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Avec ce nouveau fascicule sur Souccot, vous avez désormais suffisamment
d’enseignements a partager pour chacun des repas pris sous la Souccah, que ce soit
durant la féte ou pendant les jours de ‘Hol-haMoed

Les themes abordés sont les suivants :

- Les éléments du rituel de la féte : Loulav & Souccah
- La ‘Aravah de Hocha ana Rabba

- La Sim’ha de Beth Ashoeva

- Chémini Atséret

- Les Oushpizziny (les 7 invités d’honneur)

- La Emounah

Si vous souhaitez recevoir les précédents fascicules d’enseignements du Rabbin
Mikaél MOUYAL sur les autres rendez-vous de 1’année juive, vous pouvez me
contacter via mon mail ci-dessous.

Par ailleurs, vous avez 1’opportunité de rappeler la mémoire de vos proches dans
un livre a venir, qui regroupera tous les fascicules précedents. Pour cela, contactez
moi et je serai ravi de vous associer a ce projet a but non lucratif.

La participation aux frais se fera sur une base de partage des colts d’édition. Le
montant de la PAF, ne pourra étre communiqué qu’a partir du moment ou le
nombre de personnes intéressées sera suffisant pour que les frais individuels soient
supportables.

Raphael.Bensimhon@free.fr

Je prie Hachem que le mérite de I’Etude de ce livret amene la paix pour les juifs
partout dans le monde et le retour sans délai des otages et de nos soldats dans leurs
foyers, en bonne santé et sans aucune séquelle.

Ce cahier contient des textes saints, veuillez ne pas le jeter n importe ou
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1. L’ombre de la Emounah
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Talmud - Souccah 11b

{Lévitique 23 :43} Car a Souccot J’ai installé
les enfants d’Israél « sous des nuées de gloire »
selon Rabbi Eliezer, Rabbi Akiva dit : « Je leur
ai fait des Souccot vraiment »
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QUESTIONS

1. Comment comprendre que notre Souccah , une cabane temporaire puisse
symboliser des nuées de gloire ?

o Parmi les regles de la Souccah, il faut s’assurer qu’il y ait plus d’ombre que de
soleil : pourquoi une telle regle ?

3. A la question : Pourquoi la féte de Souccot, qui commémore la periode juste
aprés Pessah, ou Hachem a commencé a nous entourer de Ses Nuées
protectrices, est-elle fétée en Tichri, et pas dans le mois de Nissan, avec Pessah ?

Certes, on connait bien la fameuse réponse du TOUR (Rabbi Yaakov ben Asher)
selon laquelle Hachem 1’a déplacée pour qu’il n’y ait pas de doute que nous
fétons Souccot pour accomplir la Mitsva et pas pour profiter du bon climat du
mois de Nissan. Mais comment comprendre que la Torah de Vérité a mis de c6té
la vérité historique pour prendre une fausse date, uniquement a cause d’un
soupcon sur les intentions des gens ?

4 11y a un principe qui permet a celui qui est indispose par la Souccah (par
exemple : & cause de la pluie ou du soleil), d’en étre dispensé: Comment
expliquer que c’est le seul cas ou il existe une dispense de Mitsva pour des
raisons de pénibilité ressentie ; on ne dit pas cela pour toutes les autres mitsvot
(ex : Talit Katane en été, Jednes...) ?

REPONSE A CES QUESTIONS :

Réponse a la question # 1

Le Zohar explique que la Souccah s’appelle « I’ombre de la Emounah » : litteralement
nous nous mettons a I’ombre de notre foi en Hachem.

En s’abritant dans la Souccah, cela entraine un dévoilement de la Sainteté divine, car
nous démontrons que nous recherchons la protection de Hachem plutdt que celle
offerte par les éléments de la Nature ou via des précautions personnelles : On n’a rien
sécurisé mais on est entre les « Mains » d’Hachem. Nous exprimons le sentiment que
notre santé, notre Parnassa, notre intelligence..., que tout est entre les « Mains »
d’HaKadoch Baroukh-Hou. C’est ce qu’on appelle : I’ombre de la Emounah.




D’autre part, les nuées de gloire symbolisent la Supervision divine. Dans le désert, ce
sont elles qui ont protégé les Bné Israél des fleches ennemis, de la chaleur du soleil,
des serpents et scorpions...

Finalement on symbolise le tout par une Souccah qui est une construction précaire,
symbole du désert et du manque total de sécurité.

Méme dans un endroit a risque, en se mettant sous la Souccah, on place notre
confiance en Hachem, on se place sous la protection divine, certain que tout se passera
bien, au point méme de s’en réjouir au plus haut point. Souccot est ainsi la féte de
« notre joie », par excellence !

Réponse a la question # 2

Comment retrouver cette Emounah ? En ayant plus d’ombre que de soleil. Le soleil
représentant les forces de la Nature.

Les 365 jours de I’année solaire correspondent aux 365 nerfs du corps humain, car les
nerfs transmettent les informations sensitives et motrices qui permettent de bien gérer
le corps a I’instar du soleil qui fournit la chaleur et la lumiére pour la bonne marche du
monde.

Pour montrer que nous nous mettons sous la protection d’Hachem et non de la Nature,
il nous est exigé qu’il y ait plus d’ombre que de soleil dans la Souccah.

Réponse a la question # 3

A présent, la réponse du TOUR (sur la question : pourquoi pas en Nissan ?) prend tout
son sens. On célébre Souccot en hiver, période qui s’accompagne de risques
climatiques, de pluies, de froid, etc. qui sont inexistants en été, et dont il va falloir étre
protégé. Car Souccot, c’est par essence la féte ou on a confiance en Hachem méme
quand les conditions sont difficiles. Cette dimension intrinséque par nature a cette féte
serait manquante en Nissan.

Réponse a la question # 4

Comprenons a présent pourquoi celui qui est incommodé, en est dispensé. La base de
la Emounah c’est de faire confiance, méme quand il y a des raisons naturelles qui
pourraient nous inquiéter comme le climat dur de I’hiver : malgré tout le juif sort
sereinement, sans crainte, de sa maison pour se mettre a I’abri de la Souccah fragile. A
contrario, celui qui ressent de la souffrance (7sa ’ar) dans la Souccah, cela témoigne
qu’il est impacté par les difficultés qui existent dans le monde. S’il est tant affecté,
cela montre que sa Emounah est imparfaite, alors automatiquement il devient Patour
(exempté) de la Mitsva de la Souccah.

En effet, la base méme de la Souccah c’est de s’en remettre a Hachem, avec joie et
confiance. Si un homme souffre a se trouver dans la Souccah, c’est le signe que la
mise entre les mains d’Hachem n’est pas suffisante. Donc, dans ’esprit de la Torah
cette Souccah n’est plus une Souccah et il peut s’en dispenser car le concept méme de
la Souccah selon la Torah est d’étre un lieu qui exprime la confiance en Hachem. Ce
qui devrait 6ter de I’Homme tout 7sa ‘ar (Souffrance).




Tout cela se retrouve dans le mot méme de Souccah 129 : les 2 lettres externes a
chaque extrémité (1) ,® ont pour valeur 65, qui est la valeur numérique du Nom de D-

ieu tel qu’il est lu. Et les 2 lettres intérieures (5, %) ont pour valeur numérique 26, qui
est la valeur numérique du Nom de D-ieu tel qu’il est écrit (tétragramme).

Ce qui est écrit représente ce qu’on sait ; et ce qu’on prononce, c’est ce qu’on dévoile.

Ce qui se cache dans chaque chose (= écrit) ¢’est que c¢’est D-ieu qui dirige tout : il n’y
a que Lui au-dessus de la Nature et rien d’autre ; La notion qui est dévoilée (=lecture)
c’est la Nature dans laquelle I1 a caché Sa Toute-Puissance derriere des voies
apparemment naturelles.

Mais la Nature n’est qu’un vétement de D-ieu. Ainsi ces 2 notions représentent
I’Unicité de D-ieu.

(ﬂ) ,® de valeur 65 représente ce qu’on prononce, soit ce qui se dévoile : ¢a fait
référence a la Force Divine qui apparait a travers la Nature.

Mais, dans la Souccah, c’est le Nom (2 , 1) de valeur 26, c’est D-ieu Lui-méme Qui
dépasse la Nature, Qui vient résider. Ce Nom de valeur 26 est encadré par le Nom qui
représente la Force Divine Qui apparait dans la Nature (65).

Souccah c’est le lieu ou se réunissent ces 2 notions. C’est le moment de comprendre
que toute la Nature est dirigée par D-ieu et donc on ne doit pas étre affecté par les
manifestations ou intempéries de la Nature car tout cela, c’est uniquement 1’expression
de la VVolonté de D-ieu, qui dépasse infiniment ces intempéries.

Pour terminer, les mesures Minimales de la Souccah sont : 10 palmes de hauteur, 7 de
longueur et 7 de largeur, soit un volume de 490 palmes. 490 est la valeur numérique du
mot 2°an (simple), comme dans le verset :

77N 0%n PR ' oy (Sois Simple avec Hachem ton D-ieu.

Fais Lui confiance simplement, accepte avec confiance Sa Volonté, tout ce qu’ll
envoie.

En fin de compte, c’est bien de cette idée que la Souccah est remplie.
CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Dans la vie, il arrive fréquemment que nous soyons impactés par les événements de la
vie. Que ce soit par des grands changements ou par des imprévus plus légers. La Torah
vient nous apprendre a prendre le dessus et a voir tous les évenements avec hauteur et
avec un certain détachement.

La conscience que tout vient d’Hachem permet de traverser les situations de la vie sans
se heurter a I’événement en lui-méme, mais en sachant qu’il a un sens, un objectif,
qu’il est envoyé pour un bien dans la finalité. Bien plus, on sera capable de se réjouir
de toutes les circonstances, méme si elles nous dérangent. Car on saura se dire : Si
Hachem veut cela pour moi, qu’importe si cela m’est plaisant puisqu’il est évident que
cela est mon Vvéritable bien.

C’est ce niveau ultime de conscience que Souccot vient ancrer en nous.
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2. Réside dans une demeure preécaire
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Traité Souccah — Michna 1

Une Souccah, c’est-a-dire sa toiture, qui

est Délément principal et le plus AR QYA A2YNY? A7) ROOW 72D
prépondérant de la mitsva, qui a plus de 79109,
vingt coudées de haut, est inappropriée T

Traité Souccah — Michna 4
Si quelgu'un a palissé des plantes
grimpantes telles que la vigne, la NR) NY2T70 NRY 1937 DR PRy 0970
calebasse ou le lierre [kissos] au-dessus
d'une Souccah alors qu'elles étaient encore ... 72109 ,723 YV 729) niops
attachées au sol, la Souccah est impropre,
elle n’est pas valide. ....
Le principe qui s'applique a la couverture
d'une Souccah : tout ce qui est susceptible
de recevoir une impureté rituelle etAne ----- i2 72207 PR ,PIRT T 13
pousse pas dans le sol, ne peut pas étre T
utilisé pour faire le toit de la Souccah...

Talmud Souccah 12a
Lorsque Ravin vint, il raconta que Rabbi
Yohanan avait dit que dans le verset R AN 72070 027 K P27 RDX D

(Dévarim 16:13) « ... aire de battage et Hoas : ] T
de votre pressoir", (les Sages 1’ont P TR 0K {l e 137}

interprété) des déchets de I'aire de battage 9277 23037 2P0 1713 ﬂ‘._?W'D‘-?E
et du pressoir.

PX] TNRD 732 XY 75,9993 1]

Zohar « rswINy jar»
7 personnages distingués (Abraham, Isaac, Jacob, Moise, Aaron, Joseph et David)
sont invités a tour de rdle dans la Souccah, chacun un jour différent de la féte

Selon le Livre du Zohar, la coutume a été
fondée par Rabbi Mennona Saba, qui 29 70 DY 0 23T ,00T 90 59

disait avant d’entrer dans la SOUCC-ah-: « N1 3]95 TIR OO ,N:D X103
Nous convoquerons des Oushpizzin»

(nous inviterons les invités), et avant de DR PI1) PrOWING 12117 10107
s’asseoir pour manger, il disait : « A 777 DIORD WD S19 (DTN

Souccot, vous resterez assis pendant sept ) )
jours. « Asseyez-vous invités suprémes, DIPPY DN 120y 2UN) 1MW

asseyez-vous. Asseyez-vous invités de («12W ,77ART TR 12w v
foi, asseyez-vous »
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QUESTIONS

1. 1l 'y a une régle concernant les cloisons externes de la Souccah sur lesquelles
reposent le toit, elles ne doivent pas étre plus hautes que 20 coudées, sinon la
Souccah est « Péssoula », invalide. La Guémara donne la raison suivante : pour
qu’une cloison tienne sur une hauteur de plus de 20 coudées, il faut la fixer sur
des fondations, ce qui va transformer la Souccah en une construction vap- fixe /
béatie. Or la loi dit que la Souccah doit étre une demeure provisoire «¥Ix N7,
Pourquoi la Halakha exige-t-elle que la Souccah soit provisoire, éphémere ?

2. A Souccot, on invite les 7 Oushpizzin. A priori, ils sont en rapport avec les 7
jours de la féte. Pourquoi a Pessah qui dure aussi 7 jours n’y a—t-il pas ces
invités ? Pourquoi est-ce seulement & Souccot que nous recevons les
Oushpizzin ?

3. Le Ska’h (toit) de la Souccah doit étre fait avec un élément qui est :
- « Eno Mékabel Touma » - inapte a recevoir I'impureté
- « Guidoulé Karka' » - provenir de quelque chose qui pousse de la terre

- « Eno Mé'houbar Lakarka » - étre détaché de la terre

On a appris ces régles du fait qu’on doit faire la Souccah avec « les restes de ta
grange et de ta cuve de vin - 2p" 173 09109 » (Cf. Souccah 12a, ci-dessus).

Pourquoi la Torah utilise-elle une formulation indirecte : « les restes de la cuve
et de la grange pour nous dire qu’il faut utiliser des éléments « détachés de la
terre » ?

4. Souccot est appelé « zeman sim'haténou » (le temps de notre joie). Pour chaque
féte juive, nous avons une Mitsva de nous réjouir ; mais pourquoi est-ce
seulement la féte de Souccot qui est qualifiée « zeman sim'haténou » ?

REPONSE A CES QUESTIONS

Souccot s’appelle ‘Hag HaAssif, c’est la féte de I’engrangement : Toute I’année on a
semé, et travaillé la terre pour ensuite engranger sa récolte a Souccot.

C’est a Souccot que I’homme voit I’aboutissement du processus. La nouvelle récolte et
le rétablissement des stocks de provisions, contribuent a nous donner un sentiment de
richesse. Aussi, il y a un risque de s’attacher a cette richesse matérielle car quand
I’homme se dit « je suis riche, j’ai ma Parnassa » cela peut le faire tomber dans de
nombreuses fautes. En particulier, le sentiment d’autonomie est une forme d’orgueil
qui fait oublier que c’est Hachem qui assure tous nos besoins.

Pour éviter ce piege, la Torah nous apprend que le vrai riche c’est celui qui est
« Ha'sameah BeHelko», qui est satisfait de ce qu’il a. Il est heureux méme s’il n’a pas
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beaucoup car il est rassasi¢ de ce qu’il a, méme si matériellement il a recu peu de
moyens.

Aussi pour contrer le risque encouru par celui qui engrange son blé, la Torah lui
ordonne au méme moment de faire une Souccah. Cette demeure provisoire va agir
contre le sentiment de richesse et de se sentir bien installé dans ce monde.

Dans ce contexte, le réle de la Souccah est de nous rappeler que dans ce monde : nous
ne sommes pas « fixe », nous sommes uniguement de passage ; on est juste un invité
dans ce monde et c’est cela la vraie joie. Il ne faut pas s’abandonner a la matérialité,
car le plus important est d’investir nos efforts dans le domaine spirituel. C’est aussi la
raison pour laquelle on nous demande d’inviter les 7 Oushpizzin: ces étres
exceptionnels qui ne se considéraient que « de passage », comme des « invités » dans
ce monde. Ainsi la Tradition nous rappelle:

- Abraham a dit «22ny ,’2IX 2¥iM-7» - Je ne suis qu'un étranger domicilié
parmi vous

- La cécité¢ d’Yits‘haq, or 1’aveugle qui ne voit plus le monde est comme
« mort », il n’a pratiquement plus de lien avec le monde.

- Yaacov bien que riche matériellement s’est contenté de cabanes :« 1Ry 3P
nisp Qipna-o¥ XIp 19-2Y N30 », c’est de Iui qu’on apprend les Souccot.
L’essentiel de sa richesse, ce sontt ses cabanes.

- De méme, pour Moise, Aaron, Joseph et David, la Torah témoigne qu’ils se
sont comportés comme des « invités » qui ne sont que de passage dans ce
monde.

Le jour ou 1’on engrange nos récoltes, ol on commence a se sentir « fixe », installé
dans ce monde, on nous dit : « va dans la Souccah et rappelle-toi avec cette sélection
d’invités spéciaux que nous sommes que des invités dans ce monde ! »

C’est cette sensation que nous devons renouveler a Souccot : Nous sommes seulement
de passage dans ce monde.

Méme pour celui qui a la richesse matérielle et qui peut dépenser beaucoup, la Torah
lui dit qu’il peut faire le toit le « Ska’h » de sa Souccah méme avec « déchets de sa
grange ou de sa cuve ». La Torah lui dit : tu n’as pas besoin de plus que cela ; contente
toi de ce petit peu : c’est ¢a la legon de Souccot.

C’est comme cela aussi que quelqu’un arrive a la véritable joie : il n’est jamais dans la
plainte, il sait se rassasier avec tres peu.C’est une joie sans aucun manque ; et donc,
c’est lui qui est vraiment riche, qui est vraiment heureux
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CE QUE NOUS DEVONS RETENIR:

Cette legon de se réjouir de ce qu’on a, et de ne pas se préoccuper a outrance pour le
matériel, n’est pas valable que pour Souccot. Elle doit accompagner I’homme tout au
long de I’année et méme toute sa vie. En cela, nos Sages disent que les 7 jours de
Souccot évoquent les 70 ans de la vie de I’Homme (« les jours de nos vies sont de 70
ans » - Téhilim). Le message de se considérer comme de passage dans ce monde,
développant la joie de ce que I’on a, doit inspirer ’Homme toute son existence.
D’autant qu’en réalisant que la vie humaine est si éphémere (environ 70 ans), cela
permet de relativiser et de considérer le matériel comme secondaire. On est alors prét a
se contenter de ce que I’on a.
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3. Souccot : un Amour éternel
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Bérechit 24-1

Or Avraham était vieux, avancé dans la vie;
et I'Eternel avait béni Avraham en toutes
choses.

DJ72R DX 772 771 2072 K2 1R 0773w
952

Rashi cite un Midrach pour expliquer « Bakol »

Et !—Iachgm avait béni Ayr_aham en tout La 91y 52 b2 BTN NN T3
Guématria (valeur numérique des lettres) : & :

de bakol (« en tout ») est la méme que celle  =s- 12 9 300% R 12 RO0R°2
du mot ben (« fils »). Etant donné que D-ieu T T
I’avait béni en lui donnant un fils, il fallait a YR IRgh oy
présent qu’il lui fasse prendre femme. '

Baba Batra 16b pour expliquer « Bakol »

« Et D-ieu bénit Avraham en TOUT » ... ... 2219532 °Xn 952 07738 DX 772 M
R,abbl Yehpuda dl'[, qu il avait une fille, Dk IR N2 5 AN IR T
d’autres disent qu’il avait une fille, et : '77, : '5.77 ; '
Bakol était son nom, 231 O)R87 12 Ay N3

QUESTIONS

1. Pourquoi féte-t-on Souccot aprés Roch Hachana et Kippour alors que les nuéees
de gloire de Souccot sont apparues apres la sortie d’Egypte. Selon cette
chronologie Souccot ne devrait-elle pas étre celébree apres Pessah ?

2. Chacune de trois fétes de pélerinage est associée a un patriarche : Avraham qui
représente la Emounah est associé a Pessah, Yitshaq est associé¢ a Chavouot et
Yaakov a Souccot. Pour quelle raison Yaakov est-il associé a la féte de
Souccot ?

3. Pourquoi la féte de Souccot est-elle caractérisée par la joie — elle est appelée «
Zeman Sim haténou — le temps de notre joie » — plus que tous les autres Yamim
Tovim, qui sont tous des jours joyeux ?
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REPONSE A CES QUESTIONS

Nos Sages disent que Avraham accomplissait toutes les mitsvot de la Torah. Le GRA
‘Gaon de Vilna’ apprend du verset Bérechit 24-1 « %53 ng7ax ny 772 *m » - I'Eternel avait
béni Avraham en toutes choses. que Avraham observait la Mitsva de la Souccah. En
effet, on retrouve le mot Bakol dans les premieres lettres des 3 passages des versets
Vayikra 23 :42,43 :

- « D2 NYaY ,12wn napd » Vous demeurerez dans des tentes durant sept jours;
- « N3p2 22w o873 ,mea-2@ » tout indigéne en Israél demeurera sous la tente,

- « DRI °33-N% °PYIT Ni3R2 2 ,00°09T WY ,1:_77;’? » afin que vos générations sachent que j'ai
donné des tentes pour demeure aux enfants d'Israél

Quel rapport existe-il entre Hachem qui a béni Avraham «en tout - Bakol » et la
mitsva de la Souccah ?

Ci-dessus, nous avons rapporté deux interprétations contradictoires du mot « Bakol » :

- Pour Rachi, le mot « Bakol » a la méme valeur numérique que « Ben »- fils.
Ainsi, D-ieu a béni Avraham en lui donnant un fils: « Yits‘haq». Cette
interprétation de Rashi est justifiée par le manque apparent de rapport entre ce
premier verset et le reste du chapitre qui détaille longuement la recherche de la
future épouse d’Yits‘haq. En remplagant « Bakol » par fils, alors on retrouve le
lien entre ce premier verset et le reste du chapitre, ce que Rashi dit en
conclusion : « Etant donné que D-ieu [’avait béni en lui donnant un fils, il
fallait a présent qu’il lui fasse prendre femme »

- Pour la Guémara précitée, « Bakol » s’interpréte différemment ; ce serait plutét
le prénom d’une fille qu’aurait eu Avraham

D’aprés la lecture de Rashi, nous devons comprendre 1’intention de la Torah de nous
faire une allusion a Yits‘haq dans ce contexte de « Bakol » et d’aprés la lecture de la
Guémara, que signifie le prénom « Bakol »?

L’idée est la suivante :

Avraham avait un Amour d’Hachem débordant. 11 voulait diffuser cet Amour dans le
monde entier.

Mais le sentiment d’amour est en soi un éveil du ceeur, qui du fait de son caractére
spontané, ne peut pas étre durable et est appelé a s’estomper dans le temps. Pour que
I’ Amour dure, il est nécessaire de lui forger un écrin pour le conserver et le maintenir.
Sans ce réceptacle, I’ Amour disparaitra.

C’est ainsi d’ailleurs que bien qu’Avraham ait converti des milliers de personnes,
comme le disent nos Sages sur le verset: «L’ame qu’ils faisaient a ‘Haran »,
néanmoins on n’a plus entendu parler de tous ces convertis. Aprés Avraham, ils se sont
a nouveau écartés. Car quand le message est uniquement un message d’Amour
d’Hachem, il n’est pas durable.
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Aussi, pour éviter que tout son travail ne serve a rien et s’évapore, D-ieu Préserve, son
Amour d’Hachem a besoin d’un contenant pour le protéger et le conserver.

Ce réceptacle, c’est cela qu’on appelle la Bérakha : « Hachem a béni Avraham en
TOUT », ¢a veut dire que rien ne va disparaitre de ce qu’a fait Avraham ; sa Torah va
perdurer et se développer. En effet, I’étymologic de Bérakha est 772, qui a le sens
d’ajout et d’augmentation. Ainsi, celui qui « est béni dans sa richesse » bénéficiera
d’un accroissement de sa fortune.

Mais que va étre le réceptacle de la lumiére d’ Avraham ?

C’est Yits‘haq. Car Yits‘haq est caractérisé par sa grande crainte d’Hachem: « 7nd
prxoy. Effectivement, c’est la crainte qui permet a ’amour de durer, de ne pas
disparaitre. L’amour c’est donner, c’est dévoiler et la crainte c’est un processus de
retrait et de réception. Yits‘haq fait le Keli d’ Avraham.

Quand on développe la crainte d’Hachem, alors toutes les forces d’Amour d’Hachem
peuvent rester.

Celui qui a I’amour d’Hachem sans la crainte, alors cet amour est amené a disparaitre

Yits‘haq est celui qui fait la Bérakha dans TOUT ce qu’a fait Avraham, son travail va
perdurer. Yits‘haq a fait le Kéli avec sa crainte.

Comment Yits‘haq va faire cela ? Pourtant la crainte toute seule ne suffit pas. Il faut
aussi que la lumiere se rattache au réceptacle. Quand la lumiére de I’amour d’Avraham
s’est rattachée a son réceptacle, a savoir la crainte de son fils ?

C’est quand Avraham a réalisé le ligotage d’Yits‘haq :

« Maintenant Je sais que tu (Avraham) crains I’Eternel ». A présent, I’Amour
d’Avraham s’est uni avec la crainte de Yits hak.

C’est la raison pour laquelle le verset qui justifie le Midrach (« Hachem bénit
Avraham en tout) n’est dit qu’aprés la Akéda. A présent, Yits’hak est prét a se marier
et a avoir Yaakov qui représente la lumiere éternelle, car passée par le réceptacle
d’Yits‘haq

Hachem a béni Avraham dans tout ce qu’il a fait. Apres la Akéda, tout le travail
d’Avraham devient éternel.

Quand la Guémara nous révele que « Bakol » est une fille, cela n’est pas contradictoire
avec le Midrach cité par Rashi qui nous dit que c’est un fils. La fille en question, c’est
la dimension féminine, qui est la capacité d’étre un réceptacle. C’est cette dimension
qu’incarnait Yits’hak pour Avraham. Il était le réceptacle de son Amour débordant. Et
par cela, Avraham accéde a la bénédiction Bakol (en TOUT).

Il n’y a plus de contradiction : la lumiére d’Avraham peut passer par le réceptacle
« Yits‘haq » pour étre transmise a Yaakov et ainsi devenir éternelle.

Dans la Tradition, Pessa’h symbolise I’Amour pour Hachem. Le peuple Juif suit
Hachem avec une foi pure. Comme le dit le verset : « Je Me souviens de I’affection de
ta jeunesse, I’amour de tes noces quand tu m’as suivi dans le désert ». En cela, Pessa’h
est lie a Avraham.
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Mais cet amour tout seul est éphémeére. Il faut lui construire un réceptacle. Ce
réceptacle c’est la crainte éprouvée a Chavouot, lorsque le peuple Juif recut la Torah
aux sons de tonnerre, du Chofar, dans un grand feu qui s’élevait de la montagne... En
cela, Chavouot est liée a Yits hak.

Mais il manque 1’union entre les 2. L’essentiel ¢’est quand I’ Amour d’Hachem reprend
le dessus, mais quand il passe par le vecteur de la crainte. C’est alors que cet amour
devient éternel et pérenne. Le processus de liaison entre ces 2 Middot, lorsque
I’Amour va fusionner avec la crainte, c’est la période de Roch Hachana a Yom
Kippour, ou on évoque justement la Akédat Yits 'hak. Acte qui symbolise cette fusion.

Et de 1a va naitre le personnage de Yaacov, dont la Midda dominante sera I’ Amour
d’Hachem, mais un amour qui ne connait pas le risque de s’estomper, car véhiculé par
la crainte. Un amour véritable, éternel. C’est la féte de Souccot. La féte de la joie par
excellence qui exprime I’amour d’Hachem a son comble. On pénetre la Souccah qui
symbolise cette protection, ce réceptacle qui préservera I’amour d’Hachem en toute
sécurité. A Souccot, c’est ’Amour de Pessa’h que 1’on retrouve préservé dans la
Souccah.

La Souccah, c’est bien la dimension ou Hachem Bénit Avraham. L’ Amour d’Avraham
est béni, fructifie, pour I’Eternité. Avraham est béni en TOUT (Bakol), rien ne va
disparaitre, grace a ce fils (Ben de valeur numérique Bakol) qui est le réceptacle
(dimension féminine) a cet Amour d’Hachem. Et qui, aprés la Akeda (que 1’on a vécue
lors des Yamim Noraim) est enfin prét a se marier pour donner Yaacov, allusion a
Souccot.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR:

Il arrive souvent que les gens pensent que 1’essentiel c’est d’Aimer Hachem. Pourquoi
Le craindre alors qu’ll est Bon ? Quand on parle de respect scrupuleux de la Loi, ou
encore des punitions prévues pour les transgressions, cela a tendance a rebuter
beaucoup de monde.

La réponse est qu’assurément le Service de D-ieu par Amour est le plus enviable. Mais
I’Homme est faillible, modelé par des intéréts humains et recherche a combler des
besoins physiques. Dans un tel contexte, comment I’Amour d’Hachem peut-il rester
durablement en lui ? Selon I’expression du ‘Hovot Halevavot : « L’amour du matériel
et "amour du spirituel se repoussent tout comme le feu et 1’eau se repoussent ». Le
seul moyen pour permettre a I’Amour d’Hachem de siéger en soi durablement, ¢’est en
y associant la crainte d’Hachem, dont 1’objet est justement de nous aider a plier nos
intéréts et nos envies matériels. De la sorte, le cceur pourra recevoir 1’Amour
d’Hachem comme il se doit.
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4. L'acceptation de la royauté divine
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Traité Souccah 31a

La Guemara raconte: Il y avait une certaine vieille
femme qui est venue devant Rav Nahman. Elle lui - \
dit: L’exilarque et tous les sages de sa maison sont _'_" R/ RORT R0 RT3
assis dans une soukka volée. Elle a affirmé que les WY R AN L0 277
serviteurs de I’exilarque lui avaient volé son bois et Y7 027 1127 m’?m X373
l’a}Yaien‘F uéiliséN pﬁur con,struire I?Itl,l' s,t(t)uktlfa. EHT1 a 0 H?HT;} 19102 ,Nmb%
Crie, malsS Rav Nahman n'a pas prete atiention a €lic. q "

Elle lui dit: Une femme dont le pére, Abraham, notre 13 MAYR N]ﬂ AMIE o0,
ancétre, avait trois cent dix-huit esclaves crie devant ~ RDRPR” [72 77028 1973 27
vous, et vous ne faites pas attention & elle? Elle a 78 N7A XqaR? 7°% M7
af_ﬁrmédqu’e}!e d,ev_ra%t étrlg trali\tléflbl avechéférené:e N 33™pp RONK ,272V 10 "In0)
'ralson e sa lignée juive. Rav Nahman ,|t aux ag(?§ 319 MR 7172 TR XY
: Cette femme est une hurleuse, et elle n’a droit qu’a . - om o i
la valeur monétaire du bois. Cependant, la soukka 11,87 %3 RD°¥D 1701 27
elle-méme a déja été acquise par 1’exilarque, 7:_1?:;1 QXY T N‘?N .'-I?.

Rachi- Béréechit 14-14

Trois cent dix-huit Nos rabbins ont enseigné @ s4ax 330399 53 Wy T350w
Eli‘ézér était seul, mais la guematria (valeur T A
numerique des lettres) de son nom est trois cent dix- 1247 X3 T‘::‘. .'73]7 YN
huit (Beréchith raba 42, 2, Nedarim 32a). Ny DY RN

QUESTIONS

1. Pourquoi cette vieille femme s'est presentée de fagon énigmatique comme la fille
de quelqu’un qui avait 318 serviteurs?

2. D’aprés Rachi qui dit qu’Avraham n’a pris avec lui que Eliezer (de valeur
numérique 318), on peut se demander pourquoi la Torah emploie une forme
énigmatique pour parler de Eliezer, a travers la valeur numérique de son nom, et
ne cite pas clairement son nom ?

REPONSE A CES QUESTIONS :

On sait qu'Abraham est parti faire la guerre contre les quatre rois qui avaient capturé
Lot. Cette vieille femme a décrit Avraham comme celui qui a pris 318 serviteurs (soit
Eliezer) pour aller en guerre. Avraham, est bien sdr autre chose que celui qui a 318
serviteurs. Donc, on voit qu'elle a voulu mettre le doigt sur cette caractéristique- la de
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la guerre contre les quatre rois et le fait que lors de cette guerre, Avraham a pris
Eliezer.

Le Ramban explique que ces quatre rois font référence aux quatre exils que le peuple
juif va connaitre pendant toute I'histoire : ce sont les exils de Bavel (Babylonien),
Paras, (Perse) Yavan (Grec) et Edom (Romain).

Ces quatre exils on les appelle Arba Malkhouiot (4 royautés), parce gu'ils viennent
finalement s'opposer a la Royauté divine. D-ieu, c'est le Roi et eux, ils sont la pour
s'opposer a la Royauté divine, pour montrer une autre royauté que D-ieu. C'est
pourquoi leur but était, d'aprés nos Sages, justement de capturer Lot.

Quand ils ont fait la guerre contre les cing rois, leur but ultime était seulement de
capturer Lot. Car Lot allait étre I'ancétre de David ha Melekh, qui allait étre le roi
d'Israél. Et donc c'était I'nomme qui allait proclamer la Royauté divine.

Donc les quatre rois, qui sont la pour s'opposer a la royauté divine, font la guerre des le
départ, a la racine des choses, a I’encontre de la Royauté divine qui allait étre
proclamée par le Roi David.

En ce qui nous concerne, dans la vie de tous les jours, on voit que toute notre vie est
calquée sur ce modéle. On a un Yetser HaRah qui a finalement quatre directions
puisque le Yetser Hara nous pousse vers tous les mauvais traits de caractéres (Midot).

On sait que toutes les mauvaises midot sont issues des quatre éléments fondamentaux,
qui sont :

- LaTerre: al’origine de la paresse et de la tristesse
- L’Eau:alorigine de la recherche des plaisirs

- L’Air: qui nous pousse a mal utiliser notre langue - Lachon HaRah, paroles
futiles, vantardise etc.

- LeFeu: qui nous améne en particulier a I’orgueil et a la colére

Ce sont ces quatre Rois qui symbolisent le Yetser Ara et s’opposent a la Royauté
divine. Chaque Juif a aussi en lui un Yetser HaTov qui est cette volonté de faire la
guerre au Yétser Ara pour le repousser. Ce serait cette dimension de la Royauté Divine
qui est en nous, qui nous conduit a accepter le Joug Divin et ne se laisse pas tenter par
le Yétser Ara.

Toute I’année on a pu parfois se laisser séduire par le Yétser Ara. Mais au début de
I’année, il y a d’abord Roch Hachana ou I’on sonne le Chofar et on intronise Hachem
en tant que Roi. On recommence tout a nouveau. Méme si pendant 1’année, on a pu
accepter le Yetser Ara comme notre roi et que 1’on a plié devant sa volonté, a Roch
Hachana ce n’est plus le Yétser Ara mais Hachem qui redevient notre Roi.

Ensuite il y a Kippour : la prise de conscience de Roch Hachana pénétre le ceeur
pendant les 10 jours de Téchouva jusqu’a atteindre le niveau le plus intime de notre
étre. A Kippour, nous sommes préts a prendre une décision posée et profonde, du fond
de notre ame, de rester désormais fidéles a la Royauté d’Hachem. On peut alors étre
délié de nos fautes, car la possibilité méme de fauter nous devient inconsistante.
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Et ensuite vient Souccot : Souccot est un niveau beaucoup plus haut. C’est tout le
comportement qui inclut également manger, boire, dormir, respirer, agir, se promener
qui se place sous les ailes de la Royauté Divine. Celle-ci ne se limite pas aux Mitsvot
et Avérot mais concerne notre globalité. Nous devons vivre pendant les 7 jours dans la
Souccah comme pour nous signifier que tout notre comportement doit étre conforme a
la Royauté Divine symbolisée par la Souccah. Elle nous englobe totalement. Souccot
est la dimension la plus ultime de la Royauté Divine.

Avraham Avinou a envoyé Eliezer, de valeur numérique 318, dans la guerre qu’il a
faite pour libérer Lot. Pourquoi parle-t-on de valeur numérique ? Pour nous dire non
pas que c’est un homme nommé Eliezer qui est allé en guerre, mais que cet homme est
parti avec toutes ses forces, avec ses « 318 » c’est-a-dire avec toutes sa valeur
numérique. En disant 318, on veut nous dire qu’Eliezer n’a rien laissé de ses forces a
I’extérieur. Il a pris ses 318 forces et il est parti faire la guerre contre les 4 rois comme
pour dire que ces 4 rois ne vont rien entamer de Eliezer, pas seulement I’entacher dans
ce qui pourrait étre une faute ou une révolte contre la Royauté Divine mais aussi dans
son comportement.

C’est la dimension de la Souccah. Se placer avec tout son étre sous les ailes de la
Royauté divine.

Et c’est ce que la vieille dame dit aux Sages : « Une femme dont le grand-pére avait
318 serviteurs », nommé « Eliezer » qui servait Akadoch Baroukh Hou de toutes ses
forces et ne laissait rien en dehors du service de D-ieu. « Vous voulez lui prendre son
bois pour faire votre Souccah » qui justement a la méme dimension que cette guerre
contre les 4 Rois.

Ce que cette femme voulait dire, c’est : Ce bois m’appartient, il fait partie de mes
outils et je ne veux pas le laisser a I’extérieur de mon service Divin (méme si
Halakhiquement vous pourriez avoir le droit). Je veux 1’utiliser comme toutes mes
autres forces dans le cadre de mon acceptation de la Royauté Divine. Faire une
Souccah avec ce bois ¢’est s’opposer au sens méme de ce qu’est une Souccah.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR:

Souvent nous disons que le judaisme n’est pas une religion. Cela signifie que
I’Homme ne doit pas uniquement se conformer a des actes rituels pour exprimer son
rapport a D-ieu. Mais tous les domaines de sa vie sont couverts. Méme ceux qui
paraissent n’avoir aucun lien avec le religieux.

La Souccah nous apprend a penétrer de tout notre é&tre dans la sainteté. Tous nos
membres, nos mouvements, nos activités sont au service de notre Créateur.

Le judaisme devient notre vie, notre étre, et ne se résume plus a de la pratique. C’est
cela le véritable Service de Hachem. Quand plus aucun élément de notre vie ne s’en
trouve a I’extérieur.

21



5. Reécupeérer les forces égarées
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Vayikra 23-40

Vous prendrez, le premier jour, du fruit de I'arbre
Hadar, des branches de palmier, des rameaux de
I'arbre aboth et des saules de riviére; et vous vous
réjouirez, en présence de I'Eternel votre D-ieu,
pendant sept jours.

PY 12 TN 73 829 Banp:
NY-TY A1, 0VN 152 177
M 397 DAY 902

D) NY--DO.

Talmud - Pessahim 87b

Et Rabbi Elazar a dit : Le Saint, béni soit-Il, a - .
exilé Israél parmi les nations uniquement pour WiTRD 7737 X7 YN 027 0N
que des convertis les rejoignent, comme il est dit NG 120 PRI DY KT 02
- "Je la semerai pour |\/|CI)I dans Ie_ pays" (Osée "3 OP9Y BIANY 7D KON
2:25). Seme-t-on une Se'a de grains pour une

_ v 99 9F Y {3 ; 1)
autre raison que celle de rapporter plusieurs Kor ? PRI {7722 YO} MY

de grains lors de la récolte ? De méme, I'exil doit RPX 7RO ¥7iT O7R 0192 7N
permettre aux convertis des nations de rejoindre 71 Rd 001375,
le peuple juif.

QUESTIONS

1. Pourquoi Souccot tombe apres Kippour et pas aprés Pessa’h, lorsque les nuées
de Gloire sont apparues ?

2. Le Midrach, dans ses enseignements, souligne que bien que D-ieu nous accorde
le pardon @ Yom Kippour, il peut encore étre nécessaire de passer par 1’exil
pour compléter la réparation spirituelle. Et pour réaliser cet exil, on sort de sa
maison pour vivre dans la Souccah.

Mais pourquoi Hachem a-t-11 choisi la peine de I’exil, plutot que ‘Malkout’ -
des coups, ‘Karet’ le retranchement de 1’ame, ‘Mita’ - la mort, ou autre...
Pourquoi la ‘Galout — I’exil’ précisément ?

3. Le Midrach sur le verset “177 yy *79 ,7iwR97 2¥°2 075 oppp»i... - Vous prendrez,
le premier jour, ... (les 4 especes)’, se demande pourquoi le verset parle du « 1¢
jour » alors que la féte tombe le 15eme jour du mois ? Et il répond que c'est le
1¢" jour de la comptabilisation des fautes : on commence a compter les fautes a
partir du 1°" jour de Souccot.
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A priori, le compte des fautes devrait plutdt commencer a partir du lendemain
de Kippour : Le jour ou nous reprenons nos activités habituelles apres le pardon
de Kippour; aprés la « réinitialisation » a Kippour du compteur des fautes.
Pourquoi ne recommence-t-on a compter les fautes qu’a partir du 1 jour de
Souccot ?

4. Pourquoi fait-on des libations d’eau a Souccot précisément ?

REPONSES A CES QUESTIONS

A Roch Hachana et Kippour la Téchouva est essentiellement dans la crainte, car
I’enjeu du jugement porte sur notre vie, notre santé, nos biens ... Alors, on a peur
devant le jugement d’Akadoch Baroukh Hou et c'est cette crainte qui est le moteur de
notre Téchouva. Or nous avons pour principe qu’aprés une Téchouva par crainte, les
fautes volontaires deviennent comme des fautes involontaires. Mais elles ne
disparaissent pas completement.

Par ailleurs, il faut aussi savoir qu’un juif a en lui de la Kédoucha et quand il fait une
faute, sa Kédoucha par un effet de ‘vases communicants’ va alimenter la Touma-les
forces de I’impureté. Ainsi, chaque faute donne de la force a I’impureté.

Dans la référence Pessahim 87b ci-dessus, Rabbi Elazar explique que Le Saint, béni
soit-1l, a exilé Israél parmi les nations uniquement pour que des convertis les
rejoignent, et les commentateurs expliquent qu’il s’agit des forces de Kédoucha qui
sont présentes dans les forces de I’impureté qu’il faut aller récupérer aux 4 coins du
Monde.

Selon le Sod (sens caché de la Torah), la lettre « 5 »-“Youd’ représente la Kédoucha :
c'est une toute petite lettre qui ressemble a un point. Comme le point n’occupe pas
d’espace, il a automatiquement une dimension centrale, il est entouré par les autres
éléments de 1’espace : Le point c’est la ‘signature’ de 1’unité. Tout ce qui est central
reléve de I’unité (le centre réunit toutes les directions) et I’unité reléve de la Kédoucha.

Lorsque ce point de Kédoucha s’étend vers I’extérieur, cela forme la lettre « 7 -
Dalet » : dans la forme de cette lettre, le point de Kédoucha quitte sa place centrale
pour se déplacer sur I’axe horizontal et I’axe vertical.

De plus, le Dalet a la valeur numérique de 4. Ceci fait allusion aux 4 points cardinaux.
En exil, on quitte son point d’intériorité pour étre éparpillé aux quatre coins du Monde.

Le « i1 - Hé », c'est la combinaison d’un ‘Dalet’ avec un Youd. C’est-a-dire, un point
central entouré d’un Dalet. Quand le peuple juif va en exil, c'est pour aller chercher ce
« point central », pour récupérer la Kédoucha qui s’est disséminée au travers du
monde.

Les murs de la Souccah doivent au Minimum étre comme un« 53 », environ 2,5 parois.
Selon cette approche, le message de Souccot, a savoir : « le peuple juif doit sortir de sa
maison pour aller dans la Souccah », peut se lire : « le peuple juif doit sortir de son
intériorité symbolisé par le ‘Youd’ pour aller vers le Monde extérieur symbolisé par le
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Dalet en vue de récolter les parts de Kédoucha qui s’y trouvent, et constituer par cela
un ‘Heé’ (I’intériorité qui est dans 1’extériorité) ».

A Kippour, la faute volontaire a été transformée en faute involontaire, mais il manque
I’étape importante de la transformer en mérite.

Et comment cela est-il possible ?

C’est en allant chercher le point de Kédoucha qui est encore présente dans la Touma
pour ’en sortir et 1’élever. C'est ¢a le travail d’aller en exil ; on va dans les 4 points
cardinaux pour aller chercher le point central. Cela s’opére par la Souccah.

Comment ?

Car Souccot c'est la féte de la joie, donc on réalise une Téchouva par amour qui permet
d’¢lever le point de Kédoucha de I’impureté et on le transforme en «mam» - mérite.
C'est pour ¢a qu’on dit que Souccot, c'est le 1¥" jour du compte des Avérot.

Cette Téchouva par amour permet, selon le Talmud, d’élever I'énergie que 1’on a
investie dans le mal, pour I’inclure de nouveau dans la Kédoucha. Ce qui permettra
que « les fautes deviennent des mérites ». Cela veut dire qu’a Souccot, nous arrivons a
sublimer les Avérot pour les transformer en bien.

A présent, on compte les Avérot comme des mérites, on ne fait pas seulement le
compte des Mitsvot et des bonnes actions ; on y ajoute aussi les Avérot pour les
compter avec les mérites. Elles ne sont plus séparées de la Kédoucha car on a réussi a
les élever par une Téchouva par amour.

Ainsi, nous comprenons le sens de 1’exil dans la Souccah aprés la Téchouva par crainte
de Kippour. A I’image de I’exil parmi les nations, pour recueillir la Keédoucha
disséminée parmi eux.

Pourquoi les libations d’eaux ?

Lors de la Création du Monde, Hachem a séparé les eaux d’en haut de celles d’en bas.
A Souccot, on éleve méme la Kédoucha qui est tombeée, symbolisée par les eaux d’en
bas.

Comment fait-on cela ? Gréce la Sim ha, la joie incroyable des libations, marquant la
Téchouva par amour.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Nos Sages enseignent que I’homme qui s’est repenti est encore plus grand que le Juste
parfait qui n’a jamais fauté.

L’homme qui a fauté a renforcé le Mal par son comportement. Il a développé en lui
des mauvaises tendances et des vices. Mais quand il réalise I’impact de ses actions et
le mal qu’il a pu commettre, alors son ceeur s’emplit d’une peine profonde d’avoir pu
faire ces méfaits, mais aussi d’un désir profond de réparer pour se rattacher a Hachem
qu’ll aime tant a présent.

Dans sa volonté puissante de se rapprocher de Lui, il arrive a tout réparer et méme les
énergies qu’il avait développées dans le Mal, il les utilise a présent dans le Service
d’Hachem, pour Le servir mieux encore.
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6. Quand les Bné Israél sont unis, ils éloignent la faute

SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Le (Etrog) fruit d’un arbre magnifique
symbolise le peuple juif. De méme que le
Etrog a un bon golt et une bonne odeur,
ainsi Israél a en son sein des hommes qui
associent la Torah et les bonnes actions.

Les branches de palmier symbolisent
également le peuple juif. De méme que le
palmier a un godt (la datte), mais pas
d’odeur, ainsi Israél a en son sein des
individus qui possedent la Torah, mais pas
les bonnes actions.

Et les Hadassim (myrte) sont aussi symbole
du peuple juif, car de méme que le myrte a
une bonne odeur, mais n’a pas de goit, ainsi
Israél a en son sein des hommes qui ont des
bonnes actions a leur actif, mais pas la
Torah.

Les saules des ruisseaux symbolisent
également le peuple juif, car de méme que le
saule n’a ni golt, ni odeur, ainsi Israél a en
son sein des individus qui n’ont a leur actif ni
Torah, ni bonnes actions. Que fait le Saint,
béni soit-11, avec ce type de personnes ? Il est
impossible de les détruire. Mais, dit le Saint,
béni soit-1l, attachez-les tous en un bouquet
et ils expieront les uns pour les autres.

Midrach Vayikra Rabba 30-12
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Le Midrach nous dit que les quatre espéces du bouquet de Souccot font allusion aux
quatre facons de pratiquer le judaisme : La « bonne odeur » représente les personnes

qui accomplissent des bonnes actions (i.e.

les Mitsvot) et le «godtagréable»

représente les personnes qui étudient la Torah (i.e. I’Etude donne du « Ta’am », du

godt a la pratique).

Les 4 éléments du bouquet de Souccot symbolisent 4 types de Juifs :
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- Le Etrog (cédrat) posséde un bon go(t et une bonne odeur. Il représente les
personnes qui possedent la sagesse (I'étude de la Torah) et accomplissent de
bonnes actions (le Mitsvot)

- Le Hadas (myrte) posséde une bonne odeur mais n'est pas comestible : c’est la
personne qui fait les Mitsvot mais n’étudie pas

- Le Loulav (branche de palmier) dont 1’arbre a un fruit comestible mais la
branche est inodore : C’est la personne qui étudie la Torah mais n’accomplit pas
les mitsvot

- La Aravah (feuille de saule) n'a ni godt ni odeur : c’est la personne qui n’étudie
pas et qui ne pratique pas

QUESTIONS

1. Sachant qu’il est toujours préférable de prendre le meilleur a notre disposition
comme support de nos bénédictions, il aurait été plus logique de mettre en avant
le Etrog (le meilleur des 4 juifs) dans la bénédiction du bouquet de Souccot.
Pourtant nos Sages ont choisi de terminer la bénédiction sur le bouquet par« Al
Nétilat LOULAV » plutdt que « Al nétilat ETROG ». Pour quelle raison ?

2. Le Midrach explique qu’a I’instar d’un roi qui veut témoigner de la loyauté de
son sujet, le roi montre publiquement qu’il lui confie son sceptre royal. De
méme, Hachem nous fait brandir le Loulav (qui ressemble a un sceptre) a la
sortie du jugement de Kippour comme attestation de notre succes dans le
jugement. Il faut essayer de comprendre en profondeur, pourquoi dans le
bouquet du Loulav représente la victoire dans le jugement ?

3. Sachant que le Loulav symbolise la Torah qui a du « goQt », il aurait été plus
approprié de prendre la datte : le fruit, plutét que la branche ! Pourquoi donc
avoir choisi la branche, elle-méme qui n’a pas de gofit ?

REPONSES A CES QUESTIONS

En tout il y a 7 éléments dans le bouquet de Souccot

Un Loulav
Deux Aravot
Trois Hadassim
Un Etrog.

Un autre Midrach dit que ces 7 éléments correspondent aux 7 Oushpizzin; les 7 invités
spirituels de Souccot :
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- Les 3 Hadassim correspondent aux 3 Avot : Avraham, Yits‘haq et Yaakov
- Les 2 Aravot par rapport a Moché et Aaron

- David est symbolisé par le Etrog, car nous savons que David avait ’amour de la
Torah et des mitsvot.

- Et le Loulav correspond a Yossef qui, a la force de 1’age a été capable de
résister aux avances de la femme de Putiphar grace a son controle total de ses
pulsions de désir : Yossef c’est I’archétype de celui qui ne tombe pas dans la
faute des relations interdites.

Un homme a des forces pulsionnelles a 1’intérieur de lui et Yossef a réussi a maitriser
ses pulsions et les gérer : il a fait le Chalom a I’intérieur de lui. Il s’est maitrisé, il a
résisté aux Arayot (littéralement pluriel de « Erva », dénudé) qui se manifestent sous
formes de forces intérieures qui ont tendance a sortir et a se disperser.

Au moment de 1’épreuve, Yossef s’est contenu, il a réussi a obtenir le Chalom intérieur
qui sera a la base du Chalom entre les Bné Israél . C’est pour cela que c’est le Loulav
qui va réunir les 4 types de juifs et ¢’est pour cela qu’on fait la Bérakha « al Nétilat
Loulav ».

C’est que le Chalom entre les différents types de Juifs ne peut étre obtenu que gréce au
Chalom intérieur (la force de Yossef).

Mais pourquoi le Loulav symbolise Yossef ?
Le Midrach propose d’autres symboles aux quatre espéces.

LTTWR 17 29190 ,299 17 NKRIW.
... PEtrog ressemble au ceeur, le Loulav ressemble a la colonne vertebrale...

Ainsi, le Loulav représente la colonne vertébrale (le Etrog représente le ceeur, la feuille
de la Aravah représente les levres et les feuilles de Hadassim les yeux)

La colonne vertébrale raccorde le cerveau au membre de reproduction. C’est le point
de passage de la semence au moment ou il y a une relation conjugale.

Yossef a sanctifié sa Bérit et a merité le perfectionnement de la colonne vertébrale.

Réponse a la question #2

Le seul moyen de montrer qu’on gagne le jugement c’est quand on est capable de
s’unir tous ensemble. Car toutes fautes ont en commun que le fauteur oublie qu’il fait
partie du am Isra€l. Tant qu’on fait partie du Klal Israél , on est automatiquement
inclus dans la globalité qui est épargnée de toute faute.

Si un homme cherche la Taava, le désir de la faute, alors il doit se séparer du Klal
Israél . La faute est liée a une désolidarisation, a une séparation du Klal. Comme le dit
le verset : « 7m1 wp2 mxn2 — (Pour assouvir sa) pulsion, il recherchera a étre séparé ».
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Dans I’espéce du bouquet des 4 espéces, c’est le Loulav qui réussit a faire 1’union, a
rétablir le Chalom. Grace au Loulav on montre que le am Israél ne forme qu’une seule
entité. A Souccot on ne se désolidarise plus.

Dans ce contexte, le peuple Juif sort vainqueur dans son jugement, car la faute n’a plus
de place. Lorsque I’union est effective, la faute se dissout d’elle-méme.

Réponse a la question #3

En réalité, le Loulav c’est la « Chemirat HaBrit ». Car le Loulav ressemble a la
colonne vertébrale et représente Yossef. Il y a 2 types de Brit : Milah et Torah.

Néanmoins, il existe une complémentarité entre les 2 Brit. Celui qui garde sa Milah
aura le mérite que Hachem Lui dévoile la Torah !

Le seul moyen de bénéficier d’une véritable compréhension de la Torah, c‘est de
préserver sa Brit Milah.

Quand on dit que le Loulav correspond a ceux qui étudient la Torah, cela veut dire que
la compréhension de la Torah va venir via le mérite de la Brit Milah. La branche de
Loulav (Brit Milah) produit le fruit (le golt — qui symbolise la Torah), mais ce n’est
pas encore le fruit.

On sait que Yossef a appris toute la Torah de son pere. C’est le seul des enfants de
Yaacov qui a bénéficié d’un tel traitement.

Par quel mérite ?

Parce qu’il était saint au niveau de la Brit Milah, cela lui donna un lien et une
compréhension particulierement élevés dans la Torah.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Quand Onkelos expliqua a son oncle pourquoi, il s’est circoncis avant d’étudier la
Torah, il lui dit:

21T T9I2) 2P DI RIAW nY DRIWOD PODWE YRR ApYOY 12T TR RIW 71 K92 TIn9Y N9 PR)

Il n’y a aucune possibilité d’étudier (la Torah de fagon véritable) sans s’€tre circoncis.
Comme il est dit : « Il enseigne Ses Paroles a Yaacov, Ses décrets et Ses lois a Israél »,
- « A celui qui est circoncis comme Yaacov (qui est né circoncis) ».

C’est seulement en se préservant dans les domaines liés a la Kedoucha, tous les sens
inclus, que nous pourrons mériter de comprendre véritablement la Sagesse de la Torah.
Tout cela renforce 1’unité dans le peuple.
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7. Hachem, notre Pere — notre Roi
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...
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Vous prendrez, le premier jour, du fruit - i
de larbre Hadar, des branches de 44 I'¥ 139 ,7IWR7J 012 027 DRNR
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QUESTIONS

1. Pourquoi la victoire du jugement et I’acquittement de Yom Kippour est-il
symbolise par le Loulav ? Et en quoi le Loulav représente le Sceptre du Roi ?
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2. Comment comprendre ce qu’a dit un de nos Sages « Le Loulav est une fleche
dans les yeux du Satan ». QOutre les ressemblances physiques entre la forme
d’une fléche et celle du Loulav, quelle est la raison profonde de cette
comparaison ?

3. Pourquoi la bénédiction du bouquet des 4 espéces est limitée au Loulav (i.e.
2979 n9o1 Y M. « Al Nétilat Loulav »). Peut-étre que « Al Nétilat Etrog »
aurait éte plus approprié ? Car L’Etrog selon la tradition, représente le type de
juif le plus parfait: il étudie la Torah et fait les mitsvot !

REPONSES A CES QUESTIONS

Nous désignons Hachem a la fois comme notre Pére et notre Roi. D’ailleurs la liturgie
de Eloul/Tichri reprend de nombreuses fois le refrain « Avinou, Malkénou ».

Parmi les différences qui existent entre un Roi et un Pere, il y en a une qui touche a
leurs Kavod (respect): un pére peut renoncer a son Kavod, a sa convenance, alors
qu’un roi ne peut pas renoncer a son Kavod. Comme le justifie la Chita Mekoubetset a
partir de la répétition « zswn aw » du verset « 777 Py 2°n 0t - ‘Placer tu placeras
sur toi un roi’ ». Cette répétition s’interpréte comme une intronisation continue du roi :
«Vous placerez et vous placerez encore un roi... ». Ainsi, méme si le roi veut
renoncer temporairement a son respect, cela n’est pas possible du fait qu’il serait ré
intronisé aussitét comme roi. Cela s’apprend de la répétition dans ce verset.

Réponse a la question #1

Hachem exerce Sa royauté sur tous les peuples, sans exception. Cependant, les Bné
Israél ne sont pas juste les sujets d’Hachem, ils peuvent aussi se targuer de pouvoir
désigner Hachem comme leur Pere « Avinou ».

Etant donné que le Roi ne peut pas renoncer a son Kavod alors la Téchouva ne peut
étre opérante que pour les Bné Israél qui bénéficient d’une relation Pére-fils ou le
Pere peut renoncer a Son Kavod en acceptant la Téchouva de I’homme.

Les 4 espéces du bouquet correspondent aux 4 lettres du Tétragramme. En particulier
le Loulav représente la lettre «1» et I’Etrog la lettre « 7 » (voir Aderet Eliahou du
HaGra).

En rapprochant les 2 mains, on s’assure de ne pas séparer les 4 lettres du Nom
d’Hachem. Le respect di aux Noms divins nous impose de les traiter avec une grande
attention, avec tous les égards dus aux Noms du Roi. Ceci devrait interdire a I’Homme
de les manipuler. Tout comme il est interdit de manipuler le sceptre royal. Mais voila
qu’a Souccot, le peuple Juif saisit le Sceptre Royal. Il prend les 4 especes dans ses
mains, il se saisit des 4 Lettres du Saint Nom. Ceci prouve qu’Hachem Se comporte
avec les Bné Israél comme un Peére. Le fils du roi a bien le droit de saisir le sceptre de
son peére.
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Réponse a la question #2

A T’issue du cycle de jugement de Roch Hachana — Yom Kippour, Hachem a demandé
a Israél de saisir en main le Loulav, pour bien montrer que nous avons un statut de fils.

Des lors que le Loulav éveille 1’ Attribut de Miséricorde Divin, celui du « Pére Qui ne
voit pas les fautes de Ses enfants », le Satan se retrouve bloqué. 11 n’a plus la
possibilité d’évoquer nos fautes auprés d’Hachem qui ne « peut plus les voir ».

Le Loulav est bien une fléche dans les yeux du Satan. Cette Mitsva empéche le Satan
d’accuser.

Réponse a la question #3

Mais parmi les 4 espéces qui symbolisent notre statut de fils du Roi, ayant droit de
brandir le Sceptre Royal, le Loulav est le plus opérant. Il détient le godt de la facon la
plus optimale. Symbole de I’é¢tude de la Torah. Or, c’est I’étude qui développe,
renforce et révele le plus la relation de fils d’Hachem. Car alors, I’lhomme s’affaire
dans les secrets et les délices d’Hachem, ce qui lui donne acces au rang de fils. L’étude
nous attache a Hachem de la facon la plus parfaite, elle révéle la force en nous qui est
essentiellement attaché a Hachem. A 1’image d’un fils dont la relation a son pére est
essentielle.

En revanche, les Mitsvot renforcent plus notre dimension de Serviteur d’Hachem. Les
Mitsvot impliquent d’exécuter, pas de comprendre, ni de se délecter. C’est plutdt la
dimension du « serviteur » qui est en nous qui apparait.

Aussi la Bénédiction a été fixée sur le Loulav : « Al Nétilat Loulav ». En révélant le
mérite de 1’étude intense par le Loulav (symbole des Juifs qui se consacrent
pleinement a 1’étude), on éveille la dimension de « fils qui est en nous », et cela fait
taire les accusations du Satan.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Les 4 espéces sont mises en avant dans notre victoire au proces contre le Satan car
elles symbolisent notre relation privilégiée avec Hachem Qui renonce a Son respect en
nous laissant « jouer » avec Son sceptre royal, a I’instar d’un Pére qui laisse son fils
jouer avec ses affaires.

Dans ce contexte, malgré tous les efforts du Satan pour nous accuser, nous continuons
a féter Souccot dans la joie de bénéficier d’une grande proximité avec Hachem.

L’¢tude de la Torah joue un role primordial dans ce contexte, car c’est elle qui est le
gage que nous soyons toujours considérés comme Fils d’Hachem et donc que notre
Téchouva soit acceptee.

31



8. Le bouquet de Pessah, tremplin du bouquet de Souccot
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Pesikta DeRav Kahana 27:1

Midrach dit que les Bné Israél ont mérité NI XA MRS W A9 Dw
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Souccot grace a I’accomplissement de la  wnana >3 YR 57707 PR 1202
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QUESTIONS

1. Quel est le rapport entre les 4 espéces et ’hysope ?

2. Pour renforcer cette question, on sait qu’il y a un rapport étroit entre Pessah et
Souccot. En effet, nos Sages ont établi une Guezera Chava (analogie de termes)
entre Souccot et Pessah. A I’occasion de ces 2 fétes, il est dit: « le 15 du mois ».
De 13, nous apprenons la Mitsva de manger du pain & Souccot sous la Souccah
le 15 Tichri, a I’image de Pessah ou on a la Mitsva de manger la Matsa le 15
Nissan.

3. Mais pourquoi la Torah ne demande-t-elle pas explicitement de manger du pain
a Souccot, et elle I’enseigne indirectement via une analogie de terme ?

4. D’autant que pour Souccot, c’est du pain ‘Hamets que 1’on mange, et pas de la
Matsa. On aurait donc d déduire de la comparaison avec Pessa’h qu’a Souccot
¢galement, c’est de la Matsa que I’on doit consommer !

REPONSE A CES QUESTIONS

Une des particularités des 4 especes de Souccot, c’est I’eau. Selon la parole de nos
Sages : « les 4 espéces poussent au bord de I’eau ». Un des roles essentiels de 1’eau est
de faire pousser des végétaux qui alimentent I’homme et le font vivre. Néanmoins, la
nourriture provoque des envies chez I’homme. Bien plus, ¢’est la nourriture qui éveille
méme toutes les convoitises. Un homme abattu par la faim n’a plus envie de rien.
Contrairement a celui qui est repu : « Yechouroun s’est engraissé et s’est révolté ».
L’homme est tenté de suivre son cceur quand il est rassasié. C’est pour cela que la
faute d'Adam a été d’avoir mangé un fruit. C’est cette nourriture qui a introduit en lui
toutes les autres envies et faiblesses.
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Quand un homme suit ses envies, il s’éloigne d’Hachem, car 1l se rapproche trop de la
matérialite.
Aussi, il existe 2 attitudes possibles pour se mesurer a ce probléme :

a) S’éloigner de la nourriture.

b) Elever la nourriture pour la sanctifier. C’est-a-dire, consommer des aliments
agréables, profiter des plaisirs de ce monde, mais sans avoir pour intention d’en
tirer jouissance pour son corps. L’homme les consomme en vue de tirer des
forces pour mieux servir Hachem. Dans ce cas de figure, ’homme ne supprime
pas son plaisir, il 1’¢léve. En effet, il prend certes du plaisir de cet acte
physique, mais il sublime ce plaisir et le transforme en jouissance spirituelle.
Jouissance de servir son Créateur et de sentir Sa Proximité. Le plaisir physique
n’est qu’un vecteur dans le but de se délecter des plaisirs Divins, en décalant
I’amour de la matérialité vers ’amour d’Hachem.

C’est ce niveau ultime que la Torah demande.

Le seul moyen d’arriver a ce niveau est d’accepter au préalable sur soi le 'Ol Malkhout
Chamaim (le joug de la Royauté Divine) : D-ieu est le Roi !

L’homme doit rechercher avant tout Sa Volonté¢, Son Plaisir, et pas les siens.

En Egypte nous étions sous le joug de la royauté de Paro. Et c’est au moment de la
Sortie d’Egypte que les Hébreux ont accepté la Royauté Divine. Le peuple Juif a
accepté la Royauté Divine devant les portes de ses maisons.

Hachem demanda de prendre un bouquet de Ezov pour peindre les poteaux et linteaux
des maisons avec du sang de la Bérit Milah et du sacrifice de Pessah.

Le Ezov est une herbe sauvage trés basse. Il est traditionnellement le symbole de
I’humilité et du rabaissement de son ego. I1 appelle ’homme a se plier devant Hachem.

Néanmoins, cette herbe ne devait pas étre trempée dans de 1’eau, mais dans du sang :
celui du Korban Pessah et de la Milah. Le Juif a accepté de sacrifier ses envies et
plaisirs (Milah) ainsi que sa propre vie (I’agneau étant le D-ieu égyptien, en le
sacrifiant, ils s’exposaient a un risque pour leurs vies). C’est cela la Malkhout
Chamaim : D-ieu est notre Roi. On plie sa volonté propre devant la Sienne jusqu’a étre
prét a verser son sang pour Hachem. Tout cela n’est possible que par le Ezov, évoquant
I’humilité.

Riche de ce patrimoine de Pessah, le peuple Juif peut désormais arriver a élever ses
envies (et pas simplement s’en écarter ni les supprimer). De sorte que méme quand il
s’occupera de ses affaires matérielles éveillant du plaisir physique, il saura mettre de
coté son envie propre pour rechercher le Service de Hachem.

Souccot c¢’est justement I’élévation de la matérialité et des plaisirs, surtout ceux de la
nourriture, mere de tous les plaisirs. C’est pour cela qu’on mange du pain ‘Hamets
dans la Souccah.

A Pessah on mange le pain de pauvre. On doit encore se priver, se soumettre comme
un pauvre. Car on n’a pas encore de recule, devant la matérialité. Il faut donc encore
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rester vigilant, sur ses gardes, le plaisir physique comportant encore le risque
d’¢loigner ’homme d’Hachem.

A Souccot par contre, on peut consommer le pain ‘Hamets, appétissant, sans crainte.
Fort de ce que I’on a réalisé a Pessah. A présent, on sait comment vivre une vie qui
cotoie le plaisir physique tout en restant connecté a Hachem : en 1’élevant dans le
plaisir de Servir Hachem.

Aussi, il est logique que la Mitsva de manger du pain a Souccot soit déduite et établie a
partir de la Mitsva de manger de la Matsa a Pessah. C’est la Malkhout Chamaim que
I’on a regu a Pessa’h, quand on devait encore se priver, se soumettre, verser son sang
(= la Matsa), qui aura permis d’¢lever enfin les plaisirs physiques a Souccot (= le
‘Hamets).

En d’autres termes, on mange du pain a Souccot parce qu’on mange de la Matsa a
Pessah.

C’est dans cet esprit que les quatre espéces de Souccot, qui poussent sur [’eau
(symbole de I’¢élévation des plaisirs), sont la récompense du Ezov de Pessah que 1’on
trempait dans du sang (symbole de I’acceptation de la Royauté Divine).

Si tu es capable de te plier devant Hachem (Ezov), alors dans tous les plaisirs (qui
viennent de I’eau) tu sauras en profiter dans un but élevé, sanctifié au plaisir de Servir
Hachem.

A ce niveau, le contact avec le plaisir ne risquera plus d’entrainer de déviance.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Le Judaisme ne recommande pas a ’Homme une vie d’épicurien tout autant qu’il ne
lui recommande pas une vie d’ascete. Le plaisir n’est pas a €tre écarté, ni aboli. Il doit
étre ¢levé en 'utilisant a sa juste mesure, dans le Service Divin.

C’est cet équilibre que 1’on vise a Souccot. Cette féte nous apprend a cadrer les plaisirs
de la vie pour les sanctifier. Selon un adage ‘Hassidique : « Jeline en consommant un
bon repas! Ecarte-toi au beau milieu de la foule ! Et se rouler dans la neige en
dormant sous une couverture chaude ! »

Cette Sagesse qui permet & ’Homme d’avoir du recul sur le plaisir pour 1’exploiter
uniquement dans un but constructif, celui de servir son Créateur avec joie et plaisir,
sans déviance, c’est cela I’une des particularités de la Sagesse de la Torah.
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9. La Torah : levier de I’Unité d’Israél
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Dévarim 14-1
Vous étes les enfants de I'Eternel, votre D-ieu: ne
vous tailladez point le corps, ne vous rasez pas
entre les yeux, en I'honneur d'un mort

-X9) 377300 XY :02°P0K -2 ,00% 0913
Ma2--02°PY 1°3 A7 MWD

Yébamot 13b
Reish Lakish dit & Rabbi Yohanan : Je devrais lire ici 182 W28 1301> °277 Wp? w1 7°2
le verset : "Vous ne vous couperez pas [titgodedu]" Yryn &9 377300 87 {'X:7"° 0127}

(Deutéronome 14:1), qui est interprété comme °% *y2°n 177200 X7 "R NITIAN NITIAN
signifiant : Ne vous multipliez pas en factions 5y 77320 3yn K93 RIpG KT N

[agudot]. m
Béréchit 32-25

Yaacov étant resté seul, un homme lutta avec lui, 7V 30y UOR PaR ;1729 ,2Py° nn

jusqu'au lever de I'aube Tows nivy.
Vayikra 26-8

Cing d'entre vous en poursuivront une centaine, et
cent d'entre vous une myriade; et vos ennemis
tomberont devant votre glaive.

1227 227 AN ,ARR AWnGg 0% 1T
2707 ,02739% OYAR 1997 ;107

Rashi - Chémot 19-2
Israél y campa Comme un seul homme, d’un seul ceeur [d’ou 293 TN WORD ORI v
I’emploi du singulier], tandis que les autres étapes ont eu niPAga 99 XY SR TN
lieu dans des récriminations et des querelles (Mekhilta). npi20n1 ninivng:
N 7Y K2 f7 @I

NPNIR W 0990NY 2ANOW I 90 12T
7312 (600,000) X127 DWW X177 A7NA
DRIW *12 Nl

Selon le Zohar, il y a 600 000 lettres dans la Torah
en lien avec le nombre d’ames des Bné Israél

Talmud Makot 10a

Rabbi Yosei, fils de Rabbi Hanina, dit : « Que signifie

ce qui est ecrit : « Une épée est sur le baddim, veno’alu » _

(Jérémie 50:36) ? Il convient qu’une épée soit placée X D27 N2 IRPIT 272 "0 *37 M0RT
sur le cou des ennemis des érudits de la Torah, un o°723 728 2907 {121y
euphémisme pour les érudits de la Torah, qui 2y DRI MINIE DY 270 20K
s’assoient et s’engagent dans I’étude de la Torah  17IR2 TRPRIY) PAYIY D021 1070
individuellement [bad bevad]. De plus, ils deviennent 2202 .7WawaY Xo& , 71 X9).722 72

insensés par 1’étude individuelle, comme il est écrit ici D272} oD 2°097 PRI KT
. Veno'alu, et il est ecrit la : « Car nous avons été XX , TV X?) ,M19R11 WR” {X7:2m
insensés » (Nombres 12:11). De plus, ils péchent par- SAINVD TR MRIY L PRYINY

la, comme il est dit immédiatement apres : " Et car {370 TPV} RITD RIK YR
nous avons péché «. Et si vous le souhaitez, dites que i 'T'wixf’ﬁtzz o
d’ici il est dérive que no’alu signifie péche : « Les I
ministres de Tzoan ont péché » (Isaie 19:13).
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QUESTION

On se demande pourquoi la bénédiction du bouquet ne mentionne que le Loulav ¢ %y
27 n»wy’ alors qu’a priori, selon la symbolique ‘Odeurs/Gouts’ en rapport avec
‘Mitsvot/Limoud’, le Etrog serait plus approprié que le Loulav, puisqu’il représente le
juif qui a aussi les mitsvot a son crédit en plus de I’Etude de la Torah ?

REPONSE A CETTE QUESTION

Comme nous I’avons mentionné, le bouquet du Loulav réunit les 4 types de Juifs. Or
chaque Ben Israél porte en lui 2 dimensions : Un corps et une Néchama.

Le corps c'est ce qui sépare, alors que la Néchama réunit, car elle est commune au
peuple juif.

Quand le peuple juif se réunit, quand il y un ‘“m=2n, une connexion entre les juifs, alors
il y a un dévoilement des Néchamot : il y a de la Kédoucha qui permet a la Shé’hina de
se révéler. Ce principe s’applique méme s’il y a seulement 2 juifs et pas uniquement a
partir d’un Minyan.

Quand des juifs sont ensemble il y a une union qui dévoile le 715w ") - La
découverte de la présence divine.

Mais quand un juif est détaché des autres, alors c'est son corps qui prend le dessus.

Quand quelqu’un perd un proche, la Torah écrit « ne vous tailladez point le corps en
I'nonneur d'un mort » et la Guémara en deduit « Ne vous multipliez pas en factions
[Agoudot] », ce qui a fixé la Halakah de ne pas faire des clans au sein du peuple.

Comment la Halakha concernant les factions découle-t-elle du sens simple de ce
verset ; Quel est le lien entre « se taillader le corps » et « faire des clans » ?

La réponse est que celui qui s’entaille pour un mort veut montrer que sa tristesse pour
la perte de son proche atteint son maximum. Cet excés vient du fait de placer le corps-
visible comme I’essentiel. Car c’est lui qui disparait lors du décés. La Néchama, qui
n’est pas visible, remonte quant a elle vers Hachem. Elle ne meurt pas. Or, c'est la
Neéchama-1’ame qui est la plus importante.

Mais au niveau des Néchamot, le peuple juif ne forme qu’une seule entité. Donc celui
qui ne voit que le corps, se fait des entailles. Ces entailles le separent de ce qui unifie
le peuple et le rend éternel, a savoir la Néchama et non le corps. Ces entailles
contribuent a perdre 1’unité du peuple juif.

Ainsi ’ordre ‘ne pas s’entailler le corps, conduit a contrer la formation de clans © nimix
nimag’’, au sein du Klal Israél. Le corps sépare les individus : Quand un juif est seul, il
n’y a pas de lien avec d’autres Néchamot. Son lien interne n’est que potentiel et le
corps prend le dessus. Alors que quand nous sommes réunis ensemble, les Néchamot
prennent le dessus et il y a une unite.

Sur le verset Béréchit 32-25, cité ci-dessus, nos Sages disent que I’homme que Yaakov
a dominé quand il est resté «seul » pendant la fameuse nuit, c'est 1’ange tutélaire
d’Essav que la Tradition identifie comme étant aussi le Yétser Ara.
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Ainsi, ce verset nous apprend que le Yétser Ara lutte avec le juif isolé, quand le juif
reste seul.

Mais quand les juifs sont ensemble, dans I’harmonie, il y a une unité qui dévoile la
Kédoucha, ce qui chasse le Yétser Ara.

L’essentiel est d’arriver a s’unir. Chacun, méme a titre individuel, prend une plus-
value : sa dimension ‘Yétser Ara‘ s’abaisse et sa dimension divine prend le dessus.

L’unité du Klal Israél, ce n'est pas juste un bénéfice pour le Klal - le groupe, mais il y
aussi un gain personnel.

La Torah dit : « Cing d'entre vous en poursuivront une centaine (d’ennemis) , et cent
d'entre vous une myriade » : Si pour ‘5 juifs’ la Torah indique ‘une centaine d’ennemis
poursuivis’ (soit un multiplicatif d’ordre 20), comment aprés le verset peut-il dire que
pour une ‘centaine’ ce sera ‘une myriade’, soit une quantité énorme, innombrable (que
I’on évalue comme étant 10 000). En toute logique pour 100 nous aurions dd avoir que
2000 ennemis poursuivis et pas 10000.

La réponse est que chacun prend de la force, la force cumulée devient exponentielle.
Ce n’est pas seulement le Klal qui prend de la force mais aussi chaque individu qui se
rattache au Klal.

Les premieres lettres des noms des 4 espéeces :

« Etrog Aravah Loulav Hadassim - °0777 227% m127w 2708 » forment le mot « 799N -
Je vais monter ». Ainsi la réunion de ces 4 espéces qui symbolisent 1’union des Bné
Israél dans leur Klal, est une source de progression pour chacun qui participe a cette

union. Le particulier ‘09’ - ‘Prat’ s’éléve quand le groupe ‘795’ - ‘Klal’ se réunit ; Le
‘Prat’ prend beaucoup plus de force du fait qu’il est au service du ‘Klal’.

Mais quel est le moyen par excellence pour assurer I’unité du Klal Israél ?

C’est I’étude de la Torah !

Au moment du Don de la Torah, quand tout le peuple campa « comme un seul homme,
d’un seul coeur » alors c'est comme si leurs ames avaient formé un Sefer Torah,
comme le dit le Zohar ci-dessus « les 600 000 lettres de la Torah sont en lien avec le
nombre d’ames des Bné Israél »

De 14, nous voyons que c'est essentiellement par la Torah qu’il y a une union des
Néchamot.

On peut faire des Mitsvot en étant isolé, mais les Sages recommandent de ne pas
étudier seul.

Il ne deviendra pas ‘Hakham, il deviendra béte ! (voir réf. ci-dessus)

La véritable sagesse de la Torah ne vient que par ’union et ’agrégation des Néchamot,
quand on est « comme un seul homme, avec un seul cceur ».

C’est 1a que 7ovx - je monterais individuellement. La progression la plus grande se fait
dans I’Etude de la Torah. C’est lorsque l’individu fusionne sa compréhension des
choses pour la méler a celle du Klal, qu’il en sortira finalement grandi !
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En confrontant les pensées de chaque individu, on arrivera a une conclusion ou 1’unité
régnera. Car chacun, en apportant sa contribution personnelle liée a sa Néchama,
completera les manques de 1’autre (et inversement). Au final, une unité profonde et
intime du Klal se constituera.

Selon I’expression de nos Sages, au début de leur étude, ils « s’encornent » dans les
paroles de Halakha. Personne n’est d’accord.

Puis finissent par régner ’amour et I’harmonie. L’ unité est alors bien plus profonde,
car elle a traversé 1’expérience de la confrontation la plus rude. Mais au final, les
Néchamot finiront par s’unifier pour former un Sefer Torah.

Rabbi Akiva a dit: « Aime ton prochain comme toi-méme, c'est un grand principe
dans la Torah » - 717iP2 2373 992 17 .90IR 72y °27 .9912 777 P23X) : Rabbi Akiva
n’a pas dit « miena » mais « 7in2 » . Cela pour souligner que la Torah reste le moyen le
plus puissant pour s’unir. En conséquence, celui qui étudie seul n’est pas aligné sur
I’effet le plus puissant de la Torah et son Etude n’est pas une véritable Etude.

On comprend maintenant pourquoi le bouquet des 4 especes qui exprime 1’union des
Bné Israél et implique la progression la plus grande méme a titre individuel, ne peut
s’exprimer que par I’Etude de la Torah. C’est elle qui unifie le peuple. C’est elle qui
éléve I’individu au sein du Klal. D’ou la bénédiction ‘291 N0 9¥° car ’union s’est
répercutée essentiellement via I’Etude.

On peut trouver une allusion a cette élévation dans Chir Achirim 7-9 “nna mhyx’ - Je
monterai au palmier, qui peut aussi se lire ‘Je vais m’¢lever/grandir (allusion aux
initiales des 4 espéces) la branche du palmier (allusion au Loulav).

Ainsi nous avons vu que la mitsva des 4 espéces nous permet de progresser dans
I’Etude de la Torah.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Il peut exister une tendance a vouloir étudier seul. Cela donne 1’impression de
progresser plus vite et au rythme que 1’on souhaite. Mais la Torah ne peut s’acquérir
véritablement que dans 1’unité du peuple. Lorsque la Néchama de chacun fait briller sa
lumiére dans le Klal. C’est 1a que la véritable compréhension peut émerger, corrigée
des erreurs de I’individu quand il est isolé, sous I’impact de son corps.

Mais, cela se répercutera également, comme par réciprocité, sur I’'union du peuple, qui
deviendra plus profonde.

D’une part, I’'union des Néchamot conduit a une Torah authentique.
Et d’autre part, cette Torah authentique obtenue, renforcera 1’union des Néchamot.

De sorte que chaque Néchama, a titre individuel, peut bénéficier de cette « explosion »
de lumiere qui résulte d’une telle étude réalisée dans 1’unité.
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10. Intérioriser la Emounah
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Vayikra 23-40

Vous prendrez, le premier jour, du a7 PY 9 NWRAT O3 095 anneo)
fruit de I'arbre Hadar, des branches de IR C ) & = Bed B

palmier, des rameaux de I'arbre aboth 273-"27) ,N2Y-Y¥ AN 2R NHI

et des saules de riviere; et vous vous ala) ny:w-_ay:-"?x oD 335’7 Dﬂﬂ?ﬂvﬂ
réjouirez, en présence de I'Eternel

votre D-ieu, pendant sept jours.

Toute I’année on apportait des libations de vin et a Souccot on ajoutait des libations
d’eau.

QUESTIONS

1. Pourguoi Souccot tombe aprées Kippour, et pas en Nissan, lorsque le peuple est
sorti d’Egypte et a été entouré des nuées protectrices d’Hachem ?

2. Pourquoi avoir privilégié le Loulav dans la bénédiction du bouquet (" n%wv1 %y
27°") plutdt que le Etrog qui symbolise le juif complet dans son service Divin ?

3. La maniére la plus parfaite d’accomplir la Mitsva du Loulav est de la réaliser
dans la Souccah. Pourquoi ? Quel lien entre ces deux Mitsvot qui paraissent
indépendantes ?

4. Pourquoi c’est a la féte de Souccot qu’on offre des libations d’eau ?
5. Qu’est-ce qui justifie la joie si intense des libations d’eau ?

Réponse a la question #1

Chaque faute entame la Emounah. Cet affaiblissement de notre foi en Hachem
s’accompagne d’une perte de confiance et il faut attendre 1’expiation de nos fautes a
Yom Kippour pour réparer ce défaut de Emounah, de foi et de confiance en Lui.

A la fin de Yom Kippour, notre Emounah est réparée. C’est le moment de faire la
Souccah.

Akadoch Baroukh Hou nous entoure dans la Souccah : la Chékhina nous protége, on
est a I’ombre de la Emounah.

Cependant la Souccah qui nous entoure et la Emounah qu’elle véhicule sont encore
séparées de notre intériorité. Cette Emounah n’est percue que de fagon intellectuelle,
elle n’a pas encore pénétré notre coeur et nos membres pour nous donner de la vitalité.
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Tout Ben Israél tire sa vitalité d’Hachem. Quand on n’a plus d’Emounah, on n’a plus
la force de prier et de ressentir notre contact avec Hachem. Ainsi le prophéte Habacuc
a proclamé « mm inymyz 2738 »; le juste vivra par sa Emounah !

Tant que la Emounah est extérieure, I’homme ne peut pas servir Hachem correctement
car sa relation avec Hachem se réduit a une connaissance intellectuelle. La seule facon
de remplir son Service Divin de vitalité, ¢’est d’intérioriser sa foi en Hachem, d’en
faire pénétrer le coeur pour qu’elle se diffuse dans tous les membres. De cette fagon,
son Service Divin sera plus fervent et fait avec enthousiasme.

D’abord il entre dans la Souccah qui est encore extérieure a lui. Puis il prend les Arba
Minim : les 4 especes qui, ensemble, représentent quatre membres principaux du corps
humain:

- Le Hadas a des feuilles dont la forme rappelle celle des yeux : nos fenétres vers
I’extérieur.

- Le Etrog représente le cceur, siége de nos émotions.

- La Aravah, ce sont les lévres, la parole qui exprime ce que nous avons a
I’intérieur.

- Le Loulav, c'est la colonne vertébrale, point de départ de nos actions.

En prenant ce bouquet des 4 espéces, ¢’est comme si I’homme se prenait lui-méme et
quand il agite le bouquet c’est comme s’il remuait son propre corps: Selon les
kabbalistes, en remuant ces 4 especes, il faut faire un petit mouvement vers le bas.
L’objectif étant de faire entrer a I’intérieur de soi la Emounah qui émane de la
Souccah. Le Loulav symbolise tous les membres de la personne et il bouge, car quand
la Emounabh est intériorisée, elle imprégne I’homme de vitalité.

Nos Sages nous disent qu’un Loulav qui a seché est Passoul , inapte a la Mitsva, car il
est comme mort et « Ce ne sont pas les morts qui loueront le Seigneur » « 1% oonnn 7
»,

Le Loulav doit symboliser la vie, une fois qu’il a séché ce n’est plus possible de
’utiliser. D’ailleurs la valeur numérique de « 2715» Loulav est 68 comme celle du mot
« o°n » vivant.

Réponse a la question #2

Cela permet aussi de comprendre pourquoi avoir privilégié le Loulav dans la
bénédiction du bouquet (27> n>v1 53") plutdt que le Etrog. Car le Loulav, symbole de
la colonne vertébrale, c’est ce qui nous permet de nous courber pour faire descendre la
Emounah a I’intérieur de soi. Et cela s’obtient par une étude intensive de Torah, dont
le but est de confronter la Vérité transcendante de la Torah a nos lacunes dues a la
condition humaine. A force d’efforts et d’investissement dans cette étude, I’homme
finira par intégrer et a rendre profond en lui les notions qui étaient au depart loin de
lui.

C’est le Loulav, symbole de cette étude intensive, qui donne la force de « graver » la
Torah dans son cceur au point d’en comprendre profondément sa Vérité.
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A I’image de la colonne vertébrale qui permet de faire descendre la téte de I’homme au
niveau de son cceur.

Ainsi, ’essentiel des 4 especes qui va permettre par excellence d’intérioriser la
Emounah et d’avoir un surplus de vitalité spirituelle en nous, c’est le Loulav.

On comprend pourguoi le verset parle de « prendre pour soi » - « oy annpy ». C’est-a-
dire, ce qui est a I’extérieur de vous, vous le prendrez a I’intérieur de vous, pour vous :
jusqu’a que cela devienne une partie intégrante de vous.

Réponse a la question #3

La meilleure fagon d’accomplir la Mitsva c’est d’agiter le Loulav dans la Souccah. On
se rend dans ce lieu de Emounah, la ou la compréhension nous dépasse, pour faire
pénétrer cette Emounah dans notre cceur et la rendre vivante en nous a travers le
Loulav.

Réponse a la question #4

Les deux dimensions Souccah/Loulav, ou encore « Emounah transcendante/Emounah
pénétrante » sont représentées par les 2 libations de vin et d’eau.

Le vin est apprécié pour son bon goiit qui apporte de la joie. Alors que I’eau qui n’a
aucune saveur ne contribue aucunement a la joie.

Ainsi, le vin et I’eau symbolisent ces 2 dimensions de Emounah:

- Ladimension « vin » : c’est le symbole du juif qui arrive a comprendre la beauté
du Service Divin : plus il comprend les voies d’Hachem dans le Monde, plus cela
donne un sens profond a sa vie. Du coup, il sert Hachem avec « golt » et comme
il ressent ce qu’il fait, il en ressent de la joie et il est reconnaissant pour cela.

- Ladimension « eau » : ¢’est le symbole du juif croyant qui sert Hachem par pure
confiance : il Lui obéit parce qu’il sent que cela est vital tout comme on ne boit
de I’eau que pour épancher sa soif (et pas pour apprécier son godt comme pour le
vin). De méme ce juif se contente de s’en remettre a Hachem, sans comprendre
Ses voies. Il vit et sert Hachem par Emounah pure. Ce qu’il fait est juste et droit
méme s’il ne comprend pas. Pour tout, il fait confiance a Hachem méme s’il ne
saisit pas, méme partiellement, comment Hachem dirige Son Monde.

Parfois on peut servir Hachem avec Témimout- Intégrité « 7oy 7 ay man onn ».

Et parfois on sert Hachem avec EMET, on sent la compréhension de la chose, la Vérite
qu’elle contient.

J’ai de la compréhension, ca m’apporte quelque chose, je suis touché, ¢ca me donne de
la vitalité.

A Souccot, la Emounah transcendante pénétre 1’homme : le Loulav attire en
profondeur la sainteté de la Souccah.

C’est le moment ou on prend I’eau (i.e. la Emounah simple sans gott) et on 1’offre en
méme temps que le vin (qui a du godt et symbolise ce qui est ressenti profondement,
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avec compréhension). Comme si 1’eau, tout en restant de I’eau, captait toute la saveur
du vin.

Réponse a la question #5

Certes la compréhension procure de la joie. Mais toute compréhension ne pouvant étre
que limitée, cette joie est donc forcément elle aussi restreinte aux limites de cette
compréhension. Mais a Souccot, la Emounah arrive a remplir I’homme de vitalité telle
que paradoxalement 1’offrande d’eau le réjouisse encore plus que 1’offrande de vin.
C’est la joie la plus grande : je comprends profondément qu’Hachem me dépasse
infiniment. De sorte que cette joie brise toutes les limites de ma compréhension. Je me
réjouis avec Akadoch Baroukh Hou justement parce que je comprends en profondeur
qu’ll me dépasse infiniment : je peux donc m’appuyer sur Lui tout simplement, sans
rien avoir besoin de comprendre, car je sais qu’ll n’a aucune limite. Cette allégresse
dépasse toutes les joies.

Il n’y a qu’a Souccot (au travers du Loulav qui fait penétrer en profondeur la
transcendance de la Souccah) qu’on arrive a construire un tel niveau de Emounah qui
par la suite va permettre de faire des libations d’eau qui vont rejoindre les libations de
vin, jusqu’a atteindre le paroxysme de la joie.

Car c’est seulement en passant par la joie de la compréhension (libation de vin), que
I’on peut ensuite atteindre la joie de la Emounah simple (libation d’eau). On a compris
qu’on n’a plus besoin de comprendre et que I’on peut se remettre simplement entre les
Mains d’Hachem, sans réserve. C’est cela la joie la plus grande possible, car elle n’a a
présent plus aucune limite. Le temps de cette joie, c’est la féte de Souccot, quand on
agite le Loulav dans la Souccah.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

a joie de cette Emounah de Souccot, fait sauter toutes les limites inhérentes a la
compréhension seule. Comprendre reste toujours limité. La foi pure seule peut paraitre
sans goQt. Mais quand la compréhension elle-méme mene a atteindre la foi pure, alors
la joie depasse toutes les limites.

Vient alors Chémini Atséret. En ce jour, il ne reste plus rien des éléments matériels des
Mitsvot de Souccot : ni Souccah, ni Loulav, ni libations d’eau .... Désormais, c’est
I’homme lui-méme qui se met a danser, a ’image de ce Loulav qui s’agite. Car il a
tellement bien intériorisé la Emounah qu’il n’a plus besoin de Souccah ni du Loulav
pour manifester la Emounah. C’est comme si I’homme lui-méme était devenu Souccah
et Loulav : La Emounah est totalement intériorisée a Chémini Asteret.
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11. Rechercher la Volonté Divine
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Isaie 4-6
Il'y aura comme une tente donnant, le long du jour, 3277% ,0R1°-2%7 1270 1720)

de I'ombre contre la chaleur, servant d'asile et de Nain}valiabiclelaiyiBiyioigiabl
refuge contre I'orage et la pluie Ty

Choul’han Aroukh — Orakh ‘Hayyim 631b

Une Souccah est valide si la majorité du s'chach ‘ ‘
projette une ombre dont la surface est supérieure de JW T2 AN7Y 13D 293 OX

deux petites mesures a la surface éclairée par le ADR0 73RN VI TN
soleil et donc l'espace vide dans le s'chach est 702 QXIWIY 12192 W 720
[considéré comme] trés petit, tandis que [sous] une o0 17200 92 YW DRI nnna
plus petite partie du s'chach, la surface éclairée par TR Anann 1200 ANy
le soleil dépasse la partie ombragée d'une petite ' “-UEW?
mesure.

Talmud - Avoda Zarah 3a

D-ieu a donné aux nations l'occasion d'accomplir une

Mitzva, car le Saint, béni soit-1l, ne traite pas ses . )
créations de maniere tyrannique [beteruneya], mais N1 1173 WITRT PRY RPN
veut qu'elles aient le sentiment d'avoir été jugées D172 OV N2117032 N2
éq_mtablement. Et pourquoi D-ieu q\uallfle-t-ll_ la PR XD A7 P ORBX)
Mitzva de la s'oukka de_ Mitzva facile a accomp_llr ? 0" Ti0n 7°2 N°97 DI
Parce que l'accomplissement de cette Mitzva i :
n'implique aucune perte monétaire.

Talmud - Avoda Zarah 3a - suite

Immédiatement, chaque gentil prendra des matériaux ouia [7oX)] 708 92 0
et,irg co_nstruire une soukka sur son toit. Et le _Saint, W32 7210 Aipiv) 773
Beni splt-ll, metira sur eux la chgleur [r_nak('jllrl du 7pm X972 WITP) 3
soleil a la saison de Tammouz, c'est-a-dire I'été, et ‘ ¥ * ~’L)
chacun de ceux qui sont assis dans leur soukka sera 1720 N1PNA AT TP 24
incapable de supporter la chaleur, et il donnera un iN2702 VY2 TOR] TR 23]
coup de pied a sa soukka et s'en ira, R
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QUESTIONS

1. Souccot est une féte qui a deux Mitsvot essentielles : Souccah et les Arba Minim
— les 4 espéces. Pourquoi la Torah a désigné la féte par « Souccot » en lien avec
la Mitsva de la Souccah uniquement ?

2. Pourquoi est-ce la Mitsva de la Souccah qui a été choisie pour distinguer les
Juifs des non Juifs ?

3. Pourquoi Hachem fait briller le soleil sur les Souccot des nations plutot que
d’envoyer la pluie ?

REPONSES A CES QUESTIONS

Nos Sages expliquent que les 4 espéces correspondent aux 4 types de juifs par rapport
a leur investissement dans les Mitsvot et ’Etude de la Torah : la « bonne odeur »
s’applique a celui qui fait des bonnes actions (i.e. les Mitsvot) et le « golt agréable» a
celui qui étudie la Torah (i.e. I’Etude donne du « Taam », du gott a la pratique). Alors
chacun des 4 éléments du bouquet de Souccot sera le symbole d’une catégorie de juif :

- Le Etrog (cédrat) posséde un bon goQt et une bonne odeur. Il représente les
personnes qui possedent la sagesse (I'étude de la Torah) et accomplissent de
bonnes actions (le Mitsvot)

- Le Hadas (myrte) possede une bonne odeur mais n'est pas comestible : C’est la
personne qui fait les mitsvot mais n’étudie pas

- Le Loulav (branche de palmier) dont I’arbre a un fruit comestible mais la
branche est inodore : C’est la personne qui étudie la Torah mais n’accomplit
pas les mitsvot

- La Aravah (feuille de saule) n'a ni gott ni odeur : c’est la personne qui n’étudie
pas et qui ne pratigue pas

Dans nos prieres de Roch Hachana et de Kippour, on dit «... nax a71% 295 Wwy» que
nous soyons tous une seule association ; tous comme un bouquet uni pour faire Ta
volonté avec un cceur entier

C’est a Souccot, avec les 4 especes que tous les Bné Israél se réunissent en un seul
bouquet.

Cependant, cette réunion peut péatir du comportement de certains individus qui
introduisent des éléments étrangers au Service Divin, comme un intérét personnel ou
une intention égoiste dans I’accomplissement de telle ou telle mitsva. Dans un cas
pareil, cela ne peut plus garantir 1’objectif de «nz» selon Ta Volonté. Sachant que
I’'union des Bné Israél a pour but de faire la Volonté d’Hachem, toute motivation
personnelle contribue a diverger de la VVolonté Divine.

Celui qui prend en compte son intérét ou son ressenti personnel dans la réalisation de
certaines Mitsvot va automatiquement faire des arbitrages entre les commandements

44



d’Hachem et il introduira des différences dans la réalisation des Mitsvot. Ceci va a
I’encontre du principe de ne pas choisir entre les Mitsvot pour ne pas enfreindre
I’interdit d’ajouter ou de diminuer sur les commandements Divins. Et méme si une
Mitsva lui procure beaucoup de plaisir, il faut que sa réalisation soit indépendante de
sa volonté propre. Inversement, il doit faire aussi les Mitsvot qui 1’attirent moins avec
le méme enthousiasme que celles qui lui procurent de la satisfaction, car elles sont
autant demandées par Hachem. Sa volonté personnelle ne devrait pas interférer avec
Celle d’Hachem. Ce qui compte le plus dans la pratique c’est de réaliser la Volonté
Divine, méme si on n’y trouve pas son compte.

La Souccah est justement le symbole de celui qui fait la Volonté d’Hachem
indépendamment de toute considération personnelle. A I’instar du soleil qui donne de
sa lumiére a la lune qui la recoit, Hachem donne de Sa lumiere aux Bné Israél. Comme
la lune qui est un récepteur de la lumiére du soleil, les Bné Israél sont des récepteurs
de la lumiére divine. Dans cette liaison, en tant que « récepteurs », nous ne devons pas
laisser interférer notre volonté personnelle, sinon cela revient a se substituer au réle du
soleil.

Parmi les nombreuses régles qui régissent la construction de la Souccabh, il faut que le
toit projette une ombre dont la surface est supérieure a la surface éclairée par le soleil
(réf. Ci-dessus). Si dans la Souccah, il y a plus de clarté que d’ombre, alors elle n’est
pas cachere. La Souccah doit empécher le soleil d’entrer. Elle doit nous protéger de
vouloir donner notre « clarté », on est a ’ombre de la Emounah et nous respectons
notre déclaration au mont Sinai : « Naassé Vénichma », on fait confiance a Hachem :
Si Hachem dit que c¢’est une mitsva, je I’accomplis ; Et si Il dit que ce n’est pas une
mitsva, alors je ne le fais pas. C’est ¢a « %7 mwy» », je fais la volonté d’Hachem sans
réserve et sans y méler une volonté personnelle et ¢’est ¢a la Souccah. Je mets de c6té
ma volonté de briller, de dispenser de ma lumicre. Je reste a I’ombre !

On va aussi comprendre le verset d’Isaie :

« w1 a0 LNIReRYY ,Iom janhn oni-2% man 201 » (réf. Ci-dessus) : la Souccah va étre
protection le jour face au ‘oy— le ruisseau et contre ‘-yp’— de la pluie. Comme
I’indiquent les valeurs numériques, ‘Zerem’ est égale a 247 et ‘Matar’ est ¢gale a 249.

La Souccah permet de se protéger a la fois du manque symbolisé par le chiffre 247’ et
de I’exces symbolisé par le chiffre ‘249’ et. Ainsi la Souccah, permet de se tenir dans
I’espace entre ces 2 chiffres, soit a ‘248 le nombre de commandements positifs. Dans
la Souccah on ne fait que la volonté d’Hachem, ni plus, ni moins.

Le Talmud (‘Avoda Zara 3a) rapporte la réaction des nations a la fin des temps quand
elles réaliseront la valeur des Mitsvot et la grandeur d’Israél. Alors, elles demanderont
a D-ieu qu’Il leur accorde une Mitsva pour qu’ils aient la possibilité de 1’accomplir et
recevoir une récompense. D-ieu leur donnera la Mitsva de la Souccah. Tous
s’empresseront de construire des Souccot et dés qu’ils y entreront, Hachem fera sortir
le soleil de son écrin ce qui provoquera une chaleur insupportable, au point qu’il sera
impossible de résider dans la Souccah. Devant cette situation les goyim quitteront la
Souccabh et de rage, ils donneront des coups de pied en en sortant.
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Comme les goyim ont quitté la Souccah a cause de la chaleur insoutenable, nos Sages
se demandent quelle est leur erreur, puisqu’on sait que dans un cas pareil, la Torah
nous dispense de la Mitsva. Et ils répondent que leur erreur est d’avoir donné un coup
de pied en sortant. Dans les mémes conditions, par comparaison, les Bné Israél
auraient ressenti de la tristesse d’étre obligés de quitter la Souccah.

Avec cette seule mitsva, Hachem nous dévoilera I’erreur dans la perception du Service
Divin par les non- juifs. A I’instar de Paro, ils se positionnent toujours « au-dessus de
leurs dieux », c'est a dire qu’ils définissent le Service Divin comme quelque chose
qu’ils contrélent et qui les sert. C’est-a-dire qu’ils recherchent dans leur service ce que
leurs dieux peuvent leur apporter. Méme quand ils trouvent un plaisir a servir leurs
dieux, cela inclut toujours une forme d’ego. Cela se traduit par des réactions telles
que : «je suis religieux car cela m’épanouit». L’agenda du juif religieux est
diamétralement différent puisqu’il est centré sur «7myy mwy> » - faire Ta
Volonté (comme on I’a vu précédemment avec la Souccah qui est ni ‘249, ni 247”)

Hachem a fait sortir le soleil trés fort, plutot que la pluie. Car le soleil c’est la
dimension d’émetteur (celui qui donne) ; par le biais du soleil, Hachem leur exprime :
« vous, vous voulez étre des soleils », vous cherchez a faire exister votre ego a travers
votre pratique religieuse.

S’ils donnent un coup de pied en sortant, c’est que selon leur logique cette Mitsva ne
leur sert a rien, tout leur service divin tourne autour de « qu’est-ce que cela peut
m’apporter ».

Le judaisme invite le fidele a toujours savoir comment faire la volonté d’Hachem
méme s’il n’y a pas d’intéréts, c’est la dimension du ‘mmw>’ (pour la mitsva elle-méme)
qui est présent dans la Mitsva de la Souccah. Cette dimension de désintéressement
total n’existe pas dans le service divin des goyim.

Une autre régle de la construction de la Souccah est qu’il faut qu’elle soit entourée au
Minimum de 3 murs dont 2 complets et d’un 3°™ large au moins d’un tefah (environ la
largeur de quatre doigts). La disposition de ces 2,5 murs ressemble a la lettre «i1 - Hé »
qui d’apres les kabbalistes fait référence a la Royauté Divine. Le « Hé » montre qu’on
se plie a la volonté Divine : Lichma se décompose en 7' »w%' ‘Léchem Hé” — pour le He

Pour terminer, le but de la réunion des Bné Israél , avec tous ses différents membres
incarnés par le Loulav, c’est « m¥7 mwy> » - faire Ta Volonté et cela est réalise en
priorité gréce la Souccah. Ainsi, la finalité du Loulav, c’est la Souccah. La féte porte
donc bien son nom : Souccot.

La meilleure fagon d’accomplir la Mitsva de la Souccah et la Mitsva du Loulav , c’est
de prendre le Loulav et I’agiter dans la Souccah. Ainsi, on fait a la fois © 77ax 095wy
nnx et “ e - Tous comme un bouquet uni pour faire Ta volonté avec un coeur entier

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Tout homme ressent une certaine satisfaction dans la proximité avec D-ieu. Il se sent
¢levé, raffiné, donne un sens a sa vie... En fonction de ces sentiments, il pourrait
déterminer une hiérarchie dans les priorités de ses devoirs religieux. Ce qu’il ressent
comme plus noble, ce qui I’exalte le plus, il s’efforcera de I’accomplir de son mieux.
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Et ce qu’il ressentira moins, ou qu’il percevra comme une contrainte, il le délaissera.
Bien plus, méme ce qui correspondra a ses attentes, il sera tenté de I’accomplir parce
que cela lui convient, et non pas par asservissement a la VVolonté Divine.

La Torah sollicite le Juif a servir Hachem en annulant sa volonté au profit de la
Volonteé Divine. Cette dimension est exprimeée par la Souccah et singularise le Service
Divin du Juif.

La grandeur d’un tel service Divin est qu’il ne se limite pas a la volonté, aux intéréts et
aux priorités de I’homme. En effacant sa volonté pour laisser apparaitre la Volonté
Divine uniquement, I’Homme ¢€léve ses actions a un rang Divin, donc infini.
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12. Hachem enlace les Bné Israél dans la Souccah
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Vayikra 23-40

Vous prendrez, le premier jour, du fruit de
I'arbre Hadar, des branches de palmier, des
rameaux de l'arbre aboth et des saules de
riviere; et vous vous réjouirez, en présence de
I'Eternel votre D-ieu, pendant sept jours.

Y ™9 ,71iwRI0 o2 029 onmpY
N2Y-TY Y ,0°RH N5 777
M 199 ,anmniy ;5ni-"27Y)

07> NYW--07K.

QUESTIONS

Du verset de Vayikra 23-40 ci-dessus, nos Sages ont appris que le compte de nos
fautes ne redémarre qu’a partir du « premier jour » de la féte. Nous avons déja vu
une raison de ne pas commencer le compte des fautes des le lendemain de Kippour.
Mais la réponse la plus est connue a cette question dit que les 5 jours qui séparent
Kippour de Souccot est une courte période « hors décompte », car il y a tellement de
Mitsvot et de préparatifs a faire ; comme la construction de la Souccah, 1’achat des 4
especes ... qu’il n’y a pas de temps pour fauter. Cette réponse surestime le temps
des préparatifs et en réalité, il reste du temps durant lequel il est possible de fauter !
En fait, nos sages veulent dire que le simple fait de penser a toutes ces mitsvot et de
s’investir dans leurs préparatifs protege de la faute.

1. Selon cette réponse, se pose la question suivante : si déja la préparation aux
Mitsvot de la féte protége de la faute alors pourquoi I’accomplissement méme

des Mitsvot lors de la féte ne protege pas aussi de la faute ? A priori, ’action
devrait dépasser I’intention ?

2. Pourquoi ce principe de protection di a la préparation des Mitsvot n’a-t-il été dit
que pour la féte de Souccot ? Pour aucune autre Mitsva nous disons une telle
chose. Si la préparation a Mitsva protége, nous aurions di considérer que la
préparation de toute Mitsva protege !

Il est dit « ¥ °¥y2 m11BN3 - comme un pommier au milieu des champs », ainsi
mon bien aimé parmi les jeunes « >n? Pinn 9°91 PAYN AN 932 - a son
ombre je désire m’assoir et son fruit est doux a mon palais »

Le Zohar dit que cette ombre, c’est ’ombre de la Souccah et ce fruit c’est le
Etrog.

3. Pourquoi compare-t-on la Souccah au pommier ?

4. Pourquoi ne faire référence qu’a I’Etrog ?
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REPONSES A CES QUESTIONS

La Guémara Chabbat dit que les Bné Israél sont comparés au pommier. La Guémara
fait cette comparaison avec les Bné Israél pour dire que lorsque les Bné Israél étaient
au pied du mont Sinai et ont déclaré Naasse veNichmat, alors ils se sont comportés de
facon exceptionnelle a I’instar du pommier.

En effet, le pommier est une exception parmi les arbres fruitiers : Alors que pour tous
les arbres fruitiers, la formation des feuilles n’est qu’une étape avant d’atteindre
I’objectif qui est d’obtenir des fruits, les feuilles ne servant qu’a préparer I’objectif qui
est le fruit. Dans le cas du pommier, cette séquence habituelle « feuilles/fruits » n’est
pas respectée : le pommier donne son fruit avant de produire des feuilles.

Nous comprenons donc que pour tout arbre fruitier, le fruit est 1’objectif et les feuilles
sont une phase de préparation pour cet objectif.

La comparaison avec le ‘Am Israél, montre que 1’essentiel pour les Bné Israél, c’est la
preparation : les feuilles représentent plus 1’objectif que le fruit lui-méme.

Car en réalité I’action du peuple juif est basée sur la Emounabh.

Quand une action dépend d’une compréhension préalable, cette compréhension a la
fonction de préparation a 1’action. C’est cette compréhension qui détermine 1’action.
Mais quand 1’action est basée sur la Emounah, alors on fait méme si on ne comprend
pas. Cela veut dire qu’il y a une envie de faire, méme si on ne comprend pas comment.
L’action n’est pas motivée par la compréhension, mais par un désir de faire la Volonté
d’Hachem, qui dépasse les limites de la compréhension.

Cela fait référence a une envie de servir Hachem : « Dis-moi Hachem tout ce que Tu
veux, je suis prét a le faire ! »

C’est ¢a le Naassé vénichma, ¢a veut dire que 1’action est basée sur la Emounah. Je me
fie completement a Toi, méme si je ne comprends pas, méme si ca dépasse ma
logique : c’est ¢a la Emounah et c’est ¢a aussi la Souccah « I’ombre du pommier ».

« RNININT R7¥» ; c’est 'ombre de la Emounah : Je m’en remets & Akadoch Baroukh
Hou , méme si la Souccah n’est pas trés bien protégée des intempéries. C’est au dela
de la logique. Je suis capable de faire quelque chose au-dela de ce que je peux
comprendre. C’est ¢a la Naassé Vénichma.

La préparation de la Souccah pendant les 5 jours intermediaires releve de cette
dimension. Dans cette période, c’est comme si on disait a Hachem : « Je me prépare a
faire ». A ’image du Naassé Venichma.

La Souccah exprime la dimension de Emounah, ce désir transcendant de faire la
Volonté Divine, présente dans toutes les Mitsvot. C’est ’ombre du pommier. Mais les
jours ou on prépare la Souccah, on prépare cette dimension sublime. On est dans
I’expression de notre amour puissant pour Hachem ou on est prét a tout faire pour Lui.

Dans une telle dimension, la faute n’a plus de place !

La finalité c’est la préparation : « I’ombre du pommier »
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Hormis 1’axe de « préparation » qui fait la grandeur des Mitsvot, ou la préparation est
un objectif en soi, il y a aussi I’axe de 1"« embellissement ».

Le fait d’embellir les Mitsvot montre notre amour pour elles. On ne se contente pas de
les accomplir de fagon factuelle uniquement.

La Mitsva par excellence qui exprime cette exigence de Hidour (embellissement), ¢’est
le Etrog. Péri ‘Ets Hadar (fruit de I’arbre beau). Le Etrog doit particulierement étre
beau. C’est une exigence Halakhique.

Cette Mitsva contient en elle, de facon dévoilée, la dimension d’embellissement
présente dans toutes les autres Mitsvot de fagon cachée.

Souccot est la féte qui atteste de notre amour pour les Mitsvot, a travers :
- LaPréparation : avec la Souccah
- L’Embellissement : avec le Etrog

- Avec joie : « Vous vous réjouirez devant Hachem ».
Qu’est-ce que les jours de préparation a Souccot ?

Comme cela a été dit, la préparation exprime notre amour pour la Mitsva, qui dépasse
la compréhension.

Il est autant nécessaire de se préparer que de faire. Bien que cela ne paraisse pas
logique. La feuille vient apreés le fruit et en est la finalité.

Cette dimension essentielle est inhérente a la Souccah. L’ombre de la Emounah ;
L’ombre du pommier. Comme si la Souccah faisait du concept de préparation aux
Mitsvot, une Mitsva par excellence.

Mais alors, les jours qui précédent Souccot, sont donc une préparation a une telle
Mitsva qui revét le caractére de préparation par excellence.

C’est le moment d’exprimer notre amour pour les Mitsvot, sans aucun calcul,
simplement par foi pure.

Bien plus, on se prépare aussi a la Mitsva des 4 especes, avec le Etrog comme
référence de Hidour Mitsva. Pour exprimer encore une fois notre amour aux Mitsvot.
On les aime tellement qu’on les embellit.

Quand on est investi dans de tels préparatifs, on exprime notre amour total pour les
Mitsvot d’Hachem, avec Emounah pure et simple. C’est cela qui protége de la faute.

Mais a Souccot méme, aprés 1’étape de la préparation, il n’y a plus la méme protection.

De méme, pour les préparatifs des autres Mitsvot, ces derniéres n’impliquent qu’une
seule dimension de « préparation ». Elles n’ont donc pas une telle force protectrice.
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CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Souccot, ¢’est le moment d’exprimer notre amour pour les Mitsvot. Amour qui découle
de notre foi pure en Hachem Qui nous les a données. Qu’on les comprenne ou non. On
les aime tant, que 1’on fait de leurs préparatifs un objectif essentiel. On est aussi porté
a les embellir de notre mieux.

Quand on embellit les Mitsvot, qu’on s’y prépare, qu’on s’y réjouit... alors on montre
que ce n’est pas I’acte lui-méme qui compte, mais avant tout la foi qu’elles expriment.
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13. La joie dans la Perfection
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Dévarim 28-47

« ... Parce que tu n’auras pas servi Hachem, ton D- PO *F-NN D72-X0 TN ,non

ieu, avec joie et bonté du cceur, [alors que tu AP S G L
jouissais] de ’abondance de tout. » = el SRS

Psaumes 19-9

Les préceptes de I’Eternel sont droits: ils réjouissent
le coeur. Le commandement de 1’Eternel est
lumineux; il éclaire les yeux

1 NN ;AP-matn 0 0 TP
QPY DTRR L7732,

Neviim - Mikha 7-20
Tu témoigneras a Jacob la fidelité, a Abraham la

bienveillance, que tu as jurée a nos peéres des les
premiers ages

SR ,0772K7 707,20y DY AR
DIR " 1NAN? DYV

Psaumes 14-7

Ah! puisse venir de Sion le salut d’Israél! Quand le

Seigneur raménera les captifs de son peuple, Jacob

jubilera, Israél sera dans la joie

Tour, Ora’h ’Haim, Siman 417

Les_ fétes étaient fixées en relation avec les 7313 10D NIAR TAID MPNI DTV ...

patnarches .de Pes§ah, contre Abraham (Genése 186), sy sy (" PPWXA2) 2037 DTNAR

niy Cwn wnb - peétris-la et fais-en des gateaux SMX? 7339 MY T FOSY MW

Chavouot contre Isaac, que le son du Chofar du don

de la Torah était sur le Chofar de celui d’Isaac, 97 AN 1NN W 1D N pnY
2°N37 2PY° 7210 NIDW PRR® YW 1RN

Souccot contre Jacob (Genése 34-17), N30 Yy MIPHMA,
pour son bétail il fit des Souccot (enclos) .20 WY WP (T2 PPWRI)

Rachi Bamidbar 7-21 (fin de Nasso — offrandes des Nesiim)

Un taureau, un, issu de gros bétail En référence a
Avraham, & propos duquel il est écrit : « il pritun  J2 RIY 27728 732 ,ION 7B
jeune taureau » (Beréchith 18, 7). P2-12 1" (1 nPwRN2)"

Un bélier, un En référence a Yits‘haq, a propos ST . : .
duquel il est écrit : « il prit le bélier » (Beréchith 1" :(22 OW) PO¥: T332 708 7N

LTI WKW NV L1EN 197 0
X Mt 3Py 23 ;iny naw

22,13). 3 R7-n8
Un agneau, un En référence a Ya‘aqov, a propos (% ow) 2Py T2 ,TIN-22
duquel il est écrit : « et les agneaux, Ya‘aqov les 2Py? 797 DRI

sépara » (Beréchith 30, 40).
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QUESTION

A I’époque du Temple, 13 taureaux, deux béliers et 14 agneaux devaient étre sacrifiés
le premier jour de la féte. Ceci se répétera chaque jour de la féte mais le nombre de
taureaux diminuait d’une unité chaque jour pour passer de 13 le premier jour a 7 le
dernier jour. De ce fait, durant la féte un total de 70 taureaux étaient apportés (somme
de 13, 12,...7). Par ailleurs il y avait 98 agneaux offerts (14 agneaux par jour, pendant
7 jours).

Nos Sages disent que les 70 taureaux représentent les 70 nations du monde dont
I’influence va en diminuant. Comment comprendre ce que représentent les 98
agneaux offerts ?

REPONSE A CETTE QUESTION

Un Midrach dit que les 98 agneaux viennent contrebalancer les 98 malédictions
mentionnées dans la Paracha Ki-Tavo. La raison de ces punitions nous est donnée :
c’est ’absence de joie dans le service divin qui n’a pas été fait de bon cceur " 72Y-X5
A TR -

Il leur manquait la joie. Comme Souccot c’est la féte de la joie, alors la joie prend le
dessus sur les 98 malédictions et c'est cela qui donne la force de les contrebalancer.

Mais alors, une autre question peut se poser : pourquoi avoir besoin des agneaux
guand on sait que le féte elle-méme procure de la joie ? La joie de la féte devrait étre
en soi suffisante !

La réponse est que pour arriver a une vraie joie, on a besoin d’atteindre des niveaux de
perfectionnement de soi.

Car tant qu’il y a des défauts, il y aura un manque dans la joie. Celui qui a un cceur
droit, a la joie, comme il est dit dans les Tehilim : ““les lois d’Hachem sont droites et
réjouissent le coeur — 22-THYN , DWW o1 TP

Ainsi, plus on atteint la perfection, plus on a de la joie.

Nos patriarches Avraham et Yits‘haq étaient trés hauts en perfectionnement humain.
En outre, ils ont excellé et atteint un niveau de perfection sur 1’un des piliers essentiels
du Service Divin : Avraham dans la bonté — ‘Hessed et Yits‘haq dans la Crainte du ciel
— Irat Chamaim. Mais, il y avait comme un «trop plein» ou un «manque »
d’équilibre dans leurs domaines d’excellence respectifs ce qui a resurgit sous forme de
défaut chez certains de leurs descendants.

Les qualités de Yaacov, contrairement a ses parents, étaient mesurées et sans exces.

Pour Avraham, son « trop plein » de ‘Hessed s’est manifesté dans Ichmael. En effet, ce
fils qu’il a eu avec sa servante Agar, avait hérité de son pére la qualité de “‘Hessed mais
il ne I’a pas canalisé seulement dans le domaine des choses permises ; il a aussi laissé
déborder son «trop plein » d’amour pour des choses interdites. Ce qui 1’a conduit a
des déviances sexuelles.
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De méme, pour Yits‘haq, le « trop plein» de crainte d’Hachem a entrainé trop de
rigueur chez son descendant Essav. Ce qui s’est traduit par de la violence et de la
cruauteé.

Yaakov avait la perfection véritable, d’ou son nom ‘Emet’-Vérité comme il est dit :
TR 10A 2P

La vérité c'est la perfection. C’est 1’¢tat ou il n’y a plus de déviance. Il y a une
harmonie parfaite entre Bonté et Rigueur. Aussi quand il s’agit du patriarche Yaakov,
on trouve I’expression de la Joie- Sim’ha : « PR makry 2Py 53 — Yaacov exulte,
Israél se réjouit ».

La joie de Yaacov / Israél est étroitement liée a sa perfection.
Car plus on atteint la perfection, plus on atteint la Sim’ha.

Le Tour établit une correspondance entre les trois fétes de pélerinage et nos
Patriarches (voir réf. ci-dessus) :

- La féte de Pessa’h est liée 4 Avraham Avinou
- La féte de Chavouot est liée a Yits‘haq Avinou

- La féte de Souccot est liée & Yaacov Avinou
Comment comprendre le lien entre la féte de Souccot et Yaacov ?

Le Tour rapporte le verset Béréchit 33-17 :
nisp DipRI-owW RIp 12-2Y ,N5D WY 1apn ;N2 12 127 ,7090 YOI 2Py «

- Quant a Jacob, il se dirigea vers Souccot ; il s'y batit une demeure et pour son bétail
il fit des Souccot (enclos). C'est pourquoi I'on appela cet endroit Souccot «

On mentionne Souccot pour Yaakov car il a réussi a faire en sorte que sa richesse et
ses nombreuses possessions ne 1’ont pas détourné de son attachement a Hachem. De ce
qu’il a acquis, il sait en faire des Souccot: nsp 7y »mpp» littéralement de son
acquisition (le bétail est une acquisition), il a fait des Souccot.

Nous savons que Yaakov s’est occupé de nombreuses années du troupeau de Lavan.
Cela lui a permis de travailler sa dimension de Emet-vérité face a un son beau-pere
‘I’Araméen’ ("»7x) qui cherchait en permanence a le tromper (la permutation de »x —
I’araméen donne >xm1 — 1’arnaqueur). C’est en faisant acquisition de son bétail chez
Lavan, que Yaacov a pu parachever sa qualite de Emet et atteindre le niveau le plus
ultime de perfection.

En effet, Yaacov est héritier du patrimoine spirituel de Avraham (=Bonté) et Yits‘haq
(=Rigueur). La premiére partie de sa vie, lorsqu’il étudie paisiblement la Torah, il se
confronte essentiellement a développer en lui la qualité de Bonté, héritage d’ Avraham.
Mais pour atteindre le Emet authentique, il doit juguler ce ‘Hessed par la qualité de
Rigueur, héritage de Yits‘haq. Pour cela, il doit quitter la maison paternelle et vivre
des expériences difficiles et hostiles ou il devra agir avec fermeté et courage aupres de
Lavan. C’est 1a qu’il atteindra cette harmonie parfaite entre Bonté et Rigueur.
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A présent, il peut étre prémuni de toutes les déviances que le monde matériel peut
occasionner, ces déviances étant liées soit a une mauvaise gestion de la Bonté, soit a
une mauvaise gestion de la Rigueur.

Toutes ses acquisitions matérielles deviennent dés lors des Souccot, provisoires et
éphémeres. Il n’est plus affecté par la matérialité. Il en est détaché au point de la
considérer comme passageére. Il peut désormais atteindre la joie la plus parfaite. Car il
a atteint le perfectionnement de soi le plus optimal. Les « trop plein » présents chez ses
ancétres et pouvant occasionner les différentes déviances inhérentes au monde
matériel, n’existent pas chez lui.

A la fin de Nasso, apres les sacrifices des Princes, Rachi fait une correspondance entre
les animaux offerts et les patriarches (voir réf. Ci-dessus).

L’agneau, cet animal doux, représente la perfection de Yaakov : Quand Yaakov a
quitté la maison de son pére, il a di affronter I’hostilité de Lavan durant tout le temps
ou il s’est occupé de ses agneaux. C’est de cette fagon qu’il a acquis le Emet qui est
I’équilibre entre le ‘Hessed et le Din. C'est cela qui a fait naitre la dimension de
Souccot : la joie de ne pas étre dans les extrémes et d’étre dans le Emet. C’est étre
capable de posséder de grandes richesses matérielles tout en sachant qu’elles ne sont
qu’éphémeres. Plus rien ne peut occasionner un comportement déviant.

Ainsi les 98 agneaux de Souccot correspondent & Yaakov lorsqu’il s’est confronté au
mensonge pour acquérir le Emet et ainsi se préserver de toute déviance. C’est ce qui
I’a hissé a cette perfection génératrice de joie et permettant de contrebalancer les 98
malédictions de Ki-Tavo

Nos Sages expliquent que les 70 nations se subdivisent en deux groupes de 35. Le
premier groupe ayant Ichmaél en téte et le deuxiéme groupe ayant Essav en téte. Or, &
Souccot, on offre 70 taureaux en ordre décroissant, pour faire allusion au déclin des
nations. En effet, au moment ou on célebre la joie de la perfection, lorsque Bonté et
Rigueur se conjuguent dans le Emet de Yaacov / Israél, c¢’est I’occasion de déclarer
que lorsque 1’on se laisse aller a ses déviances, dans un sens comme dans 1’autre, alors
le déclin est automatique.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

La féte de Souccot célebre la joie de la perfection de Yaacov, dont chaque Juif est
héritier.

Il n’y a pas de joie comparable a celle que 1’on ressent quand on atteint le
perfectionnement de son étre. Et ce perfectionnement s’exprime quand on peut se
sentir detaché des contingences du monde matériel au point de considérer ses
acquisitions comme éphémeres. Mais pour atteindre ce niveau, il faut réussir a avoir la
maitrise de ses émotions de sorte a réaliser I’harmonie entre 1’élan de la Bonté et le
recul de la Rigueur. Quand ces deux mouvements intérieurs sont parfaitement
équilibrés au point de pouvoir les utiliser avec maitrise, alors plus rien ne peut
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déstabiliser la sérénité et la quiétude intérieure. Le monde ne peut plus représenter une
menace pour cette personne.

Ceci est le travail de toute une vie. C’est quelque part ce qui est attendu par Hachem
quand Il nous demande de Le servir dans la plus grande joie.

Souccot fait allusion a cette dimension, qui a la force de supprimer toutes les
malédictions possibles.
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14. Beth Ashoeva : la joie de ’aboutissement du Projet
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Michna Souccahh 5-1

La flGte est jouée lors de la féte de Souccot ‘ -
pendant cinq ou six jours. C’est la flite “du 77‘47 77’,?733 WL LAY AwRn 77’,773:‘

Lieu du Puisage de I’Eau” qui ne repousse nX XS 0T TrRY 081D 002
ni le Chabbat ni le jour de féte % 52 ,1TnR .aiv o nR ¥9) naws
Celui qui n’a pas vu la célébration du “du N9 ,7aRiw3 N3 noR 87 NHW
Lieu du Puisage de ’Eau” n’a jamais vu la VIRAYA AL NS,

célébration de son temps.

Ta‘anith 2b

il est dit le 2°™ jour que ’on doit offrir «

"y erAr 99
leurs libations [27°291)] » ~b 29:19). , pour le {U 072 137733} W3

6°™ jour : « Et ses libations [792931] » o 737_733} R4 Rmleheygalgoleh)
20:31), pour le 7™ jour, « Selon leurs lois YOI MR 7PN {R7P:07D
[2UBYn3] » (Nb 29:33) avswnHI {372:1"5 1271}
Les 3 lettres’@an® *71°° *an‘ formant le mot zo TRIM D77 XD 7 o T o 7

(« eau »), c¢’est une allusion dans la Tora au

g ol ntiok
néssekh d’eau pendant la féte de Souccot apiishiiRei-higiicl bRt

Chaque soir de ‘Hol Hamoed Souccot, le peuple se rassemblait au Beth Hamikdach, le
Temple, pour féter Sim 'hat Beth Hachoéva « naxwn na nmaw», littéralement « la joie de
la maison du puisement ».

Il s’agit du puisement de 1’eau qui servait a la libation d’eau — Nissou’h Hamaim,
comme il est dit dans (Yéchayahoul2, 3) : « Vous puiserez de I’eau avec joie aux
sources du salut. »

La joie et I’allégresse durant ces soirées €taient si intenses, qu’il est dit « que celui qui
n’a jamais assist¢ a l'une de ces réjouissances, ne peut comprendre ce qu’est
véritablement la joie ».

QUESTIONS

1. Comment comprendre que cette cérémonie ou ’on verse de 1’eau puisse
provoquer une telle joie, au point que nos Sages disent : « Celui qui n’a pas vu

s
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la célébration de naxiws n°2 non, ne peut comprendre ce qu’est véritablement
la joie » ?

2. la Torah ne parle pas clairement des libations d’eau comme elle 1’a fait pour les
libations de vin. C’est seulement par allusion que nous apprenons les libations
d’eau grace a la Torah Orale (voir Taanit 2b ci-dessus). Pourquoi n’apprenons
nous pas explicitement les libations d’eau dans la Torah Ecrite?

3. Pourquoi I’allusion aux libations d’eau s’adosse sur le 3eme, le 6eme et le 7éme
jour de Souccot ?

REPONSES A CES QUESTIONS

Dans le récit de la Création, la désignation du premier jour se singularise des autres
jours : a la place d’un nombre ordinal (Yom Richon), la Torah utilise « Yom E’HAD -
jour UN » pour dévoiler ’'unicité de D-ieu. Contrairement aux croyances idolatres et
polythéistes, la Torah souligne qu’Hachem est le Créateur de tout et donc a la fois du
jour et de la nuit, du bien et du mal. Rien n’existe en dehors de Lui.

Mais le 2°™ jour, en séparant les eaux d’en Bas de celles d’en Haut, Hachem a créé
une rupture dans la Création ou la division des eaux a rendu possible que les créatures
ne percoivent plus Hachem dans le Monde. L’erreur est devenue possible. La division
des eaux a amené de 1’obscurité dans le Monde.

Désormais, le but de la Création va étre que 1’homme soit créé le 6™ jour pour qu’il
fasse un travail de réparation (Tikoun), qu’il rétablisse 1’Unité d’Hachem dans le
Monde.

Idéalement, 1’Unité aurait di étre rétablie le jour du Chabbat. En effet, 1’Unité obtenue
qui s’était imposée d’elle-méme, sans effort, le 1° jour, puis brisée par la division des
eaux du second jour aurait été réparée par I’homme créé le 6°™ jour. Ainsi, I'Unité
aurait été rétablie le 7°™ jour ; le Chabbat.

Le jour du Chabbat, le Yom E’HAD du premier jour, se serait dévoilé cette fois-ci par
I’effort de I’homme effectué le 6°™ jour, a travers le respect de I’Ordre Divin.

Suite a la faute d’Adam Harichon, ce processus de réparation a été prolongé.
Malheureusement, nous sommes toujours dans le travail du 6°™ jour qui ne se
terminera qu’au 7°™ millénaire qui est entiérement Chabbat et repos, pour la vie
éternelle, I'ere du monde futur.

L’ecau d’en-bas qui a été séparée des eaux d’en-haut, cela indique que 1’Unité
d’Hachem a été cachée, pour laisser place a de l’obscurité. L’homme vit dans
I’éloignement d’Akadoch Baroukh Hou . Alors que la Néchama connait la proximité
d’Hachem. C’est cela cette « eau qui est separée ». Tout cela, pour réaliser un travail
dans le Monde : celui de réobtenir 1’Unité par nos efforts.
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Réponse a la question #1

L’essentiel de la joie est obtenu que quand on voit qu’on a été séparé pendant un long
moment de la ou on aimait étre et grace a notre travail et de nombreuses luttes et de
gros efforts, on travaille a réobtenir ce qu’on a perdu.

La joie est double car elle vient de la retrouvaille de ce qui a été perdu et aussi du fait
qu’on I’a obtenu avec nos efforts.

C’est cela le principe de la Sim hat Beth Hachoéva. L’homme éléve, par son action,
cette eau qui a été éloignée. Par cela, il contribue a rétablir 1I’Unité.

La joie est alors a son maximum car le Monde n’a été créé précisément que pour cette
joie de retrouver la proximité d’Hachem apres 1I’éloignement.

Si Akadoch Baroukh Hou avait octroyé a I’lhomme une grande proximité deés le départ
sans aucun travail ; S’I1 était proche de ’homme « gratuitement », sans que 1’homme
ne fasse des efforts personnels, alors ’homme en aurait été terriblement honteux. Ce
principe est communément appelé par nos maitres « le pain de la honte ».

Vient le 7°™ jour/millénaire, c’est le moment de recevoir la récompense de 1’effort qui
a permis de retrouver ce qui avait été donné sans effort le premier jour : C’est ¢a la joie
énorme de Bet Ashovea

Réponse a la question #2

Il'y a un effet ressort de se retrouver apres avoir été éloigné. Cet effort est symbolise
par la Torah Orale. C’est la raison pour laquelle cette féte est en allusion dans la Torah
Orale et pas dans la Torah Ecrite.

La Torah donne des enseignements et I’homme se pose des questions, puis il arrive
dans I’obscurité, 1l ne comprend pas, il se prive de manger, dormir ... puis il finit par
obtenir la vérité de la Torah. La Torah Orale c’est exactement le processus de Sim hat
Beth Hachoéva.

D’abord Akadoch Baroukh Hou donne la Torah qui a son sens premier. C’est la
dimension du 1* jour.

Puis I’homme se pose des questions, il a des doutes ... c’est I’éloignement du 2°™®
jour.

Puis il fait des efforts pour réussir a rétablir la Lumiére ; c’est la dimension du 6™
jour, du travail de ’homme.

Enfin, ’Unité et la Vérit¢ de la Torah rayonnent avec clarté. C’est la dimension du
7°™ jour.
Réponse a la question #3

Le 7°™ jour on retrouve 1’unité de Torah Ecrite et Torah Orale : le vrai sens qui était
contenu dans la Torah Ecrite depuis le début mais qu’on n’obtient que via les efforts
dans la Torah Orale. C’est ¢a qui crée la vraie joie. C’est pour cela qu’il y a I’allusion
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de o°» dans la Torah Orale via les 2°™ (1’éloignement - fixation du projet), 6éme
(travail - réalisation du projet) et 7°™ jours (aboutissement du projet).

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Hachem dans Sa Bonté a créé le monde entier pour faire du Bien avec Ses créatures.
En réalité, il n’y a que Hachem et Son Bien ; mais Il I’a caché volontairement, pour
faire apparaitre de 1’obscurit¢ pour que I’Homme agisse activement pour rétablir
I’Unité. 11 est ainsi le propre détenteur de son bien. Ce qui lui créé une profonde joie.
Le fait d’autre part, la joie d’avoir expérimenté 1’obscurité pour enfin se rendre compte
qu’il n’y a que lumiéere augmente la joie, car il comprend par ses efforts que le Mal
n’existe pas. Seule la Bonté d’Hachem existe. Cette compréhension est la plus
réjouissante et reléve de la joie du monde futur.

Comme le dit le Zohar: «Il n’y a pas de Lumiére comparable a celle qui sort de
I’obscurité ».

La joie qui accompagne les libations d’eaux, c’est celle qui jalonne les différentes
étapes de ce processus.
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15. La ‘Aravah de Hocha’ana Rabba

SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Kaf HaChayyim Orach Chayyim 664:33 (Shulchan Arukh)

Le nombre de branches de Aravah, méme 131X 7%y "OX 17 727V MWW [T w0
un seul suffit, néanmoins selon les paroles 0973 77 97Y 5T IRT 0027 9D DINR
du Ari z_al, il faut q1A1’11 y ait 5 branches. 0w 1197 29773 M2 1M A
i”es e’gge[‘t :es rﬁemes C”ter?suq”e 12 29qy 95 ox roxan A A om2 T
a contrepartie dos 5 mosurce do riguear SRS T IPIRR DAY Y 5
L) L) 9 n ”

contenues dans les 5 lettres finales 797 70 TWRT? 71 703N 2321 775X 377 TA

T7DXIA NPNIR 77 'R NIX N1D9NRT 12 HR

, de plus Aravah a la valeur numérique de Zéra — ’ e . 5
semence et de Ezer — aide. Puis il frappera le sol a R AU TT 77OIAI KA1 7 70 7Y

5 reprises par rapport aux 5 mesures de rigueur, 2 TR 12711 ATIW THRINT ' MR

777 71dans cet ordre précisément, ainsi que cela W"WIT MT02) oW 17YO2 "7 WWw2

est expliqué dans les écrits du Ari zal. " IR 1127277 NRN 'D 17K 72 2791 2
Souccah 43b

Quand Bar Edia est revenu d’ Erets Israél,  RDX °2 07°2 R{727 RYIP YT PN
il a dit ¢a n’arrive pas que Hocha'ana 2] 127 KDY °2 YRR KD K X757 02
Raba tombe Chabbat T K V2POR MK NI

Rachi - Souccah 43b

Cela n’arrivait jamais : le tribunal rajoutait
un jour dans le mois d’Eloul (ou un autre WX 2198 DX 0°7297 07 — Y9pOR KD

mois) pour en faire un mois de 30 jours, YAROW PRI DWINT 17 NN
lorsqu’il voyait que Hocha’ana Rabba naw3a Sy,
tomberait Chabbat

QUESTIONS

1. A la fin de la veillée de Hocha'ana Rabba (7éme jour de Souccot), apres la
priere de Moussaf, on a la coutume de prendre cing ‘Aravot (feuilles de saule)
attachées ensemble, avec lesquelles on frappe cing fois le sol brut (non carrelé),
afin de perpétuer 1’usage ancien que les Neviim (prophétes) ont instauré pour le
peuple. Quel est le sens de cette coutume ?
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2. Pourquoi les Sages ont été particulierement vigilants a ce que Hocha’ana Rabba
ne puisse jamais tomber un Chabbat ?

REPONSES A CES QUESTIONS

Selon ’ordre d’invitation des Ouchpizim, Hocha’ana Rabba correspond au jour de
David-Hamélekh. C’est également une des raisons pour laquelle on fait la veillée de
Hocha’ana Rabba : a I’instar de David-Hamélékh , on s’efforce de rester réveillé pour
faire des louanges a Hachem ou étudier, comme lui ne dormait pas. De cette facon,
nous voulons réveiller le mérite particulier de David-Hamélekh qui s’exprimait par la
force de sa bouche, par la puissance de ses louanges a Akadoch Baroukh Hou. C’est ¢a
la legon d’espoir de Hocha’ana Rabba .

Nous savons que les Quatre Especes du bouquet de Souccot symbolisent quatre types
de Juifs, ayant différents niveaux de connaissance de la Torah et de pratique des
mitsvot. Dans ce bouquet de Souccot, les feuilles de saule (‘Aravah) sont en décalage
par rapport aux Loulav, Etrog et Hadass, car ces feuilles de saule symbolisent les juifs
qui n’ont ni le mérite d’étudier ni le mérite de faire les Mitsvot : elles n’ont donc rien
en commun avec les 3 autres especes du bouquet. Mais quand arrive Hocha ana
Rabba , alors on voit que méme le juif qui ne pratique pas et n’étudie pas est mis en
avant car il lui reste la capacité de prier. C’est cela la force de David-Hamélékh qui
passe par les lévres. D’ailleurs, nos sages nous font remarquer que la feuille de
‘Aravah a la forme des lévres.

On frappe 5 fois sur le sol parce qu’il y a 5 attributs de Rigueur qui correspondent aux
5 lettres finales de 1’alphabet (la rigueur étant liée a I’atteinte d’une limite ;a 1’instar
des lettres finales qui sont la fin de I’alphabet)

A chaque coup donné contre le sol, il faut penser a ’une des cingq lettres finales de
I’alphabet « 77 v 712 », dans ’ordre : Mém-Noun-Tsadik-Fé-Khaf (sofit). Quand on
frappe, on adoucit la rigueur. On va amener la douceur dans le monde. Ce qui apparait
a Hocha’ana Rabba, c’est le faire avec simplicité et ¢’est la ‘Aravah qui a le plus cette
caractéristique. Bien que ‘Aravah veuille dire le saule, c’est aussi la racine maw , a
savoir la douceur. Ainsi, ce qui a le plus la force pour adoucir la Midat aDin devant
Akadoch Baroukh Hou, c’est un juif qui sert Akadoch Baroukh Hou avec simplicité
méme s’il n’a pas de la Torah et I’observance des mitsvot : juste en priant avec ses
propres mots, d’un cceur pur, il va adoucir la rigueur au maximum.

Ce jour de Hocha’ana Rabba affiche et met en avant la particularité du juif, méme le
plus simple.

Il y a une particularité aussi dans la ‘Aravah qu’on trouve ce jour de Hocha ana
Rabba ; Alors gque toutes les mitsvot des fétes peuvent étre annulées a Chabbat qui est
le premier jour (mitsva de la torah), les autres jours c’est MidéRabane), que ce soit le
Loulav, de méme le Chofar qui tombe le ler Jour. Mais Hocha 'ana Rabba ne peut pas
tomber Chabbat. Les Sages ont fait des grands calculs sophistiqués pour que
Hocha’ana Rabba ne tombe pas Chabbat de fagon a ne pas jamais annuler la
cérémonie du battage de la ‘Aravah.
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Cela pour nous dire que méme si un juif est trés éloigné par rapport a d’autres juifs qui
seraient investis dans la Torah et/ou Mitsvot, malgré tout, ce juif qui n’a rien de
remarquable en apparence, conserve cette partie divine spéciale que rien ne peut
annuler. Méme les mitsvot importantes comme le Loulav ou le Shofar restent
extérieures a nous. Elles ne définissent pas le Juif dans son essence. Aussi, elles ne
peuvent pas rivaliser avec le juif qui crie du fond de son ceeur. C’est ce juif en priere
qui peut annuler la rigueur du jugement, car il agit spontanément indépendamment de
connaissances en Torah ou de pratique des Mitsvot. Nos Sages ont vu que c’est ce juif
qui a cette force de faire les choses avec simplicité et modestie. C’est le niveau de la
‘Aravah de pouvoir s’adresser a Hachem de cette maniére.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Quand on voit un juif quelque peu €éloigné, il peut nous venir spontanément le réflexe
de le considérer dans son cceur avec une touche de mépris : il est loin, je me sens étre
mieux que lui. Mais comme le disent nos Sages : « Hachem aime le coeur ». Personne
ne peut savoir si cet homme n’est pas plus proche d’Hachem que soi méme, si son
cceur n’est pas rempli de bonne volonté de servir Hachem. Cela doit nous conduire a
voir tout un chacun avec un regard positif : ne voyons pas en lui cette « Aravah » vide
de mitsvot et de Torah, voyons plutét la Aravah méloD-ieusement douce qui
s’épanche en priere devant Hachem avec simplicité, consciente qu’elle n’a rien d’autre
a faire valoir que sa priére. Finalement, ce sont ces priéres si pénétrantes qui auront la
force d’annuler les mauvais décrets divins, plus encore que des prieres prononcées en
ressentant sa propre valeur et son importance
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16. La Arava se métamorphose a Hocha’ana Rabba

TEXTE - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot)

vow naws upbn “aw (beaucoup de sources dont Chibolei Helket)
On ne s’acquitte pas par la ‘Arava du Loulav 2719 W 727Y32 PRI PR
Téhilim 25-16

Tourne-toi vers moi et prends-moi en pitié, car

je suis isolé et pauvre IO TR O 2N

Avoda Zarah 4b
(Justification pour la Téchouva collective)

Wy X2 17 12 YWIT 027 )
Et Rabbi Yehoshua ben Levi dit : Le peuple 1inng ]nsb RPR 22y N PR
juif n’a fagonné le Veau d’Or (voir Exode, D’ﬁ?} WDNJW‘.'D.WR ’5:]:15 _"9
chapitre 32) que pour donner un droit aux . 17 e o e
pénitents, comme il est dit aprés la révélation 057 T B337 M1 10270 417317
au Sinai : « Qui donnerait qu’ils aient "3 2023 92 NIRRT,
toujours un cceur comme celui-ci, pour me S , - -
craindre toujours 37 TR [T 37 T 070)
NI IR 717 K2 ROi> 12 TRy
INIRY 17IRT PRI ¥9) Avyn
nipyn iNIRY 2R M7 XD npyn
297 {275:07p %N} N2
Le roi David n’aurait pas d{ faire un tel acte. "27P2 9.
Mais Hachem a occasionné cela pour qu’il
enseigne la Téchouva a I’individu

(Justification pour la Téchouva individuelle)

QUESTION

Dans les Halakhot de Souccot, il est noté : « 27% 5w 7272 PRI PR», & Hocha’ana
Rabba, on ne peut pas s’acquitter avec la Arava contenu dans le bouquet du Loulav.
Pourquoi cette Arava ne peut-elle pas aussi servir a Hochabna Rabba ?

REPONSE A CETTE QUESTION

On sait que le bouquet des 4 espéces permet de réunir tous les types de juifs. Qu’est ce
qui fait que le peuple juif peut se réunir en une entité ? C’est uniquement par la Torah
et les Mitsvot. Donc dans chaque espece : Etrog, Loulav et Hadass, par essence, il y a
une possibilité de se joindre aux autres.
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Mais la Arava n’ayant ni Torah ni mitsvot est, a priori, exclue du bouquet formé avec
ces 3 autres especes. Aussi, durant les 7 jours de Souccot, sa présence dans le bouquet
est essentiellement artificielle ; la Arava reste séparée, par nature. Elle n’a pas en elle
cette capacité de s’unir avec les autres especes. Sans Torah ni Mitsvot, il n’y a pas de
force pour s unir au peuple juif.

Alors comment arrive-t-on a rattacher celui qui est séparé des autres ?

C’est par la force du roi David : il nous a donné une force d’unir méme celui qui est
isolé. Comme il le dit dans les Téhilim, en s’adressant a Hachem : 7°73->3 330 “28-m39
1% 1Y) — Tourne-Toi vers moi... car je suis isolé et pauvre ».

David a donné a celui qui est isolé la force de se rattacher au Klal Israél , et ce grace a
la force de la Téchouva. Nos Sages montrent que David n’avait pas besoin de
commettre la faute qui lui sera reprochée : Il ne I’a faite que pour enseigner le chemin
de la Téchouva a celui qui est pauvre et isolé, pauvre de Torah et Mitsvot, et donc isolé
du reste du peuple. En I’occurrence, celui qui est symbolisé par la Arava.

Hocha’ana Rabba, c’est le jour ou I’on recoit David aMelekh comme invité, le 7eme
jour de Souccot. En ce jour, la Arava est imprégnée par la force de la Téchouva de
David.

Cela donne la force a celui qui est « pauvre spirituellement » de faire Téchouva et de
s’unir aux autres Bné Israél pour ne plus étre « isolé ».

De la méme fagon que le Hadass posséde la dimension des Mitsvot, le Loulav possede
la dimension de I’Etude et le Etrog possede les 2, ce qui leur donne la capacité a
s’unifier les uns avec les autres ; La Arava, @ Hocha'ana Rabba, récupere grace a
David aMelakh cette force d’union. Elle n’a plus besoin du lien artificiel qu’elle avait
pendant Souccot ; la Arava posséde maintenant une force intrinséque a s’unir aux
autres.

Ce n’est qu’a partir > Hocha’ana Rabba, que la Arava devient capable de se réunir
aux autres especes, de par elle-méme. Aussi, nous comprenons la raison pour laquelle
il n’est pas possible de s’acquitter avec la Arava utilisée dans le bouquet de Souccot.
Cette Arava n’avait pas la force de s’unir comme la Arava de Hocha'ana Rabba qui
recoit cette force-la grace au mérite de David aMelekh. Ce n’est pas la méme Arava
dans son essence : la Arava du début était naturellement exclue et elle était rattachée
comme de facon artificielle. Alors que la Arava de Hocha’ana Rabba a en elle une
force d’union qui lui vient de David aMelekh.

C’est précisément a Hocha’ana Rabba qu’on prend la Arava seule. Pourquoi ne pas
prendre aussi tous les autres especes ?

C’est pour montrer que I’essentiel devient a présent la Arava, porteuse de la force de la
Téchouva de David qui permet, selon le principe bien connu, d’élever le repenti au-
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dessus des autres. D’ou la féte de la Arava qui permet d’atteindre un niveau supérieur
aux autres espéces.

La coutume est de frapper la Arava 5 fois sur le sol. Cela fait aussi référence a la
Téchouva. A D’instar de celui qui frappe sa poitrine pour affaiblir les désirs de son
ceeur. Le battage de la Arava illustre la dimension de Téchouva: on frappe la
dimension négative pour s’annuler et faire Téchouva.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Souvent, les gens se réunissent autour d’idées fortes, d’ambitions ou encore de repas
familiaux... Tout cela ne forme pas entre eux une véritable unité. C’est uniquement en
se réunissant pour servir Hachem, D-ieu Unique, que nous formons une unité
authentique, un peuple uni. Autrement, chacun conserve sa dimension personnelle (ses
volontés, sa maniere de penser, ses émotions...) tout en partageant un but commun.
Mais le Service Divin, quand il est authentique, réunit le peuple véritablement. Par la
Téchouva, Hachem offre a ’Homme le moyen d’intégrer 1’unité véritable dans le peuple
en lui permettant de revenir a un Service Divin authentique.
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17. Chémini Atséret — Recupeérer ce qu’on a perdu
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Vayikra 23-36

Sept jours durant, vous offrirez des

sacrifices & I'E.ternel. Le huitiéme jour, D13 ;12 TWR 2D 0% n:ﬂ?‘w
VOUS aurez encore une convocation QRPN D7 HNT WIP-RIpn S1nwis
sainte, et vous offrirez un sacrifice a NIRON-22--R17 NORY ,MIT°0 IWR
I'E.ternel: c'est une féte de cloture, vous Wwyn &% 773y,

n'y ferez aucune ceuvre servile.
Chémot 21-5 (esclave hébreu qui refuse de quitter son maitre)
Que si l'esclave dit: "J'aime mon maitre,

ma femme et mes enfants, je ne veux pas
étre affranchi”

O3TR-NX ONIIR L7297, 0K TR-0R)
W ,RIN N7 °13-NY) "DWR-NS.

Rachi Chémot 21-5 (a propose de I’esclave hébreu qui ne veux pas étre affranchi)

Il le servira pour toujours jusqu’au jubilé (Kid.
21b)., O.u, S ag1t-11_vra1ment d une ser_vrfude b PR IR 929 TY 00D Ty
perpétuité ? Aussi le texte précise-t-il : « Et ~** oy Ll Scrmmione bl
vous retournerez chague homme vers sa ' ) K] 2'D -WRYR? ?317737]7
famille » (Lev. 25, 10). Cela nous apprend que 1W 2°WRANW 7°32 123WA 1NT2WA
cinguante années correspondent a une '153 723V R X9 ORIy 0P
perpétuité. Non pas qu’il reste a son servi_ce IO 192 937 TV T RPN I
pendant tous ces cinquante ans, mais il servira i ' . o e
jusqu’au jubilé, qu’il soit imminent ou lointain A998 P

(Kid. 15Db).
Rachi Dévarim 33-5 (a propose de 797 ,139232 17)
Les chefs Comme dans : « Lorsque tu reléveras

N t "M YT O
la téte... » (Chemoth 30, 12). [ls méritent que je B PN e ‘173; TR
les bénisse. Autre explication de « quand se JPNDIR X"T .DTIRY 178 1IN

sont réunis » : Lorsqu’ils s’unissent dans un NOX T71AR2 702 DDONNI3
faisceau et que la paix régne en leur sein, alors Il est X971 0397 X7 071032 DI9U
leur roi, et non lorsque les opposent des T G T

querelles. odna npwbz_yg W3-

miiaRinial7aRamksRhializ
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Le jour de Chémini Atséret conclut la féte de Souccot. Nos Sages ont instauré ce méme
jour (ou le lendemain, en dehors d’Israél), la féte de Sim’hat Torah, qui célebre
I’achévement du cycle annuel de la lecture de la Torah.

QUESTIONS

1. Chémini Atséret a une ambivalence : d’un coté, il est appelé le 8™ jour de la
féte de Souccot, donc c’est I’enchainement de Souccot. D’un autre c6té, il n’y a
plus de Souccah. Si c’est la suite de Souccot, il devrait y avoir une Souccah !
Comment comprendre cette ambivalence ?

2. Nos Sages ont institué de lire la Paracha de Vézot HaBérakha a Chémini
Atséret (Sim’ha Torah), et non pas un jour de Chabbat. C’est bien que cette
lecture est appropriée a ce jour. Quel lien existe-t-il donc entre Chémini Atséret
et Vézot HaBérakha ?

REPONSES A CES QUESTIONS

Réponse a la question #1

Le Yovel, année du jubilé, ou 50°™ année du cycle agricole, arrive aprés 7 Chémitot (la
Chémita étant I’année de jachére observée par les agriculteurs juifs tous les sept ans).
Ainsi le Yovel, qui vient aprés 7 Chémitot, est dans la dimension du chiffre « huit ».

De méme :

- Chémini Atséret (soit 8™ jour) comme le Yovel, est dans la dimension du
« Huit »

- Souccot qui dure 7 jours est dans la dimension du « Sept ».
Quelle est la différence entre le chiffre 7 et le Yovel ?

On trouve la réponse par rapport a I’esclave hébreu qui est libéré la 7™ année de son
asservissement. Cet esclave hébreu ne veut pas étre libre : il a renié I’asservissement
de D-ieu et a pris sur lui un autre maitre.

Ce juif-l1a est libéré la 7™ année. Car c’est ’année ot 1’on retrouve spontanément le
lien avec la Royauté Divine (le 7°™ attribut inhérent & I’Ame humaine étant celui de la
Royauté — Malkhout — selon la mystique). L’asservissement a un autre maitre se
dissout donc automatiquement.

Cela est symbolisé par les 7 jours de Souccot. Pendant ces 7 jours, on a un travail a
faire sur soi de ré accepter le joug de la Royauté de D-ieu.

La Souccah représente les Anané Kavod, ces nuées qui indiquent que la Royauté
Divine entourait le Bné Israél au moment de la Sortie d’Egypte. Ainsi, quand nous
rentrons dans la Souccah, nous montrons que nous sommes, nous aussi, les sujets
d’Akadoch Baroukh Hou entourés de Sa Protection. Nous nous plagons sous son
Autorité, et Son asservissement.
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Historiqguement, le 17 Tamouz, les Bné Israél on fait le veau d’or. Par la suite, ils ont
fait Téchouva a Kippour. Le Gaon de Vilna explique que c’est a Souccot que les Anané
Kavod sont revenues. La Téchouva totale a Kippour a permis a Souccot de ré accepter
sur nous la Royauté Divine que la faute nous a fait perdre. C’est cela le sens profond
des 7 jours de Souccot.

A I’image de I’esclave a qui il faut 7 ans pour se replacer sous le régne d’Hachem, ces
7 jours viennent aussi rétablir en nous le joug de la Royauté Divine.

Cependant, il y a une catégorie d’esclaves qui disent « °y7x-nx "maax ... » (Réf ci-
dessus), des esclaves hébreux qui refusent d’étre affranchis la 7°™ année. Cela
représente la catégorie de juifs qui sont les plus éloignés d’Hachem. Au moment ou
I’ensemble des Bné Israél se soumettent d’emblée a la Royauté Divine, il reste des
juifs qui veulent rester a I’extérieur : « Les juifs exclus des nuées de gloire » selon
I’expression de nos Sages.

Cela fait allusion a la tribu de Dan qui était la plus basse et était exclue des Anané
Kavod, selon nos Sages.

Vient alors Chémini Atséret, qui partage avec le Yovel la dimension de « Huit ».

Le Yovel libere tous les juifs, méme ceux qui étaient esclaves et qui ne voulaient plus
redevenir libres, sous la Royauté Divine. Le Yovel dévoile le point central de chaque
juif ou du plus profond de son étre, sa Néchama se manifeste et il ne peut pas faire
autrement que d’accepter la Royauté Divine.

A Chémini Atséret, on n’est pas dans la Souccah, car on s’adresse aux juifs qui sont a
I’extérieur. Mais par cette féte, on arrive a rapprocher ces juifs qui se sont tenus a
I’écart. Méme les juifs les plus éloignes, les plus simples viennent danser eux aussi
autour de la Torah durant les Hakafot (litt. cercles) de Sim hat Torah.

A ce moment, les éléments de Souccot ont disparus : on a arrété de prendre en main le
bouquet du Loulav ou chaque espece représente une catégorie de juif. Ainsi a Sim ha
Torah, c’est I'unité du peuple juif qui prime indépendamment du degré de
connaissance ou de pratique de chacun. Méme le juif le plus exclu se rapproche.

Réponse a la question #2

Il faut remarquer qu’il y a une différence entre le nombre de Parachiot de la Torah qui
sont au nombre de 54.et celui du Zohar qui n’en compte que 53. Pourquoi cette
difference ?

La réponse est que la derniere Paracha de la Torah « Vézot HaBérakha» ne fait pas
partie des 53 Parachiots lues dans le cycle de lecture hebdomadaire du Chabbat. Ainsi
la 54°™ n’est pas lue comme les autres, le Chabbat.

La valeur numérique de DAN c’est 54. Vézot HaBérakha fait allusion a la tribu de Dan
qui est exclue ; de méme cette 54°™ Paracha est exclue du cycle de lecture du
Chabbat.
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La particularité de Chémini Atséret (Sim 'ha Torah) est que méme si on ne lit pas Vézot
HaBérakha le Chabbat, on la lit a Chémini Atséret. De méme que la tribu de Dan est
récupérée au Yovel.

Chémini Atséret / Sim’ha Torah est la féte ou tout le monde danse et saute : les pieds
sont en bas du corps, quand on saute, on éléve les pieds. Les pieds symbolisent les
juifs les plus bas et les plus éloignés comme ceux de la tribu de Dan. Mais, méme eux
sont élevés a Sim 'ha Torah.

La particularité de Chémini Atséret / Sim’ha Torah est de rattraper les juifs les plus
éloignés.

Le verset qui justifie la lecture de Veézot haTorah Haberakha en ce jour est
notamment :

«OXL VT T ,0Y WK AERNA2 770,102 om) - Ainsi devint-il roi de Yechouroun, les chefs
du peuple étant réunis, les tribus d'lsraél unanimes ».

Il montre qu’il y a une union du peuple, Hachem est le Roi sur toutes les tribus du
peuple : personne n’est exclu, méme Dan est rattrapé. Méme lui ré accepte le joug de
la Royauté Divine. Il entre sous les ailes de la Chékhina.

Toujours dans Vezot Haberakha, la bénédiction que Moché adresse a Dan est :

« TW2T-10 ,P31 2R I3 77,708 777 - Au sujet de Dan, il dit: "Dan est un jeune lion qui
s'élance du Basan" ».

Cela ressemble a la bénédiction que Yaacov a faite a Yehuda :

« AP N L,R0AIY TIRI P2 VI 5000V 032 AR a7 R A - Tu es un jeune lion,
Juda, quand tu reviens, 6 mon fils, avec ta capture! 11 se couche; c'est le repos du lion
et du léopard; qui oserait le réveiller? ».

Dans cette 54°™ Paracha, c’est Dan qui devient un lion. D’ordinaire, la tribu qui
accepte par excellence la Royauté de D-ieu c’est Yéhouda. Car de cette tribu,
apparaitra David et de sa descendance naitra le Machiah. lls sont sur terre, les
émissaires de la royaute du ciel (Malkhout Chamaim).

Ainsi Dan, celui qui est généralement exclu de la Royauté Divine, dans cette 54°me
Paracha, rejoint Yehouda: méme le plus exclu se rapproche au méme titre que
Yehouda.

Cela permet de comprendre aussi pourquoi apres avoir lu VVézot HaBérakha le jour de
Sim’hat Torah, nous lisons immédiatement le premier chapitre de Béréchit, et
pourquoi nous rattachons ces deux passages :

Dans le désert, il y avait 4 camps: Yehouda, Dan, Reouven et Ephraim auxquels
s’ajoute le 5™ camp, celui de la Chékhina au centre, avec les tribus de Léviim autour.
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Nos Sages font correspondre ces 5 camps aux 5 livres de la Torah :
- Au camp de Yehouda correspond le livre de Béréchit
- Au camp de Reouven correspond le livre de Chemot
- Au camp de Ephraim correspond le livre de Bamidbar
- Au camp de Dan correspond le livre de Devarim
- Au camp de Chékhina correspond le livre de Vayikra, au centre de la Torah ;

On y trouve tous les détails du Service Divin fait dans le Michkan

Qu’est ce qui se passe a Souccot- Chémini Atseret/ Sim ha Torah ?

On termine le livre de Dévarim avec la lecture de la 54°™ Paracha qui symbolise Dan
et on attache a cette lecture le livre de Berechit qui correspond a la tribu de Yehouda.

Ainsi Chémini Atséret a la particularité de rattacher tout le peuple juif a la Royauté
Divine sans que personne ne soit exclu.

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Chaque Juif, quel qu’il soit, est intrinséquement et intimement li¢ a D-ieu. Il ne peut se
défaire de ce lien. Mé&me si dans sa vie, il peut avoir un comportement ou ce lien
semble totalement inexistant, ou ses priorités, ses objectifs, ses motivations sont
différentes, ou il accepte sur lui d’autres rois. Néanmoins, au fond de son ame, sa
volonté la plus pure est de se soumettre a Hachem et de Le servir. C’est 1a qu’il trouve
son Vvéritable épanouissement, qu’il est le plus libre. Sinon, il restera indéfectiblement
un « esclave hébreu ».

Chémini Atséret / Sim’ha Torah est le moment privilégié ou ce rapport d’intimité le
plus profond entre Hachem et I’ame de tout Juif se dévoile. Plus personne ne reste a
I’extérieur. C’est le moment ou la Néchama crie : Hachem, je ne peux pas étre separée
de Toi ! Rien ne peut y faire !

C’est bien le jour d’aboutissement de cette longue période qui a commencé a Eloul,
pour se poursuivre avec Roch Hachana / Kippour / Souccot. Jusqu’a ce que le point le
plus central du Juif soit exprimé, celui ou sa seule volonté authentique est que Hachem
soit son Seul Roi. Et ce, méme pour les Juifs qui n’ont pas de lien avec la Torah.

On referme la Torah... et on danse... avec elle !
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18. Le travail de s’arréter
SOURCES - Verset (s), Commentaire (s), Midrach (im), Michna (yot) ...

Bamidbar 29-35
Le huitiéme jour, aura lieu pour vous une féte de -9 :02% MR ,N8Y--"rnws 012
cloture; vous ne ferez aucune ceuvre servile. Wyn K2 773y NIRIN

Rashi - Bamidbar 29-35

Il y aura pour vous une fermeture (‘atséreth) Vous
Sere; . f( , restreints .» (ne ‘etsar.im) quant aux nzwy; aRENY ’n;’? 7OTR XY
possibilités de travailler (‘Haguiga 18a). Autre 1Y N9RY 0K 737 (*I90) I9NDT
explication : ‘atsereth renvoie a : « Arrétez-vous ~ 777 :FE MR w0 A
(‘itsrou) de quitter [Jérusalem] » (Sifri). Cela nous W72 .22 WY , 7027 .NR¥ID
apprend que 1’on devait y passer encore une nuit. La  312°7p77 2377 ninY 22w 999 07382
aggada explique : Tout au long des jours de la féte ils 1399 PRIV NINR DWW 733
on_t presepte qles offrandes corrgspo,ndan'i au>§ W0y oom TYpan oipna o2 TN
soixante-dix nations. Au moment ou ils s’apprétent a FOTET T ETE oo
repartir, Hachem leur dit : « Offrez-moi encore, s’il DN MIIRY >72 IV TTYY O
vous plait, une petite collation afin que je prenne
plaisir de votre seule présence ! » (Souccah 55b).
Bamidbar 29 : 35-36
Le huitiéme jour, aura lieu pour vous une féte de -22 :D37 MR ,NI¥Y--rRwa ,0¥2
cloture; vous ne ferez aucune ceuvre servile. Et vous — 2ap27p7) 17 wyn X9 ,072y nOROA
offrirez en holocauste, comme sacrifice d'odeur T8 95--7)71°2 071 0°7) WK A9V
agréable a I'Eternel, un taureau, un bélier, sept VAW TIY-12 2022 TN R
agneaux d'un an sans défaut. onnn.
Beréchit 15-6
Et il (Avraham) eut foi en I’Eternel, et I’Eternel : :
? 5 5 - 55
|ui en fit un mérite. TRTY 17 JAWI ;MR IR
Dévarim 33-4
C'est pour nous qu'il dicta une doctrine a Moise;
elle restera I'héritage de la communauté de Jacob.

Dévarim 30-12
Elle n'est pas dans le C|e_l, pour que t'l_J dlses,. _QU| V-9 1 RS KV DT X
montera pour nous au ciel et nous I'ira quérir, et — _‘ PR AT AT S : -
nous la fera entendre afin que nous I'observions? ~ '#¥ == 150 TR LT BRI L

Rashi - Dévarim 30-12
Elle n’est pas dans le ciel Car si elle était dans le 070 DY ng TONY NI BT N

ciel, tu devrais y grimper derriére elle pour . KT :
. 3 b) - 5
I’étudier (‘Erouvin 55a). A9 TR nivyR Tk

2Py Noap AW awh uo-mx a7in.

HE
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QUESTION

Sur le verset Bamidbar 29-25 ci-dessus, Rashi dit que Atséret signifie : « s’arréter » ; Il
faut s’arréter de travailler. Pourquoi cette caractéristique qui est commune a toutes les
fétes est singularisée pour cette féte au point de lui en donner le nom : « Chémini
Atséret » ?

REPONSE A CETTE QUESTION

Dans toutes les fétes, on arréte certes le travail physique. Mais a Chémini Atséret, on
arréte aussi le travail spirituel.

Pour toutes les fétes, depuis le début du mois de Tichri, le peuple, juif est dans un
cheminement de progression constante avec les 10 jours de Téchouva, Yom Kippour ...
A la fin de Souccot on a atteint le niveau le plus haut que 1’on puisse atteindre. La
proximité avec Hachem est tellement grande qu’on parle de « IR 79 », on est en
union avec Akadoch Baroukh Hou .

Il 'y a une erreur qui pourrait alors émerger dans le coeur de la personne. Celle-Ci
risquerait de se dire : « Baroukh Hachem, mon travail a porté ses fruits ». Un ressenti
qui serait le résultat du travail personnel.

Alors vient Chémini Atséret nous dire « 3% 72770 N3y - vous arréterez de travailler ».
Ce n’est pas le travail physique uniquement, comme pour toutes les autres fétes. Le : «
T3 2ma-nR 0D Ay 7 ogd) ond » -"Clest ma propre force, c'est le pouvoir de mon
bras, qui m'a valu cette richesse" qu’on nous demande en général de nier sur le travail
physique, vous devez réussir a le nier également sur le travail spirituel. On nous
demande de réaliser que tout ce que I’on a obtenu sur le plan spirituel, ¢c’est Hachem
qui nous en a donné la force.

C’est vrai que j’ai travaillé avec la Téchouva, le jelne, la joie et les Mitsvot de
Souccot... Mais apreés coup, j’arrive @ me dire que c'est Hachem qui m’a donné le
mérite de faire tout cela. C'est un niveau ou je reconnais que Hachem m’a tout donné.

C’est le niveau qu’on a trouvé chez Abraham « fp7¥ ,1% 7202 5 '172 108 - il eut foi
en ’Eternel, et il lui compta comme un bienfait ».

Il a eu confiance en Hachem et Akadoch Baroukh Hou le lui a compté comme un
mérite. Le sens obvie, premier est qu’Hachem a considéré que sa confiance en Lui est
un mérite. Le Ramban se demande comment cela peut lui étre compté comme un
mérite : au niveau d’Avraham c’est le Minimum d’avoir la Emounah.

Le ‘ Hidouché Harim (1°" Rebbe de la Dynastie hassidique de Gour) dit que c'est vrai
qu’il a fait des efforts pour avoir la Emounah. Mais Avraham dans son humilité a
considéré qu’Hachem lui a fait une tsédaka, une pure bonté, de mériter d’avoir cette
confiance. Cette Emounah d’avoir des enfants.

De méme dans la Paracha Nitsavim on dit « X173 w2 X - elle (la Torah) n’est pas
dans le ciel ». Nos Sages expliquent : Méme si Hachem te demandait de monter dans
le ciel pour aller la chercher, alors il faudrait monter. C’est contradictoire, « elle n’est
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pas dans le ciel » cela veut dire que c'est facile. Mais en méme temps, tu dois étre prét
a monter jusqu’au ciel s’il le faut !

Le Sefat Emet répond : certes, on te demande de faire tous les efforts possibles pour
atteindre et comprendre la Torah. Mais une fois que tu auras fait tous ces efforts, tu
réaliseras que cette Torah a en fait toujours été tres proche de toi. Les efforts ne sont
que le moyen d’accéder a la réalité du : « Tout vient de Lui ».

De méme, une fois que tu auras fait tous les efforts que 1’on te demande de faire a
Roch Hachana, pendant les 10 jours de Téchouva, a Yom Kippour ..., alors vient
Chémini Atséret, ou il n’y a plus d’action rituelle a faire, contrairement aux autres
fétes qui précedent (a Roch Hachana il y a le Chofar, a Yom Kippour il y a la priére et
le jeine, & Souccot il y a la Souccah et le Loulav). Mais a Chémini Atséret il n’y a
rien : on te dit « ne travaille pas », c'est Hachem qui t’éléve et tu n’as pas besoin de
faire quoi que ce soit: c'est la dimension de I’arrét du travail méme sur le plan
spirituel ;

Je réalise que c'est Hachem qui me donne tout, méme le réveil spirituel.

A Chémini Atséret, on lit normalement la Paracha de Vézot aberakha qui contient
le verset :

« 2Py N2p YN wh 37-mx min» qui nous dit que la Torah c’est I’héritage de Yaakov :
c'est a dire que nous n’avons pas besoin de faire quoi que ce soit pour recevoir la
Torah a I’image d’un héritage. Ici aussi nous considérons qu’Hachem nous donne la
Torah selon le méme modeéle. Bien qu’on a fait des efforts auparavant, mais a Chémini
Atséret se révéle notre constatation : « Je n’y suis pour rien ! »

Hachem dit : « « 09N779 °2¥ "Wy - C’est dur pour Moi de Me séparer de vous ; Restez
encore un jour de plus (71X 01°) avec Moi ». Mais qu’est-ce que cela veut dire, a quoi
¢a rime d’ajouter un jour a la féte ? 1l y aura le méme probléme le surlendemain !

C’est que ce jour supplémentaire, c'est le jour ou va se révéler le « TR 01°» : le jour du
E’had : le jour de I’Unité d’Hachem. C'est cela qui se révéle ; que tout ce qu’on fait
c'est Hachem qui L’a fait ; Il apparait alors qu’il n’y a que Hachem Qui fait tout, méme
spirituellement, nous on n’y est pour rien. Cette conscience reléve du monde futur, qui
releve de la dimension du Chémini (chiffre 8).

CE QUE NOUS DEVONS RETENIR

Nous sommes habitués a dire que le Bita hon, c’est la confiance que I’on a en Hachem
qu’ll est le Seul a nous donner notre réussite matérielle (Parnassa, santé, conjoint,
enfants...) En ce qui concerne le plan spirituel, I’élévation dans I’échelle du Service
Divin (améliorer son comportement, son caractére, ses actions, ses connaissances en
Torah...), nous pensons que la réussite dépend de notre travail. Mais Chémini Atséret
vient nous apprendre qu’aprés tous les efforts spirituels, le niveau ultime est de
comprendre, qu’en fait nous ne faisons rien. Tout est venu d’Hachem. Voila notre
travail : faire tous les efforts possibles pour réaliser enfin qu’Il est le Seul et que noys
y sommes pour rien !
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