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Introduction : La « lèpre » affectant les hommes : sont-ils tous concernés ? 1 
רוֹ... לְנֶגַע צָרָעַת  אָדָם תזריע יג, ב: שָׂ י יִהְיֶה בְעוֹר בְּ נָיו הַכּהֲֹנִים. -כִּ ל יְמֵי .. וְהוּבָא אֶל אַהֲרֹן הַכּהֵֹן אוֹ אֶל אַחַד מִבָּ כָּ

גַע בּוֹ  ר הַנֶּ ב, הוּאטָמֵא , יִטְמָא –אֲשֶׁ דָד יֵשֵׁ בוֹ., בָּ חֲנֶה מוֹשָׁ  מִחוּץ לַמַּ
Tazria 13, 2 : Un homme (Adam) qui aura sur sa peau une affection lépreuse, il sera présenté à Aharon le Cohen 
ou à un de ses fils… Tant qu’il aura cette plaie, il sera impur. Il demeurera isolé et résidera hors du camp. 

בְ  זוהר תזריע מח, א: תוּב "וַיִּ כָּ ם אָדָם, מִשׁוּם שֶׁ כֻלָּ בְּ דוֹל שֶׁ בֶר, אֱנוֹשׁ, אִישׁ. גָּ ן אָדָם: אָדָם, גֶּ ה דְרָגוֹת נִקְרָא בֶּ כַמָּ רָא בְּ
תֵנוּ בְּ (בראשית א, כא)" בְּצַלְמוֹאֱלקִֹים אֶת הָאָדָם  פָרָשָׁ צֹרָע בְּ בֶר, אֱנוֹשׁ, אִישׁ.... וְלאֹ כָתוּב [הַמְּ ם] גֶּ  שֵׁ

Zohar Tazria 48a : L’être humain est appelé par plusieurs noms (niveaux) : Adam, Ich, Enoch, Guévèr. Le 
plus haut niveau est ‘Adam’, ainsi qu’il est écrit « D.ieu créa l’homme (Adam) à Son image » (Berechit 1, 21). 
Et pourtant, le lépreux dans notre Paracha, est appelé par le titre [parfait] ‘Adam’ et non par les autres titres. 

כְתִיבמְצרָֹ  גמרא נדרים סד, ב: מֵת], דִּ ת"  :ע [חָשׁוּב כְּ מֵּ ה עַל - (בהעלותך יב, יב"אַל נָא תְהִי כַּ ת מֹשֶׁ פִלַּ  .)צָרַעַת מִרְיָם תְּ
Guemara Nedarim 64b : Le lépreux est considéré comme un mort, ainsi qu’il est écrit : « Ne ressemble pas 
à un mort » (Beha’alote’ha 12, 12 – prière de Moché pour guérir Myriam sa sœur de son affection lépreuse). 

 

Explication : Cette plaie n’affecte que les personnes quasi-parfaites… 2 
בָרִים  - אָדָם לקוטי תורה תזריע כב, ב: ל הַדְּ ן כָּ יו, וְתִקֵּ רִין מַעֲשָׂ כְשָׁ מֻּ כוֹלָא. וּכְשֶׁ לִימוּ דְּ דוֹלָה .. שְׁ מַדְרֵגָה גְּ הוּא בְּ

רוֹ"  שָׂ עוֹר בְּ מַעְלָה, יוּכַל לִהְיוֹת עֲדַיִן "בְּ לְּ חִינוֹת שֶׁ סלֶֹת  -וְהַבְּ רֵר הָרַע וְהַפְּ בּוֹ, לאֹ נִתְבָּ חְתּוֹנָה שֶׁ חִינָה הַתַּ נּוּ, וְנוֹלָדִים בְּ מִמֶּ
י נוּ זֶה ... [כִּ זְמַנֵּ בַע...  וְלָכֵן אֵין נְגָעִים נָהוּג בִּ דֶרֶךְ הַטֶּ לּאֹ כְּ רוֹ שֶׁ בְשָׂ מִיּוּת בִּ גַשְׁ נִמְצָא אֶצְלֵנוּ.סִימָנִים בְּ  ] זֶהוּ אֵינוֹ בְּ

Likouté Torah Tazria 22b : ‘Adam’ représente un niveau de perfection dans tout. Lorsque celui-ci a réparé 
tous les niveaux élevés, il peut subsister « sur sa peau », dans son plus bas niveau, du mal et des déchets. Ce qui 
produit des symptômes surnaturels de lèpre dans sa chair (voulant rejeter ce mal). C’est pourquoi ces lois ne 
sont pas pratiquées de nos jours, car ce phénomène (de perfection quasi-absolue) ne se trouve pas chez nous...  

Question : Cette plaie ne provient-elle pas de la médisance de l’homme ?! 3 
לשׁ עֲבֵרוֹת נִפְרָעִין מִן)גמרא ערכין טו, ב( אָמְרוּ חֲכָמִיםרמב"ם הל' דעות ז, ג:  ה, וְאֵין לוֹ חֵלֶק  הָאָדָם : שָׁ עוֹלָם הַזֶּ בָּ

א: עֲבוֹדַת מִים -לָעוֹלָם הַבָּ פִיכוּת דָּ נֶגֶד  וְלָשׁוֹן הָרַע –כּוֹכָבִים, וְגִלּוּי עֲרָיוֹת, וּשְׁ ןכְּ לָּ ל... ;כֻּ לָשׁוֹן כָּ ר בְּ סַפֵּ הָרַע  הַמְּ
ר עִקָּ אִלּוּ כּוֹפֵר בָּ ה לָשׁוֹן הָרַע הוֹרֶגֶת ; ...כְּ לשָׁ לוֹ, וְזֶה –שְׁ קַבְּ אוֹמֵר עָלָיו הָאוֹמְרוֹ, וְהַמְּ  ...שֶׁ

Maïmonide, lois des comportements 7, 3 : Les Sages ont dit (Guemara Ara’hin 15b) : Pour trois fautes l’homme est 
puni en ce monde et n’a pas part au monde futur : l’idolâtrie, les rapports interdits et le meurtre, et la médisance 
équivaut à elles toutes. Quiconque médit est considéré comme s’il niait le principe fondamental [de l’existence 
de D.ieu]. Les propos médisants tuent trois personnes : celui qui les dit, celui qui les accepte et celui dont on parle. 

א אוֹת וּפֶלֶא  רמב"ם הל' טומאת צרעת טז, י: ל עוֹלָם אֶלָּ נְהָגוֹ שֶׁ רָאַתּוּ תּוֹרָה צָרַעַת .. אֵינוֹ מִמִּ קְּ נּוּי .. שֶׁ ִ וְזֶה הַשּׁ
יתוֹ. אִם חָזַר בּוֹ הָ  נּוֹת קִירוֹת בֵּ תַּ לָשׁוֹן הָרַע, מִשְׁ ר בְּ סַפֵּ הַמְּ רָאֵל. ...שֶׁ יִשְׂ עוֹ עַד  -יָה בְּ רִשְׁ יִת, אִם עָמַד בְּ יִטְהַר הַבַּ

יִת  ץ הַבַּ הֻתַּ ב וְשׁוֹכֵב עֲלֵיהֶן; אִם חָזַר בּ  -שֶׁ הוּא יוֹשֵׁ בֵיתוֹ שֶׁ בְּ לֵי הָעוֹר שֶׁ ין כְּ נִּ תַּ עוֹ עַד  -וֹ מִשְׁ רִשְׁ יִטְהֲרוּ, וְאִם עָמַד בְּ
רְפוּ  ָ שּׂ יִּ עָלָיו; אִם חָזַר בּוֹ  -שֶׁ גָדִים שֶׁ ין הַבְּ נִּ תַּ רְפוּ  -מִשְׁ ָ שּׂ יִּ עוֹ עַד שֶׁ רִשְׁ ה עוֹרוֹ וְיִצְטָרֵעַ  -יִטְהֲרוּ, וְאִם עָמַד בְּ נֶּ תַּ מִשְׁ

לֹּ  ל וּמְפֻרְסָם לְבַדּוֹ עַד שֶׁ עִיםא יִתְ וְיִהְיֶה מֻבְדָּ יחַת הָרְשָׁ שִׂ ק בְּ יצָנוּת וְלָשׁוֹן הָרַע עַסֵּ הוּא הַלֵּ  .שֶׁ
Maïmonide, lois de l’impureté de la lèpre 16, 10 : Ce que la Torah désigne comme la lèpre, n’est pas un évènement 
ordinaire, mais plutôt un signe et un prodige au sein du peuple juif pour le mettre en garde sur la médisance. Celui 
qui médit, les murs de sa maison changent. S’il s’arrête - sa maison est purifiée. S’il persiste jusqu’à ce que la 
maison soit démolie, les ustensiles en peau de sa maison (sur lesquels il s’assoit et se couche) seront touchés… 
puis les vêtements qu’il porte… S’il reste mécréant, sa peau change d’apparence et il devient lépreux, et il est 
séparé et signalé, tout seul, afin de ne plus se consacrer aux discussions des impies, qui sont raillerie et médisance. 

 

Développement : Les effets néfastes des « discussions des impies » 4 
תּוֹרָה ... :שםרמב"ם  אָחִיהָ  הִתְבּוֹנְנוּ: ...וְאוֹמֵרוְעַל עִנְיָן זֶה מַזְהִיר בַּ רָה בְּ בְּ דִּ בִיאָה שֶׁ דוֹלָה , מָה אֵרַע לְמִרְיָם הַנְּ הָיְתָה גְּ שֶׁ

נִים שָׁ נּוּ בְּ יהָ , מִמֶּ רְכֶּ דְלַתּוּ עַל בִּ עַצְמָהּ , וְגִּ נָה בְּ ם , וְסִכְּ ילוֹ מִן הַיָּ א טָעֲתָה שֶׁ  -לְהַצִּ גְנוּתוֹ אֶלָּ רָה בִּ בְּ אָר וְהִיא לאֹ דִּ וַתּוּ לִשְׁ הִשְׁ
בָרִים הָאֵלּוּ , נְבִיאִים ל הַדְּ יד עַל כָּ עִים  ...וְהוּא לאֹ הִקְפִּ צָרַעַת. קַל וָחמֶֹר לִבְנֵי אָדָם הָרְשָׁ ה בְּ ד נֶעֶנְשָׁ י כֵן מִיָּ וְאַף עַל פִּ

ר  ים לְדַבֵּ רְבִּ מַּ ים שֶׁ שִׁ פְּ ה מַרְ ...: גְּדוֹלוֹת וְנִפְלָאוֹתהַטִּ חִלָּ תְּ ין בְּ בַּ יקִים... ,דִבְרֵי הֲבַאיבִּ דִּ גְנוּת הַצַּ ר בִּ אִין לְסַפֵּ ךְ בָּ . ..וּמִתּוֹךְ כָּ
דִבְרֵיהֶם בִיאִים וְלָתֵת דּפִֹי בְּ נְּ ר בַּ ל לְדַבֵּ ךְ יִהְיֶה לָהֶן הֶרְגֵּ אלֹ ... וּמִתּוֹךְ כָּ ר בֵּ אִין לְדַבֵּ ךְ בָּ   .וְכוֹפְרִין בָּעִקָּרים קִ וּמִתּוֹךְ כָּ

Le paradoxe du 
lépreux : 

La Torah lui 
attribue le titre 
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pourtant, il est 
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des impies » : 
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futiles menant à 
renier D.ieu ! 

Tazria – La médisance, ses origines et ses effets 
Source : Likouté Si’hot volume 22, deuxième Si’ha sur Tazria 

 
 



  

Maïmonide ibid. : …A ce sujet, la Torah met en garde : « Méditez sur ce qui est arrivé à Myriam la prophétesse 
qui a parlé contre son frère alors qu’elle était plus âgée que lui, qu’elle l’avait élevé sur ses genoux, et s’était mise 
en danger pour le sauver du fleuve. Elle ne parla pas de mal contre lui mais se trompa en le mettant au même niveau 
que les autres prophètes, et lui ne lui en tint pas rancune… Et pourtant, elle fut immédiatement punie de lèpre. A 
fortiori cela s’applique-t-il aux hommes impies et sots qui ne cessent de relater de grands faits : Ils commencent par 
des propos futiles, puis ils en viennent ainsi à médire sur les justes, puis à médire sur les prophètes et à remettre en 
question leurs paroles, jusqu’à en venir à parler contre D.ieu, et renier l’essentiel (l’existence même de D.ieu) ». 

Explication : La gravité de la médisance comporte deux aspects distincts 5 
בּוּר לָשׁוֹן הָרַע  לקוטי שיחות: נֵי עִנְיָנִים: (א) דִּ לָשׁוֹן הָרַע יֵשׁ שְׁ גוֹן קִנְאָה  -בְּ ר, כְּ דַבֵּ ל הַמְּ דּוֹתָיו הָרָעוֹת שֶׁ הַנּוֹבֵעַ מִמִּ

נְאָה  רִים. וְעַל עִנְיָן  -וְשִׂ עָלָיו מְדַבְּ עוֹת.  זֶהגּוֹרֵם נֶזֶק לָאָדָם שֶׁ הִלְכוֹת דֵּ "ם בְּ ר הָרַמְבָּ בּוּר מְדַבֵּ ד הַדִּ (ב) לָשׁוֹן הָרַע מִצַּ
בּוּר עַצְמוֹ גּוֹרֵר אוֹתוֹ אֶל הָרַע, מִכֵּ עַצְמוֹ נָה, הָרֵי הַדִּ וָּ לִי כַּ ר לָשׁוֹן הָרַע, וַאֲפִלּוּ בְּ ר אָדָם מְדַבֵּ אֲשֶׁ בּוּר קָשׁוּר : כַּ הַדִּ יוָן שֶׁ

קְרָא בְּ לְעֶצֶם נֶפֶ  נִּ ם "שׁ הָאָדָם, עַד שֶׁ ֵ עִים" "מְדַבֵּרשּׁ יחַת הָרְשָׁ הִלְכוֹת טֻמְאַת צָרַעַת, עַל "שִׂ "ם בְּ ר הָרַמְבָּ . וְעַל זֶה מְדַבֵּ
בְרֵי  "דִּ ה הֲבַאיבְּ דִבּוּר זֶה אֵין מִדָּ בְּ דִבּוּר (חִיצוֹנִיּוֹת) הָאָדָם, וּמוֹבִילָה אוֹתוֹ עַד לְרַע מֻחְלָט.רָעָה" (שֶׁ  ), הַפּוֹגֶמֶת בְּ

Likouté Si’hot : La médisance comporte deux aspects : (A) Une parole négative, provenant des traits de caractère 
négatifs du médisant (jalousie, haine etc.) – portant préjudice à la personne sur laquelle il médit. C’est de cet 
aspect que Maïmonide traite dans les lois des comportements. (B) Le problème de la parole même : lorsque 
l’homme médit, même sans y prêter attention, la parole même l’entraîne vers le mal, car l’expression verbale est 
reliée à l’essence de l’âme de l’homme, ce dernier étant surnommé « celui qui parle ». C’est de cet aspect que 
Maïmonide traite dans les lois de l’impureté de la lèpre, sur les « discussions des impies dans des propos futiles » 
(n’étant pas, en soi, négatifs), affectant la parole et l’expression de l’homme, au point de le conduire au mal absolu.  

C’est pourquoi Maïmonide élabore autour de la médisance de Myriam 6 
ר מִרְיָם וְאַהֲרֹן רש"י על בהעלותך יב, א: דַבֵּ עָה ... .וַתְּ שָׁ צַד צִפּוֹרָה בְּ ל .. מִרְיָם הָיְתָה בְּ אָמְרָה: "אוֹי לִנְשׁוֹתֵיהֶן שֶׁ שֶׁ

ד וּמֵידָד(אֵלּוּ  ין ) אֶלְדָּ הְיוּ פּוֹרְשִׁ יִּ ם יָדְעָה אִם הֵם נִזְקָקִים לִנְבוּאָה, שֶׁ ָ י!". וּמִשּׁ נִּ עְלִי מִמֶּ רַשׁ בַּ פָּ דֶרֶךְ שֶׁ שׁוֹתֵיהֶן כְּ מִנְּ
ר בִּ  ה, קַל וָחֹמֶר לַמְסַפֵּ ךְ נֶעֶנְשָׁ נָה לְגַנּוֹתוֹ, כָּ וְּ לּאֹ נִתְכַּ רְיָם, שֶׁ ידָה לְאַהֲרֹן. וּמַה מִּ ל חֲבֵרוֹ מִרְיָם וְהִגִּ  .גְנוּתוֹ שֶׁ

Rachi sur Beha’alote’ha 12, 1 : Myriam parla, et Aharon. …Myriam se trouvait à côté de Tsipora lorsqu’elle 
s’exclama : « Malheur à leurs femmes (d’Eldad et Médad) s’ils s’occupent de prophétie ! Ils se sépareront d’elles 
tout comme mon mari s’est séparé de moi. ». C’est ainsi que Myriam l’a appris, et elle l’a raconté à Aharon. Et si 
Myriam, qui n’avait pas de mauvaise intention, a été punie, à fortiori le sera-t-il celui qui médit avec malveillance. 

גָעִים עַל לָשׁוֹן הָרַע  לקוטי שיחות: לָשׁוֹן הָרַע  אֵינֶנּוּענֶֹשׁ הַנְּ נֵי הָעִנְיָן הָרִאשׁוֹן בְּ ל הָאָדָם  -מִפְּ דּוֹתָיו הָרָעוֹת שֶׁ מִּ שֶׁ
יקוֹת לְזוּלַת  נָה לְגַנּוֹת, בְּ  -מַזִּ כַוָּ לָל בְּ בּוּרָהּ לאֹ הָיָה כְּ י אֵצֶל מִרְיָם, הֲרֵי, לְהֶפֶךְ: דִּ בּוּר. כִּ נֵי עֶצֶם הַדִּ א מִפְּ דִבּוּרָהּ אֶלָּ

ה.לאֹ הָיָה  לְבַד, וְלַמְרוֹת זֹאת נֶעֶנְשָׁ בּוּר הָיָה חִיצוֹנִי בִּ ה. הַדִּ ד מֹשֶׁ ד מִרְיָם וְלאֹ מִצַּ לָל רַע וְנֶזֶק, לאֹ מִצַּ  כְּ
Likouté Si’hot : La punition de la lèpre pour la médisance, n’est pas reliée au premier aspect de celle-ci – le 
fait que les traits de caractère négatifs de l’homme portent préjudice à autrui – mais plutôt à la parole même. Car 
Myriam n’avait, au contraire, aucune intention de nuire, et ses paroles ne produisirent aucun préjudice, ni pour 
elle, ni pour Moché. Sa médisance était « externe » (sans intention profonde), et pourtant, elle en fut punie. 

 

Cela explique la progression de cette plaie : maison, meubles, vêtements, chair 7 
ר מַתְחִילִיםלקוטי שיחות:  אֲשֶׁ בּוּר הוּא חִיצוֹנִי  כַּ ר לָשׁוֹן הָרַע, הַדִּ לָל, וְלָכֵן פּוֹגֵעַ  לָאָדָם, וְאֵין הוּא נוֹגֵעַ לַחֲלוּטִיןלְדַבֵּ כְּ

רוֹ  בְּ כָל דַּ הוּא חִיצוֹנִי לְגַמְרֵי לָאָדָם. אַךְ כְּ יִת, שֶׁ בַּ גַע רַק בַּ בּוּר עַצְמוֹ, הָ הַנֶּ ךְ הוּא נִגְרָר יוֹתֵר אֶל תּוֹךְ הַדִּ רַע חוֹדֵר יוֹתֵר, כָּ
נִימִיּוּ  קֵּ יוֹתֵר לַפְּ בָר תִּ כְּ לֵם שֶׁ ָ וְקָא לָאָדָם הַשּׁ אִים דַּ גָעִים בָּ הַנְּ קֵן, שֶׁ ל אַדְמוּ"ר הַזָּ אוּרוֹ שֶׁ בֵּ ן הַכּלֹ חוּץ ת. וּלְפִי זֶה מוּבָן שֶׁ
י בּוּר מִ"סוֹף לְבוּשָׁ הִירוּת מִן הַדִּ ר עַל הַזְּ דַבֵּ "ם הַמְּ רוּשׁ הָרַמְבָּ קָנֶה אֶחָד עִם פֵּ בָר חִיצוֹנִי.כְּשֶׁלְּעַצְמוֹו", עוֹלֶה בְּ הוּא דָּ  , שֶׁ

Likouté Si’hot : Lorsqu’on commence à médire, la parole est totalement externe, elle ne touche pas l’homme du 
tout. C’est pourquoi, la plaie ne touche que la maison, étant totalement externe à l’homme. Cependant, plus il parle, 
plus il est entraîné par sa parole, et le mal s’introduit profondément en lui. Nous comprenons à présent, que 
l’explication de l’Admour Hazakène – que les plaies arrivent précisément à l’homme parfait, ayant tout réparé sauf 
« l’extrémité de ses moyens d’expression » – concorde parfaitement avec l’explication de Maïmonide, qui explique 
la vigilance à avoir sur la parole en elle-même (même si elle n’est pas négative), étant « externe » à l’homme.  

C’est pourquoi, seul le Cohen peut réparer ce mal profond de l’homme 8 
י עָלוּל לִהְיוֹת בּוֹ רַע  לקוטי שיחות: לָשׁוֹן הָרַע, כִּ ל בְּ שֵׁ לָם עָלוּל לְהִכָּ ם אָדָם מֻשְׁ דִבּוּרנֶעֱלַםגַּ א בְּ טֵּ תְבַּ וּלְפִיכָךְ . וֹ , הַמִּ

הוּא "חֶסֶד  וְקָא עַל יְדֵי הַכּהֵֹן, שֶׁ קּוּן דַּ ה הַתִּ רנַעֲשָׂ סְתָּ ל הַכּהֵֹן  דִבּוּרוֹוְלָכֵן זְקוּקִים לְ . עִילָאָה" וּבְכוֹחוֹ לְטַהֵר אֶת הָרַע הַנִּ שֶׁ
יוֹתֵר,  יךְ אֶת הָאוֹר הָעֶלְיוֹן בְּ דֵי לְהוֹרִיד וּלְהַמְשִׁ ה", כְּ ן רַע זֶה "טָהוֹר אַתָּ תַקֵּ ה טָהוֹר לְגַמְרֵי.הַמְּ צרָֹע נַעֲשֶׂ ר הַמְּ  עַד אֲשֶׁ

Likouté Si’hot : Même l’homme parfait peut trébucher par la médisance, car il peut avoir en lui un mal caché, 
s’exprimant par sa parole. C’est pourquoi, la réparation s’opère précisément par le Cohen, étant « la Bonté Suprême » 
et pouvant purifier le mal camouflé. Il aura besoin de la déclaration verbale du Cohen « tu es pur », afin de faire 
descendre la lumière la plus élevée, réparant ce mal caché, jusqu’à ce que l’homme devienne entièrement pur.  
  
 

Deux aspects de 
la médisance 

(correspondant aux 
deux références de 

Maïmonide) : 
(A) Une parole 

négative, portant 
préjudice à autrui. 

(B) Une parole 
futile, entraînant 

vers le mal.  

L’exemple de 
Myriam, qui 

n’avait aucune 
intention de 

nuire, prouve 
que la lèpre est 
là pour réparer 

la parole même. 

C’est pourquoi 
cette plaie - 

touchant l’homme 
quasi-parfait -

touche d’abord les 
maisons, externes 
à l’homme, puis 
s’introduit en lui 
de plus en plus… 

Seul le Cohen 
peut purifier ce 

mal caché de 
l’homme, en 

dévoilant une 
grande lumière ! 


