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Donne et prends

Il y a prés de cinquante ans, il
y avait un jeune homme a la
yéchiva Poniovitz qui ne
s'épanouissait pas dans I'étude de
la Thora. Par contre, il trouva
son épanouissement dans un
mouvement de jeunesse religieux,
organisant des activités pour les
jeunes. C'était un  guide.
La yéchiva demandait un
investissement a temps plein
dans l'étude de la Thora. Le jeune
homme refusa et se retrouva
dehors. Il s'inscrivit dans une
autre yéchiva mais il continua a
s'investir dans ce mouvement de
jeunesse, ce qui créait des
conflits avec 'administration de
la yéchiva. Son ami qui craignait
les conséquences prit conseil
aupres du Hazon Ich et lui
demanda la permission de lui
amener le jeune homme. Le
Hazon Ich fut d'accord et I'ami
persuada le jeune homme d'aller
rencontrer avec lui le Hazon Ich.

Le Hazon Ich l'accueillit
chaleureusement, s'intéressant a
ce qu'ils étaient en train d'étudier
a la yéchiva. Le jeune homme
s'efforca de donner une réponse
qui le satisferait. Le Hazon Ich,
avec sa douceur habituelle, prit
conscience de cela et commenca
a discuter de themes talmudiques
et de la méthodologie des
Tossafot, rendant la conversation
intéressante et gaie. Soudain, le
Hazon Ich posa une question
profonde sur un passage de
Tossefot. Le jeune homme qui
était expert dans ce domaine
essaya de répondre mais en vain.
Le Hazon Ich le consola et lui
dit: « Ce n'est pas un probléme,
retourne a la yéchiva, étudie ce
sujet, demande a tes Rabbins et
reviens me voir la semaine

prochaine avec la réponse ».

Ils le quittérent avec sa
bénédiction. En rentrant a la
yéchiva, le jeune homme se
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dépécha d'enquéter sur cette
question défiante. Son ami se
dépéecha de retourner chez le
Hazon Ich. Il rentra dans son
bureau et s'exclama: «Rabbi,
ne vous l'ai-je pas envoyé parce
qu'il est impliqué dans un
mouvement de jeunesse, ce qui
met en danger ses études a la
yéchiva ? Pourquoi n'avez-vous
pas parlé, ni méme fait
l'allusion a cela une seconde ? ».

Le Hazon Ich répondit avec
un principe clé: « tu ne peux pas
retirer quelque chose a quelqu'un
sans lui donner quelque chose
d'autre en échange. Si tu le retires
de ce mouvement de jeunesse

sans lui donner une autre
alternative, méme s'il m'écoute et
obéit, il tombera dans la
négligence et la désolation. Ce
n'est pas ainsi qu'il faut agir. Tu
dois rediriger sa passion, la
transformer en une passion pour
I'étude de la Thora, pour qu'il
apprécie la douceur de la Thora.
On parvient a ce résultat en
posant des questions, en attendant
des réponses, en engageant une
discussion et en posant une autre
question ». Aujourd'hui, ce jeune
homme est un Roch Yéchiva'.

En vérité, on trouve une
source a cette approche dans les
paroles saintes de la Guemara.

Eux, ils ont souffert! Toi, tu ne peux pas
rentrer !

Le sixieme jour de la création,
Hachem créa I’homme. Dans
paracha Béréchit, le processus de
sa création est décrit de la maniere
suivante: «Hachem Elokim
forma I’homme a partir de la

1. Maayan Hachavoua (Bamidbar p. 130)
2. Brakhot 61a

—eGd La source de la sagesse cos-

poussiere de la terre et il insuffla

dans ses narines le souffle de vie

et I’homme devint une créature
vivante » (Béréchit 2-7).

La Guemara pose la

question suivante?: pourquoi le
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mot 1% est écrit avec deux
youd alors qu’il aurait pu étre
écrit 1%» avec un seul youd?

Rabbi Chimeon ben Pazi
répondit : « malheur a moi face
a mon créateur (zrn) et
malheur a moi a cause de mon
inclination » (7%>n). Un juif est
une créature remarquable, la
seule création qui combine a la
fois divinité et matérialité.
L’ame divine a I’intérieur d’un
juif fait littéralement partie
d’Hachem tandis que 1’ame
animale est purement physique.

Puisque c’est le cas, la
vie d’un juif est remplie
d’une bataille interne entre deux
inclinations, I’inclination au bien
(yétser hatov) et 1’inclination au
mal (yétser hara). La dualité de
I’ame est exprimée par les deux
youd dans le mot %™ (créé),

3. Nos sages (Ekha Rabba 2-13) disent : « la
sagesse parmi les nations, crois cela; la
Thora parmi les nations, ne crois
pascela». Dans le comportement
d’Hachem, il y a une vertu appelée
«sagesse» et une autre vertu appelée «
connaissance ». La Thora représente le
niveau de connaissance. Nos sages nous

—eGd La source de la sagesse cos-

un youd pour la création du
bon penchant et un youd pour
celle du mauvais penchant. Par
conséquent, lorsqu’on a une
épreuve, de commettre une faute
ou pas, les deux penchants se
réveillent a 1’intérieur de nous
et commencent a lutter. Cette
bataille interne crée une agitation
intense et 1’ame de I’individu
est étendue jusqu’a ses dernieres
limites. A ce moment, on léve
les yeux vers le ciel et pense:
‘malheur a moi si j’échoue, loin
de mon créateur. Simultanément,
on pense: ‘malheur a moi si
je n’échoue pas, loin de mon
mauvais penchant, car je me
tourmente’.

Pour les jeunes et les gens
simples, cette bataille peut étre
un petit combat3. Cependant,
plus I’ame est grande et plusil y a

révelent que chez les nations, la sagesse
existe mais qu’il n’y a pas de Thora parmi
eux. Méme si on peut trouver la sagesse
parmi les nations, on ne peut pas trouver
en eux de Thora. Cela représente une
distinction fondamentale entre les deux
nations. Qu’y a-t-il dans la Thora qui n’est
pas dans la sagesse ? L’unicité de la Thora
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des ames qui dépendent d’elle,
plus la lutte devient intense. Dans
une telle situation, 1’expression
9% (créé) avec deux youd qui
représente les deux inclinations a
un sens énorme. Pendant une
épreuve, le mauvais penchant a

réside dans son but le plus ultime: la
Thora est entiérement dirigée vers la
réparation du monde. Tout comme Moché
I’a dit aux anges lorsqu’ils se disputaient
pour savoir qui recevrait la Thora:
«Est-ce que l'un d’entre vous a un
mauvais penchant ? Le vol existe t’il parmi
vous? Avez-vous des désirs malsains?
L’un d’entre vous doit-il lutter dans sa vie
au quotidien avec les épreuves incessantes
qu’Hachem met devant lui ? ».

L’aspect particulier d’étre juif dans le
monde consiste a se lier a la conduite
divine qui est la Thora, la réalité de ce
monde, la matérialité de ce monde.
Chaque individu fait cela selon les
épreuves qu’il rencontre. Ce lien, reliant
le ciel et la terre, est atteint en passant par
le processus de rupture. Au milieu de cela,
un homme est en permanence dans un état
de rupture. Pourquoi ce point médian
est-il considéré comme un point de
rupture? Parce qu’il est le terrain
intermédiaire  entre deux finalités
complétement opposées, la Thora d’une
part et la matérialité de I’autre. L.”homme
doté de libre arbitre est positionné par

—eGd La source de la sagesse cos-

’autorisation d’utiliser toutes ses
armes: séduire, réveiller des
émotions, brouiller la raison,
affaiblir la vue du cceur et du
corps et ainsi de suite. Pour nous,
les gens simples et petits, on ne
comprend pas ces forces. Par

Hachem entre ces deux opposés pour qu’il
puisse faire son choix. Toute situation qui
n’est pas une situation de choix n’est pas
proposée aux humains. Par conséquent,
étre un étre humain signifie étre un étre
doté de libre arbitre. Devenir quelqu’un
doté d’un choix entre deux éléments qui
s’opposent correspond a un état de rupture
incessante. Pourquoi Hachem nous a t-il
mis dans cette terrible situation entre ces
deux forces opposées? Cela a un sens
profond pour Hachem, unique a lui. On
peut apprendre cela dans le livre du
Rambhal intitulé « Derekh Hachem ».

Les nations n’ont pas la possibilité de
choisir. La réalité matérielle les met
devant deux possibilités, I'une est plus
confortable que I’autre, et 1’autre
moins confortable. Ils « choisissent » la
solution la plus confortable des deux
mais ce n’est pas un vrai choix. Méme
un animal sait ou se trouve la pelouse
la plus verte. Mais lors du point de
rupture d’un vrai choix, ils ne veulent
pas se retrouver. C’est la raison pour
laquelle ils n’ont pas accepté la Thora.

-Hahaim Tafkid (p. 13)
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conséquent, on ne peut pas parler
d’elles.

A présent, aprés cette
introduction, on se tourne vers
une histoire qui se trouve dans
la Guemara, le traité de Baba

Métsia :4

Au cours d’un de ses voyages,
Rabbi Y éhouda Hanassi
(communément appelé «Rabbi»)
arriva dans la ville de Rabbi
Elazar, fils de Rabbi Chimeon bar
Yohai. Toute la ville se réunit
pour honorer Rabbi. Il discuta de
sujets liés a la ville. Au cours de
leur conversation, il leur
demanda : « Rabbi Elazar, fils de
Rabbi Chimeon (qui était déja

décédé), a-t-il un fils ? ».

Les gens de la \ville
répondirent : « oui, il a un fils qui
habite dans notre ville et il
s’appelle Yossi. Mais il a un
mauvais penchant aussi fort qu’un
cheval et il lui est tres difficile de

maintenir sa sainteté ».

Rabbi était peiné d’entendre
cela et il se dit: «on ne peut pas

4. Baba Métsia 85a.

—-2Gd La source de la sagesse cos-

prendre  quelque chose a
quelqu’un sans lui donner quelque
chose d’autre en échange ».

Ainsi, il demanda: «s’il
vous  plait, conduisez-moi
aupres de lui ».

Le fils vint et Rabbi lui dit:
«tu es le fils de Rabbi Elazar, le
fils de Rabbi Chimeon bar
Yohai ! Je veux t’élire dirigeant ».

Yossi se dirigea avec un
carrosse de quatre chevaux
blancs ornés, légers et vifs a la
synagogue principale. La-bas,
devant toute la ville, on le revétit
de la tunique brodée de fils d’or
et d’argent et on lui mit une

couronne précieuse sur la téte.

La cérémonie de
couronnement s’acheva et Rabbi
appela Yossi et lui dit: «je t’ai
organisé une bonne havrouta,
Rabbi Chimeon, fils de Isi ben

Lakonia ».

Y ossi accepta la proposition
mais a l’intérieur de lui, il
ressentait 1’immense lutte des
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deux penchants. La lutte faisait
rage a ’intérieur de lui et son
conflit interne était palpable.

Rabbi Chimeon, sa havrouta,
remarqua son agitation
intérieure, la peine, le
tremblement et le combat qu’il
ressentait a I’intérieur de lui. Il
savait qu’on ne pouvait pas
«retirer quelque chose a
quelqu’un sans lui offrir quelque
chose d’autre en échange ». C’est
alors qu’il mit sur son épaule une
main remplie d’affection,
d’appréciation. Rabbi Yossi leva

les yeux et vit sa havrouta.

«Rabbi Yossi, suis-moi ».

Ils se levérent et partirent. Ils
rentrerent chez lui et Rabbi
Chimeon mit Rabbi Yossi en
face d’un miroir. «Regarde
Rabbi Yossi, vois ton image.
Réalises-tu quel niveau tu as
atteint? Tu es revétu de la
parure Rabbinique et tu portes le
sceau du tribunal Rabbinique!

Veux-tu perdre tout ¢a ? ».

Rabbi Yossi regarda son
reflet dans le miroir et il vit un
visage rayonnant, beau et

charmant. « Je ressemble a cela,
j’ai une force aussi grande!»,
se demanda t-il.

C’est alors que Rabbi Yossi
détourna le regard et détourna ses
pensées vers le mauvais penchant.
Soudain, des profondeurs de sa
contemplation, un visage sombre
et sinistre surgit, revetu d’un
manteau noir voilé, et en dessous
de sa capuche, une paire d’yeux le
regarda avec haine et cruauté.
Rabbi Yossi s’approcha de ce
personnage et dit : « cay est, c’est
fini». Il Pattrapa par le col et
I’envoya paitre d’un seul coup de
pied. Puis, il scella les barrieres
mentales, s’assurant qu’aucune

pensée étrangere ne rentrerait.

Rabbi Yossi termina ses
études avec zeéle et enthousiasme.
Les années s’écoulérent et Rabbi
Yossi s’était développé au niveau
de la Thora. Il s’était consacré
totalement, atteignant le niveau
d’un Tana. A un certain stade, il
quitta sa ville natale et alla étudier
dans la yéchiva de Rabbi. Rabbi
était assis a sa place, penché sur
son étude lorsque soudain, ses
oreilles entendirent une voix qui
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lui était familiére, une voix qui le

fit revenir des années en arriere,

lorsqu’il avait pris les renes de la
direction Rabbinique.

« C’est la voix de Rabbi
Elazar, fils de Rabbi Chimeon
bar Yohai». Quelqu’un qui
était assis derriere lui fit la
remarque : « Rabbi, c’est la voix

de votre fils Rabbi Yossi ».

Rabbi était rempli d’émotion :
«le fruit du Juste est un arbre
de vie et celui qui achéte les
ames est intelligent» (Michlé

11-30).

«Le fruit du Juste est un
arbre de vie», c’est Rabbi
Yossi, fils de Rabbi Elazar, fils
de Rabbi Chimeon qui est le
fruit de son pere et est devenu
un « arbre de vie ». Cela signifie
qu’il est devenu un disciple de
la Thora grace au mérite de son

pére qui était pieux.

Et «celui qui acquiert les
ames est intelligent»: cela se
réfere a Rabbi Chimeon, fils de
Isi ben Lakonia, lui qui a
enseigné la Thora a Rabbi Yossi
et donc a «acheté une ame ». Il

est donc considéré maintenant
comme étant son fils spirituel.

La Guemara continue:
lorsque Rabbi Yossi décéda, on
apporta son corps dans le
caveau de son pere et de son
grand-pere (la grotte de Rabbi
Chimeon bar Yohai a Méron). A
I’entrée de la grotte, un énorme
serpent menacant les attendait,
la queue dressée, leur bloquant

la route : entrée interdite !

Ceux qui accompagnaient le
corps du défunt s’adresserent au
serpent en disant: « donne-nous
la possibilité d’enterrer le fils
prés de son pére » mais le serpent
n’était pas d’accord et ils furent

obligés de 1’enterrer ailleurs.

Bien que Rabbi Yossi ait
atteint un niveau spirituel exalté
et sublime, il n’eut pas
’autorisation de rentrer dans la
grotte parce qu’il n’avait pas
souffert les mémes souffrances
que les « habitants » de la grotte.

A présent, aprés cette
introduction, passons aux fétes
de Souccot.
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La soucca : une habitation provisoire

La féte de Souccot est une
féte riche, dotée de mitsvot
uniques. Aujourd’hui, on a quatre
mitsvot liées a la féte de Souccot :

5. Il y a une mitsva spéciale de se
réjouir pendant la féte de Souccot.
Ainsi, chaque soir, on organise des
festivités et des danses pour se souvenir
de la joie qu’il y avait dans le Temple,
la simha bet hachoéva au sujet de
laquelle nos sages disaient (Soucca 51a):
«celui qui n’a pas vu la joie de simha
bet hachoéva n’a jamais connu la joie ».

Dans ce contexte, on a trouvé une
histoire dans le livre «Maayan
Hamoed (Souccot p.324):

On raconte qu’un jour, on demanda aux

éléves du Gaon de Vilna zatsal la chose

suivante : « Rabbi, quelle est la mitsva la
plus difficile dans la Thora ? ».

Chabbat, par exemple n’est pas une
mitsva difficile. Bien qu’il y ait de
nombreuses regles, c’est régulier, et au
contraire, « ce jour est un jour de joie pour
Israél et de Ilumiere». C’est un
merveilleux cadeau du créateur. A
Pessah, l’interdiction de manger du
levain peut étre un réel défi. Peut-étre une
des mitsvot les plus fréquentes qu’on a
I’obligation de respecter comme le fait
d’aimer et de craindre Hachem: «j’ai
toujours mis Hachem devant moi».

—eGd La source de la sagesse cos-

le fait de résider dans une soucca,
les quatre especes, se réjouir lors
de la cérémonie de puisage d'eau
(simha bet hachoéva)® et le fait de

Peut-étre D’interdiction de se distraire
lorsqu’on porte les téphilines. Peut-étre la
mitsva «d’aimer notre prochain comme
soi-méme », «comme Soi-méme » sans
exception, sans faire de distinction et sans
ruse. Exactement comme soi-méme !

Sa réponse fut surprenante: la mitsva
la plus difficile de la Thora, c’est: «tu
devras te réjouir pendant ta féte, tu
seras extrémement joyeux» (Devarim
16-14). Les éléves étaient surpris. La
joie n’est-elle pas un plaisir et quelque
chose de facile a réaliser ?

Mais aprés miire réflexion, ils réalisérent
combien cela était en effet difficile a
réaliser. Apres tout, c’est une obligation
de la Thora d’étre joyeux pendant huit
jours d’affilée, c’est-a-dire 200 heures,
12.000 minutes ! Lorsqu’on a plusieurs
enfants, notre femme est bouleversée,
notre belle-meére interfére, le loulav fane,
les aliments refroidissent, la voiture peut
tomber en panne et la facture d’électricité
peut étre explosive, mais cela ne doit pas
nous attrister. On ne doit pas avoir de la
peine. Non seulement cela mais on doit
rendre tout le monde heureux autour de
nous car la femme dépend du mari, si le
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mari est heureux, elle I’est aussi et on doit
aussi réjouir nos enfants.

Dans ce contexte, il y a une histoire vraie
trés émouvante et qui nous rend plein
d’admiration. La deuxiéme guerre
mondiale a éclaté. Le sang juif était versé
comme de I’eau. Des réfugiés juifs se
concentraient aux Etats-Unis et pendant
ce temps, les membres de leur famille
étaient incendiés en Europe. Rabbi
Pinhas Halévi Horowitz, le Rabbi de
Boston zatsal organisa un repas de féte a
Simhat Thora. Il enflamma les assistants
qui entonnéerent un chant magnifique.
Soudain, on entendit quelqu’un protester,
quelqu’un dont le cceur était perturbé et
déchiré. C’était le cceur d’un juif dévoué,
face au sort de ses parents. « Rabbi, en
Europe, on tue les juifs et vous, vous
chantez ? ». Immédiatement le chant fut
interrompu et tout le monde fut rempli de
honte, tous les assistants embarrassés.
Comment avaient-ils pu oublier leur
tragédie? Comment avaient-ils pu
distraire leur esprit de leur souffrance et
de I’agonie des membres de leur famille ?

Dans cette immobilité environnante, on

entendit la voix du Rabbi, citant

oralement les paroles du Rambam a la fin

des lois de loulav (8-15) ou il mentionna
la joie de Simha bet hachoéva :

«La joie avec laquelle on réalise une
mitsva et on aime Hachem lui qui nous a
ordonné cela, est un grand culte divin ».

Il cita : «lajoie demande-t-elle un certain
travail, des efforts? C’est spontané,
exubérant, nos pieds dansent... ?

Mais le Rambam s’adressait uniquement
a notre époque et notre génération, dit-il.
Pour les moments d’obscurité et de
dissimulation, de peine et de soupirs, de
trouble et de détresse. A des moments ol
les yeux versent des larmes, le cceur est
lourd, la gorge s’étrangle et on pousse des
soupirs. Ainsi, la joie est un véritable
culte. Les juifs qui se sont dévoués a
servir Hachem dans toutes les générations
doivent consacrer leur vie a ...se réjouir et
a festoyer. Venez, vous mes fréres juifs,
chantons a notre créateur. Le mérite de
cette mitsva percera notre supplication en
faveur de nos fréres bien-aimés, pour
qu’ils aient la vie sauve ».

C’est alors que le chant qui avait été
interrompu reprit de plus belle. C’était
un chant de joie et de supplication...C’est
une histoire vraie, émouvante et qui
suscite I’admiration. La chaleur de juifs
saints et pieux. «Qui te ressemble &
Israél ». Remercions Hachem de vivre a
une époque de bonté et Baroukh
Hachem, la «joie» n’est pas considérée
comme étant un « grand culte » mais un
« petit culte » pour surmonter 1’étroitesse
de I’ame et la peine, les difficultés et la
tristesse, les troubles et la douleur et la
réaliser dans toute sa simplicité. «Tu
seras extrémement joyeux». Soyons
heureux et rendons les gens heureux !

C’est une petite lecon pour nous parce
que certains pensent que la Thora ne nous
demande que de réaliser des mitsvot, « fais
ci», «ne fais pas ¢a». Ils ne prennent pas
en considération 1’individualité et les
émotions mais a partir de cette mitsva, on
voit que les mitsvot sont aussi liées aux
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frapper le sol avec les branches de
saules a Hochana Rabba.

L’obligation de s’assoir
dans une soucca chaque jour de
la féte de Souccot provient des
versets : « vous séjournerez dans
votre soucca pendant sept
jours»; tous les juifs doivent
habiter dans une soucca pour que
vos générations sachent que j’ai
fait habiter les Bné Israél dans
des Souccot lorsque je les ai fait
sortir d’Egypte, je suis Hachem

votre Dieu » (Vayikra 23-42-43).

La Guemara explique °fles
termes: «vous séjournerez ainsi
dans votre soucca pendant sept
jours». La Thora dit: «on doit
quitter notre résidence habituelle
et vivre dans une habitation
provisoire pendant I’ensemble des
sept jours». Cela signifie que la
soucca doit étre construite de telle

émotions d’un individu et exigent un

controle total de nos propres

sentiments, méme au point d’interdire

la moindre tristesse pendant une
semaine entiere !

De plus, Hachem n’exige pas de nous
quelque chose qu’on ne peut pas faire; il

—eGd La source de la sagesse G-

sorte  qu’elle fasse office
d’habitation provisoire pendant
toute la féte. Une soucca dont le
toit est plus haut que vingt amot a
partir de la terre est inapte car elle
ressemble plus a une résidence
permanente qu’a une résidence
provisoire. La soucca doit étre
construite a ciel ouvert. Construire
une soucca sous un balcon ou sous
les branches d’un arbre rattaché a
la terre rend la soucca inapte.
Celui qui n’a pas de balcon ou de
cour pour construire sa soucca et
la construit dans la rue doit veiller
a ne pas déranger les passants.

Au courant de 1’année, un
juif vit dans son confort, un
espace abrité et bien équipé ou
tout ce dont il a besoin se trouve
a sa portée. C’est alors que la
féte de Souccot arrive, et la
Thora lui ordonne de sortir et de

n’est pas tyrannique envers ses créatures !
D’ou le cri lorsqu’on voit qu’on aurait pu
surmonter nos désirs, que le jugement est
justifié. Puisqu’il en est ainsi, cette
mitsva est dans nos possibilités !
Essayons et on y parviendra.

6. Soucca 2a
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construire une soucca. En plus
du manque de confort, la soucca
est souvent dans la rue et les
passants voient la personne en
train de manger, dormir,
discuter. Tout cela manque de
vie privée et de confort, ce qu’il
avait dans sa maison.

Il semblerait que pendant
Souccot, Hachem retire de nous
une partie de notre confort mais

comme on |’a appris, « on ne peut
pas retirer quelque chose a
quelqu’un sans lui donner autre
chose en échange ». La question
est de savoir  qu’est-ce
qu’Hachem nous donne en
échange pour ce manque de
confort lors de la féte de Souccot ?

Avant d’approfondir cette
question, posons une autre
question.

A P’ombre de la soucca

Lorsque la Thora décrit le fait
de séjourner dans la soucca, elle
emploie le mot « a I’ombre de: Il
est dit7: « un homme séjournera a

1‘ombre d’une soucca ».

De méme, lorsque le Zohar
décrit le fait d’habiter dans la
soucca, elle utilise aussi le
concept de «l’ombre». Elle
dit 8: « un homme devra habiter

a I’ombre de la émouna ».

Lorsque Rabbi Naftali de
Ropshitz zatsal étudia cela, il se
posa la question suivante®:

7. Soucca 2a
8. Zohar Hakadoch paracha Emor 103a
9. Zera Kodech (tome II, 56a)
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La soucca est une structure
dotée d’espaces creux qui
peuvent accueillir une personne
a lintérieur. La soucca crée
deux sortes d’ombres : I’'une de
Iintérieur de la soucca et
I’autre qui s’étend a 1’extérieur

de la soucca.

Malgré les points communs
entre ces deux types d’ombres,
il y a une différence entre
entre eux lorsqu’on veut se
référer a I’emplacement d’un

individu.
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L’essence de la soucca est
le skhakh qui la recouvre, pas
I’ombre. Ainsi, lorsqu’on parle
de quelqu’un qui est assis dans
sa soucca, on dit qu’il est assis
sous la soucca, ce qui

correspond au premier aspect.

Qu’en est-il de celui qui est

assis en dehors de la soucca,

qui profite de 1’ombre de la

soucca? Peut-on dire de lui

qu’il est assis a 1’ombre de la
soucca ?

Avant de répondre a ces
deux questions, retournons au
livre de Béréchit.

Avraham, ’homme qui incarne I’amour

Des centaines d’années se
sont écoulées depuis la création
du monde, des milliers de
personnes sont nées et décédées,
des générations se sont écoulées
..mais pendant toute cette
période, il n’y a eu qu’une seule
personne qui a mérité d’étre
appelée « un homme de bonté ».

Hachem observa ici-bas et

il n’y avait personne. Il dit

alorsi®: «combien de temps

encore le monde marchera t-il

dans 1’obscurité ? Faisons de la
lumieére ! ».

En1’an 1948 de la création du
monde, I’ame d’Avraham
Avinou descendit dans le monde.

10. Béréchit Rabba 2-3

—-2Gd La source de la sagesse cos-

Cette ame réussit a renforcer les
étres humains et a les encourager
avec des paroles remplies
d’amour, se préoccupant de leur
réussite et les ayant dans son
cceur et son esprit en permanence.
Des rivieres d’amour se
déversaient de son cceur envers
tout individu; des sources de
compassion jaillissaient de ses
yeux purs et il les portait a tous
dans son esprit et dans son coeur,
ayant de la compassion envers
eux, adoucissant les jugements
sur eux et leur procurant un
soutien physique et spirituel.

Tous les hdotes célestes
tremblaient et se réjouissaient
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en voyant les actes de bonté que
faisait Avraham. Une seule
personne réussissait a redonner
vie et apporter le soutien a un
nombre infini d’étres humains.

Le seul but et le seul plaisir
de sa vie, c’était de réaliser des
actes de bonté dans le monde, a
la fois spirituels et matériels.
«Tu donneras la vérité a
Yaacov, la bonté a Avraham »
(Mikha 7-20). Il était le symbole
de la bonté pour tous les
habitants de la terre. Sa maison,
un palais royal était
grand-ouvert a tous les passants,
a la fois des hotes importants
que des gens simples. Avraham
leur procurait d’assouvir leur
faim (c’était plus grand que les
festins de Chlomo Hamélekh a
I’époque), pas seulement aux

personnages importants mais
aussi a ceux qui étaient
insignifiants.

A I’age de 99 ans, Avraham
recut la mitsva de la circoncision
et il la réalisa dans la joie. Le
troisieme jour de la circoncision,
Avraham était épuisé et faible, a
I’entrée de sa tente; il attendait

des invités. Il voulait tant avoir
des invités! Mais Hachem ne
voulait pas le déranger et qu’il
fasse des efforts pour recevoir
des invités. Par conséquent, il fit
descendre une chaleur torride et
une immense humidité remplit le
monde...

Avraham n’avait jamais
expérimenté une telle journée
auparavant, un jour sans aucun
visiteur, pas méme un simple
hote ! 11 était terriblement peiné de
cela. Ce n’était pas une détresse
physique mais morale. «Je n’ai
personne a qui faire des actes de
bonté ! En ce moment, je vis mais

sans faire d’acte de bonté ! ».

Lorsqu’Hachem vit sa
détresse, Hachem lui envoya trois
anges déguisés en humains pour
qu’il fasse la mitsva de
I’hospitalité. Avraham courut
pour les accueillir et dit: «s’il
vous plait, rentrez chez moi. Je
vais préparer un petit repas pour
vous, de I’eau et du pain et ensuite,
Vvous poursuivrez votre route ».

C’est alors qu’ils accepterent.

Il leur dit: «permettez
qu’on apporte de 1‘eau pour que
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vous vous laviez les pieds et
vous vous reposerez en dessous
de I’arbre. Je vais apporter du
pain, vous reprendrez des
forces et vous continuerez votre
chemin » (Béréchit 18-4-5).

Le Midrach dit ' que pour
chaque mot qu’il leur a dit,

Hachem I’a récompensé. Grace a
la phrase ou il dit: «vous vous
reposerez en dessous de 1’arbre »,
on a mérité la mitsva de soucca!
Ainsi, la mitsva de soucca a été
créée a travers un acte de bonté
réalisé envers autrui.

A présent, sautons 400 ans.

Trois cadeaux

Les années d’esclavage en
Egypte se terminerent et Hachem
envoya ses messagers, Moché,
Aharon et Myriam pour libérer ses
enfants. « Car je vous ai fait sortir
d’Egypte et je vous ai sauvés de la
maison de I’esclavage et je vous ai
envoyé Moché, Aharon et

Myriam » (Mikha 6-4).

Le Tirgoum Yonathan ben
Ouziel explique pourquoi il fallait
trois messagers: «car je vous ai
fait sortir d’Egypte, je vous ai
sauveés de la maison de 1’esclavage
et je vous ai envoyé Moché,
Aharon et Myriam: Moché pour
absoudre vos jugements, Aharon
pour expier I’ensemble de votre

11. Béréchit Rabba 48-10
12. Taanit 9a
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peuple et Myriam pour procurer
une lumiere scintillante pour
éclairer les femmes ».

Ainsi, le role principal de
Moché était d’enseigner la
Thora au peuple juif. Le rdle
principal d’Aharon était
d’expier les fautes du peuple juif
(par le biais de son culte des sacrifices
qu’il offrait et de ses priéres). Le role
de Myriam, la prophétesse, était
de faire résider la pureté et la
sainteté aux femmes d’Israél et
de leur enseigner les mitsvot qui

leur sont liées.

Par conséquent, la
Guemara élabore ce sujet et
dit!2: trois cadeaux précieux
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furent donnés au peuple juif

grace a leur mérite : (le mérite de

Moché, Aharon et Myriam): le
puits, la nuée et la manne.

Le puits, par le mérite de
Myriam.

Pendant les quarante ans
que le peuple juif était dans le
désert, il y avait un rocher qui
les accompagnait et de 1’eau en
coulait. Ce rocher fut appelé, le
« puits ». Il existait par le mérite

de Myriam.

La nuée,
d’Aharon.

par le mérite

La colonne de nuée qui
devancait les Bné Israél dans le
désert pour les guider et leur
tracer un chemin droit était la

par le mérite d’ Aharon.

L.a manne, par le mérite de
Moché.

La manne qu’ils recevaient
du ciel leur était fournie par le
meérite de Moché.

Nous n’allons pas rentrer
dans les détails mais nous
allons nous focaliser sur les
nuées qui existaient par le

mérite d’Aharon.

Aharon le Cohen Gadol

Le Zohar témoigne au sujet
d’Aharon ce qui suit!3: «toute
sa vie, Aharon s’efforcait
d’augmenter la paix dans le

monde ! ».

De méme, il est dit dans
Tana Débé Eliyahou!4: «un
homme doit en faire de méme, il
doit installer la paix entre un
homme et son prochain, entre

13. Zohar Hakadoch (parachat Emor 88a)
14. Tana Débé Eliyahou Rabba (chap.31)
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un homme et sa femme. C’est ce
que faisait Aharon Hacohen. Il
s’efforcait d’installer la paix.
Entre Israél et leur pere qui est
aux cieux, entre Israél et les
sages, entre un sage et un autre
sage, entre Israél et son
prochain, entre mari et femme ».

On n’a pas beaucoup de
détails par rapport a son énorme
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travail d’apporter la paix au sein
du peuple juif mais on a cependant
un Midrach qui en parles.

A T’époque d’Aharon, des
milliers de couples parmi le
peuple juif voulaient se séparer.
Deés qu’Aharon entendait parler
d’un tel couple, il s’empressait
d’aller chez I’un et lui disait:
« je ne suis pas du tout d’accord
avec cette maniére de faire. Si
vous avez du respect pour moi,
vous allez faire la paix entre

15. Massékhet Kala Rabbati (chap. 3)

16. Le récit suivant eut lieu a
Jérusalem, il y a prés de trente ans.

Un jeune homme des implantations eut
de mauvaises fréquentations, lesquelles
lui firent s’écarter du droit chemin. Peu a
peu, il retira ses vétements habituels,
ceux que sa famille portait. Méme le
streimel qu’il portait le chabbat (tel qu’il est
de coutume a Jérusalem ou chaque jeune homme
porte le streimel le chabbat) fut retiré de la
liste des habits et tout le monde avait de la
peine de voir la descendance se flétrir et
chuter. Un jour, alors qu’il était en age de
se marier, il réalisa que de cette maniére,
il ne réussirait pas a trouver une femme
de bonne famille. Ainsi, il recommenca
petit a petit a retourner sur la voie de ses
ancétres. Entre-autre, il se revétit de
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vous ». Par honte face a Aharon
et pour montrer leur amour
envers lui, ils faisaient I’effort
de faire la paix. Ensuite, ils
avaient un enfant qu’ils
appelaient « Aharon» en son
honneur parce que cet enfant
était né uniquement grace aux
efforts d’Aharon Hacohen de
faire résider la paix entre eux?s.

Le Midrach continue et dit:
«le jour ou Aharon est décédé,
trente-deux mille jeunes hommes

nouveau de 1’habillement traditionnel de
sa famille, excepté du streimel.

Meéme aprés s’étre marié et avoir fondé
un foyer juif fidéle, il ne s’est pas remis
a porter le streimel. Son couple
s’épanouissait, son ménage rencontrait
un grand succes et la paix dans le foyer.
Peu a peu, il se sépara de toute sa
mauvaise fréquentation. Il se fit de bons
amis et naturellement retourna dans le
droit chemin, celui de la piété et de la
bonté. Il retourna a sa famille et a
I’héritage de «ses ancétres », méme en
termes d’habillement mais le streimel, il
ne le mettait pas sur sa téte. Mais voici
ce qui se passa lorsqu’il arriva aussi a ce
stade. Il acheta un streimel a deux mille
dollars. Il I’apporta a la maison mais sa
femme fut choquée et mécontente de ce
«trésor ». « Je me suis déja habituée a te
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(qui avaient été appelés Aharon en son
honneur) accompagnerent son
cercueil. Ces jeunes garcons

voir sans streimel et je ne veux pas que
tu changes maintenant d’habitude ».

En guise de réponse, son mari lui dit:
«mais j’ai dépensé une telle fortune ».
Le chalom bayit fut ébranlé. Elle cria
sur lui et il ’accusa et ainsi de suite.

Meécontents de cette situation, il

s’adressa a Rabbi Chlomo Auerbach

zatsal et déversa son cceur devant lui,
cherchant une solution honnéte.

Rabbi Chlomo zalman Auerbach lui dit :
«pour deux mille dollars, tu es capable de
retirer la paix dans ton foyer et renvoyer
la chekhina (présence divine) qui réside chez
vous ? Tu sais trés bien que dans tous les
domaines spirituels, tu comptes sur ton
épouse qui est pieuse et capable, elle qui
t’a supporté pendant toute cette période et
maintenant, pour ton streimel, tu vas
perdre tout le bien de ton foyer ? ».

En guise de réponse, le mari dit : « mais

que vais-je faire avec cette énorme

perte I? » (Parce qu’il était un avrekh qui
étudiait a temps plein la Thora).

Rabbi Chlomo Zalman Auerbach se
dirigea vers son armoire, prit deux
mille dollars, les remit au mari et lui
dit: «accepte de me vendre ton
streimel parce que le mien est déja
dépassé et je ne peux plus le porter le
chabbat et lors de festivités ».

—-2Gd La source de la sagesse cos-

étaient nés grace a la paix
qu’Aharon avait installée chez
leurs parents. Le Zohar continue

Il va sans dire que le mari était content de
I’avoir vendu a Rabbi Chlomo Zalman
Auerbach pour cette somme. Bien
entendu, Rabbi Chlomo Zalman Auerbach
n’avait pas essayé le streimel pour voir s’il
lui convenait. Par conséquent, cette
«affaire » se termina bien et la paix et
I’harmonie réapparut dans leur foyer.

Le vendredi d’aprés, Rabbi Chlomo
Zalman Auerbach mit tout content son
nouveau streimel sur la téte, avec une
grande joie et il se rendit a la synagogue
pour la priéere du vendredi soir. Le
streimel était trés grand pour la téte de
Rabbi Chlomo Zalman auerbach et a
plusieurs reprises, il diit I’arranger sur le
c6té pour ne pas qu’il tombe de sa téte.

Lorsque Rabbi Chlomo Zalman
Auerbach rentra chez lui, on lui
demanda : « méme si tu veux faire régner
la paix dans ce foyer et que tu as dépensé
beaucoup d’argent, pourquoi te rends-tu
ridicule et pourquoi portes-tu ce streimel
qui est bien plus grand que ta téte ? ».

Rabbi Chlomo Zalman Auerbach
secoua la téte et dit tout content: «un
tel streimel, qui a ramené la paix dans
un foyer juif, je le porterai méme au
milieu de la semaine. Pas seulement ¢a.
Je voudrais étre enterré avec ce streimel
car le fait de ramener la paix dans un
foyer juif ne peut pas étre mesuré ».

-Oumatok Haor (Nissouin, p. 643)
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et dit: «du fait qu’Aharon avait
fait toute sa vie des efforts
pour augmenter la paix dans

le monde, Hachem 1’a choisi
pour attirer la bonté sur la
terre.

La béneédiction

Rav Yoram Mickaél Abargel
zatsal dit'7: Allumer la ménora
(candélabre) au Temple avait pour
but de faire briller la lumiére dans
le monde. Celui qui convenait le
plus a cette tache était Aharon
Hacohen parce que le trait de
caractere qui le caractérisait était
le trait de la bonté; il avait bon
coeur, un ceeur aimant, désireux
de donner. Nos sages disent!8:
«Aharon Hacohen aimait la paix
et poursuivait la paix, aimait
I’humanité et les rapprochait de la
Thora ». C’était ce que I’allumage
de la ménora symbolisait,
répandant la lumiere et la bonté.
C’est la raison pour laquelle
Aharon mérita aussi d’étre un
tuyau pour attirer sur le peuple
juif les bénédictions et recut la
mitsva de birkat cohanim. Car
I’impact de la bénédiction dépend

18. Pirké Avot 1-12
19. Sota 38 b
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17. Imré Noam (paracha Béhahalotékha, art. 1)

de la bonté de cceur et des yeux de
celui qui prononce la bénédiction.
Il est dit : « celui qui a un bon ceil
sera béni 712> (Michlé 22-9) et nos
sages disent'9 qu’on ne peut pas
lire 9M2° sera béni mais 772’
bénira, c’est-a-dire qu’il a la force
de bénir. Ainsi, puisqu’Aharon
Hacohen excellait dans ce trait de
caractere, il mérita que la clé pour
attirer la bénédiction sur le peuple
juif lui soit donné a lui et a ses
descendants pour I’ éternité.

On trouve cet aspect de « bon
cceur » plus tard dans la paracha
au sujet du frere d’Aharon
Hacohen, Moché Rabbénou,
lorsque Yéhochoua lui a dit que
Eldad et Meidad prophétisaient
dans le camp et que les Bné
Israél demandaient d’arréter leur
prophétie en honneur de Moché.
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Moché leur dit alors : « étes-vous
z€lés en mon honneur? Puisse
I’ensemble du peuple d’Hachem
étre des prophetes et qu’Hachem
place leur esprit divin sur eux »
(Bamidbar 11-29).

Moché Rabbénou avait une
telle bonté de cceur qu’il était
heureux que deux autres juifs
méritent d’avoir une prophétie.
Il ne ressentit pas cela comme
un affront a son honneur. Au
contraire, il s’est réjoui de cela!

Par conséquent, ces deux
tsadikim, ainsi que tous les autres
tsadikim a travers toutes les
générations qui suivaient sa voie,
furent bénis par Hachem pour
réaliser des miracles, changeant
les lois de la nature par le décret
de leur bouche. Car la nature des
étres de chair et de sang est en
général de se préoccuper d’abord

de leur propre réussite.

D’autre part, cet aspect de
bonté de cceur et de se réjouir de
la réussite de son prochain de
méme que ce désir de s’inquiéter
d’autrui plus que de soi-méme est

20. Baba Métsia 85a
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I’opposé de la nature humaine.
Puisque ces tsadikim méritérent
de changer leur nature humaine
et d’atteindre cette vertu de « bon
coeur » envers autrui, il en est de
méme vis-a-vis d’eux. Hachem
leur a donné la force de changer
les lois de la nature de ce monde.

D’apres ce qui est mentionné
ci-dessus, on peut aussi
comprendre ce que nos sages
disent?: «celui qui enseigne la
Thora au fils d’un illettré, méme
si Hachem décrete quelque chose
de mal, Il annulera son décret en

honneur de cet individu ».

Naturellement, un fils
continue sur la voie de son pére
et si le pére est illettré, le fils le
sera également. Ainsi, celui qui
enseigne la Thora au fils d’un
illettré, 1’aide a s’élever et a
devenir un talmid hakham, a
changé la nature des choses ! Par
conséquent, sa récompense sera
identique. Hachem changera les
lois de la nature par rapport a
Son propre décret et méme les
décrets d’Hachem lui-méme, il a

le pouvoir de les annuler !
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Tel est le culte primordial de
chaque juif: retirer la nature
humaine méchante inhérente en
I’homme et développer la
merveilleuse vertu d’avoir « bon
cceur » envers autrui, jusqu’a se
réjouir de tout son cceur de la joie
de I’autre et de se préoccuper de
son prochain tout comme on se
préoccupe de soi, a tel point qu’on
donne a autrui ce qu’Hachem
nous a octroyé, tel que le hassid
dit : « ce qui est amoi est a toi et ce

qui est a toi est a toi »2L.

Si on comprend ce que
voulait dire Rav Yoram, on
doit penser: «en se concentrant
sur autrui, on peut illuminer le
monde mais je veux renoncer
a cette vertu et me concentrer
sur moi-méme, m’illuminer a
moi». Cet individu doit savoir
que, s’il ne fait pas quelque
chose pour autrui, il n’arrivera
a rien du tout?2. Apres avoir
compris le culte d’Aharon, on
comprend pourquoi les nuées

venaient grace a lui.

Par le mérite d’Aharon

Les sages du Zohar étaient
assis et ils approfondissaient les

21. Pirké Avot 5-10

22. L’objectif final est de cultiver
une appréciation interne envers autrui.
Méme si ce niveau est actuellement
distant de nous, on n’est pas exempté
d’essayer d’améliorer cela en nous.
Dans ce contexte, on a trouvé ce récit :

Dans une ville d’Europe, il n’y avait
pas de mikvé. Certes, cela peinait
énormément la ville. Finalement, un
tsadik arriva dans cette ville et décida
de signaler ce probléme au public. I
demanda aux habitants de la ville qui
pourrait aider a financer la construction
du mikvé; la réponse fut la suivante:

—eG) La source de la sagesse G-

enseignements de la féte de
Souccot. Chacun d’entre eux

«Il y aun riche dans la ville mais il n’y
a aucun moyen de s’approcher de lui
dans le domaine de dons ».

Le tsadik déclara qu’avec I’aide
d’Hachem, il trouverait une solution. Au
bout de quelques jours, ce riche se présenta
devant le tsadik en privé et lui dit: «je ne
peux pas supporter ma femme. Ma vie est
un enfer. Je vous demande Rabbi de prier
pour que ma femme meure ». Le tsadik
répondit qu’il ne prierait pas pour qu’un
juif meure mais qu’il pourrait lui donner
un conseil. Il cita un passage de la
Guemara (chabbat 32b): « A cause de veeux,
la femme d’un homme meurt ». Si tu fais
un veeu public et que tu ne le respectes pas,
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exposait la nouvelle interprétation
qu’il avait recue d’Hachem.
Lorsque ce fut au tour de Rabbi
Yéhouda, il dit ce qui suit?:

ta femme mourra. Alors, je te conseille de

faire le veeu publiquement de construire un

mikvé dans la ville et bien évidemment, tu

ne le respecteras pas. Ainsi, ton probléme
sera résolu ».

Cette idée plut au riche et il annonga sur
le podium de la synagogue qu’il
construirait un mikvé dans la ville. Au
bout de quelques semaines, il retourna
chez le tsadik agité : « ma femme devient
de plus en plus méchante. Il n’y a pas le
moindre signe de progres. Quel est le but
du décret du Rabbi ? Vous m’avez dit que
cela résoudrait mon probléme mais cela
ne marche pas ». Le tsadik répondit : « ce
qui est marqué dans la Guemara est dit en
guise de punition. Pour recevoir une
punition, tu dois agir avec douceur envers
ta femme, lui montrer du respect, comme
pour montrer que tu veux améliorer la
situation. Ainsi, les cieux verront cela
comme étant une punition et le conseil
que je t’ai donné fonctionnera ».

Le riche suivit ce conseil et traita sa
femme avec douceur. Quelques semaines
s’écoulérent et le riche retourna chez le
tsadik perturbé : «1’état de santé de ma
femme dégénére rapidement; je crains
pour sa santé, s’il vous plait, aidez-moi ».
Le tsadik répondit, étonné : « mais c’est
ce que vous vouliez au départ!
Maintenant, ¢a fonctionne, comme je
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toutes les années ou les juifs
étaient dans le désert sous la
direction de Moché, c’était des
années de bonté. La conduite

vous I’ai dit, attendez un peu, cela ne
devrait pas durer trop longtemps ».

Le riche, frustré s’exclama: «vous ne
comprenez pas Rabbi, je ne veux plus
que ma femme meure. Aprés avoir suivi
votre conseil, j’ai commencé a montrer
a ma femme du respect et de la douceur,
elle a aussi changé de comportement. Je
jouis maintenant du Gan Eden avec
elle. Je ne vis plus le Guéhinam avec
elle mais le Gan Eden. Je refuse de me
séparer de ma femme en aucune facon.
S’il vous plait, faites quelque chose ! ».
Le tsadik répondit : « dans ce cas, il n’y
a pas d’autre solution : vous devez tenir
votre parole et construire le mikvé ».

Ce récit nous apprend comment il peut
y avoir de profonds changements si un
des partis effectue des changements
externes. Le comportement du riche
vis-a-vis de sa femme, dans I’espoir
qu’elle mourrait a suffit pour qu’elle
change de comportement vis-a-vis de
lui. Ce récit souligne le fait que si on
veille @ améliorer son comportement, si
on est plus respectueux et aimant dans
notre relation, en ayant des intentions
pures d’étre meilleur, cela risque de
nous porter des bienfaits conséquents.

23. Zohar Hakadoch (paracha Emor 102b)
selon le commentaire de Matok Midvach.
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d’Hachem par rapport au peuple
juif était caractérisée par des
actes de bonté. Différentes sortes
de lumiéres émanaient de
différentes sortes de bonté sur les
juifs. Mais la plus grande
manifestation de bonté a cette
époque était le fait que des nuées
de gloire entouraient le camp
d’Israél. Cette bonté représentait
le niveau supréme de bonté.

On a eu le mérite de
profiter de cette bonté supréme
par le mérite d’Aharon
Hacohen. Ce n’est que par son
mérite qu’on a eu la chance
d’étre entourés par les nuées de
gloire. La raison de cela est
qu’Aharon était un homme de
bonté et chaque nuage est un
aspect de bonté, comme il est
dit: «la nuée d’Hachem était
au-dessus d’eux le jour»
(Bamidbar 10-34) et « de jour » se
réfere uniquement a la bonté
parce qu’il est dit: «dans la
journée, Hachem ordonnera

Ses bontés » (Téhilimes 42-9).

Le Zohar continue et dit: «la
méme lumiere supréme qui
éclairait a I’époque par le mérite

d’Aharon, réapparait et illumine
de nouveau chaque année
pendant les sept jours de Souccot,
dans I’espace de notre soucca ».

Apres  cette  longue
introduction, on peut poser la
deuxieme question: pourquoi
nos sages se sont-ils référés au
fait d’habiter dans la soucca
sous le terme de «s’assoir a

I’ombre de la soucca ».

Par ce mérite, de nombreuses
bénédictions seront déversées sur
nous, tout comme sur celui qui
donne de la tsédaka au pauvre,
I’encourage et lui apporte de la
joie grace a son acte de bonté et a
son cceur bienveillant, lequel est

béni en abondance.

On trouve une allusion a cela
dans le verset : «1’acte de tsédaka
apportera la paix et le culte de la
tsédaka, la sérénité et 1’assurance
éternelle » (Yéchaya 32-17). Ce
verset parle de la récompense de la
tsédaka et de hessed envers autrui.
La source du verset se trouve dans
le livre de Yéchaya au chapitre 32
25, verset 17 v ou on fait allusion
au «bon cceur» (chapitre 32), de
valeur numérique 27 et le verset v
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qui a pour valeur numérique le
mot « bon » 210 . Suite a ce trait de

caractéere, on jouira d’une
abondance de bénédictions.

L’ombre céleste

Rabbi Naftali de Ropshitz
zatsal dit 24 il existe au-dessus
de nous un soucca céleste
extrémement exaltée qui dérive
de I’Emanateur supréme et sa
lumiere  bénie irradie a
I’intérieur. Cette soucca céleste
rejette son ombre sur les juifs

qui s’assoient dans une soucca
casher. C’est a cela qu’on se
réfere lorsqu’on parle de celui
qui est «assis a I’ombre de la
soucca ». Cette ombre provient
de I’ombre de la soucca céleste !

Maintenant, retournons a
notre premiere question...

La vraie réalité du foyer

En fait, pendant les sept jours
de Souccot, on renonce a notre
confort matériel. En échange,
Hachem nous donne un cadeau

d’une valeur inestimable !

Il nous accorde la capacité
d’englober la réalité des autres en
général et la réalité de nos épouses

en particulier. Expliquons cela:

Le terme «foyer» a deux
sens, I’un extérieur et
I’autre intérieur. L’interprétation
externe du foyer se réfere a un
endroit ou le corps peut trouver le
repos et reprendre des forces.
C’est un endroit ou le corps

24. Zéra Kodech (tome II, 56a)
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trouve refuge contre les tempétes
et les éléments néfastes du
monde extérieur. L’ interprétation
interne du mot « foyer » signifie
un endroit ou les gens vivent
ensemble dans un méme endroit
en union. C’est la ou les ames qui
vivent a l’intérieur de ce foyer
sont complétement unifiées.

Pendant la féte de Souccot,
Hachem nous ordonne de quitter
notre foyer extérieur, de renoncer
a notre confort matériel et de
rentrer dans la soucca. Hachem
ne prend rien a quelqu’un sans
lui donner quelque chose d’autre
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en échange. Sous le foyer

externe, il nous donne des

ustensiles et des capacités pour

rentrer dans l’intérieur le plus
sacré de notre foyer !

Le Kaf Hahaim (Sofer) dit?
que celui qui veille a accomplir
la mitsva de soucca tres
méticuleusement, et qu’il
I’accomplit comme cela lui est
demandé, est garanti de n’avoir
aucune dispute dans son foyer
cette année-la. On trouve cela
insinué dans le verset suivant:
«tu les caches dans ta tente
contre la guerre des langues »

(Téhilimes 31-21).

Approfondissons cette idée.
Aharon Hacohen mérita grace a

I’attribut de la paix, d’englober la

réalité d’autrui et de parvenir a

comprendre sa propre ame. Cette

force est attirée des cieux sur

chaque juif particuliérement chez
mari et femme.

Un homme et une femme ont
deux qualités d’ames totalement
différentes. Lorsqu’ils se marient,

deux mondes totalement
différents fusionnent. Ils viennent
tous les deux de familles

différentes, de parents différents
et ils ont des natures différentes.
Par conséquent, apres le mariage,
le travail commence. Pour mériter
de vivre une paix éternelle, cela
demande d’énormes efforts. Par
conséquent, le cadeau des jours
de Souccot est considérable.

Chalom Bayit

De nombreuses personnes
font appel a moi et me disent
«Rabbi, bénissez-moi pour
avoir le chalom bayit» (paix
conjugale). Je veux les aider mais
je sais qu’une bénédiction pour
acquérir le chalom bayit ne

suffit pas !

25. Kaf Hahayim (625-10)
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Une bénédiction pour le
chalom bayit, c’est comme une
personne qui erre dans les rues,
affamé et assoiffé, qui cherche
un endroit ou manger. Alors
qu’il erre dans les rues, il voit
un juif orthodoxe marcher dans
la rue et lui demande : « Rabbi,
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bénissez-moi pour que ma faim
soit assouvie ».

Cet homme lui répondra:
«une telle bénédiction ne t’aidera
pas si tu restes dans la rue. Viens
chez moi et je te bénirai». Il le
conduit chez lui, I’installe a sa

table et lui donne a manger.

Il en est de méme du chalom
bayit. Pour réussir, on doit agir.
Ceux qui ne s’investissent pas
n’arriveront a aucun résultat. Un
bon mari est quelqu’un qui sait
écouter sa femme, la comprendre
et agir avec elle avec empathie.

26. Voici Thistoire d’un sultan
d’Istanboul qui dit un jour au grand Rabbin
de son royaume: «vous, les juifs, vous
prétendez qu’Hachem unit les couples et
que les étres de chair et de sang ne peuvent
pas le faire, moi, je prétends que c’est
possible, je peux le faire moi aussi ».

Le Rabbi répondit: «si vous pensez
que vous pouvez unir des couples,
allez-y. essayez. Mais je vous assure
que vous n’y réussirez pas ». Le sultan
dit: «je veux essayer et je suis sir de
pouvoir réussir a le faire ».

Au bout de quelques jours, le sultan
rencontra une jolie femme, jeune, qui
n’était pas mariée. Il lui donna une lettre
et lui demanda de la remettre a un de ses

—eGd La source de la sagesse G-

Un bon couple ne laisse pas passer
une journée sans avoir une bonne
conversation. Lorsque j’entends
des couples dire des phrases du
genre: «on reste ensemble pour
les enfants », j’ai énormément de
peine dans mon cceur. Je regrette
cet état malheureux ou ils sont
arrivés. Au lieu de s’accepter et de
se comprendre 1’un I’autre, ils se
disputent comme des enfants. Le
mari doit apprendre a reconnaitre
les qualités de sa femme et
remercier Hachem de lui avoir
donné une femme avec une telle
intelligence et une telle sagesse?.

ministres qui lui aussi n’était pas marié,
lui promettant cent pieces d’or en
échange. Le sultan écrivit dans sa lettre
que le ministre avait I’ordre de se marier
avec la femme qui lui donnerait la lettre.
Mais la jeune femme rencontra une
femme Aagée dans le besoin sur son
chemin, laquelle lui demanda de lui
donner quelques piéces pour acheter de
quoi manger. Ayant pitié de cette femme,
elle lui donna la lettre a remettre au
ministre en question, lui disant qu’elle
recevrait cent pieces d’or. La vieille
femme fut ravie de cette offre; elle se
rendit chez le ministre et lui remit la lettre.

Quelque temps aprés, le sultan fit un
banquet et invita tous ses ministres. De
nombreux desserts furent présentés a
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Hachem fournit  la
personne exacte qu’il faut a un
individu, selon ses besoins. Ce
qui manque a [1’homme,
Hachem le donne a sa femme
pour qu’a travers cela, ils
puissent s’unir dans le cceur et
’esprit, atteignant le plus haut
niveau d’union dans le cceur et
I’ame. A travers cette union, ils
atteindront le grand cadeau
atteint grace a leurs efforts
partagés. Toutes ses qualités a
elle seront gravées dans I’ame
de son mari et ses qualités
remarquables a lui seront

gravées dans son ame a elle.

Un couple de ce genre réussira
toujours a se comprendre. Dans
un tel couple, on ne verra
jamais un probleme de chalom

table. Le sultan fut surpris de voir que
I’'un de ses ministres prit un morceau
de halva et le mit dans sa poche. Le
sultan, étonné, lui demanda: « pourquoi
prends-tu ce genre d’aliment dans ta
poche ? ». Le ministre répondit : « j’ai une
épouse agée qui ne peut pas manger des
aliments durs, alors, je lui prends de
la halva». Le sultan fut étonné et lui
demanda : « mais ta femme n’est-elle pas
une jeune femme ? ». Le ministre lui dit :
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bayit. On n’entendra jamais de
querelle. Chacun d’entre eux
aimera |’autre encore plus que
lui-méme. L’autre sera plus
précieux que lui-méme. En
général, ce sont des gens sains
et leur approche pour éduquer
leurs enfants est saine. Ces
gens ne construisent pas leur
foyer comme un jeu d’enfant.
Il est important d’éclaircir un
point: I’intention n’est pas que
les membres du couple soient
identiques puisqu’ils sont des
étres différents mais ils doivent
étre « harmonisés». Tous leurs
actes doivent provenir de 1’union
de cceur et d’un travail d’équipe.

Si nous pouvons tous jouir
de cela grace a la soucca, c’est
magnifique !

«mon seigneur, j’ai suivi votre ordre.
Je me suis marié avec la femme agée
qui m’a remis la lettre». Plus tard, le
sultan fit son enquéte et réalisa ce que
la jeune femme avait fait. Il se rendit
immédiatement chez le grand Rabbin et
dit: « Moché est vrai et sa Thora est
vérité ». Il n’y a qu’Hachem qui peut unir
les bonnes personnes ! »

-Avraham Yaguel (Houpa Vékidouchin,
p. 255).
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Le sentier...

1. Méme lorsqu'Hachem donne a I'homme
I'ordre de faire quelque chose qui lui semble
étre néfaste pour lui (ou s'il perd quelque
chose), Hachem Ilui donne autre chose en
contrepartie. Il en est de méme lors de la féte de
Souccot lorsqu'on sort de notre demeure, notre
demeure fixe et qu'on rentre dans la soucca,
demeure provisoire et renonce «a notre
bien-étre matériel ; 1a, Hachem nous fait don
d'un cadeau magnifique, la capacité de jouir de
notre prochain et notamment de notre conjoint.
2. La notion de «demeure » a deux sens: le
sens littéral : maison dotée de quatre murs,
d'un toit; c'est un endroit pour se reposer, un
endroit protégé qui permet a 'homme d'étre
épargné de tous les nuisances extérieures. Il y
a aussi un sens interne : maison, c'est I'endroit
ou des gens vivent en paix. Dans cet endroit,
ceux qui habitent ensemble ont un but en
commun. Lors de la féte de Souccot, on a
'ordre de sortir de la notion extérieure de la
demeure, de renoncer au bien-étre matériel du
corps. De plus, Hachem nous donne quelque
chose d'autre en échange, des outils et des
potentialités de rentrer dans les portes de la
maison intérieure. On appellera cela en trois
mots : vertu pour la paix conjugale !
3. L'homme et la femme: leurs caractéristiques
sont totalement différentes I'une de I'autre et lors
de la houpa, lorsqu'ils se marient, deux mondes
s'unissent. A partir de ce moment-1a, tous les
deux doivent travailler sur eux-mémes pour faire
régner 1'amour et la paix entre eux. Pour mériter
de vivre une vie pacifique en permanence, cela
demande beaucoup de travail et d'efforts. A
Souccot, on regoit cela en cadeau.
4. Comme on vient de le dire, pour obtenir la
paix, cela nécessite beaucoup de travail. C'est
difficile. On ne peut pas obtenir la paix

conjugale en obtenant des bénédictions et des
vertus. Celui qui ne s'investit pas dans cela
n'aura pas de résultats. S'investir signifie
apprendre a écouter son conjoint. Un bon mari,
c'est quelqu'un qui sait écouter, qui arrive a
comprendre sa femme et a s'identifier a elle. Un
bon couple, c'est un couple qui ne laisse pas
passer une journée sans avoir de conversation
en commun. L'homme doit apprendre a
connaitre les grandes vertus de sa femme,
remercier Hachem de lui avoir donné une telle
femme dans une sagesse immense et précise. Du
fait qu'ils soient unis réellement dans le cceur et
l'esprit et dans le ceeur et 1'ame du point de vue
de l'objectif de I'homme, ils parviendront au
grand cadeau de voir leurs forces réunies.
Toutes les vertus de la femme seront gravées
dans I'ame de son mari et les qualités de
I'homme seront gravées dans l'dme de sa
femme. C'est alors qu'un tel couple pourra
toujours comprendre l'autre. Il n'y aura jamais
dans ce couple un probléme de paix conjugale.
On n'entendra jamais de disputes. L'un aimera
l'autre encore plus que lui-méme. Le conjoint
sera toujours plus cher a ses yeux que lui-méme.
Mais pour arriver a cela, il faut s'investir
pendant toute l'année sauf pendant la féte de
Souccot et ainsi, on méritera un vrai cadeau
des cieux.
5. Une femme a énormément besoin
d'attention. Par conséquent, 'homme doit étre
intelligent, donner beaucoup de respect a sa
femme et beaucoup d'amour car c'est la
nature saine de la femme que son mari lui
fasse plaisir et lui donne énormément
d'attention, de courage et lui fasse des
compliments. Plus le mari fait cela, plus il
réussit dans son couple. Il obtiendra la paix
dans son foyer! C'est la plus grande vertu !
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Yoram Abargel Zatsal 0%943'93'94 A
Lorsquun jui{c étudie la Thora, il

« attire » a lui Hachem. Celui qui oL dtrid graniini)
a attiré a lui Hachem et l'a choisi
pour étre son Dieu, il n’y a pas de
meilleure acquisition que celle-la.
En effet, puisqu’Hachem est avec lui,
il ne lui manque rien. Il a tout ce dont

il a besoin. M 2 d.
Ainsi, Hachem dit : « prends- e la
mot, rends ma Thora et

elle taccompagnera. Elle ne
t'abandonnera jamais ».
Ainsi, tant celui qui étudie la Thora
que celui qui n'a pas vraiment la
possibilité d’étudier la Thora mais
zui la soutient recoivent cette « part
ivine ». Hachem fera en sorte que
par ce mérite de soutenir la Thora,
tous les descendants de ce dernier
soient aussi des hommes de Thora.
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