
 TOLDOT 
 

Un mot sur notre paracha : 

Le dvar tora : 

La famine amène Ytshak à se rendre au pays de Guérar où il fit fortune. Mais 
ceci attisa la jalousie des Pélishtim, habitants de cette contrée. Ytshak s’éloigne alors 
de ces envieux. Il découvre dans sa nouvelle habitation les puits que son père 
Avraham avait creusés. Ces derniers étant bouchés, Ytshak les creuse à nouveau. 

Il nomme le premier puits découvert « Essek », signifiant combat. En effet, la 
découverte de ce puits entraîne une dispute avec les bergers d’Avimelekh qui nient 
sa propriété. 

Ytshak creuse un nouveau puits que les gens d’Avimeleh confisquent. 
Hachem les punit en tarissant ce puits. Il est alors rendu à Ytshak. Ytshak nomme ce 
puits « Sitna », signifiant querelle. 

Mais le troisième puits, lors de sa découverte, ne soulève aucune 
contestation ; Ytshak le nomme alors « Rehovot », signifiant grand espace ou calme. 
Ytshak trouve alors la paix et le repos troublés par cette querelle. 

 
Que symbolisent ces puits ?  

En fait, tout ce qui est arrivé à nos ancêtres est un signe que quelque chose de 
semblable arrivera plus tard à leurs enfants, le pe uple juif. 

Ainsi chaque puits creusé par Ytshak symbolise un B eth Hamikdach . Car tout 
comme l’eau d’un puits dispense la vie, de même, la Chéhina du temple donne 
la vie au monde. 
 Le premier puits  « Essek » , (combat)  symbolise le premier temple  
attaqué et détruit par les nations. 

 Le second puits « Sitna » , (querelle)  symbolise le second temple . A 
l’époque, les juifs étaient haïs par les autres peu ples ce qui conduisit à 
nouveau à la destruction du temple. 

 Le troisième puits « Rehovot » , (calme)  symbolise le troisième temple . 
Ce dernier sera reconstruit, lorsqu’Hachem enverra Machiah, et la paix régnera 
sur le monde. 

Par ailleurs , l’eau symbolise aussi la Tora.  En creusant ces puits, Ytshak 
supplia Hachem d’ouvrir à ses descendants les sourc es de sagesse de la Tora, 
de la même manière que lui avait peiné pour ouvrir ces sources d’eau.  

(D’après le Midrash)  


