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Au Puits de La Paracha

Soucot - Hochaana Rabba - St'hat Torah

Le Nom d'Hachem repose sur la Souca :
une sainteté extréme

Voicl ce que le Zohar enseigne a propos
de la Souca: « Viens et vois : au moment ot
un homme s'assoit & 'ombre de la Emouns,
la Présence Divine étend ses ailes sur lui
d'En-Haut. »

Il faut savoir qu'aucun juif ne demeure a
I'écart de ce formidable ph&noméne, méme
celui qui se considére comme le plus simple
des hommes. Fabbi Avraham Yaakov de
Sadigora en rapporte une preuve a partir du
verset « Lorsque tu engrangeras le produit de ta
récolte et de ta vigne » (Dévarim 16, 13) que nos
Sages commentent (Souca 12a) : « des résidus
de ta récolte et de ta vigne » (& partir de ceusxla
tu feras le toit de ta Soueca n.d.t). Cela vient nous
apprendre, dit-il, que méme le plus misérable
des juifs qui est comme un résidu, lu1 aussi
merite une ascension spintuelle pendant
Soucot comme le toit de la Souca sur lequel
repose le Nom d'Hachem.

Le Ohev Isragl explique le theme de la
Souca en la comparant a ce qui ce passe
lorsqu'une poule appelle ses poussins apres
leur avoir apporté leur nourriture : elle pose
celle-ci devant eux et les recouvre ensuite de
ses ailes. C'est de cette maniére que la
Présence Divine se comporte avec nous : a
Foch Hachana et a Yom Kippour, elle inscrit
notre subsistance et nous inscrit nous-mémes
pour une vie heureuse. Apres avoir fixé nos
ressources de toute l'annés, elle nous
recouvre de Ses ailes. Tout le théme de
Soucot tourne autour de lidés que la
Présence Divine est comme une mere qui
nous enveloppe de sa protection.

La Guémara (Souca 4b) enseigne qu'une
Souca qui ne possede pas dix Tefahim de
hauteur (ernwiron wun métre) est FPessoula
(mmpropre a l'accomplissement de la Mitsva nd.t).
Nos Sages déduisent cette lo1a partir du fait
quela Présence Divine n'est jamais descendue
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en dessous de dix Tefa'him. A priori cela
mérite une explication : quel rapport existe-
t-1l entre ces deux choses (ausens le plus simple,
on peut comprendre que l'onapprend qu un domaine
de dix Téfahim de hauteur est corsidéré comme
domaine & part entiére. Néanmoins, cela ne suftit pas
& expliquer le rapport avec la Présence Divine) 7

Rabbi Avraham Azoulay, dans son livre
'Hessed Lé Avraham, et le Sefat Emet
répondent tous deux que l'on vient enseigner
par-la, que la Présence Divine régne dans
toute la Souca, c'est pourquel on ne peut la
construire en dessous de dix Téfa'him car la
Présence Divine ne pourrait y descendre.

Cela rejoint l'enseignement développé
dans les livres ésotériques (cf le Chem
Michemousl Soucot 5679) a propos du verset «
Le Roi m'a fait venir dans sa chambre » (Chir
Hachirim 1, 4). Mis en rapport avec la Mitsva
de la Souca, ce verset vient nous enseigner
que celul qui entre dans la Souca ressemble
a celul qui entre dans la chambre personnelle
du  Saint-Béni-Soit-Jl  Lui-méme. Clest
pourquoi il est alors empreint d'une joie
toute particuliere, car la ot réside la Présence
Divine, la joie est aussi présente.

A ce sujet, il est bon de mentionner la
Guémara suivante dans le traité de 'Haguiga
(5b)

Nos Sages y opposent deux versets qui
semblent contradictoires. Il est écrit d'une
part : « Mon dme pleure en cachette » (Jérémie
13, 17) et d'autre part {Chroniques I 7,27) : «
Force et joie dans Son endroit » {les deusx
concernant la Présence Divine, nd.tf). Et la
Guémara de répondre : « L'un parle de la
Fésidence intérieure et l'autre delaRésidence
extérieure. » Fachi explique que l'intention
estla suivante: le premier verset quiexprime
que (s1 lon peut dire) le Saint-Béni-Soit-Il
pleure, concerne la Résidence intérieure de
la Présence Divine, tandis que dans Sa
Résidence extérieure, seule la joie est

Retrouvez le feuillet sur
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présente. Cependant, Rabbénou Hananel (de
lépoque des Guéonim, antérieure & Fachi, n.d.t)
explique l'inverse : c'est dans sa Résidence
intérieure que la joie est présente, tandis
qu'a l'extérieur, Hachem verse des larmes
icela ressemble & un mariage au cours duquel tous
les inwvités pleurent sous le dais nuptial, alors que les
deuxmariés qui se retrouvent ensuite dans le 'Heder
Yhoud (pigce ot les jeunes mariés se retrouvent en
privé juste aprés la cérémonie nuphiale, nd.t) sont
remplis de joie). D'apres cela, la Souca
represente le Heder Yhoud, si l'on peut dire,
ott Hachem et l'assemblée d'Israsl se
refrouvent en prive.

Lors des Jours redoutables de Roch
Hachana a Yom Kippour, les Bné Israel se
trouvent encore dans la "REésidence
extérieure” d'Hachem, laouIlfait comparaitre
toute la terre en jugement sans afficher de
signe d'affection et de proximité. Cependant,
a Soucot, ils méritent dentrer dans Sa
Fésidence intérieure, dans la chambre intime
du Roi des rois. La-bas, « la force de la joie est
dans Son endroit » seules régnent la joie et
l'allégresse |

Lorsque la Guémara décrit la situation
d'un homme qui réside dans sa Souca, elle
emploie l'expression "un homme se tient &
l'ombre de la Souca'. De méme, dans le
Zohar (3 103b), la Souca est dénommée "Tsifa
Dé Méimnouta", l'ombre de la Emouna. A
priori, cela demande a étre expliqué, car
I'expression "a I'ombre" décrit la situation de
quelqu'un qui se trouve un peu Eloigné de
ce qui produit cette ombre et non en dessous
(corrurie lorsqu'il se trouve & prosmité d'un arbre
afin que son ombre s'étende sur lui). Or, au sujet
dela Souca, la personne se trouve réellement
sous la Souca et non a l'ombre de celle-cu.

On peut l'expliquer, répond le Rav de
Rachfitz, a partir du Midrach suivant (ef.
Chla'h Hakadoeh Chaar Hagadel 121, 5) : 1l est
crit (Téhilim 121, 5) : 9> 'n« Hachem est ton
ombre » Certains apprennent de la, qu'a
linstar de l'ombre qui épouse chaque
mouvement de l'homme, I'homme lui-méme
suscite par sa conduite ici-bas, la méme
conduite du Ciel a son égard. D'apres cela,
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la Souca que nous construisons dans ce
monde est, elle aussi, le reflet d'une Souca
qui existe dans les mondes supérieurs (d'oi
lestpression "a lombre de la Souca’ emplovée par
nos Sages). Lorsqu'un juif batit sa Souca ici-
bas avec pierres et bois, il mérite ainsi d'étre
assis a l'ombre de la "Souca spirituelle” qui
la reflete dans le Ciel. Et bien qu'il n'existe
aucune commune mesure entre les deux
Soucot, 1l en est réellement ainsi.

Le Yessod Yossef (Chap. 77) €crit que «
celul qui &tudie ou prie dans une Souca se
trouve littéralement installé dans les mondes
supérieurs. Chagque monde spirituel est, en
effet, dénomme "un jour” {comme cela est connu
des Cabalistes). Le verset "Vous résiderez dans
des Soucot sept jours" (Vayikra 23, 42) vient, a ce
sujet, évoquer que 'homme entre dans les
sept mondes supérieurs durant toute la féte.

b

Le Yéorot Dwvach (1, &) écrit également
pour sa part que « la nuée d'Hachem plane
constamment sur la Souca et, bien qu'elle
soit invisible, il est clair, affirme-t-il, que
ceux qui sont assis dans la Souca avec
l'intention d'accomplir cette Mitsva et quis'y
adonnent & l'étude de la Torah, en se
réjouissant de la féte, résident ainsi sous
cette nuée Divine qui plane sur eux, les
elevant ainsi a un niveau spirituel
inimaginable ».

Le Rema (Or Hahaim 1, 1) stipule que « le
comportementd'unhommeetsesoccupations
lorsqu'il se trouve seul chez lui sont différents
de ceux qu'il manifeste devant un grand Roi.
De méme, sa maniere de s'exprimer lorsqu'il
se trouve en présence de ses proches n'est
pas la méme que lorsqu'il parle devant ce
Roi ». Certes, cela concerne tout juif 1a on il
se trouve. [Néanmoins, cela prend une toute
autre dimension lorsqu'il est assis a l'ombre
de la Souca, car il se trouve alers dans le
palais méme du Roi. Le Réchite 'Hokhma
(Chaar Hakedoucha) €crit a ce sujet : « Telle
etait la coutume de mon Maitre (le Ramak) de
ne parler dans la Souca durant toute la féte
que de Torah, tellement la sainteté de cette
WMitsva est élevée. Les bois de la Souca en

Retrouvez le feuillet sur
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témoignent car, de ce fait, ils sont empreints
de cette sainteté et sont & cause de cels
interdits & toute utilisabon pendant sept
jours. »

On se souviendra également de ce que
ramene le Michna Broura (839, 2) : « Du fait
de la sainteté immense de la Souca, il est
bon d'y limiter les conversations profanes et
de n'y parler que de propos saints et de
paroles de Torah. A plus forte raison, on
veillera & ne pas y prononcer de propos
medisants, de colportage ou d'autres paroles
interdites. » Le Bikouré Yaakov rapporte
pour sa part au nom du Chla'h Hakadoch
qu'il faudra se préserver de la colére dans la
Souca.

Le Sefat Emet (année 5643) rap porte que la
Présence Divine repose sur la Souca
essentiellement grace a la purification de
Yom Kippour. Or, on sait que méme les
renégats bénéficient de cette purification et
de l'expiation inhérente & ce grand jour. «
Les jours deSoucot, écrit-il, sontainsiappelés
"Zemane Sim'haténou"” (le temps de notre joie),
car le Trés-Haut nous donne alors le mérite
d'&tre assis 4 l'ombre de Sa Présence. Il y a
en cela, un aspect du Gan Eden (...) ot régne
la joie véritable, ainsi qu'il est &crit : "Comme
la joie lors de ta création dans le Gan Eden".
Certes, il est également &crit que D. chassa
I'homme de cet endroit extraordinaire.
Toutefois, il existe des époques ot méme la
lumiere spirituelle scintille comme au Gan
Eden. Et le Trés-Haut nous fait alors ainsi
pénétrer dans cette demeure sur laquelle
repose Son INom {comme l'enseigne la Guémara)
et, puisque la joie régne la ou réside la
FPrésence Divine alors se trouver dans la
Souca procure de la joie. Il est certain que le
fait que les Bné Isra&l se soient purifiés a
Yom Kippour apporte une joie au Saint-
Béni-Soit-I1 dans les Hauteurs Célestes. Clest
pourquoi nous devons nous rejouir de la joie
du Créateur. C'est ce qui est écnit (au swet de
Yom Kippour, nd.t) : "Devant Hachem vous vous
purtfierez’, et outre la purification de Yom
Kippour, nous devons nous délecter de la
joie qu'éprouve le Créateur & notre égard. »

diffusion du judaisme aux francophones
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La méme idée est également rapportée
par le Alcheikh Hakadoch (Torah Ou Mitsvot
Emor) lorsqu'il développe le theme de la joie.
« Celle-ci, écrit-1l, dépend de la joie qui regne
(si lon peut dire) aupres dHachem a ce
moment. Car Il n'en a jamais éprouve d'aussi
grande de Ses créatures qu'a ce moment-la
{au moment de la construction du Sanctuaire). Et,
de méme dans chaque génération, le Saint-
Béni-Soit-Il n'a pas de plus grande joie que
celle de Soucot, car les Bné Israel sont alors
purifiés de toutes leurs fautes grace au
pardon de Yom Kippour. Et puisque toute la
joie d'Hachem est due a la puritication de
nos ames, il fallait qu'll en fasse un rappel
lors de cette féte grace aux Soucot.

Une fois, pendant Soucot, des 'Hassidim
s'adonnérent & l'étude de la Torah avec une
assiduité toute particuligre durant plusieurs
heures consécutives. Leur joie et leur ferveur
furent telles qu'ils sortirent chanter en ronde
en l'honneur de la féte. Lorsque le Beth
Aharon les apercut en train de danser, il
déclara : « Nos Sages enseignent (Béréchit
Rabba 70, 8) : "Fourquoi appelle-t-on (la joie de
Soucot) "Beth Hachoéva' ? C'est parce que
l'on puisait de la-bas l'esprit prophétique
(Choéva provient de la racine "Chodv" qui signifie
"puiser”, n.d.t)." On peut expliquer, dit-il, que
l'intention en disant "de la-bas", est de dire
"de la joie", a savoir que "de la joie, ils
puisaient I'esprit". L'esprit pouvant exprimer
en hebreu la volonté comme dans le verset
(Iyov 32, 8) : "C'est une volonté de 'homme"
ile terme Fou'ah posséde les deux significations,
nd.t) on peut donc apprendre de la que
'homme animeé de volonté pour le Service
d'Hachem ménte grace a cela d'étre sanctifie.
Et, afin de mériter cette volontg, il doit se
renforcer dans la joie car c'est elle qui amene
l'homme a vouloir se rapprocher d'Hachem.

b

La danse : l'importance de s'élever méme
en sachant que I'on finira par tomber

« Vous habiterez dans des Soucot durant sept
Jours, tous les membres d'Israel habiteront dans
des Soucot afin que nos générations sachent que
j'ai fait résider les Bné Isragél dans des Sowcot

Retrouvez le feuillet sur
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lorsque Je les ai fait sorhr d'Egypte. » (Vayikra
23, 42-43)

Le Yétev Lev donne une explication de ce
verset en faisant remarquer que le mot
"habiterez', qui se dit en hébreu wn, est
compose des mémes lettres que le mot nena
qui signifie la honte. Ceci afin que celui qui
sapprete a entrer dans sa Souca prenne
conscience de l'immense saintete de celle-ci.
En v refléchissant, il sera ainsi rempli de
honte a cause de son passé. Il devra alors
pallier a ses manquements en prenant sur
lui d'améliorer désormais ses actes. Des lors,
il pourra pénétrerdans laSoucaen s'appuyant
sur ses bonnes résolutions prises pour
l'avenir, car le Saint-Béni-Soit-Il considere
les résolutions sinceres d'un juif comme s'il
les avait déja mises en pratique (Kidouchine
40a).

Le méme Yétev Lev rapporte une autre
allusion au sujet des danses et des rondes
qui animent la joie de Beth Hachoéva.
Lorsqu'un homme danse, il s'éléve tout en
sachant qu'il finira par retomber. Cela est
tout & son honneur. Le Zohar (Woah 59b)
commente en effet le verset « lorsque les
vagues s'ecraseront, rends-leur hommage ! »
(Téhilim 89, 10) en rapportant cet autre
enseignement de nos Sages (Cho'had Tov 2) : «
Dans la mer, chaque vague s'éléve comme si
elle voulaitsubmergerle mondeet lorsqu'elle
parvient sur la plage, elle vient s'écraser sur
le sable sans réussir a le submerger. Et bien
que chaque vague constate que celle qui l'a
précédée a échoug elle ne renonce pas et
tente elle-méme a nouveau de le submerger
{...). C'est & ce sujet qu'il a &té dit "rends-leur
hommage" car c'est faire 'éloge des vagues
que de proclamer qu'elles ne renoncent
jamais et que chacune se dit 'je réussirai |" »

Il faut en effet savoir que la valeur d'un
homme se mesure par son obstination a se
battre (sans se précccuper g'il sortira finalement
vainqueur). Le Zohar (Tikouné Hazohar) enseigne
que le Loulav est comme une arme qui vient
proclamer : « Les nétres ont vaincu » en
faisant référence aux Bné Israel qui sont
sortis vainqueurs dans le combat qu'ils
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livrérent pendant les jours de jugement (Roch
Hachara et Yom Kippour, nd.t).

A priori cet enseignement nécessite une
explication. Il est en effet de coutume
qu'apres la victoire, le vainqueur range ses
Armes.

Le roi parade alors en compagnie de ses
soldats en toute tranquillité d'esprit. Dés
lors, pourquoi la Torah nous ordonne-t-elle
de sortir en brandissant cette arme que
représente le Loulav, aprés la victoire des
jours redoutables 7 C'est qu'en realité,
expliquent les Tsadikim, la guerre contre le
Yétser Hara est différente de tout autre
affrontement : mé&me apreés l'avoir vaincu,
'homme doit savoir qu'il demeure en
permanence un soldat prét a se battre et c'est
precisément l'essence de sa victoire
continuer a se tenir prét au combat, car c'est
14 tout l'homme |

Une fois, on apporta a Fabbi Chlomo de
Babov un Etrogue magnifique exempt de
toute tache et parfait par sa forme et son
aspect. A la surprise générale, bien qu'il fat
trés impressionné de sa beauté il déclara
neanmoins qu'il ne désirait pas l'acquérir ni
prononcer la bénédiction d'usage sur lui
mais sur un autre qu'il avait prépare la veille.

Par respect et par crainte du Rav, les gens
n'osérent pas lui faire de remarque.
Cependant, au moment de la priére, un des
responsables de la synagogue décida que si
le Rabbi ne se servait pas de ce si bel Etrogue,
il n'y avait aucune raison que lui-mé&me ne
cherche pas a accomplir la Mitsva de la
maniere la plus parfaite. Saisissant I'Etrogue
avec crainte, celui-ci lui échappa des mains
et tomba par terre sur la fleur. Lorsqu'il se
baissa pour le ramasser, il apergut que
depuis le début, la fleur &tait tenue par une
aiguille au reste du fruit, ce qui rendait
I'Etrogue  completement iImpropre  a
l'accomplissement de la Mitsva. Tres
rapidement, la nouvelle se répandit parmi
les Hassidim et tous s'accorderent pour dire
que l'esprit prophétique reposait sur le
Rabbi, ce qui lui avait permis de deviner
qu'il ne pouvait prononcer la bénédiction

Retrouvez le feuillet sur
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sur un Etrogue Passoul. Lorsque la chose
arriva aux oreilles du Fav, 1l démentit cette
rumeur en déclarant qu'il n'y avait en cela
aucun prodige ni esprit prophétique, de pres
ni de loin. « Seulement, lorsque j'ai vu qu'on
m'avait apporté un Etrogue si parfait sans
aucun défaut apparent, j'ai compris qu'il
comportait a coup sir un défaut caché car la
perfection n'est pas de ce monde ! »

Cette anecdote est pour nous tres
encourageante. On sait, en effet, que l'Etrogue
évoque le coeur de l'homme. Un juif doit
ainsi savoir qu'il n'y a pas de place pour le
renoncement quelle que soit sa situation. Et
bien qu'il voie en lui-méme ses propres
défauts,1ln'a aucuneraison de se décourager.
Car la perfection n'est pas de ce monde et
son travail ici-bas est d'étre en permanence
un soldat sur le front de bataille et de tenter
de surmonter son mauvais penchant car c'est
le but de sa venue sur Terre. Il n'a dés lors
pas lieu de renoncer a cause de ses échecs
puisqu'ils sont sa raison d’exister !

Le "Voyant de Lublin" expliqua une fois
a ce sujet au nom du Maguid de Mézeritch,
le verset « car Hachem ton D. est un feu devorant
» (Dévarim 4 24) : Le Saint-Béni-Soit-Il dévore
(si lon peut dire) le feu que 'homme allume
dans son cosur pour combattre son mauvais
penchant. Il s'agit du feu de la bataille elle-
méme qu'ill livre contre lui sans aucun
rapport avec son issue victorieuse ou non.
Car le Saint-Béni-Seit-Il ne demande 2
I'homme qu'une seule chose : faire front en

s'efforgant de gagner, le reste lul appartient
!

Les quatre espéces du Loulav a l'image
des membres du corps : une allusion a la
sainteté de 'homme

Voial ce que le Séfer Ha'hinoukh écrit au
sujet du Etrogue (Mitsva 324) : « Le Etrogue
ressemble & un cceur, qui est le siege de
l'intelligence afin d'évoquer que l'on doit
servir son Créateur avec son intelligence. Le
Loulav ressemble a la colonne vertébrale qui
donne sa tenue a tout le corps, afin d'évoquer
que l'on doit diriger son corps entier vers le
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Service d'Hachem. Le Hadass (la myrte)
ressemble a des yeux, pour faire allusion a
l'interdit de se laisser égarer par ses yeux
(méme) au temps de la joie. Arava (les branches
de saule) ressemble aux levres par lesquelles
'homme achéve la parole afin d'évoquer que
l'on doit mettre un frein a sa bouche et que
l'on doit savoir diriger ses paroles (a bon
escient) et craindre Hachem méme au temps
de l'allégresse. »

Lorsqu'un juif saisira les quatre especes,
il devra ainsi se souvenir du combat qui
concerne chacun de ses membres, car le
Yétser Hara, pour sa part livre une bataille
a chacun d'entre eux. Mé&me aprés un échec,
il ne faudra jamais renoncer. On se reprendra
sur le champ pour se tenir sur ses gardes
comme au début. C'est pour cette raison que
l'on agite ces quatre especes a l'exemple
d'une arme de guerre en proclamant grace a
cela que l'on poursuit le combat méme
lorsque l'ennemi est dé&a parvenu a nous
faire trébucher. C'est dans cet esprit que ces
quatre especes font allusion aux différentes
parties du corps de l'homme.

On trouve une autre allusion
extraordinaire dans ces quatre especes : elles
nous enseignent que l'espoir n'est jamais
perdu, le juif n'est jamais repoussé. Il existe
cependant une condition : qu'il se lie aux
Tsadikim et aux gens intégres. C'est ce que
nos Sages enseignent (Vayikra Rabba 30, 12) en
disant que les quatre espéces sont a mettre
en rapport avec quatre niveauxde personnes
: le Etrogue posséde un goft et un parfum,
le Loulav un gofit (car il provient d'une branche
de palmier sur laquelle poussent des dattes), mais
il ne possede pas de parfum. Le Hadass a un
parfum mais pas de godt, tandis que la
Arava ne possede ni I'un ni l'autre. Dans le
peuple juif, il existe des gens érudits en
Torah qui accomplissent également toutes
les Mitsvot, ou qui possedent des
connaissances en Torah sans accomplir pour
autant les Mitsvot, ceux qui les accomplissent
sans avoir &tudié la Torah et enfin ceux qui
ne possedent ni Torah ni Mitsvot.

Retrouvez le feuillet sur
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La Torah nous ordonne toutefois de
reunir ces quatre especes ensemble afin que
les uns soient une expiation pour les autres.
Lorsque les Bne Isragl sont unis et forment
un seul bouquet, ils se completent les uns les
autres |

Onracontequ'al'@poque du communisme
russe ou il etait interdit d'etudier et de
pratiquer les Mitsvot, nombreux furent ceux
qui continuerent en cachette, et se dévouerent
corps et ame pour la Torah. Dans une cave,
se trouvaitun groupe de Talmid& Hakhamim
qui étudiaient ensemble. Régulierement, se
joignait également a eux un juif ignorant qui
ne comprenait rien a ce qui était enseigné,
Du fait de l'exiguité de la piece et du nombre
de personnes, plusieurs parmi les fideles
voulurent lui demander de cesser de venir.
Une fois, 1ls lui demanderent avec respect
pour quelle raison il se joignait a eux alors
qu'il ne saisissait pas un mot de I'ttude.

« Une fois, se mit-il a raconter en guise
de réponse, je me suis assis 4 la table d'une
brasserie pour boire un peu d'eau-de-vie. A
la table voisine é&taient assis plusieurs
opposants au régime qui fomentaient des
complots afin de renverser le gouvernement.
Lachose était arrivée aux oreilles du pouvoir
et, alors qu'ils étaient tous en train de discuter
ensemble, des soldats se rugrent sur eux et
les frapperent violemment. Du fait que ' &tais
assis a proximité je recus également une
bonne ration de coups. Je protestai alors en
criant que je ne faisais pas partie de leur
groupe, mais ils me crierent en retour : "Si
tu es assis avec eux, tu es des leurs." Clest
d'eux que jai appris qu'en se joignant a un
cours de Torah, on regoit une immense
récompense. Car sices mecréants comprirent
qu'en s'asseyant preés des rebelles, on
partageait leur chatiment, a plus forte raison
que du bon c6té celur qui s'assied en
compagnie de Talmidé Hakhamim en
ecoutant ce qu'ils disent, jouit d'une part de
choix dans le monde futur! »

Des lors, méme celul qui ne trouve aucun
goiita 'etude et qui s'endort durant les cours
de Torah, ne s'abstiendra pas pour autant de
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se joindre aux autres mais il continuera au
contraire & se rendre matin et soir au Beth
Hamidrache, a l'instar de la Arava qui n'a ni
golit n1 parfum. Car tant qu'elle forme un
bouquet uni aux autres, on persiste a
l'embrasser par amour pour la Mitsva.

Hochaana Rabba

Le jour de la Arava : les branches de saule
et I'espoir pour celui qui n'a ni goiit ni
odeur

Meéme le juif pauvre en bonnes actions
peut a Hochaana Fabba demander et étre
exauce.

LeSefat Emet rapporte en effet le Midrach
(Vayikra Rabba 30, 12) selon lequel la Arava (la
branche de saule qui est I'une des quatre espéces du
Loulav, n.d.t) représente dans le peuple d'Isracl
ceux qui n'ont ni goit n1 odeur (ni Torah, ni
Mitsvot, nud.t). Que leur reste-t-1l ? Seulement
leur bouche (les feuilles de Arava ont une forme
de lavres, n.d.t), c'est-a-dire la force de la priere
qui constitue l'arme essentielle du peuple
juit, « la voix de Yaakov ».

Certes, explique-t-il, la voix des Tsadikim
ireprésentés par I'Etrogue qui posséde & la fois le
gofit, la Torah et l'odeur, les bonnes actions, n.d.t)
monte a des degrés supéneurs, mais elle est
mélée de leurs Mitsvot. INéanmoins, celui
quin'anigodtniodeurs'identifie entierement
et exclusivement avec sa priere. C'est a ce
sujet qu'il est dit : « Priére du pauvre lorsqu'il
s'enveloppe » (Téhilim 102, 1), le pauvre (en
Torah et en Mitsvot) s'enveloppe uniquement
de sa priere, comme il est dit « Je suis une
priere » Et celle-ci est agréable aux yeux du
Createur et est qualifiee de Arava (jeu de mot
entre Aréva et Arava la branche de saule, nud.t).

C'est pourquoi ce jour est nomme a
Hochaana Fabba ("lagrande délivrance") car en
celui-ci, méme les gens les plus simples qui
n'ont ni gott ni odeur, sont exauces. Et c'est
egalement une allusion a nofre epoque
pauvre en spiritualité, qui posséde encore
cependant la priere. En ce jour, les portes de
la prieére sont grandes ouvertes et méme le

Retrouvez le feuillet sur
www.torah-box.com/ravbiderman
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plus simple des juifs peut ménter une grande
délivrance.

Un groupe d'Avrekhim, adeptes du
célébre 'Hassid Eliahou Foth (lu-méme disciple
du Rabbi Chlomké de Zwil), lui rendirent visite
une année le soir de Hochaana Rabba et lui
demanderent des paroles d'encouragement.
Sur le champ, il leur répondit avec émotion
:« Il n'y a pas un instant & perdre, méme
pour des  paroles d'encouragement.
Dépéchez-vous de prendre un livre de
Tehilim et priez : c’est une obligation de
profiter de chaque instant en ce jour car le
temps presse et il est défendu de gaspiller
ne flit-ce qu'une seconde | »

Chémini Atséret : la proximité

Le degre spirituel extrémement eleve de
Chémini  Atséret est exprimé dans
I'enseignement du Zohar (3eme partie 32b) : «
Et Israel, en ce jour (a Hochaana Rabba),
parvient au terme de son jugement et entame
une(période de) bénédictions, carle lendemain
(Chémiru Atséret), il est invité a se réjouir avec
son Eoi et & recevoir de Lui les bénédictions
de toute l'année. Dans cette réjouissance,
seul Israel est présent et celui qui réside seul
avec le Foi peut Lui demander tout ce qu'il
désire, cela lui sera accordé. »

Le Ram'a Mipano ('Hikour Hadin 2éme partie,
fin du chap. 27) fait remarquer que le mot 'Hag
(la féte) est & relier également au mot 'Houza
qui signifie une ronde et &voque la notion de
cercle tournant autour d'un point central.
C'estlaraison pour laquelle Chémini Atséret
n'est pas dénomme 'Hag (ainsi tranche le Rema
dans le Choul'han Aroulkh 668,1 étant donmé que lon
ta trouvé en aucun endroit dans la Torah, que ce
jour est appelé 'Hag). Cela fait allusion au tait
que les autres jours de féte "tournent autour”
du centre de toutes les f&tes que représente
Chémini Atséret, sa sainteté étant supérieure
a celle de toutes les fétes, y compris Yom
Kippour, et il ne convient pas de l'appeler
'Hag. Le Hatam Sofer abonde dans ce sens
en expliquant que la saintete de Yom
Kippour est basée sur la mortification, alors
que celle de Chémini Atséret repose sur la
joie. C'est ce que le verset de Chir Hachirim
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(7.7) €évoque DIMPNI NN NPy e e e Comme
elle est belle et agréable I'amour dans les délices
», l'amour pour Hachem qui provient du
jefine (comme & Yom Kippour) est moindre que
l'amour pour Hachem qui provient de la
joie. Or, par ailleurs, il existe un paralléle
entre les deux jours, puisque ce sont deux
fétes oi l'on n'offre comme sacrifice de
Moussaf qu'un taureau. Cependant, la
sainteté de Chémini Atséret est supérieure a
celle de Yom Kippour car elle provient de la
joie, la joie du Roi avec son peuple.

«Réjounissez-vous et exultez dans la joie de
la Torah» : le pouvoir extraordinaire de la
joie dans la Torah

Heureux celui qui se rgouit dans la joie
de la Torah, sa récompense est immense |
Voici ce qu'écrit le Yessod Véchorech
Haavoda (Chap. 16) :"Celui qui veille a se
réouir a Sim'hat Torah peut étre assuré que
la Torah ne quittera jamais sa descendance’.
Telle était en effet l'habitude des grands de
la génération : ils déployaient toutes leurs
forces a danser en l'honneur de la Torah.
C'est ainsi que Haim Vital écrit dans le
Chaar Hakavanot (Drouch 'Hag Ha Soucet p.
104) : "j'al vu mon Maitre (en parlant du An Zal)
qui veillait particulierement & une chose :
tourner autour du Séfer Torah en dansant et
en chantant de toutes ses forces le soir a
l'issue de Yom Tov aprés l'office de Arvit.
On raconte également que le Ari Zal allait
alors d'une synagogue a l'autre afin de
danser avec la Torah pendant de longues
heures.

Dans les prigres qu'a institué le 'Hida il
est mentionné que les Hakafot (les danses
autour du Séfer Torah nd.t) ont la force de faire
tomber tous les murs qui nous separent de
notre Pere Céleste.

Le Maari de Belze déclara un jour au nom
de son pere le Maharach : "Ce que les danses
(de Simhat Torah) provoquent je l'ignore,
cependant je peux vous dire une chose :
toutes les prieres quin'ont pas pu monter au
Ciel pendant le courant de l'année s'élévent
en ce jour grace aux danses".

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




