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«Que la stérile se réjouisse grandement (sos tasis) et exulte dans la réunion de ses enfants en son
sein, dans la joie.» Le mot tasis a ici deux interprétations. La premiére est celle d’un verbe intran-
sitif, qui se rapporte a la stérile; tasis est au féminin: la stérile se réjouira elle-méme et exultera

dans la réunion de ses enfants.
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La seconde interprétation est celle d’un verbe transitif, qui se rapporte au Saint béni soit-I1: on
s’adresse au Saint béni soit-1l a la deuxiéme personne et I’on dit: « Tu réjouiras la stérile » ; des lors,
elle exultera naturellement. (Car, comme on le sait, la deuxieme personne masculine a la méme

forme que la troisiéme personne féminine.)
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Pour comprendre cela, il faut d’abord introduire I’explication de «la stérile exultera dans la
réunion de ses enfants»: si elle est stérile et n’a pas enfanteé, d’ou lui viennent des enfants qui se-
raient rassemblés en son sein ?
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Voici ’explication: nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné a propos du verset «L Lorsqu’une
femme émet sa semence et donne naissance a un garcon»: «Si la femme émet sa semence la pre-
miere, elle donne naissance a un garcon; si ’homme émet sa semence le premier, elle donne nais-

sance a une fille.»
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Pour comprendre cela dans le service de D.ieu : on sait que la Communauté d’Israél (Knesset Is-
raél) est designée sous le nom de «femme», et que le Saint béni soit-I1 est désigné sous le nom

d’«homme » (ich), comme il est écrit : «En ce jour, tu m’appelleras Ichi [mon Homme]», etc.
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Or, de méme que, dans le cas d’'un homme et d’'une femme, a titre d’analogie, lorsque la femme
émet sa semence en premier, elle donne naissance a un garcon, de méme, avec la Communauteé
d’Israél et le Saint béni soit-I1 : lorsque la femme, c’est-a-dire la Communauté d’Israél, émet sa se-

mence en premier,
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c’est-a-dire le niveau de I’éveil d’en bas, de bas en haut, le niveau de «ton désir se portera vers ton

mari» : c’est ce que le langage de la Kabbale appelle «I’élévation des mayin noukvin [eaux femi-

nines]». Ensuite, un éveil d’en haut est suscité et les mayin doukhrin [eaux masculines] sont atti-

rées vers le bas ; alors elle donne naissance a un gargon ;
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c’est-a-dire qu’elle donne naissance, dans les ames d’Israél, a un amour du niveau masculin (de-

khar), a savoir le niveau du grand amour (ahava rabba), qui est le niveau de «Qui ai-je dans les

cieux ? Et avec Toi, je ne désire rien» ; cela signifie : méme ce qui est aupres de Toi, dans Ta

proximite.
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C’est 1a le sens de ce qui est écrit : «Car aupres de Toi est la source de lavie» : il s’agit de la vie du
Monde futur et du plaisir divin qui est attiré vers les Ames dans le Gan Eden, afin qu’elles se dé-
lectent en D.ieu grace a leur appréhension et a leur compréhension, d’une appréhension et d’une

compréhension tout a fait prodigieuses. Malgré cela, cette appréhension n’atteint pas
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au-dela du niveau de «aupres de Toi», qui est quelque chose de secondaire et d’annulé devant Toi,

et non pas Toi-méme ; car «aucune pensée ne peut Le saisir», absolument pas.
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Leur appréhension porte seulement sur le niveau du rayonnement de la Chekhina (la Présence di-
vine), un simple rayonnement et une lueur. C’est pourquoi «avec Toi, je ne désire rien» : le grand
amour consiste plutot a étre annulé et inclus dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, Lui-

méme, et a étre absorbé
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dans le corps du Roi, bien au-dessus du niveau du rayonnement et de la lueur. Et bien qu’a ce ni-

veau il ne soit pas possible de se trouver dans la condition de «s’asseoir et jouir du rayonnement»,

c’est au contraire une annulation de I’existence, comme 1’annulation et I’'inclusion d’une bougie

dans une torche (ainsi qu’il est écrit dans le Sefer Shel Beinonim [Tanya], chapitre 19),
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bien que [I’Ame] ne soit rien ni néant et qu’elle soit la entiérement annulée dans son existence, etc.
; tandis qu’au niveau de «s’asseoir et jouir», son essence et son étre [demeurent]
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tels qu’ils sont, etc. ; néanmoins, telle est sa volonté et son désir: étre annulée dans Son essence et
Son étre, plutot que de jouir seulement de Son rayonnement, etc.
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(Voir ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Cette matsa», au sujet de I'intellect (mo'-
hin) d’Abba et de I’intellect d’Imma; et voir ce qui est écrit dans la paracha Behar, dans le discours
qui commence par « Quand vous entrerez dans le pays», au sujet de « Lorsqu’une ame apporte [une

offrande] ».)
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Cet amour est appelé le niveau du masculin (de'har), comme la supériorité du masculin sur le fé-
minin; car «I’esprit des femmes est léger », tandis que le masculin est celui qui posséede la connais-

sance (bar Daat).
[F°r17] *°1° R2w 07 Pa0 R APy AMAW P NYT RIAW 107 °P2 Plah| [727 manx] 97K 272w 10N

12 W0 122

C’est pourquoi le niveau du grand amour mentionné plus haut est appelé le masculin (de'har): il
est une connaissance (Daat) ferme, qui choisit I’essentiel et non le secondaire, bien qu’il ne soit

pas au niveau d’un yesh, d’un étre existant, etc.
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et il ne désire pas le secondaire, bien qu’avec lui il demeure dans sa propre essence, jouissant du
rayonnement, etc. Et bien que ce niveau aussi soit appelé «la source de vie», et que «toutes les

souffrances du Guehinom valent la peine pour parvenir au Gan Eden », néanmoins, il est
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seulement le niveau de «avec Toi», comme mentionné plus haut, et il n’est nullement comparable
a la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1; car «le Monde futur fut créé avec le youd», puisque

tout le niveau du Monde futur n’est rien de plus que le niveau d’un point.
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Il ne voudra donc pas faire du secondaire I’essentiel pour son propre intérét (legarmeih). C’est ce
que la Michna appelle «ne pas agir en vue de recevoir une récompense (peras)»: le niveau du
«jouir de Son rayonnement» est appelé peras, car ce n’est rien de plus qu’'un morceau (proussa),

selon I’expression : « N’est-ce pas partager (paros) ton pain avec ’affameé ? »
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Il ne désire donc ni ce morceau ni ce rayonnement, mais seulement étre absorbé dans le corps du
Roi, dans un état d’annulation de soi (bitoul), au sein méme de I’essence de la Lumieére infinie (Or
Ein Sof), béni soit-Il, etc. La, le morceau mentionné plus haut est véritablement « considéré comme
rien», tel une goutte dans I’océan.
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En revanche, le niveau de «celle qui met au monde une femelle » correspond a un amour moindre
(ahava zouta), un amour qui vise a recevoir une récompense dans le Gan Eden;
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c’est-a-dire qu’il désire étre proche de D.ieu et s’attacher a Lui; autrement dit, que I’essence et

I’étre de I’ame demeurent tels qu’ils sont, attachés a Lui, béni soit-11, dans le Gan Eden.
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C’est le niveau de «Mon ame, je T’ai désiré», comme une personne qui aspire a la vie de son ame,
etc. C’est pourquoi il préfere le niveau de la récompense, qui n’est qu’un rayonnement et une
lueur, «créeé avec le yod», etc.,
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afin de demeurer dans sa propre essence et son propre étre, ceux de I’ame, et il ne désire pas étre
absorbé et annulé, comme une bougie qui se fond dans une torche, dans I’essence méme
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de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il. Ce niveau d’amour inférieur est appelé «femelle»,
dont I’esprit est léger, car il fait du secondaire ’essentiel: autrement dit, [il agit] afin de recevoir

une récompense, pour son propre intérét (legarmeih).
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C’est la le sens de «Mon ame, je T’ai désiré dans la nuit»: ce niveau d’amour est encore appelé

«nuit»; ¢c’est un amour d’obscurité, etc.
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C’est la le sens de [I’enseignement selon lequel] lorsque la femme émet sa semence en premier,
elle donne naissance a un garcon, tandis que [lorsque] ’homme émet sa semence en premier, elle
donne naissance a une fille. Car il est connu que ’amour et la crainte qu’'une personne suscite
dans son ame ne sont qu’un éveil d’en bas en vue de I’amour et de la crainte qui viennent d’en

haut, sous la forme d’un éveil d’en haut.
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(comme cela est expliqué a propos du verset «Je suis apparu a Abraham», ainsi que dans la note
sur Tikkun Chatzos). Par conséquent, si I’éveil d’en bas vient en premier, lorsque I’on fait effort

pour faire naitre I’amour et la crainte de I’esprit de sa compréhension, etc.,
D”R TIX TRAY N1AM IR N°R°107 7123 73770 119020 [(xovyeT xnmynxn] YPRTYNRD qwnl MR
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alors I’éveil d’en haut est attiré d’un niveau et d’'un degreé élevés, de la dimension intérieure de la
lumiére et de la force vitale par lesquelles la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, éclaire la
Communauté d’Israél; et par cela, elle donne naissance a un garcon: «un esprit d’en haut sera re-
pandu sur lui», de sorte que I’'amour soit du degré de I’amour immense, au-dela de la compréhen-

sion de son dme, et qu’il désire étre inclus et absorbé, etc.
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Mais parfois, méme en I’absence d’éveil d’en bas, un éveil d’en haut est néanmoins attiré en pre-
mier afin de susciter un éveil d’en bas; c’est ce que I’on appelle «’homme émet sa semence en

premier».
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Puisque cet éveil d’en haut (I’éveil d’en haut) est attiré sans éveil d’en bas, il ne reléve que de I’as-
pect extérieur (Chitsoniyout) de la lumiére et de la force vitale par lesquelles I'Infini (Ein Sof), béni
soit-1l, rayonne. Ainsi, bien qu’il suscite lui aussi la venue a ’existence d’un éveil d’en bas, et

qu’une naissance ait lieu, puisqu’ily a [a la fois] un éveil d’en haut et un éveil d’en bas,
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mais la naissance ne reléve que du niveau féminin : il s’agit de ’amour moindre (ahava zouta)
mentionné plus haut, qui ne vise qu’a étancher sa soif, et non a voir son ame se répandre dans

I’annulation de la compréhension, comme une flamme devant une torche.
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Voir le Zohar, Parachat Tazria, folio 45, fin du coté a ; voir ce qui est écrit a la fin du discours qui
commence par « Et le nombre [des enfants d’Israél] sera », au sujet de « une voix céleste (bat kol)
proclame » ; et voir ce qui est écrit dans le discours qui commence par « C’est un Chabbat de repos

complet ».

NTOPW (23 5y Ax1] YR TAPY DRI 90N YO WORT T 2N33 RO (Hx1we noiows] P01V 1AM
73 qwnI X 79I DA 09,595 nTPY° 110K 19ORD TAPY NRIPI RV 720X N2 XY 1ap)
L2 (xnnbT )mynx] NPPTYNR Y TRZY 7Y

Or, lorsque la Communauté d’Israél se trouve a ce niveau ou « ’homme émet sa semence le pre-
mier », elle est appelée stérile. Et bien qu’elle donne naissance a une fille — qui représente le ni-
veau de ’amour moindre —, elle est appelée stérile, comme si elle ne donnait pas du tout nais-
sance, car cette naissance aussi ne lui a pas été suscitée de son propre coté, par son propre éveil

d’en bas,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 8



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS TAZRIA - MAAMAR 3 annYa n:jn‘? %12 ?1:?: njpyn ‘?Jﬂ\ wown vy

L, DY TN P PR 97K L, IPMN YOI WORT (xybT xmynxal YPRTYART NRTIR UV 0N P
LSTIPY DRI 199

mais seulement par la primauté de I’éveil d’en haut, lorsque « ’homme émet sa semence le pre-
mier ». Ainsi, cette naissance n’est pas attribuée a son nom, et c’est pourquoi elle est appelée

stérile.
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A ce propos, il est dit : «Et la stérile exultera en rassemblant ses enfants.» C’est-a-dire que méme

lorsqu’elle est au niveau de la steérile, et que seul I’éveil d’en haut (I’éveil d’en haut) vient d’abord
susciter I’éveil d’en bas (I’éveil d’en bas), il y aura néanmoins le rassemblement de ses enfants,
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c’est-a-dire qu’elle donnera naissance a un male. Comment cela se produira-t-il? A cela, il est dit :
«dans la joie» : grace a la joie d’'une mitsva, ce niveau pourra se manifester, de sorte que, méme si

I’homme émet sa semence en premier, elle donnera néanmoins naissance a un male.
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L’explication est la suivante : il est écrit : « Parce que tu n’as pas servi Havaya ton D.ieu avec joie et
le cceur heureux, au milieu de I’abondance de toutes choses, tu serviras tes ennemis», etc.
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A premiére vue, cela signifie que méme si I’on sert D.ieu, mais que le service n’est pas accompli
avec joie et le cceur heureux, le chatiment «tu serviras tes ennemis» s’ensuivra. Or cela est difficile

a comprendre : pourquoi ce chatiment si amer devrait-il venir du seul fait que la joie fait defaut ?
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Mais I’explication est celle-ci, comme il est écrit : «Car il n’est pas de juste sur terre qui fasse le

bien sans pécher» ; c’est a cause de cela que le chatiment s’ensuit. Néanmoins, s’il avait servi
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D.ieu avec la joie d’une mitsva, la force de cette joie aurait été grande, car elle aurait éveillé la joie
en haut, pour ainsi dire, et celle-ci aurait annulé les jugements, etc. Car «dans la lumiére du visage

du Roi est lavie», etc.
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(Voir a ce sujet le Zohar, paracha Tetsavé, folio 184, coté b.) En revanche, «parce que tu n’as pas
servi avec joie», etc., le chitiment s’ensuit pour les péchés, [car] «il n’est pas de juste sur terre»,

etc., comme indiqué plus haut.
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De méme, on comprendra aussi ce qui suit : tout ce qui a été dit plus haut au sujet de la différence
entre «lorsqu’une femme émet sa semence», auquel cas elle donne naissance a un maéle, et «I’-

homme émet sa semence d’abord», auquel cas elle ne donne pas naissance

P AR 2YY MPYWONWIN NAITA 9701 7772 Rl 772 07K IR IWRD KPIT 30T ,7301 ROX
TMWORY 72N DY WK ORY 777 R OV 770

a autre chose qu’a une femelle — cela n’est vrai que lorsque la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-11, est attirée selon la voie et ’ordre de la progression graduelle de I’enchainement descendant
des mondes (hichtalchelout), conformément au principe du kav hamida (ligne de mesure) : telle
est en effet la mesure, que si la femme émet sa semence d’abord et que les générations sont

méritantes,
[Fonnw] PRNY Y rm*by 2N [RPY5T XMYNXR] 37”'?1373‘1}{ WA [xnnDT ®NYNKR] n”b'rynx wow 7T
TR IR (RN xnynx] NPPTYAR XI9PY 977 IWOR RPWH RN ,[127 mank] 970K *°72 907 nTey

L1231 ROR NT29° AR 7Y NI°31Z°0 120 P (x9yo1 xmaynxn] 72 TYNRT q0RIY

il y a un éveil d’en bas (I’éveil d’en bas), un éveil d’en haut (I’éveil d’en haut) sera attiré depuis un
niveau supérieur, jusqu’a ce qu’elle donne naissance a un méle, le niveau du grand amour ; en re-
vanche, lorsque les générations ne sont pas méritantes et qu’il n’y a pas d’éveil d’en bas, la mesure
veut que I’éveil d’en haut soit attiré seulement depuis le niveau de la dimension extérieure (‘hitso-

niyout), de sorte qu’elle donne naissance a une femelle seulement.
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En revanche, par la joie d’une mitsva, qui éveille le niveau de la joie supréme — car la joie pro-
voque le dévoilement, c’est-a-dire que la lumiére vient et se déverse,

172 9%%2 INAYR N2 XPAT TP AT 9701 7779 RPW 27 719091 NI1D0ING DURRNIT Ningyn

NN NP3 1972 YA IR KXW (07 w3

depuis I’essence de I’Emanateur, avec une grande augmentation et une grande élévation, non se-
lon la voie et I’ordre de la gradation. A titre d’illustration, on peut prendre I’état de joie d’un roi de

chair et de sang, qui alors dépasse ses limites et le cadre de ses attributs mesures,
ARNY NI9ANM 22 wan a9yt g i) 9713 ,wnn MY D177 110 1Rt mann® 591 197
11190y
et il peut donc se dévoiler au petit comme au grand, en toute égalité ; de méme, véritablement, En
Haut, lors du dévoilement de la joie supréme,
TOPY PPN 172 WA DI PRY TY 0°11°9Y MINIRA P TR 0°990Nm) 0°379NKY 0072000 IX 131
219 PRRY 1on°

alors toutes les lumieres supérieures s’'unissent, se mélent et s’incluent ensemble, au point qu’il

n’y a absolument aucune différence entre le haut et le bas, la droite et 1a gauche, etc.

Tomn YOI WOR) nARY PN22 ROAW o %y axw] B”YRW 11707 71°12 vapn APy ARW qwnl "X
15 113 791 WORY R 1739 1MW *10 N2 °nnw °17 7772 WY M0 At NT9Y° 757N (7 5o oy 17Oy
.W”y

Et alors, il advient que méme la stérile rassemble ses enfants: autrement dit, bien qu’elle soit au
niveau d’une stérile et que ’homme émette sa semence en premier, elle donnera néanmoins nais-
sance a un male, etc. Comme cela est expliqué dans le maamar commencant par «Chante et ré-
jouis-toi, fille [de Sion]», etc.: tel est le sens de « Un homme et un homme est né en elle », etc. Voir

la-bas.
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C’est ce que nous demandons: «Que la stérile se réjouisse grandement (sos tasis) et exulte», etc.:

par la joie d’'une mitsva ici-bas, lorsque la stérile, qui est la Communauté d’Israél, se réjouit et

exulte elle-méme de la joie d’'une mitsva, la révélation de la joie supréme est éveillée.

12122 71°% mRwn 1°1Y RIM APy 5301 WOwN AR UYL (7Y I3 WOUR R 7Y RPN UUNRY)
212

(Comme cela est expliqué ailleurs au sujet du verset « Je me réjouirai grandement en Havaya» ; voir
la-bas.) Par cela, «Tu la réjouiras, et la stérile exultera». Tel est le sens de «Il réjouit Sion par ses

enfants», etc.

T NTIAYA 79993 0°° 139w *°n2 POW 737X DR N7 N3 () 210 KD 073 nnwn 2’y 199
R [71%9] 173 727K DR N33 1229 1110 NIIRN2 7197937 03 MAvpS mvTan

C’est pourquoi, grice a la joie, il n’y aura pas non plus le niveau de «Tu serviras tes ennemis». Car
toutes les formes de changement, la chute dans le service de D.ieu, de I’état de grandeur (gadlout)
a celui d’étroitesse (katnout), ainsi que la chute dans les désirs — ce que signifie «Tu serviras tes

ennemis» —, tout cela
qwnl amm 7oA M R WY ATIRY N W0 ON23 RO nnwa n7ay X% WX nnn 7

19 1197931

ne survient que «parce que tu n’as pas servi avec joie», mais plutot dans I’état d’un yéch, d’un étre
qui aime et comprend, c’est-a-dire au niveau de I'intérét personnel (legarmeih) ; c’est de la que dé-

coule la chute, etc.
NN 17292 PT IR DY K”I9T °n™ °Da 1Y) 1D PR 07 10 KD A nnwn ”y 5aR

o735 7132 MR INYT 09w PIan RV 730K 02 1170 2AnwnT

Mais, par la joie en D.ieu, ces changements n’auront pas lieu, etc. (Voir [le Zohar| dans la paracha
Vayé’hi, folio 221, et dans la paracha Emor, folio 107, a propos du «lieu qui change » (atar demich-
tané); il s’agit du niveau de I’amour moindre, issu du niveau de «les femmes ont ’esprit léger»,

dans I’état d’intérét personnel (legarmeih) ;
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c’est pourquoi il connait des changements, comme cela est expliqué au sujet du verset «Ses yeux
sont rouges». En revanche, le niveau du grand amour, issu du niveau masculin (de’har), ne
connait aucun changement et est appelé I’Arbre de Vie, comme cela est expliqué dans le maamar
commencant par «Celui qui ramassait du bois». La joie en D.ieu éloigne également des désirs,
comme cela est expliqué dans le maamar commencant par « Havaya est pour moi parmi ceux qui

me secourent».
PR 777 2°POR 01 XD 7Y APWA D 973 wURYY T 1PAYR TIKTY TIRE 27 IRV22 UUh
w3l WA TN TIY WrRYY) (10 PI0°31 XT3 19190 DUY nnwnw 15 1919 "M0X D7) 0o nwha

:(772°R9I NI°KRX B”Y IR°22 [ovwn

Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset «Sortez et voyez» ; voyez aussi ce qui
est écrit dans la paracha Bechala'h au sujet du verset «D.ieu ne les conduisit pas par le chemin du
pays des Philistins», ainsi qu’au sujet du verset «Attachant au cep», etc.: la joie doit étre incluse
dans la crainte et I’annulation de soi (bitoul), etc.) (Et voyez encore ce qui est écrit a ce sujet dans le

Cantique des Cantiques, dans I’explication du verset «Sortez et voyez».)
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