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«Que la stérile se réejouisse grandement »

Lorsque I’amour de la Communauté d’Israél est éveillé
uniquement d’en haut, elle est appelée «stérile» et ne donne
naissance qu’a I’amour inférieur, qui désire D.ieu pour son
propre intérét. Mais la joie d’'une mitsva suscite une joie céleste
qui attire une lumiére de I’essence de D.ieu, au-dela de toute
mesure ; alors, méme dans ce cas, un «male» nait: le grand

amour, qui désire D.ieu Lui-méme et non méme le Gan Eden.
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L’IDEE CENTRALE

Lorsque I’amour de la Communauté d’Israél est éveille uniquement d’en haut, elle
est appelée «steérile» et ne donne naissance qu’a I’amour inférieur, qui desire
D.ieu pour son propre intérét. Mais la joie d’'une mitsva suscite une joie céleste qui
attire une lumieére de I’essence de D.ieu, au-dela de toute mesure; alors, méme
dans ce cas, un «méile» nait: le grand amour, qui désire D.ieu Lui-méme et non

méme le Gan Eden.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu

renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

La bénédiction nuptiale demande que «la stérile» se réjouisse lorsque ses enfants sont rassemblés au-
prés d’elle, et le mot tasis peut signifier soit qu’elle se réjouit, soit que D.ieu la fait se réjouir. Mais
comment une femme stérile peut-elle avoir des enfants? Le Talmud enseigne que lorsque la femme
émet sa semence la premiére, elle donne naissance a un male. Dans le service divin, la Communauté
d’Israél est la femme. Lorsque son propre éveil d’en bas vient en premier, la réponse d’en haut pro-
vient de la dimension intérieure de la lumiére et donne naissance au grand amour, le «male», qui dé-
sire D.ieu Lui-méme et non méme le rayonnement du Gan Eden, simple «part» de la récompense.
Lorsque I’éveil vient d’abord d’en haut, il provient de la dimension extérieure et ne produit que
I’amour inférieur, la «femelle», qui désire la proximité de D.ieu tout en restant elle-méme; puisque
cette naissance ne lui appartient pas, elle est appelée stérile. Pourtant, la joie d’'une mitsva suscite une
joie céleste, qui attire une lumieére de ’essence de D.ieu, au-dela de toute mesure, comme un roi
joyeux se montre aux petits comme aux grands. Alors, méme la stérile donne naissance a un male, et la

joie protege également des chutes dans le service divin.

PLAN

1 La bénédiction et sa question 7

La bénédiction nuptiale «Que la stérile se réjouisse grandement»; les deux sens de tasis, intransitif (elle se
réjouit) et transitif (Tu la fais se réjouir) ; comment une femme stérile peut-elle avoir des enfants a rassem-
bler? La reégle du Talmud: lorsque la femme émet sa semence la premiére, elle donne naissance a un male;
lorsque c’est ’homme, a une femelle.
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2 Le grand amour, le méle 12

La Communauté d’Israél est la femme et D.ieu 'homme; son éveil d’en bas, I’élévation des eaux féminines,
entraine une naissance maéle, le grand amour: «Qui ai-je au ciel? Et avec Toi, je ne désire rien.» Méme le
plaisir du Gan Eden n’est que «avec Toi», le rayonnement de la Chekhina, créé par le youd; le grand amour
aspire a étre absorbé dans «le corps du Roi», bien que I’dAme n’y devienne rien, comme I’enseigne le chapitre
19 du Tanya. Il est « male », un Daat puissant qui choisit I’essentiel plutot que le secondaire.

3 La récompense et I’amour inférieur 13-4
Le grand amour sert «non en vue de recevoir une récompense»: peras, la récompense, n’est qu’une
proussa, une part, une goutte dans ’océan a co6té de I’essence de D.ieu. L’amour inférieur, la «femelle »,
aime en vue de la récompense: la proximité de D.ieu dans le Gan Eden, tandis que ’Ame demeure elle-mé-
me: «Mon dme, je T’ai désiré», comme on aspire a sa propre vie; il fait du secondaire I’essentiel, pour lui-

méme.

4 Qui suscite I’éveil en premier 15-6
L’amour inférieur demeure encore la «nuit». L’amour et la crainte qu’une personne suscite sont un éveil
d’en bas en vue de I’'amour et de la crainte d’en haut; lorsque I’effort de la personne vient en premier,
I’éveil d’en haut provient de la dimension intérieure de la lumiére, «un esprit d’en haut est déversé», et le
grand amour nait. Lorsque I’éveil d’en haut vient en premier, il provient de la dimension extérieure et ne
donne naissance qu’a ’amour inférieur, une soif de D.ieu, comme I’enseigne le Zohar sur Tazria.

5 La stérile 17-8
Dans la situation ou «I’homme émet sa semence en premier», la Communauté d’Israél est appelée stérile,

puisque méme la naissance de la femelle ne lui appartient pas. La bénédiction promet que, méme alors,
elle rassemblera ses enfants, un maile, et indique comment: «dans la joie », par la joie d’'une mitsva.

6 La puissance de la joie 19
«Parce que vous n’avez pas servi [...] avec joie [...], vous servirez vos ennemis»: la punition concerne les
fautes, que tout le monde commet, et la joie aurait suscité la joie en haut et annulé les jugements: «Dans la
lumiére du visage du Roi est lavie.» La régle du méle et de la femelle ne s’applique que dans I’enchainement
mesuré des niveaux; la joie d’'une mitsva attire une lumiére de I’essence de D.ieu, au-dela de toute mesure,
comme un roi joyeux qui se montre aux petits comme aux grands, jusqu’a ce que toutes les lumiéres célestes
se fondent et qu’il n’y ait plus ni haut ni bas.

7 La stérile se réjouit 1o
Ainsi, méme la stérile donne naissance a un male: «<homme et homme est né en elle». Les deux sens de tasis
se réalisent: la Communauté d’Israél se réjouit d’'une mitsva, et par cela D.ieu la fait se réjouir, « Lui qui ré-
jouit Sion par ses enfants». La joie empéche également les chutes dans le service divin, qui proviennent
d’un service accompli en tant que soi; le grand amour, I’Arbre de Vie, ne connait aucun changement. La joie
doit s’accompagner de crainte et d’annulation de soi.
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NOTIONS CLES

Grand amour (ahavah rabbah) 127 7aax

L’amour «maéle», qui nait lorsque I’éveil d’en bas vient en
premier: il désire D.ieu Lui-méme et étre absorbé en Lui,
et non méme le plaisir du Gan Eden. Il procéde d’un Daat
puissant qui choisit ’essentiel, et ne connait aucun
changement.

Amour inférieur (ahavah zuta) X011 727K

L’amour «femelle», qui nait lorsque I’éveil d’en haut vient
en premier: un désir véritable de proximité avec D.ieu,
mais qui veut que I’ame demeure elle-méme et jouisse du
rayonnement du Gan Eden, la récompense.

Eveil d’en bas et éveil d’en haut xnn>7 xn1Iynx

R2°Y2T RMIYNRY

L’effort propre d’une personne pour éveiller ’'amour et la
crainte, et la réponse ou l'initiative de D.ieu venant d’en
haut. Dans le maamar, «la femme émet sa semence en
premier» désigne I’éveil d’en bas qui vient en premier, et
«’homme émet sa semence en premier» désigne 1’éveil
d’en haut quivient en premier.

«Avec Toi» ny

Expression tirée de «Qui ai-je au ciel? Et avec Toi, je ne
désire rien» et de «Car aupres de Toi est la source de la
vie»: ce qui est proche de D.ieu et annulé devant Lui,
comme le rayonnement dont on jouit dans le Gan Eden,
par opposition a D.ieu Lui-méme.
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Etre absorbé dans le corps du Roi 5132 Xaxnwx®
Rlriahi

Expression du Zohar désignant I’absorption compléte de
I’ame dans I’essence de D.ieu, ou elle cesse d’exister en
tant que soi, comme une bougie dans une torche.

Intérét personnel (legarmeih) 77737

L’amour ou le service «pour soi-méme»: méme un objec-
tif spirituel, tel que la récompense du Gan Eden, lorsqu’il
maintient le soi au centre. Il est 1a racine des changements
et des chutes dans le service divin.

Lajoie d’'une mitsva mxn 2w nnnw
La joie en D.ieu et dans I’accomplissement de Sa volonté.
Elle suscite une joie céleste, qui attire une lumiére de I’es-
sence de D.ieu, au-dela de toute mesure, afin que méme la
«stérile » donne naissance a un méle.

La ligne de mesure (kav hamiddah) 7727 1p

La maniére ordonnée et mesurée dont la lumiére descend
a travers I’enchainement descendant des mondes, accor-
dant d’en haut en fonction de ce qui est accompli en bas.
Lajoie la dépasse.
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SECTION 1 - 11

La bénediction et sa question
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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.
Le maamar s’ouvre sur I'une des sept bénédictions nuptiales, qui demande que la «stérile», Sion, se ré-
jouisse tandis que ses enfants sont rassemblés de nouveau en elle. ’Admour Hazaken reléve que le verbe ta-

sis peut se comprendre de deux facons; dans la premiére, il est intransitif et au féminin, et la stérile se ré-
jouit d’elle-méme.
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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-11 a la deuxiéme personne et I’on dit: «Tu réjouiras la stérile» ; des lors,
elle exultera naturellement. (Car, comme on le sait, la deuxiéme personne masculine a la méme
forme que la troisieme personne féminine.)

Dans la seconde lecture, tasis est transitif et s’adresse a D.ieu: «Tu réjouiras la stérile»; son exultation dé-

coule alors de Son action. La parenthése donne I’explication grammaticale: en hébreu, le méme préfixe
marque «tu» au masculin et «elle», de sorte qu'un seul mot peut porter I'un ou I’autre sens.

PRA 1790 KOW 7IPY X7 DKW 71°12 P12°02 7P DN 11y 1IR3 790N 00IpnS we it 12
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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 enfanté, d’ou lui viennent des enfants qui se-
raient rassemblés en son sein ?

Avant de choisir entre les deux lectures, le maamar souléve une question sur la bénédiction elle-méme: une

femme stérile n’a pas enfanté; quels enfants pourraient donc étre «rassemblés en son sein»? La réponse

montrera comment la Communauté d’Israél peut étre «stérile» au sens spirituel tout en ayant des enfants.
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Voici I’explication: nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné a propos du verset « 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.»
L’élément déterminant est I’enseignement du Talmud sur le verset d’ouverture de la paracha de Tazria (Lé-
vitique 12:2): lorsque la femme émet sa semence la premiére, elle donne naissance a un garcon; lorsque

c’est ’'homme qui le fait le premier, elle donne naissance a une fille. Le maamar appliquera cette régle au
lien entre la Communauté d’Israél et D.ieu.

SECTION 2 - 112

Le grand amour, le male
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Pour comprendre cela dans le service de D.ieu : on sait que la Communauté d’Israél (Knesset Is-
raél) est désignée 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.

Le maamar applique a présent la regle talmudique au service de D.ieu. La Communauté d’Israél, I’dme col-

lective du peuple juif, est la «femme», et D.ieu est I'«chomme» ; Osée annonce qu’Israél appellera D.ieu Ichi,
«mon Homme » (Osée 2:18).
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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
eémet sa semence en premier, elle donne naissance a un garcon, de méme, avec la Communauté
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,

Dans I’analogie humaine, I’enfant est de sexe masculin lorsque la femme émet sa semence en premier. De la
méme maniére, lorsque la Communauté d’Israél, la «femme», fait le premier pas vers D.ieu, il en résulte

une naissance «masculine ».
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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 ;
La semence émise en premier par la femme correspond a I’éveil d’en bas : I'effort propre d’'une personne
pour s’élever, comme le «désir vers ton mari» de Genése 3:16. La Kabbale appelle cela I’élévation des mayin

noukvin, les «eaux féminines», qui suscite les mayin doukhrin, les «eaux masculines», c’est-a-dire le flux

venant d’en haut. Quand I’éveil d’en haut répond ainsi a un éveil d’en bas, un garcon nait.
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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.
Le «garcon» né de cette union est un amour dans les A&mes d’Israél appelé grand amour (ahava rabba). Il
s’exprime par les paroles du psalmiste : «Qui ai-je dans les cieux ? Et avec Toi, je ne désire rien» (Psaumes

73:25). Selon l'interprétation de I’Alter Rebbe, on ne désire absolument rien, pas méme ce qui est «aupres
de Toi», proche de D.ieu : on ne veut que D.ieu Lui-méme.
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C’est la 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 deé-
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

Le verset « Car auprés de Toi est la source de la vie» (Psaumes 36:10) montre ce qui est «auprés de Toi» : la

vie du Monde futur, le plaisir divin dont les &mes du Gan Eden jouissent grace a leur compréhension prodi-
gieuse de D.ieu. Aussi élevée soit-elle, cette compréhension demeure limitée.
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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.
Ce que les Ames appréhendent n’atteint que le niveau de «aupres de Toi» : quelque chose de secondaire par

rapport a D.ieu et d’annulé devant Lui, mais non D.ieu Lui-méme. Comme l’affirme le Tikkouné Zohar :

«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 Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, Lui-
méme, et a étre absorbé
Dans le Gan Eden, les 4mes n’appréhendent que le «rayonnement de la Chekhina», une lueur issue de la
présence de D.ieu. Celui qui éprouve un grand amour dit donc : «Avec Toi, je ne désire rien» ; il veut étre an-

nulé et inclus dans la Lumiére infinie elle-méme, «étre absorbé dans le corps du Roi», selon I’expression du
Zohar.
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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),
Le «corps du Roi» représente I’essence méme de D.ieu, bien au-dessus de tout rayonnement. La, ’dme ne
peut pas continuer a «s’asseoir et jouir du rayonnement», comme le décrit le Talmud a propos des justes

dans le Monde futur (Berakhot 17a) ; son existence méme est au contraire annulée, comme la flamme d’une

bougie qui se fond dans une torche, ainsi que I’explique le Tanya, chapitre 19.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 8
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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]
Dans les termes du Tanya, chapitre 19, I’Ame aspire a cela méme si elle devient la «rien ni néant». En re-

vanche, les ames qui «s’assoient et jouissent» dans le Gan Eden demeurent intactes en tant qu’étres

existants.
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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.
Malgreé cela, la volonté et le désir de ’ame sont d’étre annulée dans ’essence méme de D.ieu, plutot que de

jouir seulement de Son rayonnement. Le Tanya qualifie cette aspiration de partie intégrante de la nature
méme de I’ame.
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(Voir ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Cette matsa», au sujet de '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] ».)
La parenthése renvoie a deux maamarim de Likkutei Torah. « Cette matsa» (paracha Tsav) oppose l'intellect
(mo'hin) d’Abba, révélé le Chabbat, a I'intellect d’Imma, révélé dans la joie des fétes; « Quand vous entrerez

dans le pays» (paracha Behar) parle de I’ame qui s’offre dans la priére: « Lorsqu’une 4me apporte une of-

frande» (Lévitique 2:1).
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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 possede la connais-
sance (bar Daat).
Le grand amour est appelé «masculin», car le masculin représente ici un esprit ferme. La formule talmu-
dique «I’esprit des femmes est léger» (Chabbat 33b) est employée comme catégorie de I’ame: le mode «fé-

minin» désigne un esprit facilement influencé, le «masculin» un bar Daat, celui dont la connaissance est
fermement établie.
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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.

Le grand amour est «masculin» parce qu’il procéde d’'un Daat ferme, d’'une connaissance assurée qui choi-

sit I’essentiel, D.ieu Lui-méme, plutot que le secondaire, Son rayonnement. Il fait ce choix méme si, alors, la

personne n’existera plus comme un yesh, un étre qui se tient par lui-méme.

P11 PN DA 2 vy 0] DPYRY 1D PI PN IMAR DY IRWI [rrw) PR AR PD0T YRR 1K)
R o7 v770%] 17D (17 13%] Y727 2179 972w3 0337 0110 3 PR 131 00 Mpn

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
Il ne veut pas du secondaire, méme si cela lui permettrait de demeurer lui-méme et de jouir du rayonne-
ment de D.ieu. Le Gan Eden est bien appelé «la source de vie», et il est dit que toutes les souffrances du

Guehinom valent la peine pour y parvenir; cela rappelle le souhait de Rabbi Meir pour A'her, dans 'Haguiga
15b: qu’il soit jugé, puis qu’il accéde au Monde futur.

12 9ow 7, [xan oviym] 3PP RT3 77192 9 7172 07K IR 0230 595 1Y 11087 B30 Y na oo
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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.

Méme le Gan Eden n’est que «avec Toi» et n’est nullement comparable a la Lumiére infinie. Le Talmud (Me-

nachot 29b) dit que le Monde futur fut créé avec la lettre youd, la plus petite des lettres, un simple point;

ainsi, tout le Monde futur n’est qu'un «point» aupres de D.ieu.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 10
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SECTION 3 - 13-4

La recompense et I’amour inférieur
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Il ne voudra donc pas faire du secondaire 1’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 I’affameé ? »
Puisque celui qui éprouve un grand amour désire D.ieu Lui-méme, il ne fera pas de ce qui est secondaire —
sa propre jouissance — I’essentiel pour son propre intérét. La Michna (Avos 1:3) nous demande de servir
«sans agir en vue de recevoir une récompense (peras)», et I’Admour Hazaken entend dans peras le mot

proussa, un simple morceau, comme dans les paroles d’Isaie: «partager (paros) ton pain avec I’affamé»
(Isaie 58:7).

1”2 O”K TIR NPRAZY 2I1°1 23 RODAT RDIA2 RAIRNWRD K3 71 11 11 101792 721 139K 197
.D1IPIN2 19V 52°wn whan K7 9717 10190 OW WK 10

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 Lumiére 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.

Jouir du rayonnement de D.ieu dans le Gan Eden n’est qu’un «morceau» de Sa lumieére. Celui qui éprouve

un grand amour désire plutét étre absorbé dans I’essence de D.ieu, ou ce morceau ne compte absolument
pour rien, tel une goutte dans I’océan.

17y 1321 $732 02 DaPD Nan DY R TR RO TN 902 9T 7203 DT 9N UKW

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;

A linverse, la naissance de la «femelle» correspond a I’ahava zouta, ’amour moindre. Cet amour aime

D.ieu afin de recevoir une récompense, la jouissance du Gan Eden.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 11
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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-I1, dans le Gan Eden.

L’amour moindre est un véritable désir d’étre proche de D.ieu et de s’attacher a Lui. Mais il souhaite que
I’ame demeure elle-méme, un étre distinct attaché a D.ieu dans le Gan Eden, plutot que d’étre annulée en
Lui.

5T P RITW 07917 °M23 9N1° M2 1991 110 *Awel % MIRNNT ORI *29NMK Wl N2 1
12 **R721 77172 TIRM

C’est le niveau de «Mon ame, je T’ai désiré», comme une personne qui aspire a la vie de son dme,
etc. C’est pourquoi il préfere le niveau de la récompense, qui n’est qu’un rayonnement et une

lueur, «créé avec le yod», etc.,

L’amour inférieur est décrit par «Mon ame, je T’ai désiré» (Isaie 26:9), que le Tanya, chapitre 44, explique
comme le désir de D.ieu a la maniére dont une personne aspire a la vie de sa propre ame. Puisque cet
amour recherche la vie pour soi-méme, il préfére la récompense, le rayonnement du Monde futur, qui fut
«creée avec le yod », simple point.

TP12R2 71 MBPoNM0 DU2asD RARNWKRD vAM 19K wRIT Pw Mgy aman by aRwoh »1o
NPyl

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

Une personne animée par cet amour veut conserver sa propre existence en tant qu’aAme. Elle ne veut pas

étre absorbée et annulée dans I’essence de D.ieu, comme une bougie engloutie par une torche.

5y MY 119017 PPy DAL AR TR 9P TNYTY 72p1 aw2 1T ROV 20X 212 °P1 L7172 07K IR
APW 1o 97awa 018 DapD

de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l. 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).

L’amour inférieur est donc appelé «femelle», dont I’esprit est «léger»: il fait de ’élément secondaire — la

récompense — la chose principale. Il agit en vue d’une récompense, pour son propre intérét (legarmeih).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 12
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SECTION 4 - 115-6

Qui suscite 1’éveil en premier
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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»; ¢’est un amour d’obscurité, etc.
Le verset se termine par «dans la nuit», et ’Admour Hazaken y voit une description de ’amour lui-méme,

qui est d’un degré inférieur. C’est encore la «nuit», un amour d’obscurité, en comparaison de I’amour

immense.

Y711 7317 °2 .1apa NT9Y° 90N YN WOR IPRWH .79 1T 9NN NYNn WRAYOY 00 1
(X9 72K5] PPIRYD [RnnoT XMAYNK] n”b'rsmx 27 01 W12 MY QIRAY [Axm manxaw] INAY
[X2°y97 xmAynx] PPPTYNR 133 TRynhn 0oRa

C’est 1a 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 ’amour et de la crainte qui viennent d’en
haut, sous la forme d’un éveil d’en haut.

Le maamar explique a présent la régle talmudique. Tout I’amour et toute la crainte qu’une personne suscite

en elle-méme ne sont qu’un éveil d’en bas, qui fait surgir ’amour et la crainte d’en haut, accordés sous la
forme d’un éveil d’en haut.

TR (xnnbT xmnynxal DTPTYART OX 1971 ¥, (M0 PPoNR 1YynaY *nnnar PR XK 7Y wrnd)
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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 ’amour et la crainte de I’esprit de sa compréhension, etc.,

La parenthése renvoie a I’explication du verset « Je suis apparu a Abraham » (Exode 6, 3) et a la note sur Tik-

kun Chatzos, la lamentation de minuit. Lorsque 1’éveil d’en bas vient en premier, la personne s’applique a

faire naitre ’amour et la crainte de «I’esprit de sa compréhension», par sa propre méditation.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 13
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alors I’éveil d’en haut est attiré d’un niveau et d’un degré élevés, de la dimension intérieure de la
lumiére et de la force vitale par lesquelles la Lumieére 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 ’amour soit du degré de I’amour immense, au-dela de la compréhen-
sion de son 4me, et qu’il désire étre inclus et absorbé, etc.
Dans ce cas, I’éveil d’en haut vient d’un niveau élevé: de la dimension intérieure de la lumiére par laquelle
la Lumiére infinie éclaire la Communauté d’Israél. C’est la naissance «masculine»: «un esprit d’en haut

sera répandu» (Isaie 32, 15), et 'amour devient un amour immense, au-dela de 1a compréhension propre de

I’Ame: celle-ci désire étre incluse et absorbée en D.ieu.

RMAYNR] 37”575711}{ WAl [mr 9o oy] IV UNPM [RANT RMAYNX] n”b'rsmx 1PRW DN D’?:S?E)’? Bk
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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».

Parfois, il n’y a aucun éveil d’en bas, et D.ieu envoie d’abord un éveil d’en haut afin d’en susciter un chez la

personne. C’est ce que le Talmud appelle «’homme émet sa semence en premier».

NP2 M2 A AR [(xnnbT xmaynx] DPPTIYNAR 092 TOWRIY 1190 T [xovht xnynxy] YPRTYNRY
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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 (hitsoniyout) de la lumieére et de la force vitale par lesquelles I'Infini (Ein Sof), béni
soit-Il, rayonne. Ainsi, bien qu’il suscite lui aussi la venue a I’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,

Un éveil d’en haut qui survient sans aucun éveil d’en bas ne provient que de I’aspect extérieur ("hitsoniyout)

de la lumiére par laquelle 'Infini rayonne. Il suscite bien un certain éveil d’en bas chez la personne ;
puisque les deux éveils sont alors présents, il y a effectivement une « naissance » de I’amour.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 14
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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.

Ce qui nait, toutefois, n’est que « féeminin » : ¢’est ’'amour moindre, un amour qui veut étancher sa propre

soif de D.ieu. Il ne va pas jusqu’au point ou I’Ame se répand et ou sa compréhension s’annule, comme une
flamme devant une torche.

WPy ,N1197 91P N2 12332 “°990m 1771 1770 WrAYY [x Tiay 0] KPYD 17T ¥UIIN D 12 7o
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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 ».
Le Zohar sur Tazria (3:45a) décrit le méme schéma : lorsque la Communauté d’Israél éveille d’abord son dé-
sir, tout est comblé du coté droit ; lorsque le Saint béni soit-I1 éveille d’abord, tout se trouve du coté féminin.

Le maamar renvoie également aux explications données sur « Et le nombre des enfants d’Israél sera » (Osée
2:1), a propos d’une voix céleste qui proclame, et sur « C’est un Chabbat de repos complet ».

SECTION 5 - 17-8

La sterile
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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,

Lorsque la Communauté d’Israél se trouve dans I’état ou « ’homme émet sa semence le premier », elle est

appelée « stérile ». Bien qu’elle donne naissance a une « fille », qui représente I’amour moindre, c’est

comme si elle n’avait rien enfanté, car cet amour ne provient pas de son propre éveil d’en bas.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 15
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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.

La naissance a eu lieu uniquement parce que I’éveil d’en haut I’a précédée. Elle ne lui est donc pas attri-
buée, et elle est appelée stérile.

xmynxaw] YPRTYNRIY ROR 1Py N1°M22 RO°AWD 02X ARWY 8 171°12 Y13p2 7Py 5301 AR 9
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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 stérile, 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,

Tel est le sens de la bénédiction : «Et la stérile exultera en rassemblant ses enfants.» Méme lorsque la Com-

munauté d’Israél est «stérile» et que I’éveil d’en haut vient en premier, elle aura néanmoins des enfants ras-
semblés aupres d’elle.

»Ma NPT DY MR DY AW Y IR K 9 L 100 TR ,991 DTRY TnY 110007
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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 maéle.

Ces «enfants» sont une naissance masculine, un grand amour. Les derniers mots de la bénédiction, «dans la

joie», indiquent comment cela se produit : griace a la joie d’'une mitsva, elle peut donner naissance a un
male, méme lorsque «I’lhomme émet sa semence en premier».
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SECTION 6 - 19

La puissance de la joie
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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.

Pour expliquer la force de la joie, le maamar cite I’avertissement contenu dans les réprimandes de la para-
cha Ki Tavo : «Parce que tu n’as pas servi Havaya ton D.ieu avec joie et le cceur heureux... tu serviras tes en-

nemis» (Deutéronome 28:47-48).
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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 ceceur 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 ?

Si on le lit simplement, le verset semble dire que méme celui qui sert D.ieu, mais sans joie, sera puni en
étant asservi a ses ennemis. Cela est difficile a comprendre : pourquoi un chatiment si amer devrait-il venir

du seul manque de joie ?

97DYRY WINPT qWRI T AR RHY KDY W IWY° WK UPIRD POTR PR OTR 00 WrR 1IvT IR
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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

La réponse est que le chatiment est en réalité dii aux pécheés, car «il n’est pas de juste sur terre qui fasse le

bien sans pécher» (Ecclésiaste 7:20). La joie aurait pu I’empécher.

0°3°77 1207 RO 915733 12970 AMRwn 9NYRY N R 19 9178 (a0 mn b annwa oo
19 0%°1 5991 %19 7IR2 3 )

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.

S’il avait servi D.ieu avec la joie d’'une mitsva, sa joie aurait éveillé la joie en haut, et la joie d’en haut annule

les jugements. Comme le dit le verset : «Dans la lumiére du visage du Roi est la vie» (Proverbes 16:15) :

lorsque le visage du Roi rayonne, il y a la vie plut6t que le jugement.
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(Voir a ce sujet le Zohar, paracha Tetsave, folio 184, c6té b.) En revanche, «parce que tu n’as pas
servi avec joie», etc., le chatiment s’ensuit pour les péchés, [car] «il n’est pas de juste sur terre»,
etc., comme indiqué plus haut.

Le Zohar (2:184b) enseigne que la joie d’'une personne ici-bas suscite une autre joie, supérieure, et que le

monde inférieur recgoit d’en haut selon le visage qu’il présente. Sans joie, le chatiment pour les péchés, aux-

quels nul n’échappe entiérement, prend effet.
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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

Le méme principe s’applique a la femme et a ’homme. La différence décrite plus haut entre «lorsqu’une

femme émet sa semence», ce qui donne naissance a un male, et «I’homme émet sa semence d’abord», ce

qui donne naissance a une femelle seulement, ne vaut que dans certaines conditions.

1P KRR 2YY MPWONWAN NATTH 9701 7772 Rl 772 07K IR IWRD KPIT 30T ,7aP1 ROX
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a autre chose qu’a une femelle — cela n’est vrai que lorsque la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-I1, est attirée selon la voie et I’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
meritantes,

Cette difference ne vaut que lorsque la Lumiére infinie descend a travers ’enchainement ordonné, étape par

étape, des mondes (hichtalchelout). Cet ordre suit la «ligne de mesure» (kav hamida), une mesure précise

selon laquelle ce qui est donné d’en haut correspond a ce qui est accompli ici-bas.
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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 male, le niveau du grand amour ; en re-
vanche, lorsque les générations ne sont pas méritantes et qu’il n’y a pas d’eveil 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.

Selon cette mesure, lorsque les générations sont méritantes et qu’il y a un éveil d’en bas, I’éveil d’en haut
vient d’un niveau supérieur, et le grand amour — un «méle» — nait. Lorsqu’elles ne sont pas méritantes et
qu’il n’y a pas d’éveil d’en bas, I’éveil d’en haut ne vient que de la dimension extérieure, et seule une «fe-

melle » nait.

X2 IRTW RIT M9°37 DN AW 731DV I N2 YR Tmsn S ann vy O7Ren
Twnn

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,

La joie d’une mitsva agit autrement. Elle éveille la joie supréme, et la joie provoque le dévoilement : la lu-

miére vient et se déverse en dehors de ’ordre habituel.

173 9913 AMRYT N2 RPDAT Y AT 9701 7770 XOW 29 M90Y 11BN DUORRMAT NIngyn
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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 1’état de joie d’un roi de

chair et de sang, qui alors dépasse ses limites et le cadre de ses attributs mesures,

La lumiére que la joie dévoile provient de I’essence méme de I’Emanateur, D.ieu en tant que source de toute
émanation ; elle se déploie avec une grande abondance, et non selon I’ordre gradué. L’illustration est celle

d’un roi humain dont la joie le porte au-dela de ses limites habituelles et de sa conduite mesurée.

TRNY NIPANM 22 whan a9yt g ma) 9713 ,wnn Mwa D177 110 1Rt mPann® 591 197
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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,

Dans sa joie, un tel roi peut se montrer au petit comme au grand, en parfaite égalité. Il en va de méme En

Haut lorsque la joie supréme se dévoile.
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alors toutes les lumiéres 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.

Lorsque la joie supréme se dévoile, toutes les lumiéres supérieures s’unissent et se mélent, jusqu’a ce qu’il
n’y ait plus aucune différence entre le haut et le bas, la droite et la gauche. Dans cet état, la régle de la me-

sure ne détermine plus ce qui nait.

SECTION 7 - 1110

La sterile se réjouit
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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 re-
jouis-toi, fille [de Sion]», etc.: tel est le sens de « Un homme et un homme est né en elle», etc. Voir
la-bas.

La joie fait que méme la «stérile» rassemble ses enfants: méme lorsque I’homme émet sa semence en pre-

mier, un male nait. Le maamar de Torah Ohr sur «Chante et réjouis-toi, fille de Sion» (Zacharie 2:14) ex-
plique que telle est la signification de «Un homme et un homme est né en elle» (Psaumes 87:5).

19 RO TIPYIW TURDH NN Pw IARwn Uyw M5 TIpyn Dan wewn wiw 0owpan MR 1
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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.

C’est ce que demande la bénédiction nuptiale. Selon la premiére lecture de tasis, la stérile, qui est 1a Com-

munauté d’Israél, se réjouit et exulte elle-méme de la joie d’'une mitsva ici-bas; par cela, la révélation de la
joie d’en haut est éveillée.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 20
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(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.

Le maamar renvoie a son explication, ailleurs, de « Je me réjouirai grandement en Havaya» (Isaie 61:10). La

seconde lecture s’accomplit alors: D.ieu la réjouit, et la stérile exulte, comme le conclut la bénédiction:
«qui réjouit Sion par ses enfants».

T NTAYA 79703 0% 1 13 oW 43R DR DT N3 (o] R0 KD 973 N Y 199
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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

La joie protége également contre «Tu serviras tes ennemis». Les changements et les chutes dans le service

divin, de I’état d’esprit élargi (gadlout) a I’état resserré (katnout), et méme la chute dans les désirs, sont ce
que le verset entend par le service des ennemis.

TWRI MY RN N RITW W AMIRY 0 w0 n22 R?D SSAnnwa NTay XD WX nnn
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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.

Tout cela ne survient que «parce que tu n’as pas servi avec joie»: on a servi en tant que yéch, un étre en soi

qui aime et comprend, c’est-a-dire en servant pour son propre intérét (legarmeih). C’est de ce sentiment de
soi que découle la chute.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 21



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS TAZRIA - MAAMAR 3 nwa 7990 1°12 $1apa 1Py Dam vewn v

AR 112 DT NN DA SCR7ITT SN DA 1737) 1D DR DM 1PN KD T2 Innwn o7y Da
o3P M2 NIPP TNYT DOWI PNan KU TR M2 11 anwnT

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-
taneé); il s’agit du niveau de ’amour moindre, issu du niveau de «les femmes ont I’esprit léger»,
dans I’état d’intérét personnel (legarmeih);

La joie en D.ieu empéche ces changements. La parenthése renvoie au Zohar (Vayé’hi, folio 221; Emor, folio

107), au sujet du «lieu qui change»: il s’agit de I’amour moindre, enraciné dans «les femmes ont I’esprit 1é-
ger» et dans le souci de soi, et qui, de ce fait, est changeant.
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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».

L’amour moindre est changeant, comme I’explique Torah Ohr au sujet de «Ses yeux sont rouges [de vin]»
(Geneése 49:12), tandis que le grand amour, le «méle», ne change pas et est appelé I’Arbre de Vie, comme
I’explique le maamar sur «Celui qui ramassait du bois» (Nombres 15:32). La joie en D.ieu éloigne aussi des
désirs, comme I’explique le maamar sur «Havaya est pour moi parmi ceux qui me secourent» (Psaumes
118:7).
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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».)
D’autres développements sont indiqués: ’explication de «Sortez et voyez» (Cantique des Cantiques 3:11),
ainsi que Torah Ohr sur «D.ieu ne les conduisit pas par le chemin du pays des Philistins» (Exode 13:17) et

sur «Attachant au cep» (Genése 49:11). Ils enseignent que la joie doit étre incluse dans la crainte et I’annula-
tion de soi (bitoul).

DANS LA AVODA

Servez D.ieu avec joie, de la joie d’'une mitsva. Une telle joie suscite une joie céleste; ainsi, méme lorsque
I’inspiration d’une personne lui est venue d’en haut et non de son propre effort, elle peut encore faire naitre
le grand amour, et elle protége des chutes dans le service divin, de la grandeur a la petitesse et jusque dans
les désirs, qui proviennent d’un service accompli avec un sentiment de soi. Cette joie doit s’accompagner
de crainte et d’annulation de soi. Il convient également de faire des efforts pour éveiller soi-méme I’amour

et la crainte, et de diriger son amour vers D.ieu Lui-méme, non vers une récompense.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Quels sont les deux sens de tasis, et comment la conclusion du maamar montre-t-elle qu’ils se réalisent

tous deux, I’un conduisant a I’autre ?

2. Pourquoi ’'amour qui désire D.ieu Lui-méme, méme au prix de ’abandon de soi, est-il appelé «male»,
tandis que I’amour qui désire le plaisir du Gan Eden est appelé «femelle» ?

3. Pourquoi un éveil d’en haut qui vient sans effort personnel ne provient-il que de la dimension extérieure
de la lumieére, tandis que celui qui répond a un éveil d’en bas provient-il de sa dimension intérieure ?

4. En quel sens la Communauté d’Israél est-elle «stérile», méme lorsqu’elle donne naissance a I’amour
inférieur ?

5. Comment la joie d’une mitsva dépasse-t-elle la «ligne de mesure», et pourquoi protege-t-elle des hauts et
des bas du service divin ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/ 23



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS TAZRIA - MAAMAR 3

nMMwa 79N 1712 Yapa 1Py Dam wown wiw

SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1
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Le Derech Mitzvosecha rapporte que cette explication de
«Sos tasis» fut entendue durant I’hiver 5572, lors du ma-
riage du beau-frére et cousin de I’auteur, R. Na’houm, et
la développe longuement.
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
PRSI N33 No

aRAwa 1oINY 112 Piapa 1apyn Pam wewn ww

Texte de la bénédiction nuptiale: «Que la femme stérile se
réjouisse et exulte grandement de voir ses enfants rassem-
blés aupres d’elle dans la joie. Béni sois-Tu, D.ieu, qui ré-
jouis Sion par ses enfants.» Le maamar y voit une priére
concernant les «enfants» spirituels de la Communauté
d’Israél.

Ketubot 8a:4-5’11-"7:X ’n n12102
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132 7Y AMRYD ,DONART DY MR My 27733 18 mon
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La version du Mitteler Rebbe explique la lecture intransi-
tive ainsi: «c’est-a-dire que toi-méme te réjouiras, et par
1a 1a stérile aussi exultera.»
LA NOTE DE KEHOT
RPITTR RN — “7pyn O3 2an Uy Jasya anR wewn mvs”
vy R-1100

Y5710 50 WK 27Y PUTIR

Le premier maamar de la paracha de Tazria s’ouvre sur
cet enseignement des Sages, en citant Berakhot 60a et
Niddah 31a, et demande comment comprendre que «la
femme émet sa semence la premiére ».
LA NOTE DE KEHOT
[o5] .wr yin o By

«Lorsqu’une femme émet sa semence et donne naissance
a un garcon, elle sera impure pendant sept jours.» Le ver-

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

set d’ouverture de la paracha Tazria, sur lequel les Sages
ont fondé leur regle.
Leviticus 12:2°2:2 X"
NYIW TNRYY I3 ATPN PN 72 AWK KD PR 33708 737
:XRUR AT 73 732 O
Parle aux enfants d’Israél, en disant : Si une femme concoit
et enfante un garcon, elle sera impure durant sept jours ;
comme aux jours de I'impureté de sa maladie, elle sera
impure.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
La note de Kehot renvoie a Isaiah 61:10 pour ces mots.
Isaiah 61:10:X"0 1°yw°
TRTE °Yn YT 1Y°IPn 03 PRI WRl Pan M2 oy wit
7772 YA 17921 X8 1027 1002 *I0Y)
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
La note de Kehot renvoie a Isaiah 51:18 pour ces mots.
Isaiah 51:1817:X"117°yw°
HTYTA D33P0 A3 U PR TP D033 PRn M PN
There is none to guide her Among all the sons whom she
hath brought forth; Neither is there any that taketh her by
the hand Of all the sons that she hath brought up.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

721 NP IR0 YU WOR 151 1T mnn Nyt IwN

Rabbi Its’hak bar Ami enseigne: si ’'homme émet sa se-
mence le premier, elle enfante une fille; si la femme émet
sa semence la premiére, elle enfante un gargon, comme il
est dit: «Lorsqu’une femme émet sa semence et donne
naissance a un garcon.» Le maamar fait de cette regle la
clé de la bénédiction.
Berakhot 60a:147":X "0 1572
— TPAA ¥ WX K 277 12 PO 31 WM 270071 30
"2 AWR” WKW AT TP — APNA NYAR AWK 73p3 TP
N2 DAY WANY 113D — 1R0Y PKR2 KT 13 17PN YD
Bk

Mais a quoi sert-il de prier [pendant les quarante premiers
jours pour que I’enfant soit un garcon] ? Car Rabbi Isaac bar
Rabbi Ami a dit : si ’'homme émet sa semence le premier, sa
femme donne naissance a une fille ; mais si la femme I’émet
la premiére, elle donne naissance a un gar¢on, comme il est
dit : « Si une femme congoit et enfante un gargon » (Lév.
12:2) ! De quel cas s’agit-il ici ? Par exemple, s’ils émettent
tous deux leur semence simultanément.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Rabbi Its’hak, au nom de Rabbi Ami, énonce la méme
regle et la déduit du méme verset. Le maamar I’applique a
la Communauté d’Israél et a D.ieu.

Niddah 31a:23-24773-32:X 8”9 171
YR 121 NP — APOMR DY WK BK 27 TR LY °27 0N
P20 TP YN CD AWR” MR LA3R3 NI — APnn v
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.0°71212 NP Niapaa 0o AP — "iRa 97T
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 2
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« En ce jour-la, déclare D.ieu, tu m’appelleras “mon
Homme” (Ishi), et tu ne m’appelleras plus “mon Maitre”
(Baali). » Le maamar y voit la source de I’appellation de
D.ieu comme « homme » dans Sa relation avec la Commu-
nauté d’Israél.

Hosea 2:181°:°2 ywii
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Et il arrivera en ce jour-1a, dit D.ieu, que tu M’appelleras «
Ishi », et tu ne M’appelleras plus « Baali ».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Paroles adressées a Eve : « et ton désir se portera vers ton

mari ». Le maamar s’en sert pour évoquer 1’éveil d’en bas,
le désir qui s’éléve de la « femme » vers I’« homme ».

Genesis 3:161"0:1 N°wX12
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Et 11 dit a la femme :

france et tes douleurs ; dans la douleur tu enfanteras des

« JJaugmenterai grandement ta souf-

enfants ; ton désir se portera vers ton mari, et il dominera
sur toi. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qui ai-je au ciel ? Et, auprés de Toi, je ne désire rien sur
terre. » Admour Hazaken comprend « auprés de Toi » au
sens littéral : méme ce qui est auprés de D.ieu, prés de
Lui, ne suffit pas a ’amour intense.

Psalms 73:257173:3”y 0°2°11n
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Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans Beshalach, I’Alter Rebbe explique «Car auprés de
Toi est la source de la vie» : «auprés de Toi» ne désigne
pas ’essence méme de D.ieu, mais Son Nom, la Lumiére
infinie, incluse en Lui et annulée devant Lui comme la lu-
miere du soleil dans le soleil. «La source de la vie» est la
source des délices, un plaisir qui, contrairement aux
noétres, ne provient de rien qui Lui soit extérieur.
LA NOTE DE KEHOT
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« Car aupres de Toi est la source de lavie ; par Ta lumiére,
nous voyons la lumiére. » Le maamar comprend « aupres
de Toi » comme désignant la vie du Monde futur, qui n’est
encore qu’aupres de D.ieu et non D.ieu Lui-méme.
Psalms 36:10>:7"% 0°2°1n
:ﬁm'mjj; ?|TIN; jakidy] 'Iﬁ.??; AnY=3
Car aupres de Toi est la source de la vie ; a Ta lumiére nous
voyons la lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

b9 93 XD DN Fawnn nok

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
aiaiviaieRidel

b5 3 NDBN Mawnn N

Tiré de la priére d’Elie dans I'introduction au Tikkunei Zo-
har : « Tu es le plus élevé des élevés, caché a tous les ca-
chés ; aucune pensée ne peut Te saisir, en aucune facon. »
Le maamar s’en sert pour montrer que la compréhension
des ames ne peut atteindre D.ieu Lui-méme.
Tikkunei Zohar 17a:10-1227°->:X 1> 97171 *1pn
mawnn nv% N0 B3 By KRN0 PRPY 93 By kDY X naR
WY PY 1P LPNPN WY NPPERT R NAR .Y 93 KXovan
JP9ANRT 1PRPYY LURANR RDT 1PND 1APY 1INa RATARD 17000
719 PwPT XIT NIRY LRWD °32n (R™DINR X*I) NXRC0ONX 1IN
TPRRM 912N 1 TH WUIDRT IRD DD LINIDH NIRT 171 D Tom
.72 W™BR 19RD 170 WNNR ATy
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

N2P1T ND1A2 NANNWNRD

Le Zohar (Vayechi) dit qu’un esprit qui n’a pas été jugé
digne doit étre purifié dans un feu ardent et réparé « afin
d’étre absorbé dans le corps du Roi ». Le maamar reprend
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20

21

cette expression pour évoquer I’absorption compléte de
I’ame dans I’essence de D.ieu.

Zohar I, 217ba 1 X”m
LA NOTE DE KEHOT
017w R AR PR LA L R

TR 1°IRI 1AW
Enseignement de Rav : dans le Monde futur, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; « les justes sont assis, leurs cou-
ronnes sur la téte, et jouissent du rayonnement de la Che-
khina ». Le maamar oppose cette jouissance, dans laquelle
I’Ame demeure elle-méme, a ’absorption en D.ieu.

Berakhot 17a:1227:X 1> n172
12 PX X207 D297 K27 D297 M0 0219 K? 2277 R0 K2
K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 719271 71770 KDY AO0W NP 700K KD
DI DPYRT3 DPDTILY PIUT DTS KPR NN K21 My
JARY 12IRM DORORT DR NI DRI ,TIOWT M0
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commereciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « Ils

contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
XL MO"2

(v°2 2”wo2 W’ndY)

La note du Rabbi y explique que le désir de I’aAme de s’at-
tacher a D.ieu, bien qu’elle devienne alors «rien et
néant», reléve d’une nature qui dépasse I'intellect.
LA NOTE DE KEHOT
03T 1172 0% 0 N2 P! Awawa paTh axIn 0IRa nawaw
,Pownn meynbw Yav X1 7R3 MIRCENI 0w Hvanm 0axI PR PN
m9an) 7o™nn N RITW C1ER RI N2 AR AR mw oAt
RIT 1WA P70 1R L,0DRY PR Y T RITW 10On 07 L (0N
RIT 7T 11377 712°07w Dw 0D wUnT 9 IR LDownn mhynbw vav
JROT TIN50 — [DW R°IND 7U¥R RDIA NMpRaw vIp] TP nyT?
TP Y D7I0 3-UPIPn BPRo ,7Rown By By mnwin yav Tenw NEanT
.47 1yn

29732 NIN7SM2 DY 2NN DN PN INY DA

Le Tanya enseigne que, par nature, ’Ame aspire a quitter
le corps et a s’attacher a sa source, « méme si elle n’y sera
rien, néant, et entiérement annulée », sans rien conserver
de son essence antérieure. Le maamar le cite pour décrire
I’amour intense.
Tanya, Likkutei Amarim 19:40°9nK 02 ;nwra pon ,x°an
107
T19°% MIy203 MR N8N ¥R MM NPA2 191 ,"ETN] MRl 19
SRWTIZ O00 M0 N2 - AP ATIWI PATRY AT T DR
MR WY KDY VA7 MIU¥R3 DY P02 0DX) PX MY 0T

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/
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n3am n;ixj m ,1;’"5'775_7"]}5 ,ﬁWNjU ANMIYY AMARn TRIRD
-My02
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

1t %R 7772

Les fétes sont des moments de joie, ou se révéle l'intellect
(mo’hin) d’Imma, tandis que le Chabbat révéle I'intellect
supérieur d’Abba, sans la révélation de joie propre aux
fétes.
LA NOTE DE KEHOT
TR0

PINT PR 112N 0 7772902 '3

Ce maamar explique que ’amour éveillé dans la priére,
I’effusion de I’Ame (néfech), attire vers le bas le véritable
amour qui vient d’en haut, et que «la terre se reposera»
signifie ’annulation des forces de I’ame dans leur exis-
tence méme.
LA NOTE DE KEHOT
ALnmpe

nep Nyt oW
Rabbi Chimon bar Yo 'hai, qui se cachait des Romains, dit a
son fils que « ’esprit des femmes est léger » et que son
épouse pourrait les révéler sous la pression. Le maamar
emploie cette expression a propos de ’amour « féminin »,
qui se laisse facilement influencer.
Shabbat 33b:6":2 3”7 naw
NPT A7 KON M KRR D KPR "2 WY LA KT TIR
D703 ;1137 MP? WK RO RN *D 2373) KT KPS RO
RDYRI WY DX 12 KA A2 YR K0T 1Py nyR 10y
W CTPwR NI KT KPYY RI TP NP KD WUIINN
w22 AP ITY2 2073 Keb oD XN AR TY A M
207N 12PN AP KPT 000 22 IR CNPwR 9T 1M 1007
oo ROX .RDIYR2 20

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

720377 .79°KRY 2,19 PMIgn 7 .3-2,20 wrnw n7iph .2 L3 naw aRa
2,190

5L XYY PPN MW PN NYT XIMY 197 °p:

La note renvoie a I’explication du Rabbi a cet endroit sur
la raison pour laquelle cet amour est qualifié de «mascu-
lin» : il s’agit d’une Daat ferme qui choisit ’essentiel plu-
tot que le secondaire.

LA NOTE DE KEHOT

vy g’y J—Um]??:! 7’103 0BTI) R¥OWN O WY TNwY 01°2 1772 IR

.(46
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A la mort d’A’her, Rabbi Meir dit : mieux vaut qu’il soit
jugé, puis qu’il accéede au Monde futur. Le maamar fait al-
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28

lusion a cette idée : les souffrances du Guéhinom valent la
peine d’étre endurées pour le Gan Eden.

Chagigah 15b2 170 2°an
LA NOTE DE KEHOT
X ,M72 0°2%81 IR .2 ,30 A20an

27V N33 7712
Le Talmud enseigne que ce monde fut créé avec la lettre
hé et le Monde futur avec la lettre youd. Le maamar sou-
ligne la petitesse du youd : le Monde futur n’est qu'un «
point » aupreés de la Lumiére infinie.
Menachot 29b:13-147-3>:2 "3 MmN
197 DOVYIN 1AW DOPOTIW "3DM T2 KT OPIYI K123 R C3on
TR 17°WYR 2191 DT°PWRA 7183 12W D°P 78w 219 TWRI 7120 R
R°1M 0°1903 27 MK 91 °NAN °17 A0 27 MR TP T T
1PN° AT AT 932 NPYL W 12 WO 1”0 27 ANRT R RN 7°N2N
1130 wow

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

.2, minman

WOKR P13 772pM . . TWNR Pl 9°010W

Un discours du Rabbi auquel la note renvoie au sujet de la
désignation de la Communauté d’Israél comme «femme »
et de D.ieu comme «homme ».
LA NOTE DE KEHOT
1Py von wmp IR
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Antigonos de Sokho: «Ne soyez pas comme des serviteurs
qui servent leur maitre dans ’espoir de recevoir une ré-
compense; soyez comme des serviteurs qui servent leur
maitre sans espoir de recevoir une récompense.» Le maa-
mar considére que la récompense est le plaisir du Gan
Eden.
Pirkei Avot 1:3°3’X N1aR mwn
iR 5R 0K T ORI LPUTRE IynYn 5ap 1990 YR 01IFVIR
D*7292 M KPR 012 23p7 N Py 310 NN PURYRT 001292
{072 D°RY X711 °7",078 P27 N 7Y K9y 107 Y Pwneng
Antigone de Sokho recut [la tradition orale] de Shimon le
Juste. 11 disait : ne soyez pas comme des serviteurs qui
servent le maitre dans I’espoir de recevoir une récompense,
mais comme des serviteurs qui servent le maitre sans espé-
rer recevoir de récompense ; et que la crainte du Ciel soit
sur vous.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

T 2y 0118 N0

«N’est-ce pas partager ton pain avec I’affamé?» Le maa-
mar déduit de paros, «rompre», que peras, la récom-

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

31

nMMwa 79N 1712 Yapa 1Py Dam wown wiw

pense, n’est qu'une proussa, un morceau.
Isaiah 58:7"1:m”1171°yw°
o7y ARINTD N2 R°IQ DUTIR Oy Ann? aya? o7p Kivh
:07yNN R? 7an ine
Is it not to deal thy bread to the hungry, And that thou bring
the poor that are cast out to thy house? When thou seest the
naked, that thou cover him, And that thou hide not thyself

from thine own flesh?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

gL,naywe

oD aph nry xbw
La note renvoie a I’explication de ce passage dans la ver-
sion longue du maamar, parmi les discours de mariage du
Mitteler Rebbe.
LA NOTE DE KEHOT
D MY LROW Y QW RPAIRD ANN0 SWINT2 TIRCAT ART L3 ,K MAR
.119°Y DPMIRN DY IR Rn3

PARAGRAPHE 4

32

33

TPRYN WD

« Mon ame, je T’ai désiré dans la nuit ; mon esprit au-de-
dans de moi Te cherche. » Le maamar y voit I’'amour infé-
rieur : un désir de D.ieu semblable a celui que l’'on

éprouve pour sa propre vie.

Isaiah 26:9'0:1°2 771°yw”°

TIN? TLITR KD *3 JINYK "33 "M 1P7P3 NN wD)
2202300 TR PR

De toute mon dme, je T’ai désiré dans la nuit ; oui, de mon

esprit au-dedans de moi, je T’ai recherché avec ardeur ; car

lorsque Tes jugements s’exercent sur la terre, les habitants

du monde apprennent la justice.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

RORBEC

Wwa1 »n MINNAN DTN

Le Tanya interpréte «Mon ame, je T’ai désiré» ainsi:
puisque Tu es mon dme et ma véritable vie, je Te désire
«comme une personne aspire a la vie de son ame», sou-
haitant qu’elle lui revienne lorsqu’il est faible ou qu’il
s’endort.

Numbers 8:3°2:’11 72722
“NX M WRI 100 n‘gyg mima C1e ’?m'bg TR 12 wyn
i e

Et Aaron fit ainsi : il alluma ses lampes afin qu’elles
éclairent devant le candélabre, comme D.ieu ’avait ordon-
né a Moise.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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27



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS TAZRIA - MAAMAR 3

34

N923 7712

Le Monde futur fut créé avec la lettre youd. Le maamar le
rappelle pour montrer combien la récompense du Gan
Eden est infime aupreés de la Lumiére infinie.
Menachot 29b:13-1477>-3>:2 72 MR
1D 0°0YIN 12w DOPPTIW 2191 T2 R2T 0DIYI K121 AR 230N
TIRW 11PWYR 191 DTPWRI 719D 12W D°P°TEW °191 WK 719D 2
R°IN1 0°7903 37 MK 9 NAN %17 A0 27 MR MWD I Pt
1PN° AT 7T 932 NPYL W 12 WO 1”0 27 ANRT X RN 7°N2N
11 wow
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
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« Mon 4me, je T’ai désiré dans la nuit. » Le maamar inter-
préte « la nuit » comme désignant ’amour inférieur, qui
demeure un amour des ténébres.
Isaiah 26:9'0:1"2 17 yw°
PIRD REYR WRD °D TINYR 2793 "MITAR 712722 ANK WD)
930 "2 137 T
De toute mon ame, je T’ai désiré dans la nuit ; oui, de mon
esprit au-dedans de moi, je T’ai recherché avec ardeur ; car
lorsque Tes jugements s’exercent sur la terre, les habitants

du monde apprennent la justice.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

772N PR RN

« Je suis apparu a Abraham, a Isaac et a Jacob sous le nom
d’El Chaddai. » Le texte renvoie a son explication de ce
verset pour établir le principe selon lequel I’'amour qu’une
personne suscite constitue un éveil d’en bas en vue d’un
amour d’en haut.

Exodus 6:32: mnw

NYTII KD M WA 7Y PKD IpYeIRY pIEIN BIITIR KN
o7

Et Je suis apparu a Abraham, a Isaac et a Jacob comme

D.ieu Tout-Puissant, mais par Mon nom Havayah Je ne Me

suis pas fait connaitre d’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

IR APON Y

L’Admour Hazaken renvoie a sa note sur Tikkun Chatzos,
la lamentation de minuit, dans son Siddour; les notes de
Kehot situent celle-ci a la page 72a.
LA NOTE DE KEHOT
N,V N0

YRR M Ly Y

« Jusqu’a ce qu’un esprit d’en haut soit répandu sur nous.
» Le maamar applique ces mots au grand amour qui vient
d’en haut lorsque I’éveil d’en bas I’a précédé.
Isaiah 32:151"0:272 117 yw°
2w ayY 777;';;){!1 5?;'!3'? 9277 M ORn M9 HJ"?S] Yy

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/
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Jusqu’a ce que I’esprit soit répandu sur nous d’en haut, que
le désert devienne un champ fertile et que le champ fertile
soit compté comme une forét.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6
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L’Admour Hazaken y explique qu’au niveau de I'Infini, au-
dela de I’enchainement des degrés, il n’y a ni haut ni bas.
Numbers 6:3°1:1 12712
X7 D02y NWRTP Anw> K2 2W yRm 17 YEn VR 199 7
:22R° K 0°W3) 0°07 002391 N
il s’abstiendra de vin et de boisson forte ; il ne boira ni vi-
naigre de vin ni vinaigre de boisson forte, ne boira aucune
boisson faite de raisins et ne mangera pas de raisins frais ou

secs.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de
la mer. » Ce sont les premiers mots d’un maamar de Lik-
kutei Torah sur Bamidbar, auquel le texte renvoie a la fin.

Hosea 2:1°x:2 ywin

DipN2 177 799 K2 T°7KD WK 077 inD PRI 12 Apon 1
272K °12 D7 K7 DAX "RYTX? 07 TNIWR

Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de la

mer, qui ne peut étre mesuré ni compté ; et au lieu de ce qui

leur fut dit : « Vous n’étes pas Mon peuple », on leur dira : «

Vous étes les enfants du D.ieu vivant ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a une glose dans ce volume des discours
du Rabbi Rayats, qui éclaire cette explication de «Parce
que tu n’as pas servi... avec joie».
LA NOTE DE KEHOT
.1A¥12 207 °Y °”WN 12”102 IR

aAnRwa . . WK nnn

Tiré de la réprimande: « Parce que tu n’as pas servi D.ieu,
ton D.ieu, dans la joie et la gaieté du cceur, au milieu de
I’abondance de toute chose.» Le maamar demande pour-
quoi le manque de joie devrait entrainer une punition aus-
si sévere.
Deuteronomy 28:471"1:1”2 0”127
:9D 391 227 ;0 AR PR NTNR NT2Y°RY WK Nan
parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
1,12 0”127
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«Tu serviras tes ennemis que D.ieu enverra contre toi.»
La punition que le maamar explique comme résultant des
fautes, et que la joie aurait écartée.

Deuteronomy 28:48m172:1”2 0°727

93 7912 DY KBEN 2972 72 N ATPY WK PIRNE T2
SR ITRYN 7Y AINIBPY 2112 Y 10

therefore shalt thou serve thine enemy whom the L-RD shall

send against thee, in hunger, and in thirst, and in naked-

ness, and in want of all things; and he shall put a yoke of

iron upon thy neck, until he have destroyed thee.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

a4 PRI POTS PR BTN %D

«Car il n’est pas d’homme juste sur terre qui fasse le bien
sans pécher.» Le maamar s’appuie sur ce verset pour
montrer que la punition est due aux fautes, que tout le
monde commet.

Ecclesiastes 7:20°2:t noip

KU K21 2007702 WK PIRI P73 PR OTK °D

For there is not a righteous man upon earth, that doeth
good, and sinneth not.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

Doy

45 99 %10 N2

«La vie est dans la lumiére du visage du Roi, et sa faveur
est comme un nuage de pluie tardive.» Le maamar ap-
plique ce verset a la joie d’en haut, qui annule les
jugements.

Proverbs 16:1570:1°0 “own
:rz;’ﬁp'?p 2y3 IEM 07N q’gz;-*;;-wix;
Dans la lumiére du visage du roi est la vie, et sa faveur est

comme un nuage de pluie tardive.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

RN 77
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«Lorsqu’une femme émet sa semence et donne naissance
a un male.» Le maamar revient a ce verset pour montrer
que cette régle s’applique au sein de I’enchainement or-
donné des niveaux, et non au-dela.
Leviticus 12:2°2:27 X7p”
NYIY TIRRYY 12T TP AN 22 AWK K X 23370K 127
:RROR ANYT N3 37D O
Parle aux enfants d’Israél, en disant : Si une femme concoit
et enfante un garcon, elle sera impure durant sept jours ;
comme aux jours de 'impureté de sa maladie, elle sera
impure.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/tazria/3/
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L’Admour Hazaken revient la sur «Sos tasis» : grace a la
joie d’'une mitsva, on attire un influx tel que, méme
lorsque la Communauté d’Israél est «stérile» et que I’éveil
d’en haut vient de lui-méme, elle donnera naissance a un
male.
LA NOTE DE KEHOT
SR T D0 wrnw n”wb: NX11 — 1y IR0
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La-bas, «Un homme et un homme» signifie que «la
femme émet sa semence en premier, et elle donne nais-
sance a un male », le niveau des 'Hassadim.
LA NOTE DE KEHOT
A, RMN

49 Nnasnnwls1n

« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, Je viens et Je
résiderai au milieu de toi. » Ce sont les premiers mots du
maamar de Torah Ohr auquel le texte fait référence.
Zechariah 2:1477:3 7°72t
7RI 72103 "NIDYY XI™NT *2 RN TR 01
« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, je viens et je
demeurerai au milieu de toi, dit D.ieu. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

50 72 79 WIRY WOR

« Et de Sion, on dira : un homme et un homme est né en
elle. » Le maamar interpréte ces mots comme signifiant
que Sion enfante des « maéles », c’est-a-dire un grand
amour.
Psalms 87:5°7:1"0 0°%°1n
:'ﬁ”?}] 732127 XM FI;"I?? UORY TR R 'ﬁ”x'?ﬂ
Mais de Sion on dira : « Celui-ci et celui-la sont nés en elle ;
et le Trés-Haut lui-méme I’établira. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La bénédiction nuptiale : « Que la stérile se réjouisse

grandement et exulte de voir ses enfants rassemblés en
son sein dans la joie. » Le maamar I'interpréte comme si-
gnifiant que la joie de la Communauté d’Israél suscite la
joie de D.ieu.
Ketubot 8a:4-51-"7:X ’ n121n2
ST 0K T3 A3 79NY 33 11393 1PN PAm oD it
122 7% A0RWD ,02NRT 0777 matn e 70122 108 man
921100 MRlen 1 AR T2 .0TRR TTY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Ce maamar sur «Je me réjouirai grandement en D.ieu»
distingue la sim'ha, joie révélée au-dehors, comme a
Souccot, de la gila, joie encore cachée dans le cceur et voi-
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lée par le tremblement, comme pendant les Jours
redoutables.
LA NOTE DE KEHOT
797RY R LT 07281 N7IpY IR
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« Je me réjouirai grandement en D.ieu ; mon 4me exultera
en mon D.ieu. » Un maamar de Likkutei Torah sur Nitsa-
vim s’ouvre sur ce verset ; le texte s’y référe pour montrer
que la joie d’en bas suscite la joie céleste.
Isaiah 61:10:X"0 1°yw°
TRTE Yn YT 1Y°aPT °D PRI WRl Pan M2 oy wit
7772 YA 1792 XD 1027 1002 *30Y)
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne

de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Vous servirez vos ennemis. » Le maamar interpréte ces
mots comme désignant les chutes dans le service divin, de
la grandeur a la petitesse, puis dans les désirs.
Deuteronomy 28:48m172:1”2 0°727
29901 0PYN RREN 2PN 72 °N WIPY WK PIRNY AT
SANRATRY TY TWISTPY 212 79 101
therefore shalt thou serve thine enemy whom the L-RD shall
send against thee, in hunger, and in thirst, and in naked-
ness, and in want of all things; and he shall put a yoke of

iron upon thy neck, until he have destroyed thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AnRWwa N7y XY WK NN

« Parce que vous n’avez pas servi... dans la joie. » Le maa-
mar enseigne que ces chutes ne surviennent que lorsque
le service est accompli sans joie, avec un sentiment de soi.

Deuteronomy 28:471"2:1”2 0°727
199 390 22% 202 o2 PRPR NTNR NT2Y°KS WK NOR

parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de ’abondance de toutes
choses ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note précise que la référence est le Zohar et renvoie
aussi a ce développement dans Or HaTorah sur Berechit
du Tséma'h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
.2,3¥PNN AT T-975 NPWRA2 071N DA R 3012
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Ce maamar demande ce qu’est le «vin qui réjouit D.ieu» et
comment sa puissance peut étre si grande.
LA NOTE DE KEHOT
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La bénédiction de Jacob a Juda : « Ses yeux sont rouges de
vin, et ses dents blanches de lait. » Ce sont les premiers

mots du maamar de Torah Ohr auquel le texte fait
référence.

Genesis 49:1227:v"1 N"wR12
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Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

0°%12%% 72 1°N 927 *°nanw 7237 720K >n22

Le Rabbi explique la-bas que le grand amour ne connait
pas de changements parce qu’il découle du niveau de ye'-
hida, le niveau le plus intérieur de I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
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Ce maamar explique que 'amour lui-méme exige un
grand effort («il n’est pas de service comparable au ser-
vice de I’'amour») et que Moché enseigna comment aimer
D.ieu, «car Il est ta vie», en méditant sur la facon dont
I’homme aime lavie de sa propre dme.
LA NOTE DE KEHOT
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«IIs trouvérent un homme qui ramassait du bois le jour du
Chabbat. » Ce sont les premiers mots du maamar de Lik-
kutei Torah sur Chela'h auquel le texte fait référence.

Numbers 15:3227%:1"b 72712
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Et alors que les enfants d’Israél étaient dans le désert, ils
trouvérent un homme qui ramassait du bois le jour du

Chabbat.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La-bas, Chemini Atséret est appelée «la mere joyeuse de
ses enfants», lorsque deux joies se rejoignent: la joie de
D.ieu, d’en haut vers le bas, «D.ieu se réjouit de Ses ceu-
vres», et celle d’Israél, d’en bas vers le haut, «Israél se ré-
jouit de son Créateur». La joie y est expliquée comme la
révélation de ce qui était caché, a I'image d’un roi qui de-
meure habituellement dans ses appartements intérieurs.
LA NOTE DE KEHOT
79K 7,1 ¥UynRw n7ph
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« D.ieu est pour moi parmi ceux qui me secourent, et je
verrai [la chute de] mes ennemis. » Ce sont les premiers
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mots du maamar de Likkutei Torah pour Chemini Atséret
auquel le texte fait référence.

Psalms 118:7°1:1”°p 0°2°1n
PRI TN W Y220 N
D.ieu est pour moi comme mon aide ; et je regarderai ceux

qui me haissent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La-bas, «Sortez» signifie sortir dans les mondes de Béria,
Yetsira et Assiya afin que la couronne puisse étre révélée,
comme une pierre précieuse éclatante ne peut étre discer-
née devant le soleil lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
2,1 wrne n7ph
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« Sors et vois, filles de Sion, le roi Salomon, avec la cou-
ronne dont sa mére 1’a couronné. » Ce sont les premiers
mots de I’explication de Likkutei Torah sur Chir Hachirim
auquel le texte fait référence.

Song of Songs 3:118™:) 0*°wi 1w
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Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la

couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La-bas, les «Philistins » de la kelipa sont des railleurs, dont
la gaieté est une frivolité débridée qui voile la lumiére de
D.ieu et fait du soi une entité indépendante.
LA NOTE DE KEHOT
.7,R0 R™MN
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« D.ieu ne les fit pas passer par le chemin du pays des Phi-
listins, bien qu’il ft proche. » Torah Ohr linterpréte
comme un avertissement contre le fait d’accéder trop ra-
pidement a la joie, avant la crainte et ’annulation de soi.
Exodus 13:171:3" mnw
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Or, lorsque Pharaon laissa partir le peuple, D.ieu ne le
conduisit pas par le chemin du pays des Philistins, bien
qu’il fiit proche, car D.ieu dit : « De peur que le peuple ne
regrette en voyant la guerre et ne retourne en figypte. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La-bas, «Attachant son dnon a la vigne» est interprété
comme se rapportant aux jours du Machia'h, ou le niveau
de «I’homme» sera accompli, aprés I’explication de la
vigne et du vin qui précéde immédiatement.

LA NOTE DE KEHOT
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« Attachant son anon a la vigne. » Ce sont les premiers
mots du passage de Torah Ohr auquel le texte fait
référence.
Genesis 49:11X7:0”n N°WX12
N0 0222970721 1W2% 1772 02D 110K 32 RIRYY 1Y 1937 ok
11 attache son &non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-
teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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