, les pressa dans ses bras ».

Mais nous ne sommes pas au bout de nos surprises.

Yossef se prosterne devant son pére, et fait avancer ses deux
fils. Rashi écrit : « Aprés que Ya‘aqov les elit embrassés,
Yossef les retira d’entre ses genoux pour les placer 'un a
droite, I’autre a gauche, afin qu’il piit poser ses mains sur eux
et les bénir. »

C’est alors qu’intervient 1’épisode le plus étonnant : « Israél
étendit la main droite, I’imposa sur la téte d’Ephraim, qui était
le plus jeune et mit sa main gauche sur la téte de Menashé ; il
croisa ses mains, bien que Menashé fut I’ainé » (48,14)

Rashi explique (sans expliquer) : « Il a intentionnellement,
avec réflexion et intelligence, placé ses mains a cet effet, en

Israél Ben Zvi

connaissance de cause. Il savait que Menashé était 1’ainé, et
malgré cela il n’a pas mis sa main droite sur lui. »

Le Maharshal (Rabbi Shlomo Luria,1510-1573) explique que
Ya’aqov n’a pas voulu les faire changer de place, pour ne pas
offenser Menashé. On peut penser que ce souci de ménager
I’honneur de I’ainé n’était pas sans lien avec les crises que sa
propre préférence envers Yossef avait autrefois provoquées.
Quoi qu’il en soit, il faudrait alors traduire « parce que Menashé
était I’ainé », et non « bien que Menashé¢ fiit I’ainé », comme le
fait Rashi (et le Rabbinat a sa suite).

La préférence pour le cadet est une des constantes de I’histoire
de nos patriarches. Its’haq, Ya’aqov Iui-méme, Yossef et
Yéhouda, Moshé, David et Shelomo sont préférés a leurs ainés.
Le droit d’alnesse n’est pas ni¢, mais il est corrigé par le mérite,
et la capacité a préserver et a transmettre la vocation morale et
spirituelle d’Isragl.

Ce choix inattendu semble déplaire a Yossef. Peut-étre se sent-il
plus proche de Ménashé, qui le secondait dans les affaires de
I’empire, tandis qu’Ephraim passait le meilleur de son temps a
étudier auprés de son grand-pere.

Il semble qu’au dela des destinées glorieuses et tourmentées des
deux tribus issues de Yossef, c’est la le message que Ya’aqov a
voulu faire passer a sa descendance, au cours de cette cérémonie
d’investiture messianique.

Le roi Shelomo écrit : « Elle porte la longévité en sa droite, et en
sa gauche la richesse et I’honneur. » (Mishléi 3,16).

La droite représente ici ceux qui étudient la Torah, autrement dit
Ephraim, et la gauche ceux qui la soutiennent, Ménashé dans
notre Parasha.

Rabbi ‘Hayim de Volozhine (Néfesh ha’Hayim 4,17) cite le
Zohar suivant (‘Hayé Sarah) : « Rabbi Elazar dit : “’Ouvre mes
yeux et je contemplerai les merveilles de Ta Torah.” (T¢éhilim
119,18) Ce sont des insensés, ceux qui ne savent pas et ne
cherchent pas a s’impliquer dans 1’étude, car la Torah est toute
vie, toute liberté et tout bien dans ce monde-ci et dans I’autre.
Grace [a son étude], il mérite plénitude de jours dans ce monde-
ci et longévité dans 1’autre. Car elles [les paroles de la Torah]
sont la vie dans sa plénitude, une vie de liberté, sans tristesse,
une vie véritable, liberté dans ce monde, liberté a tous égards,
car les nations du monde ne peuvent avoir aucune prise sur celui
qui s’adonne a I’é¢tude de la Torah... Par conséquent, ceux qui
se consacrent a 1’étude de la Torah sont totalement libres, de la
soumission aux nations dans ce monde, et de tout jugement dans
le monde a venir ! »

C’est ainsi que la Torah rapportera plus loin (Béreshit 48,20) que
«II [Ya’aqov] placa ainsi Ephraim avant Ménashé ».

Ceux qui soutiennent la Torah ont un immense mérite. Mais
ceux qui I’étudient ont la préséance.
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GOUTER UN ALIMENT NECESSITE T’IL UNE BENEDICTION?

Nous avons déja eu 1’occasion d’expliquer - au sujet des
bénédictions alimentaires que nous récitons avant de consommer,
comme la bénédiction de « Chéhakol » ou celle de « Mézonot » -
que la bénédiction initiale d’un aliment n’est liée a aucune quantité,
ce qui signifie que lorsqu’on consomme un aliment, on doit
toujours réciter la bénédiction initiale sur ce que I’on consomme,
par exemple lorsqu’on boit ne serait ce qu’une goutte d’eau dont la
consommation exige de réciter la bénédiction de « Chéhakol ». Et
de méme pour tous les autres cas similaires, étant donné qu’il est
interdit de tirer profit de ce monde sans bénédiction. Méme lorsqu’il
s’agit d’une infime consommation, il y a un certain profit.

Ce n’est que pour la bénédiction finale et le Birkat HaMazone, qu’il
est nécessaire d’avoir consommé une quantité minimale de Kazait
(environ 27 g), comme nous ’avons expliqué. Mais la bénédiction
initiale est récitée dans tous les cas.

11 est enseigné dans la Guémara Berakhot (14a) : « La dégustation
ne nécessite aucune bénédiction. »

Ce qui signifie que lorsqu’on consomme quelque chose, non
dans I’intention de se nourrir ou d’en tirer profit, mais seulement
pour gotter et vérifier s’il ne manque pas du sel ou des épices ou
autre chose que la préparation rend nécessaire, on ne récite pas
de bénédiction avant de consommer. C’est seulement lorsqu’on
consomme plus de Revi’it (8,1 cl), qu’il est nécessaire de réciter
au préalable la bénédiction sur I’aliment, méme si I’on ne désirait
que le gotter, car telle quantité n’est pas nécessaire lorsqu’on
veut seulement gotiter I’aliment. Si I’on prend une quantité aussi
importante, c’est qu’on a I’intention de s’en nourrir.

Nos Maitres les Rishonim (décisionnaires de 1’époque médiévale)
discutent sur la définition exacte du Din de la dégustation qui ne
nécessite pas de bénédiction.

Selon I’opinion de Rabbénou ‘Hananel, on n’est exempt de
bénédiction qu’a la condition que 1’on n’avale pas ce que 1’on met
dans la bouche, mais que 1’on recrache immédiatement aprés avoir
goute.

Selon I’opinion du Rambam en revanche, méme si 1’on avale
ce que I’on gofte, tant que I’on n’a pas I’intention de se nourrir
de cet aliment et qu’on le golte uniquement pour en vérifier
I’assaisonnement ou le gout, on ne doit pas réciter la bénédiction
au préalable, car nos Maitres n’ont institué de bénédiction que pour
un aliment qu’on mange et dont on tire satisfaction avec 1’intention
véritable de consommer, et non de gotter uniquement.

Maran écrit dans le Beit Yossef que I’opinion du Rif est la méme
que celle du Rambam sur ce point. Nous nous trouvons face a une
situation de « Safek Berakhot » (un doute sur une bénédiction),
puisque selon 1’opinion des décisionnaires qui pensent qu’on ne
doit pas réciter de bénédiction lorsqu’on goite un aliment, celui qui
récite malgré tout une bénédiction dans une telle situation récite une
bénédiction en vain (Berakha lévatala).

Par conséquent, Maran suit 1’opinion du Rambam qui pense que,
méme si I’on avale une partie de 1’aliment gotité, puisqu’on n’a pas
d’intention de se nourrir ni de tirer profit, on ne doit pas réciter de
bénédiction sur ce que I’on gotite.

Halakha Yomit

Logiquement, ¢’est ainsi qu’il tranche dans le Choulkhan ‘Aroukh.

Notre grand maitre le Rav Ovadia Yossef z.ts.l rapporte que d’autres
décisionnaires médiévaux se rangent a ’opinion de Rabbénou
‘Hananel sur ce point, par exemple le Rashbets (Rabbenou Chim’on
Bar Tséma’h). Un autre Possek, le Tashbets, explique qu’en réalité
Rambam pense également que c’est seulement lorsqu’on 7 ’avale
pas I’aliment et qu’on le recrache immédiatement, que I’on ne doit
pas réciter de bénédiction initiale. C’est ainsi que tranchent de
nombreux autres Richonim (décisionnaires médiévaux).

Malgré tout, du point de vue de la Halakha, il est certain que nous
devons trancher selon 1’opinion du Choulkhan ‘ Aroukh, puisque nous
avons un grand principe selon lequel : « Safek Berakhot Léhakel »
(lors d’un doute ou d’une divergence d’opinion halakhique sur une
bénédiction, on est « mékil », c’est-a-dire qu’on ne la récite pas).
On ne prendra pas le risque de transgresser un interdit de la Torah
(prononcer le Nom divin sans nécessité) pour accomplir une Mitsva
des ‘Hakhamim (la Berakha avant la consommation de nourriture.)

Cependant, si I’on souhaite s’acquitter selon tous les avis, il est
possible de s’imposer la ‘Houmra (rigueur) lorsqu’on golte un
aliment et qu’on avale, d’avoir la pensée de tirer également profit
de I’aliment en tant que nourriture, et dans ces conditions, on est
autorisé a réciter la bénédiction sur ce que 1’on désire gotter, car dans
ce cas on pense également a une satisfaction, et sous cette condition,
on écarte toute crainte de consommation sans bénédiction.

En conclusion : lorsqu’on golite un plat ou un aliment ou une
boisson seulement dans I’intention d’en vérifier le gotlt et non d’en
tirer profit, on ne doit pas réciter de bénédiction sur ce que 1’on
goute (sauf si I’on absorbe ainsi une quantit¢ d’au moins 8.1 cl).
Malgré tout, il est préférable de penser au moment ou 1’on gotte,
que ’on désire aussi tirer profit de cette dégustation, et dans ces
conditions, on pourra réciter la bénédiction sur ce que I’on goftite, en
s’acquittant de son devoir selon tous les avis.

Source : Halakha Yomit
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Réflexion sur la Paracha
h Ry Mordékhai Bismuth 4

« Que l'ange qui m’a délivré de tout mal bé-
nisse les gargons, et qu’en eux soit appelé
mon nom et le nom de mes péres Avraham et
Its’hak ; qu’ils se multiplient abondamment
au milieu du pays » (48;16)

ans la paracha de cette semaine, Yaakov

Dbénit les enfants de Yossef, Ephraim et
Ménaché.

Cette bénédiction, est surprenante pourquoi Yaa-

kov a-t-t-il besoin de ses péres, ainsi que lui-méme

pour les bénir?

Aussi, pourquoi s’est-il placé avant ses péres ? En

effet il aurait di dire « qu’en eux soit appelé le nom de mes péres ....et

mon nom... »

Pour répondre a ces questions nous devons comprendre qui sont nos

Avot (patriarches) et que représentent-ils.

Les noms des Avot font références aux trois réles principaux de la vie

d'un juif: Torah, Mitsva et joie.

w'\ Autour dela table de Chabat
g

Notre Paracha marque la fin des jours de notre Patriarche Jacob

Rav David Gold

et les prémices de I'asservissement en Egypte. Jacob a alors 147

ans et demande a Joseph d'amener ses enfants pour les bénir.
Joseph, Vice-Roi d'Egypte ameénera ses deux enfants Ménaché et
Ephraim qui sont nés en Egypte lors des années de prospérité. Joseph
placera a sa gauche son ainé, Ménaché, afin que la main droite de
son pére repose sur sa téte tandis qu'il placera a sa
droite Ephraim pour que la main gauche (de Ja-
cob) repose sur lui. Cependant Jacob inversera
|'ordre puisqu'il croisera ses mains et sa
gauche se portera sur Ménaché tandis
que sa droite sur le cadet. Joseph
s'étonnera mais son pere lui dira :"Je
le sais, je le sais... Ton fils (Ménaché)
aura une belle descendance mais le
cadet le surpassera". Les Sages
enseignent que Jacob fait I'allusion
a Ephraim d’ol sortira Josué /
Yéhochoua, qui guidera le Clall
Israél dans son entrée en Terre
SAINTE. Jacob les bénira : "D.ieu qui a
conduit mes aieux, bénira et vous pro-
tégera, vous vous multiplierez sur la sur-
face de la terre...". De plus, le verset indique
qu'a l'avenir tout celui qui bénira ses enfants
dira :" Que Hachem te bénisse comme il a béni

La Rav Gamliel Rabinovitch Chlita (auteur du Tiv Haquéhila) pose une
question. Lorsque Jacob a croisé les mains il a donné sa raison. Mais
lorsque le texte de la Sainte Thora nous indique comment bénir nos
enfants dans les générations a venir, I'ordre de filiation des enfants n'est
pas respecté (on aurait di dire Ménaché et Ephraim). Pourquoi a-t-on
besoin de mentionner Ephraim avant Ménaché ?

Il répond suivant la signification des noms des fils de Joseph. "Ménaché"
c'est le premier qui naitra en Egypte. Son nom signifie :" Il m'a fait ou-
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Ephraim et Ménaché...". (Vayéhi 48.20). '
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Yadkov a béni ainsi, par allusion, et pas
directement en leur souhaitant des
réussites dans ces 3 domaines, pour
ne pas que sa bénédiction soit inter-
ceptée par des anges accusateurs.
Puis Yaakov, voulait aussi dans sa bé-
nédiction, faire référence aux midot
(traits de caractére) de ses peéres.
Avraham avinou, exemple de Hakh-
nassat Orkhim/hospitalité et de Messi-
rout néfech/sacrifice de soi, représente
% le 'Hessed. Toute sa vie, il s’est efforcé
d’accueillir des invités chez lui. Sa tente
avait quatre portes pour que les voyageurs puissent entrer de chaque
coté et que personne ne manque d’étre accueilli. Pour Avraham, qu’on
soit jeune, vieux, malade ou fatigué, rien ne nous dispense de notre
Avodat Hachem. A 99 ans, le troisiéme jour suivant sa Brit Mila, sous une
canicule intense, Avraham était assis a I’entrée de sa tente pour guetter
les voyageurs et pouvoir accomplir la Mitsva de Guemilout 'Hassadim/
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blier toutes mes vicissitudes...". On le sait, Joseph a vécu, déja jeune,
beaucoup d'évenements difficiles. Ce n'est qu'apres la naissance de son
premier fils qu'il a pu oublier le passé. Lors de la deuxieme naissance, Il
I'appellera Ephraim qui a pour racine "Pérou", c’est-a-dire, multiplier et
croitre. A partir de la naissance d'Ephraim, Joseph a reconnu les bienfaits
de D.ieu.
Donc, lorsqu'un pére de famille revient le vendredi soir
de la synagogue et commence a bénir ses enfants
il dira :"Que tu sois comme Ephraim et Ména-
ché...Que Hachem te Bénisse, te protége
et qu'll éclaire tes yeux etc.". C'est une
priere afin que notre progéniture
suive les chemins de la Thora.
L'ordre des noms des enfants de
Joseph nous apprend la maniere
de voir et d'apprécier les événe-
ments de la vie. On commencera a
mentionner Ephraim, bien qu'il
soit le cadet, car Joseph a remercié
D.ieu lors de son interpellation,
pour Ses bontés.
Dans le méme esprit, qu'un homme
doit commencer par voir le bon c6té des
choses, le Rav rapporte une lettre de I'Ad-
mour de Habad/Loubavitch Zatsal. Un fidéle lui
avait envoyé une lettre dans laquelle il décrivait
toutes ses grandes miseres au niveau de sa subsistance et en
particulier du fait qu'il vit avec sa grande famille dans un appartement
minuscule. La promiscuité est si grande qu'il perd go(t a la vie. Le Rabbi
Zatsal lui répondra :" De ta lettre j'ai vu que tu es marié. Est-ce que tu
sais qu'il existe des centaines et milliers de jeunes qui sont a la re-
cherche de leur moitié et restent désespérément seul dans leur attente?
De plus, j'ai lu que tu avais des gargons. Sais-tu combien de couples vi-
vent sans enfants? Suite p2
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«Ephraim et Ménaché seront a moi tel Réouven et Chimon» (48-5).

Un monde merveilleux se développe devant nos yeux. Un monde de
Torah et de bné Torah (enfants de la Torah). Les talmud torah sont bon-
dés, les yéchivot prosperent ainsi que les collels spécialisées dans
|'étude approfondie du texte aussi bien que dans les domaines de la
halakha. Les avrekhim trouvent des h'idouchim (explications nouvelles
du texte) dans tous les sujets de la Torah; ils écrivent de nouveaux livres
importants sur la halakha et I'explication approfondie ainsi que sur la
pensée et I'éthique juives. "Heureux est le peuple qui est ainsi, heureux
est le peuple dont I'Eternel est son
Dieu.

Si un peu de lumiere repousse
beaucoup d'obscurité, qu'en
est-il de beaucoup de lu-
miere?... Les séminaires pour
ceux qui reviennent vers le
Judaisme sont bondés; le
peuple est dégu de ne pas trou-
ver de réponse et afflue vers la
source d'eau vive éternelle
pour rassasier sa soif. Le ciel
nous prépare a vivre une
époque formidable au cours de
laquelle un souffle divin repo-
sera sur nous et nous servirons
Dieu de tout notre coeur; telle
sera la délivrance finale, que ce
soit rapidement et de nos
jours, Amen. Méme si les mé-
dias empoisonnent le monde;
méme si I'impureté se renforce telle

la flamme de la bougie qui illumine plus fort avant de s'éteindre pour
toujours; méme si les missionnaires se réveillent pour agir; ce ne sont
que des manifestations agonisantes du Satan avant qu'il ne disparaisse
définitivement du monde.

Toutefois, pendant que nous révons de la délivrance prochaine, il nous
incombe également de nous tourner vers le passé et d'étre reconnais-
sant.

Remercier? Qui?

Dans notre paracha de cette semaine, Yaakov descend en Egypte et
rencontre Yossef son fils qui est devenu le viceroi d'Egypte. Il fait la
connaissance des deux fils de Yossef qui ne sont pas encore agés de dix
ans, Ephraim et Ménaché. Des fils exemplaires reflétant I'éducation
extraordinaire de Yossef le Juste. Apres I'arrivée de Yaakov et de ses fils,
leurs enfants et petits-enfants, en tout soixante-dix personnes, tous des
justes et des saints; Yossef eut d'autres enfants. Ces derniers eurent le
méritent de connaitre leur illustre grand-pére, Yaakov, depuis leur plus
tendre enfance. lls grandirent sur ses genoux et purent contempler la
pureté et la sainteté qui rayonnaient de son visage.

Avant de mourir, Yaakov dit a Yossef: "Tes deux fils qui te sont nés dans
le pays d'Egypte avant que je vienne aupres de toi en Egypte, devien-

Autour dela table de Chabat

Rav David Gold

D'ailleurs je fais partie de ce groupe (qui n'a toujours pas d'enfants). As-
tu déja réfléchi sur ta chance et la bonté du ciel qui t’a octroyés ce que
tu possédes? De plus, tu écris avoir une grande famille... Te rends-tu
compte de ton bonheur ? Tu écris aussi que tu possédes un apparte-
ment alors que dans le méme temps il existe une multitude de gens qui
n'ont pas de maison propre ! Seulement tu es attristé car elle ne con-
vient pas a la grandeur de ta famille... tu dis étre angoissé... Est-ce véri-
tablement a cause de cela (ton appartement) que tu dois oublier les
multiples bienfaits au point d'en devenir malade ?" Fin de I'extrait.

Cette lettre nous fera réfléchir sur deux choses. Comprendre que dans
toute situation il existe un angle qui reste lumineux (et fréquemment il
ne faut pas chercher tellement loin). Seulement I'hnomme a une propen-

nent les miens, de méme que Réouven et Chimon; Ephraim et Ménaché
seront a moi. Quant aux enfants que tu as engendré aprés mon arrivée,
ils sont a toi". Cette affirmation est surprenante: logiquement, ce serait
le contraire! Les enfants qui ont grandi sur les genoux de leur grand-
pére lui appartiennent et ceux qui sont nés et ont vécu sans lui, com-
ment pourraient-ils compter comme ses propres fils?
Pourtant, le Rav "Drach Moché" nous révele une réflexion extraordi-
naire: les enfants qui sont nés apres l'arrivée des tribus, ont vécu avec
eux et grandi a la lumiére de leur éducation, ce n'est pas étonnant qu'ils
refletent la grandeur de leurs
ancétres. Ceci n'est pas le
cas d'Ephraim et Ménaché:
ils ont grandi en Egypte,
dans un entourage rempli
d'idolatrie, vide de toute
spiritualité ~ authentique
dans lequel pullulaient
d'innombrables bétes
sauvages. En dépit de cela,
ils sont devenus des justes
et des personnes remplies
de sainteté; ils sont le
produit de I'éducation de
leur grand-pere, Yaakov, la
grande lumiere. lls refle-
tent combien Yaakov a
investi dans I'éducation de
son fils Yossef qui a sur-
monté toutes les épreuves
en Egypte en restant fidéle a
son pére malgré tout et en édu-
quant lui-méme ses fils selon les principes paternels. Ce sont donc ces
enfants-la qui apportent le témoignage vivant de la grandeur de leur
grand-pere Yaakov!
De notre cOté, nous affirmons également: nous sommes heureux
d'avoir le mérite de vivre dans une génération dans laquelle les institu-
tions d'enseignement et d'étude de la Torah prosperent et I'éducation
vide de valeurs fait faillite. La lumiere s'intensifie et I'obscurité décline.
On peut facilement éduquer des enfants a la lumiére des valeurs éter-
nelles de la Torah. Cependant, nous devons remercier nos parents et
nos grands-parents qui ont éduqué leurs enfants dans un désert spiri-
tuel, en dépit des épreuves difficiles et des temps perturbés; ils firent
de grands sacrifices avec joie afin de réussir a éduquer leurs enfants
dans la foi ancestrale authentiquement juive, dans la Torah et les
Mitsvot. Leur force prenait sa source dans la force que leurs ancétres
leurs avaient insufflés auparavant dans I'exil. lls leur transmirent un
héritage formidable, les chéeres larmes des meéres juives et les sages
paroles des peres. Ces empreintes éternelles gravées dans le coeur sont
passées d'une génération a l'autre depuis le Don de la Torah au Mont
Sinai jusqu'a nos jours. (Extrait de I'ouvrage Mayane Hachavoua)

Rav Moché Bénichou

sion a ne se focaliser que sur les points négatifs. De plus, il faudrait
comprendre un axiome de la création de I'homme, comme I'enseigne
les traités des péres, que nous provenons d'une goutte putride (d'une
semence...). Donc la véritable question qui se pose est la suivante : est-
ce que Dieu nous doit quelque chose ? La famille, la maison, les enfants,
la subsistance provient d'un don gratuit de D.ieu...

Apres avoir bien intégré ces axiomes, on pourra commencer a voir un
peu plus clair dans notre vie, et de faire des priéres sinceres en com-
mengant par un grand remerciement a D.ieu pour ses bienfaits et au
final on exposera nos demandes a Hachem.

Rav David Gold—9094412g@gmail.com

L'étude de cette semaine est dédiée pour:

Vous desirez participer

a l'édition et la diffusion
de "La daf de Chabat"
veuillez prendre contact

dafchabat@gmail.com

[ X
LLE-FEUILLE pu CHABBATH




* Réflexion sur la Paracha

Acte de bonté. Avraham, guematria 248, ce qui correspond aux 248
mitsvot positives de la Torah qu'un juif a le devoir d'accomplir.

Yits'hak avinou est le pilier et le précurseur de la rigueur, la Guévoura.
Serviteur d'Hachem dans une crainte absolue, comme la Torah le carac-
térise : « Pa’had Its’hak-la crainte d'Yits'hak » (Beréchit 31;42), il a su
surmonter toute peur autre que celle d’Hachem. Agé de 37 ans, il est
monté sans trembler sur Mizbéa'h/I'autel pour que son peére loffre en
sacrifice. C'est grace a sa rigueur qu'il put intégrer les enseignements de
son peére.

Its'hak qui est traduit par le Onkelos par le mot "'hedva-la joie". La joie
n'est pas seulement un besoin psychologique-spirituel, c’est aussi un
des principes fondamentaux du service divin, comme le Rambam (Hilkhot
Souka 8 ; 15) nous dit : « La Sim’ha que dégage un homme lors de I'accom-
plissement d'une Mitsva est un service important ; mais tout celui qui
effectue une mitsva sans Sim’ha mérite un chdtiment, comme il est dit
(Dévarim 28 ; 45-47) ""Viendront sur toi toutes ces malédictions.. parce que
tu n'as pas servi Hachem, ton Elokim, avec Sim’ha et avec bonté du
ceeur'»

La Sim’ha n'est donc pas un petit plus dans le service de Hachem, elle
n’est pas non plus optionnelle, et son absence causera de terribles
malédictions annoncées par la Torah. Une mitsva méme accomplie
minutieusement, mais sans Sim’ha, demeure incomplete. La Sim’ha ne
vient pas embellir la mitsva, elle en constitue une partie intégrante.

Enfin Yadkov avinou, fut capable de méler les midot de 'hessed/bonté et
de guévoura/rigueur, représente la mida de Tiféréte/Splendeur.

La splendeur, c'est I'équilibre, c’est la capacité de faire la synthése de la
bonté et de la rigueur. C'est en cela que Yaakov représente la Torah et
qu'il a mérité le surnom de « Yaakov était un homme integre, assis dans
les tentes » (Beréchit 25;27), les tentes ou il étudiait la Torah.

Grace a I'étude de la Torah, Yadkov a atteint la perfection dans I’équili-
bre des midot. De la méme fagon, nous aussi devons trouver grace a la
Torah I'équilibre dans nos midot et notre vie.

Yaakov, qui est appelé "Israél- "7Nw1(Beréchit 32 ;29) qui en inversant les
lettres donne le mot "li-roch-."wx1-12

Cela fait référence a la Torah qui est appelé "Roch", comme il est écrit
"L’éternel me créa au debut de son action, antérieurement a ses ceuvres,
dés l'origine des choses" (Michlei 8,22), qui a était donné en 40 jours, gué-
matria de "li". Et comme le dit le Midrach (vayikra Raba 2;2) "Le terme "li"
fait toujours a une pérennité qui ne bougera pas, ni dans ce monde ni
dans celui a venir."

Résumons, Avraham représente le Hessed et les Mitsvot ; Its’hak la
guévoura et la joie enfin Yadkov la Tiféréte et la Torah.

Maintenant reste a comprendre pourquoi Yadkov s'est mentionnée
avant ses peres.

Méme s'il est vrai que chaque mida (trait de caractére) de nos Avot est
essentielle, et bonne en elleméme, seule, elle pourrait étre nuisible.
Par exemple un homme construit uniquement sur le ‘hessed viendrait
pour un élan de ‘hessed apporter éléphant en korban a Hachem plutét
qu’un petit agneau. Un éléphant c’est mieux, c’est plus grand, plus gras.

%. Regard sur la Paracha

« Yaakov réunit ses fils et leur dit : "Rassemblez-vous, je
veux vous révéler ce qui vous arrivera dans la suite des
jours. » (Beréchit 49;1)

achi sur place nous explique que « Yaakov désirait leur révéler la
RFin des Temps, mais la Chékhina s'est retirée de lui a cet instant,

et Yaakov parla d'autre chose. »
Pourquoi Hachem I'a-t-Il quitté a cet instant ?
Pourquoi I'a-t-1l empéché de dévoiler la Fin des Temps a ses enfants ?
La réponse est que si les Bnei Israél avaient connu la date de la Déli-
vrance Finale, leur moral aurait été fort abattu. En effet, apprendre
qu’elle n’aurait pas lieu avant plus de 3000 ans, cela aurait fatalement
été une source de découragement voire de désespoir, et pour ses fils, et
pour les générations suivantes, puisque chaque Juif est tenu de prier et
de préparer la venue du Machia'h.
Nous devons tous étre en état d’attente constante, mais il n’y a plus
d’attente possible si I'on connait la date de son arrivée et qu’elle ne
concerne pas notre génération.
Par ailleurs que signifie « étre en état d’attente » ? Et quel est le role
que nous avons a jouer dans cet évenement de favenement du Mes-
sie ?

LX)
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Ou celui qui serait construit exclusivement sur la guévoura, la rigueur,
pourrait par exces de zéle tuer une personne qui aurait omis de mettre
les tefillins !

En se plagant avant ses péres, Yaakov vient par sa bénédiction, nous
enseigner que le chemin a suivre est celui du milieu. Comme le Ram-
bam, au début du chapitre Hilkhot Déot, énumere les différents traits de
caractere extrémement opposés que peut posséder un homme : le gé-
néreux et l'avare ; le cruel et le sensible ; le craintif et le courageux ;
etc... Et il explique qu'entre chacun de tous ces traits de caractere il
existe une infinité d’intermédiaires, mais il recommande de ne pas
adopter les extrémes, mais de toujours chercher la voie médiane. Il est
bon de souligner que le « Michné Torah » du Rambam n'est pas un livre
de moussar, mais un véritable ouvrage de Halakha, de lois a appliquer
dans la pratique.

Représentant la Torah, Yadkov vient aussi nous enseigner I'importance
de la Torah et sa priorité par rapport aux mitsvot et a la joie.

La Guémara (Nedarim 81a) rapporte que lorsque le premier temple fut
détruit, on interrogea les Sages et les Prophétes sur la raison pour
laquelle la terre avait été anéantie. Personne ne put répondre a cette
question jusqu'a ce qu’HaKadoch Baroukh Hou en personne leur en
fournit I'explication avec le verset suivant (Yirmiyahou, 9,12) : « C'est parce
qu'ils ont abandonné ma Torah que je leur avais proposée, parce qu'ils
n'ont pas écouté ce que Je leur disais et ne I'ont pas suivie ». Et la Gué-
mara explique parce qu'ils ne récitaient pas les bénédictions de la Torah
avant de |'étudier.

Et le Ben Ich Hai (0d Yossef ‘Hai - Drachot) explique qu’a cette époque les
peres ne bénissaient pas leurs enfants dans leur réussite spirituelle
dans la Torah. En effet pour que notre progéniture puisse devenir un
Talmid Hakham il faut devancer nos bénédictions dans cette direction
avant toutes les autres. On leur souhaitera qu'ils puissent grandir dans
les voies de la Torah, avec Yrat Chamyim, qu'il soit '"Hakham, Tsadik...et
bien aprés la parnassa.

En les bénissant ainsi on leur exprime nos priorités, et I'essentialité de la
Torah dans la vie. Et c'est comme ¢a, avec l'aide d'Hachem que I'on
pourra voir nos enfants grandir et s'épanouir dans les voies de la Torah.
Et c’est d’ailleurs ainsi qu’est structuré la Amida, nous avons tout
d’abord les bénédictions des « ata ‘honen-l'intelligence et le discerne-
ment », « Achivénou |é toratékha-Téchouva et Torah » et « Séla’h lanou-
le pardon ». Ce n’est qu’ensuite que I'on demande la santé, la parnassa,
la guéoula...

Heureux I'homme qui implorera pour ses enfants tout d'abord une
réussite spirituelle avant les besoins matérielles.

Sur cela il est écrit "Qui M’a rendu un service que j'aie a payer de re-
tour ?" (Job41;3), c'est-a-dire que celui qui demande d'abord pour les
besoins pour Me servir, se verra recevoir tout ce qu'il désire.

C'est donc pour toutes ces raisons que Yaakov s'est mentionnée, avant
ses peres, et ce n'est qu'apres, qu'il les béni matériellement
"Vayidégou larov békerev aharets...Et qu’il se multiplient abondamment
comme des poisons au sein de la terre" (48;16)

Rav Mordékhai Bismuth - mb0548418836@gmail.com




"Wort" sur la Paracha
pour toujours avair quelque chose i dire

« Yaakov vécut. » (47, 28)

Le célébre commentaire de Rachi, « Il désirait leur révéler
la fin des temps et la Présence divine s'est retirée de lui
», a fait couler beaucoup d’encre.

Rabbi Bonam de Pachis’ha zatsal I’explique a sa maniere :
le patriarche désirait révéler a ses enfants 'atmosphere
qui régnerait a la période pré-messianique, celle d’igno-
rance et d’effronterie, mais I’esprit divin le quitta.
Pourquoi donc ? Car le Saint béni soit-ll ne désirait pas
qu’il prononce des paroles désobligeantes sur le peuple
juif.

« Que l'ange qui m’a délivré de tout mal » (48,16)

Rachi : L'ange qui m’est envoyé habituellement dans ma
détresse. Le Hidouché Harim commente : Toute détresse
ne peut venir que s'il est possible de s’en sortir. C'est ce
que dit ce verset, le mal ne peut exister que s'il est pos-
sible d’en étre libéré. Avant méme de nous envoyer une
difficulté, Hachem en a déja préparer la solution.

Un juif ne peut jamais se dire : je suis perdu, car hachem
ne nous abandonne jamais, nous devons savoir qua
chaque situation difficile il y a une solution.

« Yossef dit a ses fréres : “Je vais mourir.” » (50, 24)
Pourquoi est-il écrit anokhi met, littéralement « je meurs
» plutdt que « je vais mourir » ?

Rabbi Akiva Eiguer zatsal explique que Yossef désirait
ainsi informer ses fréres qu’il n’éprouvait ni animosité ni
rancune a leur égard. Nos Sages (Brakhot 5a) nous re-
commandent plusieurs moyens de lutter contre le mau-
vais penchant, notamment I'étude de la Torah. Si méme
celle-ci s’avére inefficace, l'ultime secours consiste a se
souvenir du jour de la mort.

En d’autres termes, afin de déraciner de son coeur tout
sentiment de supériorité, il convient d’évoquer la fin de
tout mortel. Yossef parla de sa mort au présent afin de
signifier que, toute sa vie durant, il s'est souvenu du jour
de la mort, ce qui lui a permis d’acquérir la vertu de I’hu-
milité.

Nos Maitres affirment également (Chabbat 152b) que les
os de 'hnomme qui n’est pas animé par des sentiments de
rancune ne se décomposent pas. Ceci explique la suite du
discours de Yossef : « Et alors vous emporterez mes osse-
ments de ce pays. » Autrement dit, méme si vous devrez
encore rester plusieurs années en Egypte, quand viendra
I’heure de la délivrance, vous pourrez emporter mes
ossements, car ils ne se seront pas décomposés.

« Les yeux seront pétillants de vin et les dents toutes
blanches de lait. » (49,12)
A propos de ce verset, nos Sages enseignent: Il est préfé-
rable de montrer des dents blanches a son prochain
(en lui souriant) que de lui donner a boire du lait.
(Kétouvot 111a).Méme si une personne ne peut rien
donner de tangible a
son prochain, si elle le
salue  d’une fagon
agréable, c’est comme
si elle lui avait don-
né tous les cadeaux
du monde (Avot dé
Rabbi  Nathan). «Regois
tout homme avec le sou-
rire » (Pirké Avot) « Sois
le premier a saluer tout
homme » (Pirké Avot). A
I'image de Rabbi Yohanan ben Zacai, dont il est attesté
que personne n’a jamais réussi a le saluer en premier ;
et il se montrait aussi courtois méme alégard des
paiens qu’il rencontrait au marché (guémara Bérahot
17a).Le Baal ha Tourim (sur Bamidbar 6,26 : « QU'll t’ac-
corde la paix ») note que la valeur numérique du
mot : Chalom, est la méme que : Essav ; cela nous en-
seigne qu’il faut étre en paix méme avec une per-
sonne comme Essav

’% Regard sur la Paracha

Imaginons-nous un instant a |'aéroport,
nos bagages sont enregistrés, et nous
nous dirigeons vers la salle d'embarque-

ment. Evidemment entre ces deux
étapes, il y a l'incontournable Duty
Free !

On tourne, on achéte, on se ballade,
mais on a tout de méme l'oreille atten-
tive aux messages qui se succeédent
dans les haut-parleurs :

« Mesdames, Messieurs les passagers
du Vol 745 a destination de Tombouc-
tou... sont attendus pour I'embarque-
ment immédiat. » Et puis soudain c’est
notre vol qui est annoncé, alors a cet
instant on lache tout, on prend ses va-
lises et vite, on se dirige vers la porte
d'embarquement.

La vie d'un Juif doit ressembler a cela :
nous devons avoir le sentiment d'étre
dans cette salle d'attente ou I'embar-
quement est imminent. Suite p3

Il est donc bien entendu préférable
dans une telle situation, d'adapter
notre vie a son aspect provisoire, et de
toujours se sentir en quelque sorte
comme un touriste ou un étranger dans
ce monde. On doit étre assis sur ses
valises, et peu importe le lieu ou I'on se
trouve, en lIsraél ou ailleurs. Peu im-
porte I'age que I'on ait : 20, 30, 40 ans...
Peu importe le nombre de belles his-
toires que I'on ait entendues sur Ma-
chia’h et la Délivrance Finale, qui pour-
raient nous inciter a penser que : «Voila
tant d'années qu'il n'est pas venu, il ne
viendra pas d'ici les 20 prochaines an-
nées au moins de toutes fagons !'»

Alors on investit dans des maisons, des
immeubles, des voitures, et lon se
charge de bagages supplémentaires, de
surplus. Et lorsque les haut-parleurs
retentiront, nous aurons bien du mal a
bouger, a tout quitter... nous n'aurons
pas le temps de vendre quoi que ce soit
sil'on veut embarquer.

Ainsi va la vie, plus I'nomme investit ici-
bas, plus il s’alourdit, plus il remet sa
Emouna en la venue du Machia’h en
question, car il est difficile d’accepter de
vivre une vie précaire avec tant
d'attaches matérielles.La venue du Ma-
chia’h est imminente, nous en appro-
chons a grand pas, tous les signes le
prouvent !

Dans le Traité Sanhédrine (97a), nous
est enseigné ceci : « Trois choses vien-
nent sans que l'on y pense : le Ma-
chia’h, une trouvaille et un scor-
pion. » Comme une trouvaille a la-
quelle on ne s’attend pas, le Machia’h
se révelera soudainement, sans que l'on
ait pu prévoir le moment de sa venue.
Dans son commentaire, le Maharcha
explique le lien qui existe entre le Ma-
chia’h, une trouvaille et un scorpion :
« Si le Juif est méritant, la venue du
Machia’h le surprendra comme le ferait
une bonne trouvaille, elle le réjouira et
lui profitera. S'il n’est pas méritant, la
venue du Machia’h sera pour lui comme
la mauvaise surprise d'une piqlre de

scorpion. »ll est aussi impossible de
déterminer le moment ou l'on ferait
une trouvaille, que celui ol un scorpion
nous piquerait, que de connaitre la date
de la Délivrance Finale.

Et nous implorons Hachem trois fois par
jour dans la Amida, afin qu’ll hate la
venue du Machia’h. Nous prions le
coeur brisé, conscients combien nos
fautes empéchent ou retardent sa ve-
nue.

La trouvaille et le scorpion permettent
d’appréhender a quel point la Déli-
vrance surviendra par surprise, a un
instant X inconnu dans le temps.

Ce n'est pas le fait de chercher un objet
toute la journée ou de marcher dans un
lieu fréquenté par des scorpions qui
enléverait la surprise que I'on ressenti-
rait face a I'un au I'autre au moment de
la rencontre. Et bien pour la Délivrance
il en est de méme : on y pense, on prie,
on l'attend, on s'y prépare, mais le mo-
ment précis de sa venue nous est incon-
nu, et nous surprendra.

Baroukh Hachem, notre génération vit
un grand retour de nombre de Juifs vers
Le Créateur du monde et Sa Torah.
Nous assistons a |’édification de mul-
tiples établissements d'étude de la To-
rah, de cours, de conférences... Nous
devons poursuivre dans cette voie et
décupler nos forces et nos efforts afin
de mériter d'assister au « Happy End »
tant attendu !

Cette progression que nous vivons est
comparable a la poussée d'une graine.
Elle est d’abord plantée, puis germe
sous la terre, pourrit, et finit par pous-
ser en opérant une percée de la terre
vers la lumiére.

Il en est de méme pour nous, surtout a
I’époque a laquelle nous vivons, nous
sommes profondément troublés par les
événements souvent incompréhen-
sibles qui se déroulent sous nos yeux,
depuis la funeste Shoa jusqu’aux atten-
tats et autres attaques haineuses inces-
sants que nous subissons aujourd’hui,
et I'on en arrive parfois au désespoir.
Mais il faut au contraire se sentir pleins
d’espoir ! Le peuple Juif a déja passé le
temps des semailles, et le temps des
moissons est tout proche ! Il est sur le
point d’éclore, de sortir de terre et de
voir la lumiere qu'il attend depuis si
longtemps.

En ces temps difficiles ou tant d’enne-
mis s'acharnent contre nous, chacun
doit rechercher des ressources inté-
rieures, D.ieu nous alimente a chaque
instant, elles ne manquent donc pas !
Chacun doit se surpasser dans un élan
spirituel que nulle armée, nul gouverne-
ment et nul ennemi ne seront en me-
sure d'arréter.

Et afin d'étre agréablement surpris par
la venue du Machia’h, continuons a
prier et a nous renforcer chaque jour
dans les voies de la Torah.

B33 s'abonner
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Ces paroles de Thora seront dites pour la réfoua chéléma de Yéhoudi ben Esther famille Cherbit.

Pourquoi Joseph n’a pas donné de signe de Vie a son pére
pendant 22 ans ?
Cette Paracha parle des bénédictions que Jacob donne a ses enfants
et petits-enfants (Ephraim et Ménaché), la promesse qu’il demande
a Joseph de I’enterrer en Israél et la fin de ses jours qui sera le
prélude au début de I’exil d’Egypte. Notre feuillet traitera de
quelques versets.
Avant de commencer 1’étude de la Paracha, voici la question posée
par notre ami Yacov Melki a savoir pourquoi Joseph lors de toutes
ses années en Egypte n’a pas envoyé une lettre ou un missive a son
pére Jacob pour lui épargner toutes ses souffrances car il croyait
avoir perdu son fils tant aimé ? Plusieurs explications ont été
apportées on en sélectionnera deux. La premiere c’est celle du
Ramban dans la Paracha Miquets sur le verset

"'Mmi7n NX qor' (P11 " qui enseigne que sa volonté était
d’accomplir les réves qu’il a eu, de voir ses fréres se prosterner
devant lui. Il faut rajouter a cela le commentaire du Gaon de Vilna
qui dit que Joseph savait que ses réves avaient le niveau prophétique
et que donc ils devaient obligatoirement se réaliser.
C’est pourquoi il a ‘manigancé’ pour faire descendre tous ses fréres
afin qu’ils se prosternent devant lui, comme dans ses réves.
Une autre explication est donnée par le Méam Loéz, basée sur le
Zohar Haquadoch et le Midrach, c’est que lors de la vente de Joseph
aux caravanes du désert, ils ont fait un tribunal de 10 juges en
excommuniant quiconque informerait Jacob sur le fait que Joseph a
été vendu en esclave et nos sources disent qu’ils ont inclus...
Hachem dans le compte des 10 (car ni Réouven ni Biniamin
n’étaient présent). Donc la raison pour laquelle 22 années se sont
écoulées jusqu’a ce que Joseph se dévoile c’est la contrepartie des
22 années pendant lesquelles Jacob étant chez Lavan n’a pas honoré
ses parents. Joseph qui était le Sage connaissait cette promesse, et,
lui aussi n’a rien dévoilé...comme quoi les Hechbonots (comptes de
Hachem) sont profonds.

" MYpPAl 2N IMRN T 'MNR? YUK . Apres que Jacob bénit les
fils de Joseph au début de la Paracha, il vient a son tour bénir
Joseph et lui donner une part supplémentaire dans 1’héritage d’Erets
Israél. C’est la ville de Ddw en récompense de la promesse que
Joseph fait a son pére de 1’enterrer en Erets Israél. Jacob dit alors
qu’il a conquise cette ville a I’aide de son glaive et de son arc, et les
sages dans la Guémara Baba Batra (146) et aussi le Targoum
Onquelos interprétent que c’est par le biais de sa priére et sa
supplication que Jacob a dominé la ville de Ch’em aujourd’hui
Naplouse, une ville ou je vous déconseille de vous promener.... Le
Rav de Brisk (le Griz) explique la différence entre le glaive et I’arc,
c’est que le premier est tranchant des deux c6tés et avec peu de
force on arrivera a ses fins destructrices tandis que 1’arc n’est
dangereux que si on tend de toutes ses forces la corde et aussi on a
besoin d’une grande précision, de 1’archer pour aller droit au but.
Lorsque le Targoum a traduit notre verset par nNI7'¥ NNIy*al qu’on

traduit par la priere de la Amida et la supplique, le Rav explique que
C’est précisément 1’image de notre priere qui est donnée car on sait
que ce sont les derniers prophetes du Sanhédrin qui ont institués
notre Téphila et il suffit d’un peu de concentration dans les trois
premiéres bénédictions pour que notre priére soit acceptée par
Hachem, tandis que la Baquacha (supplique) comme c’est une
priéere personnelle, nécessite une beaucoup plus grande ferveur pour
qu’elle soit acceptée. En effet la Guémara dit que si, il y a un
malade dans sa maison, c’est a ses proches d’aller voir le Sage
(Rav) pour qu’il prie pour lui, et c’est précisément la traduction de
I’arc par « supplique » pour nous dire que de la méme maniére qu’il
faut beaucoup de dextérité pour lancer sa fléche, aussi il faudra
beaucoup de ferveur et de mérite pour que sa supplique soit
acceptée. En effet il est dit d’aller voir un Sage c’est a dire
quelqu’un d’élevé spirituellement. Dans la Bracha que Jacob donne
a tous ses enfants avant sa fin, il a dit a Zvoulon qu’il sera heureux
dans ses voyages de commerce tandis que Yssahar étudiera dans les
tentes. On sait tous 1’importance fondamentale de I’étude de la
Thora pour tout le Clall Israél et aussi sa centralité dans nos vies
juives, donc pourquoi est-il dit que Zévoulon est joyeux dans ses
voyages d’affaires aux quatre coins du monde ? La réponse peut
étre donnée par le Tour et le Choulhan Arour (Y.D 246) : « Tout un
chacun doit étudier la Thora, qu’il soit pauvre ou riche, en bonne
santé ou non, jour et nuit.... Et s’il n’a pas les possibilités d’étudier
il veillera a subvenir aux besoins de ceux qui 1’étudient et ce sera
considéré comme si LUI - MEME 1’avait apprise et le verset de dire
: « Heureux est Zvoulon dans ses sorties quand Yssahar étudie dans
la tente ». La, est notre réponse, c’est parce que Zvoulon permet a
Yssahar d’étudier la Thora alors il est associé a son étude et recoit
son mérite comme si lui-méme avait étudié.

Le Gaon de Vilna note que le verset commence par Zvoulon avant
Yssahar, pour dire qu’il aurait encore un plus grand mérite. Pour
comprendre cela, il faut savoir que 1’étude de la Thora est comparée
a de la lumiére "N11M1 IR ' 71 nixn . Donc pour que la lumiére se
diffuse il faut de 1’huile et une méche et c’est justement la part de
ceux qui investissent dans les Yéchivots et Collelims pour qu’il y ait
la voix de la Thora en Israél et que sa lumiére se propage dans le
monde entier. On rapporte au nom du Hafets Haim qu’il a donné la
raison pour laquelle les Rachei Yéchivots et Collelims devaient se
déplacer aux quatre coins du monde pour ramener un peu de cette
huile aux Talmidei H’ahamim, afin justement de propager la voix de
la Thora méme aux gens les plus éloignés et ainsi de leur donner le
mérite, d’étre associé a 1’étudiant en Thora de El’ad ou de
Jérusalem, et c’est cette méme Thora qui leur redonnera vie pour
Triat Hamétim (la venue du Machiah et la résurection des morts).

Le Sippour
Quand un jeune enfant d'a peine treize ans nous donne une grande
lecon...

e pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Thora
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Cette semaine je vous ferais partager un Sippour extraordinaire (en
deux parties... mais cela vaut le coup de commencer sa lecture),
déja connu pour certains de mes lecteurs mais je rajouterais cette
fois quelques détails qui enrichiront grandement ce récit véridique.
Cette histoire nous apprend que dans la vie, méme s'il existe pour
certains de grandes difficultés, il reste que nous avons en nous
beaucoup de forces enfouies profondément dans notre personnalité.
Il ne faudra pas désespérer de chaque situation et garder confiance
en Hachem qui vient nous aider au plus profond de I'exil.

Il s'agit d'un garcon, Yacov Potach, de famille Hassidique habitant a
20 km de Varsovie. Dés son jeune age (11 ans et demi), il sera
envoyé dans la Yeshiva du Gaon Rav Elhanan Wassermann Hachem
Yquom Damo a Branovitch puis rejoindra la Yéchiva Hassidique du
Rabi de Stoulin. Lorsque la guerre éclate, le jeune Yacov a 13 ans.
Le Rabbi de Stoulin envoie ses éléves vers la Lituanie (Vilna) qui
était indépendante tandis que le Rabbi décida de rester avec la
communauté qui avait besoin de sa présence. Yacov prendra donc la
route vers Vilna avec un groupe d'éléves. Dans la capitale de la
Lituanie se retrouverent de nombreux Bahouré Yeshiva qui
provenaient de toutes les zones conquises par la Wehrmacht. Yacov
continua son étude sous la tutelle du Gaon Rabi Aharon Kottler
Zatsal (qui deviendra plus tard le Rosh Yeshiva de la Yéchiva de
Lakewood aux USA). En 1941 les nazis de mémoire maudite sont
entrés en Lituanie et commencerent leur carnage avec l'appui de la
population locale. En pleine nuit le jeune Yacov partira, une seconde
fois, avec un groupe de Bahourims. Ils prirent la direction de la
frontiére avec 'URSS alors qu'il faisait un froid glacial. Le groupe
voulait rester en vie a tout prix alors que les nazis grouillaient a coté
de la frontiere. Les éléves faisaient des signes muets entre eux pour
ne pas se faire entendre des patrouilles et gardaient le silence tout au
long de la route. Ils savaient que s'ils étaient pris en flagrant délit, ils
seraient abattus sans pitié. D'apres leur programme, chacun devait
traverser la frontiere individuellement et se retrouver de l'autre coté.
Yacov commenga a ramper par terre pour ne pas se faire repérer. Il
avancait trés lentement metre apreés metre. Au loin il entendait les
tirs des mitraillettes. Il respirait a peine pour ne pas se faire
remarquer par les gardes-frontiéres. Avec 1'aide de Hachem il réussit
a franchir la frontiére et attendit la venue de ses amis qui tardaient.
Au loin les chiens aboyaient et il entendit des cris de soldats. Yacov
continua son attente, mais en vain. Il était seul et prit son chemin. Il
se répétait sans cesse : "Un juif n'est jamais seul dans ce monde, je
ne suis pas seul... (Ndlr, pour les nouveaux qui me lisent, Yacov,
agé de 13 ans, sait qu'il est dans les Mains de Hachem). Apres
quelques temps de marche, il choisira de se cacher dans un champ et
s'enfonca dans un sommeil profond. Le matin pointa, il n'avait
toujours pas de nouvelles de ses amis, mais il savait qu'il devait
déguerpir au plus vite de la zone : mais dans quelle direction ? Il
n'avait ni carte ni boussole. La faim le tiraillait, il placa son chapeau
sur sa téte et commenca sa longue marche. Il dira, longtemps plus
tard a sa famille : "je priais Hachem qu'll m'oriente dans la bonne
direction. Je marchais dans des coins désertiques fatigué et seul,
loin de mes parents et de mes Rabanims de la Yeshiva". Le soleil se
leva et réchauffa un peu son corps du froid de la nuit. Soudainement
il vit devant lui un vieillard avec une longue barbe blanche. Yacov
lui demanda en polonais son chemin mais le vieillard ne comprenait
pas ses paroles, alors, il sortit un papier et un crayon de sa poche et
lui fit un croquis fléché de la route a prendre. Yacov dira plus tard :
"j'ai ressenti que ce plan m'était tombé droit du ciel et j'étais
persuadé que ce vieillard était le prophete Eliahou de mémoire
bénie." Yacov commenca son périple incroyable depuis la Lituanie
du nord jusqu'au lointain Ouzbequistan a plus de 1000 km au sud
dans les terres !!! Cet endroit faisant partie de la Russie avait
accueilli durant ces années de guerre de nombreux juifs. Durant ce
de périple incroyable de plusieurs mois, Yacov changea d'aspect
d'un jeune Bahour Yéchiva a celui d'un adulte (voir mon Sippour
des années précédentes qui relatait certaines péripéties de son
voyage). Au final, il arriva dans un Kolkhoze (un genre de Kibboutz
a la mode communiste des années 40) au fin fond de 1'Ouzbékistan
en terre musulmane. Les gens du village étaient primitifs et

analphabetes. Ils voyaient dans le jeune Yacov une recrue de choix
puisqu'il était plein de force et de volonté. Yacov savait que son seul
espoir de survie, c'était de travailler dans cette ferme et de manger
les produits de la terre. Il voulait survivre coute que coute afin de
revoir sa famille restée en Pologne (il n'était pas du tout au courant
du carnage qui sévissait en Pologne). Yacov apprit a conduire le
tracteur du village. Yacov était trés intelligent et dégourdi, et savait
faire les réparations adéquates du moteur, chose que les gens du
village ne savaient pas. C'était lui I'expert du tracteur du village.
Toute la journée il était sur son engin a labourer les immenses
champs et le soir Yacov dormait, seul, loin de tous les autres
travailleurs du Kolkhoze car ils étaient tous plein de méchanceté. Il
dormait avec une lampe a pétrole et lorsque s'approchaient toutes
sortes de bétes féroces (chacals, loups etc.) il allumait sa lampe et
les faisait fuir. Il racontait : "dans ma grande solitude j'essayais de
me rappeler mes années passées a la Yeshiva et de mon étude. Une
fois en pleine journée, j'ai eu un grand coup de fatigue. Je me suis
assoupi, alors que mon supérieur était bien loin, sur mon tracteur et
je fis un réve. Je voyais ma mere qui était en train d'allumer les
bougies du vendredi soir avec ses doigts boursoufflés par le travail
(Elle travaillait en semaine chez un meunier pour concasser le blé et
faire de la farine). Elle faisait une priére. Le fils, dans le réve,
questionna sa mere :

pourquoi pleures-tu ? Elle répondit : je veux que tu restes juif. Je
fais tout ce travail (de meunier) afin que tu ailles dans le droit
chemin". Yacov se réveilla en sursaut de son réve et il était rempli
de sueur et de tremblement. Au méme moment o il ouvrit les yeux,
il vit un chacal a c6té de lui. Il eut juste le temps de lui lancer un
objet lourd pour le faire déguerpir. Dans son for intérieur il
remerciait sa mére de l'avoir réveillé.

Le Kolkhoze est une ferme collective, et a I'époque les denrées
étaient rares. Les fermiers recevaient des bons d'achat pour recevoir
un bout de viande. Yacov faisait bien attention de ne pas mettre dans
sa bouche des aliments non cacher. Durant tout le temps de son exil,
il ne mangera pas une seule fois de la viande et garda précieusement
ses coupons de viande en se disant qu'un jour cela l'aidera. (Fin de
la premiére partie).

Et pour ceux qui n'ont pas la patience d'attendre la semaine
prochaine, I'histoire de ce jeune Yacov a été magnifiquement chanté
par le chanteur émérite Avraham Fried (il me semble qu'il 1'a appelé
"Yacov")

Coin Hala'ha "Amira LéNokhi".

La semaine derniére nous avons vu que pour les besoins d'un
malade, un gentil peut allumer la lumiére et les bien portants
pourront en profiter. Autre permission, dans le cas ou il y a de
jeunes enfants a la maison qui ont peur de rester dans le noir, on
pourra demander a un gentil d'allumer la lumiéere pour leur besoin et
en ricochet les adultes pourront en profiter.

En hiver, lorsqu'il fait trés froid, on pourra demander explicitement
au gentil d'allumer le chauffage (car vis-a-vis du froid nous avons
tous (les adultes) le statut de malade). Dans le cas ou le froid n'est
pas si intense, on ne pourra pas le demander. Par contre s'il y a des
jeunes enfants, se sera permis. (Choul'han Arouh 676.1 et .5)

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

David Gold té1:00972 677 87 47
e-mail : dbgo36@gmail.com

Une trés belle demeure est mise a la disposition du
public (16 lits) pour passer de superbes vacances et
Chabatots a Yavniel

(10 km au sud deTibériade). renseignements contact

tél : 052 767 24 63.

e pas jeter, mettre dans la guéniza, ne pas lire pendant la priére et la sortie de la Thora
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Drachotes basées sur les écrits extraordinaires du Zera Shimshon
Le Zera Shimshon, Rav Shimshon Haim ben Rav Naham Michael Nachmani,
est né en 5467 (1706/1707) et quitta ce monde le 6 Eloul 5539 (1779).

It promet a tout celitf qui étudiera ses livres de grandes délivrances et bénédictions

Vayehi own < Le Zera Shimshon, Uétude qui apporte des détivr,

Perles du Zera Shimshon

La Preuve Irrqﬁztable
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Yaj.fg(‘ dit & son pére: "Ce sont les ﬁ:{f que Dieu ma donnés ici." Et
[Yaakov] dit: "Améne-les-moi, Jje vais les bénir."

Que signifie le mot mr22 - ce sont les fils qu'Hashem m’a donné

Selon la tradition midrashique, de cette union nait une fille,
nommée Osnat. Cependant, en raison de 'opprobre attachée a
cet événement, Osnat est rejetée par ses freres et par sa propre

famille, craignant qu’ellc ne porte la honte de cet épisodc.

Selon le Midrash, Yaakov ne veut pas qu'Osnat subisse des
mauvais traitements ou un rejet public. 1l décide alors de l'envoycr
en Egypte (c'est 'ange Mihael qui lamena en egypte). Avant cela,
Yaacov attache autour de son cou une amulette portant un
message indiquant son appartenance a la famille de Yaakov. Ce
signe servirait a garantir qu’elle ne soit pas oubliée et qu'elle soit

reconnue comme issue d'une lignée sacrée.

«par celar? Que Yossef désigne-t-il par le mot «cela»?

Rachi explique que Yossef a montré
ason pére sa kétouba de mariage qui

atreste de la Pll[ﬁl'é dC s50n mariage.

Le Zera Shimshon propose une
autre explication, basée elle sur le
midrash:

En réalit¢, dans cette épisode,
Yaakov se demande si les fils de
Yosstf, Ephra'[m et Manassé, sont
véritablement dignes d’étre inclus
dans les Tribus d’Istaél. 1l aurait
pu craindre que, vivant en Egypte,
leur éducation ou leur lignée ait été
influencée par la culture idolatre

lDCﬂlE.

Yossef souhaite alors rassurer son
pere, il va lui montrer non pas sa
kétouba (comme cerraines sources
I'expliquent) mais 'amulette qu'il
avait posé sur le cou de sa petite fille.

Pour micux comprendre quelle est
cette amulette, remontons un peu

dans lhistoire.

Dina, la fille de Yaakov (Jacob),
est enlevée et violée par Shéchem,

le fils de Hamor (cf. Genése 34).
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Torah-Box

Osnat est alors recucillie en Egypte
par Potiphéra (Potiphar), qui |'éléve
comme sa propre fille. Cest ainsi
qu'elle est appelée "Osnat, fille de
Potiphéra”, bien qu'elle soit en réalité
la petite-fille de Yaakov.

Plus tard, lorsquc Yossef devient
gouverneur d’Egypte, le Pharaon lui
donne Osnat comme épouse (Genése
41:45). Selon le Midrash, lorsqu’Osnat
et Yossef se rencontrent, Yossef
découvrel’amulette autour de son
cou ct reconnait ainsi son origine.
Il reconnait I'écriture de son pére
A travers les quclqucs mots écrits
par Yaacov sur cette amulette. ..
Il comprend alors quelle est issue
de la lignée de Yaakov et qu’il peut
se marier avec elle sans probléme,
malgré son passé. Ensemble, ils
auront deux fils: Ephraim et Manassé,
qui deviendront deux des douze
tribus d'Israél.

Aussi, le mot n13 désigne
'amulette, Yossef montre a son pere
'amulette et lui dit «oici que j'ai

découvert au cou de ma futur femme
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cette amulette ol j’ai pu reconnaitre ton écriture.
Aussi, j’ai su que ma femme était une fille de notre
famille, une fille pure d’1srael. Et donc, tu n'as pas
de souci a te faire concernant 'affiliation et la pureté

de mes enfants Ephra'fm et Manassé»

Jai pensé 4 une réponse basée sur deux Or Ahaim:

Lorsque dans quelques paracha précédentes, yossef
demande a I'ange «oli sont mes freres» 'ange lui
répond
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En frangais: "Un homme le
rencontra alors quil errait dans
les champs, et Uhomme lui
demanda: ‘Que cherches-tu?’

Il répondit: Je cherche .
me.iﬁére.i; iﬂdique—moi, je' /07310 @7
te prie, o ils ﬁmt paitre [le La bé
troupean].’

Lhomme dit: Tls SORE partis
d’ici ; car ] ai entendu qu’iz'.f
disaient: Allons & Dotan.” Ft
Yossef partit a la recherche

de ses fréves et les trouva &
Dotan.”

nom sut vos lévres,

je vous demande, awve

Le midrash apprend
des mots nm 1ol que les
fréres se sont détachés
de leur fraternité.

Lc Or Ahaim intcrpr&tc cette allusion

de la fagon suivantc:

Dans le mot mn la valeur numérique du mot ng
est de 12, le Or Ahaim explique qu’a travers les mots
e ol Iange voulait dire & Yossef «ils sont parti
de (Cunité) de 12»

Aussi, nous verrons dans la paracha de Bechalah,

Moshé va récupérer les ossements de Yossef. La aussi

‘diction de Rabbénou
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'est peut-étre ainsi
restera dans vos bouches aprés ma mort

le mot my» réapparait.

Y°2WR YW 2 Y 101 MRSy N Iwhn At

DONN DOPYX TPD TP TRN? PXTWY 733 NN
[DDAN 7T MBYY-AN DNYoYm

En francais:

« Moise prit avec lui les ossements de Yossef, car celui-ci
avait fait préter serment aux enfants d Isvaél, en disant:
"Dieu se souviendra siivement de vous, et vous ferez

monter mes ossements d ici avec vous. " »

Icile Or Ahaim précise que les ossements devront
rester DaRK c'est-a-dire qu'il demande au peuple de
conserver précieusement les ossements «avec eux»

dans leur trajet. Le Or Ahaim explique ici que
cet acte est en fait une réparation ala
«cassure de fraternité» décrit plus
haut, un na vient réparer un

autre iR

TR W
“"I"' b=hloiy)

Cet acte de hessed (dautant

moen by

que le hessed fait au défunt est
un hessed de EMET car il ne

peut étre rendu) est en fait

TR SN

une réparation au manque

de bonté, i la désunion des

> mon nom
est ce I]UE

fréres vis-a-vis de Yossef

c dix formes de priére. Et ainsi,
que Celui qui est le Détenteur des récompenses vous
récompense, vous qui accomplissez de bonnes actions,
par une bonne, une longue vie et une abondance de
subsistance.

En se basant sur ce Or

Ahaim on peut expliquer la

chose suivante nya

Ce mot peut se
décomposer en deux

parties N 2

En fait Yossef souhaite dire & Yaacov, son peére,
papa, je n'ai re¢u que du bien car grace a (la désunion
de) mes fréres ny (12) jai obtenu le 2 (qui sont Ephraim

et menasse)

Comme si LE DEFAUT DE FRATERNITE AVAIT ETE
COMBLE PAR UN SURPLUS DE PATERNITE

En somme le message de Yossef & son pére est:

Tout ce que fait Hachem c’est pour le bien.

Ce feuillet est écrit par Rav Amram Azoulay » 580624120 Ty JIWRW VI *"Y 1KY KX
(auteur du livre Bnei Shimshon .drachotes commentées du Zera Shimshon, contact Bneishimshon@gmail.com)
et publié a Uaide de Uorganisation mondiale du Zera Shimshon
Pour recevoir le feuillet, merci d'envoyer une demande au mail: zera2 77@gmail.com ou en téléchargement sur le site zerashimshon.com
Contacts, Rav Israel Zylberberg 05271-66450 Rav Paskesz mbpaskesz@gmail.com 347-496-5657
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Pour ceux qui souhaitent
dédier Uétude du feuillet pour Uélévation
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Merci de contacter
Israél: 05271-66-450 '
Etats-Unis: 347-496-5657

de [’ame d’un proche
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Pour contacter [’auteur de ce feuillet «francais»: Bneishimshon@gmail.com
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"Il attache a la vigne son anon et au meilleur cep le fils de son dnesse ; il lave dans

le vin son vétement et dans le sang des raisins son manteau" (Genése 49:11).

Le Or Ahaim explique que ce verset a la lumiere des enseignements du Zohar (Zohar
‘Hadash, Bereshit 15) : au moment de la rédemption future, le peuple d'Israél devra
s'engager dans l'étude de la Torah. Sans cela, la délivrance sera retardée.

C'est ce que suggere le verset : "Il lave dans le vin son vétement". La force du roi
Machia'h réside dans le fait que le peuple d'Israél se consacre a la Torah, comparée au
vin, comme l'expliquent nos Sages (Bamidbar Rabba 2:3) a propos du verset de Shir
HaShirim : "Il m’a amené dans la maison du vin", ou la Torah est assimilée au vin.
Grace a laTorah, le roi Machia'h sera revétu d’un vétement de gloire. C’est le sens de "Il
lave dans le vin son vétement" : par le lavage et 'engagement dans le "vin" de la Torah,
le roi Machia'h aura son vétement pour se révéler.

Le verset poursuit avec : "Et dans le sang des raisins son manteau", indiquant que si
le moment de la rédemption arrive mais que le peuple d'lIsraél n'a pas acquis le vin de la
Torah, la délivrance se réalisera a travers la souffrance et les contraintes de l'exil,
lorsque les nations opprimeront Israél. Cela est signifié par "dans le sang", car les
épreuves, appelées "sang", purifieront les &mes, tout comme elles sont purifiées par la
Torah. Cependant, la purification par la Torah se fait avec douceur et agrément, tandis
que celle par la souffrance se fait dans la douleur et Uaffliction.

Enfin, le terme "son manteau" (In10) fait allusion a un vétement plus modeste que celui
mentionné pour Machia'h. Ce mot dérive de "couverture", signifiant une nécessité
minimale. Cela souligne la différence entre une rédemption obtenue par l'étude de la
Torah et les mitsvot, ou le Machia'h apparaitra dans un vétement royal, et une
rédemption obtenue par la souffrance, ou le Machia'h viendra dans un état humble,
comme il est dit: "Pauvre et monté sur un ane" (Zacharie 9:9).
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OR AHAIM

En somme, le Machiah peut venir de deux fagons : soit a un moment fixé, méme si nous
ne sommes pas méritants. Dans ce cas, il viendra, dans le « sang » (« le sang des

raisins ») dans une moindre splendeur, symbolisé par un « petit manteau ». Soit il viendra
grace a la force de la Torah et de la téchouva répandues (symbolisées par le vin), et alors
il sera revétu de son vétement le plus majestueux.

Shabbat Shalom
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