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Toul ee qui est gloricux sera recouveri

d'un veile.
Isain, 1v, 5.

Les choses qui sond de Dieu, nul homme
ne les connall, =i ce n'est 'Esprit de

Dieu.
1. Gon., i1, 18

Croyez-vous comprendeos e que Yous
lisez? — Commien! le comprendrals-jo si
quelquiun ne me Pexplique!

Actes, vin, J-H,



Vere tu es Deus absconditus,
Isair, xuy, 15,
Satiabor cum apparueril Glona lus.
Ps., xvi, 16,
Splendor Glorie tum et figum Substan! e
(1o
Hew, w6

... Tn ne me chercherals pas sl tu ne
m'avais déja trouve,
Pascar.
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Tout ce qui est imprimé en caractéres romains est la traduction
aussi littérale que possible du texte du Zouar. Les passages en
italiques sont les mots jugés nécessaires par le traducteur, pour
suppléer & la trop grande concision de la langue originale et
faciliter Uinielligence du texte.

La traduction littérale a été revoe el corrigée par un savant compétent
sur I'édition princeps de Mantoue [1559); mais on n'a pas cru devoir rien
changer aux notes, non plug qu'anx passages en italigue, étant donnd qu'il
s'agit de la publication d'un ouvrage posthume.

Ebrrions cit#es par bE Pavny

M — Mantoue. A — Amsterdam.
¢ — Crémone, F — Franclort,
5 — Sulzbach. P — Przemysl.

LL — Lublin. L. — Livourne.
B — Brody. V — Yilna.

JUSTIFICATION DU TIRAGE

750 exemplaires numérotés, grand raisin in-8°, sur papier
vélin de chiffon, L. B. N., de Voiron, ¢¢ filigrané au « Seeau de

B
Dieu » aly " Vérité ».

30 exemplaires réimposés sur grand papier du Japon de la
manufacture de Schizuoka, chez Perrigot-Masure, & Paris.

70 caemplaires réimposés sur grand vélin filigrand, & la cuve,
de B, F. K., de Rives.

2 eccemplaires sur papier d'Oxford, non mis dans le commerce.
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Israél, tu seras la lumjére des
peuples !

Nous offrons aur savants et aux curieux la premiére
traduction compléte de U'ccuvre maitresse de la Cabale
Juive. C'est un recueil d'homélies, de commentaires mys-
tiques sur le Pentateuque et de traditions d'origines
diverses et d'époques différentes. Il fut imprimé pour la
premiére fois & Mantoue, en 1559, sous le nom de
« Zohar ».

Le nom de « Zohar », donné & ce recueil, se rencontre
tout d'abord sous la plume de Moise Botarel. Rabbi Aaron
Ashenazi est le premier qui emploie le mot « Cabale »,
dans le sens de « doctrine ésotérique traditionnelle ». La
Cabale prise dans ce sens est précisément Uobjet de ce
recueil.

Le Talmud désigne par « Cabale » la tradition en gé-
néral, et il appelle « secrets et mystéres » la doctrine
laquelle nous donnons spécialement le nom de « Cabale ».

On ne connait aucun manuserit antérieur & Uédition de
Mantoue. C'est une des raisons pour lesquelles certains
savants doutent de lantiquité et de Uauthenticité du
« Zohar ».

Pic de la Mirandole acait fait traduire en latin le

(a)



méme ouvrage. C'était un des trois manuserits cabalis-
tigues qu'il avail achetés & priz dor, et desquels il
disait avoir tiré la plupart de ses théses : De omni re
scibili®.

Gaffarel, qui donne le sommaire des trois manuscrits de
Pic, ne désigne pas le premier ( qui est exactement notre
recueil) sous le nom de « Zohar ». Pourtant, dans la pré-
face de son opuscule, il nomme les « livres célébres Hazoar
et Habair ». Il attribue la compilation de cette ceuvre
& Rabbi Levi de Recineto, vulgd Recanati. Le premier
des manuscrits de Pic est bien le méme ouvrage que le
recueil imprimé a Mantoue, sauf quelques sections du
Deutéronome que Pie a eues seul entre les mains, et non les
editeurs de Mantoue. Cela prouve tout au moins qu'il y a
eu des manuserits, et de beaucoup antérieurs a Uédition
de Mantoue. On en conclut également que, du temps de
Pic (X Ve siécle), et méme de Gaffarel (X VI siécle),
le nom de « Zohar » n'était pas donné par lous & cette
ceuvre. Cependant, & la méme époque, le savant évéque
d’Avranches, Huet, cite le « Zohar » dans sa Démonstra-
tion évangelique ( VII* Prop., XV; Migne, Dém. Evang., V,
col. 521.)

Beaucoup regardent le « Zohar » comme une auvre rela-
tivement moderne due & Moise de Léon (1309). Du moins
celui-ci en aurait-il été le compilateur. Et par une fiction
littérairve, il aurait mis son ceuvre sous le nom de Rabbi
Siméan ben Jochat pour lui donner plus de poids.

Richard Simon, dans une lettre citée par Sommer
(Specimen theologie soharice), parle « d'un faux Zohar,
« connu sous le nom de Zohar de Messer Léon, n'ayant
v presque rien de commun avee le véritable Zohar im-
« primé & Crémone ». C'est un rabbin qui donna ce ren-

a) Plusienrs passages du Zohar ont ét¢ publiés en latin par Knorr de
Rosenrotl, dans sa Kabbala deaudata. (Sulzbaclh.) Cette traduction n'esl
Pas (rés cxncie.
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seignement & Richard Simon. (In epistola ad Dn. Hardi,
quee extat Tom. III, epist. select., p. 8.) Cette qualifica-
tion de « faux Zohar » et de « véritable Zohar » démonire
que U'on connaissait un recueil de ce nom, regardé comme
authentique.

Pour quelques-uns, le « Zohar » serait 'auvre de Rabbi
Siméon ben Jochar et de ses plus proches disciples. Cette
opinion n'est plus soufenable depuis les travauz de Jean
Morin, de I'Oratoire, et d'autres savants juifs ow chré-
tiens, L' auteur, ou plutét les auteurs du « Zohar », reste-
ront probablement toujours inconnus.

L'opinion la plus certaine nous parait étre que le
w Zohar » est un recueil de morceaur (rés anciens, de
Paveu de tous, de vieuz midraschim perdus en partie,
mélangés & beaucoup de passages modernes. Il est fort
possible et probable que bien des doctrines remontent @
l'enseignement de Rabbi Siméon (I1° siécle) et de son école.
D'aprés de Pauwly, la rédaction des Idras serait méme
du II* on IIT* siécle avant J.-C. Mais cette opinion est
repoussée par tous les savants modernes.

Le « Zohar » ne se comprendrait pas, si on lui refusait,
de parti pris, et pour toutes ses parties, une réelle anti-
quité. Bien des eritiques votent des infiltrations de l'école
Alexandrine dans les doctrines du « Zohar ». La_filiation
est asses difficile & établir entre les Alexandrins et l'époque
& laquelle la plupart des savants rapportent la rédaction
du « Zohar ». Aussi les passages soupgonnés d'alexan-
drinisme pourraient fort bien avoir été rédigés aux temps
mémes oi cette philosophie jetait tant d'éclat. Il n'est pas
nécessaire de conclure @ une rédaction plus moderne ins-
pirée par les idées de cette école.

Il faut en outre remarquer que des doctrines qui exis-
tatent en Israél de toute antiquité, et dont il reste quelques
traces dans le Talmud, tel que le dogme du péché ori-
ginel, disparaissent dans certaines écoles et ne sont plus
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enseignées dés lapparition du christianisme, par réaction
contre cette religion qui les avait prises a son compte. Or, le
« Zohar » enseigne en particulier le dogme de la faute ori-
ginelle ; il est donc en ceci, et en bien d'autres choses pro-
bablement®, Uécho d'enseignements et de traditions remon-
tant & l'ancienne synagogue et antérieurs & Uépoque de
'avénement du christianisme. Bien des idées juives, de-
venues chrétiennes, persistent dans le « Zohar », sans que,
@ notre avis, il soit besoin de faire intervenir lalexan-
drinisme pour les expliquer.

Les modernes, auteurs de spéeulations cabalistiques ou
d'homélies mystiques, ont également laissé leurs ceuvres et
leurs commentaires s'ajouter au recueil, et se prévaloir du
nom de Rabbi Siméon, & qui le moyen dge attribuait exclu-
stvement cet ouvrage. Il est néanmoins certain que méme
ces passages modernes renferment d’antiques traditions.

Quel a été le compilateur du « Zohar » ? — On Uignore
également. S'est-on décidé a publier ces curieuses discus-
sions pour empécher leur perte totale, comme le croit de
Pauly?. ..

Quoi qu'il en soit, « le Zohar est, aprés 'Ancien Testa-
« ment, le monument le plus remarquable de la littérature
« juive » (Haneberg). Il est placé & coté des Licres Saints
dans Uestime des Juifs, et peut-étre au-dessus ches les
Orientaux. « A part la Bible, il n'y a dans le christia-

a) Par exemple pour le dogme de la Trinité. Le Zohar enseigne positi-
vement que les irois premidres « Séphiroth » n'en font gu'une. On peut
donner & ces trois essences le nom de degrés ou d'hypostases, comme dans
la théologie ehrétienne : ¢'est la fagon la plus claire de los désigner. Le dogme
est-il onseigné exactement comme les théologiens chrétiens sont arrives i le
definir et it Vexpliquer aprés dix-neuf sideles, of aveo la méme clarté, pour
répondre A toutes les hérésies? — Coriainement non. Mais il nous semble
qu'il est enseigné dans le Zohar d'une maniére aussi claire qu'il pous
vait I'dtre alors. Pourquoi serdit-ce une infiltration alexandrine, et non pas
I'écho d'un enseignement caché de l'ancienne synagogue? L'exposition du
dogme se perfectionne au fur et & mesure qu'il faut répondre aux erreurs:
mais son essence est absolument la méme et immuable ; elle n'évolue pas.
Et la Tri-Unité est, dans le Zohar, comme dans la doctrine chrétienne,
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« nisme aucun écrit qui lui soit comparable pour la pro-
v fondeur et U'élévation des vues » (Molitor).

Nous avons confiance que cette publication fera con-
naitre la Cabale juive jusqu'ici @ peu prés inconnue dans
ses sources. Elle a ét¢é diversement et injustement jugée,
par des hommes faisani certainement autorité, mais qui,
incapables de lire les originaux, ne connaissaient cette
doctrine que de seconde ou de troisiéme main.

Pour nous, le « Zohar » ne saurait étre mieuxr comparé
qu'a un fleuve immense et majestueux, dont les eaux
claires et limpides & la source (tradition primitive de la
Révélation conservée dans toute sa pureté par des hommes
justes), sont rendues boueuses et impures par les affluents
qu'tl regoit dans son cours (fausses doctrines sur |'es-
sence de Dien, traditions primitives obscurcies par le péché
et les passions humaines); mais qui, malgré cela, roule,
dans ses flots tumultueuzr et troublés, des pépites d’or pur
et des pierres précieuses que le lecteur instruit et sage peut
recueillir, — mais lui seul, — car il ne faut pas oublier
ce mot de Pascal : « Travaillez a rous convaincre, non
pas par Uaugmentation des preuves de Dieu, mais par la
diminution de vos passions. »

La Lumiére west donnée qu'a ce priz, Elle est soumise
@ nos volontés. Et c'est la Lumiére du monde.

Qu'il nous soit permis, en terminant, de rendre hom-
mage @ la mémoire de humble et grand savant qu'était
Jean de Pauly. Le travail qu'il avait entrepris et mené &
bien pouvait épuiser un homme, au dire de savants qui
ont examiné son ccuvre. Il venait de le finir, quand il est
mort, & 40 ans, aprés une vie d’agitations, de déceptions
et de soufirances, et avec U'espoir, nous disait-il, « que la
Schekhina lui tiendrait compte de son immense effort, en le
conduisant a U Ancien des Jours »!
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Notre reconnaissance et celle de nos lecteurs est aussi
acquise aux Savants qui ont revu cette aeuvre, ainsi qu'a
toutes les personnes amies, de tous les mondes et de tous
les cultes, dont le concours moral ou effectif nous a permis
de publier un oucrage aussi considérable.

Livré @ nos seules forees, nous demandons au lecteur
son indulgence pour les imperfections de forme qui se
sont certainement ylissées dans notre publication.

("est ainsi que quelques fournures peu [frangaises de
de Pauly ont pu nous échapper.

Nous prions aussi les savants de ne pas nous tenir
rigueur des variations qu'ils trouveraient dans la trans-
cription latine des caractéres hébraiques ou dans Cortho-
graphe de certains mols.

Ainsi le 3 peut se iranserire ¢, v ou tz. On renconirera
ces différentes transcriptions pour d'autres caractéres
encore, nous le savons. Mais nous n’avons pu mieu Saire.
Nous nous sommes seulement efforcés de toujours trans-
crire le méme mot de la méme maniére.

Au surplus, nous prions le lecteur de consulter les cor-
rections portées a la fin de chaque volume.

Fmite LAFUMA-GIRAUD.

Paviot, 19 seplembre 1905,

Cette premisre fenille a été imprimée les 29-30 seplembre 1905, féte de
I'Archange Michel (1" Tisti, Hosch-Haschanah. 5868), par Emile BErTRAND,
a Chalon-sur-Sabne.
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PRELIMINAIRES

ZOHAR, 1. —1*

Rabbi Hizqiya' ouvrit une de ses conférences par lezorde
suivant : 11 est éerits : « Telle que la rose entre los épines, telle
est ma bien-aimée entre les filles.» Que désigne le mof rose? 1]
désigne la « communauté d'Isradl »*. De méme que la rose est
rouge et blanche, de méme la commuonauté d'lsraél subit tantdé
la rigueur et fantit la clémence; et de méme que la rose est
pourvue de treize pétales, de méme la communauté d'Israél est
environnée de treize voies® de miséricorde. Ainsi, au commence-
ment de la Genése®, entre la premiére mention du nom diein

1« Elohim » (zwbx) et la seconde, il ¥ a treize mots qui, eomme les

treize voies de miséricorde, entourent la communauté d'Tsraél et
la gardent. Puis, il est fait une autre mention du nom divin
« Elohim ». Pourquoi cette autre mention ? Pour indiquer le
mystére que symbolisent les cing pétales forts qui entourent la
rose. Ce nombre de cing désigne les ecinq voies du salut et cor-
respond’ aux cing portes de la grice. Clest i ce mystére que
font allusion les paroles de 1'Ecritured : « Je prendrai le « calice

L. Le Zoharé Hammah, d'aprés un ms. de Palestine, lit « Rabbi Eléazar ».
— 2. Selon tous les commentatenrs TN [N TR AR 2 est une
glose ou note marginale expliquant Vexpression BYMAM P'S. Aussi dans
toutes les éditions, excepté M., ces mots sont-ils placés entre parenthises,
— 3. M, et S, ont ["pHY an lien de %

) Cant,, 11, 2. CI. Zohar, II, 189%, — b}
1 et 2. CI. Zohar, 111, 131" et 147+, — d)

(3)

Cf. Zohar, I11, 233*. — ¢) Gen., 1,
Ps., exv, 13.
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ZOHAR, I, — 1*

du salut » et jlincoquerai le nom du Seigneur.» Le « calice du
salut » désigne® la « coupe des bénédictions » qui doit reposer sur
cing doigts seulement®, semblable & la rose qui est assise sur cing
pétales forts correspondant aux eing doigts. Ainsi la rose sym-
bolise Ia « coupe des bénédictions ». C'est pourquoi, entre le second
« Elohim » et le troisitme, il y a cing mots. Aprés le troisiéme
a Elohim », est éerit® le mot « lumitre ». Celte lumiére a éié crice
of ensuite cachée ot renfermée dans 1’ « alliance » (nvs), symbole
du principe fécondateur qui pénétre dans la rose et la féconde. Et
c'est cela qui est appelé dans ' Eeriture® « arbre fruitier qui ren-
ferme sa semence »; et cette semence fécondante se trouve dans
I' « alliance » méme. Et de méme que le symbole de I" « alliance »
est formé de quarante-deux grains de matidre fécondante, de
méme les parties constituantes du nom gravé et ineffable sont
les quarante-deux lettres avec lesquelles s'opéra l'ceuvre de la
création®.

Il est éerit! : « Au commencement. » Rabbi Siméon ouvrit une
de ses conférences par Uexorde suivant : « Les « fleurs n& parais-
sent sur la terre, {époque de tailler est venue et la voix de¢ la
tourterelle s'est fait eniendre dans motre pays.n « Les fleurs »,
c'est I'wuvre de la création. « Paraissent sur la terre », quand ?
Au troisitme jour de la eréation, comme il est dith : au froisiéme
jour « la terre produisit »; done les fleurs parurent ce jour-la sur
Ia terre. « L'époque de tailler est venue » désigne le quatridme
jour de la eréation, dans lequel eut lieu la chute des démons. C'est
en raison de cet événement que le mot « M'oroth »! (= Lumiéres)
est éerit sans vav mesm et peat se traduire par « malédietion ».
« Et 1a voix de la tourterelle » désigne le cinquitme jour de la
erdation; car i propos de ee jour il est éeritd : « Faisons I'homme »,
I'homme qui, plus tard, lors de la proclamation de la loi, dira :
« Nous ferons » avant de dire : « Nous entendrons »¥, c'est-a-dire

@) CL. Talmud, tr. Pesabim, 119%, &t Zohar, 11, 169°. — &) Talmud, tr.
Berakhoth, 51°. — ¢} Gen., 1, 3. — d) Ibid., 29. — ¢) C. Zohar, 11, 187%. —

M) Gen., 1, 1. — g) Cant., i, 12; cf. Zohar, I, 97* et 111, 4*. — /) Gen,,

1, 12, — @} Cf. Taanith, ch. 1v, 68*; Zohar, I, 19* et 33%. — j) Gen., 1, 26. —
k) Ex., xix, B, xx, 19 et xx1v, 7; ¢f. Talmud, tr. Sabbath, 68%
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ZOHAR, I. — 1

gui prendra Uengagement d'obsercer la loi avant méme d'avoir
entendu sa proclamation [1%]. En effet, dans les deux texies se
trouve l'expression identique : « Nous ferons. » « Dans notre
pays v désigne le jour du Sabbat, symbole du « pays de la vie »,
qui est le monde futur, monde des 4mes, monde des consolations.
« Les fleurs », ce sont les dmes des Patriarches, qui préexistaient
dans la pensée de Dieu avant la eréation® et entrérent et furent
cachées dans I'autre monde, d'oli elles émigrent et vont habiter le
corps d'un prophéte véritable. Ainsi, lorsque Joseph naquit, elles
vinrent se cacher en lui; et quand il monta « en terre sainten, il
les y fixa, Et c'est la la signification des mots : « Les fleurs parais-
sent dans le pays» : les dmes des patriarches apparaissént en
ce monde. Et quand apparaissent-elles? L'Feriture répond :
Au moment ol I'arc-en-ciel apparait en ce monde. Car c'est [e
moment appelé « I'époque de tailler », c'est-a-dire, le temps d'ex-
terminer les soupables® de ce monde. Mais pourquoi les coupables
sont-ils sauvés ? Parce que « les fleurs paraissent sur la terre ». Si
elles ne paraissaient point, les coupables ne pourraient pas sub-
sister, et le monde ne subsisterait pas®. Et qui soutient loc monde
et détermine I'apparition des patriarches? C’est la voix des petits
enfants® qui étudient la Tora; et ¢'est grice aux petits enfants que
le monde est sauvéd, comme il est éecrit® : « Nous te ferons des
tourterelles d'or », ¢'est-i-dire les tout jeunes enfants, ainsi qu'il
est dit aillewrs! : « Tu feras deux chérubins d'or. »

Il est éorit® ; « Au commencement. » Rabbi Eléazar ouvrit
une de ses conférences par Uexorde suivant : « Levez? les yeux en
haut et considérez qui a créé cela. » « Levez les yeux en haut »,
vers quel endroit? Vers 'endroit ol tous les regards sont tournés,
Et quel est cot endroit*? C'est 1’ « ouverture des yeux »! (240 nng).

1, Certwins verront fei, sous cette dénomination de ¢ petits enfants », los
Initiés & la doctrine ésotérique. — 2, C. ¥TRT M3 au licu de ¥TH [¥20. La
legon de M., S, A, ¢t autres éditions est incontestablement la plus correcte.

a) CL. Talmud, tr. Sabbath, 88*; tr. Haguiga, 13 &t 14*; tr. Zebabim, 116%,
— b) Cf. Zobar, 111, 215%. — ¢] V. Etz ha-Hayim ch. xi1x. — d) Cf. §' Math,,
xvur, 10 et xix, 4. — ¢} Cant, 1,11, — f) Ex., xxv, 18, — g) Gen,, 1, 1.
— A) lsale, xi, 26. — i) Cf. Talmud, tr. Sotah, f. 10; V. Pardés, sect.
Abaré Moth, fol, 71~
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ZOHAR, 1. — 1}

LA vous apprendrez que le mystérieux Ancien, éternel objet des
recherches, a créé cela. Et qui est-il 2 — a« Mi»n (= Qui). Cest
celui qui est appelé 1"« Extrémité du ciel »®, en haut, car tout est
en son pouvoir. Et' c¢'est parce qu'il est I'éternel objet des re-
cherches, parce qu'il est dans une voie mystérieuse et parce qu'il
ne se dévoile point qu'il est appelé « Mi» (= Qui)®; et au deld
il ne faut point approfondire. Cette Extrémité supérieure du
ciel est appelte « Mi » (= Qui). Mais il y a une autre extrémité
en bag, appelée « Md » (= Quoi), Quelle différence y a-t-il entre
I'une et N'autre? La premiére, mystérieuse, appelde « Miy» est
I'éternel objet des recherches; et, aprés que homme a fait des
recherches, aprés qu'il s'est efforcé de méditer et de remonter
d’échelon en échelon jusqu'an dernier, il finit par arriver i« Ma »
(= Quoi). Qu'est-ce que tu as appris? qu'est-ce que tu as com-
pris? qu'est-ce que tu as cherché? Car tout est aussi mystérieux
quauparavant. C'est & ce mystére que font allusion les paroles
de I'Eeriture? : « M4 (= Quoi), je te prendrai & témoin, M4
(= Quoi), je te ressemblerai. » Lorsque le Temple de Jérusalem
fut détruit, une voix célesie se fit entendre ef dif : « MA (= Quoi)
te donnera un témoignage », car chaque jour*, dés les premiers
jours de la eréation, j'ai témoigné, ainsi qu'il est éerit*: «Je prends
aujourd’hui & témoin le ciel et la terre. » « Ma te ressemblera »,
c’est-a-dire le conférera des couronnes sacrées, tout 4 fait sem-
blables aux siennes, et te rendra maitre du monde, ainsi qu'il est
Gerit! : « Est-ce Ia la ville d’une beauté si parfaite, ete. », et
ailleurs® : « Jérusalem qui est bitie comme une ville dont toutes
les parties sont dans une parfaite harmonie entre elles. » « Mi

L. Cest par simple inadvertance que F. a owmis les mots Li=krl by

TN 20 1D KOS KT W VPR KINR KDY BTE MRND TR ToRes
— 2. 8. B, LL et V. donnent entre parenthéses cette variante : TUOR B

TTER 3 (ou KYIS) KNS 5 B . Le Derekh Emeth cite, d'apris

le ms. de Palesline, les variantes suivantes : 8T8 751 KRB XS TrER MR
Ram Ko bas .

@) Deut., 1v, 82, — b) Ci. Zohar, 1, 30%; 1I, 93+, 186% et 226*; 111, 193%. —
¢) Cf. Haguiga, com. du ch. 11. — d) CI. Zohar, I, 9%, 18%, 167*; 11, 138+,
140+, 157%, 211%; 11, 148%, — ¢ Lam., u, 13. — f} Deut., xxx, 19, —
4) Lam., 15,
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ZOHAR, I, — 1*

(= Quoi) deviendra ton égal »*, ¢’est-a-dire il prendra en haut la
méme attitude que tu observeras en bas; de méme que le peuple
sacré n'entre plus aujourd’hui dans les murs saints, de méme je te
promets de ne pas entrer dans ma résidence en haut avant que
toutes les troupes soient entrées dans fes murs en bas. Que cela
te serve de consolation, puisque sous cette forme de « Quoi » (M4) je
serai fon égal en toutes choses. Et s'il en est ainsi®, « le débor-
dement de tes maux est semblable & une mer »b, Mais si tu penses
que ton mal est sans guérison et sans fin, déérompe-tor, « Mi te
guérira »°*. Car (Mi), celui qui est I'échelon supérieur du mystére
et dont tout dépend, te guérira et te rétablira; Mi, extrémité du
ciel d'en haut, et Mi, extrémité du ciel d'en bas?. Et c'est la
I'héritage de Jacob qui forme le trait d'union entre 'extrémité
supérieure Mi et l'extrémité inférieure M4, car il se tient an
milieu d'elles. Telle est la signification du verset : « Mi (=Qui) a
créé cela v,

S'adressant  son fils, Rabbi Siméon dit : Eléazar, mon fils,
continue & expliquer le verset, afin que soit dévoilé le mystire
supréme que les enfants de ce monde ne connaissent pas encore.
Rabbi Eléazar garda le silence'. Prenant alors la parole, Rabbi
Siméon dit : Eléazar, que signifie le mot « Eléh » (== Cela)*?
Il ne peut pas désigner les étoiles et aufres astres, puisqu'on les
voit toujours et puisque les corps célestes sont créés par « Mi »,
ainsi qu'il est éerit! : « Par le Verbe de Dieu, les cieux ont été
créés, » Il ne peut pas non plus désigner des objets secrets, attendu

1. Pour ce qui concerne I'expression bimsas, employés également dans le
Talmuod et ayant la signification de « 811 est permis de parler ainsi o, voir
Aroukh, 8. v. a5, — 2. S. et A. ont 7 ®STH oRER MXp B, elc., oo
qui fait supposer que lo Zolur lit (Deut., 1v, 32) M¥23 au licu de 7¥pB. Cela
est absolument inadmissible. — 3. « Attingit ergo a fine usque ad finem
fortiter, » Sap,, vin, 1. — 4. Ainsi qu'il résulte du contexte, la phrase
RTM DT BYEPY RW |37 133 doit étre placée au falio 2%, avant les mots
RNy AwhK B BN, ote. Elie de Vilna, dans ses notes sur le Zohar, a déja
eonstaté qu'il y a interversion ; mais il s'est trompé en déplagant la phrase
YTOR Y jusqu'h KT REEES.

a) Ps., oxxu, 3. = b} Lam,, [, ¢, — ¢} Lam,, {, &, — d) Isaie, x1, 26, —
o) Ihid, — r) Ps,, xxxi, 6,
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que le mot « El¢h» ne peut se rapporter qua des choses visibles.
(e mystére ne m'avait pas encore été révélé avant le jour o,
comme je me trouvais au bord de la mer, le prophete Elie m'ap-
parat. 11 me dit : Rabbi, sais-tu ce que signifient les mots : « Qui
(Mi) a crdé cela (Eléh)? » Je lui répondis : Le mot « Eléh » désigne
les cieux et les corps eélestes; 1 Eeriture recommande & I'homme de
contempler les ceuvres du Saint, béni soit-il, ainsi qu'il est éerit® :
« Quand jo considére tes cieux, ceuvre de tes doigts, ete. » [24], et
un peu plus loin® : « Dieu, notre maitre, que ton nom est admirable
sur toute la terre. » Elie me répliqua : Rabbi, ce mot renfermant
tn secret a été prononeé devant le Saint, béni soit-il, et le signifi-
cation en fut dévoilée dans 1'Ecole céleste; la voici : Lorsque le
Mystére de tous les Mystores voulut se manifester, il créa d’abord
un point®, qui devint la Pensée divine; ensuite il y dessina toutes
espbees d'images, v grava toutes sortes de figures et v grava
enfin la lampe sacrée et mystéricuse, image représentant le mys-
tére le plus saeréd’, ceuvre profonde sortie de la Pensée dicine.
Mais cela n'était que le commencement de I'édifice, existant sans
toutefois exister encore, caché dans le Nom, et ne s'appelant @ ce
moment que « Min. Alors, voulant se manifester et étre appeld
par son nom, Dieu s'est revéin d'un vétement précieux et resplen-
dissant et créa « Eléh » (Cela), qui s'ajouta & son nom. « Eléh »,
ajouté & « Mi » renversé, a formé « Elohim ». Ainsi le mot
« Elohim » n'existait pas avant que fut créé « Eléh ». Clest & ce
mystére que les coupables qui adorérent le vean d'or firent allu
sion lorsqu'ils s'écridrent? : « Eléh » est ton Dieu, 0 Israél,

Kt de méme que dans la eréation® « Mi » reste toujours attaché
& « Eléh », de méme en Dieu ces deux noms sont inséparables,

1. M. ®3usb RO WKL S. et V. ont entre parenthiéses ®NYWKY au
lieu de gyt Le Etz ha-Hayim, ch. 1v, cite une variante qui porte toutes les
marques de Iauthenticité : gkpvp 2™IPT R ) *pRy; of. Tigouné Zohar,
IX, X1, XVII el XX, — 2. M. a {5 873 'ns B nEAERT A2 au lieu de

SRa ANDERT, qui n'a avoun sens. Clest pourquoi nous avons traduit :
u Do méme que dans la eréation, ete. ».

a) Ps. v, 4. — b) Ibid., 10. — ¢) CI. Zohar, I, 15%; 11, 105°, 226 ot 228",
— d) Bx., xxxu1, 4.
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C'est grice & ce mystére que le monde existe. Aprés acoir ainsi
parlé, le prophéte Elie s'envola et je ne I'ai plus reva. Et cest de
lui que j'ai appris l'explication de ce mystire. Rabbi Eléazar et
tous les compagnons s'approchérent alors de Rabbi Siméon et se
prosternérent devant lui en plearant. Si nous n'étions vénus en ce
monde, disaient-ils, que pour entendre ces paroles, cela nons efit
suffi, Continuant son discours, Rabbi Siméon dit : Ainsi le ciel et
tous les corps célestes ont Gté créés & l'aide de « M », car il est
Gerit® : « Quand je considére tes cieux, ouvrage de tes doigts, ete.»,
etun peu plus loin® : « Kternel notre Dien « Ma » (= Que) ton nom
est admirable sur toute la terre, 6 toi qui donnes ta parure au
ciel. »* « Au ciel », pour s'ajouter 4 son nom, car une lumiére
erée I'autre; I'une revét 'autre et elle s'ajonte au nom d'en haut.
Telle est la signification des paroles : « Au commencement, Dien
eréa Elohim. » « Eléh » s'ajoutant & « Mi », qui est en haut, forma
« Elohim »; car « Ma », qui est en bas, n'existait pas encore et ne
fut eréé quau moment oil les lettres émanaient les unes des
autres, « Eléh» d'en haut vers « Eléh» d'en bas; et la mére préte
i la fille ses vétements et la pare de ses joyaux. Et quand est-ce
qu'elle la parera de ses joyaux comme il convient? Lorsque® tous
les mdles se présenteront devant le Seigneur tout puissant ainsi
qu'il est derit® : « Tous les males se présenteront trois fois [année
devant le maitre Dieu.» Or, celui-ci est appelé « Maitre », ainsi
qu'il est éerit! : « L'arche de 'alliance, Maitre de toute la terre. »
Ainsi si on remplace le » (hé) de Ma{%), qui est 'image du prin-
cipe femelle, par la lettre « i » de « Mi », qui est 'image du principe
méle, et si on y ajoute les lettres de « El¢éh », émanées d'en haut,

1. Les lettres finales des mots £ S0 977 =20 forment le mot fsbs.
C'est ce qui fait dire an Zohar gue la mére (Mi) préta sa gloire i sa fille
(Eléh) ot qu'ainsi fut engendré 'Elohim d'en bas (M), — 2. Ix XK KT
n'ayant aueun rapport avec ce gui précéde, e texte authentigue est sans doute
celul reproduit dans le Tigouné Zohar, Xx1: RBWSPS % MWD MWK
RMISA TR T TR0NYY NNYE MR KRPTS, ete. « Lorsque sera accomplie la
prophétie de |'Ecriture : Larche de l'alliance sera le Seigneur tout puis-
sant, etc. » V. Eiz ha-Hayim, ch. Lxmt.

a) Ps., vur, 4. — b) Ibid., 2, — ¢) Exode, xxi1, 17, et xxx1v, 23, —
d) Josué, ny, 11.
(9)
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grice & Israél, on forme Elohim d’en bas. Telle est la signification
des paroles de U'Ecriture : « Mes larmes m'ont serci de pain le
jour et la nuit, lorsqu'on me dit tous les jours : Oi est ton
Elohim #* Je me suis souvenu de Cela (El¢h) et jai répandu
mon dme au dedans de moi-méme. » « Je me suis souvenu de
cela et j'ai versé des larmes»n. pour faire émaner les lettres les
unes des autres, pour faire émaner « Eléh » et former « Elohim »,
comme il est dit : « Je les ferai descendre » d'en haut « jusqu'd la
maison d'Elohim », en bas, pour former un « Elohim » pareil 4
« Elohim » d'en haut. Par quel moyen? « Par des chants et par
des actions de grices. »

A ces paroles, Rabbi Siméon se mit & pleurer et interrompit
son discours. Profitant de ceite courte pause, Rabbi Eléazar dit :
Mon silence m'a vale un diseours de mon pére relatif a I'édifica-
tion du Temple d'en haut et du Temple d’en bas; et ainsi se
vérifie le procerbe qui dit® : « La parole vaut un séld, mais le
silence en vaut deux »; car les paroles que jai prononcées préeé-
demment valent un séli; mais le silence que j'ai gardé ensuite en
vaut deux, attendu que grdee @ ce silence j'ai appris que Dien a
créé les deux mondes, celur d'en haut et celui d'en bas i la fois.

Rabbi Siméon dit : Nous allons maintenant expliquer la seconde
partie du verset précitéc : « Qui fait sortirn. L'Eeriture parle
des deux hypostases, dont l'une, c'est-d-dire « Mi», fait sortir
'autre, ¢'est-i-dire « Ma »*. Bien que I'Ecriture se serve du mot
wsortirn, le « Mi»n d'en hautet le « Ma» d'en bas ne sont en
réalité qu'une seule et méme chose; et quand on dit que « Md »
sort de « Mi v, il ne faut pas prendre le mof « sort # & la lettre.
De méme on dit dans la bénédiction gqu'on prononce avant de
manger le pain® : « Béni soit Dieu, notre Maltre, lo Roi de
I'Univers, qui fait sortir le pain de la terre. » Jei non plus le mot

1. M. et C. n'ont pas les mots Y1452 0 53 oem Wb TRIRT, Daprés
le Mikdaselh Mélekh, ces mots doivent &tre placés an folio 77, apriés les
mots 131 RE5D WTT T VST KIPIT KIS,

a) Ps., xuu, 4. — b) Talmud, tr. Meguilla, 17* et Bamidbar Rabba, sect.
Balak. — o) lsale, 1x, 26. — d) Talmud, tr. Berakhot, 35°.
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« sortir » ne doit pas étre pris & la lettre. « Leurs® armées dans
le nombre », c'est-i-dire le nombre de six cent mille, qui se
tiennent tous comme un seul homme, ce sont les armdes de « Mi »
et celles de « MA »b. On ne parle ici que des classes, car leurs
subdivisions sont innombrables!. « 1l appela par le nom. »¢ Que
signifient ces mots? Diras-tu qu'il les appela par leurs noms?
Dans ce cas il faudrait : par son nom (chacun par son nom); mais
voici ce que cela signifie : « Lorsque ce degré n'était pas encore
entrd dans le nom, et qu'il sappelait sealement « Mi », il (Dieu)
n'enfantait® ni produisait les choses cachées, chacune selon son
espiee, bien que toutes fussent cachées en lui, Mais dés qu'il eut
créd Eléh, que Eléh se fut ajouté & son nom et qu'il fut appelé
Elohim (5% + ), alors, par la vertu de ce nom, il les produisit
en totalité, C'est 1a le sens de: « Il appela par le nom »; par son
nom il appela et produisit toutes les espéces destinées & exister.
C'est de la méme fagon qu'il est éerit? : « Vois: jai appelé par le
nom (Begalel) », c'est-d-dire : j'ai prononcé mon nom pour gue
Begalel It établi dans ses fonctions. « De beaucoup la grandeur. »®
Que signifient les mots : « De beaucoup la grandeur » ? Cela veut
dire que la volonté de Dieu, qui s'accomplit & Ia premidre échelle,
s'accomplit également en bas [2%] par une voie mystérieuse. « Et
puissant en force. » C'est le mystére du monde céleste, A savoir
qu'il (le mot Kléh) est entré dans le nom Elohim, comme nous
Pavons dit*. « Aucun homme ne manque »f, ¢'est-a-dire « aucun
ne manque » de ces six cent mille qu'il a produits par la vertu du
nomé, De méme' que les Israélites, alors méme qu'ils étaient
décimés par suite de leurs péchés, ont toujours conservé le nombre

1. F. el L. ont, entre parenthéses, une variante 87 RY25. Ces mots n'ont
aucun sons, — £, A., LL. et F. ont 7315 P50 p'oR &9, cest-idire ne
pouvall faire luire los lumidres de son essence. — 3, Cest-h-dire gque Dien
est devenu pulssant par la force ou vertu du mot Eléh qui est entré dans
son nom. — 4. Glose ajoutéde par Hayim Vital en marge d'un manuserit, et
interpolée pour la premiére fois dans édition LL. V. Mikdasch Mélekh, a. 1.

a) Isafe, l.e. — &) Ci. Zohar, 11, 138* at 168> — ) Isale, L. ¢, — dj Exode,
xx1, £ et 3; of. Zohar, 11, 231*. — ¢) Isale, . c. — f) Isale, . ¢. — g) CI.
Zohar, 1,157%, et 11, 227,
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de six cent mille, 2 chaque dénombrement, sans qu'un seul
homme manquit®, de méme aucun des mondes ici-bas ne man-
quera jamais, parce qu'ils correspondent aux armées célestes,

Tl est éerit : « Au commencement. » Rab Hammenouna, le Vieil-
Jard, dit: Nous trouvons au commencement de la Genése un renver-
sement d'ordre des lettres initiales. Ainsi les deux premiers mots
de la Genese ont pour initiales la lettre Beth () : Bereschith |=au
commencement), Bara (= créa), et les deux mots suivants ont
pour initiales la lettre Aleph (x) : Elohim (= Dieu), Eth (= Le).
Voiei la raison de cette interversion : Déjab, deux mille ans avant
la eréation du monde, les lettres étaient cachdes, et le Saint, béni
soit-il, les contemplait et en faisait ses délices. Lorsqu'il® voulut
créer le monde, toutes les lettres, mais dans V'ordre renverséd,
vinrent se présenter devant lui. Ce fut la lettre Thav (n) qui se
présenta la premiére. Maitre des mondes, dit-elle, qu'il te plaise
de te servir de moi pour opérer la création du monde, attendu que
je forme la lettre finale du mot Emeth (= Vérité) gravé sur ton
sceau; et, comme toi-méme tu es appelé Emeth, il convient au Roi
de commencer par la lettre finale du mot Emeth et de s'en servir
pour opérer la création du monde. Le Saint, béni soit-il, lui ré-
pondit : Tu es, en effet, digne; mais il ne convient pas que je me
serve de toi pour opérer la eréation du monde, parce que tu es
destinée 4 étre marquée sur le front des hommes fidéles® qui ont
observé la loi depuis I'Aleph jusquau Thav, et & étre ainsi mélée
A la mort!', et aussi parce que tu formes la lettre finale du mot
Maveth (= Mort). Pour ces raisons, il ne me convient pas de me

1. R T WPISY ne veut pas dire « qui mourront en raison de ta
marque », puisque c'est le contraire qui a eu lien, st que tous ceux gui
porinient Ia marque étaient ménagés. Dans le Tigound Zohar, lol. 74%, ol

s& trouve répété le méme passage, on lit RIMB "2 MK, o'est-h-dire o tu es
mélé & la mort »n.

«) V. Bamidbar Rabba, sect. Qui tissa. — &) Comp, tout lo morcesu aveo
# Othiot de R. Akiba » publié¢ par Jellinek dans Beth ha-Midrasch, t, 111,
13-64. — «) Cf. Zohar, 1, 204~ et 205*. — d) V. Tigouné Zohar, fol. 74*. —
) Kzéch, 1x, 6; of. Talm. Sabbath, 55*. — f) V. 8 Jérdme, prael. in Lib.
Reg., et Origéne, in Ezech., 1x.
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servir de toi pour opérer la création du monde. La lettre Thao
sortit immédiatement. La lettre Schin (v) entra alors, et, aprés
avoir formulé la méme demande, elle fit valoir l'initiale du nom
divin Schadai, qui est un Schin; il convient, dit-elle, que l'on se
serve de Uinitiale du nom sacré Schadai, pour opérer la eréation
du monde. Dieu lui répondit : En effet, tu es digne, tu es bonne
et tu es vraie. Mais des faussaires se serviront de toi pour affirmer
leurs mensonges, en t'associant les deux lettres Qoph (p) et
Resch () pour former ainsi le mot Schéqer (= Mensonge). De
ces paroles, il résulte, que pour faire accepter leurs mensonges, les
menteurs sont obligés d’y méler aussi un principe de vrai*. Clest
pourquoi le mot Schéqer (= Mensonge) est |'anagramme du mot
Qéscher (= Nwud, Faisceau), parce que, pour faire accepter les
mensonges, le menteur est obligé de commencer par dire une
vérité (Sch), & laquelle il ajoute ensuite le mensonge (Q et R)®,
de fagon & lier ces deux ensemble. Aussi, bien que tu sois vraie.
0 lettre Schin, puisque les frois patriarches seront réunis en toi®,
il ne convient pas de me servir de toi pour opérer la création du
monde, parce que tu seras souvent associée aux denx lettres () et R
qui sont du mauvais ebté, du ecdté du démon. Quand la lettre
Schin eut entendu ces paroles, elle sortit. Ce que voyant, les lettres
Q et R (n et p) n'osérent pas se présenter. La lettre (addi (3) entra
ensuite et formula la méme demande, en se réclamant du fait que
le mot juste (Caddigim] appliqué aux hommes et & Dieu commence
par la lettre Caddi, ainsi quil est écrit? : « Car le Seigneur
est juste (Caddiq) et il aime la justice (Cedagoth). » Dieu lui ré-
pondit : En effet, tu es juste, 0 lettre ('addi; mais il ne me convient
pas de me servir de toi pour opérer la eréation du monde, attenda
que tu dois étre cachée pour ne pas donner prise 4 l'erreur. Car
ta forme primitive est un Noun ( \) oblique, prineipe femelle, sur
lequel vient s'ajouter un Yod (), principe méle. Et tel est' le mys-

1. Toutes les éditions ont 13 R7 ®MY; l1a legon 897 RMBY se trouve seule-
ment en B. et n'est accepiée par aucun commentateur rabhinique.

a) CL. Zohar, I1, 216*. — &) CI. Zohar, 148" et 264*. — ¢) V. Bahya, Exode,
vi, 8. — d) Py, x1, 7.
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tére de la création du premier homme, qui fut eréé i double face,
deur figures tournées en sens inverse, dos contre dos?; et c'est
pourquoi le Yod est présenté de dos (x), non de face (&), soit qu'il
regarde en haut, soit qu'il regarde en bas. Toi aussi, dit Dien a
Caddi, tu seras un jour divisée en deux, mais tu iras autre part,
La lettre Caddi sortit et s'en alla. La lettre Pé () entra ensuite et
formula la méme demande, en faisant valoir ce fait que le mot
« Pedouth » (= Délivrance, que Dieu doit accomplir un jour dang
le monde) commence par un P. Dieu lui répondit : Tu es digne,
en effet; mais le mot « Péscha » (= Péché) commence également
par un P. Tu as, en outre, la téte baissée (g)', symbole du pé-
cheur qui, honteux, baisse la téte et étend les bras. A la lettre
Ayin (v), Dieu répondit qu'elle commence le maf « Avon »
(= Crime); bien qu'elle fit valoir le fait qu'elle commence égale-
ment le mot « Anava » (= Modestie), le Saint, béni soit-il,
lui dit : Je ne me servirai pas de toi pour opérer la création
du monde. Quand elle =ortit, la lettre Samekh () entra [3*] et for-
mula la méme demande que les lettres précédentes en se réela-
mant de ce fait que le verset ot il esf dith : « Le Seigneur soutient
tous ceux qui chancellent », commence par un mot dont I'initiale
est un Samekh (Samekh = Soutien). Dicu lui répondit : C'est pré-
cisément & cause de ta destination que tu dois rester & ta place;
car, si je t'enlevais de ta place pour me servir de toi pour opérer
la eréation du monde, qu'adviendrait-il de ceux qui sont prés de
tomber, puisqu’ils s'appuient sur toi ? La lettre sortit immédiate-
ment. A la lettre Noun (:), qui fit valoir le fait que les mots
« Nora » (= craint) et « Nava»n (= Bean) commencent par cette
lettre, Dieu répondit : Retourne & ta place, car ¢'est & cause de
toi que le Samekh est retourné & la sienne et appuie-toi sur lui,
(le Noun étant linitiale de Nophelim n cewa qui chancellent » du
verset précité). Incontinent, retournant & sa place, elle sortit.
La lettre Mém (w) fit valoir le [ait qu'elle est Uinitiale du mot

1. Selon le Mikdasch Melekh, a. L, il faut traduire RS ¢ & Dinstar »
RYTY ¢ d'un serpent », au lien de R2¥TT « d*un coupable ».
e} CL T. tr. Eroubin, [* 15°, — ) Ps., oxuv, 14,
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i« Mélekh » (= Roi}. C'est vrai, lui répondit Dieu; mais je ne me
servirai pas de toi pour opérer la création du monde, attendu que
le monde a besoin d'un Roi; reste done & ta place avee les autres
lettres formant le mot « Mélekh », c'est-d-dire avee la lettre
Lamed (%) et avee la lettre Caph (2), car il ne sied pas an monde
de rester sans Roi. A ce moment, la lettre Caph, vivement im-
pressionnée, descendit du trone glorieux et s'écria : Maitre de
I'Univers, qu'il te plaise de te servir de moi pour opérer la créa-
tion du monde, attendu que je suis U'initiale du mot qui exprime
ta gloire (Cabod = Gloire). Lorsque la lettre Caph quitta le trdne,
deux cent mille mondes, ainsi que le trone lui-méme, [urent
ébranlés; la secousse était si violente qu’elle menacait tous les
mondes d'écroulement. Le Saint, béni soit-il, dit alors & cette
lettre : O Caph, Caph, pourquoi persistes-tu & rester ici? Re-
tourne & ta place, car je ne me servirai pas de toi pour opérer
la création du monde, parce que tu es l'initiale du mot exprimant
Uextermination (Cala®' = exterminer). Retourne done & ton trdne
et reste-1h. Aussitot la lettre sortit et retourna i sa place. La lettre
Yod (+) entra ensuite et formula la méme demande en faisant
valoir ce fait qu'elle forme l'initiale du nom sacré (m). Dien lui
répondit : C'est assez pour toi d’étre gravée et marquée en moi-
méme et d'étre le point de départ de toute ma volonté; il ne con-
vieat pas de te retrancher de mon nom. La® lettre Téth (2) entra
a son tour et formula la demande des lettres précédentes, en fai-
sant valoir e fait qu’elle est I'initiale du mot Tob (= Bon), qui est
un des attributs de Dieu, appelé : le Bon et le Juste. Dieu lui
répondit : Tu ne serviras pas & la création du monde; dabord
parce que le bien que tu représentes est enfermé et caché en toi,
ainsi qu'il est éerit® : « O combien est grande l'abondance de
votre bonté, que vous avez cachée pour ceux qui vous craignent »;

1. M. n'a pas les mots n¥ 753 cités d'lsate, adjonction qui paralt en
effet superfiue, puisque au mot PWB et & celui de P lo fait seul de la signi-
fication a suffl pour exclure l'initiale. D ailleurs, cette citation de 1'Ecriture
n'ajoute rien i la signifieation ordinaire du mot.

a} Isaie, x, 23, — ) CL Zohar, I1, 152*. — ¢} Ps., xxx1, 20,
(15)
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done le bien est réservé pour le monde futar; tu n'as, par consé-
quent, rien de commun avec le monde que je veux créer mainte-
nant. Ensuite, parce que c’est précisément & cause du bien que tu
caches en toi que les portes du temple seront enfoncées dans la
terre, ainsi qu'il est écrit* : « Ses portes sont enfoncdes dans la
terre. » Et enfin parce que tu as pour voisine la letire Heth (n),
avec laquelle tu constitues le mot gui désigne le péché : Heth.
(Vest aussi pour cette raison que ces deux lettres (m et &) ne
figureront dans aucun des noms des douse saintes tribus, La
lettre Heth sortit alors immédiatement. Ensuite entra la lettre
Zayin (1) qui formula la méme demande que les lettres précédentes,
en faisant valoir qu'elle est I'initiale du mot qui commence le
verset concernant 'ordonnance du repos sabbatique, ainsi qu'il
est derith : « Souviens-toi de sanctifier le jour du Sabbat. » Dieu lui
répondit : Je ne me servirai pas de toi pour opérer la création du
monde, parce que tu es l'image de la guerre', puisque tu as la
forme d'un sabre affilé et d’'un poignard de guerre, semblable &
celle de la lettre finale Noun (7). La lettre ( 1) sortit alors immédia-
tement. La lettre Vav (1) entra et formula la méme demande que
les lettres précédentes, en faisant valoir le fait de faire partie du
nom sacré (mw). Dieu lui répondit : C'est assez pour toi et pour
ta voisine la lettre Hé () de figurer dans mon nom, de constituer
le mystére renfermé dans mon nom et d'étre gravées et marquées
dans mon nom. Aussi ne me servirai-je pas de vous pour opérer
la eréation du monde. Les lettres Daleth (1) et Ghimmel (1) en-
trérent ensuite et formulérent & leur tour la demande des lettres
précédentes. Diew lour répondit : C'est assez pour vous également
de rester ensemble 'une & coté de 'autre; car il y aura toujours
des pauvres dans le monde® auxquels on doit du secours; or
Daleth (= Paunvreté) désigne le pauvre, et Ghimmel (= secourir)

1. Toutes les éditions ont RESDY RABYY R RIUM KITP 92 7R AIRE.
La répétition de R3MP semble, de prime abord, constituer un pléonasme.
Aussi dans les notes de R. Elie de Vilna supprime-t-on le premier X399, 11
se peut cependant que Z. entende sous cette expression la guerre en général.

a) Lamentations. 11, 9. — ) Exode, xx, 8; el. Tigounim, fol. 755 —
¢) Deutér., xv, 11
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désigne le bienfaiteur qui assiste le premier. Done restez 'une &
coté de 1'autre pour que I'une nourrisse l'autre®. La lettre Beth ()
entra ensuite en disant : Maitre de I'Univers, qu'il te plaise de te
servir de moi pour opérer la création du monde, attendu que je
suis Uinitiale du mot dont on se sert pour te bénir (Baroukh = béni
soit) en haut et en bas', Le Saint, béni soit-il, lui répondit : C'est
effectivement de toi que je me servirai pour opérer la création
du monde, et tu seras ainsi la base de I'ceuvre de la création. La
lettre Aleph (%) resta & sa place. sans se présenter. Le Saint, béni
soit-il, lui dit : Aleph, Aleph, pourquoi ne t'es-tu pag présentée
devant moi, & 'instar de toutes les autres lettres? Elle répondit :
Maitre de I'Univers, voyant toutes les letires se présenter devant
toi inutilement, pourquoi me serais-je présentée aussi? Ensuite
[3%] comme j'ai ou gue tu as déja accordé a la lettre Beth ce
don précieux, j'ai compris qu'il ne sied pas au Roi céleste de re-
prendre le don qu'il a fait 4 un de ses serviteurs, pour le donner &
un autre. Le Saint, béni soit-il, lui répondit : « O Aleph, Aleph,
bien que ce soit la lettre Beth dont je me servirai pour opérer la
création du monde, tu auras des compensations, car tu seras la
premiére de toutes les lettres, et je n'aurai d'unité qu'en toi; tu
seras la base de tous les calculs et de tous les actes faits dans le
monde, et on ne saurait trouver d'unité nulle part, si ce n'est dans
la lettre Aleph.n De ee qui précide il résulte que le Saint, béni
soit-il, a créé les formes des grandes lettres célestes auzquelles
correspondent les petites lettres d'ici-bas. C'est pourquoi les
premiers deux mots de I'Eeriture ont pour initiales deux Beth
(Bereschith Bara) et les deux mots suivants deux Aleph (Elohim
Eth), afin d'indiquer les lettres célestes et celles de ce bas monde,
lesquelles ne sont en réulité que les seules et mdmes letires, &
Vaide desquelles s‘opére tout dans le monde céleste et dans le
monde d'ici-bas.

1l est derith : « Au commencement », Rabbi Youdai dit ¢ Quelle

1. LL. et P.n'ont pas les mots #nm x5wh.
a) CL. T. tr. Sabbath, 14*. — b) Genbse, 1, 1.
(17)
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est I'interprétation anagogique du mot « Beresehith »? Bereschith,
an sens anagoyique, signifie Floemd' (= la Sagesse), o'est-a-dire,
c'est par le mystire sublime et impénétrable de Hocemd que
le monde existes. L Eepiture désigne le Verbe par le mot Be-
reschith, parce que pour opérer la création, il fut gravé sous la
forme d’'un tourniguet représentant les six grandes directions cé-
lestes, dont émane tout ce qui existe aux six directions de ce
monde, les quatre points cardinauz, le haut et le bas. Ces six direc-
tions célestes donnent naissance® & six sources, dont les eaux,
bien qu'elles prennent des directions différentes, vont, 4 la fois,
se jeter toutes dans le grand océan. La signification du mot
Bereschith est done celle-ci : Bara schith (= il a créé six) et c'est
14 la signification de Bereschith. Et qui I'a eréé? Clest I'Ineffable,
le Mystérieux, I'Inconnu.

Rabbi HiyA et Rabbi Yossé voyageaient ensemble. Arrivé a
une maison de campagne, Rabbi ITiy4 dit & Rabbi Yoss¢ : L'inter-
prétation Bara schith est certainement bien fondée, puisque nous
trouvons dans la Genése les muvres créées pendant six jours, pas
plus; il y a d'autres ceuvres cachées dont on parle dans un traité
sur les mystéres de la Gendse. Le Saint mystérienx a gravé un
point®; et dans ce point il a renfermé toutes les euvres de la
création, comme on renferme tout avec une clef; et cette clef
renferme le tout dans un palais. Bien que ce soit le palais qui
renferme tout, c'est la clef qui est 'essentiel; c'est elle qui ouvre
et qui ferme”. Ce palais renferme des mystéres les uns plus grands
que les autres. Le palais de la Création est pourvu de cinquante
portes. Dix portes donnent & chacun des quatre points cardinaux :
ce qui fait quarante portes. Neuf® portes donnent au ciel et une

1. La seconde des trois Séphiroth suprémes, — 2. Le mot Y7'30NR est
souvent employé dans le Z. pour PR V. Z,, 1, 284%; 48% et 75). V. égale-
ment Nitzoutzé Oroth, a. 1. — 3, a Voici ce que dit le Saint et le Véritable
qui a la clef de David : qui ouvre et personns ne ferme, qui lerme ¢t per-
sonne n'ouvre. n (Apog., 1v, 7.) o Je suis la porte; si quelqu'un entre par
moi, il sera sauvé. » (S' Jean, X, 3.)

a) V. Tigounim, fol. 36%. — &) Cf. Zohar, I, 2%, 156* et 40 — ¢) CL
Tiqounim, fol. 63*
(18)
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porte, laguelle on ne sait pas si elle donne accés en haut ou en bas;
c'est pourquoi elle est mystérieuse. Une scule serrure est i toutes
ces portes. 11 y a un endroit pour recevoir la clef: eet endrait porte
Fempreinte de la clef; on ne peut le connaitre que par la clef, Et
voici 4 quoi fait allusion le « Bereschith bara Elohim », Bereschith
C'est la clef qui renferme tout, C'est elle qui ouvre et qui ferme
les six portes qui donnent acees aux siz direetions et qui par
conséquent les contient en elle. Bereschith contient un mot ouvert,
c'eat-a-dire fecond : schith, en méme temps qu'un mot fermé,
c'est-a-dire stdrile ; bara. R. Yossé dit : Cest bien 1a I'explication
du verset. Je I'ai entendu de la Lampe sacrée’, qui disait que
Dieu avait créé un mot fermé. Tant que la création était fermée
par le mot « bara » le monde ne pouvait pas encore exister, et
ie Tobou® planait sur tout. Et, lorsque Tohou dominait, le monde
n'existait pas. Tant que les cinquante portes du palais étaient
fermées, les envres de la création sont demeurdes stériles et
infructucuses. Et quand est-ce que ceite clef a ouvert et rendu
lécond le monde? — Lorsque Abraham vint, comme dit le verset® :
« Cela (El¢h) est les produits du ciel et de Ia terre, behibaram
(= lorsqu’ils furent créés) »; or nous avons appris® que « behi-
baram » est I'anagramme du mot : beabraham (= par Abraham).
La création, qui était d’abord fermée par le mot Bara, fuf ouverte
et fécondée par la transposition des lettres du mot « bara » en
« Eber » (n=x. ¥ns), principe sacré sur lequel repose le monde. Le
nom de Diew Elohim, ainsi que eelui d' Abrakam se sont complétés
de la méme favon. Le premier aspect de « Eber » (commencement
du nom d’Abraham) est « Bara », le premier aspeot du Mystérieux
caché (Dieu = Elohim) est « Mi »3 « Mi » a créé « Eléh »y o« M
qui en découle est également un des aspects du nom divin. Si,
détachant le M (») de « Mi» et de « M », nous ajoutons le lod (+)
et le Hé (n) qui restent, 1'un A « Eléh », I'aatre & « Eber », il ne
manquera plus que la méme finale M (a) pour former les deux
noms « Elohim » et « Abraham », [43] D'autres expliquent la

1. Rabbi Siméon.
a) Gen., 1, 1 et 2. — &) Gen., 1, 4. — ) Bereschith Rabba, 1,
(18)




ZOHAR, 1. — 4*

composition de ces noms ainsi : Dien prit « Mi » et I'ajoutant &
« Fléh ». forma Elohim, puis il prit « MA » et 'ajoutant & « Eber »,
en forma Abraham'. Et voici I'explication du versct cité : Eléh
(Cela) a produit les enfants du ciel ot de la terre, behibaram,
o'est-a-dire lorsque le nom d’Abraham fut créé. Et ce n'est qua
partir de ce jour que le nom saint fut complet comme il est dit*:
« Du jour ot Elohim-Dieu eréa le ciel et la terre. »*

Rabbi Hiya se prosterna et, baisant la terre, il s'éeria en pleu-
rant : O terre, terre, combien tu es opinidtre et insolente, de
réduire en poussidre ceux qui ont fait les charmes des yeux; tu
consumes et anéantis toutes les colonnes magnifiques du monde”;
& combien tu es insolente! La lampe sainte (Rabbi Siméon) qui,
jadis, éclairait tout le monde, et grice au mérite de laquelle le
monde existe, est réduite en poussiére par toi. O Rabbi Siméon!
Comment se peut-il que toi, qui es le phare éclairant les mondes,
toi qui soutiens et gouvernes le monde, tu sois réduit en poussiére
dans la terre? Aprés un moment de silence et d'anéantissement,
Rabbi Hiyd veprit : O terre, terre! Ne tenorgueillis pas; les
colonnes du monde ne seront pas livrées & ta voracité, puisque
Rabbi Siméon n'est pas réduit en poussiére dans ton sein®.

Rabbi Hiyé se leva et, continuant & pleurer, il se remit en route
en compagnie de Rabbi Yossé. A partir de ce jour il jetina qua-
rante jours, afin de voir Rabbi Siméon. Il lui fut répondu : Tu n'es
pas digne d'une telle vision. 1l se mit & pleurer et jeina quarante
autres jours. Alors Rabbi Siméon ainsi que son fils Rabbi Eléazar
lui apparurent en vision. Ils étaient occupés & interpréter le verset
biblique précité; plusieurs milliers d'audifeurs étaient attentifs &
leurs paroles. Pendant ce temps, il vit arriver de nombreux anges
ailés qui, prenant Rabbi Siméon et son fils Rabbi Eléazar sur

1. La glose yav v b, ele. est de Vital; elle consiste uniquement dans
la répétition du passage du Z., fol. 1% et 2, appliqué & l'interprétation du
verset, dans In Genése, 1, 4. — 2. Ce sont les justes, sur lesquels le monde
repose.— 3. LL. placa cette exclamation & Ia suite de celle adressée i Rabbi
Siméon lui-méme. Pourtant le terme 73 Y3nR indique que c'est encore
& la terre que sadresse cette exclamation de Rabbl Hiya,

a) Cf. Zohar, 11, 105*. — ) CL T., tr. Baba Mecia, 83% e 84*.
(20)
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leurs ailes, s'éleviérent dans les airs et se rendirent & I'école céleste.
Tous ces anges ailés les attendaient 4 la porte de I'école. 11 vit
aussi que les anges prenaient alors des couleurs de plus en plus
brillantes* et répandaient autour d'eux une lumiére plus éclatante
que la lumiére du soleil. Rabbi Siméon prit le premier la parole
et dit : Que Rabbi Hiyd entre ici et voie combien grandes sont les
joies que le Saint, béni =0it-il, a réservées pour réjouir les Justes
dans le monde futur. Heureux celui qui entre ici sans honte, et
heureux celui qui arrive & ce monde ferme comme une colonne
sans défaillance. Voyant Rabbi Eléazar et les autres colonnes
(Justes) se lever & son entrée, il se troubla et alla s'asseoir aux
pieds de Rabbi Siméon. Une voix fit alors retentir ces paroles :
Baisse les yeux, ne léve point la téte et ne regarde pas. Il vit & ce
moment une lumiére éclairant an loin. Et une voix céleste retentit
de nouveau et fit entendre ces mots : Etres ctlestes, bien que ca-
chés et invisibles, qui avez les yeux ouverts et parcourez l¢ monde
entier, regardez et voyez. Vous, étres d'en bas, qui étes plongés
dans le sommeil, réveillez-vous. Vous qui, avant de monter
ici, aviez transformé I'obscurité en clarté et 'amer en doux;
vous tous qui, durant votre vie, aviez espéré aprés la lumidre qui
se répandra & I'époque oii le Roi visitera sa biche®, par laquelle il
sera glorifié et appelé le Roi de tous les rois du monde. Mais ceux
qui, durant leur passage sur la terre, n'ont pas espéré apris cette
lumiére, n'ont aucune part ici. En méme temps, il apergut plu-
sieurs de ses collégues qui faisaient cercle autour des (saints)
colonnes du monde. Il en vit monter dans I'école céleste; les uns
y montaient, les autres en descendaient. En tite de tous, il vit
arriver le chef des anges ailés (Metatron) qui disait avoir entendu
derriére le trone de Dieu, que le Roi visite chaque jour sa biche
el se souvient quelle est abaissée jusqu'a terre®. Le Roi frappe

a) N. Sefer Yetziea, fol. 8% — b) CL Zohar, 11, 10* et 10* : Kbk ‘K7 b
N2TR EUBNK 2, et S' Ambroise, In Ps., 118, Hexam., 9, et ibid., In
Ps., 41. 8! Bernard in Cant., serm. LIV, n* 8; Théodoret, in Cant,, 11, 8.
« Mon bien-gimé est semblable au chevreuil... » Cant., 1, 9. — ¢ Cf.
Zohar, 11, &, 19, et III, 172%, « Les chevreuils désignent le Roi-Messie,
appelé chevreuil. » Zohar, 11, 9%,
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les trois cent quatre-vingt-dix ecienx qui g'ébranlent tous et
tremblent d’effroi. [4%] La-dessus, le Roi verse des larmes brii-
lantes comme le feu, qui tombent dans le grand océan. Ce sont
ces larmes qui ont fait naitre l'ange préposé a la mer et qui le font
subsister®, 11 sanctifie le nom du Roi saint et s'engage & absorber
toutes les eaux de la eréation et i les réunir dans son intérieur,
4 l'époque ol se réuniront tous les peuples de la terre contre
le peuple sacré. A eefte époque, les esaux de la mer tariront et
I'océan sera traversé & secb. Pendant le temps que le chef des anges
ailés parlait ainsi, Rabbi ITiy4 entendit une voix céleste prononcer
les paroles suivantes : Faites place, faites place, car le Roi-Messio
arrive & I'école de Rabbi Siméon. Tous les bienheureux présents
4 I'école de Rabbi Siméon sont des chefs d'écoles; et ce n'est
qu'aprés avoir accompli leur mission comme chefs d’éeoles, qu'ils
sont autorisés & monter, en qualité d'anditeurs’, i 1'Ecole supé-
rieure de Rabbi Siméon. Le Messie visite toutes les écoles célestes
et éeoute les explications des mystéres donndes par les docteurs
de la loi. Au méme instant, le Messie entra, portant plusieurs
couronnes célestes que les chefs d'éeoles lui avaient mises sur sa
téte. Tous les docteurs de la loi présents. ainsi que Rabbi Siméon,
se levérent, et la lumidre que ce dernier répandait s'éleva jusqu'an
faite des cieux. S'adressani 4 Rabbi Siméon, le Messie dit :
Maitre, tu es favorisé par le eiel; car les mystires que tu énonces
montent vers Diru sous la forme de trois cent et soixante-dix®
lumidres; et chacune de ces lumidres se subdivise en six cent
treize motifs® qui se baignent dans des fleuves de baume pur. Le
Saint, béni soit-il, ne visite que trois éeoles edlestes, pour y écouter
les explications des mystéres : la tienne, celle d'Ezéchias, roi de

1. M. C. et LL, : 'R P22 [0 'N3ns [UR; F. et B, ont la variante :
% TRDA (BT RASD . Cette legon est In plus vralsemblable: elle
est conforme au méme récit reproduit dang le Tigound Z., xrx.— 2. Nombre
des préceptes,

a) V. Zohar Hadasch, 72%. — &) V. Isale, w1, 10 et 11; Etz ha-Hayim,
¢h. xix; Pardds, [* 27%; 8¢ Jérdme, Prof. in explan, Dan.; S August.,
Epist. III, ad Volus. Cf. aussi Isale, x1, 15 et 16. — ¢) V. Nilzouzé
Oroth, a, 1,
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Juda® et celle d'Ahias de Silo¥. Aussi ne suis-je entré ici écouter’
tes explications des mystéres que parce que j'y ai vu® pénétrer le
chef des anges ailés, ear je sais que ce chef n'entre dans aucune
autre école, sauf la tienne. Lorsque le Messie cessa de parler,
Rabbi Siméon lui rapporta le serment prononcé par le chef des
anges ailés. Le Messie trembla et éleva la voix avec une telle
foree que les cieux, le grand océan et le léviathan en furent
ébranlés; et il semblait un moment que le monde allait s'effondrer.
A ce moment, le Messie, apercevant Rabbi Hiyd assis aux pieds
de Rabbi Simédon, s'éeria : Qui est-ce qui a introduit® dans ce
monde eéleste un homme habillé d'un vétement de ce monde (ter-
restre) ? Rabbi Siméon répondit : C'est Rabbi Hiya, le flambeau
dela loi. S'il en est ainsi, dit le Messie, qu'il entre, lui ainsi que
son flls, pour pouvoir faire partie de ton école. Rabbi Siméon
répliqua : Qu'on lui accorde un délai. On lui accorda un délai et
il quitta le ciel en tremblant, les yeux pleins de larmes, Rabbi
Hiyd fut vivement ému, et il s'écria en pleurant ;: Heureux le
sort des Justes dans le monde céleste, et heureux le sort du fils
de Jochai qui a mérité tant de gloire. C'esta lui que font allu-
sion les paroles de I'Ecriture® : « Je marche dans les cvoies de
la justice aw milicu des sentiers de la prudence, pour enrichir
ceux qui m'aiment et pour remplir leurs trésors, » Sentant sa
fin prochaine, Rabbi Hiyd prononga ces paroles® : O mon ime,
retourne 4 ta demeure. Divine éiincelle d'une flamme céleste,
quitte ce corps mortel et vil. Jounet de la crainte, de l'espérance
et de la douleur, il est temps que tu t'éléves vers les régions

1. Inanae gnneb, dit le Schebibé Nogah, a. I, équivaut & X1 2meh
vk O qnstnes sansb. — 2. M. C. et P. ont BT YT 530S kR,
Dans les autres éditions, le mot s manque, mais doit &tre sous-
entendu, — 3. A, F. C et I ont 872 au lien de ®MEM; celu revient au
méme : « Qui & conférd & un homme la pourpre céleste ? » — 4. Ce passage
n'est pas dans I'édition de Mantoue.

a} 1V Rols, xvir, x1x ol xx; Isale, xxxviur; 1 Paralip., xxx ef xxx11, —
b) 111 Rois, v1 et x1, 6 (V. S* Epiph., De vita et morte Propliet., in Ahia);
ibid., xu1, 28 ot 20; xm, 1, 2 et sq.; x1v, 1, 2, 3 et 5q.5 xv, 27; 11 Paralip,,
1X, £9. — ¢) Proverbes, vi, 19 et 20,
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de la vie'. J'entends déjh la voix harmonieuse des anges qui
appelle mon dme. Je me trouble, ma force me quitte, ma vue
s'6teint, jo cesse de respirer. La terre disparait sous mes pieds et le
ciel s'ouvre @ mes yeur; mes oreilles sont frappées du chant des
anges ailés. Que vois-je 7 Quel est cet arbre magnifique?, resplen-
dissant de lumidre et embaumant la volte azurée, et au sommaet
duquel vient de descendre la colombe eéleste? Je le reconnais;
c'est le Messie-Roi, que j'ai déja vu & I'école eéleste de Rabbi
Siméon. O anges ailés! pritez-moi vos ailes, pour gue je monte
d'un vol plus rapide vers le Messie- Roi. Quoi! mon dme, est-ce la
mourir? O quelle folie que de craindre un pareil ravissement!
O sépulere, ol est ta victoire? O mort, ot est ton aiguillon?
Rabbi Hiyad cessa de parler, et son dme s'envola.

Il est éeritd : « Au commencement. » Rabbi Siméon ouvrit
une de ces conférences par lexorde suivant : « J'ai mis mes
paroles dans ta bouche ef je t'ai mis & couvert sous Uombre de
ma main, afin détablir des cieuz et de fonder la terre.n? Ces
paroles de U Ecriture nous font voir combien il importe 4 'homme
de s'appliquer jour et nuit & I'étude de la doctrine ésotérigue. Car
le Saint, béni seit-il, écoute la voix de ceux qui s'appliquent 2
I'étude de Ia doctrine ésotérigue et crée un ciel noucean A Vaide
de chaque mot comportant une idée nouvelle dans I'explication
de cette doctrine. Nous avons appris qu'au moment ofi la parole,
renfermant une idée nouvelle concernant la doctrine, sort de la
bouche de I'homme, cette parole s'éléve et comparait devant le
Saint, béni soit-il; et le Saint, béni soit-il, la saisit, la baise et la
pare de soixante-dix couronnes composées de letires gravées dans
le nom divin®. Mais la parole renfermant une explication nouvelle
de la Sagesse mystique (Hoemd) va se placer sur la téte du Juste,
vivant de toute éternité; et, de 14, elle s'envole, parcourt soixante-
dix mille mondes et monte auprés de I'Ancien des temps. Or,

1. LL. et P, 50 1, vie supérieure. — 2. [ppnst PSS 00 signifie
« des conronnes faites i l'aide des lettres gravées » {scil, RO K23, dans
le saint nom}. V. Pardes Rimonim, dans la préface.

a) Isaie, x1, 1 ¢t 2; voir S' Jérome, a. 1. — b) Gen., I, 1. — ¢) Isalo, L1, 16,
(24)
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comme toutes les paroles de I’Ancien des temps sont de la Sagesse
mystique et sont dans les trésors cachés, la parole prononcée par
I'homme et renfermant une idée nouvelle concernant la doctrine
ésotérique, va se réunir aux paroles de I'Ancien des temps. Elle
prend son vol ensuite et monté dans les dix-huit mondes mysté-
rieux dont il est dit dans I'Eeriture® : « L'eil n'a point vu, hors
vous seal, & Dien ! » Elles sortent de liy, volent et viennent pleines
et complétes® devant 1'Ancien des jours. Alors Celui-ci flaire cette
parole qui lui plait plus que tout le reste; il la prend et la pare
de trois cent et soixante-dix mille couronnes®. La parole s'envole
alors hors de la présence de I Aneien des temps, et en redescen-
dant, elle devient un ciel. Kt ainsi, toutes les paroles renfernant
des iddes nowcelles concernant la doetrine esotérigue et congues par
Uhomme, se métamorphosent en autant de cieux nouveaux ferme
ment établis devant VAncien des temps, qui les nomme « Cieux
nouveaux », ¢'est-d-dire cieux créés 4 'aide d'idées nouvelles éma-
nant de la science ésotérique'. Quant aux paroles renfermant des
idées nourelles concernant la doetrine ésotérique’, aussifié sorties
de la bouche de I'homme, elles paraissent [5*] devant I'Ancien des
temps et, sorfant de la, elles se métamorphosent en autant de
«terres de vie »; mais, au liew de former divers corps séparés, elles
s'unissent en un seul corps au moment ol elles quittent le séjour
eéleste du Saint, béni soit-il, et enveloppent nofre terre unique’,
qui se trouve ainsi renouvelée? et recréde, grice i une parole
renfermant une idée nouvelle concernant la doctrine ésolérigue.
C'est & ces cieux nouveaux que font allusion les paroles de I'Eecri-
ture® : « Car comme les cieux nouveaux et la terre nouvelle que
je crée subsistent devant moi, dit le Seigneur, ainsi subsisteront
vos descendants et votre nom. » L Ecriture ne dit point : « que j'ai

1. P. et F. n'ont pas Meo9, — 2. Par le terme [on W@ o b
ROVYRY, 1o Z. vent désigner Vautrs doctring, qui n'est pas secréte, — 3, En
parlant de « terre unique », le Z. entend exclure les six atfres terres qui so
trouvent, selon lui, au-dessous de la ndtre, ainsi qu'il le dit plus loin,
fol, 9* et 24"

a) Isate, Liv, 4. — b) Ct. Z. hadasch, fol. 65* et 112", — ¢} Cf. Zohar, 11,
14" et 4. — d) V. 8* Augustin, De tempore, sermo LXXX1, — ¢} Isale,
Lxvi, 22,
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créés », au passé, mais « que je crée », parce que la création con-
tinue et le renouvellement de la terre est ininterrompu, grice aux
paroles prononeées par Uhomme, qui renferment des conceptions
nouvelles touchant la doctrine. Telle est également le sens du verset
précité de I'Eeriture® : « J'ai mis mes paroles dans ta bouche, et
je t'ai mis & couvert sous l'ombre de ma main, afin d'établir des
cieux et de fonder la terre. » L'Eeriture ne dit point : afin d'établir
 les cieux », e'est-a-dire déja existants, mais « des cieux »,
o'esi-q-dire nouveaur. Rabbi Eléazar demanda 4 Rabbi Simdon ;
Que signifient les paroles de U'Eeritureb : «et je t'ai mis 4 cou-
vert sous I'ombre de ta main »? Rabbi Simdon lui répondit : An
moment ol Moise regut, au mont Sinal, la Loi, plusieurs centaines
de mille d'anges célestes, jaloux de la faceur que Dicu daignait
accorder a Moise, sapprétaient A4 briler celui-ci au moyen de
leur souffle brillant, lorsque Dieu le couvrit pour le protégere.
Chaque fois que la parole de I'homme monte vers le Saint, béni
soit-il, celui-ci la couvre et protége celui qui I'a dite, pour que les
anges ne soient pas jaloux de cet homme. Il la couvre ainsi jusqu'a
ce qu'elle soit devenue ciel nouveau ou terre nouvelle; voila pour-
quoi il est dit : «Je tai abrité sous l'ombre de ma main pour
établir un ciel et fonder une terre. » Il résulte de Il que toute
parole qui est cachée au regard a une utilité supérieure; c'est ce
que disent les mots : « Je t'ai abrité sous I'ombre de ma main. »
Et pourquoi est-elle ainsi couverte et soustraite aux regards?
Pour une utilité supérieure, comme il est écrit : « Pour établir
un ciel et fonder une terre. » C'est d'ailleurs ce qu'on a déja dit,
L'Ecriture ajoute : « et pour dire & Sion : vous étes mon peuple. »
Ce n'est pas « Ammi » (*®¢ = mon peuple) qu'il faut lire, mais
«"Immi» (vap = avec moi)?: vous devenez mes associés: de méme
que moi je crée des cleux par ma parole, ainsi qu'il est éorito :
« C'est par la parole du Seigneur que les cieux ont été faits », de
méme vous erdes des cieur noureane, Heureux le sort de ceux qui
se consacrent & I'étude de la doctrine ésoférique !

a) Isaie, 11, 16, — &) Ibid. — ¢) CL. T, tr. Sabbath, 88* et tr. Soucecah, 5,
— ) V. Paanéah Rasa, section Yithro, xvii, 11, — o) Ps., xxxin, 6.
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Mais que l'on ne pense pas que toute parole renfermant une
idée nouvelle relative & la doctrine ésotérique erée un ciel nou-
veau, alors méme qu'elle émane d'un ignorant. Remarquez que
toute parole qui sort de la bouche d'un homme non initié dans la
doctrine, s'envole, si elle est inexacte. Alors le démon appelé
le « rusé aux paroles mensongéres »* va & elle du fond de 'abime
et savance de cing cents lieues & sa rencontre, s'en empare,
redescend au fond de I'abime et y crée, & l'aide de cette parole,
un ciel de mensonges, appelé « Tohou ». Le démon parcourt
ensuite ce ciel, dont létendue est de six mille parasanges, en
un clin d'wil. Lorsque ce ciel est affermi, il en sort la femelle
des démons, appelée « femme luxurieuse »b, & laquelle il s'unit.
Aprés cette union, la femelle quitte le fond de I'abime et tue des
milliers ¢t des centaines de milliers d’hommes; car tant que le
ciel de mensonges existe, la femelle des démons a le pouvoir de
parcourir la terre en un instant. C'est pourquoi I'Ecriture® dit :
« Malbeur & vous qui tirez I'iniquité {Avon) & I'aide des cordes du
mensonge et qui tirez aprés vous le péché (Hataah) comme les
traits emportent le chariot. » « Avon » (= Iniquité}, qui est du
genre masculin, désigne ls démon qui attire & lui la parole de
lignorant & I'aide du ciel des mensonges. « Hataah » (= Péché),
qui est du genre féminin, désigne la femelle du démon, qui attire
i elle les hommes par le péché et les tue ensuite. Telle est aussi la
signification des paroles de I' Ecritured : « Car elle a blessé et ren-
versé plusieurs », ¢'est-a-dire la Hataah a blessé plusieurs hommes,
par le péché, et les a tués ensuite. Et qui est-ce qui cause tant
de malheurs? C'est un disciple qui prononce des sentences sans
étre arrivé au grade de maitre; que Dieu nous en préserve.
Sadressant a ses auditeurs, Rabbi Siméon dit : Je vous prie de
ne jamais prononcer une parole touchant la doctrine, sans dtre
tout & fait certains de son exactitude et sans I'avoir déji entendue
d’un arbre puissant, e'est-a-dire d’'un maitre éminent, afin de ne
pas dtre la cause que la Flataah tue, par le péché, tant de légions
d'hommes. Tous les auditeurs s'écriérent alors & 1'unisson : Que

a) Ct. Zohar, 11, §7*. — &) V, Appendice du Z., I1, 275". — ¢) Isale, v, 18,
— d) Proverbes, vii, 26,
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Dieu nous en préserve, que Dieu nous en préserve! Remarquez
que c'est par la doetrine gque le Saint, béni soit-il, a créé le monde,
ainsi qu'on l'a déja déduit du verset® : « J'étais avee lui et je
réglais toute chose; j'¢tais chaque jour dans ses délices. » Le
Saint, béni soit-il, examina d’abord la doctrine, une fois, deux
fois, trois fois et quatre fois; ensuite il la prononca’; et enfin il
s'en servit pour créer; Dien agissait ainsi afin d’apprendre aux
hommes que l'on doit examiner attentivement la doctrine ésoté-
rigue avant de l'enseigner, pour éviter toute erreur, ainsi qu'il est
Gerit? : « Clest alors qu'il I'a vue, qu'il I'a découverte, qu'il 1'a
préparée et qu'il en a sondé la profondeur, et il ditd I'homme, ete, »
Dans ce verset, on trouve quatre termes : vue, découverte, préparde
et sondé, qui correspondent aux quatre mots du commencement de
la Genése, précédant les mots « cieux et terre», ¢'est-a-dire aux
quatre mots : « Au commencement créa Dien les. .. » Ce nombre
de quatre correspond aux quatre examens auxquels le Saint, béni
soit-il, a soumis la doctrine avant de s'en servir pour opérer
I'ceuvre de la eréation.

Rabbi Eléazar allait une fois rendre visite 4 Rabbi Yossé, fils
de Rabbi Siméon, fils de Laqgounya, son beau-pére. [5%] I1 fit ce
voyage accompagné de Rabbi Abba et suivi d’un porteur. S'adres-
sant @ Rabbi Eléazar, Rabbi Abba dit: Prenons la doctrine pour
sujet de notre conversation, puisque le temps et le lieu s’y prétent.
Rabbi Eléazar commenca ainsi : J1 est éerit® : « Observez mes
Sabbats. » Remarquez que le Saint, béni soit-il, a opéré I'muvre
de la création en six jours, dont chacun constituait une période
distinete dans la eréation. Mais quel était le premier jour qui
marqua la phase de la fécondité de cette eréation? C'éfait le qua-
tritme jour. Car, fout ce qui a été créé pendant les trois jours
précédents, ne formait qu'une wuvre cachée. Ce n'est qu'au qua=
tribme jour que la fécondité des eréations précédentes s'est mani-

1. C'est-g-dire, aprés I'opération mentale, venait le Verbe qui matérialise
limmatériel. V. Zohar, I, 15*, Voyez aussi Ch, Dunan, Essai de philosophie
générale (Delagrave, Paris, 1902}, § 528, p. 578.

a) Proverbes, vin, 30. — b) Job, xxxin, 27, — ¢} Lévitique, Xix, 30.
(28)
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festée. Car, bien que le¢ feu, I'eau et l'air constituent les trois
éléments principaux de la création, leur fécondité ne s'était mani-
festée qu'au jour o1 la terre se couvrit de végétations; c'est alors
seulement que fut connue la fonction de chacun d'enx. Mais, dira-
t-on, ¢'est cependant au troisiéme jour de la création que Dieu a
dit* : « Que la terre produise de I'herbe », et ¢'est pendant oe
méme jour que cela a &té fait, ainsi qu'il est ditb: « La terre
produisit de I'herbe! » A eelte objection on peut répondre ceci :
bien que I'Ecriture assigne la création de la végétation au troi-
sitme jour, elle eut lieu, en réalité, au quatriéme jour, symbole
du quatriéme pied du trone. Mais toutes les ceuvres de la création,
celles des premiers jours aussi bien que celles des derniers ne
furent affermies qu'au jour du Sabbat, ainsi qu'il est éerit® : « Dieu
termina au septiéme jour l'ouvrage qu'il avait fait. » Comme le
Sabbat forme le quatriéme jour de la manifestation de la fécondité
dans Paucre de la eréation, il est également le symbole du qua-
tritme pied du trdne céleste. Mais, dira-t-on, s'il en est ainsi,
pourquoi 1'Ecriture dit-elle : « Observez mes Sabbats », comme s'il
y en avait deux ? L'Eeriture désigne par ce terme au pluriel la veille
du Sabbat et le jour du Sabbat méme?, qui ne sont pas séparés.

Interrompant ce discours, le négociant qui les suivait, monté &
dos d'ine, dit : Que signifient les paroles suivantes de |’ Ecriture® :
« et craignez mon sanctuaire » ? Rabbi Eléazar lui répondit : Par le
terme « mon sanctuaire », 1'Ecriture désigne la sainteté du Sabbat.
L'inconnu reprit : Et quelle est cette sainteté du Sabbat? Rabbi
Eléazar lui répondit : C'est la sainteté céleste qui, en ce jour, est
attirée sur la terre. L'autre reprit : Dans ce cas, le jour du Sabbat
n'a en lui-méme aucune sainteté, puisque ce qui le fait qualifier
de saint, c'est la sainteté céleste. Intervenant dans la controverse,
Rabbi Abba dit : La parole de Rabbi Eléazar est pourtant exacte,
puisqu'il est derit’ : « Et vous appellerez le jour du Sabbat jour de
délices, et le Saint de Dieu le glorieux »; done, 1'Eeriture fait une
distinction entre le « jour du Sabbat » et le « Saint de Dieu ».

a) Gen,, 1, 11. — b) Mid., 12. — ¢} Genese, 11, 2, — d) C1. Zohar, II, 135"
— ¢} Lévit,, xix, 30, — /) Isale, Lvu, 13.
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L'inconnu demanda : Mais qu'est-ce que vous entendez par les
termes « le Saint de Dieu »? Rabbi Abba répondit : Clest la
sainteté céleste qui descend et s'attache 4 ce jour. S'il en était
ainsi, répliqua l'inconnu, il s'en suivrait que, seule, la sainteté
céleste est glorieuse, mais non pas la journée du Sabbat; et pour-
tant I'Eeriture dit : « Glorifiez le jour du Sabbat. » Rabbi Eléazar
dit alors & Rabbi Abba : Laisse parler cet homme, car il est cer-
tain qu'il sait quelque chose concernant la doctrine ésotérique que
nous ignorons, Tous les deux, sadressant alors a 'inconnu, lui
dirent : Dis-nous ton opinion. Il commenca ainsi : I1 est éerits ;
it Observez mes Sabbats. » La particule « Eth »* vient ajouter
I'espace qu'il est défendu d’outrepasser le jour du Sabbat. L'étendue
de cet espace est de deux mille® dans toutes les directions. Le
terme « mes Sabbats » désigne les deux sabbats eélestes, le supé-
rieur et l'inférieur, qui ne forment qu'un seul, tant lenr union est
étroite. Mais il y a encore un froisiéme Sabbat que I'Ecriture ne
mentionne pas, et qui était honteux?, Ce Sabbat dit a Dieu ;
Maitre de I'Univers, depuis que tu m'as créé, je suis appelé
« jour du Sabbat ». Or, il n'y a point de jour qui ne soit accom-
pagné d'une nuit; que l'on dise done dgalement : la nuit du Sabbat.
Dieu lui répondit : Ma fille, tu es Sabbat, et je tappellerai toujours
« jour du Sabbat »; mais je te réserve une plus grande gloire.
Alors Dieu proclama® : « Et craignez mon sanctuaire», ¢'est-a-
dire, craignez le Sabbat de la veille, sujet de crainte et sur lequel
repose la crainte. Le nom du Saint, béni soit-il, se trouve ainsi
renfermé dans le mot Sabbat : Voici ce que j'ai entendu i ce sujet
de mon pére : Que l'on imagine un carré tracé dans un cercle'!;

1. Les trois Séphiroth suprémes [hypostases) sont représentées par un
carté dans un cercle pourvu d'un point an centre; le cerele est le symbole
de (Kether) NS (couronne), premidre Sephira; le carrs, celui de {Hocmd)
1220 (sagesse ¢lernelle) et le point du milien, celui de 73%3 (Bina) { Esprit
supréme), Voyez Sepber Yetzira, xi.

a) Lévit, I e. — B) CL T, tr. Pessabim, 22 et ir. Haguiga, 12%, —
€} V. T. tr, Eroubin, sect. Kegad Meabrin. — «) Cf. Zohar, II, 92* et 207+,
—e} V. S' Augustin, in Psal. Enarr., cxvin; 8' Ambroise, in Nab,, n* 8, —
J) Gl Zohar, 1, 329%; 11, 130* et 205,
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telles sont les deux premilres hypostases divines, auxquelles cor-
respondent les deux sections de la liturgie sabbatique, dont cha-
cune est composée de frente-cing mots*, correspondant aux
soixante-dix noms du Saint, béni soit-il. La communauté d'Israél
en est parée. C'est & ces deux Aypostases que répondent les deux
termes différents employés par I Ecriture au sujet du Sabbat :
« Observez le jour du Sabbat», et « souvenez-vous du jour du
Sabbat ». De méme que le carré est inséparable du cercle, de
mdme, les deux Ahypostases sont inséparables; car il n'y a point de
séparation dans l'essence divine. Pareille union existe ici-bas
entre Jacob et Joseph. C'est pourquoi I'Ecriture répbte deux fois
le mot « paix » (schalom) dans le verset® : « Paix, paix & celui qui
est éloigné et & celui qui est proche. » Les paroles « & celui qui
est éloigné » désignent Jacob [6°] et « & celui qui est proche »
désignent Joseph. Du premier il est dit® : « De loin, Dieu m’est
apparu », car le mot « Mérahoq » exprime l'éloignement, ainsi
qu'il est écrit? : « Et sa sceur se tenait loin de 14. » Du second, il
est dit® : « A de nouveaux arrivés de prés. » Le mot « de loin »
désigne le point supréme qui se trouve dans son palais. Voild
pourquoi il est écrit : « Vous observerez»; il est enfermé dans
schamor (observe). Les mots « et vous craindrez mon sanctuaire n!
désignent le point qui est au milieu et qu'il faut craindre plus que
tout le reste, parce que celui qui enfreint ce commandement est
passible de mort, comme le dit le versets : « Celui qui le violera
sera mis & mort. » Qui le viole? Celui quni entre dans le cercle et
le carré, la ol réside le point, et qui le souille. Celui-1a est pas-
sible de mort. Voila pourquoi il est dit: « Vous craindrez. » Ce
point s‘appelle « Ani» (moi); c'est sur lui que repose celui qui
est caché en haut et n'est pas découvert, & savoir Dien, et tout
est un,

Rabbi Eléazar ot Rabbi Abba ayant entendu ces paroles, em-
brassérent I'inconnu en lui disant : Un homme versé dans la
science ésotérique, comme toi, ne doit pas marcher & notre suite,

) V. Tiqouné Z., sect. Xx1v. — b} Isaie, Lvn, 19. — ¢) Jérémie, Xxx1, £.
— d) Exode, 11, 4. — ¢} Deutér., xxxum, 17, — /] Lévit., xix, 30; of, Zohar,
111, 260*. — g} Exode, xxxi1, 14.
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mais devant nous. Dis-nous qui tu es. 1l leur répondit’ : « Ne me
demandez pas qui je suis; mais, vous et moi, allons et oceupons-
nous de la doctrine. Que chacun prononce des paroles de sagesse
mystique pour illuminer le chemin. » Ils lui dirent : « Qui t'a
imposé d'aller ainsi sur un 4ne. » 11 répondit : « Le Yod fit la
guerre contre deux lettres, le Kaph et le Samekh* pour qu'ils
s'attachassent 4 moi. Le Kaph ne voulut pas s'attacher Ii oil il ne
pouvait subsister un seul instant sans son assistance. Le Samekh
ne voulut pas non plus quitter sa place afin de soutenir ceux qui
chancellent®; car sans le Samekh ils ne peuvent se maintenir, Le
Yod vint done prés de moi, tout seul; il m’embrassa, me caressa,
pleura avec moi et me dit : Mon fils, que faire pour toi ? Voici : jo
vais aller me remplir de quantité de biens et de lettres cachées,
supérieures et précieuses; ensuite je reviendrai vers toi, et je
tassisterai et te donnerai la possession de deux lettres supérieures
valant plus que celles qui sont parties, & savoir Yesch (biens),
formé du Yod supréme et du Schin supréme, qui formerent pour
toi des trésors remplis de tous biens® Veild pourquoei, mon fils,
va et monte sur un dine. » C'est pour cette raison que je marche
ainsi.

R. Eléazar et R. Abba se mirent & rire et 4 pleurer, puis
dirent : « Va, monte & cheval, et nous irons & fine derriére toi. »
11 leur répondit : « Ne vous ai-je pas averti que c'est un ordre du
Roi que j'agisse ainsi jusqu'a ce qu'arrive celui qui sera monté
sur un dne? »*°

Ils lui dirent : « Mais tu ne nous a toujours révélé ton nom, ni
le lieu oft tu résides. » Il répondit : « Mon lien d'habitation est
beau et il entre chez moi (sic); ¢’est une tour qui vole dans I'air,
forte et imposante. Elle a pour habitants le Saint, béni soit-il, et
un pauvre. Telle est ma résidence; mais je l'al quittée et je vais &

1. Lesdenx passages relatifs aux raisons données par 3 et par B, ainsi que
le passage concernant le séjour de linconnu, sont dans le supplément du
Zohar, 111, 300, selon les éditions C. et S, — 2, Voir plus haut, p, 14, fol. 8%

a) CI. Pardés, ch, xvi. — &) V. Prov,, viu, 21, et 8' Ang. De Mandacio
ad Consent., n* 17. — ¢} V. Zacharie, 1x, 9, ¢t T. tr, Sanhédrin, 98-,
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ine. R. Abba et R. Eléazar le considérirent, et ses paroles leur
parurent douces comme la manne et le ciel. Ils ajoutérent : Si
tu nous dis le nom de ton pére, nous baiserons la poussiére de tes
pieds. — Pourquoi ? répliqua-t-il. Telle n’est pas mon habitude,
de tirer gloire de ma science. Mon pére demeure dans la grande
mer; ¢’était un grand poisson qui embrassait la grande mer d'un
bout & I'autre. 1l est grand et ancien de joursy aussi avale-t-il
tous les autres poissons de la mer, puis il les rend vivants, rem-
plis de tous les biens du monde. Il parcourt la mer en un instant,
grice & sa puissance. Il m'a fait sortir « comme une fléche dans
la main du héros »*, puissant, et m'a caché dans lendroit que je
vous ai dit, Quant & lui, il est retourné chez lui et s'est caché dans
la mer.

R. Eléazar réfléchit sur ses paroles et lui dit : Tu es le fils de
la lampe sainte, tu es le fils de Rab Hammenouna, le Vieux'.
Réfléchissant sur les paroles de l'inconnu, Rabbi Eléazar s'éeria :
C'est toi qui es le fils de Ja Lampe sacrée?, c'est toi qui es le fils
de Rab Hammenouna, le Vieillard, tu es le fils de celui qui est la
lumitre de la loi, et ¢'est nous qui marchons devant toi! Ils
pleurérent, l'embrassérent et continutrent leur chemin. Ils lui
dirent : Qu'il te plaise de nous faire connaitre ton nom. Il leur
répondit : J1 est éerit® : « Banalas, fils de Joiada »; ce verset a
déja &té expliqué correctement; mais il renferme aussi un sens
anagogique des plus sublimes. En indiquant que Banaias était le
Jils de Joiada, |'Ecriture veat nous apprendre que le nom influe®
sur la vie de Uhomme®. Ceci est motivé par le grand mystére de
la (Hoema) v Sagesse »*. Le verset continue : « Fils d'un homme
vivant », ce qui veut dire: Fils du Juste qui vit de toute éternité?.
Ensguite il dif : « Qui fit de trés grandes actions », ¢'esi-a-dire le

1. Parce que Hammenouna contient nowna. qui veut dire « poisson ». —
2. « Lumibre sacrée ». — 3. V. & ce sujet Zohar, I, 38%, et Sepher Yetzira,
ch. xXxV1, — 4. S. et LL. ont KNBIMT K 20, au lieu de KM b,

aj Ps,, exxviy, 4. — b) 11" Rols, xxu1, 2023, et I'* Paralip., x1, 82-2, —
¢} V. Tigouneé Z,, v ot 1x; et Zobar, I, 558%; III, 11% V, Talmud, (r.
Berakhot, 7. — o) Cf. Zohar, I, 164*.
(33)
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Maitre de toutes les ceuvres et de toutes les armées célestes; ear
toutes les armées célestes sont marquées' des lefires constituant
le nom dicin de « Jéhova Cebaoth » (rawsz mr). « Le Maitre
des grandes actions », veut dire : Le Maitre de Uange appelé
« Miqabgéél ». Clest I'arbre le plus puissant et magnifique. D'oit
sort-il et de quel degré vient-il? Le verset le dit ensuite : De
Qabgéél, degré supérieur inaccessible® ques : [6%] « I'eeil n'a point
vu, hors vous seul, & Dieu », et oit est concentrée toute la lumitre
céleste. C'est dans ce palais qu'est enfermée cette essence divine
qui fait vivre et subsister tous les mondes et toutes les armées
eélestes. « 11 tua les deux lions de Moab. » Ces parales signifient
qu'il a fait subsister le premier et le deuxidme temple de Jéru-
salem; mais, aprés qu'il se fut retiré, la lumiére céleste qui les
illuminait s'est retirée. C'est lui-méme, il est permis de s'ex-
primer ainsi, qui frappa et détruisit les temples, et lo tréne
sacré fut renversd, ainsi qu'il est éerit® : « Et jo suis dans la
caplivité », c'est-ii dire, cette essence divine qui est appelée w Je »
est dans la captivité. Pourquoi ' Ecriture dit-elle : « Prds du fleave
Cbar?» « C'bar » c'est le fleuve céleste qui répandait des lu-
midres. Depuis que lessence divine appelée « Jo » est dans I'exil,
les eaux de ce fleuve ont tari® et ne répandent plus de lumiéres
comme précédemment?. (“est @ ee flewce que font allusion los
paroles de I'Ecritare : « Le fleuve tarira et sichera. » Les denx
expressions « tarir » et « sécher » désignent le premier et le
second temples de Jérusalem. Dans les paroles précitées : « 11 tua
les deux lions de Moab », an lieu de « Moab » il faut lire « Méab »,
c'est-i-dire « du Pére céleste n. A partir de ce moment toutes les
lumidres qui éclairaient Tsradl s'éteignirent’, L'Eeriture dit
ensuite : « 11 descendit dans une citerne et tua un lion, en un

1. 8. a 2w au lieu de M. V. Zohar, IT, 232+, ot 111, 2065 — 2. F. A, ot
B. ont M0 7D R — 3. Clest done ce passé qui n'existe plus, qui
& valu au fleuve céleste le nom de =25 (Cebar) qui, en hébron, signifie
i nutrefois o,

a) Isale, Lxiv, 8. — b) Ezéehiel. 1, 1. — o) V. Zohar, 1, 85, 140° et 490 ;
11, 82" — ) V. Zobar, 1, 282%, — ¢) Job, x1v, 11
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jour oii il y avait de la neige. » Jadis, lorsque ce fleuve, dont il a
été parlé ci-dessus, répandait ses eaux en bas, les Israélites exis-
taient grice aux sacrifices qu’ils offraient sur I'autel en expiation
de leurs péchés. Alors un étre céleste ayant la figure d'un lion des-
cendait, an moment des sacrifices, sor 'autel; on le voyait aceroupi
" sur l'autel, consommant la chair des sacrifices avee 'avidité d'un
homme affamé; tous les chiens' se cachaient et craignaient de
paraitre devant lui. Mais par suite des péehés, l'essence divine
quitta le temple, et Dien lui-méme, s'il est permis de s'exprimer
ainsi, tua le lon. L'Eeriture dit qu'il tua le lion* dans une
citerne, c'est-A-diro en présence des démons qui habitent dans les
mondes inférieurs, afin de montrer & ceux-ci que, le lion étant
tué, c'était & eux de s‘emparer dorénavant de tous les sacrifices
que les hommes pourraient offrir. Dieu nen voulant plus®, cest
aux chiens de s'en emparer®. Le nom du lion susnommé est
« Ouriel », parce qu'il a la figure d'un lion, et le nom du chien est
« Baladan », ee gui ceut dire « non homme », mais chien, car il a
Ia figure d'un chien. L'Eeriture ajoute également : « En un jour
ol il y avait de la neige », ¢'est-i-dire lorsqu'Israél eut péché et eut
¢té condamné par la justice céleste . Telle est également 1a signi-
fication des paroles de I'Ecriture® : « Elle ne craindra point pour
sa maison la neige », c'est-¢-dire, elle ne eraindra pas la justice
céleste, « parce que toute la maisonnée est habillée de pourpre »,
de facon & pouvoir braver le feu puissant. Tel est lo sens anago-
gique du verset préeité. L'Eeriture continue? : « Et il tua un
Egyptien qui avait I'aspeet clair. » Dans ce verset nous apprenons
que chaque fois qu'lsraél se rend coupable, Dien le prive de tous
les biens et de toutes les lumibres qui I'éclairaient autrefois, Si
VEcriture dit : « 1 tua un Egyptien », elle veut dire : 11 ota &
Isradl cette lumidre céleste qui est Moise, car Moise est appelé

1. Cest-dedire les démons. D'aprés e Zohar, 111, 32% ot INI, 21, les
pparitions du lion et du chien alternaient suivant I'état moral des Isralites,
—2. Lo temple, — 3. 8. a v wvs ¥b n3p-

a) Cf. Zohar, 111, 2117 — L) CI. Isafe, 1, 6. — o} Prov., xxxi1, 21. —
d) 1I* Rois, xxt1t, 21, et I Paralipom., x1, 3.
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« Egyptien », ainsi qu'il est éerit : « Un Egyptien nous a déli-
vrés », ete. Clest 1, en Ii‘_qypfe. qu'il est né, c'est la quiil a grandi,
et c'est Ia qu'il monta vers la lumiére céleste'. « Un homme d'as-
pect clair », parce qu'il est éerit® : « 1l voit le Seigneur claire-
ment, et non sous des énigmes. » L' Ecriture se sert en outre pour
designer Moise du mot « Isch » (gx), qui signifie v homme » aussi
bien que « mariy, ainsi qu'il est écrit®: « L'homme (Isch) de Dieu »,
parce que Moise était le mari de la divinité et la conduisit selon
sa volonté, faveur dont jamais homme n'a joui. L' Eeriture ditt
« L'Egyptien tenait en main une lance »; c'est le sceptre de
Dieu qui avait 6t confié & Moise, ainsi qu'il est éerit® : « Et le
sceptre de Dieu est entre mes mains. » Ce sceptre a Gté crdé an
moment du erépuscule du sixieme jour! de la création; il était orné
de l'inseription du nom sacré, gravé en lettres célestes. Mais au
moment ou Moise se rendit coupable par ce méme sceptre, ainsi
qu'il est dits : « Et il frappa deux fois la pierre avec son sceptre »,
le Saint, béni soit-il, lui dit : Moise! ce n'est pas pour agir
de la sorte que je fai confié mon sceptre®; je jure par ta vie qua
partir de ce moment tu ne I'auras plus. » Aussi I'Ecriture dit' :
« 11 descendit avee sa verge. »* Le mot « verge » (Schebet) fait
allusion & la rigueur de la justice; c'est pourquoi & partir de ce
moment le sceptre lui fut enlevé. « Et il ravit la lance de la main
de I Eigyptien », c'est-t-dire Moise a perdu le sceptre en raison du
péché commis & V'aide du sceptre. Puis il est dit : « Il le tua avec
sa lance », ¢'est-a-dire pour le péché commis avee cette lance, il
fut empéché darriver & la Terre-Sainte, et cette lumidre fut en-
levée 4 Israél. L'Ecriture dit ensuited : « Il était le plus honoré
des trente, mais il n'a pas atteint les trois, » « 1l était le plus

1 M. C. ot S, KD STRT O™ RS POROK [BR SINK jam THUhK 0.
— 2. Dans ., l'ordre des passages est interverti; EYOSTM B est expliqué
avant les mols ™8 TR DR 737 KT et BT TH AT DK SN aprés

1. Cette interversion est apparemment une simple fante d'im-
pression. 1 est évident que le Z. a suivi Fordre biblique.

a) Exode, 1, 19, — 4} Nombres, x11, 8. — ¢ Deutér., xxx111, 1. —d) Cf.
Zohar, I, 21%. — #) Exode, xvii, 9. — [} CL. Aboth. — g) Nombres, xx, 11.
— h) V. Zohar, I, 28*. — i) II* Rois, xxm, 21. — j) 1I* Rois, xx1u, 23,
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honoré des trente », ce sont les trente années supérieures pendant
lesquelles il était détaché d'enx et qu’il était en bas, et ¢'est d'eux
qu'il fut ravi; ensuite il se rapprocha d'eux. « Mais il n'a pas
atteint les trois », les trois viennent chez lui et lui donnent tout ce
que son cozur désire, mais lui ne va pas aux trois®. Bien qu'il ne
rentre pas dans le compte des frois « David I'a pourtant pris & son
servicen. Il ne le détacha pas de son ceenr et & jamais il ne se
séparera [7*] de lui. David tourne son coeur vers lui, non lui vers
David, de méme que la lune adresse des louanges et des hymnes
au Soleil, parce qu'il I'attire & lui et en forme le cenire d'attrac-
tion. Telle est la signification des paroles de I'Ecriture®: « Et
David le prit & son service. »

Rabbi Eléazar et Rabbi Abba se prosternérent devant leur inter-
locuteur, mais au méme instant celui-¢i devint invisible. En vain
regardérent-ils de tous edtés, ils ne le virent plus. Ils s‘assirent,
versiérent des larmes, et il leur fut impossible de s'entretenir. Au
bout d'un certain temps, Rabbi Abba rompit le silence en disant :
Ainsi se vérifie la tradition qui nous apprend que, chaque fois
que les justes voyagent ensemble et s'entretiennent de sujets
relatifs & la doctrine, ils sont [avorisés des visites des saints qui
séjournent dans l'autre monde; car il est manifeste que notre
interlocutenr n'est autre que Rab Hammenouna, le Vieillard, qui,
étant venu de l'autre monde pour nous révéler ces paroles, se
déroba & nos regards avant que nous eussions le temps de le
reconnaitre. Ils se levirent ef voulurent charger leurs fnes; mais
ils ne purent y parvenir, /ls l'essayérent de nouveau, mats avec un
€gal insuceds, ls prirent peur et abandonnérent leurs dnes, Au-
jourd’hui encore on appelle cet endroit : « L'endroit des dnes. »

Rabbi Eléazar commenca : 11 est éerit® : « Combien est grande
I'abondance de ta bonté que tu as cachée pour ceux qui te crai=
gnent! » Combien cette bonté céleste que le Saint, béni soit-il, a
réservée aux hommes dignes du ciel, qui craignent le péehé et qui
se consacrent & I'étude de la docirine, est immense lorsqu'on
arrive & l'autre monde! L'Eecriture ne dit pas : « Combien est

a) Ci. Zohar, I, 105%. — b} Ibid, — c) Ps., xxx1, 20.
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grande ta bonté », mais « combien est grande I'abondance de ta
bonté ». Et quelle est cetie abondance de la bonté? Clest celle
dont I Ecriture dit* : ls proclameront 'nbondance de ta bonté.
C'est elle qui constitue les délices des Saints qui, dans l'autre
monde, paraissent devant I'Eternel, appeié¢ I'« attestation de
I'abondance de bonté ». Clest de lui gue parle I'Eeriture® en
disant : « Et 'abondance de bonté est & la maison d'Isradl. » De
plus, les paroles de 1'Eeriture : « Combien (MA) est grande 1'abon-
dance de votre bonté » renfermant le mystére de la « Sagesse »,
dont dépendent fous les autres mystéres. Ce mystére est désigné
par « Md ». Ainsi qu'il a été dit, « M4 » forme le plus grand et le
plus puissant arbre céleste; car il y a encore un autre arbre plus
petit qu'il a placé au faite des cieux. Le mot « bonté » désigne la
lumidre créée au premier jour de la eréation®. Les paroles « que
tu as cachées pour ceux qui te craignent » désignent la lumiére
que Dieu a cachée dans ce monde, pour en faire jouir les Justes.
Les paroles : « Tu I'as rendue parfaite pour cewr gui espérent en
toi » désignent le paradis supérieur, ainsi qu’il est éeritd : « Sur
cette demeure ferme que tu t'es préparée toi-méme n; or, on
retrouve le mot « pailtha » fu {'es préparde, dans I'un et 'autre’
des versets preeitése. L'Eeriture dit enfin : « A la vue des enfants
des hommes. » Ces paroles désignent le paradis inférieur, ol tous
les Justes accident, leurs Ames revétues d'enveloppes éthérées
ayant la ressemblance avec les corps qu'ils possédaient en ce bas
monde. C'est pourquoi U Eeriture dit : « A la vue des enfants des
hommes », parce que dans le paradis inférienr les dmes des
Justes ressemblent aux hommes revétus de lears corps. Dans ee
paradis les Justes s'arrétent quelque temps, ils planent dans les
airs, de 14 ils 'élévent vers I'éeole céleste située dans le paradis
supérieur; de li ils s'envolent et se plongent dans des riviéres
parfumées, d'oli ils sortent et descendent en bas; parfois® ils

1. Une des treize rigles herménentiques, appelée ME M. — 2. C. et P.
ont pﬁ! au lien de rmz‘:u, apocope teés fréquente dans le Z.

w) lsale, exviy, 7. — &) lsale, xun, 7. — o) Cf. T,, tr. Haguiga, 12+, —
d) Exode, xv,17. — &) V. Zohar, 1, 46*
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apparaissent aux hommes, en faveur desquels ils opirent des
miracles, semblables aux anges célestes. Tel est le cas qui vient
de nous arriver maintenant. Nous venons de voir la lumidre de la
Lampe sacrée; mais, hélas! il ne nous a pas été donné de contem-
pler et d'apprendre plus de choses de la « Sagesse ».

Rabbi Abba a ainsi ouvert sa conférence : 1 est éerit* & « Et
Manué dit & sa femme : Nous mourrons certainement parce que
nous avons vu Dieu.» Bien gque Manué ignorit I'essence de
Iétre' qui lui était apparu, il pensait cependant avoir vu 'essence
divine appelée « Je n*. Or, dit-il, puisque I'Eeriture dit® : « Nul
homme ne me verra sans mourir », il est certain que nous mour-
rons, puisque nous avons vu l'essence divine. Or, nous ajouta
Rabbi Abba, nous avons été favorisés de la lumidre céleste qui
nous a accompagnés et que le Saint, béni soit-il, nous a envoyée
pour nous dévoiler les mystéres de la « Sagesse » . (Hocma.

Rabbi Eléazar et Rabbi Abba, poursuivant leur chemin, arri-
vérent prés d'une montagne & I'heure du coucher du soleil. Les
arbres plantés au pied de cette montagne [aisaient, & I"unisson,
monter vers le ciel leurs hymnes qu'on pouvait entendre, grice
au bruit que produisuit le choe des branehes, causé par la brise
du seir. A ce moment, les deux voyageurs ontendirent une voix
puissante pronongant les paroles suivantes : Enfants du Dieu
Saint, vous qui descendez parfois paru:i les mortels sur la terre,
vous qui étes les lampes célestes de 1'Eeols céleste, assemblez-
vous dans votre demeure habituelle pour jouir des paroles du
maltre relativement i Vexplication de Ia doctrine, Les voyageurs
furent saisis do frayeur, s'arrétirent et sassirent. Fn méme tem ps
la voix céleste retentit de nouvean en disant : Rochers puissants

1. Par monmian 'R0 1o Z. ne veut pas dire « (uell diakt la charge de 1'étre
qui lut étalt apparu o, mais equelle en était Pessenen n. VO Etz ha-Huyim,
ol Lxxum, et Pardés, ch. Xxviin — 2. €. 87 87 8553 aopvs wem mun
« ILa va Vimage de celui dont le nom mystérieux est renfermdé dans le mot
do.n — 3. A, et V. ont RpW =1 « Heureux notre sort, » — 4, Cest
ainsi que sont désignés les saints au Paradis, V. Z., 11, 100% ot Tigouns
2oy L1

a) Juges, xin, 22, — &) Exode, xxx111, 20.
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et haut placés®, sachez que le Maitre, pareil & une figure en
couleurs qui tranche sur Je fond d'une tapisserie, vient de monter
sur son trone. Montez donc au ciel et assemblez-vous. Au méme
instant les voyageurs entendirent une voix forte ¢t puissante pro-
duite par les branches des arbres qui fit entendre ces paroles de
I'Eeriture® : « La voix du Seigneur brise les cidres. » Rabbi
Eléazar et Rabbi Abba se prosternérent et furent saisis d'une
grande peur; ils se levérent précipitamment et s'en alldrent de
14, sans rien entendre de plus. Aprés avoir quitté cette mon-
tagne, ils continuérent leur chemin. Arrivés chez Rabbi Yossé,
fils de Rabbi Siméon, fils de Lagqounya, ils y trouvérent Rabbi
Siméon, fils de Jochai. Ils en éprouvirent une grande joie, et
[7®] Rabbi Siméon, a son four', en fut charmé. Rabbi Siméon
leur dit : Je sois sir que pendant votré voyage vous avez 6té
témoins de miracles, et que vous avez joui de la vue de mer-
veilles célestes. Car, dans le moment oi vous étiez en voyage,
j'ai dormi et j'ai vu en songe Banaias, fils de Jolada, en votre
compagnie; je l'ai vu vous envoyer, par lintermédiaire d'un
vieillard, deux couronnes pour vous eén parer. Il est certain que
le Saint, béni soit-il, se trouvait sur votre chemin. D'ailleurs,
quand méme je n'aurais pas ew ce songe, j'aurais pu deviner ce
qui vous est arrivé par I'altération de vos visages. Rabbi Yossé dit
4 Rabbi Siméon : Tes paroles sont justes, car un sage vaut mieux
qu'un prophdte®. Rabbi Eléazar vint alors poser sa téte sur les
genoux de son pére. Il lui raconta tout ce qui lui &tait arrivé.
Rabbi Siméon, saisi de crainte, se mit & pleurer et s'éeria :
Il est éerit? ;o Seigneur, j'ai entendu ta parole et j'ai été saisi de
erainte. » Ce verseta été prononeé par Habacue au moment ol
aprés avoir vu la mort, il fut ressuscité par Elisée. Pourquoi
avait-il nom Habacue? En raison des paroles d'Elisée qui dit a
la Sunamite® : « Dans un.an, en ce méme temps, tu embrasseras
un fils, » Or, embrasser s'exprime en hébrew par le mot « Habac v ;

1. C. Poaw 27 \m mn.

a) CL. Zohar, 11, 109*, — &) Ps., xx1x, 5. — o) Cf. Tal., tr. Baba Bathra, 12+,
— d) Habacue, 111, 2. — &) IV* Rois, 1v, 16
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de la le nom du prophéte Habacuc®. Le prophéte Habacue était
done l¢ fils de la Sunamite, et s'il porte le nom de « Habacuc »,
qui est une forme du pluriel, ¢'est parce qu'il a é46 embrassé deux
fois, d’abord par sa mére et ensuite par Elisée, ainsi qu'il est
éerit® 1w 11 mit sa bouche sur sa bouche. » Rabbi Siméon con-
tinua : Jai trouvé dans le livre du roi Salomon le passage
suivant : « Au moment de mourir, le fils de la Sunamite fut privé
des soixante-douze noms sacrés de Dieu qui sont gravés sur
chaque homme vivant et qui s'effacent & 1'heure de la mort. Ainsi
les soixante-douze noms sacrés de Dieu, qui étaient gravés sur
enfant dés le moment ofi son pére I'avait procréé, s'envolérent i
I'instant de sa mort. En embrassant I'enfant mort, Elisée grava
de nouveau sur son corps les soixante-douze noms sacrés de
Dieu®; c'est ce qui le fit ressusciter. Les lettres qui composent
cés noms sacrés sont an nombre de deux cent seize, et toutes ces
lettres furent gravées par le soufile d'Elisée. C'est pourquoi il lui
donna le nom de « Habaqouq », doni les lettres présentent la
valeur numérique de deux cent seize. C'est pourquoi le prophéte
Habacue s'écria® ; « Seigneur, j'ai entendu ta parole et j'ai été saisi
de ta crainte », c'est-a-dire jai entendu ce que je dois goiiter
dans ce monde et j'ai tremblé. Voulant prier pour lui-méme, il dit ;
« Seigneur, faites que I'cuvre dont j'ai été témoin s'accomplisse
par sa vie », c'est-a-dire pendant la vie terrestre de celui qui est lo
principe de la vie de toutes les générations passées futures et sans
lequel il n'y a point de vie. Aprés avoir récité ce passage du
livre du roi Salomon, Rabbi Siméon se mit a pleurer en disant :
Aprés ce que je viens d'entendre, moi aussi, je tremble devant
le Saint, béni soit-il. Il leva les mains au-dessus de sa téte et
s'éeria : Combien est grande la favear céleste, dont vous étiez
l'objet, de regarder face & face Rab Hammenouna, le Vieillard,
ce flambeau de la doctrine ésotérigue, alors que le ciel ne m'a pas
jugé digne de cette faveur. Rabbi Siméon, se prosternant face
contre terre, eut une vision. Il vit Rab Hammenouna, le Vieillard
qui, déplagant des montagnes, accourait vers le palais du Roi

a) CI, Zobar, LI, 45", — b) IV* Rois, 1v, 34. — ¢) Cf. Zohar, II, 51* et 52°.
— d] Habaecue, 111, 2.
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Messie pour I'éclairer de ses lumiéres. Rab Hammenouna, le Vieil-
lard dit & Rabbi Siméon : Maitre, en ce monde, tu seras le voisin
des maitres de la doetrine, assis devant le Saint, béni soit-il. A
partir de ce jour Rabbi Siméon appela Rabbi Eléazar, son fils, et
Rabbi Abba du nom de « Peniel », en raison des paroles de 1'Eeri-
ture® : « Jacob donna @ ce liew le nom de Peniel, en disant : J'ai
vu Dieu face & face. »

Il est derit® : « An commencement », Rabbi Hiyd a ainsi ouvert
une de ses conférences : L'Eeriture dit? : « Le commencement de
la « Sagesse » est la crainte du Seigneur; tous ceux qui agissent
conformément & la crainte du Seigneur et & la « Sagesse » sont
remplis de V'esprit salutaire; sa lonange subsiste dans tous les
siéeles. » Pourquoi 1'Ecriture dit-elle : « Le commencement de la
« Sagesse », c'est la crainte du Seigneur », alors gu’elle aurait di
dire : « Lafin de la « Sagesse », ¢'est la crainte du Seigneur »,
attendu qu'on n'arrive & la crainte de Dieu qua la fin de la
« Sagesse n? L'Eeriture parle ici de la « Sagesse supréme »
qu’'on atteint seulement aprés la erainte de Dieu, comme le dit le
verset ¢ : « Ouvrez-moi les portes de la « Justice », afin que jy
entre et que je rende grices au Seigneur. » Et I Eeriture ajoute :
« C'est 1a la porte du Seigneur »; car quiconque ne passe pas par
la porte n’arrivera jamais auprés du Roi céleste qui est caché et
mystérienx. Pour y arriver il faut passer par plusieurs palais,
¢lenés les uns au-dessus des autres, pourvus d'un grand nombre de
portes avec des serrures, de sorie gue, pour arriver i la « Sagesse
supréme », il faut passer par la crainte de Dieu, qui est la porte
qui y donne accés. Et voiei la signification de « Be» Reschith : T
¥ a deux (Beth = deuax) Reschith, deux commencements unis en-
semble, Ce sont deux points, l'un caché, I'autre visible et connu.
Il n'y a pas de séparation entre eux; ¢'est pourquoi on emploie le
gingulier « Reschith ». Et tout est un, la erainte de Diew et la Se-
gesse supréme, comme le verset dit®: « Et ils sauront que ton nom
Jéhova est seul. » Pourquoi 1'Ecriture appelle-t-elle la premiére
porte du nom de « la crainte du Seigneur » ? Parce qu'elle forme

a) Genbse, xxxu1, 31. — b) Ibid,, 1. 1. — ¢) Ps., ex1, 10, — o) Ps., exvi, 19
— ¢) Ps., Lxx, 19.
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I'arbre du bien et du mal : Quand 'homme le mérite, 'arbre est
bon, sinon il est mauvais. [82] C'est pourquoi la porte de la crainte
repose & cet endroit, et ¢'est la porte qui donne accés & tous les
biens de l'autre monde. Par lexpression « Esprit salutaire »,
I'Ecriture désigne ces deux portes qui n’en forment qu'une seule.
Rabbi Yossé dit : C'est I'arbre de la vie qui ne contient que le
Bien, sans aucun alliage de mal. Et e'est précisément & cause de
l'absence du mal que I'Ecriture se sert du mot «Tobn, gui veut
dire » bon » pour nous indiquer qu'il est exempt de tout mal.
L'Eeriture dit : « Tous ceux qui agissent conformément & la
crainte du Seigneur et & la Sagessen. Elle fait allusion & ceux
qui ajoutent foi aux paroles du Seigneur, qui a dit* : « Je ferai
une alliance dternelle, selon la miséricorde promise 4 David, »
Tous ceux qui soutiennent I'étude de la Tora — s&'il est permis
de s'exprimer ainsi — agissent, Ceux qui se consacrent i 'étude
n'agissent pas, puisqu'ils étudient. Cest de ceux seuls qui la
soutiennent qu'il est dit qu'ils agizsent. Et c'est pour cela que
I'Ecriture ajoute enfin : « Sa louange subsiste dans tous les
siécles »; e'egl-d-dire que le trdne de Dieu subsiste sur ses bases
dans toute l'éternité. Rabbi Siméon consacrait a I'éude de la
doctrine ésoférigue toute la nuit dans laquelle 'épouse céleste
s'unit & son époux céleste®'; car, comme il a été enseigné, tous
les membres du palais de I'épouse céleste doivent passer avec
celle-ci toute la nuit et la conduire le lendemain sous le dais
nuptial, auprés de son époux, et se réjouir avee elle. Ils doivent
consacrer la veille de l'union céleste a 1'étude du Pentateuque,
des Prophétes, des Hagiographes, aux explications des versets et
aux mystéres; car la science ésotérique constitue en quelgue sorte
les joyaux de I'épouse céleste. Elle et ses jeunes filles, qui se
tiennent autour d'elle, se réjonissent toute la nuit; et le lende-
main, elle se rend sous le dais nuptial, entourde de celles-ci,
justement appelées « les invitées de la noce ». Au moment ot

1. Clest la veille de la féte de Pentecdte, jour on la loi fut révélée anx
Israélites et l'alliance contractée entre Dien et son peuple.
a) Isaie, Lv, 3; cf, Zohar, 1, 219%, — b} V, Zohar, 111, 98+,
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I'épouse se rend sous le dais nuptial, le Saint, béni soitil, salue
les compagnes de I'épouse, les bénit et les pare de couronnes fres-
sées par l'épouse; heureux le sort des compagnes de I'épouse.
Rabbi Siméon' et ses collégues chantérent des hymnes et pronon-
cérent des paroles renfermant des idées nouvelles concernant la
doctrine ésoférique. Aussi, s'adressant @ ses collégues, Rabbi
Siméon s'écria : Mes enfants, heureux votre sort, car demain
I'épouse céleste ne se rendra sous le dais nuptial qu'accompagnée
de vous, parce que vous vous dtes réjouis avec elle la veille de
I'union. Tous, vous serez inscrits sur le livre céleste; et le Saint,
bhéni soit-il, vous comblera de soixante-dix bénédictions et vous
parera de couronnes du monde supérieur,

Rabbi Siméon ensuite commenca : Il est éerit® ;: « Les cieux
racontent la gloire de Dieu, ete. » Ce verset a déja é1é interprété
par nous d'une cerfaine fagon; mais il renferme encore un sens
anagogique. Au moment ol I'épouse céleste se prépare pour se
rendre le lendemain sous le dais nuptial, elle se pare de couronnes
célestes éblounissantes de lumidre® en compagnie des docteurs qui
se réjouissent avec elle toute la nuit, de méme qu'elle se réjouit
avec eux. Le lendemain, combien de légions, d'armées et de
troupes se réunissent prés d'elle! Elle et eux attendent ceux qui
l'ont préparée pendant la nuit. Dés qu'ils sont tous réunis et qu'elle
apercoit son mari : « Les ecieux racontent la gloire de Dieu. » Par
« les eieux », il faut entendre le flancé qui entre dans la chambre
nuptiale; le mot « mesaperim » (racontent) signifie : éclairent
comme un saphir brillant d’un bout du monde 4 l'autre; « la
gloire de Dieu »", cest la gloire de la flancée, qui s'appelle® « El »
(Dieu), ainsi qu'il est éerit® : « Diew juge le Juste et Dieu se met
en colére tous les jours. » Durant tous les jours de I'annde, gui
précédent Uunion céleste, I'épouse ne portait que le nom de

1. « Pendant 1a noit oh Punion céleste 8 en lien, Rabhi Siméon, ete, » —
£. AL a RIDWNDI TUNKY qui se rapports naturellement anx joyaux de
'épouse céleste. — 3. F, « Car Dieu est appelé la gloire de I'épouse céleste. »
Ce ne peat étre assurément qu'une faute d'impression.

@) Ps., xix, 2; of. Zohar, II, 136%. — b) V. Zohar, I, 61*; 111, 119* et 1478,
— ) Ps., vu, 12
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« El » (= Dieu), mais & partir du jour de l'union céleste, 1'épouse
porte celui de « Cabod » (= Gloire). Ces deur noms de lépouse
céleste sont superposés Uun sur Uautre, tel un joyau sur l'autre,
une lumiére sur I'autre, un pouvoir sur l'autre. A partir de cette
union céleste, c'est une ére de grice et de miséricorde qui com-
mence', sans rigueur et sans colére. Aprés avoir dit qu'au mo-
ment de la céleste union I'époux fait briller la gloire de I'épouse
divine, I'Eeriture ajoute : « Et le firmament publie les ouvrages
de ses mains. » Par le terme « les ouvrages de ses mains n*,
I Eecriture désigne les hommes fidéles i I'alliance que 1'époux
céleste a faite avee son épouse; car les fidéles 4 I'alliance sont
appelés « les ouvrages de ses mains », ainsi qu'il est éerith @ « Que
la lumiére du Seigneur notre Dieu se répande sur nous : conduis
d'en haut les ouvrages de nos mains, et que les ouvrages de
nos mains soient conduits par toi-méme. » Par Pexpression « et
que les ouvrages de nos mains soient conduits par toi-méme »,
I'Ecriture désigne I'wuvre de la circoncision, qui est une marque
gravée dans la chair de I'homme. Rab Hammenouna, le Vieillard,
a dit ce qui suit : 7/ est éerit® : « Que la légéreté de votre bouche
ne soit pas & votre chair une occasion de tomber dans le péché. »
L'Ecriture nous exhorte ici 3 ne jamais prononcer des paroles
susceptibles de nous inspirer de mauvaises pensées de nature i
souiller la chair sacrée, marquée du seean de I'alliance sacrée ;
car quiconque s'en rend coupable sera jeté dans I'enfer (Gehinom).
Toutes les dmes montant aux régions célestes sont obligées de
passer devant la porte de I'enfer*. L'ange préposé i I'enfer a nom
« Douma »; il est toujours entouré de plusieurs centaines de
mille’ d'anges exterminatears, « Douma » se tient constamment &
la porte de l'enfer (Gehinom) pour arréter les dmes qui passent.
Mais il lui est défendu d'approcher d'une ame ayant appartenu
& un homme qui, durant sa vie, a conservé intact le sceau de

1. C. 2w B Rww RNDNNG; sans cette phrase, le toxte présenterait
une lacune, et ce qui précéde serait sans liaison avec ce qui sult. — 2. A, ot
P. n'ont pas ces mots, — 3. Mot & mot : « De nombreuses fois dix mille. »

a) Ps., xix, & — &) Ibid., xo, 17. — o} Ecelés., v, 5.
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l'alliance sacrée. Aprés avoir commis le erime dadultére, le roi
David fut saisi de crainte. Alors Douma monta vers le Saint, béni
soit-il, et Jui dit : Maitre de I'univers, [8%] il est écrit dans le
Pentatenque® : « Si quelqu'un abuse de la femme d'un autre et
commet un adultére avee la femme de son prochain, que 'homme
adultére et la femme adultére meurent tous deux », et il est éerit®
en outre : « Vous ne vous approcherez point de la femme de votre
prochain, et vous ne vous souillerez point par cette union hon-
teuse ot illégitime, » Or David vient de commettre le crime
d'adultére; comment dois-je me comporter & son égard ? Le Saint,
béni soit-il, lui répondit : David n'est pas coupable; il n'a jamais
détruit le scean de l'alliance sacrée, attendu qu'il est manifeste
devant moi que Bethsabée lui était destinée dds la création du
monde. Douma reprit : Si ce fait était manifeste pour vous, il
ne I'était pas pourtant aux yeux de David; done il est coupable.
Dieu lui répondit : D'ailleurs I'acte de David était licite, attendu
qu'aucun de ceux qui allaient A la guerre ne partait de chez lui
sans remettre préalablement un acte de divorce & sa femme®.
Douma objecta : Il aurait di alors attendre trois mois avant de
Jaire venir Bethsabée ches lui, délai fizé par la loi pour tous
ceuz qui veulent épouser une veuve ou une femme divorede. Dieu
lui répondit : Quel est donc le motil de cette preseription d'at-
tendre trois mois? N'est-ce pas pour que, dans le cas ou la feume
s¢ troure enceinte, 1'on puisse savoir si I'enfant est du premier ou
du second mari? Or, je savais qu'Urie ne s'est jamais approché
de sa femme; et c'est pour cela que son nom s'éerit parfois
« Uriyd » (m=) et parfois « Uriyahou » (s}, mot ont l'on
retrouve toutes les lettres formant mon nom (M), afin d'indiquer
qu'il n'a jamais cohabité avee sa femme. Douma répliqua : Maitre
de I'Univers, si le fait que vous me communiquez est manifeste
pour vous, est-ce qu'il I'était aussi pour David? Done, il devait
attendre trois mois. Du reste, si David et su qu'Urie n'avait
jamais cohabité avee sa femme, il ne lui aurait pas dit? : « Va-t'en

a) Levit,, xx, 10. — &) Levit,, xx, 18. — ¢} Cl. Talmud, tr. Sabbat, 56¢,
et Kelouboth, 9%, — d) II* Rois. x1, 8.
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chez ftoi et lave tes pieds. »* Dieu répondit : « Certes, David
ignorait ce fait; mais pour ce qui est du délai de trois mois,
David en fit passer un plus long entre le départ d'Urie et le jour
ou il fit venir Bethsabée chez lui; il n'a pas seulement attendu
trois mois, mais quatre. I1 a été enseigné que le vingt-cing Nissan
David fit appeler tout Israél sous les armes. Et il se trouva le
sept Sivan, avec Joab, au moment de la guerre avee les Ammo-
nites. Il y resta les mois de Sivan, Tamouz, Ab, Eloul, et c'est le
24 Eloul seulement qu'il connut Bethsabée. Et c'est le jour de
Kippour que Dien lui pardonna. D'autres disent que cest le
7 Adar que David appela les Israélites sous les armes. Ils se
réunirent le 15 Iyar, et e'est le 15 Eloul qu'il connut Bethsabée.
Et c'est le jour de Kippour que Nathan lui annonga® : « Le Sei-
gneur aussi a fait disparaitre votre péehé; vous ne mourrez point, »
Que signifient les mots « vous ne mourrez point »? Vous ne
mourrez point par la main de Douma. Enfin Douma s'éeria ;
Maitre de I'Univers, j'ai encore un mot & dire au sujet de David.
N’a-t-il pas prononcé sa propre condamnation en répondant® au
prophéte Nathan : « Je jure au nom du Seigneur que celui qui a
commis cette mauvaise action est digne de mort. » Done, jai
maintenant un pouvoir sur lui. Dieu lui répondit : Non, tu n'as
aucun droit sur lui, car il s’est confessé 4 moi en disant : « J'aj
péché contre le Seigneur », bien qu'en réalité il ne fit pas cou-
pable. Son seul péché était d'avoir fait exposer Urie & la mort:
mais en expiation de ce péché, je 1'ai puni en le faisant passer,
dans 1'Ecriture, comme coupable, punition qu'il a acceptée avec
résignation. Aussitot que Dieu eut fini de parler, Douma retourna
désappointé & son poste. C'est pourquoi David a dite : « Sj Je
Seigneur ne m'e(it assisté, peu s'en serait fallu que mon Ame ne
tombidt & Douma. » Les mots « Si le Seigneur ne m'efit assisté »
signifient : Si Dieu ne se it institué mon défenseurd, Que signi-

1. On sait que « laver les pieds o signifie, en hébreu, les relations conju-
gales. V. Bamidbar Rabbah, sect. Beschalab.

@) II* Rois, xi, 13. — ) H* Rois, x11, 5. — ¢) Ps., xetv, 17. — ) Ci.
Zohar, 1, 94°,
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fient les mots « peu <'en serait fallu » ? David voulait dire qu'il s'en
serait fallu, pour que son dme tombdt entre les mains de Douma,
d'un instant aussi court que celui pendant lequel 'homme le plus
saint peut perdre son ime. C'est pourquoi I'homme doit se garder
de ne jamais prononcer sa propre condamnation, & l'exemple
de David, pour que Douma ne puisse la faire valoir, comme
preuve de la faute. Aussi I'Eeriture dit-elle : « Ne dites pas devant
I'ange : c'est ma faute n, c'est-a-dire ne dites rien dont I'ange
Douma puisse conclure & votre faute, L'Ecriture® ajoute :
« Pourquoi irriter Dieu conire tes paroles et faire détruire les
ouvrages de tes mains», e'est-i-dire pourquoi irriter Dien par
votre propre condamnation, qui permettrait & Douma de vous
considérer comme des hommes qui, ayant souillé leur corps, ont.
par ce fait, détruit le sceau de I'alliance sacrée empreint sur une
chair sainte. Les paroles® « les onvrages de tes mains » désignent
le sceau de 'alliance sacrée. C'est pourquoi I'Ecriture® dit : « Kt
le firmament publie les ouvrages de ses mains.» « Les ouvrages
de ses mains », ce sont les hommes qui forment la suite de
I'épouse céleste et dont les noms sont publiés par le firmament.
Qu'est-co que I'Ecriture entend par l'expression « firmament »?
('est cette voite ¢thérée ornée du soleil, de la lune, des étoiles et
de toutes les constellations. Ce! firmament constitue le livre de
Dieu', Dans ce livre, Dieu inscrit les noms de tous les saints® qui,
durant lenr vie, ont conservé intact le scean de l'alliance sacrée.
Cette inscription se fait a I'aide de la eréation de nouveaux astres;
I'arrivée de chaque Ame nouvelle au ciel fait paitre un astre nou-
veau®. L'Eeriture nous apprend done que le firmament publie les
noms des saints qui ont véen dans la chasteté, afin que nous invo-
quions l'intercession de ces saints auprés de Dien; car Dieu les
exauce toujours. L' Eeriture! continue : « Un jour annonce & un
autre jour la Parole », c'est le jour le plus sacré des jours célestes

1. Mot & mot : livre des memorandums. — 2. M., C. et LL. ontl RRD¥3
RN 60352 ank Xeby WS #pbe Knowsn.

a) Eeclés., v, b. — b) Ihid. — ¢) Ps., xix, & — ) Cl. Zohar, I, 34*. —
¢) C1. Zohar, 11, 70*. — ) Ps., L. c., 3.
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du roi, qui loue ses compagnons, et réplte les paroles que chacun
des doctes a dites & son compagnon. L'Ecriture® ajoute : « Et
une nuit apprend & l'autre nuit le Savoir », c'est-a-dire une nuit
communique & I'autre le mystére de u savoir » qui — 'il est permis
de s'exprimer ainsi — est né la nuit de I'union entre les époux
célestes, et qui éclaire toutes les intelligences. « Il n'y a point
de discours, point de paroles qui y soient entendus », dit I'Eeri-
ture®; c’est-a-dire, il n'y a point de discours ni de paroles touchant
les choses profanes, qui parviennent jusqu'au Roi saint; car il ne
veut pas les entendro. Puis { Ecriture ajoute : « Lour mesure s'est
répandue sur toute la terre n, c'est-a-dire les muvres (93] faites
avec une mesure, c'est-a-dire les habitations célestes et les habi-
tations terrestres; et cest & l'aide de ces parcles que furent créés
les cieux et la terre. Et pour que I'on n'imagine pas que ces paroles
ne sont qu'en un seul point, I'Eeriture ajoutec : « Et leurs paroles
se font entendre d'un bout de I'univers & I'autre. » Mais puisque
les cieux furent créés a l'aide de ces paroles, qui est-ce done qui
réside dans les cieux? L'Ecriture répond : « Il fit des cieux une
tente pour le Soleil », c’est-a-dire le Soleil sacré a établi sa rési-
dence dans les cieux qui lui servent de dais. Dés quil est dans
les cieux et s'en pare « il est comme un époux qui sort de dessous
son dais ». 11 se réjouit et il parcourt les cieux. De la il s'en va et
monte dans une autre tour qui se trouve dans un autre endroit.
Telle est la signification des paroles de I' Ecritured : « 1) sort de
Vextrémité du ciel, et son orbite est & I'antre extrémité », ¢'est-d-
dire il part du monde supérieur et arrive en ce bas monde. Le
mot « Outhqouphatho » exprime l'idée de rondeur, c'est-a-dire la
terre. C'est pour la méme raison qu'on appelle la durée d'une
année « thqouphath ha-3and », parce que, dans cet espace de temps,
la terre a vu tous les rayons de la circonférence solaire, qu'elle
entoure de tous cotés'. « Etil n'y a personne qui se cache i sa

1. Le mouvement de la terre autour du soleil était done enseigné par la
Tradition. V. Zohar, I1I, 10*,

a) Ps,, Le, 3. — b) Ibid, 4. — ¢) Ibid., 5. — d) Ind., 7.
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chaleur », dit I'Eeriture*. De méme que le soleil, qu'il soit visible
sur la terre ou non, ne cesse de chauffer celle-ci par ses rayons',
de méme il n'y a rien qui puisse se cacher de lui. Par le mot «sa
chaleur », on désigne la doctrine ésotérique; ¢'est pourquoi I'Eeri-
ture ajoute® : « La loi du Seigneur est parfaite. » A partir de ce
cerset, 1'Eeriture répéte six fois consdeutives le nom (tétragramme)
de « Jéhova n; il y a en outre six versets depuis le commencement
du chapitre jusqu'au verset préeité. C'est pour nous indiquer le
mystére renfermé dans le mof « Bereschith » qui a six lettres,
« Bara sith », c'est-a-dire il créa les six. Car c'est par les six
letires du mot « Bereschith » que Dieu créa les cieux et la terre.
Cest également pour cette raison qu'apris le mot Bereschith toute
Uceuore de la création est exprimée en six mots : « Créa Dieu, les
cieux et la terre, »

Pendant que Rabbi Siméon faisait cette conférence, Rabbi
Kléazar, son fils, et Rabbi Abba venaient d'entrer. Rabbi Siméon
leur dit : En vérité, 1a face de la « Schekhina » arrive; c'est
pourquoi je vous ai appelés® « Peniél », parce que vous avez
va la « Schekhina » face i face. Et maintenant que je vous ai
dévoilé le mystére renfermé dans les versets concernant Banalas,
fils de Joiada, qui désigne manifestement 'Ancien sacréd; et
aprés vous avoir dévoilé le vrai sens du verset qui vient aprés
et d'autres versets mystérieux, je vais vous donner également
l'explication d'un autre passage biblique. Il commenga : I1 est
deritd @ « Et il tua I'Egyptien haut de cing coudédes, » Ce verset
renferme le méme mystére que nous avons indiqué précé-
demment au sujet de Banalas, fils de Joiada. Par le mot
« Egyptien », I"Eeriture désigne celui dont nous avons parlé,
e'est-a-dire Moise. En disant qu'il était haut de cing coudées,
I'Eeriture fait allugion an verset® : « Moise était devenu ftris
grand dans toute I'Egypte, tant aux yeux des serviteurs de Pha-
raon que de tout son peuple. » Le mot « haut » désigne moins la

1. Mot & mot : « Ne cesse d'avoir la terre exposée aux rayoms de sa
circonférence. »

a) Ps,, Le., 7. — b) Ibid., 8. — ¢) V. Zohar, 1, 7% — d) I Paralipom.,
x1, 23. = ¢) Exode, x1,3.
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hauteur du corps que I'élévation de I'ame; c'est ainsi qu'il faut
entendre la tradition qui dit* qu’Adam mesurait en hauteur un
nombre de coudées équivalent & celui qui sépare les deux extré-
mités de la terre. La tradition veut dire qu'Adam dominait toute
la terre. De méme, en disant que Moise mesurait cing coudées,
I'Eeriture entend que Moise pratiquait les cing vertus ' qui ménent
d la perfection. L'Eeriture ajoute : « Et I'Egyptien portait une
lance comme la navette du tisserand. » L' Eeriture Jatt allusion
au sceptre de Moise, sur lequel étaient gravées les lettres fore
mant le nom sacré; ces mbmes lettres, au nombre de (uarante-
deux, étaient gravées sur la navette de Beseléel, ainsi qu'il est
éerith : « 11 les remplit tous deux de sagesse, pour® faire toutes
sortes d'ouvrages qui peuvent se faire en bois, en étoffes de diffé-
rentes couleurs et en broderie. » Les lettres formant le nom sacré
se lisaient sur toutes les faces du sceptre de Molse; chacune des
quarante-deux lettres? répandait une lumiére d'une couleur dif-
férente. Le reste du verset a déja été expliqué précédemment.
Heureux le sort de Moise, Venez, chers amis, venez et laissez-
nous émettre des idées nouvelles relatives & la doctrine dsolé-
rigue, idées qui formeront les joyaux de I'épouse céleste; car,
quiconque suivra l'épouse céleste durant cette nuit de l'union,
sera préservé de tout mal au ciel et sur la terre 4 jamais; il
jouira de la paix céleste jusqua la consommation des temps,
ainsi qu'il est éerit* : « L'ange du Seigneur environnera ceux
qui le craignent, et il les délivrera. Goiitez, et voyez combien
le Seigneur est doux ; heureux I'homme qui espére en lui! »
Rabbi Siméon ouvrit une de ses conférences par lexorde sui-
cant : Il est éerit! : « Au commencement créa Dieu. » Ce verset
demande méditation, Quiconque dit qu'il y a un autre Dieu

1. Le a Etz ha-Hayim », oh. vxur, interpréte les mots N3 wnm TR
K25y B a0 Knbr KBV « les cing vertus qui ménent A la perfection » :
Famour de Dieu, la chastetd, la charité, 'humilité ot Ia perséverance dans

Pétude de la doctrine ¢ésotérique, V. Reschith Hoema, oh, xxxu, et Sepher
ha-Kavanoth, ch. xvin,

a) V. tr. Kalld, 1v et ailleurs. — 4) Exode, xxxv, 45, — ¢) Ibid., xxxv1u,
23, — d) CL. Zohar, 11, 260%. — ¢) Ps., xxx1v, 8. — 1) Gen., 1, 1.

(51)



ZOHAR, 1. — 9+, 8"

s'exclut de tous les mondes, ainsi qu'il est éerit® : « Vous leur
parlerez de la sorte : Les dieux qui n'ont point fait les cieux et la
terre seront exterminés de la terre et périront sous les cieux;
cela. » Car il n'y a point d'autres dieux hors du Saint, béni soit-il,
qui est le Dieu unique. [9"] Ce verset est rédigé dans I'Ecritare,
en langue chaldaique, sauf le dernier mot « cela » (Eléh), qui est
éorit en langue hébraique. Pourquoei? On pourrait répondre que
le verset a été rédigé en langue chaldaique afin qu'il ne soit pas
compris des anges qui ne comprennent pas cette langue®. Mais
pourquoi ne pas I'avoir rédigé en langue hébraique, pour que les
anges le comprennent et témoignent de Uunité de Dien? La vraie
raison pour laquelle ce verset a été rédigé en langue chaldaique,
est celle-ci : « Afin que les anges ne portassent pas envie aux
hommes et ne leur fissent pas de mal.» Car, par I'expression « les
dieux qui n'ont point fait les cieux et la terre », 1'Ecriture désigne
certains anges qui, récoltés contre le ciel, se font passer pour des
dieux. L'Ecriture se sert du mot « arga » pour désigner la terre,
alors que la terre, en langue chaldaigue, est appelée « avea ». Pour-
quoi? Cest pour faire allusion & « Arga », qui est une des sept
terres existantes en bas®; A habitent les petits-fils de Cain. Aprés
avoir été chassé de la terre, Cain descendit & « Arga », ol il en-
gendra des enfants. Cain se trouva soudainement sur « Arga», sans
savoir par qui il y acait été transporté. La terre « Arqa » est formée
de deux parties, dont I'une est constamment inondée de lumiére,
et 'autre toujours plongée dans les ténébres. Il y a li deux chefs,
dont I'un régne sur la partie éclairée, et l'autre sur la partie
privée de lumitre, Ces deux chefs étaient constamment en guerre
I'un contre l'autre. A I'époque ot Cain descendit & « Arqa », il
opéra l'union de ces deux chefs, en complétant I'un par I'autre.
C'est sous cette forme unie qu'ils s'aporgurent que c'est & Cain
qu'ils devaient leur existence', ef gue, partant, ils étaient ses en-

1. Comme le Z. commence par dire PR 1am pans AY et qu'il finit par
' pn Je*RT hn ®boY, il est évident que les enfants engendrés par Cain

a) Jérémie, x, 11. — b} Cl. Zohar, I, 74%, 75" et 89*; voir dgalement T. tr.
SBabbat, 12%, et tr. Sotah, 33%. — ¢) V. Zohar, I, 19*, 34", 25% 37+, 68" el 126,
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fants. C'est pourquoli, bien qu'unis, ils ont deux tdtes, comme s'ils
avaient deux corps'. Au lien d'étre réparties entre les deux diffé-
rentes parties de ' « Arqa »%, la lumiére et les téndbres se suc-
cédent' alternativement sur 1"« Arqa »; seulement, quand il fait
jour, c'est la téte du chef de la partie de I « Arqa », précédemment
toujours éclairée. qui domine; et quand il fait nuit, c'est la téte de
l'autre chel qui domine®. Ce changement dans la répartition de
la lumitre et des ténébres sur I' « Arqa » est survenu 2 la suite de
I'union des dewe chefs en un seul. Mais ces deux tdtes étant réunies
sur un seul corps, il s'ensuit que la lumiére n'est pas pure de tout
alliage ténébreux, et les ténébres ne sont pas entidrement dépour-
vues de lumidre. Ainsi furent unis ces deux chefs, dont 'un s'ap-
pelle « Aphrira » et 'autre « Qastimon ». Avant leur union, ils
étaient semblables aux anges, pourvus de six ailes*; I'un avait
la forme d'un beeuf, P'autre celle d'un aigle. Quand ils furent
réunis ensemble, ils prirent la forme d'un homme, et c'est sous
cette forme qu'ils engendrérent d’autres étres semblables 4 eux.
Lorsqu'ils se trouvent dans les ténébres, ils se métamorphosent
en un serpent i deux fétes; ils rampent comme un serpent;
ils se plongent dans le grand océan et descendent & I’Abime,
séjour des démons. Lorsqu'ils atteignent le repaire d’« Aza»n
et d' « Azaél »b, ils irritent ceux-ci et les narguent au point
de leur faire prendre la fuife. « Aza » et « Azadl » se sauvent
vers les montagnes obscures, craignant que I'heure ne soit déja
venue de rendre compte de leur conduite au Saint, béni soit-il.

sur Arqa n'étaient autres que les denx chefs Aphrira et Qastimon, lesquels,
n'étant devenus consclents d'eux-mémes que grice & leur union opérée par
Cain, sont considérés comme les enfante de celui-ci. V. Sapher Yetzira,
el. w1, 1% et xxvu, — 1. Le commentatenr Derekh Emeth a confondu le
mot A (= corps) uvee RMA (= serpent). — 2, Comme cela se passait avant
V'union des chels. — 3. Aprés 'union des deux chefs. — 4. S. et LL. ont
am 7 52, pour indiquer que c'était chacun d'eux qui en était pourvu.
Draprés les commentateurs rabbiniques, entre autres le Minhath Yehouda,
fol. 142% les anges pervertis dont parle 1a Genése (vi, 2) étaient des descen-
dants d’Aphrira et de Qastimon. Voir également & ce sujot Sepher ha-
Kavanoth, ch. x1x.

a) V. Sepher ha-Pardés, ch. Lvir. — &) V. Zohar, 1, 58°,
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Les deux chefs traversent ensuife le grand océan & la nage, s'élévent
dans les airs et vont visiter, pendant la nuit, « Naami »3, la mére
des démons, celle qui a séduit les premiers anges. Celle-ci par-
court d'un bond six mille parasanges', en prenant successivement
diverses formes humaines, pour séduire et corrompre les hommes.
Les deux chefs s'élévent enfin dans les airs, parcourent toute la
terre et retournent & « Arqa », oli ils vont exciter les petits-fils de
Cain, en leur suggérant des pensées de luxure, & engendrer dans
le péché. Vue de 1'« Arqa v, la disposition des constellations est
différente de celle que nous apercevons de notre terre. La saison
des semailles et des récoltes y sont également différentes des
ndtres ; elles ne sy renouvellent qu'au bout d'un nombre considé-
rable d'années et de sidcles. En disant® : « Les dieux qui n'ont
point fait les cieux et Ia terre seront exterminés de la terre et péri-
ront sous les cieux; cela », I'Eeriture veut dire que les deux chefs
de U'nw Argar qui se font passer pour des dieur, mais qui, en
vérité, n'ont point fait ni les cieux ni 1'« Arga », seront exterminés
de la terre, c’est-a-dire de notre terre appelée « Thebel », et qui
est supérieure auxr siz autres. Par les mots « seront exterminés »,
I'Ecriture entend que ces deux chefs n'auront aucun pouvoir sur
les habitants de notre terre, qu'ils ne pourront plus parcourir les
régions placées sous nos cieux, c'est-a-dire les régions d'oi la dis-
position des constellations paralt exactement telle que nous la
voyons de notre terre, qu'ils seront enfin impuissants 4 souiller les
corps des hommes, en provoquant, pendant la nuit, chez coux-ci,
des pertes séminales. £t I'Ecriture ajoute : « Cela », c'est-d-dire
le bannissement de ces deux chefs s'opérera par « Cela » (Eléh), au
nom de qui les cieux et la terre furent créés, ainsi que nous l'avons
déja dit® précédemment. C'est pourquoi ce verset biblique a été
rédigé en langue chaldaique, afin que les anges supérieurs ne se
méprissent sur le mot « dieux » et ne erussent que ce mot los dési-
gndt; car ils n'auraient pas manqué, dans ce eas, de requérir

1. La « Parsah » talmudique équivant & environ six mille métres. Chaque
fois que le Z. parle de six mills parasanges, il entend le tour du monde.

a) V. Zohar, 1, 15 et 553, — b) Jérémie, x, 11. — ¢} Zohar, 1,3,
(54)



ZOHAR, L. — 2% 10°

contre les humains. C'est pourquoi également le mot « Cela »
(Kléh) est éerit en langue hébraique, parce qu'il désigne le nom
sacré, qui ne peut pas se traduire en langue chaldalque, s"¢écricant
identiquement dans foutes les langues.

Rabbi Kléazar dit 2 son pére : Que signifient les paroles de
I'Eeriture® : « Qui ne te craindra, 6 Roi des gentils ? pourtant tout
tappartient. » Quel éloge est-ce d'étre le roi des gentils # Rabbi
Siméon lui répondit : Sache, Eléazar mon fils, sache que ce verset
a 6té interprété de diverses fagons®; mais il est certain qu'aucune
des interprétations données ne correspond au sens oéritable de
[ Eeriture; et ce qui le prouve, c'est la suite du verset : « Car,
parmi tous les sages des gentils et parmi tous leurs royaumes, nul
n'est semblable a toi. n Ce verset a pour but de fermer la bouche
aux coupables qui s'imaginent que le Saint, béni soit-il, ne connait
rien de leurs pensées et de leurs méditations'®, Aussi le moment
me semble-t-il opportun de te faire connaitre leur démence. Un
philosophe des gentils vint un jour me trouver et me dit: Vous
dites que votre Dieu réside au plus haut des cieux et quaucune
légion d'anges ne peut I'approcher, ni connaitre son essence. Or,
le verset ; « Car, parmi tous les sages des gentils et parmi tous
leurs royaumes, nul n'est semblable & toi », n'exprime pas une
glorification digne d'un tel Dieu; car, quelle gloire est-ce pour un
Dieu de ne pas trouver parmi les hommes, [102] &tres périssables,
quelqu'un qui lui soit semblable? En outre, vous enseignez que
de ce que 1'Ecritured dit : « [l ne s'éleva plus dans Israél de pro-
phite semblable & Moise », on peut conelure que c'est seulement
parmi Israél que Molse n’avait pas son semblable, mais qu'il l'avait
bien parmi les autres peuples du monde. Or, faisant valoir une
pareille fagon de déduction, je pourrais conclure du ocerset de
Jérémie préeité que ce n'est que parmi les sages des gentils que
Dieu n'a pas son semblable, mais qu’il I'a bien parmi les sages

1. Le Z. patle des peuples palens qui, gouvernés par des anges particu-
liers, ainsi que cola est dit plus loin, s'imaginent que Dien ne s'occupe pas
de leurs actes ni de leurs pensées.

a) Jérémie, x, 7. — b) V. Zohar, 1I, 9% — <) Cf. Zohar, I, 35%. —
d) Deutér., xxxiv, 10,
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d'Israél; il s'ensuivrait que parmi ces derniers il y a des sages
semblables & Dieu; done celui-ci ne serait plus le maitre! Examine
ce verset et tu verras que jargumente judicieusement. Je répondis
a ce philosophe : En effet, ta as raison de dire que parmi les
sages d'[sraél il y en a qui sont semblables & Diew. Qui ressuscite
les morts? n'est-ce pas le Saint, béni soit-il? Et pourtant Elies et
Elisée® ont ressuscité des morts. Qui fait plenvoir? n'est-ce pas
le Saint, béni soit-il? Et pourtant, grice & la pritre, Elie® put
empécher la pluie et la faire tomber ensuite. Qui a créé les cieux
et la terre ? n'est-ce pas le Saint, béni soit-il? Et pourtant ce fut
Abraham qui les fit subsister, grice & son mérite. Qui rogle le
cours du soleil? n'est-ce pas le Saint, béni soitil ? Ei pourtant
Josué fit taire le soleil et lui ordonna de s'arréter, ainsi qu'il est
éerit® : « Et le soleil se tut et la lune s'arréta. » Le Saint, béni
soit-il, déerdte des chitiments, et Moise aussi en déeréta un certain
nombre, et ces décrets se réalisérent. Kn outre, le Saint, béni soit-il,
décréte des chitiments, et les Justes d'Israél en détournent Veffet,
ainsi qu'il est éorit! : « La domination appartient & Uhomme ;
le Juste domine la crainte du Seigneur. » Il y a plas; Dieu lui-
wéme commande aux Justess d'Israél de marcher dans sa voie et
de s'assimiler & lui en tout. Aprés cet entretien, ce philosophe,
me quittant, alla se convertir dans le village de Sebalim, ot on le
dénomma Yossé Qatinad (I'Humble). Dans ce village, ce philo-
sophe sappliqua & 'étude de la doctrine et devint un des sages et
des méritants de Ja contrée. Maintenant revenons 4 examiner le
verset préeité, qui offre d'autant plus de difficultés que I'Keriture
méme dit ailleurs® : « Tous les gentils du monde sont devant lui
comme s'ils n'étaient point, ef il les considere comme un vide ot
comme wn néant, » Quelle gloire est-ce done pour Dieu de ne pas
trouver son semblable parmi les sages des gentils? Et, en outre, que
signifient les paroles : « Qui ne te craindra, 6 Roi des gentils? »
Dieu est-il done le roi des gentils, et non pas le roi d'Isradl? Mais

@) I1* Rols, xv11, 17-22. — 4) IV* Rois, 1v, 32-85, — ) HI* Roig, xvu, 1,
et xviu, 45. — d) Gen., xvin, 17-32. — ¢} Josué, x, 18. — /) I+ Rois,
xxtit, 3. — g) Lévit, xix, 2, et Deutér, , xxx, 20. — A) Isale, xv, 17.
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la vérité est que partout, le Saint, béni soit-il, veut étre glorifié par
Tsradl, et n'attache son nom qu'a Isragl seul, ainsi qu'il est éorit*:
« Le Dieu d'Israél, le Dieu des Hébreux », et ailleurs® : « Voici
ce que dit le Seigneur, le Roi d'Israél. » Ainsi Dieu est appelé
Roi d'lsraél. Mais les autres peuples du monde disent ;: Nous
avons d'autres patrons au ciel, attendu que le Roi des Israélites
ne régne que sur ceux-¢i seuls, et non sur nous. C'est pourquoi
I'Eeriture dit : « Qui ne te craindra, Roi des gentils », c'est-i-dire
quel est ce roi des gentils qui ne te eraindra pas'? L' Eeriture fait
allusion aux grands chefs célestes qui régissent les gentils. Car,
il y a au ciel quatre anges régnant, qui gouvernent tous les autres
peuples; mais, malgré cela, il ne leur est pas permis d'accomplir
le moindre acte, sans que celui-ci ne leur ait été commandé,
ainsi qu'il est éerit® : « Tous les habitants de la (erre sont
decant lut comme un néant; et & l'aide des armées célestes, il
accomplit tout ce qui lui plait parmi les habitants de la terre.» Par
Pezpression « les sages des gentils n, I'Eeriture désigne les chefs
célestes des gentils, dont émane toute la sagesse des gentils; et
par lexpression « parmi tous leurs royaumes », ' Eeriture désigne
également ces régnes des chefs des gentils, ainsi que nous venons
de le dire. Tel est le sens du verset précité. J'ai trouvé dans les
livres anciens le passage suivant : « Bien que les chels eélestes
aient sous leurs ordres des légions et des armées d'anges chargés
chacun d'une mission particulidre sur la terre, il n'y en a aucun
qui soit semblable & vous, & Seigneur; car vous étes manifeste en
haut et manifeste dans votre ceuvre. » Telle est la signification des
paroles « nul n'est semblable & toi », e'est-a-dire, nul n'est sem-
blable au Mystérieux sacré, qui fasse en sorte d'étre en méme
temps aux cieux et sur la terre. Nul n'est semblable A toi, 6 Sei-
gneur, dans toute cette ceuvre sublime établissant le Roi saint aux
cieux et sur la terre. Car, des chefs des gentils, il est dit? : « Ils

1. S, A. et V., donnent, entre parenthises, la variante suivante : X355

AKY 5 D s s 1m0t pP (pour TR RIS b
RAM K5H (sicl) 0.

a) Exode, v, 3. = #) Isale, xL1v, 6. — ¢) Daniel, 1v, 3. — /) Isale, x11v, 9.
(67)
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sont le néant, et leurs ouvrages les plus estimés ne serviront de
rien. » Du Saint, béni soit-il, 1'Eeriture dit : « Au commencement,
Dieu créa les cieux et la terre »; tandis que, de leur régne, 1'Ecri-
ture dit : « Et la terre était informe et chaotique. » Rabbi Siméon
dit & ses collégues : A l'occasion de 'union céleste, que chacun de
vous pare I'épouse céleste d'un joyau. S'adressant ensuite & Rabbi
Eléazar, son fils, il lui dit : Eléazar, offre une parure i 'épouse
céleste en récompense de quoi tu seras jugé digne, demain, de
contempler I'épouse céleste lorsque, accompagnée des hymnes et
des louanges de sa suite céleste, elle se rendra sous le dais
nuptial. Rabbi Eléazar commenga de cette fagon : Il est éerit :
« Qui est celle-ci gui s'éléve du désert? » Les mots « quin et
it celle-ci » désignent les deux saintes kypostases®, qui sont unies
par un trait d’'union unique, par un lien unique; et ce trait
d'union, ce lien, c'est 'hyposiase appelée « Holocauste n (Oli); car
le mot « Oldn, qui signifie au sens littéral ns'éléves, désigne en
réalité I'a Ol4 » (Holocauste) proprement dit, qui est le Saint des
saints. Ainsi « Qui » [Mi) s'unit & « Celle-ci » |Zoth), pour que
« Holocauste » (Ol4), qui est le Saint des saints, vienne du désert;
car c'est du désert que, selon la tradition, cette épouse céleste
doit venir en se rendant sous le dais nuptial. Les paroles de
I'Ecriture «Ola min ha-midbar », qui signifient, d'aprés le sens
littéral, v s'éléve du désert », ont encore un autre sens anagogique,
« Ol » (Holocauste) est fait de « Midbar » Verbe!; car le mot
« Midbar » signifie aussi le Verbe, ainsi qu'il est écrit® : « Ton
Verbe (midbarekh) est agréable. » L'Eeriture nous apprend que le
Verbe [10%] sorti de la bouche de Dieun est devenu Holocauste
(Ol4). Nous avons appris par la tradition ce qui suit : Que signi-
fient les paroles de I'Ecriture® : « Qui nous sauvera de la main
de ce Dien puissant? Clest ce Dieu qui a frappé I'Egypte de
tant de plaies dans le désert (ba-midbar), » Pourquoi dans le
désert? Est-ce dans le désert que le Saint, béni soit-il, frappa les
Egyptiens de plaies? C'était pourtant dans leur propre pays
que les Egyptiens furent frappés de plaies. Le mot « ba-midbar »

a) Canot., m, 6. — 5) CL Zohar, I, 176*. — ¢) Cant., 1v, 3. — d) I' Rois,

v, B.
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ne signifie pas « dans le désert », mais bien « par le Verbe », ainsi
qu'il est éerit® : « Ton Verbe (midbarekh) est agréable », et ail-
leurs® : « Parce que cous ne comprenes ni les acertissements venant
de POrient et de I'Occident, ni ceux venant du Verbe (mi-midbar)
sur les montagnes. » De méme les paroles « Old min ha-midbar »
signiflent : « Ol4 » est fait de « Midbar », ¢'esi-a-dire le Verbe
(Midbar) s'est fait Holocauste (Ola). Car, venant de la bouche de
Dieu, le Verbe s'introduit entre les ailes de la mére, et, sortant de
14, il descend sur la téte du saint peuple. La descente de la mére
par le Verbe s’opére grice aux lonanges adressées au clel. Quand
I'homme se léve le matin, il doit bénir son maitre; aussitét qu'il
ouvre les yeux, il doit le bénir. Les pieux de I'antiquité procé-
daient de la manidre suivante : ils plagaient 4 coté d’eux un vase
d'eau, et, au moment du réveil, ils se lavaient les mains, se met-
taient & étudier la doctrine en disant la pridre qui accompagne
I'étude. Lorsque le coq chante, ¢'est-a-dire & minuit®, le Saint, béni
soit-il, se trouve au paradis en compagnie des Justes, et il convient
de le bénir en ce moment. Mais il est défendu de le bénir tant que
les mains sont souillées et impures. Ceci ne s'appligue pas seule-
ment a I'heure de minuit, mais A toutes les heuares; car, au moment
ol 'homme dort, son &me le quitte, et lorsqu'il est privé de son
dme, un esprit impur apparait et s'attache & ses mains qu'il
souilled. C'est pourquoi il est défendu de bénir Dieu, tant qu'elles
ne sont pas lavées. Ce précepte trouve une application, méme
pendant le jour, ol I'homme ne dort pas et ou, par conséquent,
I'dme ne quitte pas le corps pour que Pesprit impur puisse s’atta-
cher & celui-¢i : c'est lorsque 'homme se trouve dans un lieu
malpropre. Car, en sortant d'un tel endroit, il est défendu de
bénir Dieu ou de réciter un seul mot de I'Ecriture sans s'dtre lavé
les mains, alors méme que celles-ci n'ont touché & rien d'impur.
Malheur aux hommes qui dédaignent ces choses, parce qu'ils ne
connaissent point I'élévation de leur Maitre, ni ne savent sur
quoi repose ce monde! Car il y a un mauvais esprit dans chaque

a) Cant., I c. — &) Ps,, LxXV, 7. — ¢) V. Zohar, I, 60*, 169" et 384", —
d) Cf. Talwud, tr. Pessahim, fol. 111%, et tr. Houllin, fol. 105%,
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endroit malpropre; cef esprit se complait dans la malpropreté et
s'attache aux doigts de I'homme qui y passe.

Rabbi Siméon dit : Quiconque se divertit durant les jours de
fite® sans donner la part & Dien est un avare; Satan le hait,
requiert contre lui et 'enléve du monde. O combien sont terribles
les chitiments® qui atténdent un tel homme ! On donne la part &
Dien en divertissant le pauvre selon ses moyens. Car, durant les
jours de féte, le Saint, béni soit-il, vient visiter ses vases brisés?,
et lorsquil voit que ceux-ei sont privés du néeessaire, il les plaint
et remonte au ciel, décidé 4 anéantir le monde. Les dmes des
Justes" arrivent alors devant Dieu et lui disent : Maitre de 1'Uni-
vers, tu es appelé dans I'Eeriture « Compatissant et Clément »;
aje pitié de tes enfants! Dieu leur répond : Est-ce que la miséri-
corde n'est pas la seule base sur laquelle j'ai établi le monde, ainsi
qu'il est écrit® : « Le monde est édifié sur la miséricorde? » Les
Anges célestes disent ensuite 4 Dieu : Maitre de 1'Univers, voici
un tel qui mange, qui se rassasie et qui a les moyens de faire du
bien aux pauvres, mais qui ne le fait pas. Aussitot I'accusateur se
présente, et, aprés avoir demandé la permission d'agir, se met A
la poursuite du coupable. Quel homme au monde a dépassé le
patriarche Abraham en bienveillance envers toutes les créatures?
Et pourtant voici ce que la tradition nous apprend : Le jour du
festin d’Abraham est décrit dans [ Ecriture® en ces termes : « Et
Penfant crut, et on le sevra, et Abraham fit un grand festin an
jour qu'il fut sevré, » Abraham invita & ce festin tous les grands
hommes de I'époque. A chaque festin, nous apprend la tradition,
un ange accusatenr descend pour s’enquérir si l'amphitryon a
d'abord envoyé une partie des mets & la maison des pauvres et s'il

1. Mot & mot : « Combien de chitiments sur chitiments qui s'accu-
mulént antour dp lui. » — 2. Allusion aux paroles de Rabbi Hiya, dans le
Tiqouné Zohar, xX1 : ¢ Les hommes sont les vases de Dieu; les riches
sont des vases intacts; les pauvres sont des vases brisés. Mais si les hommes
donnent la préférence aux vases intacts, Dicu aime davantage ses tessons. »
— 8. Le Nitzoutzé Oroth, a. L, traduit RN23'B 3 « dmes des Justes »,
attendu que oo sont elles qui composent I'école céleste.

a) Cl. Zohar, 11, 88". — #) Pa., Lxxxix, 3. — &) Gen., xx1, 8.
(60)



ZOHAR, I. — 10, 11*

en a invité & sa table. Dans le cas affirmatif, I'ange accusateur
s'écarte de la maison et n'y entre pas; dans le cas contraire, il
monte au ciel et requiert contre 'amphitryon. Le jour ot Abraham
invita les grands hommes de I'époque, l'ange accusateur se pré-
senta & sa porte déguisé en pauvre; mais personne n'y fit attention.
Abraham était occupé a servir ses invités, des rois et des grands
hommes, alors que Sara allaitait les enfants de tous ceux qui ne
croyaient pas qu'elle venait d'acconcher; car nombre de personnes
prétendaient qu'lsaac était un enfant trouvé dans la rue et apporté
chez Sara, C'est pourquoi tous ceux qui n'y croyaient pas appor-
térent leurs enfants, pour que Sara les allaitit en leur présence.
Aussi I'Eeriture* ditelle : « Qui eroirait qu'on aurait jamais pu
dire [113] & Abraham que Sara allaiterait des fils. » L' Eeriture
parle de plusieurs fils. C'était au moment ol ange accusateur se
fenait & la porte, que Sara prononga les paroles : « Dieu m'a faite
un sujet de rire. » Aussitét ange accusateur se présenta devant
le Saint, béni soit-il, et lui dit : Maitre de 1'Univers, tu appelles
Abraham « mon ami »; or, il vient de faire un fostin, sans t'en
aceorder aucune part, puisqu’il n'a rien donné aux pauvres' et ne
ta pas méme offert le sacrifice d'une tourterelle; en plus, Saraa
dit que tu t'es raillé d'elle. Le Saint, béni soit-il, répondit a
Fange : Quel homme au monde est aussi charitable qu'Abraham!
Mais l'accusateur ne se tint pour satisfait que lorsqu'il eut obtenu
la promesse que tout ce festin serait bientot troublé. Aussi, peu de
temps apres ce festin, Dieu ordonna-t-il & Abraham d'offrir Isaac
en holocauste, et décréta-t-il la mort de Sara, survenue i la suite
de la frayeur qu'elle éprouva en apprenant l'ordre de Dieu, con-
cernant I'immolation de son fils*. Toutes ces peines ont eu pour
seule cause un manque de charité envers les pauvres,

1. 22om5 W est Vexplication de Y1 b S #by. — 2. D’aprés le
Talmud et le Bereschith Rabbah, 1'Ecriture raconte la mort de Sara (Gen.,
xxim) immédiatement aprés lordre d'immolation d'Isaac (ibid., xxit),
pour enseigner que la mort de Sara est survenue & la suite de Ia frayeur
qu'elle éprouva en apprenant d'Abraham Vordre dé Dien concernant son
fils. V. Yalcouth Siméoni, n* 936, et Raschi, dans son commentaire sur la
Gendse, (.o,

a) Gen., xx1, 7.
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Rabbi Siméon ouvrit une de ses conférences de cette fagon : 11
est écrit® : « Alors Ezéchias tourna le visage du cdté de la mu-
raille et pria le Seigneur. » Remarquez combien grand est le
mérite de celui qui étadie la doctrine, et combien celle-ci est supé-
rieure a toutes les ceuvres! Quicongue se consacre & 1'étude de la
doctrine ne craint rien. ni des étres célestes, ni des étres ter-
restres, ni aucun des maux qui accablent les hommes, attendu
qu'il est attaché & I'arbre de la vie, qui Vinstruit tous les jours.
Car la doctrine apprend 4 'homme & marcher dans la voie de la
vérité; elle lui apprend la manidre de revenir au Maitre, pour dé-
tourner les maux que celui-ci a décrétés, C'est pourquoi il convient
4 I'nomme de se consacrer & 1'étude de la doctrine jour et nuit et
de ne jamais s'en écarter, ainsi qu'il est écrit® : « Méditez-la jour
et nuit. » Quiconque néglige 1'étude de la doctrine ou I'abandonne,
est aussi coupable que s'il se séparait de I'arbre de la vie. Remar-
quez que le verset précité, relatif @ la priére d'Ezéchias, nous
sert d'avertissement. Quand, la nuit, I'homme se met au lit, il
doit se soumettre de tout son cceur le royaume du ciel et confier
son dme & la garde de Dieu; en agissant ainsi, il sera préservé de
visions impures, et aucun mauvais esprit n‘aura de pouvoir sur
lui. Et le matin, quand I'homme sort du lit, il doit bénir son
maitre, entrer dans la maison de eelui-ci, se prosterner avee beau-
coup de recueillement et faire ensuite sa pritre. Il doil aussi
prendre conseil des saints patriarches, ainsi qu'il est éerit® : « Et,
me confiant dans 'abondance de votre miséricorde, j'entrerai dans
votre maison: je me prosternerai devant votre saint palais, dans
votre crainte. » La tradition nous apprend ce qui suit : L'homme
ne doit jamais entrer dans la maison de priéres, sans avoir préa-
lablement consulté Abraham, I[saac et Jacob, qui institnbrentd
les priéres & adresser au Saint, béni soit-il. C'est pourquoi il est
éerit : « Et, me conflant dans l'abondance de ta miséricorde,
j'entrerai dans ta maison »; ces paroles désignent Abraham ; « je
me prosternerai devant ton saint palais », désignent Isaac; « dans
ta crainte » désignent Jacob. L'invocation des patriarches doit

a) Isale, xxxvi, 2. — b} Josué, 1, 8. — ¢) Ps,, v, 8. — d) V. Talmud, tr,
Berakhoth, fol. 26*.
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avoir lieu avant d'entrer dans la maison de pridres, ainsi qu'il est
éorit* : « Et il m'a dit : Israél, tu es mon serviteur, et je me glori-
fierai en toi. »

Rabbi Pinhas avait coutume de fréquenter Rabbi Rehoumal,
demeurant au bord de la mer de Génésareth, Rabbi Rehoumal
était un grand homme. Accablé par les ans, il perdit la vue. Il
dit & Rabbi Pinhas : Ayant entendu dire que le fils de Jochai,
notre collégue, possédait une perle précieuse, j'éprouvais le désir
de la voir, Elle répandait une lumiére éclatante, pareille & celle
du soleil, lorsque le matin, sortant de son fourreau, il éclaire lo
monde. Cette lumiére descend du ciel sur la terre, et elle éclairera
tout le monde jusqu'au jour ol 1'Ancien des temps s'assiéra sur le
trdne, ainsi que cela doit s'accomplir. Le dépositaire de cette perle,
dont la lumiére éclairera tout le monde, est de ma famille'®;
heureux ton sort! Pars done, mon fils, pars i la recherche de
cette perle qui éclaire le monde, car I'heure t'est propice. Rabbi
Pinbas quitta Rabbi Rehoumal et s'embarqua sur un vaisseau
en compagnie de deux autres hommes. Voyant deux oiseaux
planer dans les airs au-dessus des eaux de la mer, il leur cria :
Oiseaux, oiseaux, vous qui traversez les mers, pouvez-vous m’'in-
diquer le séjour du fils de Jochai? Aprés une courte pause, il
reprit : Oiseaux, oiseaux, allez et apportez-moi ce renseignement,
Prenant leur vol, les oiseaux s'éloignérent. Au bout de peu de
temps, Rabbi Pinhas vit revenir les oiseaux, dont |'un tenait dans
son bec un billet sur lequel était éerit ces mots : « Le fils de
Jochal a déja quitté la grotte avec Rabbi Eléazar, son fils. » Se
rendant alors auprés de Rabbi Siméon et le trouvant changé et le
corps couvert de plaies, Rabbi Pinhas se mit & pleurer [11%] avec
Rabbi Siméon, & qui il dit : Que je suis malheureux de te trouver
dans un tel état! Rabbi Siméon répondit : Que je suis heureux
que tu m'aies vu dans cet état, car si tu ne m’eusses vu dans un

1. Rabbi Pinhas était le beau-fils de Rabbi Siméon, d'aprés le Talmud,
tr. Sabbath, fol. 83%, ou son beau-pére, suivant l& Yalkouth Siméoni, n* 1089,

a) Isale, xL1X, 8, — &) V. Talmud, tr. Sabbath, fol. 33,
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pareil état, je ne serais ce que je suis'. Rabbi Siméon fit alors
une conférence touchant les commandements de la loi, en démon-
trant que les commandements que le Saint, béni soit il, a prescrits
aux lsraélites, se trouvent tous résumés dans I'histoire de la
Genése. Voici sa conférence :

Il est éerit® : « Au commencement créa Dien. » Ces paroles
résument le premier commandement, qui est appelé « la crainte
du Seigneur »; car la crainte du Seigneur est désignée dans
I'Eeriture par le mot « commencement v, ainsi qu'il est éerith ;
« Le commencement de la Sagesse, ¢'est la crainte du Seigneur »,
el aillenrs® : « La crainte du Seigneur est le commencement de
la Sagesse. » Elle est appelée « commencement » parce qu'elle
est la porte qui donne accés 4 la foi, et parce qu’elle est le fonde-
ment sur lequel repose le monde. Il v a trois genres de crainte
du Seigneur, dont deux sont blimables et un seul louable?. 11 y
a des hommes dont la crainte du Seigneur n'a d'autres motifs
que le désir de conserver la vie de leurs enfants el de les préserver
d'une mort prématurée, ou bien la crainte des souffrances corpo-
relles ou de pertes d'argent. Une crainte du Seigneur motivée par
de telles raisons n'est point méritoire. 11y a d'autres hommes qui
craignent le Saint, béni soit-il, parce qu'ils ont peur des chiti-
ments de ce monde et des peines de I'enfer. Ces deux genres de
crainte du Seigneur ne sont point méritoires. La seule crainte
méritoire, c'est celle de I'homme qui craint son Maitre parce qu'il
est grand et tout puissant, parce qu'il est la racine de tous les
mondes et parce que tout ce qui existe est nul A ses yenx,
ainsi qu'il est éerit” : « Tous les habitants de la terre sont devant
lui comme un néant. » Quand la crainte du Seigneur est de cette
nature, elle a pour effet de hater I'heure oit, de méme qu'au ciel,
la volonté de Dieu sera faite dans les régions inférieures appelées
« crainte nf.

1. Voir Ia suite de I'entretien de Rabbi Siméon avec Rabbi Pinbas au
Z., 111, 309", aux additions.

a) Gen., 1, 1. — b} Ps,, ox1, 10. — ¢) Prov., 1, 7. — d) Cf. Tigoané
Zohar, x1 et xxx111. — ¢) Daniel, 1v, 32, et Ps., xxxvi11, 6. — /) V. Zohar,
I, 52r,
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En pronongant ces paroles, Rabbi Siméon s'éeria en pleurant :
J'ai de la peine & parler et jai de la peine 4 garder le silence. Si
je parle, les méchants sauront comment servir leur Maitre. Et en
gardant le silence, je priverai mes collégues de la connaissance de
ce fait que, de méme que dans les régions supérieures il y a une
crainte de Dien, de méme il y a en bas une crainte mauvaise.
L'homme, dont la crainte du Seigneur est motivée par la crainte
des peines, tombe au pouvoir des démons qui deviendront ses
bourreaux. Une telle crainte n'est pas appelée une crainte du Sei-
gneur, mais une crainte du mal. C’est pourquoi I'Ecriture spéeifie
le genre de crainte qui est le commencement de la Sagesse : la
crainte du Seigneur. Dans le premier verset de la Genése, se
trouve résumé ce commandement. qui est la base de tous les
autres. Quiconque observe ce commandement arrive i observer
tous les autres; et celui qui I'enfreint enfreindra tous les autres,
attendu qu'il constitue la porte d'entrée de tous les commande-
ments. C'est pourquoi il est éorit : « Be-reschith n, c'esi-a-dire,
wavec le commencement », qui est la crainte véritable du Seigneur :
« Créa Dieu, les cieux et la terre ». Celui qui viole I'un (la loi de
la crainte) viole les commandements de la loi, et sa punition est
désignée par les mots' : « Et la terre était thohou et bohou; et leg
ténébres couvraient la face de I'abime; et L'esprit de Dieu planait
sur les eaux. » Dans ce verset sont indiqués les quatre genres de
peine capitale que l'on inflige aux coupablest. Le mof « thohou »
désigne la peine de la strangulation, ainsi qu’il est éerith: « Le
cordean de thohou. » Le mot « bohou » désigne la peine de la lapi-
dation, parce que les pierres s'enfoncent dans le grand abime pour
la punition des coupables, Les mars « et les ténébres » désignent la

1. 5. et V. ont cotte variante : « Comme la crainte du Seignour est la
seule base des cieux ot de la terre, il 3'onsuit que, si les hommes n'avaient
pas cette crainte, les cigux et la terre s'effondreraient, ainsi que cela est
arrivé aux coupables de Sodome. Cest pourguoi U'Beriture dit : Au com-
mencement, créa Dieu, les cieux et la terre, o'est-d-dire : ¢'est sur la base
de la crainte du Seigneur que Dieu créa les cicux et la terre. o

a) V. Talmud, tr. Sanhédrin, fol, 49%, — b) Isale, xxxiv, 11,
{63)
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peine de la combustion, ainsi qu'il est éerit® : « Et lorsque vous
avez entendu sa voix du milieu des téndbres et que vous avez vu la
montagne tout en feu v, ef un peu plus loin : « Nous avons entendu
sa voix du milieu du feu. » Nous voyons done que I Ecriture iden-
tifie ces deux mots o fen v et w ténébres ». Les mots « et Vesprit de
Dieu planait sur les eaux » désignent la peine de la décapitation
par I'épée, parce que le vent de tempéte est une épée aiguisée qui
flamboie, ainsi qu'il est écrit® : « £Y l'en ayant chassé, il mit des
chérubins devant le jardin de U Eden, qui faisaient étinceler une
épée de feu, pour garder le chemin qui conduisait & Parbre de
vie. » Or, celte épée de feu porte le nom d'« Esprit ». Cette peine
est destinée au chiatiment des coupables qui ont violé les comman-
dements de la Loi. Apris avoir résumé le commandement de la
crainte du Seigneur, appelé « commencement », commandement
qui embrasse tous les autres, I'Ecriture passe aux suivants.

Le second commandement est intimement 1ié avee celui de la
crainte du Seigneur et n'en est jamais séparé; c'est 'amour par-
fait dont I'homme doit étre pénétré & I'égard de son Maitre. Et quel
est 'amour parfait? C'est I'amour de la perfection, qui est appelé
le grand amour, ainsi qu'il est écrit® : « Marchez devant moi,
et soyez parfait », cest-d-dire soyez parfait dans votre amour.
C'est pourquoi il est éerit : « Et Dieu dit : Que la lumiére soit
faite. » Par le mot « lamitre » I'Ecriture désigne I'amour parfait®
qui est 'amour de la perfection. Ce commandement concerne done
I'amour dont I'homme doit étre pénétré envers son Maitre. Infer-
rompant la conférence de Rabbi Siméon, Rabbi Eléazar s'écria :
Mon pére, jai entendu une définition de I'amour parfait. Rabbi
Siméon lui répondit : Mon fils, fais entendre ta définition pendant
que Rabbi Pinhas est présent, car il pratique lamour parfait,
Rabbi Eléazar dit : L'amour parfait est celui qui se manifeste en
deux circonstances différentes; car I'amour qui ne se manifeste pas
également dans ces deux circonstances n'est [124] point un amour
méritant le nom de parfait. C'est pourquoi il a été enseigné que
I'amour du Saint, béni soit-il, se manifeste en deux circonstances

a) Deatér,, v, 20. — b) Gen., w1, 24. — ¢) Gen., xvit, 1. = d) Ci. Zohar,
11, 2540,
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différentes. 11 y a des hommes qui aiment Dicu parce qu'il leur a
accordé richesse, longévité, descendance mdle, autorité sur leurs
ennemis, suceés dans leurs entreprises, Ces mémes hommes hai-
raient Dieu, si la roue de la destinée tournait et quils fussent
accablés de maux. Un tel amour de Dieu n'est pas meéritoire.
L'amour parfait est celui qui se manifeste également dans les
deux circonstances différentes : dans I'affliction et dans la joie.
C'est pourquoi la tradition® nous apprend qu'il faut aimer Dieu,
méme quand il nons Ote la vie. Clest aussi pourquoi la lumiére
répandue au moment de la création a été aussitot cachde. Lors-
quelle fut cachée, apparut la rigueur: et les deux contraires furent
réunis pour qu'il y edt perfection (en aimant Dieu malgré sa
rigueur); c'est en cela que se montre I'amour'. Ayant entendu ves
parales de Rabbi FEléazar, Rabbi Siméon I'embrassa: Rabbi
Pinhas en fit autant et, aprés 'avoir béni, il s'écria : En véritéd,
c'est le Saint, béni soit-il, qui m’a conduit ici; ear il m'a é&té
annoncé® qu'un membre de ma famille posséde une perle pré
cieuse, dont la lumiére parviendra au bout d'un certain temps 4
éclairer le monde entier. Reprenant le fil de son discours, Rabbi
Eléazar dit : Evidemment, le commandement de la crainte du
Seigneur ne peut étre séparé d'aucun autre commandement, et
encore bien moins de celui de I'amour parfait; car de méme que
l'amour du Seigneur doit se manifester alors méme quon est
accablé de maux, de méme la erainte du Seigneur doit étre pra-
tiquée alors méme qu'on est comblé de richesses afin qu'on ne
péche pas, d'une santé florissante, d'une descendance mdle et
d’abondance. C'est pourquoi il est éerit ; « Heureux 'homme
qui est toujours dans la crainten, c'est-a-dire dont la crainte du
Seigneur est comprise dans l'amour. Celui qui est I'objet de la
rigueur (qui est malheureux) doit étre animé de crainte et redouter
son Maitre, mais non endurcir son eceur. Voild pourquoi il est
éerit : Celui qui endurcit son ceeur tombera dans le malheur,

1. C. a R8T K7 VR 13 ¢ jusqud ce gu'arrivera la génération des la
grice. »

a) Misohnah, tr. Berakhoth, fol. 54*. — ¥ V, fol. 114 — e} Prov.,
xxvif, 4.
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c'est-a-dire dans 1'autre alternative qui s'appelle malheur. Ainsi,
la crainte est associée aux deux alternatives et y est comprise en
elle: et c'est Ia Pamour parfait. Cest pourquoi |'Ecriture ajoute :
« Mais celui qui a le cosur dur, tombera dans le mal. »

Rabbi Siméon continua sa eonférence de la maniére suivante :
Le troisiéme commandement est de reconnaitre qu'il y a un Dieu
tout puissant et maitre de I'univers, de proclamer chaque jour son
unité dans les six directions célestes et d'en faire une unité, en
disant les six mots du Schema®; en outre, il faut, en les pronon-
cant, manifester l'intention d'accomplir la volonté céleste. Dans
la récitation de ce verset, il faut appuyer sur l mot « un », en
prolongeant la voix pendant une durée pareille a celle qu'il faut
pour prononcer six mots®', C'est pourquoi I'Eeriture dit®: « Que
les eaux de dessous le ciel se rassemblent en un endroit un »,
c'est-a-dire que les eaux des fleuves qui s réunissent toutes dans
I'océan, malgré les directions opposées de leur courant, servent de
témoignage*® de l'unité des six directions célestes, C'est sur la
lettre finale du mot « Ehad» qu'il faut appuyer; la lettre « d v, ayant
la raleur numérique de quaire, indique les quatre directions des
fleuves qui témoignent de Uunité des six directions célestes. Clest
pourquoi la lettre «d » du mot « Ehad » est, dans ce passage, plus
grande que les autres lettres. L' Ecriture ajoute : « Et que la terre
ferme apparaisse », c'est-a-dire que la lettre 7 (d), symbole de la
terre ferme, démontre I'unité des six directions célestes. Car les
antonymes que présente affirmation de Uunité des six directions
se réduisent, en effet, & trois seulement : la direction sud étant
le prolongement de eelle du nore, celle de Uouest de celle de Uest,
celle d'en bas de celle d'en haul. Restent donce trois directions
opposées en apparence : celles du nord au sud, de Uest & Uouest et

1. M., C. et S, ont 'W2; A, LL., F,, V. et B, ont D'W3 el W2 entre
parenthisses. Dans tous les cas, il est hors de doute que la Z. entend par lh
une durée pareille & celle qu'il faut pour prononcer six mots. — 2. C,, 8.
et P. ont ¥2'7p BT [0 Dans A. et V., la suite du passage se trouve
aux Meaen, Z., 1, 257

a) Deutér., vi, 4. — &) Cf. Talmud, tr. Berakhoth, 13* — ¢) Gen., 1, 8,
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du haut en bas. Or, suivant sa position, la lettre 5 (d) figure ces
trois directions, et pourtant elle ne forme gi'une unité, Aprés
avoir attestdé V'unité des siz directions eélestes, I'homme doit
aussi proclamer 'unité de celles d'en bas, par la récitation d'un
autre verset également composé de six mots® : « Béni soit-le nom-
glorieux de-son régne-en toute-éternité. »» C'est en reconnaissant
I'unité des trois directions symbolisées par la lettre % (d) que
I'homme marchera sur la « terre ferme » féconde en fruits et en
arbres'. Voili pourquoi il est éerit : « Dieu appela le continent
terre, » L'unité d'en bas est attestée par la terre, qui lui plait
complétement. Aussi estil dit & propos de la terre deux fois :
« Dieu vit que ¢'était bien », une fois pour I'unité d'en haut, et
une fois pour l'unité d'en bas. Etant ainsi constituée, la terre
pouvait produire des fruits et des fleurs, comme il le fallait.

Le quatridme commandement est de reconnaitre que « Jéhova »
(Dieu) est « Elohim » (Seigneur), ainsi qu'il est écrit® : « Re-
connaissez done en ce jour, et que cette véritd soit foujours
gravée dans votre coeur, que Jéhova est Elohim. » Clest done
le devoir de I'homme de reconnaitre qu'Elohim et Jéhova ne
sont qu'un et ne constituent aucune dualité. Ce mystére est
résumé dans les paroles de I'Ecriture : « Que des lumidres
(M’oroth) soient faites dans le firmament des cieux. » L' Eeriture
désigne les deux essences divines (Jéhooa et Elohim) qui n'en
forment qu'une seule et ne présentent aucune dualité. Le mot
« lumiéres » (M’oroth) est écrit sans « vav nd, ce qui indique un
singulier pour nous dire que les deux ne font qu'une unité indivi-
sible. De méme que la lumiére vue & travers le prisme parait étre
composée de blane et de couleurs foncées, bien qu'en réalité elle
soit une, de méme les essences divines ne forment qu'une unité.
[12b] C’est aussi le vrai sens de la colonne de fumée blanche,
pendant le jour, et celle de feu pendant la nuit, marchant devant

1. V. Minhath Yehounda, fol. 13+,

@) CI. Zohar, I1, 149* el Schebibé Nogah, a. l. — b) Phrase qui s¢ récite
aprés le premier verset du Schema, — ) Deutér., 1v, 39. — o) V. Talmud
tr. Houllin, fol. 60*.
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Israél dans le désert. Ces deux colonnes étaient le symbole des
deux essences divines, qui correspondent au jour ot & la nuit;
et I'une se confond avee I'autre pour éclairer le monde, ainsi que
nous avons expliqué préecdemment les mots : « AMin qu'elles
¢clairent la terre. » Clest en quoi consiste le péehé du pre-
mier serpent. Celui-ci a proclamé 'unité en bas et la diversité en
haut*. C'est par cette doctrine qu'il attira sur les hommes les
maux dont ils souffrent, attendu que I'iomme doit au eonfraire
proclamer la séparation en bas et I'unité en haut, ¢'est-d-dire
qu'il doit proclamer l'unité de la lumidre céleste & couleurs va-
riées, et la distinetion de l'essence de Dieu d'avee les choses ma-
térielles qui forment le mauvais coté, c'est-a-dire le coté accessible
auz démons. ('est pourquoi I'homme doit reconnaltre |'unité
absolue d'Elohim et de Jéhova; et lorsqu'il aura reconnu cette
vérité, le démon disparaitra également de ce monde matériel et
n'aura aucun pouvoir méme ici-bas. Tel est le mystére renfermé
dans les mots : « Et qu'elles luisent dans le firmament du ciel. »
De méme que les méninges enveloppent le cerveau, de méme les
démons, qui sont la mort, enveloppent la lumitre. Le mot
« lumiére » (Or) est le symbole de 'unité, en ee sens que les lettres
dont il est composé sont dans l'ordre alphabétique (d'abord x,
ensuite 1 et enfin =); alors que le mof mort (Moth) (mw) est le
symbole de la séparation, vu que I'ordre alphabétique se trouve
interverti dans la disposition des letires qui le composent (d'abord
B, ensuite y et enfin n). Or, le mot « M'oroth » est composé de
devx mots : « Ory et « Moth ». Si on supprime du mot « M'oroth »
les lettres formant le mot « Or », qui désigne la lumiére ef symbo-
lise Uunité, il ne reste que le mot « Moth », qui désigne la mort ot
qui symbolise la séparation. C'est par ces lettres qu've a été
cause du mal dans le monde, comme il est écrith : « Et la femme
jugea que c'était bon. » Elle a pris les lettres de M'oroth a
rebours, et il est resté m o (xm = rymes en retranchant u et 4).
Ces deux lettres ont emporté avee elles lo taw (n) (soit p « mort )

a) Cest-a-dire : « Tl admettait I'Unité de Dieu avee I'Univers, mais il
professait 1a triade des essences divines. n — b) Gen., 11, 6.
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et c'est ainsi qu'elle a été cause de la mort dans le monde. Inter-
rompant le discours de Rabbi Siméon, Rabbi Eléazar lui dit :
Mon Pire, nous avons appris par la tradition que lorsque la lettre
wmn est restée seule — ear la lettre « v », qui est le symbole de la
vie, s'en alla d'elle-mémes — Eve y ajouta «thy, ainsi qu'il est
écrit : « Et ayant pris », ef plus loin : « Et en donna & son mari. »'
C'est ainsi que fut formé le mot « moth » qui désigne la mort.
Pour guérir du péehé originel il suffit d'ajouter & ce mot la letire
«an (w), dont la valeur numérique est un, symbole de 1'unité des
essences divines, pour former le mot « Emeth »?, qui signifie
vérité, Rabbi Siméon Iui dit : Sois béni, mon fils, car ¢'est ainsi
en effet que l'explication de ce mot nous a é1é transmise.

Le cinquitme commandement se trouve résumé dans ce verset®:
« Que les eaux produisent des esprits vivants.» Ce verset ren-
ferme trois commandements® : L'un de se consacrer & I'étude de
la doctrine, l'autre de pratiquer les paroles divines : « Croissez et
multipliez-vous », et enfin, le troisiéme, de procéder & la circon-
cision le buititme jour aprés la naissance de l'enfant mdlle et
d'enlever le prépuce. Le cinguitme commandement est done de se
consacrer & l'étude de lu doctrine ésoférigue, de I'approfondir et
d'y faire des progris chaque jour. Car, I'homme qui se consacre &
I'étude de la doctrine ésoférigue s'ennoblit grice 4 I'ime supplé-
mentaire dont le ciel le pourvoitd, ainsi qu'il est éerit®: « Des
esprits vivants », ¢'est-a-dire des esprits émanant de la région
céleste appelée « vivant » (Hayd)., L'homme qui ne cultive pas la
science ésotérique est dépourvu de la sainte dme supplémentaire ;
la sainteté d'en haut ne repose pas sur lui. Clest la voix de
I'homme qui étadie la doctrine qui opére la descente de I'dme
vivante émanant de la région céleste appelée « vivant » (Ilayd); et,
grice & elle, I'nomme devient 1'égal des anges, ainsi gu'il est éorit!:
« Bénissez le Seigneur, vous qui dtes ses anges», e'est-a-dire les

1. Ces deux mots commencent par un taw. — 2, LL. et B. ont nax ==nk.
Ces trois lignes manguent dans M,

a) Ci. Zohar, I1I, 236+. — ¥} Gen., 1, 20. — ¢) V. Zohar, I, 46*. — ¢) Cf.
Zohar, 1, 62%. —¢) Ps., cur, 20. —f) Ps., e, 20.

(71



ZOHAR, 1. —12*

hommes qui étudient la doctrine et qui sont appelés « ses anges »
sur la terre. C'est pourquoi I'Ecriture dit: « Et les oiseaux qui
volent sur Ia terre. »* Nous avons appris, en effet, que les hommes
qui, durant leur vie sur la terre ont étudié la doetrine, seront
pourvus par le Saint, béni soit-il, d'ailes' comme des aigles, &
I'aide desquelles ils parcourront la terre, ainsi qu'il est éerith:
« Ceux qui espérent au Seigneur trouveront des forces toujours
nouvelles; ils prendront des ailes et voleront comme des aigles. »
Les paroles de I'Ecriture : « Et des ofseaux qui volent sur la
terre », signifient done que I'homme qui se consacre & I'étude
de la doctrine ésoférique, appelée « eaux »¢, sera pourvu d'une
sainte Ame supplémentaire émanant de la région céleste, appelée
« vivant »%. C'est pourquoi David a dit® : « Créez en moi,
6 Dieu, un ceeur pur », c'est-d-dire ouvrez mon caur, 6 Dieu, A
I'étude de vos mystéres, et ainsi : « Créez en moi un esprit stir »,
e’est-a-dire, favorises-moi de la sainte dme supplémentaire.

Le sixidme commandement est relatif & la pratique des paroles
divines : « Croissez et multipliez-vous. » Quiconque pratique le
précepte de « croissez et multipliez-vous » contribue & ce que les
eaux du fleuve céleste coulent toujours sans jamais tarir! et aillent
remplir 'océan®. Car, 3 chaque naissance d'enfants, des fimes

1. C. et P. ont, entre parenthdses, cotte variante : K28 533 P neRt
KRBT RS K313 KR k5585 « ot entoureront de toutes parts le Verbe
de Dieu el Iassisteront au jugement derniern. 11 convient de comparer ce
passage avec les paroles du Rédempieur (S. Matth., xix, £7) : o Et Jésus
leur dit ; Je vous dis en vérité que, pour vous qui m'avez suivi, lorsqu'an
termps de la génération le Fils de 'homme sera assis sur le trone de sa
gloire, vous serez aussi assis sur douze trdnes, el vous jugerez les douze
tribus d'Israél. » V. S' Augustin, De civit. Dei, XX, ch. v, n* §; 8' Chrysost.,
in Math. hom., Lxv, et S Jérdme, a. 1. — 2. Par lo terme RE0% %8V, dit
le Sopher ha-Pardés, ch, x1x, le Z. entend la région célesta appelée KRB, ob
soni réunies toutes les dmes destinées & natire. Tant que woutes les dmes de
colte région n'auront pas 6té revdtues de corps, la fin des lemps n'aura pas
liew. Aussi, tous ceux qui s'abstiennent de pratiquer le précepte de u croissez
et multipliez-vous » contribuent & prolonger le séjour des dmes dans ladite
région, & faire durer les souifrances des humains et & retarder, enfin, I'heure
de la résurrection des morts. (Cf, Talmud, tr. Yebamoth, 62*,) — Pourtant

a) Voir 8. Mauh., xxu, 30, — &) Isale, xt, 31. — ¢) Ci. Talmud, tr.
Taanith, 7*, — d) V. Zohar, 1, 112%, — »} Ps., u, 12. = f) V. Zohar, 1, 158
el 185",
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nouvelles sont eréées et détachées de I'arbre céleste, Grice & ces
ames nouvelles, les légions célestes s'accroissent. C'est pourquoi
I'Eeriture dit : « Que les eaux produisent des esprits vivants n,
c'est-a~dire que les eaux du fleuve céleste, qui prend sa source &
la sainte et éternelle alliance, produisent toujours, ce qui équivaut
4 dire que ses eaux coulent toujours sans jamais tarir, et cela
griice aux esprits vivants, ou, en dautres termes, grdee aux dmes
nouvelles, eréées au moment de la naissance d'enfants. L'Eeriture
ajoute : « Et des oiseaux qui volent sur la terre », parce que, au
moment ol I'Ame nouvellement créée traverse la région céleste
appelée « vivant » (Hay4), plusieurs anges I'accompagnent ; et
quand elle descend sur la terre, elle est accompagnée de ces anges
qui 'ont suivie dés le moment oit elle fut détachée de I'arbre
céleste. Combien d’'anges accompagnent chaque 4me? Deux, dont
I'un se tient & droite, I'autre & gauche. Si I'homme est digne, ces
anges sont ses gardiens, ainsi qu'il est éerit® : « Car il a commandé
A ses anges de te garder dans toutes tes voies. » Si 'homme est
indigne, ces anges deviennent ses accusateurs, Rabbi Pinhas dit :
[13%] Le nombre des anges qui protigent I'homme quand il est
digne est de trois, ainsi qu'il est éerit® : « Si un ange protecteur
choisi entre mille plaide I'équité de I'homme,... » Les paroles w si
un ange » désignent le premier ange; « protecteur », le second ; et
« choisi entre mille plaide 1'équité de I'homme », lo troisidme.
Rabbi Siméon dit : Les anges protecteurs sont au nombre de
cing, car I'Eeriture ajoute : «...Il aura compassion de lui, et il
dira. » « Il aura compassion de lui » désigne un quatriéme ange;
« etil dira » en désigne un ecinguitme. Rabbi Pinhas dit & Rabbi
Siméon : Tes paroles sont inexactes; car les parales : « 1l aura
compassion de lui » désignent le Saint, béni soit-il, attendu que
c'est & lui seul qu'est réservée la compassion. Rabbi Siméon lui
répondit : Tu as raison. Celui qui s'abstient de pratiquer le pré-
eepte de « croissez et multipliez-vous » diminue — s'il est permis

le Z. dit qu's chaque naissance des dmes sont créées. 11 faut tenir compte
des opinions souvent différentes qu'exposent les divers interlocuteurs,

a) Ps., xc1, 11. — b) Job, xxxu, 23.
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de s'exprimer ainsi — la figure céleste, centralisatrice de toutes
les figures®, arréte le cours du fleuve céleste et souille I'alliance
sainte. Cest & des hommes agissant ainsi que font allusion les
paroles de I'Ecriture® : « Ils sortiront pour voir les corps morts
de ceux qui ont péché contre moi. » L’Eeriture dif « contre moi »,
parce que ce péché est contre Dieu lui-méme, L'Ame d'un tel
homme ne pénétrera jamais dans le vestibule® du paradis et sera
repoussée du monde céleste,

Le septidme commandement est de circoncire les enfants miles
le huitidme jour de leur naissance et d'enlever la souillure du
prépuce. Car la région céleste appelée « vivanty (Hayh), d'ol
émanent les Ames, forme le huitidme des contrées célestes ; c'est
pourquoi tout enfant mdle ne doit étre circoncis qu'au huitiéme
jour de la naissance. Les nouveau-nés dont les dmes, au lien
d'émaner de la région céleste appelée w vivant » (Ilayd), provien-
nent des régions des démons, meurent dans les huit jours de leur
naissance'. Tel est le sens de ces mots® : « Que les eaux produisent
des esprits vivants. » Dans le livre d'Hénoch se trouve déerite la
configuration du fleuve céleste dont les eaux constituent la semence
sacrée des Ames, Ce fleuve a la forme de la lettre Yod (*); c'est
pourquoi la chair sainte est marquée de la méme lettre®. L'Eeri-
ture ajoute : « Et oiseau qui vole sur la terre. » Ces paroles font

1. Aussi ne doit-on pas proeéder & l'opération de la circoncision avant le
huititme jour, afin d'étre cerfain que Fame de lenfant émane de la région
céleste appelée w vivantv (Hayd). Tel est o sens des paroles de UEeriture :
« Que les eaux produisent des esprits vivants n, o'vsf-d-dire que les vauw du
Sleure céleste parcourant la rigion appelée v cioant » ( Hayd) produisent des
dmes vicantes, ow, en d autres termas, des dmes demenrant longtemps atta-
nlides au corps, alors que les ames procenant des régions des démons se
sdparent des corps acant huit jours. Le Sepher ha-Pardds, ch. xxxvii, dit:
u J'&i vu des manusecrits du Zohar faits & Jérnsalem, en V'an CCIX (1449,
ol ce passage ne figurait point dans le texte, mais dans une note marginale.p
Il n'est pas non plus dans U'édition de Mantoue. — 2. On a vo préeédam-
ment (fol, 7°) que 'omme en naigsant est marqué des lettres composant les
soixante-douze noms divins, qui ne s'effacent qu'i I'heure de la mort. Le Z.
veul apparemment dire ici que, entre les lettres mentionnées, la chasteté
empreint sur 'homme la lettre Yod.

a) CI. Zohar, 1, 188%, 1874; 11, 105%, 107#; III, 5*, 7+, 59* et 145*. — b) Isale,
LXV], 24. — ) V. Zohar, 1, 85%, 914, 115%, 187" et 228". — d) CI. Zohar, 1, 33*.
— ¢) Gen.. 1, 20.
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allusion & Elie qui franchit I'espace en quatre vols pour assister
& chaque circoncision®. Avant l'opération, il faut installer un
trone & Elie et le lui destiner verbalement en disant : ¢'est le trone
d’Elie®; sinon, celui-ci n'y vient pas'. L'Eeriture ajoute ensuite :
« Dieu créa les grands poissons. » Ces paroles font allusion auz
dewx poissons, mdle et femelle, appelés Leriathan. Ces deux pois-
sons sont le symbole de la forme mdle et femelle qui se manifeste
dans toute 'wuvre de la création. Or, la circoncision consiste
également en deux opérations : le retranchement du prépuce, em-
bléme du méle, et 1a mise & nu du gland®, embléme de la femelle”,
Les paroles « et tout étre vivant qui a mouvement », font allusion
au signe sacré dont sont marqués tous les enfants qui possddent
des dmes émanant de la région appelée « vivanty (Hayd), ainsi
que cela a été dit précédemment, Les paroles : « Que les eaux
produisent selon son espdee », font allusion au signe de la lettre
Yod (*), qui est le symbole de la configuration du fleuve céleste,
source® de toutes les Ames, et qui constitue le sceau sacré et pur
des Israélites, ici-bas, afin qu'il y ait une distinction entre le cbié
saint et le coté des démons qui est profane. De méme que les
Israélites sont marqués, afin qu'il y ait une distinction entre eux
qui sont saints, et les pafens dont les imes émanent toutes des
démons qui sont profanes, de méme le bétail et les volailles des
Israélites sont marqués pour étre distingués de ceux des paiens.
Heureux le sort des Israélites!

Le huitiéme commandement est d'aimer le converti qui vient se
faire circoncire pour entrer sous les ailes? de la Schekhina; car
celle-ci prend sous ses ailes tous ceux qui se séparent du coté des
démons pour venir & elle, ainsi qu'il est éerit : « Que la terre pro-
duise des esprits vivants selon son espéce. » L'Ecriture veut nous
indiquer que les 4mes des convertis ne retourneront' pas dans la

1. 2. 8. Méme remarque qu'h la note 1 de la page précédente. — 4. S. ot
F. ont P30 « passeront », an lieu de p’m « monteront ». « Les &mes
des gentils convertis ne passeront pas par Hayd, mais sous les ailes de la
Schekhina, » Voir Minbath Yehouda, 143"

a} Ci. Talmud tr. Berakhoth, 4%, — b) V. Zohar, 1, 83*. — 0) V. Zohar, I1I,
91%. —d) V. Zohar, 11, 70*.
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région céleste appelée wvivant» (Hayd), oli vont les dmes des
Israélites aprés leur séparation du corps, mais gu'elles entreront
sous les ailes de la Schekhina. C'est pourquoi |'Eeriture dit
« selon son espéce ». Car chacune des ailes de la Schekhina em-
brasse plusieurs compartiments®; l'aile droite en contient deux
qui servent de passage aux dmes des Israélites lorsque, aprés leur
séparation du corps, elles montent pour retourner dans la région
céleste appelée « vivant ». L'aile gauche en renferme deux autres,
qui sont destinées & « Amon » et « Moab »'. De* ces deux compar-
timents émanent les Ames dont sont pourvus les convertis. Toutes
les imes, celles émanant de la région céleste appelée  vivant »
(Haya), aussi bien que celles provenant de sous les ailes de la
Schekhine, sont désignées sous le nom d’ « esprits vivants » seule-
ment ces dernitres sont d'une espéce différente. Aussi I Eeriture,
en parlant des dmes des concertis, dit-elle : « selon son espice »;
car ces dmes, étant d'une espéce différente, ne parviendront, aprés
leur séparation du corps, que jusque sous les ailes de la Schekhina,
mais non pas plus loin®. Tandis que les dmes des Israélites, qui
émanent du corps méme de l'arbre céleste, y retourneront aprés
leur séparation des corps. C'est & ce mystére que font allusion les
paroles de U'Ecriture : « Et vous serez une terre de délices »,
c’est-a-dire : la région oi retourneront les Ames des Israglites sera
beaucoup plus délicieuse que celle on vont reposer les dmes des
convertis. C'est pourquoi lsraél est appelé « Fils chéri », parce
que Dieu lui a donné une meilleure part qu'aux convertis. Les
Israélites sont également appelés? : « Ceux que je porte dans mon

1. Ce passage embarrasse les auteurs rabbiniques, attendu que le Talmud,
d'apres 'Eeriture (W30 RI3Y K}, exclut Amon et Moab de toute participa-
tion & la vie future. « Peut-dire, dit le célébre auteur du Noda Bilkoudah
(part. eben haézer, § 94), qu'apres avénement du Messie tous les peuples
partioiperont & la vie éternelle. o — 2 Tout co passage, h partir de
['R'AB PR A3 jusqu’au commencement du neuvitme commandement,
ne figure ni dans LL., ni dans B., ni dans P. Le Etz ha-Hayim, ch. Lxxxv1,
cite textuellement le méme passage, & deux légéres variantes pres, tiré du
manuserit d'un ancien auteur, — ce qui prouverait son caraciére apocryphe
et le daterait postérienrement A 1512.

a) Ci. Zohar, II, 95*. — b) V. Zohar, 11, 168*, — ¢} Malachie, 11, 12, —
d) Isale, xLvi, 3.

(76)



ZOHAR, 1. — 13*, 13*

sein, que je renferme dans mes entrailles », parce que les Ames
des Israélites retournent, aprés leur séparation des corps, dans
I'intérieur de I'arbre céleste méme, d'oit elles émanent et d'on elles
ne sortiront jamais plus. Mais les [13%] ames des convertis n’ont
aucune part de I'arbre céleste, et 4 plus forte raison elles n'y ren-
treront pas; elles n'ont qu'une part des ailes, et pas plus; aussi
ne parviendront-elles pas plus loin que sous les ailes de la Sche-
khinas. L'Ecriture parle des convertis sincdres'; ce sont les Ames
de ceux-ci qui parviendront au séjour céleste que nous venons
d'indiquer. C'est pourquoi I'Ecriture dit® : « Que la terre produise
des esprits vivants selon son espéce », c’est-d~dire, la part des
dmes des convertis sera, au ciel, inférieure & eelle des dmes des
Israelites. Et I'Ecriture ajoute : « Les animaux, les reptiles et les
bétes de la terre selon leurs espéces », e'est-a-dire, de méme que
les animaux différent les uns des autres, bien qu'ils soient tous
animés d'un méme souffle de vie, de méme les Ames humaines
différent les unes des autres, bien qu'elles émanent toutes du ciel.

Le neuviéme commandement est d'avoir compassion du pauvre
et de lui accorder la nourriture, ainsi qu'il est écrit® ; « Faisons
I'homme & notre ressemblance. » L'Eeriture se sert du pluriel :
« Faisons », pour nous indiquer que la création de 1'homme a été
opérée par les deuz essences divines qui sont symbolisées par le
méle et la femelle. « A notre image » veut dire les riches; « & notre
ressemblance » veut dire les pauvres; car le mile, cest la richesse,
et la femelle, c'est la pauvreté. Or, de méme que les deux essences
divines ne forment qu'une seule, parce que lune protége* lautre,
se l'assimile et la comble de bienfaits, de méme parmi les hommes,
ici-bas, le riche et le pauvre, symboles du méle et de la femelle,
ne doivent former qu'un, en donnant I'un & l'autre et en faisant

1. Clest-h-dire P72 ", qu'il faut distiguer de 3N ). — 2. Le Z. ne veut
pas dire que les essences divines se protégent F'une l'autre, mais que les
miles et femelles qui en sont image se protégent et se comblent réoipro-
quement de bienfaits, XEVWS [I'RT 783 se rapporte & H3P0Y 27 Clest
ainsi également que le texte ost interprété par le Minhat Yehouda, fol. 146",

@) V. Zohar, I, 96+; III, 22+ gt Tiqouné Z., vi. — b) Gen., 1, 20. —
r) Gen., 1, 26,
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du bien l'un & l'autre. L’Ecriture ajoute : « Et qu'il commande
aux poissons de la mer, aux oiseaux du ciel, aux bétes, & toute la
terre et A tous les reptiles qui se meuvent sur la terre. » Dans le
livre du roi Salomon, nous avons vu le mystére suivant : Qui-
conque assiste un pauvre par un sentiment de commisération
conservera toujours sur son visage le seeau dont était marqué le
visage du premier homme. Tant que I'homme porte sur son visage
l'empreinte d'Adam, il en impose & tous les animaux du monde,
ainsi qu'il est éerit® : « Que tous les animaux de la terre et tous
les oiseaux du ciel soient frappés de terreur et tremblent devant
vous. » Car c'est la seule loi imposée par le créateur & tous les
animaux et observée par ceuxci instinctivement de craindre
tout homme qui porte sur son visage le sceau dont fut marqué
le visage d'Adam. Tant que I'homme compatit avec le pauvre,
il conserve ce sceau sur son visage. D'ofi le savons-nous? Nous
le savons de Nabuchodonosor. Bien qu'il ait eu le songe que l'on
sait, aucun mal ne lui est arrivé et le songe ne s'est pas réalisé
tant qu'il a pratiqué les ceuvres de miséricorde envers les panvres;
mais aussitot qu'il eut cessé de secourir les pauvres, il arriva
ce qui est exprimé dans les paroles de I'Ecriture® : « A peine
le roi avait prononcé cetle parole, qu'on entendit cette voix du
ciel, ete. », ¢'est-d-dire, l¢ sceau d’Adam fut effacé de son visage
et il cessa d'étre homme. C'est pourquoi I'Eeriture se sert, pour
exprimer la eréation de U'homme, du mot « faire », ainsi qu'il est
écrit : « Faisons I'homme », afin de nous indiquer que pour con-
server l'éempreinte du premier homme, il faut étre charitable?®, le
mot « faire » exprimant la charité, ainsi qu'il est éerit® : « Le
nom de I'homme avec qui j'ai fait aujourd’hui est Booz. »

Le dixiéme commandement est de porter des phylactéres et de
reproduire ainsi 'image céleste, car « Dien créa 1'homme & son
image ». Rabbi Siméon continua : [l est derit? : « Ta tite est

1. € et LL. ont 71273 W5 ' &8 MPIE M5 AR R « Tant que Phomme
est charitable il est homme; mais en manquant & la charité il devient 1'dgal
de la béte, »

a) Gen., ix, . — &) Daniel, 1v, 28, — v) Ruth, u, 19. — d) Cant., vi1, 6.
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comme le Carmel. » Ce verset a déja été interprété d'une certaine
fagon; mais il a encore un autre sens. « Ta tite est comme le
Carmel » désigne le phylactére de la téte qui présente 'image de
la téte céleste, o'est-a-dire du nom sacré du Roi céleste : Jéhova
{m). Chacune® de ees lettres du nom sacré est représentée, dans
* le phylactére de la tbte, par une section bibligue. Les quatre sec-
tions bibliques renfermées dans les quatre compartiments du phy-
lactére de la téte sont les commentaires des quatre lettres dn nom
sacré, dans l'ordre oli elles se suivent. C'est pourquoi la tradition
nous apprend que les paroles de I'Ecriture® : « Tous les peuples de
la terre verront que tu portes le nom du Seigneur, et ils te crain-
dront » désignent le phylactére de la téte®, parce que les sections
renfermées dans ce phylactére sont les commentaires des quatre
lettres du nom divin. La premiére section? : « Sanctifiez-moi tout
alné qui ouvre le sein », est le commentaire de la lettre Yod (),
I'ainée de toutes les saintetés célestes. Cette lettre ouvre le sein
de la seconde lettre pour provoquer la fécondité. La letire Yod
est pourvue 4 sa base d'un délié qui symbolise 1'ouverture du
sein. Cest cette lettre qui constitue la premidre des saintetés. La
seconde section® : « Et lorsque le Seigneur vous aura fait entrer »
est le commentaire de la lettre Hé (m), dont le sein s'ouvre par
Yod. C'est par cinquante ouvertures' des palais célestes et mysté-
rieux que le Verbe de Yod pénitre 4 Hé pour faire entendre la
voix du cor (Schophar). Le Schophar (cor) est fermé de tous cOtés ;
et le Yod vient 'ouvrir pour faire entendre le son, signe de la
liberté, qui annonce I'affranchissement des esclaves. C'est par le
son du Schophar que les Israélites sont sortis de I'Egypte; et
c’est aussi an son du Schophar que se fera la délivrance, 4 la fin
des jours. Toute délivrance est annoncée par le Schophar. Et
c¢'est pourquoi il est question, dans la seconde section, de la sortie
d'Egypte qui s'est opérée au son du Schophar. Telle est I'in-
terprétation de Hé, seconde lettre du nom sacré. La troisidme

1. V. a cesujet le Sepher Yetzira, ch. v,

a) Ci. Zohar, 111, 258", 260* et 202%. — &) Deutér., xxvu, 10, — <) Talmud,
tr. Berakhoth, 6. — d) Exode, vui, 2. — ¢} Exode, xin1, 5.
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section®, renfermant le mystére de 1'Unité : « Ecoutez, Israél, le
Seigneur notre Dieu, le Seigneur est un », est le commentaire de
la lettre Vav (7). Celle-ci procide des deux précédentes qu'elle
unit; elle en forme le trait d'union. La quatridme section® est ;
t Si vous obéissez aux commandements. » Cette section, renfer-
mant des paroles de deux natures différentes : paroles de consola-
tion ef paroles d'avertissements comminatoires', [14%] se rapporte
a la communauté d'Israél, auquel est confié tout pouvoir en ce
bas monde, et qui est désigné par le Hé final, quairiéme leiire
du nom sacré, qui contient les lettres précédentes et est formée
par elles. Ainsi, les phylactéres sont les commentaires des lettres
qui constituent le nom sacré. C'est pourquoi ['Eeriture dit :
« Ta téte est comme le Carmel », c'est a-dire le phylactére de la
thta®. L'Eeriture ajoute : « Et les cheveux de ta tite sont comme
la pourpre. » Or, au liew de se servir du mol « Saar » pour dési-
gner les cheveux, elle emploie le mot » Dalath », déricant de
w Dal v et exprimant la pauoreté. C'est qu'elle veut nous indiguer
le phylactére du bras qui symbolise la pauvreté, alors que celui
de la téte symbolise la richesse. L Eeriture ajoute ensuite : u Le
roi li¢ dans des plis », e'est-a-dire, le nom sacré du Roi céleste se
trouve exposé dans les quatre compartiments du phylactére. Qui-
conque porte les phylactéres est un homme « fait & I'image de
Dieu »; car, de méme que l'essence de Dieu se trouve unie dans
les quatre leitres du nom sacré, de méme cet homme en unit
I'explication dans les quatre compartiments du phylactére. C'est
pourquoi I'Eecriture ajoute : « 11 les créa mile et femelle. » Les
phylactéres de la téie et do bras sont également le symbole de
méle et de femelle; et pourtant, leur contenu dtant identique, ils
ne forment qu'un seul,

Le onzidme commandement est de prélever la dime sur les pro-
duits de la terre. Le verset de la Genése qui fait allusion & ce

1. Les paroles de consolation sont exprimées dans les versets 14 et 15

{Deutér., x1) et les paroles d'avertissements comminatoires dans les versels
16 et 17,

a) Doutér., v1, 4. — b) Ihid., x1, 13.— c) Cf. Zohar, 11, 43* ot 111, 264°.
(80)



ZOHAR, I. — 1"

commandement en renferme, en réalité, deux : celui de la dime
des produits de la terre et celui de la dime des prémices des arbres.
Le premier commandement est résumé dans les paroles® : « Je
vous ai donné toutes les herbes qui portent leur graine sur la
terre. » L'Eeriture se sert ici du mot « donné »; et ailleurs® il est
dit : « Et aux enfants de Lévi j'ai donné toutes les dimes d'Israél »;
et autre part® encore : « Toutes les dimes de la terre, soit des
grains, soit des fruits des arbres, appartiennent au Seigneur et lui
gont consacrées. »'

Le douzidme commandement est d'apporter les prémices des
arbres, ainsi qu'il est éerit : « Et tous les arbres qui renferment
en eux-mémes leur semence, chacun selon zon espbee, afin qu'ils
vous servent de nourriture. » Dieu a dit : Bien que tout ce qui
m'est consacré soit défendu & manger, je vous permets de manger
toutes les dimes des produits de la terre et des prémices des arbres;
¢’est pourquoi |'Eeriture dit : « Afin qu'ils vous servent de nour-
riture » : & vous et non aux générations futures.

Le treizidme commandement est de racheter l'enfant premier-
né® et de l'attacher ainsi & la vie. Car il y a deux anges, dont 1'un
est préposé & la vie, 'autre & la mort, qui se tiennent toujours prés
de I'homme. Et lorsque I'homme rachéte son fils, il le soustrait
aux mains de 'ange préposé 4 la mort et empéche celui-ci
d'exercer son pouvoir sur I'enfant. Ce mysiére est renfermé dans
les paroles : « Et Dien vit que tout ce qu'il avait fait était trés
bon. » Le mot « bon » désigne I'ange de la vie; le mof « trés »,
l'ange de la mort, En rachetant le premier-né, 'homme confire
la prédominance & I'ange de la vie, alors que l'ange de la mort
faiblit & la suite du rachat, ainsi que nous Pavons dit, et ne s'at-
tache plus a l'enfant.

Le quatorzidme commandement est d'observer le repos du jour
du Sabbat, attendu que Dien s’est reposé en ce jour de la eréation.

1. Cette déduction, tirde d'une similitude de mots, forme une des treize
rigles herméneutiques appelée MY 7M.

a) Gen., I, 28. — &) Nombres, xxvi1, 21. — ¢ Lévit,, xxvi, 30. —
d) Gen., . . — ¢) Exode, xii1, 2.
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Le commandement relatif an jour du Sabbat se subdivise en deux :
I'un est d'observer le repos en ee jour et de s'abstenir de tout tra-
vail, et I'autre de le sanctifier. Pour ce qui est du repos sabba-
tique, nous avons déja dit qu'il a été ordonné A la suite du repos
que Dien a observé en ce jour aprés la création. Toutes les cuvres
de la création furent achevées avant le jour du Sabbat. Lorsqu'ar-
riva I'heure sacrée du Sabbat, plusieurs esprits sont restés ina-
chevés, le temps ayant manqué de les pourvoir de corps. Ces
esprits forment la légion des démons. On pourrait se demander .
Le Saint, béni soit-il, ne pouvait-il done pas reculer I'heure sacrée
du Sabbat, pour avoir le temps de pourvoir de corps ces esprits?
Mais la vérité est que 'arbre du bien et du mal a incité & la révolte
plusieurs esprits avant méme qu'ils fussent pourvus de corps. Ces
esprits ont congu le plan de descendre sur la terre, une fois pourvus
de corps, et de s'emparer du monde. Dieu classa alors les esprits
en deux catégories : les bons furent placés & coté de I'arbre de la
vie et les mauvais & coté de I'arbre du bien et du mal®. Il com-
menga ensuite par pourvoir de corps les esprits de la premidre
catégorie; et lorsque le moment fut arrivé d'en pourvoir ceux de
la seconde, le Sabbat vint interrompre I'wuvre de la création. Si
ces® esprits eussent ét¢ pourvus de corps, le monde n'aurait pu
exister, pas méme la durée d'un clin d'eeil. Mais le Saint, béni
soit-il, a créé le reméde avant le mal, en faisant devancer "heure
du Sabbat; grice & ce reméde, le monde subsiste, Contrairement
au plan qu'ils avaient congu de peapler le monde avec leur descen-
dance, les mauvais esprits éprouvaient la mortification de voir les
bons esprits, revétus de corps, accomplir, dés la nuit du premier
Sabbat, le devoir de la procréation, alors que, dépourvas de corps,
ils étaient impuissants & en faire autant. C'est pourquoi les sages,
qui connaissent le fait relaté, bornent leurs relations conjugales au
jour du Sabbate, [145] afin de montrer aux esprits du mauvais coté
combien sont supérieurs les esprits du eoté saint, qui, pourvus de
corps, peavent accomplir le devoir de la procréation. Les mauvais

a) Cf. Tigouné Zobar, 1x, xm el x1x, — &) CfL Talmud, tr. Berakhot,
fol. 6*. — ¢) Cf. Talmud, tr. Ketouboth, fol. 62*, et tr, Baba Kamma, o], 82,
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esprits sortent en foule et font le tour du monde, dans l'espoir de
surprendre quelqu’un qui, nu, entretient des relations conjugales &
la lumidre d'une lampe; car les enfants nés de ces relations seront
Epileptiques, parce que les esprits démoniaques s'attachent & ces
enfants dds lenr naissance. Ceux qui sont atteints de cette infir-
mité finissent par étre possédés de la femelle des démons, appelée
« Lillith », qui les tue. Aussitét le jour sacré du Sabbat arrivé et la
sainteté céleste répandue dans le monde, les démons, saisis de
terreur, vont se cacher pendant la nuit et le jour du Sabbat,
excepté « Assimon 1, qui est autorisé & parcourir le monde, accom-
pagné de son escorte, pendant la nuit du Sabbat, pour rechercher
ceux qui, nus, entretiennent des relations conjugales, Mais, la nuit
passée, ils sont obligés d'aller se cacher dans le profond abime.
Lorsque le jour du Sabbat est passé, de nombreuses légions de
démons reparaissent dans le monde qu'elles parcourent dans tous
les sens. C'est pourquoi on a institué la récitation du Psaume xc1
contre les démons, psaume que le saint peuple récite & la fin du
sabbat, afin d'étre préservé des mauvais esprits. Vers quel endroit
les démons se dirigent-ils d'abord 4 la fin du Sabbat, quand ils
fuient précipitamment et que tandis qu'ils comptaient dominer
dans le monde sur le peuple saint, ils voient les Israélites réciter
des priéres et ce Psanme, puis la liturgie de « séparation »'s
qu'on prononee en tenant en main une coupe de vin? Ils s'en-
volent précipitamment et vont se cacher dans le désert. Que
Dieu nous préserve des démons ainsi que de ftous ceux qui
émanent du mauvais edté. Nos maitres, d'heurcuse mémoire,
nous ont transmis lenseignement suicant : par trois mauvaises
actions I'nomme s'attire le mal. D’abord I'homme qui se maudit
lui-méme; ensuite, celui qui jette par terre du pain ou des miettes

1. mbman (Habdala). Cette cérémonie se pratique non seulement A Ix fin
du Sabbat, mais & la fin dé tous les jours férigs; elle consiste & tenir une
coupe de vin dans la main droite of & réciter quelques versels de Psaumes,
renfermant des mots de o distinetion » ou de « séparation ». Elle remonte &
une haute antiquité; et Origéne croit y voir Fimage de la Céne,

@l V. Talmud, ir. Berakhot, fol. 52°, et tr. Pessabim, fol. 108, 104 et 105,
(83)
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de la grandeur d'une olive, et enfin celui qui, 4 la fin du Sabbat,
allume une chandelle avant que les Israélites aient récité la
liturgie de la « séparation ». En allumant, le samedi soir, une
chandelle avant I'heure réglementaire, on est cause que les feux
de l'enfer sont allumés avant 'heure. Car il ¥ a en enfer un
endroit réservé, ol ceux qui ont profané le Sabbat, comme tous les
autres damnés, sont a I'abri du feu de V'enfer pendant toute la
durée du Sabbat. Tous ces damnés chargent de malédictions celui
qui, & la fin du Sabbat, allume la chandelle avant I'heure régle-
mentaire; ils disent® : « Le Seigneur va te faire transporter ici,
comme un coq les pieds liés, et il t'enlévera aussi facilement qu'un
manteau qu'on met sur soi. 1 te couronnera d'une couronne de
maux ; il e jettera comme on jette une balle dans un champ large
et spacieux. » Ainsi, il ne convient pas d'allumer une chandelle,
i la fin du Sabbat, avant que les Israélites n'aient [ait leurs priéres
et réeité, sur une coupe de vin, la liturgie de « séparation », Tant
que dure le Sabbat, la sainteté de ce jour impose un repos absolu
au ciel aussi bien qu'a l'enfer; les chitiments des coupables sont
suspendus et les esprits célestes préposés aux diverses fonctions
demeurent inactifs. Toute I'activité reprend dés que les Israélites
ont récité cette formule® : « Sois béni, Seigneur, qui sépares le
saint du profane. » A ce moment, la sainteté céleste se retire de
ce monde, et les esprits retournent chacun & sa fonction. Aussi,
les préposés de l'enfer ne sont-ils autorisés & y allumer les feux
avant de voir la lumiére chez les Isradlites. C'est pourquoi ces
préposés sont appelés « les Veilleurs du feu », parce qu'ils sont
obligés de voir si les Isradlites ont déja allumé. Telle est la raison
pour laguelle celui qui, & la fin du Sabbat, allume la chandelle
trop tot, s'attire la malédiction des damnés de l'enfer. Mais celui,
au contraire, qui tarde, en ce jour, d'allumer la chandelle, sattire
de ces mémes damnés toutes les bénédictions du Saint, béni soit-il;
ils disent & cet homme? : « Que Dieu te donne une abondance de
la rosée du ciel et de la graisse de la terre. Sois® béni dans la

a) Isale, xx11, 17. — b) Ihid., 18. — ¢} Ci. Talmud, tr, Pessahim, fol. 105*.
— d) Gen., xxvi1, £8. — ¢| Deutér., xxvu, 3.
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ville, et sois béni dans les champs, etc. Heoreux* 'homme qui a
de l'intelligence sur le pauvre : le Seigneur le délivrera dans le
jour du mal. » Pourquoi I'Ecriture n'emploie-t-elle pas le terme
« dans le mauvais jour », au lieu de « dans le jour du mal» ?
Parce que |'Eeriture parle du jour ot le démon voudrait s'em parer
de I'dme d'un homme; e'est alors que le Seigneur Uen délivrera.
Par le terme « pauvre » I'Eeriture désigne une dme malade par
suite des péchés contre le Saint, béni soit-il. D'aprés une autre
interprétation, les paroles « le Seigneur le délivrera dans le jour
du mal » font allusion au dernier jugement du monde; e'est
alors que le Seigneur saura délivrer I'homme; « le jour du mal »
signifie : quand le dernier jugement sévira dans le monde’.

1. Dans lappendice, i la fin de la premiére partie du Z., fol. 2517, n* 1,
on tronve lo passage que certains commentateurs supposent devoir former
le commencement de la section Bareschith.

d) Ps., xuy, 2.
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[158] 71 est éerit® : « Bereschith » par le commencement. Avant
toutes choses, le Roi a permis la transformation du vide en un
éther transparent®, fluide impondérable, pareil 4 la lumidre
provenant des corps phosphorescents. Ensuife, par un mystire
des plus secrets de I'Infini, ce fluide se métamorphosa en un gaz
dépourvu de toute configuration aériforme, ni blane, ni noir, ni
rouge, ni vert, ni d'aucune couleur. Ce n'est que quand Dieu
Jit prendre & la matiére des contours', qu'il donna naissance
A cette variété de couleurs qui, en réalité, n'existent pas dans la
matiére, n'étant dues qu'aux medifications que subit la lumiére,
selon les corps qu'elle éclaire. Dans la lumiére il existe une onde
qui est la cause efficiente de la variété des couleurs en ce bas
monde. Ainsi, par un mystire des plus secrets, I'Infini frappa
avec le son du Verbe le vide, bien que les ondes sonores ne soient
point transmissibles dans le vide'. Le son du Verbe constituait
done le commencement de la matérialisation du vide®, Mais cette

1. Mot & mot : « Quand il traga un cordean » (KITYE TR}, — 2. Clesi ce
que le Z. entend par 'expression Dp3 X U3, « frappa sans rien frapper »,
c'est-ii-dire, rien n'existait qui pat étre frappé. On retrouve cette expression
au fol. 16*. Le Z. enseigne donc ici une création ¢ ex nihilo ».

a) Gen., I, 1. — b) CI. Tiqouné Zohar, XV. — ¢) V. ol. 16%,
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matérialisation serait toujours demeurée a 1'état d'impondérabilité,
si, au moment de frapper le vide, le son du Verbe n'elit fait
jaillir le point étincelant, origine de la lumitre, qui constitue le
mystére supréme et dont l'essence est inconcevable. C'est pour
cette raison que le Verbe est appelé « Commencement », attendu
qu'il est l'origine de toute la eréation'.

Il eat éerit : « Ceux qui auront é1é savants brilleront comme
la lueur du ciel, et ceux qui en auront instruit plusieurs dans la
voie de la justice luiront comme des étoiles dans toute I'éternité. »
Le mot « lneur » (Zohar) désigne 1'étincelle que le Mystérieux fit
jaillir au moment de frapper le vide et qui constitue 'origine de
l'univers, gui est un palais construit pour la gloire du Mystérieux.
Cette étincelle constitue en guelgue sorte la semence sacrée du
monde. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Ecriture® :
« Et la semence 4 laquelle elle doit son existence est sacrée. »
Ainsi le mot « lueur » (Zohar) désigne la semence qu'il a jetée pour
sa gloire, puisque la eréation a pour but la glorification de Dieu.
Tel un mollusque dont on extrail la pourpre revitu de sa coquille,
la semence divine est entourée de la matiére qui luz sert de palais
édifié pour la gloire de Dieu et le bien du monde. Ce palais,
dont 8'est entourée la semence divine, est appelé « Elohim » (Sei-
gneur). Tel est le sens mystique des paroles : « Avee le Commen-
cement il créa Elohim », ¢'est-a-dire, & V'aide de la « lueur »
(Zohar), origine de tous les Verbes (Maamaroth), Dieu créa
« Elohim » (Seigneur). Que 'on ne s'étonne pas que I'Eeriture ait
employé le terme « eréa » pour désigner la manifestation d Elohim,
bien que celui-ci soit d'essence divine, attendu que I'Ecriture
dit dgalement® ; « Et créa Elohim & son image 'homme ». Par
le mot « lueur » (Zohar), PEcriture désigne le Mystérieux appelé
« Bereschith » (Commencement), parce qu'il est le commencement
de toutes choses. Lorsque Moise demanda & Diew quel était son

1. On retrouvern & I'appendice, & 1a fin de la premidre partie du Zohar,
fol. 251%, n* 2, le passage qui, selon certains commenialeurs, doit former
la suite du premier passage du fol. 15°,

a) Daniel, xn, 3. — &) Isaie; vi, 13. — r) Gen., 1, 27.
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nom, celui-ci lui répondits : « Ehié ascher Ehié » (rme “or
= Je suis celui qui suis). Le nom sacré d’ « Ehié » figure des deux
cOtés, alors que le nom d' « Elohim » forme la couronne, puisqu'il
figure au milieu; car « Ascher » est synonyme d' « Elohim »,
attendu que fe nom « Ascher » est formé des mémes lettres qui
composent le mot « Rosch' » (téte, couronne). a Ascher », gui est
le méme que « Elohim », procéde de « Bereschith »b. Tant que
[15%] I'étincelle divine était enfermée dans le palais sublime,
¢'est-d-dire avant de se manifester, elle ne formait aucune parti-
cularité propre & étre désignée dans lessence divine par un nom
quelcongue; le Tout ne formait qu'Un, sous le nom de « Rosch ».
Mais lorsque Dieu créa, 4 I'aide de la semence sacrée (« Aschern),
le palais de la matibre, « Ascher » se dessina dans l'essence
divine; c'est alors seulement qu' « Ascher» prit, dans l'essence
divine, la forme d'une téte de couronne (« Roschy), étant situéd
au milieu (Ehié ascher Ehié). Or, le mot « Bereschith » (noxaz)
renferme le mot « Rosch » (wxs), synonyme d' « Ascher »; il
forme les mots « Rosch » (g% et « Baith » (m2)®, c'est-a-dire
« Rosch » enfermé dans un palais (v Baith»). Les paroles :
« Bereschith bara Elobim » signifient done : Lorsque « Rosch »,
synonyme d' « Agcher », servit de semence divine au palais de la
matiére, fut créé « Elohim »; c'est-a-dire Elohim se dessina dans
Vessence de Dieu®. De méme que celle-ci est I'origine de toute
fécondité, de méme les savants sont féconds. Et de quelle nature
est cette fécondité ? Elle est semblable @ un point qui donne nais-
sance a4 toules les lettres. Lorsque le point étincelant, qui est la
semence du palais de la matiére, se dessina, le Tout prit la forme
de trois points, représentés par les points-voyelles : Holem (*),
Schoureq?’ (ss«) et Hireq (, ), qui se confondent I'un dans l'autre

1. "OK = TRY. — 2. UK0 + 'S = 0'PKN2.— 3. Par P, dit le Minbath
Yehouda, fol. 136, ls Z. n'entend pas le point voyelle que les grammai-
riens désignent anjourd'hui sous ce nom (-}, mais le signe gu'on appelle de
nos jours « Qiboutzn (). Nous parlageons cet avis, 1a dénomination de

a) Bxode, m, 14. — b) V. Z., 111, 5% — o) V. Z., 111, 808+, — o) CL.
Minhath Yehouda, a, 1., et Vital, fol. 136+,

(91)



ZOHAR, 1. — 15*

et ne forment qu'un seul mystére. Au moment ot le son du
Verbe de Dieu retentit, 'essence génératrice, qui embrasse toutes
les lettres (de I Aleph jusqu'au Thae, ainsi qu'il est éerit : « Eth
ha-schamaim », « les cieux », ou le mot Eth, composd d’Aleph et
de Thav, désigne Pessence génératrice), se manifesta également,
De sorte que le Verbe, formant la semence divine, et appelé
it Ascher », se trouve au milieu, entre l'essence fécondante, le
premier « Ehié », et 'essence génératrice, le dernier « Ehié »
(« Ehié ascher Ehié »). La «lueur » (Zohar) désigne également
l'essence génératrice, qui embrasse toutes los lettres, C’est pour-
quoi UEeriture compare les sacants a cette lueur, paree que ceux-
ci embrassent également toute la doctrine. Telle est également la
signification du verset* : « Ecoute, Isradl, Jéhova, KElohénou,
Jéhova est un. » Ces trois noms divins désignent les trois Gehelles
de l'essence divine exprimées dans le premier cerset de la
Genése : « Bereschith bara Elohim eth ha-schamaim. » « Be-
reschith » désigne la premibre Aypostase mystérieuse; « bara »
indique le mystére de la création; « Elohim » désigne la mysté-
rieuse Aypostase qui est la base de toute la création; « eth ha-
schamaim » désigne I'essence génératrice. L'hypostase « Elohim »
forme le trait d'union entre les deux autres, la fécondante et la
geénératrice, qui ne sont jamais séparées et ne forment qu'un Tout.
Elohim suivi du mot « eth », parce qu'il est le commencement et
la fin de toutes choses, semblable au mot « eth » composé de la
premiére et de la derniére lettre® de Valphabet, Sil'on ajoute au
mot « eth » la lettre « hé », qui forme larticle du mot suivant
# ha-schamaim », on obtient le mot « Atha» (tu). C'est & Uhypos-
tase appelée « Elohim » ou « Atha » que font allusion les paroles
de I'Ecriture® : « Tu (Atha) donnes la vie & toutes les créatures. »
C'est pourquoi 1'Ecriture dit : « Eth ha-schamaim v'eth ha-areg »
(les cieux et la terre), afin d'indiquer que Uhypostase désignée par

Qiboutz ne datant que du XI* sidcle. Or, on sait que primitivement ces
irois points n'étaient point disposés en biais (..}, mais en droite ligne (---),
V. Tel Talpioth, ch. xxx11.

a) Deutér., v1, 4. — b) Ci. Zohar, 11, 284*. — ¢} Néhémins, 1x, 6.
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le mot weth » et servant de trait d'union entre les deux autres
hypostases, la fécondante et la génératrice. sert aussi de trait
d’union entre les cieux et la terre. « Eth » a de commun avec les
cieux qu'il est d'essence divine, et avee la terre qu'il est aussi
fécond que celle-ci; ecar des trois éléments que 'wil apergoit, le
Sirmament, la terre et lean, la torre seule produit des plantes et
des fruits. Ce que l'on vient d’exposer constitue le mystére supréme
de ln création. Mais, continuons : « Bereschith » est Jormé des
lettres constituant les mots « bara schith » \eréa six), pour faire
allusion au mystére® renfermé dans les paroles de I Eeriture
« d'une extrémité du ciel jusqu'a I'autre extrémité du ciel n, Car
il y a six directions célestes auxquelles correspondent les six
directions d'ici-bas; toutes convergent vers les trois points repré-
sentant I'essence divine, qui a leur tour ne sont qu'un. C'est ce
mystére qui est renfermé dans le nom dicin de quarante deux
lettres,

1l est éerit® : « Les savants brilleront comme la lueur du ciel. »
L' Eeriture compare les savants aux accents bibliques qui servent
au chant des mots. De méme que les letires et les points-voyelles
obéissent aux accents servant au chant et se plient aux exigences
de la mélodie, telles des armées se réglant sous le commandement
de leur roid — les lettres ne formant que le corps des mots et les
points-voyelles n'en constitnant que la vie, sont nécessairement
assujettis aux accents du chant qui en sont I'dme — de méme les
savants animent, par leur intelligence, les lettres ot les points-
voyelles. Tel est le sens des paroles de I'Ecriture : « Les savants
font luire, comme la luear du eiel N, c'est-a-dire, ils font luire,
par leur intelligence, les lettres et les points-yoyelles, comme la
mélodie, appelée « lueur du ciel n. I’ Eeriture ajoute : « Et cenx
qui instruisent plusieurs dans la voie de la justice luiront comme
des étoiles dans toute I'éternité. » Par le mot « étoiles » U'Eeriture
désigne les signes de ponctuation sercant g séparer les membres
d'une phrase et qui rendent les mots intelligibles. L'Ecriture dit
que les savants qui instruisent plusieurs personnes dans la voie

—

@) V. fol. 1%, — &) Daniel, x11, 3. — ¢} CL. Tiqouné Z., xx1v.
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de la justice, ¢'est-a-dire, qui les guident & travers les sentiers
secrets de la doctrine dsotérique, jettent sur celle-ci autant de
clarté que les signes de ponctuation, appelés « étoiles », en jettent
sur le texte. Ainsi, les savants sont, ici-bas, les colonnes du palais
céleste™; et c'est grice & leur intelligence que les profanes peuvent
entrevoir les splendeurs du monde céleste. Le mof « savants » on
« intelligents » ( maskilim) exprime aussi Uidde de « bienfai-
tewrs », ainsi qu'il est éerith : « Heureux I'homme qui a de Pintel-
ligence' sur les pauvres.n L'Eeriture dit que les sarants font
luire les splendeurs du ciel, ear, sans leur enseignement, aucun
@il ne saurait en entrevoir les beautés. L'Eeriture qjoute :
« Comme la lueur du ciel », ¢'est-a-dire, comme la lueur du firma-
ment étendu [164] sur ces savants, ainsi qu'il est éerit®: « Au-
dessus des tétes de la Haya, on voyait étendu un firmament qui
paraissait comme un cristal étincelant et terrible & voir. » La
lumiére étincelante gu’ Eséchiel a oue dans sa vision sert & éclairer
la doctrine ésotérigue, et les tétes de la Hayd éclairées sont les
savants que le firmament entrecu par Eséchiel éclaire toujours
sans discontinuer.

Il est écritt : « Et la terre était thohou et bohou. » L'Eeri-
ture se sert d'un prétérit, « était », pour nous indiquer I'état
primitif de la eréation. A V'état de neige, I'ean est confondue
avec l'ordure; fondue, l'ordure la plus apparente se sépare
de 'eau, mais la fonte n'achéve pas encore la clarification com-
pléte. Ce n'est que sous l'action d'un grand feu que I'ordure se
sépare complétement de l'eau. « Thohou » désigne les démons
qui constituent I'ordure du monde. « Bohou » désigne la partie
pure du monde débarrassée des démons. En disant que la terre
dtait « thohou » et « bohou », PEeriture nous apprend que,
d'abord la matiere eréée était a Uétal de w thohou », c'est-a-dire
que Pesprit du démon était tellement confondu avec la matiére,
qu'ils ne formaient qu'un corps, telle une boule de neige renfer-

1, Le Z. préte au mot 2299 le sens de bonté, miséricorde, compassion;
done o heureux Ihomme qui & de la compassion pour les pauvres ».

a) V. Zohar, 1, 20, — b) Ps., x1i, 1. — ¢} Ezéchiel, 1, 22. — d) Gen., 1, 2.
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mant des ordures. Ce n'est qu'a la suite que la partie pure de la
matiére fut détachée des démons. Cet état de la matiere est dési-
gnée sous le nom de r bohou ». Mais sous Paction de quelle
puissance cette elarification s'opéra-t-elle? L'Eeriture répond :
« Les téndbres couvraient I'abime. » Par le mot « téndbres 4
! Ecriture désigne le feu sacré qui, bien que d’origine céleste,
n'était que nébuleux et obscurci aur temps primitifs de la
eréation. C'est pourquoi |'Ecriture dit : « Les ténébres couvraient
I'abime » (thehom); le mot (thehom) est composé des lettres for-
mant le mot « thohou », plus la lettre «m » (=¥ = v + b ou p),
pour nous indiquer que le feu sacré, mais nébuleux, qui dominait
auz temps primitifs de la eréation, couvrait les démons, dési-
gnés par le mot u thohou», aussi bien que Ia partie pure de la
matiére, désignée par la lettre « m ». Pour arriver 4 la clarification
compléte de la matiére, il a fallo que I'Esprit-Saint, qui procéde
d'Elohim vivant en toute éternité, planit sur la face des eaux.
Aussi I'Ecriture dit-elle® : « Et I'Esprit d'Elohim planait sur la
face des eaux. n Aprés que cet esprit eut soufllé sur le monde,
Vesprit des démons se sépara de la matiére, semblable & I'édcume
enlevée i la surface des liquides échauffés. Ainst, l'esprit du
démon a passé par plusieurs phases aocant d'étre définitivement
maitrisé. D'abord, il se manifestait sous la Jorme d’un vent ter-
rible qui soufflait autour de ia sainteté célesteb; car primitive-
ment il €tait dépourvu de tout corps et de toute couleur'. Au
moment de la erdation, il a 616 confondu avee la matitre; il la
dominait complétement et la faisait trembler sous sa domination.
I a fallu ensuite que le feu sacré, mais nébuleux, se manifestdt,
pour que, sous son action, l'esprit du démon se détachdt de la
matiére. Mais la purification compléte de la matiére n'était pas
encore faite et l'esprit du démon s'tnterpasait encore entre le ciel
et la matiére, pour priver I'homme de la vision pure de Dieu. Ce
n'est que lorsque I'Esprit-Saint d'Elohim planait sur la face des

1. Mot & mot : il n'y avait rien i toucher, ni rien & vair ».

aj Gen., 1, 2, — b) V. Tigouné Z., xxi, et Pardés, ch. vxxm,
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eaux, que I'esprit du démon fut entidrement maitrisé. Telle est la
signification de la cision & Elier : w En méme temps Jehova
passa, ef decant Jéhoea souffla un vent violent et impétueux,
capable de renverser les montagnes et de briser les rochers;
Jéhova n'était point dans ce vent. » Ce rent violent et impétueux
désigne 'esprit dn démon avant la création. « Aprés le vent, il se
fit un tremblement; Jéhova n'était point dans ce tremblement. »
Ce tremblement désigne U'esprit du démon aprés la eréation, oil,
confondu avec la matiére, il fit trembler celle-ci sous sa domi-
nation®. Le monde était alors & I'état de « thohou ». Aprés le
tremblement, il s'alluma un feu; Jéhova n'était point dans ce
feu. Ce feu désigne le feu sacré, mais nébuleux, qui sépara l'es-
prit du démon de la matiére, mais qui n'a pas encore purifié
celle-ci d'une maniére complite. Ce fen sacré, appelé « ténébres »,
transforma le monde de 1'état de « thohou » en celui de « bohou ».
« Aprés ce feu, on entendit une voix douce ct harmonieuse. Elie,
I'ayant entendue, se couvrit le visage de son manteau.» Cetie
voiz douce el harmonieuse désigne 1'Esprit-Saint d'Elohim pla-
nant sur la face des eaux. Pourquoi sur la face des eaux? Parce
que, guand le monde était & I'état de « bohou », I'esprit du démon
ressemblait & ces rochers & fleur d'eau qui, cachés sous les vagues
tant que la mer est agitée, reparaissent au-dessus de la sarface des
eaux aussitot la mer calmée. C'est pourquoi I'Eeriture dit : « Et
V'esprit d'Elohim planait sur la face des eaux», o'est-a-dire, aussitot
que la voix douce et harmonieuse se fit entendre, 1'Esprit-Saint
d'Elohim plana sur la face des eaux et mit ainsi les rochers
dans I'impossibilité de sortir de I'abime ou il les a relégués. Si
I'Eeriture désigne le feu sacré, mais nébuleux, qui précédait dans
le monde I'Esprit-Saint d'Elohim sous le nom de « téndbres v,
c’est parce que parmi les quatre couleurs qu'on distingue dans le
few : le noir, le rouge, le jaune et le blanc, c'est le noir qui do-
minee. L' Ecriture désigne ainsi le feu sacré par le mot «ténébres»,
d'abord parce que le feu, en raison de la prédominance de sa

a) II* Rois, xix, 11-12. — &) Cf. Zohar, I, §1°, et 111, 30*. — <) CL
Zohar, 11, 128" ot 243
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couleur noire, est l'image des ténébres: et ensuite, pour nous
indiquer que le feu sacré ne paraissait nébuleux que parce qu'il
couvrait & la fois le pur et l'impur. Tel est aussi le sens des
paroles de I'Ecriture® : « Isaac étant devenu vieux, ses yeux
s'obscurcirent, et il appela Esait », clest-a-dire, c'est parce
qu’lsaac embrassait de son amour paternel le bien et le mal & la
fois — Esal étant le symbole du mal — que ses yeux s'obscur-
cirent et ne furent éclairés que d'une lumiére nébuleuse, image
des téntbres. C'est pourquoi également I'Ecriture désigne le visage
d'un avare par l'expression de « visage ténébreux du méchant ».
Par les paroles : « Et I'Esprit d'Elohim planait sur la face des
eaux », I'Ecriture désigne cette voix douce et harmonieuse en-
tendue par Elie, ainsi qu'il est éerit® : « La voix de Jéhovah se
fit entendre sur les eaux»; cetle coiz, c'est 1'Esprit d'Elohim.
Tant que le monde était dans I'état de « thehou », Dieu se manifesta
sous £'Aypostase Schadai. 11 se manifesta sous I'hypostase Cebaoth
lorsque le monde se transforma de I'état de « thohou » en celui de
« bohou »; ce n'est que quand les ténébres disparurent compléte-
ment que Dieu se manifesta sous Phypostase d'Elohim ; et ce n'est
que quand la voix douce et harmonieuse se fit entendre que le
nom Jéhovah fut complet. C'est pourquoi, dans la vision d'Elie,
I'Eeriture dit : « Jéhovah n'était point dans le tremblement v
o'é¢tait Schadai. « Jéhovah n'était point dans le feu »; c'était
Cebaoth. Mais aprés le feu nébuleux, image des ténébres, Dieu se
manifesta sous Ihypostase Elohim; et c'est alors seulement que
la voix douce et harmonieuse, qui est I'Esprit d'Elohim, se fit
entendre, et que le nom Jéhovah fut complet. Le nom Jéhovah est
formé de quatre lettres qui sont en quelgue sorie pour l'essence
divine ce que les membres sont pour le corps humain. Mais,
étant donné le nombre de trois hypostases, ces quatre lettres sont
douze®. C'est donc le nom sacré de douze lettres qui a été dévoilé
& Elie dans la caverne.

[16%] 72 est ecrit? : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit faite. »
A partir de ce verset, I'Ecriture expose en détail les mystéres de

a) Gen., xxvi1, 1. — b) Ps., xxvi1, 3. — ¢) CL. Zohar, 11, 201+, et 111, 172"
— d) Gen., 1, 3.
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a création, qui n'ont été qu'indiqués d'une maniére générale
dans les versets procédents. L'Eeriture commence par indiquer
la eréation d'une fogon générale; ensuite, elle expose les cuores
de la eréation en détail; et, @ la fin, elle indique la eréation d'une
maniére générale, Cette spéeification des wuores de la erédation
précédée et suivie d'une généralisation a pour but de faire au
récit de la eréation Uapplication de la régle herméneutique qui
veut que, chague fois que 'on trouce dans UEeriture une espdce
précédée et suivie d'un genre (¢'est-a-dire que I Eeriture indique
quelque chose de facon générale, qu'elle spéeifie apres et qu'elle
généralise de nouveau & la fin), ce soit I'espbee qui détermine le
genre®. La création s'opéra par la volonté du mystérieux Infini.
Ce n'est que pour la création des wuvres en détail qu'est pro-
noncé le mot « parole » pour la premiére fois, ainsi qu'il est
éerit : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit. » Done, le Verbe
n'apparait que pour la création des détails, alors que la création
de la matiére générale’ fut opérée avant la manifestation du
Verbe. C'est pourquoi on ne trouve pas dans les deux premiers
versets de la Genise, oit est exposée la eréation de la matitre en
général, le mot « Vayomer» « dit ». Bien que les mots « Bereschith
bara Elohim » signifient® : « Par le Verbe Elohim créa les cieux
et la terre », on ne doit point conclure de ee que la matiére a été
créée par le Verbe que celui-ci se fat déja manifesté avant la
création. Certes, il existe de toute éternité, mais il ne se mani-
festa pour la premiére fois que quand la matiére eut ¢té crédec.
Avant, le mystérieux Infini manifestait son omnipotence et son
immense bonté & 1'aide de la mystérieuse Pensée, mdme essence
que le mystérieux Verbe, mais silencicuse. Le Verbe, manifesté
4 l'époque de la création de la matidre, existait avant sous
forme de Pensée; car, si la parole est capable d'exprimer tout
ce qui est matériel, elle est impuissante & manifester I'immaté-

L. Par B0 ['%7 K K3 0000 852 m Nsh o, le Z. veut dire : la
création de la matidre en généml, clest-i-dire lo plan de la création,
V. Minhath Yehouda, fol. 27~

a) V. Tigouné Z., xvr1, et Minhath Yehouda, fol. 12* ¢t 27, et Z., 111, 264+,
— &) V. fol. 1" et 4*. — ¢} V. Philon, De mundi opificio, p. b; et son teaité
De somniis, p. 578.
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riel'. C'est pourquoi I'Eeriture dit : « Et Elohim dit » (va-Yomer
Elohim), e'est-d-dire Elohim se manifesta sous la forme du Verbe;
cette semence divine, par laquelle la création a été opérée, venait
de germer, et, en se transformant de Pensée en Verbe, elle fif
entendre un bruit qui s'entendit au dehors. L'Eeriture ajoute :
« Que la lumiére soit » (lehi or); car toute lumidre procéde du
mystére du Verbe. Le mot « iehi » se compose de trois letires :
un yod au commencement et & la fin et un Hé au milieu (). Ce
mot est le symbole du Pére et de la Mére® célestes, désignés par
les lettres Yod et Hé (m), et de la troisieme essence divine qui
procide des deux précidentes et qui est désignée par le dernier
yod du mot « iehi v, letire identique & la premiére, pour nous
indiguer que toutes les trois hypostases ne sont qu'une. Le Pére,
désigné par le premier Yod, est le dispensateur de toutes les
lumiéres eélestes. Lorsque la matérialisation du vide fut opérée
par le son du Verbe, désigné par le Hé, la lumiére céleste se
cacha, étant incompatible avee la matiéreb, Le Verbe, par le son
duquel la création de la matiére eut licu, n'était pas encore arti-
culé, puisqu'il ne s'est manifesté que pour la création des cucres
diverses énoncées dans I'Ecriture. Quand le Verbe se manifesta,
il s'unit au Pére pour la dispensation de la lumidre qui, incom-
patible avee la matiére tant qu'elle procédait du Pére seulement,
devint accessible & la matidre dés guelle procéda du Pire ef du
Verbe. Le premier Yod du mot « fehi » désigne le Pére; le dernier
Yod désigne la lumidre céleste; ce yod fut place aprés le Hé, parce
que, pour que la lumiére céleste qu'il désigne devint aceessible i
la matiére, il a fallu qu'elle procédat du Pére et du Verbe : du
premier Yod et du Hé. Comme les trois points-vogyelles désignent
également les trois hypostases divines® : le Holem (*) désignant le
Peére, le Soureq® (sss ou «), le Verbe, ot le Hireq (.) la Lumitre

L Mot & mot : La parole est pour questionner et examiner afin de savoir
(p1m51 SxEnb RBWR TR): elle n'est pas pour co qui ne peut dtre manifests
que par la pensée. — 2. Alnsi que nous Pavons déja indigué dans une note
au folio 15, les avis des commentateurs sont pariagés sur le point-voyelle
que le Zohar désigne par le terme ¢ Soureq ».

a) Cf, Zohar, I, 232" ot 234*. — ) CL. Zohar, I, 65°. — o) V. fol. 15"
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eéleste, il §'ensuit que cette derniére hypostase procéde des deux
premiéres avee lesquelles elle ne forme qu'une. C'est pourquoi le
mot @ or v est pourvu du point-voyelle Holem (*), point suspendu
au-dessus de la lettre sans la toucher, afin de nous indiquer que,
la lumiére procédant du Pére symbolisé par le point-voyelle
Holem (*), ayant été inaccessible & la matidre, il a fallu qu'elle
procédit du Pére et da Verbe. Avant la manifestation du Verbe,
la lumitre procédant du Pére a formé sept lettres; mais ces
leltres étalent inaccessibles & la matiére'. Lorsque le feu sacré,
mais nébuleux, parut, pour transformer la matiére de Vétat de
« thohou » en celui de « bohou », sept autres lettres furent for-
mées qui, eonstituées de lumiere pure comme les précédentes,
demeuraient, elles aussi, inaccessibles & la matiére. Ce n'est que
quand le Verbe se manifesta que les huit autres lettres de l'al-
phabet furent formées. C'est le Verbe qui a rendu les lettres
accessibles & la matidre en faisant disparaitre la barridre qui
séparait celle-ci de la lumiére céleste. C'est pourquoi 1'Ecriture
dit : « £t Elohim dit : Que le firmament soit fait, et qu'il sépare
les eaux d'avee les eaux », c'est-a-dire qu'une limite soit faite
entre la lumitre régnant en hant et celle d'en bas. Car, en rendant
la lumiére céleste accessible & la matiere, le Verbe qui est désigné
par le mot Elohim, n’a pas rendu la matidre susceptible de toute
la lumibre eéleste; il lui a assigné certaines limites. Le firmament
qu'Elokim forma entre la matidre et la lumidre odleste sert de
limite entre 'une et V'autre : la mafiére peut y monier el la
lumiére céleste peut descendre jusque-la. Mais, en méme temps
que limite, le firmament sert de trait d'union entre 1'une et 'autre;
et c'est grice i ce trait d'union que l'une et I'autre sont unies en
Elohim. Comme « El» est devenu « Elohim », il en résulte une
transposition pour la lumiére eéleste et la matiére. La premidre se
trouvait d'abord 4 la droite d'« El», et la seconde & sa gauche.
Mais, dés qu' « Elv est decenu « Elohim v, ¢'est la matiére qui
est & sa droite et la lumibre céleste & sa gauche. Telle est la

1. Mot & mot : « Ne gelant pas, elles demeurirent liquides » (0 PR Ll
B WYY, en d'autres termes : n'ayant pas pris corps, elles demeurérent
inaccessibles. '
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signification des paroles de U'Ecriture : « Et Elohim vit que la
lumidre était bonne; et il sépara la lumidre d'avee les ténébres. »
L'hypostase qui forme dans U'essence divine la Colonne du milien
est bonne, parce quelle sert de trait d'union entre le monde
supérieur et le monde d'ici-bas, et rend ainsi le nom de Jéhovah
complet. En donnant aux téndbres de la mati¢re la faculté de se
transformer en lumicre jusqu's une certaine limite, et en tragant
cette méme limite & la lumidre céleste, jusqu'a laquelle celle-ci
peut descendre, Elohim a formé ainsi le trait d'union entre le ciel
et la terre,

Il est éerit® : « Et Elohim appela la lumiére jour. » Pourquoi
U Ecriture se sert-elle du terme « appeler »? Elohim fit venir,
c'est-a-dire fit sortir cette lumiére parfaite qui se dégage de
Uhypostase du milieu, hypostase qui constitue la base du monde
et sur laquelle sont fondés tous les mondes. C'est de cette lumiére
parfaite émanant de la Colonne du milieu qu'est fait le fondement
de Celui qui vit en toute éternité; cette lumiére constitue le «jour»
du ebté droit. L' Eeriture ajoute : « Et il appela I'obscurité nuit. »
11 fit venir, e'est-a-dire fit sortir du coté de 'obscurité une lumidre
passive, felle la lumiére de la lune visible pendant la nuit; cetfe
lumiére passive est appelée « nuit ». Ce mystére est renfermé dans
les mots : « Mon maitre, maitre de toute la terre. » La lumitre de
la Colonne du cbté droit rentre dans la Colonne parfaite du milieu;
la lumidre passive de la Colonne du cdté gauche se concentre
également dans la Colonne du milieu; ¢'est ainsi que la lumiére
passive du coté gauche vient en contact, dans la Colonne du
milieu, avec la lumiére émanant du Point supréme; et, ces deuz
lumiéres [174] unies, le Verbeen sort. Tel est le mystére symbo-
lisé par les trois points-voyelles : Holem (*), Soureq (v=+) et
Hireq (, ). Le Point du milieu constitue la semence sacréeb. sans
laquelle' la fécondité ne serait pas possible. Ainsi, par l'union de
la lumitre actice du coté droit avec la lumibre passice du cbié

1. LL. et A. ont KM 13 IYTNT RO 19 R, ce qui veut dire : « Sans
quel mystére, la fécondité serait impossible. » Les autres éditions n'ont pas
le mot ®1™B (mystare).

a) Gen., 1, 5. — &) V., fol. 15",
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gauche, union qui s'opére dans la Colonne du milieu, apparait la
base du monde. qui est appelée « Tout », parce qu'elle unit toutes
les lumiéres, celles du coté droit avee celles du coté gauche, La
lumiére du cOté gauche est faite de reflets®, et ¢’est de pareille
nature qu'est faite la lumitre passive de la luneb; cette lumidre
est appelée obscurité parce qu'elle vient d'un corps obseur. Ainsi
les deux lumidres de I'essence divine ont ceci de particulier que
l'une, la lumiére active, est mile, et 'autre, la lumiere passice,
est femelle'. Et lorsque, unie dans la Colonne du milieu, la
lumitre male comble de son excédent* daetivité la lacune formée
par la passivité de la lumidre femelle, 1'équilibre s'établit; et,
toutes les fois que I'équilibre s'établit entre activité et passivité,
cet équilibre fait les délices et de 'étre qui donne son excédent, et
de I'éfre qui le regoit pour combler son passif; et de ces délices
nalt un froisitme® ére. De méme l'union des deux Iumibres
célestes a provoqué une joie immense; et de cette joie immense
émana une froisiéme lumiére formant la base des mondes et
appelée « Augmentation » (Moussaph). C'est de cette derniére
lumidre qu'émanent toutes les puissances inférieures, tous les
esprits et toutes les Ames saintes®. C'est ce mystére qui est exprimé
dans les paroles de ¥ Ecriture : « Jéhovah Gebaoth, Dieu et maitre
des esprits, maitre de toute la terre. » Le jour et la nuit sont
limage des lumitres eélestes, Tant que la lumiére domine, 'obseu-
rith qui est passice se tient i I'écart. Mais lorsque, A la fin du
jour, la lumiére, affaiblie, s'unit & I'obscurité dans le erépuscunle’,
I'équilibre étant éabli, la nuit prend la place du jour. C'est done

1. On trouvera les explications de cette dénomination « mdle et femoellen,
dans le Z., 111, 44" et 45", Voir également le Pardés Rimonim, VI, ch. xx,
et Mebo Schaarim, III, part, m, ch. Lxxxn. — 2. S5, A, ot V. ont ¥
R MERN « do son excédent de lumidre ». — 3. P. et A. onl X0 2'B)
12 507; or, clest ce que le Z. dit aprés. Cette legon constitue done un pléo-
nasme. — 4. LL., B. et F. ont MoREM 1'3. Mais il est évident que notre legon
BEBnRS e 12 1D W a ¢galement lo sens de o transition entre le jour
et la nuits, en d'autres termes, lo erépuscule. Clest ainsi également que
l'entend le commentateur Etz ha-Hayim, ch. Lxxv.

a) Cf. Minhath Yehouda, fol. 72%. — &) V. fol. 0% = ¢) Cf. Tigouné
Zohar, x1u, et Mikdasch Mélekh, a. L
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de 'union entre le jour et la nuit, dans le erépuscule qui constitue
la semence, qu'est né le lendemain; sans nuit, il n'y aurait pas de
lendemain'. La seule différence entre les parties du jour et les
lumiéres célestes est celle-ci : alors que les parties du jour arrivent
successivement, le erépuscule succéde au jour, et la nuit au cré-
puscule; les trois lumidres célesies se manifestent simultanément.
Mais comme il faut, pour provoquer la féecondité, que la contri-
bution du mdle excéde celle de la femelle, Elohim, qui forme la
Colonne du milieu, est de la méme essence que la lumidre active
du c6té droit et la lumidre passive du c6té gauche, mais il par-
ticipe plus de la premiére que de la seconde. C'est pourquoi
I'Ecritare dit : « Et Elohim appelan, c’est-a-dire, il fit venir d'un
coté la lumiére symbolisée par le jour, c'est-a~dire la lumiére
active du cate droit, et il appela, ¢’est-a-dire il fit venir de Uautre
eoté 'obscurité, c'est-a-dire la lumidre passive appelée n obscu-
rité », symbolisée par la nuit, c'est-a-dire Elokim forma la Co-
lonne du milien dans laquelle furent unies la lumiére du coté
droit avec celle du ¢bté gauche®. Mais comme Elohim participe
davantage de la lumidre du cdté droit, 1'Ecriture emploie le mof
« Vaikra » ef il appela pour exprimer I'appel qu'Elohim fit au
jour, alors qu'elle se sert d'un mot qui compte denx lettres de
moins, c'est-a-dire du mot « Qara », pour exprimer I'appel
qu'Elohim fit & la nuit. C'est dans ce mystére que se trouve la
raison des soixante-douze lettres sacrées® gravées dans la cou-
ronne supérieure,

Il est éerit® : a Et Elohim dit : Que le firmament soit au
milieu des eaux, ef qu'il sépare les eaur d'avee les eaux. » lei,
I'Ecriture expose la création d'une fagon détaillée, pour donner
lieu & la régle herméneutique concernant l'espéce précédée et
suivie du genre!. Le mystire de la séparation des eanx s'explique

1. Par s 5500k 72 xbK 2 kb, le Z. ne veut pas dire w quand la
nuit est unie au jour », mais bien a c'est grice 4 la nuit qu'il y a un jour
sulvant o,

a) V. Sepher ha-Kavanoth, ¢h. xin, et Reschith Hoemd, eh. xuvin, —
6) V., Zohar, I1, 132" — ¢) Gen., 1, 6. — o) V. com. du fol. 16*.
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de cette fagon : la discorde venait du cbté gauche; car, tant qu’il
n'y avait que le coté droit, la discorde était impossible®. Mais
aussitot que, par la mise en relief dv milien, deux cOtés furent
formés, un droit et un gauche, c¢'est ce dernier qui donne lieu & la
discorde et c'est de lui qu'émane l'enfer (le Gehinom). Dans sa
sagesse, Moise a déja vu cette discorde en étudiant I'wuvre de la
création. Dans I';euvre de la eréation, il y avait une discorde entre
le cbté gauche et le coté droit; et c'est lo coté gauche qui l'a
provoquée. C'est de cette discorde qu'est né I'enfer. Alors la
colonne du milieu, symbolisée par le troisitme jour de la eréa-
tion, s'interposa entre le coté droit et le coté gauche, fit dispa-
raitre la discorde et unit les deux parties adverses. L'enfer des-
cendit en bas, et le coté gauche se confondit avec le edté droit, et
la paix parfaite fut ainsi accomplie. La querelle que, au moment
de la création, le c6té gauche cherchait au coté droit, a été imitde
dans la querelle que Coré chercha & Aaron%. Ayant pénéiré le
mystére de la création, Molise se dit : Il me convient de faire
disparaltre la discorde entre le coté droit et le coté gauche en
imitant le procédé observé au moment de la création, ¢'est-a-dire
en g'interposant entre les parties adoerses. Mais lorsque, rencon-
trant une résistance opinidtre du cété gauche, Moise n'eut pu y
parvenir, il se dit : Il est certain que la querelle que Coré cher-
chait & Aaron n'est pas de la nature de celle que, au moment
de la création, le c0té gauche cherchait au cdté droit. Aussi, le
cité de Coré, destiné & retomber en bas dans 'enfer, lieu de dis-
cordes, ne pouvait-il jamais étre uni au c6té droit. En se refu-
sant & la paix proposée par Moise, Coré a prouvé que sa querelle
n'avait point pour but de contribuer & la gloire du ciel; il se
révoltait, au contraire, contre Pautorité du ciel, el de cette fagon
niait la paix qui, au moment de la création, a été faite entre le
coté gauche et le eété droit par la Colonne du milieu interposée
entre les parties adverses. C'est en voyant que Coré niait ce
mystére de la eréation que Moise entra en colére, ainsi qu'il est
éerit® : « Moise entra dans une grande colére. » 11 entra en colére

a) Ct. Zohar, 11, 149%. — &) Nombres, xv1, 3. — o) Nombres, xvi, 15.
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pour ne pas avoir pu' parvenir i apaiser la querelle, mais aussi
& cause de la négation du mystére de la création manifestée par
Coré. C'est pourquoi I"Eeriture ajoute le mot « grande » pour
indiquer que la colire de Moise avait devr causes. Car Coré a
tout nié [17%] et la paix d'en haut et la paix d'en bas, ainsi qu'il
est éerit® : « Lorsqu'ils se révoltérent contre le Seigneur. » C'est
précisément parce que Coré niait et la paix d'en bas et la paix
d'en haut qu'il persista dans sa querelle- La querelle de Schamai
et de Hillel avait pour but la gloire du ciel et ressemblait & la que-
relle que, au moment de la création, le ¢dté gauche cherchait an
ebté droit. Aussi le Saint, béni soit-il, approuva-t-il leur dispute,
ce qui amena la paix entre eux. C'est pourquoi également leurs
ceuvres leur ont survéeu, de méme que l'ceuvre de la création.
Mais Coré se révoltait contre le ciel méme en prétendant que la
paix entre le cbté gauche et le coté droit n'a jamais été [aite, et
que le coté de l'enfer est aussi puissant que le coté droit; c'est
pourquoi, s'attachant au cdté gauche, il tomba dans 'enfer.

Le mystére suivant se trouve dans le livre d’Adam : Lorsque la
lumiére passive du coté gauche, désignée dans I Ecriture par le
mot « obscurité », s'unit & la lumidre active du cét¢ droil, dans la
Colonne du milien, de nombreuses légions célestes, croyant & un
antagonisme entre une lumitre et 1'autre, se déclarérent pour la
lumiére du coté gauche et sapprétérent & se révolter contre la
lumidre du c6té droit. Lorsque la Colonne du milieu rendait
manifeste l'unité parfaite de Dien, les bonnes légions abandon-
nérent la lutte et se soumirent. Mais les mauvaises légions persis-
térent dans leur querelle et donnérent naissance a l'enfer. Comme
la querelle existait primitivement, méme chez les bonnes légions
célestes, la discorde fut introduite dans le monde. Mais comme,

1. F. a mhw ot b0 ®5 « Molse entra en colére, non pas pour
n'avoir pu réussir 4 apaiser cette querelle », ete. L'interprétation que
donne le Z. du mot 88 semble pourtant indiguer une raison double pour
la colére de Motse. Aussi inclinons-nous plutst pour la legon des éditions :
WNSKT 50 « pour ne pas avoir pu parvenir & apaiser la querelle s. Le
commentateur Mikdasch Mélekh, a. I, semble étre du méme avis.

@) Nombres, xxvi, 9.
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d'autre part, la querelle primitive des bonnes légions n'était ins-
pirée par aucun sentiment de révolte, celle qu'elle a introduite
dans le monde lui ressemble, en ce sens gu'elle n'a pour but que
la gloire du ciel et que, par conséquent, elle finit toujours par
disparaitre, & l'exemple de celle des légions eélestes qui 'a fait
naitre®. Malis il y a dans le monde un autre genre de querelle &
laquelle donna naissance la révolte des mauvaises légions célesies,
qui persistérent dans leur querelle malgré 1'évidence. Cette que-
relle ressemble également a celle des légions edlestes qui 1'a fait
naitre, en ce sens gu'elle est en révolte contre le ciel et que, par
conséquent, clle ne disparaitra jamais. C'est par ces deux genres
de discordes que les justes sont distingués des méchants; la dis-
corde entre les justes est toujours de la premitre catégorie, et celle
des méchants de la seconde. La querelle de Coré a été inspirée
par la colére, et elle finit par le conduire & I'enfer; alors que la
querelle entre Schammar et Hillel avait pour raison la gloire du
ciel, et elle finit par disparaitre. C'est pourquoi I'Eeriture dit :
« Et Elohim fit le firmament, et il sépara les eanx qui étaient
sous le firmament d’avec celles qui étajent an-dessous du firma-
ment », e'est-a-dire, il sépara la discorde i laquelle donndrent lieu
les légions eélestes restées en haut, de la discorde qu'ont introduite
dans le monde les mauvaises légions eélestes rejetées dans I'abime,
ou, en d’autres termes, entre la querelle motivée par I'amour de
Dieu, telle que la querelle entre Schammai et Hillel, et la que-
relle inspirée par l'orgueil et la colire, telle que la querelle de
Coré. Ce dernier genre de querelle émane toujours du coté
gauche'.

Iei, PEeriture se sert du mot « sépara » « ef il sépara les
eaux », ete,, et pour la querelle de Coré I'Ecriture emploie égale-
ment le mot « séparés » « est-oe pew de chose pour vous que le Dieun
d'Israél vous ait séparés de tout le peuple »%, et ailleurs I'Ecri-

1. Tout ce passage, depnis : « Le mystére suivant se trouve dans le livre
d'Adam n, est trés différent dans I'édition de Mantoue, oit il n'est pas ques-
tion des légions célestes.

a) Cf. Talmud, trait¢ Aboth, V, 17. Voyez également Minbath Yehouda,
fol. 224, — b) Nombres, xv1, 9.

(106)



ZOHAR, 1. —17*

ture dit* : « A cette époque Dien sépara la tribu de Lévi. »
L'Ecriture nous indique ainsi que la querelle vient toujours du
cOté gauche, de méme que le mot exprimant la « Séparation » n'est
mentionné dans la Genése qu'a propos de la création du second
jour, symbole du cdté gauche. On pourrait se demander : puisque
la séparation est née au deuxiéme jour de la création, symbole du
cbté gauche, comment se fait-il que ce soit la tribu de Lévi, qui
est la troisitme, qui ait provoqué la querelle? Ce devrait étre
plutdt la tribu de Siméon qui est la seconde ? Mais la vérité, c'est
que la tribu de Lévi, bien qu'en réalité la troisiéme, n'était aux
yeux de Jacob que la deuxitme'. La formule liturgique de la
« séparation »® qu'on récite & la fin du Sabbat a pour but de séparer
Pesprit qui domine pendant les jours ouvrables, de l'esprit qui
régne le jour du Sabbat. A la fin du Sabbat, une partie® des mau-
vais esprits quitte I'enfer avec le désir de s'emparer des Israélites.
Mais au moment oli ees derniers récitent le verset® : « Et que
I'cuvre de nos mains soit affermie par toi-méme », le mauvais
esprit du cbté gauche’ se sépare d'eux; et lorsque, tenant en main
le myrte et la coupe de vin, les Isradlites récitent la formule
liturgique de « Séparation », le mauvais esprit du cité gauche
s'enfuit et retourne au « Scheol » sa demeure, qui est également la
demeure de Coré et de ses complices, ainsi qu'il est éerit? : « Ils
descendirent tout vivants, eux et tous les leurs, dans le Scheol. »
De méme que la descente de Coré dans le Scheol n'a pas eu lieu
avant la séparation des Israélites, ainsi qu'il est éerite : « Retirez-
vous des tentes de ces hommes impies », de méme la descente des

1. Parce que, disent les commentateurs, Ruben ne comptait pas pour le
flls ainé¢ de Lia, attendu que Jacob, ayant pris Lia pour Rachel (Genbse,
xxix, #), oroyait Ruben flls de Rachel. V. Reschith Hoemd, ¢h. Lvi. —
2, Entre parenthdses, les diverses éditions ont une variante : XE'= X388 an
lien de R"2 RIPE, D'aprés cette legon, ce ne serait pas o une partie » des
mauvais esprits, mais « le chel » des mauvais esprits, qui quitte 'enfer, —
8. 8. et A. oni, entro parenthéses MY au lien de XORBE. D'apris cstte
legom, ce n'est pas « du cdté gauche », mais « du c6té du Scheol v, qu'il faut
lire.

a) Deutér., x, 8. — b) V. lol. 14%. — ¢ Ps., Lxxx1x, 17. — d) Nombres,
xvl, 33, — b) Ibid., xvi, 21.
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anges révoltés contre leur Maitre s'opére aprds que les Israélites
ont prononcé 4 la fin du Sabbat la formule liturgique de la
« Séparation »'; car le Scheol supérieur oii sont éternellement
bralés les anges révoltés ressemble au Scheol inférieur ot des-
cendit Coré; le Scheol d'en bas étant fait d'aprés le modéle de
celui d'en haut. L'Eeriture dit : « Que le firmament soit fait au
milieu des eaux.» Le mot « Elohim » est composé de « El » et
« hatam » ce qui signifie « Dien » et « mer ». Comme le mot
« halam » est constitué des mémes lettres que le mot « famah »,
I'Ecritare nous indique par la que toute querelle, qui est symbo-
lisée par la mer, vient de Dieu quand elle a pour but la gloire du
ciel; car « El » étant mé&lé & « hatam », on obtient « Elohim »;
mais lorsque la gloire de Dieu n'a aucune part & la querelle,
« El » se détache d' « Elohim », et il ne reste que « famah » qui
désigne le grand océan dont Uabime cache le Scheol, séjour des
mauvais esprits. Lorsque la séparation des eaux a eu lieu, la
querelle a cessé; car, en s'interposant entre elles, Klohim leur
sert de trait d'union. Les eaux d'en haut forment la partie mile;
celles d'en bas la partie femelle*. Les premitres sont appelées
« Elohim »; les secondes « Adonal »'; les premidres sont symbo-
lisées par la premidre lettre « Hé» du nom sacré Jéhavah, et les
secondes par la seconde lettre « Hé ». Pour que l'union fat faite
entre les eaux d'en haut appelées du nom d' « Elohim » et celles
(182] d'en bas appelées du nom d' « Adonal », Elohim s'interposa
entre les eaux méles et les eaux femelles et s'en constitua le trait
d’union. Bien que cette interposition ait eu lieu le deaxidme jour
de la création, la discorde ne cessa jusqu'au troisidme jour. Kt
¢'est parce que la discorde existait encore pendant le deuxiéme
jour de la eréation, qu'en ce jour I'Ecriture ne dit pas : « Et Dieu

1. Dans B., se trouve ici intercalé une noie marginale du Schebibe
Nogali, concernant laloi orale et la loi traditionnelle. Dans F., cette méme
note est interpolée quelques lignes avant. Elle est complotement étrangére
au texte. — 2. Selon une variante insérée, entre parenthdses, dans toutes
les éditions, il faut lire : Les premidres sont appelées o Eaux supéricures »
("> [™B) et les secondes « Eaux inferieures » ('RAN [™B).

a) V. Mikdasch Melekh, a. 1.
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vit que cela était bon », comme c'est le cas pour tous les autres
Jjours de la eréation. Comme ce n'était qu'au troisibme jour que
I';uvre du deuxiéme, c'est-d-dire la eessation compléte de la
discorde, a été achevée, le mot « bon » n'est employé qu'au troi-
sitme jour, oly, la letire « Vav » s'étant interposée entre les derz
lettres « Hé » du nom saeré de Jéhooah, I'anion du nom sacré et
gravé est devenue parfaite. Cette interposition d’Elohim entre les
eaux d'en haut et celles d'en bas est symbolisée par la séparation
de I'eau du Jourdain, dont « les eaux qui venaient d'en haut s'ar-
rétérent en un méme lieu, alors que celles d’en bas s'écoulérent
dans la mer, pour livrer, au milieu, passage aux Israélites »™,
Pour indiquer la séparation des eauz, I Eeriture répite cing fois
le mot « firmament », parce que Celui qui vit en toute éternité los
parcourt et les dirige; car si la Colonne du milieu ne s'était pas
interposée entre elles, 1'union, et partant la fécondité, des eanx
d’en haut et de celles d'en bas n'auraient jamais pu avoir lieu,
Or, le temps nécessaire pour rendre cette union féconde est de
cing cents ans®, pendant lesquels les eaux d'en haut et celles d'en
bas doivent rester attachées a I'arbre de vie qui leur sert de trait
d'union. Toutes les eaux de la création ont pris le cours et les
directions qui leur ont été tracées par l'arbre de la vie. Arant
de procéder aw partage des eawsz, il a fallu d’abord les unir,
puisqu’on ne partage qu'une chose unie; de méme que David
réunit d'abord toutes les provisions entre ses mains, et ne procéda
au partage qu'ensuite, ainsi qu'il est éerit® : « Et il partagea parmi
toute cette troupe d'Israélites », ete., et ailleurs? : « Lorsque vous
la leur donnez, elles la recueillent », et enfin il est derite : « Ella
se léve pendant la nuit et partage le butin entre les membres de
sa maisonnée. » Lorsqu'une querelle émanant du cbté gauche se
produit dans le monde, la rigueur céleste se fait sentir dans le
monde; et, les eaux du cotd gauche se transformant en un élément
sec, dépourvu de toute humidité, donnent naissance 4 deux es prits
démoniaques, un méle et une femelle, qui engendrent des légions
de démons pour entourer les fauteurs de cette mauvaise querelle.

a) Josué, w1, 16. — &) Cf. Talmud, tr. Haguiga; et Sepher Yetrira, ch. vi.
=) 1I* Rois, v1, 19. — d) Ps., o, 28, — ¢} Prov., xxx1, 15.
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Ces deux démons sont symbolisés par le prépuce gqu'idl faut
retrancher par la cireconcision. L'un de ces esprits est appelé
« Epheh » (Vipére), l'autre « Nahasch » (Serpent); tous les deux
ne forment qu'un. Aprés son union avec Nahasch, Epheh met
bas sa descendance au bout de sept' ans* de gestation. Ici est
également le mystére des sept noms que porte l'enfer ainsi que
I’Esprit tentateur. Ainsi, tout ce qui émane du cité gauche est un
mélange de bien et de mal; pour que le bien soit pur sans aucun
alliage de mal, il faut qu'il émane du cdté qui constitue la base du
monde, du nom gravé de dix-huit letires, dont émanent la rosée
de la grice et toutes les bénédictions de ce monde.

Il est éerit® : « Et Elobim dit : Que les eaux qui sont sous le
ciel se rassemblent en un seul lieu, » Pour exprimer l'idée de
rassemblement, |'Ecriture emploie le mot « igavvou »n, qui veut
également dire : « soient tracées au cordeau »*. Par le mot « les
eaux » I'Ecriture désigne les degrés séphirothiques qui ménent au
palais supérieur ol réside le Point supréme renfermant en lui le
mdle et la femelle. Et qui est-ce? C'est Celui qui vit en toute
éternité. L'Eecriture parle des eaux au-dessous du ciel, ce qui
désigne les degrés séphirothiques qui émanent de la seconde
lettre « Hé» du nom sacré de Jéhovah. Et comme pour arriver
jusqu’au Point supréme il faut passer par les degrés séphirothiques
émanant de la premiére lettre « Hé » aussi bien que de la seconde,
I'Eeriture se sert du mot « igavvou » qui renferme deux lettres
« Vav » pour correspondre aux degrés séphirothiques de la pre-
miére et de la seconde lettre « Hé ». Le sens de I Ecriture est done
celui-ei : Quand les degrés séphirothiques auront 6té tracés au
cordeau, c'esi-a~dire, lorsqu'ils auront été suivis dans Uordre

1, Une variante donnée dans toutes les dditions, entre parenthéses, a
'3 « soixante-dix », an lieu de MO wseptn. — 2, Ceo n'est pas, comme
le suppose le commentateur Schebibé Nogah, paree que I'Ecriture emploie
plutdt le mot W2Y qu'un autre, que le Z. Vapplique & V'essence divine, en
donnant au mot le sens de . Cest platdt & cause des deux « vav ».
V. Mikdasch Mélekh, ch. Lxur.

a} Cf. Talmud, tr. Bekhorot, 8. — /) Gen., 1, 0.
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établi, le point supréme caché i tous les regards sera entrevu;
¢'est ce que I'Ecriture entend par I'expression : « & un seul lieu »,
c'est-da-dire en suivant les degrés séphirothiques on arrive i cet
endroit supréme ol tout est uni, et partant, ot tout n'est qu'Un.
Il est derit* ; « En ce jour-li le Seigneur sera « Un », et son nom
. sera « Unn. L'Eeriture parle de deux unités, 'une en haut et
l'autre en bas. En haut, I'unité de Celui qui vit en toute éternité
est manifeste®, puisque c'est 1a qu'est concentré tout ce qui existe
en haut et en bas'. Mais comme 1'essence divine n'est visible qu'a
travers les degrés séphirothigues, V'esprit peut btre égaré par la
variété des Séphiroth et croire 4 une séparation quelconque dans
l'essence supréme. Mais cette erreur ne peut se produire qu'autant
que le degré supréme des Séphiroth demeure caché ici-bas; car,
aussitot que ce degré sera dévoilé, 'unité de I'essence divine sera
aussi manifeste en bas qu'en hauot. Tel est le sens de I'Eeriture :
« En ce jour-lie le Seigneur sera Un et son nom sera Un b,
c'est-a-dire l'essence divine sera aussi manifestement Un en bas
qu'elle Uest en haut. Tel est égalerent le sens de I Eeriture® :
«et jai vu le Seigneur », et ailleurs? : « et ils voient le Dieu
d'Israél v, et ailleurs® : «la gloire du Seigneur parat », et ail-
leurs! « la gloire du Seigneur apparut & tous », et encore? « et
comme I'arc-en-ciel dans une nuée en un jour de pluie, telle est
1a lumiére qui brille tout autour de la gloire du Seigneur », ¢'est-
a-dire, de méme que la lumiére de I'arc-en-ciel n'est qu’en appa-
rence composée de diverses couleurs, de méme la lumibre des
degrés séphirothiques qui entoure le Point supréme est unique.
Tel est le mystére des paroles de I'Ecriture® « et que le sol pa-
raisse »; par le mot le « sol » (Yabascha), on entend Celui qui vit

1. 11 est évident que par catte expression « unité en haut ef unité en
bas », lo Z. entend l'unité de Vessence divine A travers los quatre mondes :
# monde d'émanation », ™3 « monde de création », TTX 1 monde

de formation », et ¥ « monde d'action ». V., plus loin, V'explication de la

figure de 'arbre séphirothique.
a) Zacharie, x1v, 9. — b) V. Zohar, 1, 134%. — ¢) Isale, vi, 1. — d) Exode,

XX1v, 10. — ¢) Nombres, xiv, 10, — /) Nombres, xvi1, 7 (texte hébreu). —
g) Ezéchiel, 1, 20. — ) Gen., 1, 9.
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en toute 6ternité. L' Eeriture dit* : « J'ai mis mon are dans les
nuées. » Par le terme « are », 'Eeriture désigne le degré séphiro-
thigue « Malcouth »* (mabs). ¢ J'ai mis mon arc», e'est-a-dire je
I'ai mis dés la création du monde. En un jour [18] nuageux oit
parait l'arc-en-ciel, le cité gauche s'appréte & la révolte, Alors
apparait la Gloire de Dieu. Mais le coté gauche persistant dans
son désir de prééminence, il lui arrive ce que dit I'Ecriture® :
« Et Rachel eut grande peine & accoucher. n* L'ange Michaél se
tient d'un coté du degre séphirothique supréme, Uange Raphaél
d'un autre coté et l'ange Gabriel d'un troisidme coté. De la
viennent les trois couleurs principales qu'on distingue dans l'are-
en-ciel : le blane, le rouge et le vert. De méme que la pupille est
entourée de cercles de diverses couleurs, de méme I'image de la

1. Le Zohar, et d°aprés lui tous les cabalistes, représentent les dix attributs
de Dieu sous Ja forme d'un arbre, appelé « arbre séphirothique » (chaque
attribut portant le nom de Séphird). La pensés dominante est celle-ci : de
méme quun objet prend cu plutdt semble prendre des formes varides, selon
1a distance qui nous sépare de lui, et suivant les corps plus ou moins trans-
parents & travers lesquels nous lapercevons, do mdme l'essence de Dien
apparait variée, suivant le monde d'ot on la contemple. Car on distingue
quatre mondes. Le monde d'émanation est le plus sublime ; aueune intelli-
gence ne peut le concevoir; et Métatron Ini-méme, le chel de toutes les
légions célestes, ne peut y parvenir. Dans ce monde, I'essence de Dieu
apparalt telle quelle est en réalité, Au-dessous de celuici est le « monde
de création ». Métatron seul peut y parvenir. Au-dessous de celui-ci se
trouve le & monde de formation v. A 1a limite qui sépare ce nom du préce-
dent, se tiennent les Hayoth. Au-dessons des Hayoth, est le séjour des
légions célestes et des Justes. Enfin, le monde matériel, ou le monde infé-
rleur, est désigné par le o monde d'action », Voici comment le Kanphé Yona,
ch. xvil, s'exprime au sujet de '« arbre séphirothiquen : « Que l'on
» g'imagine un homme se tenant au bord de la mer et regardant Ihorizon.
u 11 aporgoit’ d'abord uns eoquille de noix, au bout d'un certain temps il
» eroil vole un oiseau, quelques heures aprés il lni semble voir un tonneau
» balotté par les vagues de la mer. Ce n'est que quand le navire se trouve
n & portée de Ia vue que le spectateur le voit sous sa forme réelle. 11 en est
» de méme de Vessence divine, & cela prés que pour eelle-ci les divers
n aspects sous lesquels nous I'apercevons, suivant e degré sur lequel nous
» nous trouvons, sont tous réels, alors que les diverses formes gue, selon
» sa distance, le navire prend aux yeux du spectateur, ne sont qu'appa-
o rentes. » — 2. Pour lintelligence de ce passage, v. Zohar, au commence-

ment de la section Hayé Sara
a) Gen., 1x, 14. — &) Gen., xxxv, 16.
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ZOHAR, 1. — I8

gloire de Dieu est entourée des dites trois couleurs principales,
qui ne sont que le reflet de I'unique Lumiére supréme désignée
par les mots® : « Jéhovah Elohénou Jéhovah. » Ces trois degrés
supérieurs de lumitre sont cachés et invisibles et ne forment
quune unité en haut. Les difes irois couleurs principales de
I'are-en-ciel symbolisent, par leur diversité malgré leur unité,
l'unité de la Lumiére supréme; le blanc, le rouge et le vert corres-
pondent aux trois degrés mystérieux de la Lumiore supréme.
L'unité de ces trois degrés en bas est renfermée dans le verset :
« Béni-soit le-nom de-son régne glorieux en-toute éternité », alors
que l'unité de ces trois degrés en haut est renfermée dans le
verset! : « Ecoute, Israél, Jéhovah, Elohénou, Jéhovah est Un. »
L'Unité en bas est formulée d'aprés le modéle d'en haut. (“est
pourquoi ' Eeriture se sert du mot « iqqavou » qui dérice du mot
* qac », désignant le eordeau, pour indiquer la symétrie qui
existe entre I'union en bas et celle en haut. Le verset renfermant
I'unité en haut est composé de six mots, et le verset renfermant
l'unité en bas est également composé de six mots. Clest 13 que
Von apergoit le cordeau de la lumiére transparente, ainsi qu'il est
éerit® : « Qui (Mi) a mesuré les eaux dans le creux de sa main. nd
Tel est le sens des mots : « Que les eaux soient tracées. » (Iqqavou
ha-maim.) Iei est exprimé le mystire du cordeaun du Créateur des
mondes® : « Yod, Hé, Vav, Hé; Qadosch, Qadosch, Qadosch. »
Tel est le sens des mofs : « Que les eaux soient tracées », e'est-a-
dire, que les noms « Jéhovah » et « Cebaoth » soient unis dans le
mystére renfermé dans le nom précité; alors « toute la terre sera
remplie de la gloire de Dieu ». C'est alors également que u le sol
apparaitra », ¢'est-d-dire 16 mystére gravé dans le nom eaprimant
'unité : « Couzou bemouesaz couzou. »' (= ozms wms).

L' Ecritere dit ensuite! : « Que la terre produise du gazon et de
I'herbe, ete. » Aprés que les eaux célestes furent rassemblées en

1. Dans lo systbme d'Ath-Basch, M3 122%s n= est l'équivalent de
I T vmhR M,

a) Deutér.,, vi, 4. — &) Deulér., ibid. —¢) Isale, x1, 12. — d) Cf. Zohar, I,
215* et Tiqouné Z., xxiv, ad _finem. — ¢} V. {ol. 23+, — [} Gen., 1, 11.
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un seul lieu, une lumidre éelatante en jaillit qui donna naissance
4 de nombreuses légions sacrées qui composent l'armée des
enfants fidéles, créés dans le but d'accomplie fidélement les
missions de lear Maitre. Ce mystére est exprimé dans les paroles
de 1'Eeriture® : « Il produit le foin pour les bites. » (Behéma.)
Cest « Behéma » qui est aceroupi sur mille montagnes et i l'in-
tention de qui le foin pousse tous les jours. Par le mot « foin »
(hacir) sont désigués les anges erdés le deuxitme jour de la
eréation, qui n'ont été eréés que pour une mission déterminde et
qui sont destinés & la nourriture de ce « Behéma », car le feu
consume le feub. Les mots® : « Et I'herbe pour servir & ou-
vrage de I'homme » désignent les anges appelés « Ophanim,
Hayoth et Cheroubim », qui ont pour mission de faire parvenir &
leur Maitre les euvres des hommes, fels gue les sacrifices et les
pridres, ear ce sont ces wuvres que I'Eeriture entend par les
mots : « L'ouvrage de I'homme. »* Ces anges appelés « herbe »
ont également pour mission de procurer aux hommes dont les
ceuvres ont éié agrédes ce dont ils ont besoin; ear ee sont ces
anges qui font parvenir an monde la nourriture et tous les moyens
d'existence, ainsi qu'il est ¢erit? : « Pour faire sortir le pain de
la terre. » Tel est le sens des paroles de I'Ecriture® : « De 'herbe
qui porte de la semence. n L'Ecriture ne parle pas de « foin »
(hacir) qui porte de la semence, parce que les aages appelés
« foin » (hacir] on « gazon » 'desché sont destinés b étre consumés
par le feu sacré, alors que les anges appelés « herbe » (éseb; sont
créés pour l'utilité du monde. Clest pourquoi 1'Ecriture dit de
I'herbe seule « qu'elle porte de la semence ». Tous ces anges
ont regu mission de lear Maitre de donner en abondance aux
hommes les moyens d'existence en ce monde, et de faire en sorte
qu'ils soient bénis des bénédictions d'en haut.

 Eeriture ditf : « Les arbres {ruitiers qui portent da fruit... »
La répétition du mot « fruil » indique le mile et la femelle. De

1. Le mot aboda signifie i la fois oucrage ot culte,

a) Ps., cm, 14. — b} Talmud, tr. Haguiga, H% — ¢} Ps, o, T —
d) Ibid, — ¢) Gen., 1, 11, — f) Gen., ibidd. — g) V. Zohar, 1, 33*,
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méme qu'un arbre fruitier est fécondé par un arbre fruitier, de
méme la femelle est féconddée par le mile. Qui sont ces miles et
femelles parmi les anges ? Ce sont les anges appelés « Cheroubim »
et « Thimroth », Que signific Thimroth? Ce sont les anges qui
.montent dans la fumée des sacrifices; c’est pourquoi ils sont
appelés « Thimroth aschan »' (colonnes de fumée), Ces anges sont
utiles & I'homme. [l n'en est pas de méme des anges appelds
o foin » (hacir), qui sont destinés & étre consumés, ainsi qu'il est
éerit® ¢ « Volel le Behémoth que j'ai fait avec toi; il mangera lo
hacir comme le boeuf. w L'Eeriture dit @ « Des arbres fruitiers
qui portent des fruits », e'est-d-dire des anges aux figures de
miles et de femelles. Bien que les figures des anges ressemblent
i celle de I'homme, elles ne sont pas toutes semblables; ainsi, les
anges susnommeés ont de grandes figures pourvues de barbes, alors
que les « Cheroubim » ont de petites figures d'enfants. L'Ecriture
dit® : « s avaient la figure d'un homme », c'est-a-dire la figure
d'un homme adulte, qui est la synthése de toutes les figures, puis-
qu'elle porte I'empreinte du sainf Nom, gravé en quatre lettres
correspondant aux quatre points eardinaur du monde : Est, Ouest,
Sud et Nord. Lange Michel se tient au Nord, et toutes les faces
des anges sont tournées vers lui. L'Eeriture ditc que les anges
acaient des figures d’homme, des figures de lion, des figures de
beeuf et des figures d'aigle. Par le terme « figures d'homme »,
I'Eeriture entend les fizures du mile et de la femelle ensembles
car, sans cette union, le nom d'« homme» ne sapplique pas a
un individu, C'est également la figure d’homme, composée de mile
et femelle, qui est gravée sur le char de Dieu, environné de plu-
sieurs fois dix mille anges, ainsi qu'il est éerit! : « Lo char de
Dieu est environné de plusicurs fois dix mille anges /schinan). »
Par le mot « sehinan v ' Eeriture désigne les quatre figures des
anges : la premiére letive du mot forme Uinitiale du mot « schor »
(figure de beeul); la seconde letire forme Uinitinle du mot
« néscher » (figure d'aiglel; lo troisicme lettre forme Uinitiale

1. V. Schebibé Nogal, 4. 1.
a) Job, xt, 15. — ¥) Ezéchiel, 1, 10. — ¢} lhid. — d} Ps., Lxvuu, 15,
(115)
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du mot « aryéh » (figure de lion); ef enfin, la quatriéme letire
formée de 1"« N » final (], Noun) désigne I'homme dont la posi-
tion du corps est [19%] verticale®. Mais par « figure d’homme » on
entend toujours celle du méle et de la femelle ensemble. Tous les
milliers d’anges dont parle le Psalmiste tiennent leurs figures du
mystére exprimé par le mot « schinan »'. Chaque groupe d'anges
a figure particuliére est placé an c6té qui lui est réservé, Malgré
I diversité de leurs figures, les anges ont un trait commun, et ce
trait leur vient de Michel, qui a la figure d’homme et vers lequel
toutes les figures sont tourndes; de cette fagon, tous les anges,
qu'ils aient la figure du beeul, de l'aigle, du lion ou de 'homme,
ont de commun un trait particulier & 'homme et reflétent un des
quatre noms mystérieux gravés sur le char de Dieu. Lorsque les
anges & figure de beeuf sont tournés vers Mieckel & figure d’homme,
ils refldtent le trait de force, appelé « El»; ce reflet demeurant
ineffagable, ils conservent en guelque sorte deux figures lorsqu'ils
vont s placer derriére le trdne de Dien : d'abord, la figure qui
leur est particuliére, et ensuite celle qu'ils ont empruntée a
I'homme en le regardant®. Lorsque les apges & figure d'aigle sont
tournés vers Michel 4 figure d’homme, ils reflétent le trait de
grandeur appelé « gaddol »; ce reflet demeurant ineffagable, ils
conservent en quelque sorte deux figures lorsqu'ils vont se placer
derridre le trone de Dien : d'abord la figure qui lear est particu-
litre, et ensuite celle qu'ils ont empruntée i 'homme én lé regar-
dant. Lorsque les anges a figure de lion sont tournés vers Michel
4 figure d’homme, ils refldtent le trait de puissance appelé
« ghibor »; ce reflet demeurant ineffagable, ils conservent en
quelyue sorte deux figures lorsqu’ils vont se placer derripre le
trone de Dien : d'abord la figure qui leur est particuliére, et
ensuite celle qu'ils ont empruntée & 'homme en le regardant.
‘omme Celui qui a figure d'homme les regarde tous, et comme
tous le regardent, il s’ensuit que tous regoivent I'empreinte parti-
culiére & Vhomme, appelée « nora », parce qu'elle inspire la

1. Mikdaseh Mélekh, ch. Lxxxii.
«) Ci. Zohar, 111, 274*. — b) V. Zohar, 11, 80*; L1I, 281",
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terreur; de sorte que toutes les figures sont synthétisées dans
celle de I'nomme dont elles reflétent les traits, ainsi qu'il est éerit2 :
« Et lears figures ressemblent & la figure de I'homme », ¢'est-a-
dire : toutes les figures refldtent celle de 'homme, et celle-ci est la
synthése de toutes. C'est pourquoi le Saint, béni soit-il, est appelé
dans U'Ecriture® : « Le fort, le grand, le puissant et le redou-
table » ; car ces guatre noms sont graves sur le char de Dieu, duquel
émane le mystére des quatre figures symbolisées par les quatre
lettres du nom « Jéhovah n', Lorsque ce char de Diev marqué des
quatre figures sort, il projette une lueur vive; des fusées en sortent,
déployant des gerbes lumineuses qui retombent en un nombre
infini d’étincelles®. Tel un arbre branchu, chargé de fruits, lo
char de Diew, marqué des quatre figures, donne naissance 4 toutes
les dmes qui constituent la semence du monde. Tel est le sens des
paroles de I'Ecriture® : « De I'herbe qui porte de la graine »,
c'est-d-dire: les anges appelés « herbe » projetient autour du char
de Dieu ces lueurs vives qui donnent naissance aux hommes dont
Ia figure est la synthdse de toutes les autres. Tel est ézalement le
sens des paroles suivantes : « ...Des arbres fruitiers qui portent du
fruit, chacun selon son espéce, et qui renferment leur semence en
eux-mémes sur la terre. » Ces paroles désignent I'homme qui ne
dépense sa semence qu'utilement. Cest pourquoi I'Eecriture dit :
« Qui renferment leur semence en eux-mémes sur la terre » ; on en
déduit qu'il n'est pas permis & I'homme de dépenser sa semence
inutilement. Les anges appelés « foin », qui sont synonymes de
ceuz appelés « gazon », n'ont pas de semence; c'est pourquoi ils
disparaissent et ne jouissent point de la stabilité des autres anges
pourvus de figures gravées sur le char de Diew. Les anges appelés
¢ foin » n'ont pas de forme déterminée; et tous les anges qui n'ont

1, C., 8., A, P.ot V. ont cette variantes : « Ces quatre figures sont gravées
sur le char de Dieu de Ia manitre suivante : la figure de I'homme est
gravée au coté droit; celle de I'sigle, au coté gauche; celle du lion, sur le
cdté du devant, et celle du boruf, sur le cdté du derrigre. » Lo commentatenr
Mikdasch Mélekh n'a pas connu cette variante, — Z. Cette phrase ne se
trouve pas dans I'édition de Mantoue.

a) Bzéchiel, 1, 10. — b) Neheémias, 1x, 32, — e} Gen., 1, 11.
(117)



ZOHAR, L. — 19 19*

pas de traits et de figures déterminés n'ont qu'une durée tempo-
raire; ils sont consumés par ce fen qui consume le feu®; ils
renaissent ensuite et sont de nouveau consumés, et ceci se renou-
velle tous les jours®. L'homme d'ici-bas, bien que pourvu de traits
et d'une figure déterminés, ne jouit pas de la stabilité dont
jouissent les anges & figures déterminées, attendu que ces der-
niers portent la figure sans avoir besoin pour cela d’une enveloppe
queleonque, alors que la figure de I'ime humaine a besoin de
I'enveloppe du corps, car 'ime ne porte la figure du eorps quau-
tant qu'elle est attachée & celui-i'. Clest pourquoi I'tme humaine,
en quittant chaque nuit le corps, monte et est consumée par le feu
qui consume le fen. A l'instant du réveil, 'ime renait, retourne
au corps et en prend de nouvesu la figure. C'est pourquoi les dmes
des hommes n'ont point la stabilité des étres célestes i ligures. Tel
est le sens des paroles de I'Ecriture® : « Elle est renouvelée tous
les matins », ¢'est-d-dire : Udme de 'homme est nouvelle chaque
matin. [19%] £t pour expliquer ce qui precéde, I' Eeriture ajoute :
« Grande est ta fidélité. » La fidélité de Dicu est, en ¢ffef, grande
et proportionnée i sa grandeur méme. Dieu, ¢tant grand, pourrait
absorber toutes les Ames et tout ce qu'il ¥ a en haut et en bas sans
que son immensité en fit pleine; ef pourtant il rend les dmes anx
hommes et fait renaitre les anges sans figures consumds par §on
feu. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Eeritured :
« Tous les flenves entrent dans Ia mer, et la mer n'en est pas
remplie. Les fleuves retournent au lieu doiv ils étaient sortis, pour
counler encore de nouveau. » .Linsi, tons les fleuves vont i la mer,
qui les absorbe sans en regorger; ensuite I mer les rend comme
ils ¢taient auparavant. C'est pourquoi I'Eeriture dit : « Grande est
ta fidélité. » Dans l'cenvre de la eréation de ce traisiénie jour,

1. C. a une variants 1« .., Atiendu gue les anges peuvent modifler lenrs
figures & volonté, alors que Iinie humsaine conserve la fignre du corps, non
seulement durant le temps qu'elle ¥ est attachie, mals aussi apres, exceptd
dans le cas do transmigration, oft clle prend successivemuent les figures des
corps dont elle est revétue. » V. & ee sujet Sepher Yetzira, ch. xxi.

a) V. Talmud, tr. Haguiga, 153* et 1% — &) V. Zohar, I, 2% —
r) Lamentations, i1, 23. — «) Ecclés., 1, 7.
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I Eeriture emploie deux fois le terme : « Et Dieu vit que cela était
bon », paree que, ¢n ce jour, la querelle entre le coté droit et le coré
gauche cessa, ce qui a produit 'union des deux cotés. Dieu a
done dit « bon » au e6té droit et « bon » an coté gauche, parales
qui constituérent la paix. C'est également pourquoi, pour ce jour,
. I'Eeritore emploie deux fois le mot « Vayomer » (et il dit). C'est
ici qu'est renfermé le mystére du nom de quatre lettres suscep-
tibles de douze transformations' et correspondant aux quatre
figures gravies sur les quatre cotés du char sacré.

Il est éerit® : « Et Elohim dit : Que des lumidres soient, » Le
miof « Meoroth » (lumidres) est derit de facon incompléte®, parce
que la eause de I'affection épileptique chez les enfants a été créde
en co jourbh., Lorsque ln lumidre primitive eut été cachée, une
pelure se forma autour du cerveau®, Cette pelure, s'étant déve-
loppée, en produisit une seconde, Quand celle-ci sortit, elle arriva
jusqu'auprés de In « Petite Figure »; elle éprouva alors le désir de
s'attacher & la v Petite Figure », d'y laisser son empreinte et de
ne s'en séparer jamais. Le Saint, béni soit-il, la sépara de la
« Petite Figure » et la rejeta en bas. Lorsque Dieu créa I'homme
dans le but de préparer 'avénement de la « Petite Figure » en ce
monde, la pelure voyant Eve s'attacher & I'homme, dont la belle
figure est I'image de celle d'en hant, se ressouvint de la Figure
parfaite qu'elle acait vue autrefois. Elle s'envola de la terre et
essaya de nouveau de s'attacher a la « Petite Figure »; mais les
gardiens des portes d'en haut ne la laissérent pas entrer. Le Saint,
béni soit-il, la repoussa véhémentement ot la jeta au fond de
I'abime océanique. Elle y demeura jusqu'au jour oft Adam et sa
femme péchérent. En ce jour, le Saint, héni soit-il, la fit sortir

1. Parle mot 0R, le Z, entend iel les diverses combinaisons auxquelles
se préte le nom de Jehoval, On salt que ee nom est susceptible de douze
transformations oblenues pir ln transposition des lettres. — 2. Clest-h-dire
que, dans le Pantateuque, co mot est deril suns Vav, lettre qui constitue la
voyelle O. Pareils retranchements de voyelles sont désignés dans le langage
rabhbinique par le terme SR,

a) Gen., 1, 14. — &) Talmud, tr. Taanith, 87% — ¢} V. Minhath Yehouda,
fol. 99* et Sepher Yetzira, ch. xvin.
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du fond de l'sbime océanique et lui donna pouvoir sur les enfants
qui, ayant de petites figures, sont punissables par suite des péchés
de leurs ascendants. Elle parcourt le monde au vol. Elle s'ap-
proche des portes du paradis terrestre et, voyant les « Cheroubim »
qui gardent les portes du paradis, elle s'assied 4 coté de I'épée
étincelante®, car c'est d'une étincelle de cette épée qu'elle a pris
naissance. Lorsqu'elle voit que cette épée se retourne, elle s'enfuit,
s'élance au vol dans le monde; et, y trouvant les enfants punis-
sables, elle les tue. Ceci arrive pendant la période ot la lune est
en décroissance®. C'est pourquoi le mot « Meoroth n est éerit de
Jagon incompléte. Jusqu'a la naissance de Cain, la pelure ne pou-
vait s‘approcher d’Adam; mais aprés, elle s'approcha de lui et
enfanta de mauvais esprits et des démons volants. Durant cent
trente ans, Adam® eut commerce avee des démons femelles, jus-
qu'a l'arrivée' de « Naima », dont la beauté séduisit les anges
« Aza » et « Azaél v, que 1'Ecriture? appelle « enfants de Dieu ».
Elle enfanta de leurs ceuvres, et ¢'est ce qui a donné naissance
aux mauvais esprits et aux démons qui pullulent dans le monde®.
«Naima » parcourt le monde® durant la nuit; elle se pare et excite
les hommes au point de provoquer chez ceux-ci une perte sémi-
nale. Partout olt un homme dort seul dans une maison, elle s'atiache
A lui; les désirs coupables constituent pour elle la matiére fécon-
dante. Elle s'attache également aux hommes pendant la maladie.
Tout cela a lieu pendant la période ol la lune est en décroissance.
Mais, quand la lune est en croissance, le mot « Meoroth » se
change en le mot « Imrath » (le Verbe), ainsi qu'il est écrit! :
« Le Verbe de Dieu est pur comme l'or qui a passé par le feu; il

1. Il est fort probable que par I'expression u jusqu'd 'arrivée » (IR 98),
le Z. veut dire ¢ jusqu'a la naissance de Nakmi v car il résulte de pla-
sieurs pussages du Z. que la naissance de Nahmi est égaloment attribuse &
Adam. — 2, D'aprés une variante qui figure entre parenthéses dans toutes
les éditions, il faut lire 993 au lieu de RS2 d'aprés cette legon, ce
n'est pas « durant la nuit» qu'il faut lire, mais « en compagnie de Lilith»,
autre chel des démons. V. fol. 14*

a} V. Zohar, II1, 19*, — &) CI. Zohar, 11, 248%, — ¢) CI. Talmud Eroubin,
18*. —d) Gen,, v1, 2. —¢) G, Talmud, tr. Sabbath, 151, - ) Pa., xviu1, 81.
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est le protecteur de tous ceux qui espirent en lui», c'est-a-dire
il est le protecteur de tous ceux qui s'unissent dans la foi du
Saint, béni soit-il, contre tous ces mauvais esprits et ces démons
qui parcourent le monde pendant la décroissance de la lune.
Lorsque le roi Salomon descendit dans le jardin des noyers, ainsi
qu'il est éerit® : « Je suis descendu dans le jardin des noyers », il
prit en main une coquille de noix, qui lui fit découvrir le sys-
téme" d'aprés lequel les démons forment la coquille de tout ce qui
est saint en 'environnant; il vit en outre que toutes ces coquilles
ne sont nées que des plaisirs, car ce n'est qu'a l'aide des plaisirs
que ces coquilles cherchent i s'attacher aux hommes et & les
souiller, ainsi qu'il est éerit® : « Et les plaisirs des hommes en-
gendrent des démons miles et femelles », puisque c¢'est le plaisir
que les hommes éprouvent au moment du sommeil qui donne
naissance aux démons méles et femelles. 11 était nécessaire que le
Saint, béni soit-il, les crédt dans le monde et en fit le complément
du monde. En tout, le cerveau est au milieu et plusieurs pelures
I'entourent?. Le monde entier est formé de cette fagon, en haut
aussi bien qu'en bas. A partir du mystérieux Point supréme
jusqu'an plus infime degré de la eréation, tout [20#] sert de véte-
ment & quelque autre chose, et cette autre chose sert de vétement &
une chose supérieure’, et ainsi de suite. De sorfe que le cerveau
entouré d'une pelure sert lui-méme de pelure & un cerveau supi-
rieur; tout est donc cerveau a ce qui lui est inférieur et pelure &
ce qui lui est supérieur, Le Point supréme projetait une lumidre
immense d'une telle limpidité, d'une telle transparence et d'une
telle subtilité qu'elle pénétra partout. De cette fagon se forma
autour de ce Point un palais lui servant de vétement. La lumiére
du Point supréme étant d'une subtilité inconcevable, celle du

L. 8 a: « Les carveaux ot los pelures ne sont que relatifs: oo qui est
cerveau, en comparaison de ce qui lui est inlérieur, est pelure s'il est com-
paré & ce qui lui est supérieur. » En admettant cette legon, on se trouvera
en présence d'un pléonasme,

@) Cant., v1, 11. — 4 V. Zohar, I, 140* et Tiqouné Zohar, xx1v et xxv1,
— ) Beclés., I1, 8. — a) V. Minbath Yehouds, fol. 135,
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palais qui Toi est inférieure forme ainsi un eercle foneé autour de
fui. Mais la lumiére du premier palais, bien qu'inféricure & celle
du Point supréme, étant cependant d'une splendeur immense, a
fini par former autour de ce palais un autre qui Iui sert en quelque
wore de vitement, et ainsi de suite; ainsi, & partir du Point
supréme, toutes les éehelles de la création ne sont que des pelures
les unes anx autres; la pelure de l'échelle supérieure forme le
corvean de 'échelle inférieure. Cet ordre d'en haut a été égale
ment constitué ici-bas, ainsi qu'il est éerit : ¢ Et Elohim eréa
I'homme & son image »; car I'homme est composé de cerveau et
de méninges, d'esprit et de corps; tout cela est nécessaire i 'ordre
du monde, Tant que la lune fut dgale au soleil, elle brilla de sa
propre lumiére; mais des quelle se sépara du soleil et fut assignée
4 sa fonction, elle se diminua et sa lumitre diminua; ainsi se
formérent pelures sur pelures qui cachent le cerveau. Comme
tontes les pelures sont formées dans lintérét da cerveau, celles
autour de la lune sont également formées dans lintérét de la
terre. C'est pourquoi I'Eeriture dit : « Que les lumitres soient »;
le ot « Meoroth », étant derit de fagon incomplite, désigne les
pelures; et elle ajoute : ¢ Pour éelairer la terre v, e'est-a-dire ces
pelures sont uliles @ la terre®.

11 est éerit® : « Klohim fit les deux grandes lumiéres, » Le
mot + « Bt il fitn (Vayaas) exprime quelque chose de général, une
création totale. Primitivement, les deux lumidres, intimement
unies, répandaient une égale clarté. Les noms mystérieux
« Jéhovah » et « Elohim » étaient alors d'une parfaite égalité®’,
bien que I'un de ces dewe noms, dest-i-dire eelui d' « Elohim »,
ne se [0t encore manifesté que d'une fagon mystériense. Clest
pourquoi UEeriture dit ; « Les grandes lumidres » au pluriel avec
Farticle, parce que toutes les deux portaient des noms absolument

1. Le solell étant le symbole de la premitre hypostase (Jéhovahj, et la
lune de la seconde (Elohim), il s'ensuil gus les noms Jehovah et Flohim
ctaient d'une pariaite égalité, puisque les lumitres qui les symbolisaient
Vétaient également. V. Mikdasch Mélekh, a.l.

a) Minlath Yehouda, fol. 102%, et Pardis, sect. T WD, — &) Gen., 1,
16. — ¢} V. Zohar, 11, 161°.
(122)



ZOHAR, 1. — 20*

identiques, ¢'esi-a dire que le nom d'une lumiére désignait égale-
ment celui de l'autre, Ces noms étaient « Magpa¢ Magpag »'
(poxs pexs), qui forment parmi les treize attributs de miséricorde®
les deux degrés suprémes, parce que tout émane du mystére qu'ils
désignent et parce gu'ils constituent la base des mondes. De méme
les deux lumiéres luisaient primitivement simultanément et ocen-
paient un rang égal. Mais lorsque la lune ne pouvait pas dominer
simultanément avec le soleil, lorsqu une lumiére était génée® par
I'autre, lorsque la lune disaitb : « Ol paiteas-tu » et que le soleil lui
répondait : « Ol Vaceroupiras-tu & midi», la lumidre de la lune
fut diminuée pour permettre an soleil de luire senl 4 midi,
L Ecriture ajoute ; « Pour que jene m'égare pas en snivant les
troupeaux. » Génée d'étre au méme rang que le soledl, la lune
s humilia en diminuant sa lumiére et renonga & occuper son rang
supérieur ici-bas; c’est pourquoi I'Eeriture dit : « Suis les traces
des troupeaux. » Le Saint, béni soit il, dita la lune : « Va et abaisse-
toi toi-méme; tu n'auras d'autre lumiére que celle que tu recevras
du soleil. »® Adnsi la lune était primitivement au méme rang que
le soleil; et ce n'est qu'i la suite qu'elle se plaga au dernier degré,
bien que sa lumiére réelle soit supérieure « celle qu'elle répand ;
car la femme ne peut jamais briller, si ce n'est dans I'union avee
le mari. Les mots : « La grande lumidre » désignent « Jéhovah »,
et les mots : « La petite lumiére » désignent « Elohim », qui est la
fin de tous les degrés, puisque, Verbe, il est la fin de la pensée.
Primitivement, Elohim était marqué en haut par les lettres du
nom sacré, qui sond au nombre de quatre; ce n'est qu'apris qu'il
s‘amoindrit en prenant le nom d'Elohim. Cependant la puissance
d’Elohim se manifeste dans toutes les directions; la letire « Hé»,
qui unit les deux premiéres lettres du nom sacré d' Elohim avec les
dewz dernieres lettres, participe et d'un coté et de l'autre, o'est-

1. D'aprés le systéme d'Ath-Basch (92 M#) Magpag Magpag correspond
4 Jéhovah Jéhovah, (FE3D. PRER = M. M7} — 2, Mot & mot : « Lors-
qu'une lumitre avait honte en présence de lautre,..» V. Talmud, traité
Houllin, 60°,

a) V. Exode, xxx1v, 8, 7. — &) Cant,, 1, 7. — ¢ Jhid, — dj Cf. Talmud.
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d-dire : comme « El» (5) signifie Dieu, et « i(a)m » (&, la mer)
symbolise la matiére, il en résulle que la lettre Hé du mot
« Elohim u, placée entre v ELu et v i{a)m », participe de Tun et
de lautre. Les degrés formés en haut' sont appelés « ceux qui
président au jour », et les degrés formés en bas sont appelés
« coux qui président & la nuitn. L'Eeriture ajoute : « Bt il fit
aussi les étoiles. » Ces paroles désignent les autres légions et
armées célestes sans nombre qui, toutes, sont suspendues au
firmament du ciel, ¢est-a-dire & Celui qui vit en toute éternité,
ainsi qu'il est éerit® : « Et Elohim les mit dans le firmament du
ciel pour luire sur la terre », ¢'est-d-dire : il fit descendre ici-bas ce
mystére qui constitue le « sol* (Ereg) d'en haut ». Celui qui viten
toute éternité a procédé d'une fagon semblable, ainsi que I'Ecri-
ture dit : « Pour luire sur la terre », c'est-d=dire pour que la terre
jci-bas fit éclairée d'une lumiére semblable & celle d’en haut; en
ce jour le Royaume de David était établi, le quatridme pied du
trone céleste était achevé et les lettres du nom sacré étaient dispo-
sées dans 'ordre qui leur convient. Malgré tout, le trone n'était
pas encore achevé enfiérement jusqu'au sixiéme jour, ot la figure
de I'nomme fut formée; c'est alors seulement que furent établis
le trone d'en haut et le tréne d’en bas, que les mondes ont &té mis
a leurs places et que toutes les lettres ont été disposées (20| dans
I'ordre qu'il leur convenait d'occuper dans le cercle formé par le
gaz abriforme® qui constituait le premier état de la création. Le
quatridme jour est appelé dans I' Ecriture « 1e jour rejeté par ceux
qui bdtissaient », ainsi qu'il est éerit? : « La pierre que ceux qui
bitissaient avaient rejetée n; et ailleurs®: « Les enfants de ma

1. Par o degrés formés en haut », on entend les premiéres Séphiroth, de
Kéther (Mn2) jusquia Thiphéreth (PMXBR), et par o degres formés en bas »
les Séphiroth & partir de cette dernibre jusqus Malcouth (missw). V. Etz
ha-Hayim, ch. Lx1. — 2. Par le terme « sol d'en haut » (KO PIK), les
cabalistes désignent le « monde de formation », le dernier des trois mondes
célestes. V. 1a note au fol. 18%, Le Z. explique les paroles de I'Ecriture de
celle lagon, que Dieu fit descendre la lumidre du trolsidme monde céleste
en ce gquatritme monde matériel.

a) Gen., 1, 17. — b) V. fol. 5% — ¢) CL. fol, 15* et Mikdasch Mélekh,
ch. xxxvi. — d) Ps., cxvi, 22. — ¢) Cant,, 1, 6.
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mére se sont élevés contre moi. » Car la lumiére de la lune ayant
été diminuée en ce jour, les pelures ont pris naissance. Toutes les
lumidres qui luisent sont suspendues au firmament du ciel pour
affermir le tréne de David. Toutes ces lumiéres produisent en bas
des figures semblables & celles dont elles émanent toutes: et toutes
ces figures sont contenues dans la figure intérieure qui est celle
de I'homme; car cette figure du milieu est appelée Homme; et
c'est 4 cause de cela que tous ceux dont la figure ressemble &
celle du milieu sont appelés hommes. C'est pourquoi il est derits :
« Vous étes des hommes », e qui veut dire : Vous btes appelés du
nom d’homme, mais non pas les autres peuples palens®. Tout
esprit est appelé homme; car il émane de lesprit du coté saint,
alors que le corps dont il est entouré n'est que I'habite, Clest
pourquoi il est éerit? : « Vous m'avez revétu de peau et de chair n;
ceci prouce que la chair de I'homme n'est que I'habit. Partout
I'Eeriture emploie le terme « la chair de I'homme »; done la chair
ne constitue pas 'homme; 'homme est & Uintérieur et la chair
en forme I'habit. Les dmes qui, ici-bas, fransmigrent dans des
corps d'animaux, prennent la figure du vétement qui les entoure,
la figure des animaux purs énuméres dans U'Eeriture® : un beeuf,
une brebis, un chevreau, un cerf, une chévre sauy , un buffle,
un chévre-cerf, un chevreuil, un oryx ou une girafe. Ainsi, les
esprits eréés pour étre entourés d'un corps humain, dbs qu'ils
sont revétus du corps d'un animal, prennent le nom de celui-ci.
Aussi on dit : la viande du beeuf, paree que Pesprit qui réside a
Vintériour du boeuf a la figure et le nom de beewf. Le beeuf est
Pesprit qui réside & I'intérieur de ce corps, alors que la chair n'est
que 'habit de cet esprit; il en est de méme de tous les autres
animauz. C'est pourquoi les esprits des autres peuples paiens, qui
émanent du ¢6té qui n'est pas saint, n'ont pas le nom d'homme.
C'est pourquoi également ces esprits impurs n'ont rien de commun
avec celui du milieu qui porte le nom d’homme. Les corps des

@) Ezéchiel, xxxiv, 31, — U} Cf. Talmud, tr. Yebamoth, fol. 61; 1.
Matzia, fol. 114" of tr. Rerithouth, fol. 6% — v} V. Zohar, 1I, 75* ad finem,
et 7. — d) Job, x,11. — ¢) Deutér., xiv, 4.
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paiens, qui forment I'habit de leurs esprits, sont appelés chair
impure, attendu que lesprit impur qui réside dans l'intérieur
souille le corps qui I'entoure. Clest pourquoi le corps du paien
n'est impur qu'autant que Vesprit ¥ réside encore; mais dés que
Fesprit s'en est séparé, il n'est plus impur, et, n'étant qu’'habit,
il ne porte plus le nom de Vesprit qu'il a enfourd®. Les esprits des
paiens qui transmigrent ici-bas prennent les figures des animaux
impurs énumérés dans I Jieriture®, dans le chapitre des animaux
impnrs, tels que des pourceaux. Les oiseaux et les animaux
impurs, qui portent dans leur intérieur les esprits du mauvais
ebté, n'étant que I'habit, il s'ensuit que le pourceaun, ce nest pas
la chair, mais Vesprit qui est dedans; le vitement est tenu de
prendre le nom de 'esprit qu'il entoure. C'est pourquoi ces deus
cbtés sont séparés : les uns, eest-ti-dire les esprits émanant d'un
edté, sont synthétisés dans le mystére appelé Homme, alors que
les antres sont synthétisés dans le mystire appelé Impur; chaque
esprit a les tendances de celui dont il émane et vers lequel il
retournera. Les lumiéres célestes suspendues au firmament du
ciel pour luire sur la terre ont pour but d’empreindre ici-bas des
figures comme il convient, ainsi qu'il est gerit® : « Et Elohim les
mit au firmament du ¢iel pour luire sur la terre, pour présider an
jour et i la nuit. » Par « lumidre qui préside au jour », aussi bien
que par « lumiére qui préside & la nuit », 1'Eeriture entend des
figures comme il convient. Par « grande lumidre qui préside au
jour », 1'Eeriture entend les males qui président au jour en ce
sens qu'ils sont chargés de pourvoir aux besoins de la maison®.
Mais dés que la nuit arrive, c'est la domination de la femme qui

1. On sait que, d'apres la loi mosaigue (Lévit,, xxp-xxu), Io corps d'un
israclite mort rend fmpur tous ceux qui le tonchent. Or, d'aprés une bea-
dition rabbinigue (Talmud, v Kerithouth, 6* ot ailleurs), cotio loi ne sap-
pligue qu'au corps d'un isradlite, alors que le corps d'un palen, sy contriire,
ne rend lmpur ceux qui le touchent quautant qu'il est vivant; mais le
corps morl d'un paien ne répand aucune impureté. — £, 8. et F. omt
s oS au licn de TS MY, cestiedire ; « de remplirsa maison ,
scil., de tout ce dont le ménage & besoin.

a) Lévit,, x1, 7, et Deutér., x1¥, 8. — b) Gen., 1, 17,
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commence ; car c'est i la femme gu'ont été exclusivement réser-
vées les affaires du ménage, ainsi qu'il est éerit? : « Elle se ldve
pendant la nuit et elle partage le batin aux membres de sa mai-
sonnée, n L'Ecriture dit « elle » et non pas « il ». Ainsi «la lumidre
qui préside au jour » désigne I'dtre mile, et « la lumiére qui pré-
side & la nuit» désigne 1'ttre femelle'. L Eeriture ajoute : « Et
les étoiles. » Dis que la femme quitte pendant la nuit les affaires
de ln maison pour s'entretenir avee son mari, la direction de la
maison est exclusivement réservée aux jennes filles, qui restent i
la maison pour s'occuper du ménage. Mais ans<itot le jour venu,
'est le mari qui reprend la direction de tout.

Il est éerity : « Bt Elohim fit les deux lumiéres. » Car il ya
deax lumiéres : Celle qui monte en haut est appelée « flambean
de lumiére », et eelle qui descend en bas est appelée « flambeau
de feu »n. Car cette dernitre lumitre exerce son empire durant
tous les jours ouvrables; o'est pourquoi 4 la fin du Sabbat on récite
une formule® sur la lumitre; dans cette formule liturgique se
froucent les mots : v Sois béni, Seigneur, qui as eréé le flambean
de few », parce qu'a partir de ce moment le flambean de feu est
autorisé i exercer son empire. Les doigts de 'homme sont formés
de maniére & symboliser les degrés da mystére eéleste. Les doigts
sont formés d'un intéricur et d'un extérieur; la partie extérieure
est pourvue d'ongles; ¢'est pourquoi il est [212] permis de contem-
pler ses ongles & la fin du Sabbat. Car la lamiére provenant du
feu, lupuere dont la domination commence & ce moment, n'est
digne que de servir & la contemplation de la partie extérienre
des doigts, alors qu'il n'est pas permis de contempler & la lueur
de cette lumibre Uintériear des doigts. Ce mystére est exprimé
dans Jes paroles de I'Ecriture : « Tu ne me verras que par der-
ritre, mais tu ne pourras voir mon visage.» C'est pour cette
raison que l'homme ne doit pas contempler l'intérieur de ses

1. Dans C. et A, une note du Mikdasch Mélekh, a. L, a été interpolée
entre X3PNT et £'33150 MK Cette note est reproduite dans le Etz ha-
Hayim, ch. xvir, depuis 5712 "KS jusqua K505 ¥

a) Prov., xxxi, 15. — b) Gen., 1, 18, — ¢} V. fol. 14*. — o) Exode, xxxu11, £3.
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doigts & la fin du Sabbat lorsqu'il récite la_formule liturgique qui
finit par les mots « qui as créé le flambeau du feu ». Par les mots
« tu ne me verras que par derriére », I'Ecriture désigne la partie
extérieure des doigts pourvue d'ongles; et par les mots « mais ta
ne pourras voir mon visage », I'Ecriture désigne la partie inté-
rieure des doigts. La lumidre 4 laquelle on doit contempler la
partie intérieure des doigts ne domine gu'au jour du Sabbat; et
celle & 1a lueur de laquelle on doit contempler les ongles domine
pendant les jours profanes. Durantle jour du Sabbat, le Saint,
béni soit-il, domine seul l'intérieur du trone supréme; il synthé-
tise tout en lui, et il prend la direction de tout. C'est pourquoi, en
ce jour, un repos est accordé & tous les mondes. Le saint peuple,
appelé le peuple unique sur la terre, a hérité de ce « flambeau de
lumiére » émanant du coté droit; cette lumidre luisait primitive-
ment et a 6té réservée plus tard au jour du Sabbat. Clest de ce
« flambeau de lumiére » qu'émanent toutes les lumitres de la
terre. Mais aussitdt que le Sabbat est fini, le flambeau de lumidre
se cache et devient invisible; ce sont alors les flambeaux de feu
(ui commencent a exercer leur domination. Pendant combien de
temps exercent-ils lear domination? Dés la fin du Sabbat jusqu’au
commencement du Sabbat prochain. C'est pour celte raison qu'a
la fin du Sabbat il faut contempler les ongles & la lueur d'une
lumiére. 71 est écrit> : w Et les Hayoth allaient et revenaient
comme des éclairs qui brillent. » Aucun il ne peut contempler
ces anges, attendu qu'ils vont et viennent'. Les « Hayoth »
entrevus par le prophéte Ezéchiel étaient de ceux parmi lesquels
se trouve la « roue » (Ophan). Que signifie la « roue n? Clest
Métatron, qui est le plus puissant et le plus élevé de tous les
anges. Au-dessus de Métatron, & une distance de cing cents lieues,
se trouvent les « Hayoth »?, cachés sous les deux lettres suprémes

1. Le Z. veut apparemment dire que les Hayoth, ayant la faculié de
monter dans les régions supéricures, sont nécessairement d'une essence si
gubtile quavcun il ne pout les apercevoir. Ou bien : leurs mouvemenis
sont si rapides quaucun il ne peut distinguer leur forme exacte.— 2 V.ia
note & la fin du fol. 18°.

a) Ezéchicl, 1, 14.
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Yod et Hé*; car ces deux lettres sont au-dessus des lettres
Vav et Hé. Ces « Hayoth » sont invisibles. Et le mystére le
plus secret, 'Inconcevable, domine tout et plane au-dessus des
« Hayoth ». Les « Hayoth » visibles sont au-dessous des premiers
qui sont cachés; les « Hayoth » inférieurs regoivent leur lumiére
- de ceux d'en haut. Ainsi, les « Hayoth » sont tous placés dans la
région appelée le « firmament du ciel »®. C'est d'eux que parle
I'Ecriture® : « Que les lumiéres soient dans le firmament du ciel»,
c'est-a-dire : les « Hayoth » qui se trouvent dans la région appelée
« firmament du ciel ». Car, au-dessus des « Hayoth », il yaun
autre ciel, ainsi qu'il est éeritd : « Au-dessus de la téte des
« Hayoth » on voyait un firmament qui paraissait comme un
cristal étincelant et terrible & voir »; c'est le firmament supérieur
au-dessus duquel nul ne peut voir, parce que tout y est au-dessus
de l'entendement. Pourquoi? Parce que tout y est enfermé dans
la Pensée; et la Pensée du Saint, béni soit-il, est cachée, secrite
et trap élevée pour que l'entendement d’un homme puisse 'at-
teindre et la concevoir. Puis, si les choses suspendues 4 la Pensée
supréme sont inaccessibles, & plus forte raison la Pensée elle-
méme. A l'intérieur de la Pensée, il n'y a personne qui puisse
concevoir quoi que ce soit; & plus forte raison il est impossible de
connaitre I'Infini (Ayn-Soph) qui est impalpable; toute question
et toute méditation resteraient vaines pour saisir I'essence de la
Pensée supréme, centre du tout, secret de tous les secrets, sans
commencement et sans fin, infini, dont on ne voit qu'une petite
parcelle de lumiére, telle que la pointe d'une aiguille; et encore
cette parcelle n'est-elle visible que grice & la forme matérielle
qu'elle a prise; car le Verbe a pris la forme des signes de I'alphabet
qui émanent tous du Point supréme'. La lettre Aleph () est le
symbole du commencement et de la fin; toutes les échelles de la
création y sont synthétisées. Bien que I'Aleph présente plusieurs
parties, il ne forme qu'une seule lettre. Clest la lettre dont dé-

1. Clest-i-dire : de la premiére Séphird appelée W03, V. Z., lol. 16%
a) V. Zohar, 11, 126", — &) CL. lol. 33", — ¢) Gen., 1, M. — d) Kzéchiel,

., 2
(129)
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pendent les mondes supériears et inférieurs. La barre supérieure
de I'Aleph est le symbole du mystere de la Pensée supréme; au-
dessous de cette barre se trouve un trait symbolisant le firmament
supérieur. Au-dessus de ce firmament réside la Pensée incon-
cevable; le trait formant séparation entre la barre supérieure et
la barre inférieure représente la lettre Vav, dont la paleur
numérique est de six, pour symboliser les six degrés qui existent
entre la Pensée supréme et le firmament qui se trouve au-dessus
des « Hayoth » cachés'. La lumiére émanant de la Pensée supréme
a été cachée; cette lumidre est exprimée dans le mot « Bereschith ».
Comme le mot « bara» du mot « Reveschith » est composé des
mémes lettres que le commencement du nom d’Abraham, ¥ Ecri-
ture y fait allusion, ainsi qu'il est dorit® : « Le Seignenr apparut
4 Abraham en la vallée de Mambré, lorsqu'il était assis i la porte
de sa tente dans la plus grande chalear du jour. » Ces paroles
signifient que, lorsqu’Abraham s¢ plaga & la porte de sa tente,
¢'est-a-dire 3 la porte qui se trouve entre le monde supérieur et le
monde inférieur®, porte symbolisée par le trait de la leitre Aleph,
il éprouva la forte chaleur du jour, ¢'est-a-dire qu'il fut éclairé par
la Lumiére céleste. Ainsi, Abraham a entrevu la premidre lumidre
des trois hypostases®. La seconde lumitre a été enirevue par
Isaac A I'heure ot le jour déclinait et oii le soir approchait. Clest
alors qu'lsaac fit sa pritre pour l'avénement de cette lumidre,
ainsi quiil est éeritd : « I était alors sorti dans le champ pour
méditer, le jour étant sur son déclin. » C'est au moment ot le jour
était & son déelin qu'lsaac a préva® la défaite de Jacob dans sa
Jutte avec I'ange d'Esaii**. La troisiéme lumiére qui procede des

1. L'idée dominante est celle-ci : La loitre R représents le ciel et la terre
{c'est ce que le Z. appelle o lo commencement et 1a finy). Le trait du
milien forme les six degrés qui séparent UInfini du monde inférieur (ce trait
avant Ia forme d'un =6}, — 2. A Foet V. ont, entre parenthéses, [ACCR
au lieu de 9=nEXR, La suite du texta prouve au contraire gu'lssac a réelle-
ment prévu la luite de Jacoh contre Fange A'Esaii. — 3. On sait qus, d'aprés
le Z., tout homme a son Ange gardien.

a) Gen., xvim, 1. — b) S* Jean, x, 9; S* Jérdme, a1, — 7] V. S' Jean,
vin, 56, — d) Gen., xxiv, 63. — ¢) Gen., xxxu, 24.
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deux' premiires [21%] était apparue & Jacob, ainsi qu'il est écrit*:
« Aussitdt qu'il eut passé « Pentel », il vit le soleil qui se levait,
mais il se trouva boiteux d'une jambe.» A ce déclin du jour,
Jacob a contemplé de trop prés la lumiére désignée par la Séphird
«« Négah »* d'Israél; & partir de ce moment il boita d'une jambe,
attendu que cette Séphira constitue la cuisse droite® de 'arbre
sephirothique. C'est pourquoi I Eeriture dit : « Jacob fut touché
& une euisse n; ainsi, il ne fat pas touché aux deux cuisses, mais
& une seule, parce qu'il n'avait contemplé que la lumiére de la
Sephira « Nécah u, qui forme la euisse droite de Parbre séphira-
thique. Cette lumiére constitue le quatridme degré®; c'est pour-
quoi, & partir de Jacob, aucun homme n'a plus été doué du don de
la prophétie, jusqu'a I'arrivée de Samuel, C'est alors seulement
que I'Eeriture dit : « Celui qui triomphe dans Isragl. » Ce n'est
qu'a cette époque que la cuisse de larbre séphirothigue s'était
remise de la faiblesse dont elle fut atteinte dés le jour oii Jacob
fut mis en danger par 'ange d'Esaii. J1 est éerit* : « Et il toucha
le nerf de la cuisse. » Lorsque l'ange d’Esail vint lutter contre
Jacob, il s"apergut que celui-ci tenait sa force et du premier degré
séphirotique et du second, c'est-4-dire et de la Lumiire supréme
qui forme la premiére hypostase, et de la lumibre appelée
« Homme », qui forme la seconde Séphira, ainsi gue lnt seconde
hypostase. C'est pourquoi I'Ecriture dit : « Cet homme, voyant
qu’il ne pouvait le surmonter, lui toucha le nerf de la cuisse. »
Lorsque l'ange s'était apercu qu'il ne pouvait exercer d'empire
sur le tronc de Jacob, parce qu'il représentait Ja Lumiére supréme
symbolisée par la téte appelée « Couronne », ot la seconde lumiére
appelée « llomme »?, il le toucha an nerf qui constitue la foree,
symbole de la Séphird « Négah », qui exprime la rigueur!. Cest

L A. et V. ont RETERS M9, c'est-i-dire « Ia lumigre du soleil qui
contribuait i la guérison de Jacob n. — 2. V. 1a note & la fin da fol, 18, —
3. Ces deux Séphiroth se trouvent ¢galement comprises dans le trone de
Parbre séphirothique, ainsi que nous I'avons exposé dans la note précitée,

a) Gen., xxxi, 31. — &) Of. Z., 1, 2%%; II, 168%, — ¢} V. Zohar, I, 170 ot
171%; 11, 1115 — d) 1 Rois, xv, 29, — ¢} Gen., xxxm, 2. — f) V. Zohar, 1,
146, 166" e 171",
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pourquoi & partir de ce moment aucun homme n'a prophétisé
jusqu'a larrivée de Samuel. C'est pourquoi 1'Ecriture dit : « Celui
qui triomphe dans Israél », et un pew plus loin : « Caril n'est
point un homme », cest-a-dire le don de la prophétie ne vient pas
du degré séphirothique appelé « Homme b, mais de celui appelé
« Néeah ». Josué a bien prophétisé, mais ce n'était que le reflet
de 1a prophétie de Moise, ainsi qu'il est éerit® : « Donnez-lui un
reflot de votre gloire. » Cette prophétie n'émanait que du cin-
quitme degré, ce qui plagait la Séphird « Négah » & la cuisse
gauche®, Ce n'est qu'a V'arrivée de David qu'elle a repris sa place
% droite, ainsi qu'il est écrit® : « Les délices de « Négah » sont & ta
droite. » L'Eeriture ne dit pas : ¢ Sont dans ta main droite »,
mais « & ta droite », oest-a-dire w Nécah v est remis au coté dro
d'oit il arait été déplacé & la suite de la lutte de Jacob avec l'ange
d' Esaii. Pourquoi la cuisse de Jacob a-t-elle &6 affaiblie? Parce
que le cdté impur g'y était attaché et lui enleva la force gque
confére le cbté pur. Cette faiblesse a duré jusqu'a l'époque de
Samuel. C'est pourquoi celui-ci est venu rappeler aux Israélites
que « Négah » constitue la cuisse d'Israéld, ainsi qu'il est éerit :
« Celui qui triomphe dans lsradl. » Cest pourquoi dés le com-
mencement des prophéties de Samuel jusqua la fin, toutes les
paroles étaient des paroles de rigueur. En outre, le Saint, béni
soit-il, doua Samuel, plus tard, de la Séphird appelée « Hod ».
Quand ? Aprés qu'il eut oint des rois. C'est pourquoi Samuel vaut
A lui seul autant que Moise et Aaron ensemble®; car, de méme
quau ciel, Moise et Aaron jouissent chacun d'une des deux
Séphiroth « Négah» et « Hod », de méme Samuel jouissait des
deux mémes Séphiroth ici-bas. Toutes les Séphiroth sont enchai-
nbes les unes dans les autres, ainsi qu'il est éerit! ; « Moise et
Aaron étaient ses prétres, et Samuel était au nombre de ceux qui
invoquaient son nom. » Les six cotés de Parbre séphirothique
sont tous liés entre eux; et, de méme qu'ils ont uni Moise et Aaron,

a) Nombres, xxvi, 20, — b) CL Tigouné Zohar, XXV. = ¢} Ps., xv1, 11.
— d) V. Zohar, II, 111*. — ¢) Cf. Talmud, tr. Rosch Haschanab, fol, 25%
et Zobar, 11, 148*. — [) Ps., xoix, 6.
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de méme ils ont uni Jacob, Moise et Joseph. D'abord Jacob était
le Maitre de la maison; ensuite Moise en est devenu le Maitre
aprés la mort de Jacob, car Joseph n'en jouit durant sa vie que
par Jacob. Moise pouvait s'emparer de la maison aussitot aprés
la mort de Jacob, sans en accorder  Joseph la jouissance durant
sa vie. Mais Molse était un juste et il laissa la maison & Joseph
durant sa vie. Ainsi, au lieu de transmettre sa maison & Molise,
Jacob la légua d'abord & Joseph, iansi qu'il est éerit® : « Voiei les
enfants de Jacob : Joseph. » Jacob ayant légué la maison & Joseph,
Moise n'en prit possession qu'aprés la mort de Joseph. Lorsque
la Schekhina sortit de la captivité d'Egypte, elle ne put s'unir
qu'a Joseph, ainsi qu'il est écrit® : « Et Moise emporta les os de
Joseph avee lui. » Pourquoi ' Ecriture dit-elle : « Avec luin?
Parce que I'homme ne peut s'unir & la femme que par une
alliance. Aussi Moise avait-il besoin des os de Joseph pour pou-
voir s'unir 4 la Schekhina. Celle-ci avait en guelgue sorte trois
maris : Jacob d'abord, Joseph ensuite, et enfin Moise. Or, Jacob
ayant été enterré en Palestine, son corps appartenait déja aux
dtres célestes; mais Joseph ayant été enterré hors de Palestine,
comptait encore pour un étre terrestre. Aussi la Schekhina qui,
apres la mort de Jacob, s'était unie & Joseph, ne pouvait-elle
s'unir & Molse tant que les os de Joseph reposaient hors de Pales-
tine. C'est pourquoi Moise emporta avec lui les os de Joseph;
alors seulement la Schekhina considéra son second époux, Joseph,
comme n'appartenant plus 4 ce monde. Seuls les os de Joseph ont
été enterrés en Palestine, et non pas sa chair, parce que les os
sont le symbole des légions célestes qui émanent toutes du Juste
appelé Cebaoth. Pourquoi est-il appelé Cebaoth ? Parce que toutes
les légions et les armées célestes émanent de lui. C'est pourquoi
seuls les os de Joseph, image de Cebaoth, sont entrés en Palestine,
Moise n'ayant pas eu la faveur d'entrer en Palestine, ni méme
d’y avoir ses os transportés, la Schekhina entra aprés la mort de
Moise en Palestine et retourna i son premier époux, qui était
Jacob. Nous en déduisons qu'une femme qui se marie deux fois

a) Gen., xxxvii, 2. — b} Exode, xi, 19,
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fci-bas va, aprés sa mort, cohabiter au ciel avee son premier mari.
Durant sa vie, Moise a joui d'une faveur plus grande que celle
de Jacobs. Jacob n'a cohabité avec la Schekhina quau eiel, alors
que Moise cohabitait avec elle ici-bas. Pour que I'on ne puisse
pas penser que la cohabitation avec la Schekhina, ici-bas, ainsi
que c'était le eas de Moise, est une faveur moindre que celle de
cohabiter avec elle au ciel, nous ferons remarquer qu'd la sortie
& Egypte les Israélites appartenaient au coté de « Jobel »', de
sorte que tous les six cent mille sortis d'Egyple appartenaient au
monde supériear. [223] Aucun d'eux n'a quitté le désert pour
entrer en Palestine, parce que les hommes appartenant & l'image
de « Jobel » ne devaient pas entrer en Terre-Sainte. Leurs enfants
seulement ont eu cetie faveur. Moise cohabita avee la Schekhina
qui est symbolisée par la lune, alors méme que son esprit habitait
son corps, et il I'asservit & ses désirs. Lorsqu'il quitta ce monde,
il s'éleva dans la montée supréme de I'Esprit-Saint et monta par
I'Esprit vers le degré du Jubilé supréme (Jobel). Li se sont aussi
attachés les six cent mille Isradlites sortis d' Egypte qui lui appar-
tenaient. Jacob n'a pas atteint ce degré; il s'éleva par I'Esprit vers
le degré de I'année sabbatique (Schemita)® seulement. Jacob ne
partagea pas ce bonheur de cohabiter avee la Schekhina pendant
sa vie, parce qu'il avait gardé une autre maison’. La Terre-Sainte
ne peut s'obtenir que par la force d'en haut. C'est pourquoi ceux
qui sont du monde supéricur peuvent seuls sy attacher, étant tout
en esprit, tandis que ceux du monde inférieur se tiennent i part,

1. D'aprés le 2., les années sabbatiques (renouvelées tous les sept ans) et
les années du Jobel, ou jubilaires [renouvelées tous les quarante-neuf ansl,
sont les symboles des einquante portes do I'Esprit-Saint A3 ™op hwen.
L'année sabbatique, appelée Schemita, est le symbole des sept degeés infé-
rieurs de ces cingquante portes, et lannée de a Jobel » symbolise la premidre
de ces cinquante portes, ¢est-i-dire U'Esprit-Suint lui-méme. V. i ce sujet
a longue dissertation du Mikdasch Mélekh, — 2. V. la noto précédente, —
3. Comme on le verra plus loin, le Z. veut dire que, tandis que Moise quitla

sa femme pour sattacher & la Schekhina, Jacob continua i demeurer avec
ses femmes.

aj V. Zohar, I, 226" et 238*; 11, 187" et 260*, et Tigouné Z., xLIX, sqq. —
b) CI. Zohar, II, 43, 83}, 85%, 121°; 111, 262* et 277%.
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étant tout en corps. Et ils ne peuvent résider ensemble dans la
lune; mais les uns, eceuxr du monde supérieur, y résident; les
autres se tiennent en dehors d'elle. Les uns sont éclairés par les
autres, et ceux qui sont entrés en Terre-Sainte sont la figure de
leurs ancdtres, c'est-a-dire de la génération morte dans le désert,
mais ne sont pas aussi élevés en degré qu'eux pour ne pas former
une génération®, Il n'y avait pas de génération & qui ait apparu
I'éclat et la splendeur de leur Maitre face & face comme & eux,
Jacob continuait 4 cohabiter avec son corps, avec ses femmes,
aprés que son esprit se fut attaché a I'Esprit. Moise s'est détaché
de sa femme, et quoique en corps, il cohabita avee I'Esprit-
Saint, Aprés sa mort, son esprit <attacha & 1'Esprit supréme,
mystérieux d'en haut. Et tous les degrés s'attachérent ensemble
pour former un tout. L'dme de Moise appartient au degré de
« Jobel », son corps & celui de « Schemita »; I'dime de Jacob
s'attacha & « Schemita », son corps demeura durant sa vie attaché
& ses femmes, Toutes ces lumidres célestes sont la figure de celles
qui sont sur terre. Et toutes ces lumiéres sont suspendues au
firmament. L'Ecriture emploie ici deux synonymes pour désigner
le ciel; e'est pour nous indiquer le mystére des deux noms unis
entre eux ot achevés en trois; ils ne forment qu'un, chacun
répondant & I'autre. C’est le Nom gravé qui les contient tous dans
le mystére de la Foi.

I est écrith : Et Elohim dit : « Faisons 'homme. » Ef ailleurs
il est éerite : « Le Seigneur fait connaitre ses secrets & ceux qui
le craignent. » Le Vieillard des Vieillards fit entendre sa parole :
« Siméon, Siméon, dit-il, que signifie ce verset? Qui est-ce qui
dit 4 Elohim : Faisons I'homme ? Que signifie en cet endroit le
mot Elohim ¥» A peine le Vieillard des Vieillards eut-il achevé
de parler qu'il disparut, et Rabbi Siméon ne le vit plus. Comme
Rabbi Siméon avait entendu que la voix I"avait appelé : « Siméon,
Siméon », et non pas : « Rabbi Siméon », il dit & ses collégues :
« Il est évident que celui qui vient d'appeler est le Saint, béni

a) Cf. Zohar, I1I, 22%, 161%; cof. Pirké, de Rabbi Eliézer, ch. w1 —
b) Gen., 1. 26. — ¢} Ps., xxv, 14.
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soit-il, dont I'Eeriture dit* : « Et I'Ancien des temps s'assit. »
Done c'est le moment d'examiner le mystére renfermé dans le
verset de la Genese, qui ne devait certainement pas étre divulgué
jusqu'aaujourd hui. Mais maintenant nous avons regu I'autorisation
de le divulguer ». Rabbi Siméon ouvrit sa conférence par la para-
bole suivante® : « Il y avait un roi qui se proposait de construire
plusieurs édifices. Ce roi avait un architecte, lequel ne faisait rien
sans l'autorisation de son roi, ainsi qu'il est derit® ; « J'étais son
architecte. » Le roi, c'est la « Sagesse » supérieure d'en haut. Le
roi d'en bas est la Colonne du milieu. Elohim est I'architecte
céleste appelé « la Mare d'en haut ». Klohim est également
J'architecte d'en bas; et c'est lui qui est désigné par le nom de
« Schekhina d'en bas ». Comme une femme n'est pas autorisée i
faire quoi que ce soit sans l'autorisation du mari, tous les édifices
ont été créés par voie « d'émanation ». Le Pére adressa le Verbe
A la Mére : Qu'il =oit fait telle et telle chose, et aussitdt la chose fut
faite, ainsi qu'il est écritd : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit,
et la lumidre fut »; ¢'est-a-dire, le Verbe dit & Elohim : « Que la
lumiére soit »; le maitre du palais ordonne et l'architecte obéit
aussitdt, De méme tous les édifices furent eréés par voie d'éma-
nation, ainsi qu'il est éerit : « Que le firmament soit », et plus loin:
« Que des corps lumineux soient », et tout fut fait aussitét. Lors-
qu'on arriva au « monde de séparation », ¢’est-d-dire & cet état du
monde oi1 les choses semblent séparées les unes des autres, I'archi-
tecte dit au Maitre des édifices : « Faisons 'homme & notre image
et A notre ressemblance. » Le Maitre des édifices lui répondit :
« Certes, il est bon de le faire, mais il finira par pécher contre
tol, car il est insensé, et il est éerit® : « La fils qui est sage est
la joie de son pére, et le fils insensé est la tristesse de sa mére. »
La Mére répondit : « Puisque la faute de I'homme attristera la Mére
et non pas le Pére, je veux le créer & mon image. » C'est pourquoi
I'Ecriture dit : « Et Elohim créa 'homme & son image », le Pére
ne voulant pas s'y associer. Lorsque I'homme a péché, qu'en dit

a) Daniel, vi1, 9. — b) Ci. Bereschith Rabba, ch. viii, — o) Prov,, viui, 30.
= ) Gen., 1, 3.— ») Prov., x, 1.
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I'Eeriture? — L’Eeriture dits : [22%] « Je vous déclare que ¢'est
& cause de vos péchés que votre Mére a été renvoyée. » Le Roi
dit & la Mére : « Ne t'avais-je pas dit que liomme finirait par
pécher ? » A ce moment I'homme fut chassé et la Mére fut chassée
avec lui. C'est pourquoi il est éerit : « Le fils qui est sage est la
" joie de son pére, et le fils insensé est la tristesse de sa mére. »
Par les mots « le fils qui est sage », 'Eeriture désigne 'homme
en voie d' « émanation », et par les mots « le fils insensé », I'Feri-
fure désigne 'homme en voie de « eréation ». A ces paroles, tous
les collégues de Rabbi Simdon se levirent en s'écriant ; Rabbi,
Rabbi, y a-til done une division entre le Pére et la Mére, pour
que I'homme soit dans la voie d'émanation du ebté du Pere et
en création du cdté de la Mére? Rabbi Siméon leur répondit :
Amis, amis, telle n'est pas mon intention, puisque 1'homme
« d'émanation » est composé d'un madle et d'une femelle, qui
émanent du Pére et de la Mére, ainsi qu'il est éerit : « Et Elohim
dit : Que la lumidre soit, et la lumiére fut.» Par les mots « que la
lumiére soit », I'Ecriture désigne la partie de 'homme qui émane
du Pére, c'est-a-dire le male, et par ces mots u et la lumidre fut »,
I'Ecriture désigne la partie de I'homme qui émane de la Mére,
c'est-a-dire la femelle, Cest pourquoi I'homme a été créé avee deax
visages®. Mais I'homme « d'émanation » est dépourvu d'image
et de ressemblance; et c'est la Mére céleste qui voulait pourvoir
I'homme du « monde de création » d'une image et d’une ressem-
blance, Or, les deux lumiéres célestes émanant du Pare et de la
Mére étant appelées dans I'Eecriture « lumiére » et « ténébres »,
l'image, c'est-a-dire le corps de Uhomme, devait également étre
composée de la lumidre active émanant du Pere et de la lumidre
passive, appelée « téndbres », émanant de la Mére. Mais comme
le Pére avait dit & la Mére que I'nomme finirait par pécher dans
le « monde de création », il refusa de s'associer & la Mére pour la
création de I'habit, ¢'est-a-dire du corps de I'homme. C'est pour-
quoi la lumidre créée au premier jour de la Création a été cachée
par le Saint, béni soit-il, pour les justes®, et les ténébres crédes

a) Isale, L. 1. — &) V. Talmud, Traités Berakhoth, 61* et Eroubin, 174, —
¢) Ct. Bereschith Rabba, ch. xx1, et Talm., tr, Haguiga, fol. 12*.
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au premier jour de la Création ont été cachées pour les impies,
ainsi qu'il est éerit* : « Et les impies seront réduits au silence
dans leurs ténébres. » Et comme c'est & cause des téndbres que
I'homme devait finir par pécher contre la « lumiére », le Pére ne
voulait pas s'associer & la création de 'homme d’en bas. C'est
pourquoi la Mére dit au Pére:« Faisons 'homme & notre image v,
o'ost-a-dire de « lumiére », et « & notre ressemblance », o'esi-a-
dire de lumiére passice, appelée u téntbres », qui sert de vétement
4 la lumidre artive, de méme que le corps sert de vétement a
I'ime, ainsi qu'il est Gerit® : « Tu m'as revitu de peau et de
chair. » Tous les collégues de¢ Rabbi Siméon éprouvérent une
grande joie et s'écridrent : Heuareux notre sort, heureux d'avoir
été jugés dignes d'entendre ces paroles que personne, jusqu’au-
jourd'hui, n'a encore entendues.

Rabbi Siméon de nouveau commenga @ parler de cetle facon :
11 est éderit® : « Voyez que moi je suis moi et qu'Elohim n’est
point avec moi. » Rabbi Siméon s'¢eria : Collbgues! écoutez les
paroles d’'une haute antiquité que je vais vous dévoiler, mainte-
nant que j'ai lantorisation du Ciel de parler. Qui est-ce qui dit :
« Voyez que moi je sais moi? » C'est le Supréme de toutes les
choses suprémes, ¢'est Celui qui est appelé la « Cause de toutes
les canses », c'est Celui qui fait naitre toutes les causes suivies
d'effets, et sans lequel rien ne se fait et rien n’existe, c'est Celui
ans l'autorisation duquel rien n'est fait au ciel, ainsi que nous
I'avons déja indiqué & l'interprétation des mots : « Faisons
'homme & notre image. » Ces paroles indiquent en vérité que
dans l'essence divine il y a deux Aiypostases qui se parlaient I'une
4 V'autre & ce moment. La seconde dit & la premiére « Faisons »,
parce qu'elle ne doit rien faire sans I'autorisation et la parole de
la premidre?; de méme la premiére ne fait rien sans consulter la
secondec, Mais Celui qui est appelé « la Cause de toutes les
causes », Celui qui n'a son semblable ni en haut ni en bas, ainsi
qu'il est éerit! : « A qui (mi)s me faites-vous ressembler? A qui

a) 1 Raois, 11, 9 (I Samuel, 1, 9). — b) Job, x, 11, — ¢} Deut,, xxx11, 30.
— d) CI. S Jean, v, 19. — ¢) Ibid,, 20. — f) lsale, x1, 25, — g) Voyez
Zobar, 1, 2~
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m’égalez-vous? dit le Saint ». Celui-¢i, disons-nous, a dit : « Voyez
que moi je suis moi et qu'Elohim n'est point avee moin, ¢'est-a-
dire : « Voyez qu'il n'y a pas d'Elohim que j'aie consulté, ainsi
qu'a fait Elohim pour la création de I'homme. » Tous les collégues
de Rabbi Siméon se levérent et dirent & celui-¢i : Maitre, auto-
rise-nous & t'interrompre 4 cet endroit. N'as-tu pas dit que la
« Cause des causes » a dit & la premiere hypostase appelée Kether :
« Faisons I'homme »? Rabbi Siméon leur répondit : Que vos
oreilles entendent ee que votre bouche prononce. Je ne vous ai pas
dit que Celui qui est appelé la « Cause de toutes les causes » soit
le méme qu'Elohim, et je ne vous ai pas dit non plus que Celui
qui est appelé la « Cause de toutes les causes » soit un autre
qu'Elohim. Dans l'essence divine, il n'y a ni association ni
nombre : tout y est Un. L'association qui existe dans l'essence
divine est comparable i celle existant entre le male et la femelle,
qui ne sont appelés qu'un, ainsi qu'il est éerit® : « Car je les ai
appelés un. » Mais, en réalité, 'essence divine est une; il n'y a ni
association ni nombre. C'est pourquoi Dien a dit @ « Voyez que
moi je suis moi et qu'Elohim n'est point avec moi. » Clest-d-
dire : Elohim n'est point « avec moi », mais moi je suis Elohim,
et Elohim c'est moi. Tous les colldgues de Rabbi Siméon se
levérent, se prosternirent devant le Maitre et s'éeridrent : Heu-
reux I'homme & qui le Seigneur a permis de dévoiler des mystires
qui n'ont pas é1é dévoilés méme aux Anges.

Rabbi Siméon leur dit: Nous devons terminer linterprétation
de ce verset, car il renferme encore beaucoup de mystéres, 11 est
éerit® : « C'est moi qui fais mourir et c'est moi qui fais vivre;
c'est moi qui blesse et ¢'est moi qui guéris; et nul ne peut rien
soustraire & ma main.» Par les mots : « C'est moi qui fais mourir
et c'est moi qui fait vivre n, I'Eeriture entend que les Séphiroth
qui font vivre se trouvent au edté droit de larbre séphivothique,
et les Séphiroth qui font mourir se trouvent au cété gauche. Si
ces deux cbtés n'étaient pas unis 4 l'aide de la Colonne du milieu,
il 'y aurait pas de justice céleste, attendu que tout tribunal se

a) ln.le, 1, 2. — &) Deut., xxxn, 39.
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compose de trois juges réunis. [23*] Lorsque les trois hypostases
se constituent en tribunal®, la main droite est tendue pour
accueillir les pénitents®. Cette main est appelée, dans Uarbre
séphirothique, « Jéhovah »; c'est la Schekhina qui est la main
droite de Dieu; elle se trouve du coté de la Séphird appelée
« Hésed ». La main gauche se trouve du coté de la Séphird appelée
« Gueboura ». La main, appelée dans Uarbre séphirothique
Jéhovah, appartient & la Colonne du milien. Quand un homme
est repentant, cette main lui est tendue pour le sauver de la
rigueur du tribunal. Mais quand c'est « la Cause de toutes les
causes » qui juge seule, alors 1'Ecriture dit : « Et nul ne peut rien
soustraire & ma main. » En outre, ce versot renferme trois fois le
mot « ani» (wx) (moi, ou je); done, trois fois la lettre Aleph et
trois fois la letire Yod, lettres contenues dans le nom Jéhovah
éorit en pleines lettres. Ce verset renferme en outre trois fois la
lettre Vav : « Va-ahayeh, va-ani, vien », qui sont également
contenues dans le nom Jéhooah. Les collégues ont interprété le
mot Elohim de ce verset dans le sens d' « Elohim aherim », ¢’est-
a-dire les fauz-dieuz. D'aprés cette interprétation, la signification
du verset est celle-ci : « Voyez que moi je suis moi », ¢’est-a-dire
que moi, le Saint, béni soit-il, je suis la Schekhina dont il est dit
« ani vaho », et Elohim n'est point avec moi, c'est-a-dire les
démons appelés Samadl et Nahasch ne sont point avec moi;
« ¢'est moi qui fais mourir, et ¢'est moi qui fais vivre », c'est-a-
dire : ¢'est par la Schekhina que je fais mourir les coupables, et
c'est par elle que je fais vivre les justes®; «et nul ne peut rien
soustraire 4 ma main », c'est-d-dire : aucune puissance ne peut
rien soustraire aux frois hypostases dont les noms se composent
de quatorze lettres' : Jéhovah, Elohénon, Jéhovah, lettres qui se
transforment en : Couzon, Bemoucsaz, Couzou®. Telle est la

1. Le mot « iod », qui signifie « main », représento la valeur numérique de
quatorze; I'Ecriture veut dono dire qu'aucune puissance ne peut rien ravir
aux trois hypostases dont les noms sont composés de quatorze lettres. —
2. V. Ia note au fol. 18%

a) V. ' Jean, vin, 16 & 18. — ) S* Jean, v1, 39, 4 et 68, — ¢) Voyez
1I* Corinth., 1, 15-16.
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vérité; et ce que nous avons expliqué plus haut au sujet de 1'Btre
supréme, « Cause de toutes les causes », est un mystére qui n'avait
pas encore été dévoilé & aucun sage ni & aucun prophéte. Remar-
quez combien les degrés de l'essence divine sont mystérieux; ils
sont enveloppés dans les Séphiroth, et les Séphiroth leur servent
de chars; mais l'essence méme de ces degrés est inaccessible
4 l'entendement de I'homme; c'est d'eux que dit 1'Ecritures :
« Car celui qui est élevé a un autre au-dessus de lui, etil yena
d'autres qui sont élevés au-dessus d'eux »; ce sont des lumidres
éclatantes superposées les unes sur les autres, et celles des Séphi-
roth qui regoivent leur lumidre des Séphiroth supérieures parais-
sent obscures en comparaison de celles-ci. Mais «la Cause de
toutes les causes » n'a point de lumiére qui puisse luire en sa
présence, tant son éclat est immense, et toutes les lumibres
paraissent obscures en sa présence'.

Selon une autre explication, émise par les savants, ce verset de
la Genese s'applique aux anges messagers®. Ceux-ci, connaissant
le passé et l'avenir et, partant, prévoyant que 'homme finirait
par pécher, s'opposérent & la création de I'homme. Mais il y a
plus; au moment oi la Sebekhina dit au Saint, béni soit-il :
« Faisons I'homme », les démons Aza et Azadl requérirent contre
I'homme en disant : « Pourquoi créer I'homme, puisque tu sais
qu'il finira par pécher contre toi avec sa femme, qui émane du
cté de la lumidre passive appelée « ténébres » ? Car le male émane
du cbté de la lumidre active, alors que la femelle émane du cbté
gauche oili, dans le « monde de création », régnent les téndbres.
Alors la Schekhina leur répondit : Vous requérez contre I'homme
en lui reprochant la femme, c'est une femme qui sera cause
de votre chute, ainsi qu'il est éeritd : « Les enfants de Dieu,
voyant que les filles des hommes étaient belles, prirent pour leurs
femmes celles d'entre elles qui leur plurent. » Lorsque ces anges

L. V. & la fin de la premiére partie, dans I'appendice, fol. 252", § 4, ol
e trouve inséré le passage qui, d'aprds I'avis des commentateurs, doit étre
placé en cet endroit.

a) Ecclés., v, 7. — &) V. Zohar, 111, 238%, — ¢} V. Minhath Yehouda,
fol. 28*, — d) Gen., w1, 8.
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éprouvérent des désirs pour les femmes et se laissérent séduire, la
Schekhina les rejeta en les privant de leur sainteté. Les collégues
répliquérent a Rabbi Siméon : Maitre, les démons Aza et Azaél
n'ont cependant pas menti en disant que I'homme finirait par
pécher avec une femme? Rabbi Siméon leur répondit : Clest
précisément & cause de cela que la Schekhina dit & ces démons :
Pour que vous pussiez requérir contre les hommes, il faudrait
que vous fussiez plus chastes qu'eux, Or, I'homme finira par
pécher avee une seule femme, alors que vous finirez par pécher
avee plusieurs femmes', ainsi qu'il est éerit : « Les enfants de
Dicu voyant que les filles des hommes étaient belles »; 1'Eeriture
ne parle pas d'une seule fille, mais de plusicurs. En outre, disait
la Schekhina, I'homme fera pénitence aprés son péehé, alors que
rous ne le ferez point®.

Les collegues dirent i Rabbi Siméon : Puisque les désirs
sexuels sont cause de tous les maux, pourquoi existent-ils ? Rabbi
Siméon répondit a ses collégues : Si le Saint, béni soit-il,
wavait pas créé I'Esprit du bien et I'Esprit du mal, dont I'un
émane du ebté de la lumidre et l'autre du ¢dté des téndbres,
I'homme n'aurait jamais pu ni mériter ni démériter; c'est pour-
quoi Dieu 1'a créé composé de deux esprits. Or, les désirs sexuels
sont bons ou mauvais, selon 'esprit qui les inspire; ¢'est pourquoi
I Eeriture dit® : « Voyez, j'ai posé devant vos yeux d'un cbté la
Vie et le Bien, de 'autre la Mort et le Mal. » Les collégues répli-
quirent : Pourquoi fallait-il que 'homme méritit et déroéritat?
N'aurait-il pas mieux valu que 'nomme fat pourvu de Vesprit du
bien seul et n'efit ancun mérite? Ainsi erédé, il n'aurait jamais
causé tant de ravages dans les régions célestes! Rabbi Siméon
leur répondit : L'homme devait, de droit, étre composé des deux
esprits mentionnés, attendu que la loi a été eréée & son inten-

1. B., V. et P, ont, entre parenthi:ges, cette variante ; o« L'homme finira par
pécher avee la femme; mais c'est aussi avee elle quil pourra réparer Ia
{aute commise; alors que vous pécherez avec des femmes, el vous serez
privés des moyens de réparer la laute, »

a) CI. Zolar, I11, 208°, — ) Deutér., xxx, 15,
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tion®; or, la loi veut que les méchants soient chitiés et que les
justes soient récompensés. Pour que les justes puissent dtre
récompensés, il faut nécessairement que les méchants soient
chitiés ; or, Dien voulut que le bien fat répandu dans le monde,
ainsi qu'il est éerit® : « Dieu n'a pas créé la terre en vain, mais
I'a formée afin qu'elle fit habitée. » Les collégues répliquérent
Rabbi Siméon : Nous venons d'entendre une chose que nous
n‘avons jamais entendue; car il est évident que le Saint, béni
soit-il, n'a rien créé qui fat inutile. Mais il y a plus. La loi eréée
[23%] constitue I'habit de la Schekhina. Si I'homme n'avait pas
été créé de fagon A avoir la faculté de pécher, la Schekhina serait
demeurée sans habit, & l'exemple d'un pauvre. C'est pourquoi
quiconque commet des péchés est comme s'il dépouillait la
Schekhina de ses habits, et ¢'est ce qui vaut 4 'homme les chati-
ments; et quiconque observe les commandements de 1'Eeriture a
autant de mérite que s'il habillait la Schekhina de ses habits,
C’est pourquoi on s'enveloppe avee un mantean & franges (Cigith)
et e'est pourquoi I'Ecriture dit® : « Car c'est le seul habit qu'il a
pour se vétir, c'est celui dont il se sert pour couvrir son corps, et
il n'en a point d'autrés pour mettre sur lui quand il dort. » Par
ces mots, I Eeriture entend la Schekhina; et par les mots « quand
il dort », I'Eeriture entend : Quand la Schekhina est dans la
captivité. Remarquez que les ténébres sont symbolisées par la
partie noire de I'éeriture Jformée par les traits des lettres, et la
lumidre est symbolisée par la partie blanche de I'écriture, c'est-a-
dire le blane existant dans Uintérieur et autour des letires.
Lorsqu'un homme adresse au ciel une priére qui n'est pas sineére,
plusieurs anges de destruction? se mettent & la poursuite de cette
priére, ainsi qu'il est éerit® : « Tous ses perséeuteurs se sont
saisis d'elle. » C'est pourquoi on dit dans la pridre! ; « Mais lui,
il use de miséricorde; il pardonne les péchés et ne détruit pas
entiérement. » Le mot « Péché» désigne Samaél, qui est le ser-
pent; « ne détruit pas » désigne 'ange destructear; « sa colire »

a) V. Minhath Yehouda, 144%. — b Isale, xrv, 18. — ¢} Exode, xxu1, 27,
= d) V. Sepher Yetzira, ch, Lxxi1. — ¢) Lament., 1, 3. — /) Ps., Lxxvu, 38.
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(Apo), désigne le démon appelé « Aph » (colére); « son courroux »
(hamoto), désigne le démon « Hema ». L'Ecritare veut dire que
Dieu n'a pas permis que les démons s'emparassent de leurs
pritres. Les anges destructeurs qui cherchent & s'emparer des
pridres des hommes obéissent & sept chefs; chacun de ces chefs a
soixante-dix sous-chefs sous ses ordres; ces anges requiérent dans
tous les cieux contre les pridres des hommes; ils sont suspendus
aux lévres de quiconque fait une priére et leur nombre total est
de cent millions, Mais lorsque la priére de I'homme monte au ciel
d'une maniére parfaite, c'est-a-dire lorsque Ihomme revétu de -
son habit légal' et des phylactéres de la téte et du bras fait sa
priére, alors I'Ecriture dit* : « Et tous les peuples de la terre
verront que vous portez le nom de Jéhovah, et ils vous crain-
dront. » Ainsi que nous I'avons exposé précédemment®, le nom
de Jéhovah, clest le phylactére de la tite°; aussi, dés que les
anges destructeurs apercoivent le nom de Jéhovah sur la téte de
celui qui fait sa priére, ils prennent la fuite, ainsi qu'il est éeritd :
« Mille tomberont a ton coté gauche et dix mille & ta droite. »
Comme Jacob avait préva, grice & 1'Esprit-Saint, la dureté de la
derniére captivité qui aura lien & la fin des jours, il s'en effraya,
ainsi qu'il est éerite : « Jacob eut une grande peur et il fut saisi
de frayeur. » C'est pourquoi il partagea le saint peuple en trois
parties, ainsi qu'il est écrit! : « 1l mith la téte les deux servantes
avec leurs enfants, Lia et ses enfants an second rang, Rachel et
Joseph au dernier. » Ce partage de la suite de Jacob en trois
rangs préfigure les trois captivités, Le rang composé des ser-
vantes et de leurs enfants est I'image de la captivité d'Edom®.
L Keriture ajoute : « Lia et ses enfants au second rang, Rachel et
Joseph au dernier»; ces mots désignent les autres captivités.

1. On sait que, d'aprés la loi Mosaique, tout habit carré doit ire pourvu
de franges (Gigith), auxquelles sont ajoutées des bandes de couleur de
hyacinthe (V. Nombres, xv, 35). Pour faire la pritre, les Israclites mettent
une espbeo de chile {Talith) qui, élant carré, porte les quatre franges
légales. — 2. S. a: B™2B « captivite ' Egypte ».

a) Deutér., xxvin. — &) V. fol. 13* et 14*. = ¢) V. Tal,, tr. Berakhoth, 6*.
— d) Ps., xcL, 7. — ¢) Gon., xxxu, 7. — f] Gen., xxxus, 2.
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C'est pour avoir prévu la pauvreté et les aufres tourments, qui atten-
daient ses descendants dans les diverses captivités, que Jacob a
dit* : « Si Dieu demeure avec moi, s'il me protége dans le chemin
par lequel je marche et me donne dy pain pour me nourrir et des
vétements pour me vétir, et si je retourne heureusement i la
maison de mon pére, le Seigneur sera mon Dieu. » En disant® :
“ ...Parce qu'on erut que le peuple venant de passer par le désert
était abattu de soif et de lassitude », David faisait allusion & |a
captivité de la Schekhina ; prévoyant les souffrances de celle-ci,
il éprouva de la compassion. Mais quand il prévit le retour
d'Israél, il composa, pour manifester sa joie, dix genres de can-
tiques, dont le dernier® commence par les mots : « Oraison du
pauvre, lorsqu'il est dans l'affliction et qu'il répand sa priére en
la présence du Seigneur. » La priére du pauvre arrive devant
Dieu avant les pritres de tous Jes autres hommes; c'est pourquoi
David mit 2 la téte de sa priére son titre de pauvre'. Quelle® est
la priére du pauvre? Clest celle du soir qui, étant facultative, se
fait sans I'époux; et c'est pourquoi elle est en quelque sorte
pauvre. Le Juste pauvre, c'est la descendance de Jacob qui, elle
aussi, est sous la domination des autres peuples et ressemble A la
priére du soir, en ce sens qu'elle aussi se frouve dans la nuit de
la captivité, La pridre du Jour du Sabbat est une charité faite aux
pauvres. C'est pourquoi, pendant la pritre qui doit étre faite
debout’, I'homme doit prendre une attitude d'humilité pareille &
celle du pauvre devant la porte du roi. Cette attitude pendant la
pritre doit étre prise durant les six jours ouvrables, et cela &

1. Commentant le méme vorsot des Psaumes, la Midrasoh Rabba, sac-
tion Schemoth, s'exprime ainsi : « Comme ce sont ceux qui souffrent qui
savent le mieux compatir aux maux des adtres, David dit ay Messie :
« Pauvre ot monté sur un dnen (MR by 39y D)5 « moi aussi, je suis
pauvre, je vais compatir i tes maux; compatis aux miens». — 2. Co pas-
8age inséré entre parenthéses dans A, V. et F. ne figure pas dans los
autres éditions. C'est une note dy Mikdasch Mélekh, qu'on retrouve dans
son commentaire, fol. 164%. — 3, Clest-a-dire 1a pritre dite « des dix-huit
bénédictions » (e R

a) Gen., xxvin, 20. — ) IT Rois, xvit, 289. — ¢} Ps,, 1, 1.
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cause de la Schekhina; e'est-a-dire qwon doit prendre Pattitude
d'un paucre powr imifer la Schelhina qui Uest également. Clest
pourquoi on Ventoure de I'habit légal pourva de [ranges, &
l'exemple d'un pauvre. Ft quand 1'homme porte les phylactéres,
il doit également garder l'attitude d'un pauvre devant la porte
d'un roi; car, pendant la priére, Uhomme se trouve également
devant la porte du palais de Celui qui est appelé « Adonai»y la
valeur numérique de ce nom étant équivalente & celle du mot
« Hecal » (52w, Palais). Clest pourquoi on prononce avant la
priére le verset® : « Adonal, ouvre mes lévres', pour que ma
bouche prononce fes louanges. » Durant les jours ouvrables,
aussitot que 'on commence la pridre du soir, un aigle descend
du ciel pour recevoir entre ses ailes® la pridre du soir et la porter
devant Diew. Cet ange qui parait sous la forme d'un aigle est
tantot appelé « Ouriél », lorsque la priére est adressée du edté de
la Séphird appelée « {ésed »*; tantot « Nouriél »*, lorsque la
priére est adressée di eoté de la Séphird appelée « Gueboura »;
car cette derniére Séphird ressemble & un grand feu, ainsi qu'il
est derit® : « Un fleuve de feu et trés rapide sortait de devant sa
face. » Pendant la pridre du matin, 'est un lion qui descend du
ciel pour recevoir cetie pridre entre ses bras ailés; car chaque
ange de la légion des Havoth, sous les ordres de Michel, est
pourvu de quatre ailes. Pendant la pritre des vépres, c'est un
beenf qui deseend du eiel pour recevoir celte priére entre ses
cornes et ses ailes. Ces anges, qui apparaissent sous la forme
d'un beeuf, sont sous les ordres de Gabriel. Mais, au jour du
Sabbat, on la Schekhina descend sur la terre, le Saint, béni soit-il,
descend du ciel, accompagne des trois Patriarches®, pour ac-
cueillir sa fille unique, Tel est le mystore renfermé dans le mot

—

1. Clest la Schekhina qui sert de palais aux priéres; et ce n'est qu'en
adressant les priéres & 1a Schekhina gu'elles parviennent & lenr desti-
nation, V. plus loin, fol. 253 — 2. V. la note a la fin du fol. 18%, —

8. Feu Dieu.

e e
a) Pa, 11,17, — b V. Tigouné Z., X ot XiX. = «) Daniel, vi, 10. —
d) CL. Tigounim, fol. 40" et 1407
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« Schabath », eo'est-a~dire « Sché-bath », mot qui signifie « car
cestla fille unique »'. A ce moment, les étres célestes d'un ordre
supérieur, qui sont appelés du nom du Seigneur®, entonnent I
verset swirari® : « Levez vos portes, & princes; et vous, portes
¢ternelles, levez-vous et ouvrez-vous, afin de laisser entrer le Roi
de gloire. » Aussitdt les portes de sept palais® s'ouyrent. Le pre-
mier palais, ¢'est le palais de I'amour?®; e second, c'est le palais
de la crainte; le troisidme, ¢'est le palais de la miséricorde®; le
(quatridme, c¢'est le palais de |a prophétie par réverbération ';
(242] le cinquitme, cest Jo palais de la prophétie sans réverbéra-
tion; le sixidme, c'est le palais de la justice; Je septitme, cest le
palais des punitions. C'est 4 peg sept palais que font allusion les
paroles de UEcriture : « Bereschith bara Elohim. » Le mot
Bereschith, séparé en deug, constitue Bara schith, ce qui reut
dire « il créa iz », o'est~t-dire six palais. Elohim constitue le
septitme palais. Ainsi furent crécs ici-bas sept palais, pour cor-
respondre anx sept palais d'en haut. (“est galement i ces palais
que font allusion les sept voix répétées dans e Psaumed guy
commence par les mots : « Apportez au Seignenr...» Dans ce méme
Psawme, le mot Jéhovah est répété dix-huit fois, pour corres=
pondre aux dix-huit mondes f{ue parcourt le Saint, Liéni soit-il,
ainsi qu'il est éerit* : « Lo char de Diey est environné de dix mille
lois mille »; ce char sert 4 Dieu pour parcourir les dix-huit
#rands mondes. Les portes des palais ol montent Jes pritres sont
gardées par de nombreuy gardiens; aucune priére n'y péndtre

1. Cette étymalogie du moi Sabibat se trouve également dans Bereschith
Rabba. Dans le Talmud, traiw Sabbath, fol. 104, on it : « Le Saint, héni
soit-dl, dit & Motse @ Jai dans: mwon woser un joyaun précieny appelé
Sabbat; jo veux en faire un don i Isradl; va Fen prévenie, » — 2 Lo
nom des anges, dit le Thyoune Zohar, %, fol, 1404, 50 modifle selon lour
dlévation dans Ia higrarelio angélique; les plus elaves portent le nom du
Seignenr. — 3. On troavers Qamples renseignements an sujet des sopt
palais au Z, I1, 24%560%, — 4. On appelle dans la cabale, prophétio par
rdverbération, les visions en quelque sorte indirectes, alors que, dans la

Prophétie sans réverbération, on Yoit les événomonts de facon direcie,
—

a) Ps., xxiv, 9, — b) V. Zohar, I, 41+; I, 244, 269, — e} ClL. Tigouns
v XXM, — d) Ps., xx1X%, ~ o) Ibid., LXvin, 18.
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qu'aprés avoir été mesurée et pesée. Mais la porte du palais de la
Schekhina n'est gardée par aucun gardien; et c'est des pridres
adressées A ce palais que le Psalmiste a dit* : « Elles ne seront
point confondues par les ennemis qui se tiennent & la porte. » Car
la porte de la Schekhina Souvre directement & toutes les priéres,
attendu que la priére émane du Saint, béni soit-il; or, tout ce qui
émane du Saint, béni soit-il, doit parvenir & la Schekhina sans
intermédiaive. Nous disons que la priére émane du Saint, béni
soit-il, parce que toute 1'Ecriture, ainsi que tous les commande-
ments, positifs aussi bien que négatifs', émanent du nom de
Jéhovah, ainsi que nous avons expliqué le mystéere renfermé dans
les paroles de Dieu® : « Ceci est mon nom en toute éternité, et
ceci me fera connaitre dans tous les sideles.» O, l¢ mot « Schemi»
(mon nom), augmenté des dewx premicres lettres du nom de
Jéhovah, du Yod et du Hé, représente la valeur numérique de
trois cent soixante-cing, nombre équivalent aux commandements
négatifs; et le mot « Zieri » (me fera connaitre), augmenté des
deus derniéres lettres du nom de Jeéhovah, du Vav et du Hé, repré-
sente la valeur numérique de deux cent quarante-huit, nombre
¢quivalent anx commandements positifs. C'est également pour
cette raison que la liturgie du Schéma est composée de deux cent
quarante-huit mots*. Clest aussi pour cette raison qu'avant la
récitation du Schéma on prononce la bénédiction : o Sois béni,
Seigneur, qui as choisi ton peuple d'Israél dans Famour. » Or,
tous les Israélites sont synthétisés par Abraham, dont Dieu a dit :
« La descendance d’Abraham, mon ami », paroles qui désignent

1. Le nombre des préceptes positifs, ¢'est-h-dire des ordonnances, est en
et de 248, alors que lo nombre des précaples négatils, c'est-d-dire des
lois prohibitives, est de 363 (ETD X5 m'oen oD neen), Cest, dit lo Talmad
i plusieurs endroits, pour correspondre aux 248 os et anx 363 vaines qui
composent lo corps humain, — 2 Deutér,, v1, dn verset 4, jusques ety
compris le versst 9, forment la premitre section de la liturgie, dite
Schéma; Deutér., x1 du verset 13, jusques ot y compris le verset 21, en
forme la saconde sestion; la troisidme so compose des cing versets derniers
des Nombres, Xv.

a) Ps., cxxvn, 1. — b) Bxode, u1, 15.
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Israél'. Car Israél est contenu dans le nom de Jéhovah, éerif en
pleines lettres (k1w x7), dont la valeur numérique est de
quarante-cing, valeur numérique égale 4 celle du mot « Adam »
(e, Homme). Or, quand le verset dit: « Il créa I'homme & son
image », il fait allusion & Israél qui était dans la Pensée de Dieu
avant la eréation du monde. Le mot « Mahschaba » (Pensée) est
composé de « Haschab Ma n*. Dieu pense a v Md v, c'est-a-dire a
Adam. Done, quand I'Ecriture dit qu'il eréa I'homme (Adam) &
son image, elle fait allusion & Israél. Ainsi la création d'Isradl était
déji dans la Pensée; c'est pourquoi Jacob prit le nom d'lIsraél, et
c'est pourquoi également |'Eeriture dit* : « Et Elohim eréa
I'homme & son image », c'est-a-dire : il le créa i 'image que son
Maitre avait dans la Pensée. Les enfants, la vie et les moyens
d'existence proviennent de la Colonne du milieu, qui est « mon
fils ainé, Israél »®. C'est lui qui est 'arbre de la Vie; c'est lui qui
est 'arbre qui nourrit tout le monde. C'est pourquoi la nourriture
d’Israél, ce sont ses priéres, qui tiennent lieu des sacrifices depuis
la destruction du temple. Et cest de I'époque de l'exil que
I'Eeriture® dit : « Donne-moi des fils, sinon je mourrai. » Car la
Schekhina est le sacrifice que Dieu a placé 4 sa droite, 4 sa gauche
et autour de lui. Et lorsqu'elle monte vers lui, il faut qu'elle fasse
monter avec elle toutes les dix Séphiroth, attendu que tout acte
sacré ne doit étre accompli par une réunion inférieure & dix¢, et
la moitié de la Schekhina constitue un acte sacré. C'est pourquoi,
quand I'homme veut que sa pridre parvienne au eiel avee toute la
suavité de la mélodie, ou quand il désire secauer le Joug du pre-
mier serpent qui cherche constamment & troubler les priéres, il
doit préalablement s'unir 4 la Schekhina et s'en servir comme
d'une fronde® contre le serpent. Ce mystére est renfermé dans les
dénominations des accents servant au chant des mots : « Zarqa,

1. V. le fol. 2834, § 6, oil se trouve lo passage qui, d'aprés les commenta-
teurs, appartient & cet endroit. — 2. ¢ Mo représente également une
valeur numérique de 45.

a) Gen., 1, 27. — b) Exode, 1v, 22. — ¢} Gen., xxx, 1. — d) CL Tal. tr.
Berakhoth, fol. 8* et sqq. — #) CL Tigouns Z., xix, xx1 et xr; Minhath
Yehouda, fol. 524, et Pardés, traité des ponctuations, fol. 57
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Magqeph, Schophar, Holekh, Segoltha. » Rabbi Siméon ouvrit
sa conférence de cette maniére : Ecoutez, anges d'en haut;
accourez en masse pour m'entendre, vous, habitants d’ici-bas.
C'est & vous que je m'adresse, Maitres des écoles célestes et
des éeoles ici-bas. Et toi, Elie, je te conjure de prendre une per-
mission pour descendre et accourir ici; ear je me propose de faire
entendre le mystére qui a bouleversé le monde & la suite de la
grande bataille que le Bien a lioré au Mal. Et toi aussi, 6 Hénoch,
chef céleste, descends ici avec tous les chefs de I'dcole céleste qui
sont sous tes ordres; car ce n'est pas pour ma gloire (ue je fais
cette demande, mais pour la gloire de la Schekhina. Rabbi
Siméon reprit alors la suite de son discours précédent : O Zarga!
en vérité, c'est grice A toi que nos priéres peuvent parvenir i ce
lieu déterminé anquel nous les adressons. De méme que la pierre
de la fronde est lancée contre un point déterminé, de méme l'on
doit, pendant la pridre, diriger sa pensée vers cette pierre fonda-
mentale et entourée de couronnes, qui est symbolisée par le point-
voyelle appelé Zarga. C'est pourquoi la tradition nons apprend® :
Toutes les inclinations exécutées pendant le priere doivent étre
faites avant la pronmonciation du nom divin. En pronongant le
nom sacré on doit se relever pour faire monter la priére en haut.
Et, parce qu'a c& moment la Schekhina monte vers son époux
céleste, 'homme ne doit pas interrompre sa pridre, alors méme
qu'un serpent® s'enroulerait autour de son talon, bien que Dieu
elt accordé au premicr serpent le pouvoir de mordre le talon,
ainsi qu'il est écrit: « Elle te brisera la téte et tu Ja mordras
au talon ». Quand la pensée de I'homme est dirigée vers cetle
pierre qui est symbolisée par le yod du nom de Jacob, ainsi
qu'il est éeritd : « 11 a mis son arc ef sa conflance duns le Dieu
tout-puissant, et les chaines de ses mains ont été rompues par
la main du tout-puissant Dieu de Jacob; il est sorti de & pour
ttre la pierre fondamentale d'lsraél », quand, disons-nous, la
pensée de Uhomme est tournde vers cefte pierre, le serpent est

a) Ci. T. tr. Berakhoth, fol. 12* et 12% — b) Ibid., fol. 30, Mischnah. —
) Gen., 111, 15, — d) Ibid,, xLix, 24.
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impuissant & s'attaquer & I'homme, ne fit-ce qu'au talon; c¢'est
pourquoi l'on ne doit pas interrompre sa priére, alors méme que
le serpent cherche & mordre au talon. 1 faut faire monter la priére
vers I'Infini (en se redressant lorsqu'on prononce le nom sacré)
et la faire descendre jusqu'a Celui qui est sans borne, comme la
tradition nous dit : Toutes les génuflexions doivent tre faites &
la prononciation du mot : « Sois béni, Seigneur. »* L'homme ne
doit jamais se séparer de la Schekhina, ni en haut, ni en bas.
L'union de la Schekhina avee son époux céleste s'opbre, tantdt en
passant par les six degrés du edté des deux cuisses? de larbre
séphirathique; c'est pourquoi, pendant la priére, on fait des
génuflexions, pour que les six articulations de la jambe servent
d'embléme aux six degrés séphirothiques par lesquels la Sehe-
khina passe pour 8'unir & son épows céleste. Tantdt la Schelhina
8'unit & son époux ecleste, en passant par les six degrés des bras
séphirothiques. Mais parfois aussi elle s'éléve et monte entre le
Pire et la Mére, entre l¢ Yod et le Hé. 1l faut faire monter le Hé
(la Schekhina ou la Mére) en haut, et lorsqu'il arrive en haut, il
prend quelquefois la forme d'un « Vav » oblique qui, en sunissant
avee deax Yod (le Pére), forme la lettre Aleph (%), symbole de
Punité, 11 faut la faire monter aupris de Celoi dont I'Ecriture
dit? : « La pierre que ceux qui batissaient avaient rejetée a &té
placée i la téte de I'angle. » Lorsque la Sehekhina monte en haat,
elle va se placer i la hauteur la plus élevée; et c'est pourquoi les
anges se demandent : [24%] « O est le lien de sa gloire? » Lors-
qu'elle monte au-dessus de I'Aleph, elle forme une couronne
(Taga) sur la téte de I'Aleph, comme ceci %. Cette couronne est
appelée « Kether », Et lorsque la Schekhina descend en bas, elle
prend la forme d'une voyelle sous 1'Aleph, comme ceci 8, voyelle
appelée « Nekoudah », de méme que la couronne qui surmonte
I'Aleph est appelée « Taga» dans le mystére des aceents®. Lors=

1. On wouvera les explications de cetie tradition au Z., 11, 1007, ot 11,
164% V. égnlement & ce sujet le Tiqouné Zohar, fol. 1235 — 2. V. la note
fol. 18*. — 3. On appelle Tagin, plur. de Taga, les traits qui surmontent
les lettres; les voyelles e mettent en général au-dessous des lettres.

a) Ps., cxvin, 22.
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qu'il s'unit & la Schekhina, il forme la leftre Zain (1), symbole de
l'alliance qui constitue la septiéme Séphird; car sirement cette
pierre est la pierre fondamentale de tous les mondes. C'est pour-
quoi I'Eeriture dit* : « Tu auras une pierre parfaite et juste. » Ce
verset parle de la justesse des poids et des mesures, car il s'ap-
plique & la mesure de la distance qui sépare une Séphird de
I'sutre®. Il n'y a point d'aceent qui n'ait son équivalent dans les
points-voyelles'. Ainsi, & 'accent Segoltha (*) correspond le point-
voyelle Segol (+:); & l'accent Zageph (*) correspond le point-voyelle
Scheva (). Ceux qui connaissent les mystéres renfermés dans les
accents, trouveront les correspondants pour tous les autres
accents : Zarqa, Mageph, Schophar, Holekh, Segoltha.

11 est éerit® : « Ceux-la (Eléh) sont les enfants des cieux et de
la terre. » 11 a été enseignéd que, partout ol I'Eeriture emploie le
terme Eléh, le passage qui suit n'a aucun rapport avec celui qui
précéde. Aussi, en disant « Les enfants des cieux et de la terrey,
I'Ecriture ne se rapporte pas a ce qui précéde, mais au thohou
mentionné an deuxidme verset du premier chapitre de la Genése :
« Et la terre était thohou et bohou. » L'Ecriture veut donc dire
que les enfants des cieux et de la terre sont les démons appelés
« thohou ». Ceci explique la tradition suivante® : « Le Saint, béni
soit-il, erée des mondes et les détruit, » C'est pourquoi I'Ecriture
dit : « Et la terre était thohou et bohou »; or, l'état de thohou et
bohou était avant la eréation de la terre; mais cela s'explique de
cette fagon : Que par le mot « terre » U'Eecriture désigne la terre
préezistante que Dieu a détruite. Comment comprendre que le
Saint, béni soit-il, crée des mondes pour les détruire ensuite?
Mieux aurait valu qu'il ne les et point créés! En vérité cette
tradition renferme un mystére; car comment expliguer autrement
les mots : « ...Et les détrait »? D'abord le Saint, béni soit-il, ne

1. Dans S. et A., se trouve & cet endroit intercalé un passage du
Tigounim, x¥1. Pour ce qui est de interprétation de Ton mem, Tob M, ete.,
on la trouve plus loin, fol. 34°.

a) Deutér., xxv, 15. — b) Tigouné Z., xvu1 et x1x, et Minbath Yehouda,
fol. 84%. — ¢} Gen., 1, 4. — d) Cf. Thora Cohanim, section Cav.. —
¢} Cl. Bereschith Rabba, ch. 1x, § 7.
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détruit jamais I'ceuvre de ses mains; et ce qui plus est, I'Eeritures
dit des cieux : « Car les cieux disparaitront comme la fumée, et la
terre s'en ira en poudre comme un vétement usé; et ceux qui
I'habitent périront avec elle. » De ce verset, il résulterait que, non
seulement Dieu détruit les mondes déji créés a la suite de la
colére ressentie contre les étres qui les habitent, maiy encore que
le Saint, béni soit-il, crée et détruit systématiquement ! La vérité
est que le Saint, béni soit-il, a créé le monde en y joignant la
doctrine dsotérigue exprimée dans le mot Bereschith, ainsi qu'il
est éerit® : « Le Seigneur m'a possédé au commencement de ses
voies; avant qu'il créiit ancune chose, j'étais diss lors. » Clest par
ce Commencement que Dieu créa le ciel et la terre, qui sont basés
sur I'Alliance (Berith) dont les lsttres se retrouvent dans le mot
Bereschith (« Berith » de « Beresch)ith »)'. C'est de cette Alliance
que I'Ecriture dit® : « Si I'Alliance que j'ai faite n'existait pas, il
n’y aurait ni jour ni nuit, ni ciel ni terre. » C'est également &
cause de cette Alliance que I'Ecriture dit? : « Les cieux sont pour
le Seigneur; et il a donné la terre aux enfants de I'homme, » Par
le mot « terre », le Psalmiste désigne notre terre, qui est comprise
dans les sept terres dont le roi David a dite - « Jo marcherai
devant le Seigneur dans les terres de la vie. » Ainsi, Dieu oréa le
ciel et la terre [25%] aprés avoir détruit les mondes préexistants
et les avoir réduits & un état de thohou, parce que 'Alliance, qui
seule soutient les mondes, n'était pas encore faite. C'est & cause
de cela, pour que le monde actuel ne subisse pas le sort des
mondes préexistants, que le Saint, béni soit-il, voulait confer la
doctrine aux peuples pafens également, en leur proposant d'abord
l'alliance de la circoncision. Mais ceux-ci n'ayant pas voulu l'ac-
cepter, la terre est demeurde stérile et aride. Telle est la signifi-

1. Voici Vidée du Z. : Les mondes qui précedaient le notre ont ¢1é détruits
parce qu'ils étaient privés do I'Alliance (Berith). Et ¢'est pour que le monde
actuel ne subisse le sort des autres mondes préexistants que Dien I's créé
par I'Alliance « Berith », dont les lettres se retrouvent dans le mot
« Berjeschjith », Le premier verset de la Genese signifie done : @ Par
I'Alliance, Elohim créa les cieux et la terre. »

a) lsale, L1, 6. — &) Prov., viu, 22, — o Jérémie, xxxur, 85. — d) Ps.,
oxv, 16, — ¢ Iind., cxv1, 9,
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cation des paroles de I'Ecriture® : « Que les eaux se rassemblent
en un seul lieu, et que 1'élément aride paraisse. » Par les mots
« que les eanx se rassemblent », I'Eeriture désigne la doctrine
ésotérique; « en un seul lieu » désigne Israél dont les dmes
dépendent de cet endroit que I'Ecriture désigne par les mots® :
« Bénie soit la gloire du Seigneur en son lieu. » « La gloire du
Seigneur v désigne la Schekhina d'en bas®; « en son lieu » dé-
signe la Schekhina d'en hant'. Et, comme les dmes d'Israél sont
attachées & la Schekhina, il s'ensuit que la Schekhina demeure
parmi Israél et gue, par conséquent, le nom de Jéhovah repose
sur Isragl, ainsi qu'il est éerit? : « Et la part du Seigneur, cest
son peuple. » Clest pourquoi I'Eeriture dit : « Que les eaux se
rassemblent en un seul lieu », ¢'est-a-dire : que le salut soit réservé
exclusivement & Isradl; « et que I'élément aride paraisse », c'est-
da-dire : que les paiens, qui n'ont pas voulu accepter le salut,
demeurent arides et stériles. C'est ce qu'entend la tradition par
les mots : « Le Saint, béni soit-il, erée des mondes et les détruit»;
¢'est parce que les étres qui les habitent n'acceptent pas les com-
mandements de la doctrine. Ce n'est pas que Diew détruise ses
uvres, ainsi que les hommes se l'imaginent; maiz ee sont les
@ucres elles-mémes qui se détruisent en refusant le salut. Pour
quelle raison, en effef, Dieu détruirait-il ses enfants que, selon la
tradition, il a créés par la seconde hypostase appelée Hé, ainsi
qu'il est éerit : « Behibaram » (qu'il a créés), mot qui, d'aprés la
tradition, doit étre séparé en deux : « Behe baram w, ce gui
signifie : Dicu les a eréés par le Hé'  C'est grice i cela que s'opére
la conversion des peuples palens qui avaient refusé le salut au

1. Par « Schekhina d’en bas » et u Schekhina d'en hautw, dit le commen-
tatour Nitzoutzé Orotly, a.l., le Z. entend o quund la Scheklina est an
ciel » et o guand Ia Schekhina est sur la terre n. — 2 C'est par erreur quo
te commentateur Derekh Emeth, a. |, interprite loe Hé dans le sens du

nombre « cing », pour désigner les eing peuples dont il est question plus
bas.

a) Gen., 1,9. — b) Ezéchiel, 11, 12. — o) Cf. Zohar, 11, 207+; III, 278¢,
dans le Raalal Mehemnah. — d) Deut., xxxu, 9.
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cinquiéme millénaire' aprés la eréation, époque aride et stérile,
pendant laquelle eut lien la destruction du premier et du second
temple. C'est pourquei la lefire Hé du miot o behibaram », ana-
gramme du mot Abraham, est éerite dans le Pentatengue plus
petite® gue les autres lettres. (est pour avoir voulu convertir les
palens ef les amener sous les ailes de la Schekhina que Moise,
qui avait eru que ces peuples sont de ceux qui furent créés par le
Hé, a déchu et s'est attiré 1'apostrophe de Dieu®: « Va, descends,
car ton peuple a péché, » C'est parce que les Israélites n'ont pas
accepté la lettre Né avee la orainte due & Yod et 'amour da & Heé,
qu'ils ont déchu de leur état qui était celui de Vav, letfre qui
procide du Yod et du Hé, C'est afin qu'aueun étre humain ne fit
perdu, que le Vav descendit en méme temps que la Hé. Les des
des hommes qui peuplaient les mondes préeristants transmigrérent
au moment de la captivité d'Jsraél. Les dmes des Intrus© (Ereb-
Rab) émanent du edté de ceux dont 1I'Eeriture dit? : « Car le ciel
disparaitra comme la fumée; la terre s'en ira en poudre comme
un viétement usé; et ceux qui I'habitent périront avec elle. » Lors-
qu'il 'agissait de la punition d'dtres semblables, Noé n’a pas
voulu intercéder auprés de Diew en leur faveur, ainsi qu'il est
éerit® : « Tous périrent de dessus la terre, » Car les hommes,
ezterminés par le déluge, avaient les mémes ames que ceux dont
I'Ecriture dit! : « Vous exterminerez de dessous le ciel le souvenir
d’Amalec, » Sans méfiance aucune, Moise it tomber du ciel le
Hé parmi ces hommes. C'est pourquoi Moise a été condamné i
ne pas entrer dans la Terre-Sainte jusqud ce que le Hé fit
revenu & sa place. C'est pourquoi, lorsque le Hé est descendu du
ciel sur la terre, le Vay descendit également. Qui relévera le Hé?
Cest le Vav qui manque & Moise (mon s'écrit sans Vav)., Clest

1. Le Talmud, tr. Sanhedrin, fol. 97+, dit : « Le monde n ¢té créé pour
la durée de six mille ans: Les deux premiers mille ans forment I'état de
thohou, les seconds deux mille constituent F'époque de la loi (Mosalque), et
les derniers deux mille ans {ormeront I'tre messianique. »

a) V. Zohar, I1, 9% — b} Exode, xxxu, 7. — ¢) Cf. Talmud et Midrasch,
Gen., vii. — d) Isale, L1, 6. — ¢) Gen., vu, 24. — f) Deutér, xxv, 19.
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pourquoi la lettre Hé du mot « behibaram »*, anagramme du
mot Abraham, est plus petite que les autres letires du Penta-
teugue. C'est & quoi fait allusion le verset ; « 1l les a fait sortir
d'Egypte », grice au Vav qui a entrainé le Hé avec lui. Aussitot
Yod et Hé s'y ajoutérent et le serment divin saccomplit, ainsi
qu'il est éerit®' : « La main du Seigneur s'élévera de son trone
contre Amalec, et le Seigneur lui fera la guerre de génération en
génération. » (Iad al kes iak milhamah la Jéhovah beamaleq.)
Que signifient donc les paroles « et le Seigneur lui fera la guerre
de génération en génération », puisqu'aprés la descente du
Yod et du Hé la guerre cessera ? Les mots « de génération
en génération » désignent 1'époque de Moise, dont I'Ecriture
dit® ; « Une génération passe et une autre lui succide. » La tradi-
tiond nous a appris que le mot « génération » ne désigne jamais
un nombre inférieur 4 soixante fois dix mille; or, une tradition®
nous apprend édgalement qu'a I'époque de Molse une seule femme
portait dans son sein soixante fois dix mille enfants. Les Intrus
sont composés de cinq catégories d'étres : Des Nephilim® (les
Tombés), Ghiborim# (les Puissants), Anaqim® (les Hauts), Re-
phaim! (les Géants), Amalequimi (les Amaléeites). C'est & cause
de ceux-¢i que le Hé est tombé¢ de sa place. Balaam et Balac
sont du c6té d'Amalec. Quand on retranche les lettres « Ain» et
« Mem » du mot « Balaam » et les lettres « Lamed » et « Qoph» du
mot « Balaq », les lettres retranchées forment le mot « Amaleq »,
et les lettres qui restent forment le mot « Babel ». C'est d'eux que
dit I'Ecriture® : « Parce que c'est 14 que fut confondu (babal) le
langage de toute la terre. » Ce sont eux qui ont survécu au cata-
clysme du déluge, ainsi qu'il est éerit! : « 11 a anéanti tout ce qui
existait. » Les Ames de ces cinq catégories ont survéeu jusqu'a la

1. A. et L. ont, entre parenthéses, WNKY, « ainsi qu'il a été dit ». Bien
entendu, SBNKT se rapporte 4 linterprétation de 97 978

a) Gen., u, 4. — b) Exode, xvi, 16, — o} Ecclés., 1, 4, — ) Midrasch
Kohéleth, & c. — ¢) V. Raschi sur Exode, 1, 18. — f} Gen,, v1, 4; Nombres,
xu1, 34. — g) Gen., vi, 4; selon le Z., ce sont les mémes de Gen., x1, 4. —
— A) Deutér., 11, 10 et 11. — §) Gen., x1v, 5; Deutér., u, 10, 11, 21; Isale,
xxvi, 14. — j) Exode, xvin, 8-16; Deutér., xx, 17-19. - /) Gen., x1, 9. —
1) Ibid., vi, 23,
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quatritme captivité d'fsraél. Ce sont ceux qui sont a la téte des
ennemis d'Isradl, appelés « les instruments d'iniquité n®. C'est de
ces puissants qu'il est éecrit® : « Or, Ja terre était corrompue de-
vant Dieu et remplie d'iniquité. » Ce sont les &mes de la catégorie
des Amalécites. Les Nephilim sont ceux dont I'Eeriture dite: « Et
les enfants de Dieu voyant que les filles des hommes étaient
belles... » Ceux-ci forment la seconde catégorie des imes rejetées
du ciel, Lorsque le Saint, béni soit-il, voulut ¢rder 'homme, ainsi
qu'il est dit : « Faisons 'homme & notre image, etc. », il se pro-
posa de placer I'homme au-dessus de toutes les légions eélestes, de
sorte que tous les étres célestes fussent commandés par 'homme,
de méme que Joseph commandait sur toute I'Egypte, ainsi qu'il
est éerit? : « .. Afin qu'il élablisse des commandants sur tout le
pays. » Mais les anges révoltés vinrent requérir contre 'homme
en disant® : « Qu'est-ce que I'homme, pour mériter que vous vous
souveniez de lni? Q'est-ce que I'homme, pour mériter le comman-
dement. [l est certain, dirent ces anges, que 'homme finira par
pécher contre vous, » Le Saint, béni soit-il, leur répondit: « 5i vous
étiez en bas, 4 sa place, vous seriez plus coupable que lui.» Aussitot
aprés cette réponse divine, il arrica ce que dit I'Eeriture® : « Et
les enfants de Diea voyant que les filles des hommes étaient
belles... » Aussitdt que ces anges eurent ces désirs coupables, le
Saint, béni soit-il, les rejeta enchainés en bas. Ces anges sont
[25%] Aza et Azadl, dont émanent les 4mes des Intrus qui sont
appelés « les Tombés n, parce qu'ils se sont abaissés eux-mémes
en se servant des femmes pour satisfaire leur penchant & la luxure,
C'est pourquoi le Saint, béni soit-il, les rejeta hors du monde
oéleste, les priva de toute part & la béatitude éternelle et leur
accorda la récompense en ce bas monde, ainsi qu'il est éerit# ;
... Et qui récompense promptement ceux qui le haissent, pour les
perdre ensuite, » Les Ghiborim sont les dmes de la troisiéme caté-
gorie dont I'Ecriture ditb : « Il en sortit des enfants qui furent des
Ghiborim (des Puissants) et d'une grande célébrité. » Ces dmes

a) Gen., xvuix, 5. — b) Ibid., vi, 11. — o) Thid,, 8. — d) Ibid., xr1, 34. —
¢) Ps., v, 5. — /) Gen., v1, 2. — g) Deutér., vir, 10. — k) Gen., v1, 4.
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sont du méme coté que celles dont I'Ecriture dit* : « Venez,
faisons-nous une ville et une tour qui soit élevée jusqu'au ciel,
et rendons notre nom célébre. » Ces Ames animent les corps de
ceux qui bitissent des synagogues et des écoles, qui font faire des
I Pentateuques et des ornements pour ces mémes Pentateuques,
| sous prétexte d'arriver au ciel, mais en réalité pour se faire une
célébrité, Cest & eux que fait allusion le verset : « ...Et rendons

M ] notre nom célébre. » Clest I'esprit du démon qui s'empare d'Israél
| et le fait agir ainsi. Isradl est comparable & la terre du sol au
moment du déluge, dont I'Ecriture dit® : « Les eaux crurent et
grossirent prodigieusement au-dessus de la terre »; car le démon
s'empare des cuvres d'Israél et les emporte toutes. Les Rephaim
sont les 4mes de la quatriome catégorie. Les hommes animés de
ces ames ont ceci de caractéristique que, toutes les fois qu'ils
voient lsraél en détresse, ils I'abandonnent, bien qu'ils aient le
pouvoir de le secourir; ils abandonnent également la doctrine
ainsi que ceux qui la cultivent; ils font en outre du bien aux
' paiens. C'est d’eux que I'Ecriture dit® : « Les géants (Rephaim)
ne ressusciteront plus. » Et lorsque [heure de la délivrance
(Rédemption) aura sonné pour Israél, alors arrivera ce que
I'Eeriture ajoute : « Leur mémoire sera 4 jamais effacée. » Les
Anaqim sont les dmes de la cinguidme catégorie; les hommes
animés de ces Ames vilipendent ceux' dont I'Eeriture ditd : « £t
elles seront un oraement i votre (éte, et comme des riches colliers
(Anaqim) & votre cou. » Clest d'enx que I'Ecriture dit® : « Les
Rephaim sont semblables aux Anaqim n, e'est-d-dire: les uns valent
' les autres. C'est & cause de ceux-ci que le monde est retourné
4 I'état de thohou et de bohoun. Le mystére de ces cing calé-
gories d'ames, qui ont causé la destruction du temple, est exprimé
dans les paroles do I'Eeriture : « Et la terre était thohou et bohou.n

| 1. Clestii-dire : ceux qui observent los instructions et les lois divines; car

e sont elles qui servizont, i ceux gui les observent, d'ornement et de col-
| liers. 11 y a ici un jeu de mots : & Colliors » en hébreu est également désigneé
par le mot & Anaguim » (S¥32).

a) Gen., x1, 4. — b} Ihid.vi1, 19. — ¢} Jsale, xxvi, 4. — o] Prov,, 1, 1.
— ¢} Deutér., i, 11.
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Mais aussitot aprés que la racine et la base du monde apparaitront,
racine designée dans I'Eeriture par le terme « lumidre », parce
que ceffe racine est de I'essence méme du Saint, béni soit-il,
toutes ces dmes seront effacées de dessus la terre et exterminées,
Mais la délivrance (Rédemption) ne dépend que de l'extermina-
tion des mes de la catégorie d’Amalec, afin que soit accompli le
serment de Dien, ainsi que nous I'avons dit précédemment. Selon
une autre explication, les paroles de 1'Eecritures : « Voici (Eléh)
les enfants du ciel et de la terre » désignent ceux dont I'Eoriture
dith: « Aaron les ayant pris, les jeta en fonte, et il en forma un
veau. Alors les Isradlites dirent : Voici (Eléh) ton Dieu, 6 Iseadl.»
Le jour oii les Ames de ces hommes seront extermindes sera anssi
solennel que le jour oit le Saint, béni soit-il, créa le ciel et la terre,
ainsi qu'il est éerit : « Au jour ol Dieu créa la terre et le ciel... »
A cette époque, le Saint, béni soit-il, s'unira 4 la Schekhina et le
monde sera renouveld, ainsi qu'il est écrit® : « Car comme les
cieux nouveaux et la terre nouvelle que je vais créer subsisteront
tonjours devant moi, dit le Seignenr... » Telle est la signification
des paroles : « An jour oit Dieu eréa... ' A cette époque, dif
UEeriture® : « ...Elohim avait produit de la terre toutes sortes
d'arbres beanx & Ja vue et portant des fruits agréables an godt. »
Mais, avant extermination de ces cing catégories d'dmes qui se
sont infroduites parmi les Israélites, la pluie de la doctrine
ésotérique ne tombera pas sur Isradl, et Israél qui est comparé
aux plantes et aux arbres ne poussera pas. Ce mystére est exprimé
dans les paroles de I'Ecriture® : « Le ciel et la terre furent oréds
avant que toutes les plantes des champs fussent sorties de la terre
et que toutes les herbes de la campagne enssent poussé; car le
Seigneur Dieu n'avait pas fait pleuvoir sur la terre, et il n'y avait
point d'homme pour la labourer. » « Il n'y avait point d'homme
pour labourer v, e’est-a-dire : Israél n'était pas encore 14 pour offrir

1. Clest-d-dire : au jour de la Rédemption (déliveance) ot Dieu renou-
vellera les cieux ot la terre.

a) Gen., 1, 4. — b) Exode, xxxu1, 4, — ¢ Isale, Lxv1, 22, — d) Gen., 11, 9,
— ¢) Ibid., 5.
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des sacrifices'. Selon une autre version, les mots « avant que
toutes les plantes des champs fussent sorties de la terre » dé-
signent le premier Messie, et les mots « et que toutes les herbes
de la campagne fussent poussées » désignent le second Messie. Et
pourquoi ? Parce que Moise ne sera plus parmi les Israélites pour
(dévoiler) intercéder en leur faveur auprés de la Schekhina; c'est
ce que 1'Keriture dit : « Il n’y a point d'homme pour labourer la
terre. » Ce mystére est également exprimé dans le verset®: « Le
sceptre ne sera point 6t¢ de Juda, ni le prince de sa postérité,
jusqu'a ce que soit venu Schiloh. » Les mots « le sceptre de Juda »
désignent le Messie, fils de David*; les miofs «le prince de sa
postérité » désignent le Messie, fils de Joseph; et les mots « jus-
qu'a ce que soit venu Schiloh »®, désignent Moise*; car la valeur
numérique des deux noms, Selilok et Moscheh (ou Moise) est
identique. Les mots avelo ighath » (et c'est lui qui sert l'attente
des nations), sont composés des mémes lettres que les mots
« velevi qehath », c'est-a-dire les ancétres de Moise, Lévi et
Caath. Selon une autre explication, les mots « toutes les plantes
des champs » désignent les justes dont les &mes émanent de Celui
qui est appelé « le Juste vivant en toute éternité n. Le mot « siah »
(plantes) est composé de la lettre Schin et du mot « hai» (mw);
or, la letire Sin (v) symbolise par ses trois branches les trois
patriarches, et le mot « hai » (vie) indique Celui qui vit en toute
éternité. Selon une autre explication encore, les mots « et toutes
les herbes » (Eseb), signifient que 'union des branches de l'arbre
céleste, qui sont au nombre de soixante-douze®, ne seront unies
dans la Schekhina qu'a la venue! de I'Homme (Adam), dont le
nom, Adam, représente une valeur numérique égale & celle du
nom de « Jéhovah ». Le mot « Eseb» (3wp) est composé de Ain

1. Lp verbe abad signifie labowrer et rendre un culte. — 2. Le Talmud,
tr. Souccah, fol. 25* ot 53, admet 'avénement successif de deux Messies;
aprés la mort violente du Messie, fils de Joseph, viendrait lo Messie, fils de
David. V. aussi : Talmud, tr. Yebamoth, 62*; tr. Sanhedrin, 97* et tr.
Abodah Zarah, 5%, — 3. Qui reviendra sur la terre pour dévoiler la Schekhina
i Israél, — 4. De Celui qui est appelé Homme,

a) Gen., xuix, 10. — &) V. Talmud, tr. Sanhedrin, 98%. — ¢) V. Minhath
Yehouda, fol. 119,
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et Beth, qui numériquement ont la valeur de soizante-douse,
nombre équivalent & celui des mots « J&éhovah » et « Adonai », et
de Schin (e}, formé de trois branches, symbole des trois pa-
triarches. Par les mofs : « Avant que toutes les herbes de la cam-
pagne eussent poussé n, I'Eeriture désigne le Juste' ( Cadiq). Clest
de lui qu'il est éerit® : « La Vérité sortira de la terre ; et aillenrs®
ilest dit : « Etla Vérité sera jetée sur la terre. » Les docteurs de
la loi, qui sont comparés aux herbes, ne pousseront plus, dans la
captivité, jusqu'd ce que se soient accomplies les paroles de
I'Eeriture : ¢ La Vérité sortira de la terre. » Et qui accomplira
cette prophétie? Cest Moise, dont I'Eeriture dit°: « La loi de la
Vérité a été dans sa bouche »; car personne ne saurait aussi bien
dévoiler 4 Israél les mystéres de la Schekhina que Moise. C'est
pourquoi I'Ecriture dit : « Il 'y a point d’homme pour labourer
la terre. » Mais aussitét que Moise (re)viendra : « Un nuage (ed)
s‘élévera de [269] la terre pour en arroser la surface », L' Eeriture
reut dire que « ed » (= nuage) sera 0té de « Adonai » (x); il y sera
joint le Vav ainsi que le Noun®, et ainsi on aura le mot « Adon »,
Maitre de toute la terre®. C'est ce qu'ajoute I'Eeriture : « Qui en
arrosera toute la surface », ec'est-a-dire Isradl puisera aussitot
aprés la doctrine dsotérique & I'aide des soixante-dix interpréta-
tions'. Selon une autre interprétation, le mot « ed », que le
Thargowm traduit par « nuée », désigne Celui dont I'Ecriture
dit! : « Car Ia nuée du Seigneur se reposait sur le tabernacle »;
c'est 4 cette source que puiseront les docteurs de la loi & ce mo-
ment’.

Ll est éerit* : « Bt Jéhovah Elohim forma I'homme 0, 'ext-g-dire
il forma Isragl. Le mot o vafiger » (il forma) est écrit avee deux

L. Celui qui doit pousser. — 2. Qui désigne I'Homme. — 3. (Et alors Colui
qui rat appelée Homme deviendra le maltee (Adon} de toule la terre.) —
i. Les Rabbins admetient soixante-dix interprétations de chaque mot de
FEcriture qui, bien que divergentes, sont toutes vraies (nb 5se ). 11
n'est question, bien entendu, que du sens anagogique des mots. V. Talmud.
— 5. Au moment de la Rédemption d'lsradl.

4a) Py., uxxxv, 12 — &) Daniel, vui, 12. — ¢) Malachie, 11, 6. — d) Exode,
XL, 38, — ¢) Gen., n, 7.
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Yod, alors que grasunaticalement il n'en demande quun sewl;
¢'esl pour Ao indiquer qu't ce moment, le Saint, béni soit-il,
forma Phomme, et avee la figure de ce bas monde et avee celle
du monde futur. Le mot « vaiiger » indigue qu'i ce moment le
Saint, beéni soit-il, a gravé son nom sur la figure de I'homme en
Jui donnant la forme de deux Yod et d'un Vay au milieu; ee
sont les deux yeux qui représentent les deux Yod et le nez du
milicu qui a la forme du Vav. Op, la valeur numérigque des
deux Yod et du Vav égale celle du nom de Jéhovah., Clest
pourquoi I'Ecriture dit* = « Je lo vois du sommet des rochers »;
or le mot n courim » (rochers) signifie egalement « figures b ;
Baalam disait gu'en regardant la figure d'Israil, il y voyail ie
nom de Jéhovah. Une autre ressemblance d’lsraél avec le nom
divin se trouve dans les deux tables de la loi qui représentent
jes deus Yod, alors gue le Vav est symbolisé par 1'Eeritare
gravée sur les tables. Dieu a, en outre, formé 'homme de fagon
quiil représente l'époux el I'épouse céleste, qui sont symbolisés
par les lettres Yod et Hé et unis par le Vav. Dien forma
I'homme avee cette figure céleste qui est appeide 1szaél, Colonne
du milieu', qui embrasse la Scheklina d'ea haut et celle 1en bas:
la Schekhina d’en haut et eelle d'en bas sont symbolisées par la
récitation de la liturgie Schéma du soir et du matin, Clest a ces
deux Schekhina que font allusion les paroles de I'Beriture : « L'os
de mes os, la chair de ma chair. » Aussitdt aprés, Dien planta
Jsragl dans le jardin de I'Eden sacré, ainsi quiil est éerit = « Et
Jéhovah Elohim planta dés le commencement un jardin dans
I'Eiden, et y plaga 'homme qu'il avait formé. » « Jéhovah Elohim »
désignent le Pére et la Mére célestes?; «un jardiny désigne la
Schekhina d'en bas: « dans I'Eden » désigne la Mére céleste; « et
y plaga 'homme » désigne la Colonne du milieu; il en fit son
épouse, qui ne doit jamais dtre séparée de I'époux, dont elle fait
les délices. A ce moment, le Saint, béni soit-il, planta Israél, qui
constitue les rejetons sacrés de oe mende, ainsi qu'il est éerit® :

1. C'est la figure de la Colonne, ete.

a) Nombres, xu1, 9. — 4) V. fol. 28°. — ¢} Isale, Lx, 21,
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o Iis sont les rejetons que j'ai plantés, les ouvrages que ma main
a faits pour me rendre gloire. » 2! est éerits : « Et Jéhovah Elohim
fit pousser de la terre tout arbre agréable & la vue et portant des
fruits bons & manger. » «Jéhovah Elohim » désignent le Pére ot la
Mére célestes ; « tout arbre agréable it la vue » désignent le Juste ;
@ et portant des fruits bons &4 manger » désignent la Colonne du
milieu, par laguelle seront nourris tous les étres de la terre; car
c'est elle qui tient tout en son pouvoir; le juste naura d'autre
nourriture que celle que lui accordera la Schekhina. La Schekhina
niura plus besoin des étres d'ici-bas pour se nourrir; mais, au
contraire, tous ici-bas seront nourris par elle, Durant la captivitd
d'Israél, 1a Schekhina et Celui qui vit en toute éternité n'ont en
dautre nourriture que les dix-huit bénédictions de la priére. Mais
au moment de la délivrance (Rédemption), ¢’est Ia Sehekhina qui
constituera la nourriture de tout le monde'. C'est alors que 'arbre
de la vie sera planté dans le jardin, ainsi qu'il est éerit® : « Qu'il
porle sa main & l'arbre de Vie, et qu'il prenne aussi de son fruit,
pour qu'en en mangeant il vive éternellement. » Car les esprits de
l'autre ebté, qui émanent de I"arbre du Bien et du Mal, esprits
désignés par le nom d'Intrus (Ereb Rab), n'ont ancune prise sur
la Schekhina, qui est au-dessns de toute impureté, ainsi qu'il est
éorit® : «Jéhovah a éé seul son conducteur, et il 'y avait point
avec lui de dieu étranger. » C'est pourquoi on n'accueille pas de
prosélytes i I'époque messianique; ear la Schekhina sera alors
comme la vigne sur laquelle on ne peut greffor ancune esplice
Ctrangire. A eette époque, Isradl sera un « arbre agréable & la
vuen, Clest par la Sehekhina qu'lsradl reconquerra s beautd,
ainsi qu'il est éerit!  « Il a fait tomber du ciel sur Ia toere collo
qui rendra & Tsraél sa beauté. v L'arbre du Bien et du Mal fut
cearté d'Israél, avee lequel il ne doit avoir aucune aceointanee,
car ¢'est & Israél que Dieu adressa le précepte” : « Ne mange
point de l'arbre du Bien et du Mal; car au moment of tu en man-

1.V, 8' Manh., xxvi, 20; S dean, vi, 50-52,

a) Gen., i, 9. — 4) Jhid., 1, 22, — ¢ Deut., xxxn, 12. — d) Lament., 11,1,
— &) Gen., 1, 16.
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geras, tu mourras, tu mourras. » L'arbre du Bien et du Mal
signifie les Intrus; c'est pour s'étre mélé aux Intrus qu'lsraél est
mort deux fois; une fois par la destruction du premier temple, et
une deuxiéme fois par la destruction du second temple. lsradl est
mort pour la Schekhina d'en haut par la destruction du premicr
temple ; et il est mort une seconde fois pour la Schekhina d'en bas
par la destruction du second temple. C'est a ces deux morts
&'Isradl que font allusion les paroles de I'Eeriture® ; « Et le fleuve
deviendra sec et aride », c'est-i~dire lo fleuve de lumiére au=
quel donne naissance le Hé d'en bas et qui remonte au Yod,
symbole de I'lnfini, deviendra see et aride pour Israél. Mais
au moment de la délivrance d'Israél, seul peuple =aint, de Vexil,
le fleuve qui avait été sec et aride jusque-lx «sortira de I'Eden
pour arroser le jardin ». « Le fleuve » désigne la Colonne du
milieu qui sortira de I'Eden, qui est la Mére d'en haut; « pour
arvoser le jardin », c'est la Schekhina d'en bas®. Clest de cette
époque que dit I'Eeriture®, au sujet de Molse et d'lsradl : « Alors
vous trouverez vos délices dans le Seigneur. » Le mot «anag»
(délices) est composé des lettres initiales des mols: « Eden »,
« Nahar» (fleuve!, « Gan » (jardin). C'est alors que s'accompliront
les paroles de I'Ecritare? : « Alors Moise et les enfants d'lsraél
chanteront ce cantique au Seigneur »; [26%] I'Ecriture ne dit pas
« chantbrent », mais « chanteront», parce que Moise et Israél ne
chanteront ce cantique que lorsque le mot « anag» aura &té
transformé en « nega » (fléau)® pour les « Intrus » et les autres
peuples paiens du monde qui, & linstar de Pharaon et des
Egyptiens, seront accablés de fléaux, alors qu'lsraél aura «anag»
(délices). Telle est la signification des paroles de P Ecriture :
« Bt un fleuve sortira de I'iden pour arroser le jardin. » L'Beri-
ture ajoute’ : « Etde 14, le fleure se divise en quatre canaux. »
Ces quatre canaux sont : La Séphird « Hésed v, symbolisée par
le bras droit de Larbre séphirothique: ¢'est pourquoi la tradition
dit# : Quiconque veut acquérir de la sagesse doit tourner le visage

a) lsate, xix, 5. — &) V. Zohar, III, 210" &t Derekh Emeth, a.l. —
¢} Isale, Ly, 14. — o} Exode, xv, 1. — ¢ V. Tigounim, dans la Préface,
fol. 11°%, et Z., I1, 202%. — /) Gen., 11, 10, — g} Ci. Talmud.
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vers le Sud. A ce canal s'abreuvent Michel et ses légions, et avec
celles-ci la tribu de Juda, et encore deux autres tribus. Le second
canal est [z Sephird « Gueboura », symbolisée par le bras gauche
de Uarbre séphirothique; c'est pourquoi la tradition dit* : Qui-
conque veut s'enrichir, doit tourner le visage vers le Nord. A ce
canal s'abreuvent les légions de Gabriel, et avee celles-ci la tribu
de Dan, et encore denx autres tribus. Le troisidme canal est lu
Séphird « Négah », symbolisée par la cuisse droite de larbre
séphirothique. A ce canal s'abreuvent les légions de Nouriél, et
avee celles-ci la tribu de Ruben, et encore deux autres tribus. Le
quatridme canal est la Seéphird « Hod », symbolisée par la cuisse
gauche de Farbre séphivothigue; c'est de cette Séphird que parle
I'Eeriture au sujet de Jacob : « I1 se trouva boiteux d’une jambe.n®
A ce canal s'abreuvent les légions de Raphaél, dont la mission
est de guérir les maux de la captivité; et avec celles-ci la tribu
d'Ephraim, et encore deux autres tribus. Selon une autre inter-
prétation, les mots : « Et de la ee flewve se divise en quatre
canaux », préfigurent les quatre hommes qui ont pénétré dans le
Jardin mystérieur® « Pardés »'. Le premier est arrivé jusqu’an
capal « Pischon », qui veut dire « Pi schoné halakhoth » (la
bouche qui enseigne la loi). Le second a pénétré dans le canal
« Ghiohon », ce qui veut dire V'endroit ol est enseveli celui dont
I'Eeriture dit? : « Tout ce qui marche sur la poitrine*» (Ghiohon).
A ce canal s'abreuce Gabriel, dont le nom est composé de Gheber-el

1. BT (Pardis) est V'abrégs de IO, U9, 1, BOE, les quatrs manibres
d'exégése. — 2 Poar l'intelligence de ce passage, nous devons faire remar-
quer que, daprés e Z. (11, 1417, los démons entourent tout ce qui est saint,
ot anssi les sépultures. 11 s'ensuit que méme les régions des anges sont
environndes de démons. Copendant, 4 partir de la région of séjourne
Giabriel, les démons ne peuvent plus arriver, atendu que le serpent, lour
chel, dont 1'Beriture dit : lalet] by ‘1':'\1 Lo, est cnseveli, o'est-Iedire andanti
dans I région de Gabriel. C'est pourguoi cet ange porte le nom de Ghobar-el
(Homme-Dien), parce qu'il est le dieu, ou le dompteur, ou chef des démons,
qui est appelé « homme v. C'est ainsi que la paraphrase chaldaigue du verset
du Deutdronome traduit UK par =32, c'est-ii-dire que le chef des démons
n'a pas connu le tombeau de Molse.

a) Gen,, xxxti, 81, — 4 V. fol. 21%, — ¢} V. Talmud, tr. Haguiga, fol. 14,
— d) Lévit., x1, 42.
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(I'homme-dieu); ¢'est & quoi font allusion les paroles de I'Eeri-
ture® : « L'homme gheber) qui marche dans une route inconnue
et que Dieu a recouvert de son voile»; et ailleurs® : « Et nul
homme jusqu'aujourd’hui n'a connu le lieu oit il a éé enseveli n;
ce verset est traduit par le Thargoun de cette facon : « Et 'homme
(gheber) n'a connu son sépulere v, jusquau jour ol il se révélera.
Ce canal renferme le second degré de la doetrine appelic
« Remez » (allusion); et, en effet, une allusion est suffisante pour
un sage. Le troisibme est parvenu jusqu'au canal appelé
« Hideqgel », qui veut dire : « Had qal » (la parole facile. C'est le
troisieme degré de la doctrine appelé « Darasch » ‘homélie, Le
quatridme 2 atteint le quatribme canal appelé « Perath », qui
constitue le cervean de larbre séphirothique et d'ott émane la
matiére fécondante. Ben Zoma et Ben Azai, qui ont pénétré dans
la pelure de la doctrine, ont été lésés par la pelure; mais Rabbi
Aqiba, qui est parvenu jusqu'au cerveau® de Parbre séphiro-
thique, y est, selon la tradition, entré en paix et en est sorti en
paix. Rtabbi Eléazar dit & son pére : Pére, je me trouvai un jour &
I'école oir les collbgues discutaient sur le sens des paroles de
Rabbi Aqgiba, qui dit & ses disciples! : Lorsque vous arriverez
auprés des pierrcs transparentes et éclatantes de lumiere, ne vous
écriez pas : Eaux! eaux! car vous pourriez vous exposer i un
grand danger, ainsi qu'il est éerit® : « Celui qui profere des
mensonges n'est point agréable & mes yeux. » Pendant que les
colldgues discutaient sur le sens de ces pavoles, le Vieillard des
vieillards vint & descendre; et, sadressant aux colldgues, il leur
dit : Maitres, quel est le sujet de votre discussion ? Ils lui répon-
dirent : Cest lo sens de I'exhortation adressée par Rabbi Aqiba &
ses disciples, relative aux pierres transparentes et éclatantes de
lumiére. Le Vieillard des vieillards leur dit: En vérité, les paroles
de Rabbi Agiba cachent le mystére supréme qui a été exposé
I'école céleste. Clest afin que vous ne fussiez pas induits en erreur
que je suis descendu ici pour vous révéler ce mystére supréme

a) Job, w1, 23. — b) Deutér., xxxiv, 6. — ¢} V. Zohar, 1L 28% —
o) Talmud, tr. Haguiga, 14* — ¢} Ps,, ¢1, 7.
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caché aux hommes de la présente génération. En vérité, les
pierres transparentes et éclatantes de lumiére donnent naissance
i des eaux eristallines symbolisées par la lettre Aleph, qui repré-
sente le commencement et la fin. Le trait ayant la forme d'un
Vav, qui sépare le Yod d'en haut de celui d'en bas, est le
symbole de l'arbre de la vie; quiconque en mangera aura la vie
éternelle. Les' deax Yod de la fettre Alepli ont la méme signi-
fication que les deux Yod du mot « vaiiger » (et il créa); ils
sont le symbole de deux formations, de celle d'en haut et de celle
d'en bas, c'esti-dive de la seconde Séphird ou hypostase appelée
« Tloemd », Les denx Yod symbolisent la « Hoemd », qui est le
commencement et la fin de toute chose; ils représentent les mys-
tores de la « Hoemd » d'en haut qui, dans Fardre séphirothique,
est située au-dessous do la premiére Séphird appelée « Kether »,
Ces deux Yod correspondent également aux deux yeux séphi-
rothigues, d'olt coulérent deux larmes*® qui tombérent dans le
grand océan®. Et pourquoi sont-elles tombées dans l'océan ? En
raison des tables de la loi que Moise fit descendre du ciel, ot dont
Israél n'a pas éé jugé digne de profiter. C'est pourquoi elles
furent brisées et jetées. (est ee qui occasionna la destruction du
premier et du second temples, Et pourquoi les premiéres tables
furent-elles jettes, alors que Moise pourait s'en servir pour les
rendre awr Teraélites? C'est parce que le Vav® s'en est envolé?,
C'est ce méme symbole qui est indigué par le Vav du mot
« vafiger » (et il eréa), Clest pourquoi Moise donna & Isradl
d'autres tables de la loi, qui daient da ebté de I'arbre du Bien et
du Mal. Clest pour cette raison que la Loi est formée de préceptes
négatifs et de commandements : « Ceci est permis, cela est
défendu 1} e'est parce que la Loi émane de I'arbre du Bien et du
Mal. Le coté droit, ¢'est la vie; le ooté gauche, c'est la mort. Clest

1. Le Minbath Yehouda, fal, 46%, 23* et 157, donne & ce passage un sens
qui ‘constitue une contradiction aveo ce gue dit le Z., 111, & la fin do la
section Ki-tign. — 2. 8. et A. ont ]'DBT "7 JI37 au lieu de 127; le sens
est pourtant le méme dans les deux lecons. — 2. Symbole de la troisiéme
Seéphird ou hypostase ; Binah : Esprit supréme. — 4. Aprés le péché d'lsraél,

a) CL. Zohar, 11, 18*,
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pourquoi Rabbi Agiba dit & ses disciples : Lorsque vous arriverez
auprés des pierres transparentes et éclatantes de lumidre, ne vous
écriez pas : Eaux! eaux! c'est-d-dire ne comparez pas les pierres
éclatantes et transparentes de lumidre' aux autres pierres des
tables de la loi, renfermant la Vie et la Mort, ainsi qu'il est éerit™:
« Le ceeur du sage est & droite et le cour de l'insensé est i
gauche, » Mais il y a plus; en agissant ainsi, vous vous exposerez
4 un grand danger; car la loi émane de I'arbre du Bien et da Mal;
c'est pourquoi il y a division, alors que les pierres transparentes
et éclatantes de lumidre forment l'unité ot il n'y a aucune divi-
sion. Mais si vous pensez que les premiéres tables de la loi que
Moise avaient jetées et qui émanaient de 'arbre de la Vie, n'exis-
tant plus, il y a division méme auprés des pierres transparentes
et éclatantes de lumidre’, vous vous exposerez au danger de
ressembler 4 ceux dont I'Ecriture dit® : « Celui qui profére des
mensonges n'est point agréable & mes yeux »; car auprés de ces
pierres, il n'y a point de division, attendu qu'elles sont les mémes
que celles qui ont été brisées par Moise. Lorsque le Vieillard
des vieillards eut cesséd de parler, les collbgues accoururent pour
I'embrasser; [274] mais il s'envola et disparut. Selon une autre
interprétation, les paroles® : « 11 sortait un fleuve d'Eden » signi-
fient qu'en haut l'arbre de la Vie n'est pas entouré de pelures
étrangéres @ son essence, ainsi qu'il est éerit? : « Le malin ne
demeure point prés de toi »; mais I'arbre d'en bas est entouré de
pelures étrangdres @ son essence. Le fleuve sortant de I'Eden
désigne Hénoch, appelé également Métatron, qui sort de 1'Eden
de la « Petite Figure v ; car le jardin d'Eden supérieur du Saint,
béni soit-il, n'est point infesté par les démons, pour avoir besoin
d'un gardien®. Cest pourquoi 1'Ecriture dit : « Il sortait un fleuve
d'Eden n; ceci équivaut & dire : Métatron sortait de son propre

1. ...Qui émanent de la seconde hypostase appelée o THoemd d'en haut »
el « Hocmi d'en bas s, symbolisées par les deux Yod du mot « valiger n; ne
compares pas, leur dit Rabbi Agiba, ovs pierres sux aotres pierres, ote, —
2. Qui émane de la Hoemd. — 3. Pour l'intelligence de ce passage, com-
parer Z., fol. 56

a) Ecolés., x, 2. — b) Ps,, e1, 7. — ¢} Gen., 11, 10. — d) Ps., v, 5.
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Eden; « pour arroser le jardin », son propre jardin appelé
« Pardds », ol ont pénétré Ben Azai, Ben Zoma et Elisées. Ce
jardin est entouré de pelures ; aussi est-il bon d'un edté et mauvais
de l'autre, parce que la Loi émane de 'arbre du Bien et du Mal;
c'est pourquoi elle est formée de préceptes de ce genre : « Ceci est
défendu & manger, cela est permis; cet acte est licite, cet autre
ne l'est pas; ceci est impur, cela est pur. » Un vieillard se leva
alors en s'éeriant: Rabbi, Rabbi, tes paroles sont exactes, mais cet
arbre d’en bas n'est pas ' « arbre de la Vie ». Mais voici le mystére
des deux Yod du mot « valiger »{etil eréa); ils indiquent denx
créations, celle du Bien et celle du Mal, symbolisées par I'arbre
de la connaissance du Bien et du Mal. « L'arbre » indique le
« Petit homme »; « le Bien et le Mal » indiguent le coté de la Vie
et le cOté de la Mort. 11y a en eget deux créations qui sont sym-
bolisées par les choses défendues et les choses permises. (est i
quoi fait allusion le verset : « Il a créé I'homme, poussiére de la
terre, il a souffié dans son ame le souffle de la vien, clest la
Schekhina d'en haut. L'« Eden » c'est la pénitence. Clest aussi i
quoi fait allusion le verset: « Et I'arbre de la Vie était dans le
jardin »; « V'arbre de la Vie », c'est la Colonne du milieu; «le
jardin » indique la Schekhina d'en bas. L'homme est composé de
trois choses®: La vie (nephesch), I'esprit (rouah ou hai4) et I'ime
(neschamah). C'est par eux que T'homme devint un « esprit
vivant », esprit qui provient de la bouche méme de la Schekhina
qui est appelée « dme vivante ». Aussitdt que le Vieillard eut pro-
noncé ces paroles, il monta au eiel, Rabbi Siméon s'éeria : Col-
légues, cest assurément un ange, celui qui vient de nous appa-
raitre; car, en effet, ses paroles sont corroborées par plusieurs
passages bibliques, Rabbi Siméon commenga alors interprifa-
tion du verset suivant® :

« Et Jéhovah Elohim prit I'homme et le mit dans le jardin de
I'Eden, afin qu'il le cultivitet le gardat. » « Prit Uhomme » : d'oly
le pritil? 1] Ia pris des quatre éléments dont il est dit - « De la
ce fleuve se divise en quatre canaux. » L'Eeriture ceut dire que

a) Tossefta Haguiga, n, 3. — &) CL. Zohar, 11, 142* ex Minhath Yehouda,
53" — ¢) Gen., 11, 15.
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Dieu détacha I'homme de ces quatre éléments et le plaga dans le
jurdin de I'Kden;; c'est ainsi que le Saint, béni soit-il, agit avec
les hommes, formés de quatre éléments; quand ces hommes font
pénitence et se consacrent i I'élude de la loi, le Saint, béni soit il
les détache des éléments dont ils furent formés. Clest de ces
hommes que I'Ecriture dit : « Et de la ce fleuce se divise en quatre
canaux », e'esi-i~dire : Dieu détache leurs dmes des éléments ma-
tériels ; en d'autres termes, il les préserve de tous désirs coupables
et les place dans son jardin, qui est la Schekhina®. « Afin qu'il le
cultivit et le gardatn : le mol «eultivatn désigne les comman-
dements; « le gardit » désigne les préceptes négatils, Lorsque
I'homme @ observé la loi, ¢'est lui qui dominera les quatre élé-
ments qui se transforment en un fleuve dont il sera abreuve, et
non pas des eaux améres; ce fleave témoignera que I'homme a su
maitriser les éléments dont il fut formé. Mais si 'homme a
transgressé la loi, il sera abreuvé des eaux améres qui émanent
de l'arbre du Mal, ¢'est-d-dire de I'Esprit tentateur. De tous ceux
qui sont dominés par les quatre éléments, I'Eeriture dith : o Et il
leur rendait lu vie amére. » Alors que, de ceux qui sanctifient leurs
membres et leurs corps, en les plagant du cits du Bon et en les
plagant au-dessus des quatre éléments, I'Eeriture dit® : « lls
arrivbrent & Mara, et ils ne pouvaient boire les eaux de Mara,
parce qu'elles étaient améres. » La tradition explique ainsi le
verset précédent. « Et il leur rendait la vie amére par des tra-
vaux pénibles » désignent les difficultés que présente la loi; le mot
« behomer » (de mortier) désigne la régle herméneutique coneer-
nant la comparaison entre une loi modérée et une autre aggravée
(homer); « ou-bilbenim » (et de briques) désigne 'éclaircissement
(libon) de la loi; eafin les mots : « Toute sorte d'ouvrages des
champs » désignent la Boraitha; « tous leurs travaux » désignent
la Mischnah. Tels sont les travaux pénibles dont Israél est chargé
pendant 1'époque de la loi. Mais lorsque Israél fera pénitence, les
paroles de I'Eeriture s'accompliront? : « Dieu lui montra un bois
qu'il jeta dans les eaux;et les eaux, d'améres quelles étaient,

a) V. Zohar, 11, 2105 — 1) Exode, 1, 14. — ¢) Jbid., xv, 23. — d) Ibid,, 25.
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devinrent douces. » Le bois dont parle I'Ecriture est I'arbre de la
Vie; c'est par lui que les eaux deviendront douces; et o'est Moise
qui procurera i Israél cet arbre qui désigne lo Messie: car ¢'est
de Moise que I'Eeriture dit* : « Et la verge de Dieu était entre ses
mains. » Le mot « Matd » (verge) désigne Métatron'; de son coté
viennent et la Vie ot la Mort. Quand il se transforme en verge, il est
favorable awz hommes, car il se trouve alors du bon eOté?; malis
quand il se transforme en un serpent, il est contre 'homme,
Clest pourquoi, lorsqu'il se iransforma en serpent, Moise eut
peur, ainsi qu'il est éerite : « Et Moise s'enfuit de devant le ser-
pent.» Le Saint, béni soit-il, I'a remis au pouvoir de Moise:
ainsi fut formée la loi traditionnelle composée de préceptes rela-
tifs aux aliments défendus et permis. Mais aussitot que Mofse a
frappé la pierre de sa verge, le Saint, béni soit-il, la lni a reprise,
ainsi qu'il est éerit? : « L'Egyptien parut, la verge a la main, et
Banaias la lui arracha. » La verge de Moise c'est l'esprit tentateur,
c'est le serpent, cause de la captivité d'lsraél. Les paroles de
I'Ecriture : « De li e flewce se divise en quatre canaux », peuvent
encore s'expliquer d'une autre fagon. Heureux I'homme qui =e
consacre & I'étude de la loi; car, au moment ofi le Saint, béni
soit-il, dtera Fdme du corps d'un tel homme, I'dme quittera le
corps composé de quatre ¢léments et montera au ciel pour y dtre
placée & la téte de quatre [27%] Hayoth, ainsi qu'il est éerit® : « ls
vous porteront sur leurs mains. » J{ est éerit : « Et Jéhovah Elohim
commanda & 'homme et lui dit : Mangez de tous les arbres du
jardin; mais ne mangez point de l'arbre du Bien et du Mal. »
Nous savons par une tradition que toutes les fois que 1'Ecriture
emploie le terme de « commandement » (¢av), celui-ci a rapport 4
la défense de I'idoldtrie®, Le penchant a Uidoldirie émane du foie;

1. CI. Z, 11, & Ia fin de la section Ki-Thé¢d, et Tigouné Zohar, xxv,
fol. 74% — & F. a K008 au lieu de RWO3; dapris celta legon, il faut
traduire : « Car il vient alors du bon cdté.» — 3. Car cest de lidolitrie
que se nourrissent les faux dieux. {On trouvera plus loin Vexplication de
cetle nourritare, Z., L1, 2515.28¢+.)

a) Exode, xvu, 9. — b) V. Z,, I, 243%, et Tiqounim, ¥ et xxv. —
) Exode, 1v, 3. — d) II* Rois, xxu1, 21. — e) Ps., xeix, 12.

(171)



ZOHAR, 1. — 27*

le mot « cabad » (foie) signifie également « dur»; c¢'est pourquoi
I'idolatrie et désignée par le terme de « travail dur ». Le foie est
le sidge de la colére'; ¢est pourquoi la tradition dit : Quiconque
o met en colére est aussi coupable que s'il se livrait au culte
de l'idolitrie. Telle est la signification des paroles : « Et Elohim
commanda », ¢est-a-dire : Diew défendit a Uhomme Uidoldtrie, en
le mettant en garde contre la colére qui en est la source. Les
paroles «i I'homme n désignent le meurtre, ainsi qu'il est éorit? :
« Quiconque aura répandu le sang de I'homme, par I'homme
aura son propre sang répandu. » Le penchant au meurtre vient
de la bile, qui forme également I'épée de lange de la mort,
comme il est éerit® : « Et la fin est amére comme labsinthe
et percante comme une lame & deux tranchants. »* Les paroles :
« Et lui dit » désignent l'inceste qui vient de la rate, comme
il est éerit? : « Telle est la voie de la femme adultére qui, aprés
avoir mangé, s'essuie la bouche et dit : Je n'ai point fait de
mal. » Par le mot «la bouche » I'Eeriture entend la rate, sidge du
penchant & l'inceste. La rate n'a aucune ouverturs, et pourtant
elle absorbe le sang noir du foie, de sorte que, & premitre vue,
personne ne s'en douterait. Clest pourquoi 1'Ecritare compare la
femme adultére & la rate, le crime de cette femme ne laissant pas
non plus de traces visibles, alors que le meurtre qui vient de la
bile est un erime qui laisse des traces; le meurtrier répand le sang
du cceur de sa vietime, de méme que la bile porte la trace du sang
noir du foie. Aussi les hommes fuient-ils le meurtre plus que
I'adultére, uniquement en raison des traces que laisse le premier,
alors qu'au point de vue moral, un de ces erimes égale Uautre.
Quiconque se rend coupable de meurtre, d'idolatrie ou d'inceste,
tue son Ame & 'aide du foie, de la bile ou de la rate, et il sera
puni de 'enfer®. Les chefs de l'enfer, préposés aux souffrances
localisées aux trois viscéres susnommés, sont : « Masch hith »,

1. Cest par la colére que 'homme finit par tomber dans l'idolitrie. —
2. Dieu mit ainsi I'homme en gande contre la morosité, Gui méne au
meurtre. — 8. Les souflrances que les damnés endureront dans lenfer
seront localisdes au viscare respectif qui aura été cause du crime commis,

a) Cf. Talmud Berakhoth, 61*. — b} Gen,, 1x, 6. — ¢} Prov,, v, 4. -
dj Tbid., xxx, 20.
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« Aph » et « Hemah ». Les quinze cas d'inceste® correspondent &
la valeur numérique des deur premiéres lettres du nom de Jéhooah,
du Yod et du Hé. Les six autres cas d'inceste correspondent &
la lettre Vav du nom de Jehovah, Avant la captivité d'Israél,
alors que la Schekhina était parmi Israél, le Saint, béni soit-l,
commanda® ; « Tu ne découvriras point dans ta mére ce qui doit
étre caché, » En agissant de fagon & mériter la captivité, Isradl a
découvert dans la Schekhina ce qui doit étre caché, ainsi qu'il est
Cerit®: « C'est & cause de vos péchés que votre mére a 6té ren-
voyée. » C'est & cause du crime de V'inceste qu Israél a 616 envoyé
en captivité avee la Schekhina, dans laquelle il a découvert ce
qui doit étre caché, Traditum est ex « Lilith » ac Externis (Ereb
et Rab) genitales partes Schekhinae existere. Mos tantam habet
veteri disciplina verecundiam ut nemo sine castula prodeat.
Verentur enim ne, si quo casu evenerit ut genitales partes ape-
riantur, aspiciantur non decore. Ce sont ces démons qui divisent
les deux Hé et empéchent le Vav de pénétrer au milieu; c'est
pourquoi I'Eeriture dit! : « Tu ne découvriras point dans la
femme et dans sa fille ce qui doit étre caché»; c'est une allusion
aux Intrus composés des « Nephilim, Ghiborim, Amaleqim,
Rephaim et Anaqim», qui se sont introduits entre les deux Hé;
el, tant qu'ils y sont, le Saint, béni soit-il, s'interdit d'en appro-
cher. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Ecriture® : « Le
fleuve deviendra sec et aride »; e'est-a-dire le Hé d'en haut,
symbole de la Sehekhina d'en haut, deviendra sec, et le Hé
d’en bas, saymbole de la Schekhina d'en bas, deviendra aride, pour
empécher les Intrus de se nourrir du Vav qui est I'arbre de
la Vie, C'est pourquoi le Vav ne s'approche pas des deux Hé
tant que les Intrus y sont; et le Saint, béni soit-il, symbolisé par
le Yod, s'interdit I'union avec le Hé final de Jéhovah, ainsi
qu'il est éerit : « Tu ne découvriras point dans ta belle-fille ce
qui doit &tre caché, parce qu'elle est la femme de ton fils»;
or, les Intrus constituent une division entre le Vav et le

a) Cl. Talmud, tr. Yebamoth, 2%, — &) Lévit.,, xvu1, 7. — ¢) Isale, 1, 1;
v. fol. 22\, — d) Lévit.,, xvini, 17. — ¢} Izale, xix, 5.
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Ul Hé . Telle est ézalement la signification des paroles de 1'Eeri-
il _ tures : « Tu ne découvriras point dans la femme de ton pbre ce qui
I doit étre caché. » Car le Yod désigne le Pére, le Hé désigne
iy | la Mére, le Vav désigne le Fils, et le 1¢ final désigne la Fille. »
' C'est ce quientend 1'Eeriture par les défenses de ne point décou-
i vrir ce qui doit étre caché dans la femme du pére, dans la sceur
! du pére, dans la fille du fils on dans la fille de la fille, — c'est-

‘ a-dire dans le Hé final qui est V'enfant du premier Hé; enfin
i P Eeriture défend de découvrir ce qui doit étre caché dans le
| frore du Pére; c'est le Yod derit en pleines lettres qui est le fils

| | de la lettre Yod et le frive de la letire Vav., Le résumé de ce
1I que nous venons de dire est que, tant que les Intrus seront mélés

| a lsraél, il n'y aura point de rapprochement entre les lettres du

: nom de Jéhovah; mais aussitot qu'ils seront effacés du monde,

. I'Eeriture dit® au sujet des lettres du nom du Saint, béni soit-il :

‘ « En ce jour-la, Jéhovah sera un, et son nom sera un i, c'est-a-dire

' 3 uni. (est pourquoi I'homme, qui est Israél, trouve son unité dans
I 1a doctrine dsotérigne, dont 1'Eeriture dit® : « Elle est un arbre de

| Vie pour ceux qui 'embrassent; et heureux celui qui se tient

' fortement uni & elle. » Cet arbre de la Vie est la « Matrona »,

| ‘ symbolisée par la Séphird « Malcouth » (Régre); c'est pour cette
raison qu'lsraél est appelé « Fils de rois »il, Clest pourquoi le

| Saint, béni soit-il, a dit* : « Il nest pas ben que I'homme soit
seul: faisons-luni une aide contre lui. » Par cette « aide contre
I'homme » 1'Eeriture entend la « Mischnah », servante de la
Schekhina; cette servante a été donnée pour épouse i Israél pen-
! dant son adolescence. Elle était tantdt on aide, tantot contre lui.
| Ainsi, la Mischnah sert & Israél, durant la captivite, d'épouse:
| elle est tantdt son aide, par les sentences : « Pur, permis & manger,
I'acte est légal »; elle est tantdt contre Ini, par les sentences :

« Impur, défendu & manger, V'acte est illégal. » La loi relative
I aux menstrues pures et impures est I'image de l'inconstance de Ia

1. Ci. Zohar, 111, T4,

a) Lévit., xvin, 8 — by Zacharie, xiv, 9. — ¢} Prov., us, 18. — o} CL.
Talmud, ir. Berakhoth, — ¢} Gen., 11, 18.
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servante de la Schekhina. Cette épouse, qui est la Mischnah, est
indiquée dans les paroles de Diew : « Une aide contre 'homme » :
car 'union d'lsraél avec cette épouse n'est pas parfaite. Israél ne
trouvera 'union avec I'épouse véritable qu'a I'éporue ot les Intrus
seront effacés du monde. C'est pourquoi® Molse a été enterré hors
de la terre sainte. « Et personne ne connut son sépulere jusqu'i ce
jour.»® Le sépulere désigne la Mischnah qui, durant l'adoles-
cence d'Israél, avait la prééminence sur la « Matrona » que Moise
avait entrevue, Ausei, durant ce temps, le Roi et la « Matrona »
(28] étaient séparés de I'Epous céleste. Clest pourquoi I'Eeriture
dit® : « La terre est troublée par trois choses, et elle ne peut sup-
porter la quatritme : Par un esclave, lorsqu'il rogne; par un
insensé, lorsqu'il est rassasié de pain; par une femme digne de
haine, lorsqu'un homme 1'a épousée; et par une servante, lore-
qu'elle prend la place de sa maitresse. » Llesclave qui rigne
désigne I'esclave que l'on sait, c'est-i-dire Samaél; la servante
qui prend la place de la maitresse désizne la Mischnah, qui prend
la place de la « Matrona »; et l'insensé qui est rassasié de pain
désigne les Intrus qui sont appelés « le peaple d'insensés et nulle-
ment sages ». Rabbi Siméon continua sa confirence, et il dit :
I est écrit? : « EtJéhovah Elohim forma de la terre tous les ani-
maux des champs et tous les oiseaux du ciel. » Malheur aux gens
ignares' et aveugles qui n'examinent point les mystéres de la doo-
trine et ne savent pas que, par les mots « les animaux des champs
et les oiseaux du ciel », I'Eeriture désigne les iliettrés; méme los
individus pourvus de vie (néphesch) et d'esprit (haidl)* sont sans
utilité, ni pour la Schekhina en captivitd?, ni pour Moise qui est

1. Bien quo X35 90K corresponde A Ihébe. 35 935 « carur endurci ",
le Talnind, le Midrasch et le Z. emploient oe terme dans lo sens 1'0 ignure ».
Tel est également lavis dia commentatour Derekh Emeth, a. . — 2.V, a,
entre parenthésos, RMDI3 avant RM'SYY et apees, Cest évidemment une
faute d'impression; car dans quel but doubler le mot a en captivité n 7 11
se pent que 'éditeur ait voulu indiquer une variante on ls mot RPA=I= était
placé avant RA2S; mais, dans co cas, le socond RPWo3S devient superfly.

a) V. fol. 86, — b) Deutér,, xxX1V, 6. — ¢} Prov,, xxx, 21-28. — d) Gen.,
Vi 19. — o) V., fol. 2877, au sujet des trois subsiances spirituelles dont est
composé Ihomme; of. également Tiqounim, xx1.
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avec elle; car tant que la Schekhina est en captivité, Moise ne la
quitte pas un instant. Rabbi Eléazar demanda : Qui done était
I'objet des ceuvres de 'homme parmi les Israélites, durant Uépoque
de Moise? Rabbi Siméon lui répondit : Quoi! mon fils, est-ce toi
qui parles de la sorte? N'as-tu pas lu les paroles de |'Eeriture® :
« (Uest moi qui annonce dés le commencement ce qui ne doit
arriver qua la fin des sidcles, qui prédis les choses longtemps
avant qu'elles soient faites. » Rabbi Eléazar lui répondit : Tes
paroles sont en effet exactes. C'est pourquoi la tradition™ nous
apprend que Moise n'est pas mort et qu'il est appelé « homme ».
Cest i lui que font allusion les paroles de 1'Ecriture® : « Mais il
ne se trouvait point d'aide pour I'homme, et tous étajent contre
lui. » Et de méme il est dit, au sujet de la Colonne du milieu, que
I'homme (Moise) ne trouva point d'aide contre les démons pour
faire sortir la Schekhina de V'exil, ainsi qu'il est éeritd : « 1
regarda d'un cbté et de I'autre coté, et il vit qu'il n'y a point
d'homme », e’est-a-dire : Moise, qui était I'image de la Colonne du
milieu, vit qu'il n'y avait personne pour lui préter aide. En ce mo-
ment, 1'Ecrituree dit: « EtJéhovah Klohim envoya un profond som-
meil & 'hommes et lorsqu'il était endormi, il tira une de ses cbtes
of mit de la chair & sa place.» « Jéhovah Elohim » désigne le Pére
et 1a Mére; les mots «un profond sommeil » désignent la captivité,
ainsi qu'il est écrit! : « Abram fut surpris d'un profond sommeil. »
De méme: « lorsqu'il était endormi » désignent la captivité. L'Ecri-
ture dit = « 11 tira une de ses cdtes. » Des cbtes de qui? En vérité,
le Pire et la Mére ont tiré une de leurs cotes, qui sont les vierges
de la « Matronan'; ils ont pris une vierge du cbté blanc que
I'Keritare® désigne par les mots : « Qui est belle comme la lune. »
I Eeriture ajoute : « ...Et mit de la chair & sa place »; par le mot
« chair », U'Eeriture désigne 1'union des étres célestes avec les
filles des hommes, ainsi qu'il est écrith : « Parce qu'il n'est que

1. On trouvera d'amples renseignements sur les a vierges de 1a Matrona »,
dans le Z., 11, sections Vi-yaqhel et Pégoude.

a) Isale, xuvi, 10. — &) V. Midrasch Rabba, sur Deutér., XXXIv. —
¢l Gen., 1, 20. — d) Exode, 11, 12. — ¢) Gen., 11, 21. — f) Ibid., xv, 12. —
g) Cant., v1, 10. — A} Gen,, ¥1, 3.
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chair. » La chair désigne Moise'. dont la chair était plus rayon-
nante, ainsi qu'il est dit : « La figure de Moise ressemblait au
soleil v, alors que celle de la vierge du cité droit ressemble & la
lune. C'est pourquoi I'Ecriture dit* : « Tu es belle comme la lane
et clatante comme le soleil. » Selon une autre version, les paroles
de I'Ecriture « et mit (vaisgor) de la chair 4 <a place » signifient
que le Pére et la Mére ont voulula protéger, ainsi qu'il est éerith :
« Et Dien Ja protégea » (vaisgor). Selon une autre version, les
paroles « et mit (vaisgor) de la chair & sa place » signifient que
Dica fit, de la vierge du coté blane, la couronne de la « Matrona n,
ainsi qu'il est éorit? : « Les anneaux d’or seront au-dessous de la
couronne (misghereth) », et ailleursd : ¢ La porte du parvis intd-
rieur, qui regarde vers I'Orient, sera fermée (sagour) les six jours
ouvrables. ne /1 est écrit : « Et Jéhovah Elohim formala céte qu'il
avait tirde de 'homme pour lui en faire une épouse. » lei on
trouve une allusion au mystére du lévirat. La tradition ditf :
Quand le lévirat a été une fois négligé, on n’y procide plus & la
suite, ainsi qu'il est éerits : « Clest ainsi que sera traité celui qui
ne veut pas établir la maison de son frére. » Mais le Saint, béni
soit-il, a bien procédé i cet acte de lvirat b, ainsi qu'il est éerit :
« Et Jéhovah Elohim, c'est-a-dire le Pére et la Mére, ont formé le
fils », ainsi qu'il est éerit! : « Jébovah a biti Jérusalem. » Le Vav
est le fils du Yod et du Hé, qui sont le Pére et la Mére. Clest
du Pére et de la Mére que I'Ecriture dit: « Et Jéhovah Elohim
forma la edte qu'il avait tirde de I'homme. » La chte tirde de
I'homme désigne la Colonne du milieu; cette cite a été tirde du
Hé, qui est sa vierge; c'est de cefte vierge que I'Ecriture diti :
« Je lui ferai moi-méme, dit Jéhovah, un mur de feu tout autour, et
j'établirai ma gloire en elle. » Clest parce que le temple futur sera
formé par la main propre du Saint, béni soit-il, qu'il durera® de

1. Le mol BIWA représente une valeur numérique égale 4 celle du nom
4 Moscheh ». Aussi le Z. traduit-il : S@s R DTS « Moise est chair ».

@) Cant., v1, 10. — b) Gen., vi1, 16. — ¢} Exode, xxv, 7. — ) Ezéchial,
XLy, 1. — ¢} V. Zohar, 1, 31, et Mikdasch Mélekh, a. 1. — /) Talmud, tr.
Yebamoth, fol. 10* et 32+, — g) Deutér., xxv, 9. — A) V. Zohar, 111, 80",
— i} Ps., cxuviy, 2, —J) Zacharie, u, 9. — &) Cf. Minbath Yehouda, fol. 119+,
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géndration en génération; cest de ce temple que dit I'Eeriture® :
« La gloire de cette derniire maison sera encore plus grande que
celle de la premiére. » Les premiers temples ont été bitis par la
main de 'nomme, alors que celui-ci le sera par la main du Saint,
béni soit-il. Clest poarquoi I'Eeriture® dit : « Si le Seigneur ne
bitit une maison, c'est en vain que travaillent ceux qui la bitis-
sent. » Les mots « et Jéhovah Flohim forma la cbte n s'appliquent
également & Moise qui, au moment de bitir le tabernacle, avait
déja prévu le dernicr tabernacle gque Dieu formera de la «ehte n,
ainsi qu'il est éerit® @ « 11 y aura aussi an second coté (tzeld) du
tabernacle qui regarde le nord, vingt ais. » Le « tzeld » dont parle
I'Bcritare désigne la cdte de Parbre séphirothique appelée
« Hésed »', qui forme le cbté blane. d'oi lui vient le nom de
« lune . L'Eeriture ajoute : « ... Et mit de la chair & sa place. »Le
blane du cdté droit de larbre gephirothique appelé « 11ésed » fut
uni au rouge du coté gauche de larbre séphirothique appelé
« Gueboura »43: en ce moment furent accomplies les paroles de
I'eriture® : « 11 met sa main gauche sous ma téte, et il m'embrasse
de sa main droite. » L'Eeriture® dit en oulre : « Voici maintenant
1'os de mes os et lachair de ma chair.» Cela désigne Ia Schekhina,
vierge flaneée & la Colonne du milieu, ainsi que 1'Eeriture dit :
« Voila maintenant I'os de mes os et la chair de ma chair, » Dien
dit & cette vierge : « Je sais que tu £s 05 de mes os et chair de ma
chair », et 'Ecritare ajoute : « Celle ci sappellera « femme »
(ischah), parce qu'elle 2 té prise de 'homme (isch) », c'est-a-dire
cette vierge sera appelée mére, parce quelle a é1é prise de I'homme
appelé pére, symbolisé par le Yod, ou Moise, qui personnifie
ici-bas la Figure d'en haut. A cette époque, les Isradlites mérite-
ront de trouver toujours l'épouse prédestinée & chacun d'eux dés
la création. Clest pourquoi I'Foritures dit : « Je vous donnerai un
covur nouvean ef je mettrai un esprit nouveau au milieude vous»,
et ailleurs® : « Apris cela je répandrai mon esprit sur toute chair;

1. V. note au fol. 18%,

a) Aggee, 1, 9. — b) Ps, cxxvil, 1. — ¢} Exode, xxvi, 20. — d) CI.
Tigouné Z., xx1. — ¢} Cant., n, 6, — f) Gen., ih 23, — gy) Eaéchiel,
xxx¥1, 26. — h) Joél, 11, 1 (texte de ln Vulgate, 11, 28}
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vos fils et vos filles prophétiseront, vos vieillards seront instruits
par des songes, et vos jeunes gens auront des visions. » C'est une
allusion [28%] aux dmes nouvelles qui se répandront en Isradl,
ainsi que la tradition® dit : « Le fils de David ne viendra pas avant
‘ue toutes les imes, renfermées dans la région appelée « Gouph »
(corps) n'aient été épuisdes.n C'est alors seulement que les Ames
nouvelles arriveront iei-bas', A cette époque, les Intrus seront
exterminés de ce monde et la tradition s'accomplira, d'aprés
laquelle Moise et Israél trouveront désormais I'épouse qui a été
destinée & chacun d’eux dés la création. I1 est derith - « L'homme
et la femme étaient tous deux nus et ils n'en rougissaient point, »
L’Eeriture veut dire: lorsque disparaitront les Intrus, qui sont la
cause de la luxure, tout penchant i 'incontinence disparaitra du
monde. 71 est éerit® : « Et le serpent était le plus fin de tous les
animaux que Jéhovah Elohim avait formés sur laterre. » Par les
mots « le plus fin », I'Ecriture entend le plus rusé i faire Je mal;
« de tous les animaux » signifient : de tous les serpents des autres
peuples palens, qui sont les enfants du premier serpent qui a
séduit Eve. Les Intrus constituent cette impureté que le serpent a
inoculée & Eve; de cette impureté sortit Cain, qui tua Abel le pas-
teur des brebis; c'estde lui que I'Eeriture dit? : « ...Parce qu'il est
chair. » Le mof « parce que » (beschagam) désigne Abel. Le mot
« beschagam » désigne également Moise?, qui tua [ Egyptien;
Moise aussi peut étre considéré comme le fils ainé d'Adam. Moise
enim verenda patris sai operuerat; ¢'est pourquoi I'Eeriture® dit :
tt Les enfants de Qeni, e'est-a-dire Jethro, le beau pire de Moise. »
Pourquoi est-il appelé Qeni? Parce quiil s'est séparéd de Cain,
ansi qu'il est éerit’ : « Qeni s'était retiré de Cain. » £n d'autres
termes, il voulait convertir les Intrus; cest ce qui est exprimé par
le terme de « verenda patris sui operuerat », Et comme le Saint,
béni soit-il, compte la bonne intention pour une bonne action, il
lui dit: La conversion des Intrus est impossible; tes descendants

1. 'V, Zohar, I. Fol. 119", 5060, ¢.-i-d. 1966, — 2. V. note aun fol. 28+,

a) Talmud, tr. Yebamoth, fol. 62* et 63': tr. Abodah Zarah, fol. 5% et
tr. Niddah, fol. 13%, — &) Gen., 1, 25, — ¢) id., 1, 1. — d) Gen., vi, 3. —
¢} Juges, 1, 16. — f) mid., v, 11.
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en souffriront; ce sont eux qui ont porté le mal au monde en fai-
sant manger & I'homme de l'arbre du Bien et du Mal, et c'est &
cause d'eux qu'lsraél sera mené en captivité et que Moise n'en-
trera pas dans la terre promise; car', bien que la punition de
Moise ait eu pour cause le fait d'avoir frappé la pierre au liea de
lui parler ainsi que Dieu I'a commandés : « ...Et tu parleras a la
pierre u, ce sont pourtant toujours les Intrus qui ont déterminé
Moise & agir contre la volonté de Dieu. Mais comme le Saint,
béni soit-il, récompense la bonne intention au méme titre que la
bonne action, il dit & Molse® : « Je tétablirai prinece sur un autre
peuple plus grand et plus fort que n'est celui-ci»; ¢'est pourquoi
Dieu a dit également® : « J'effacerai de mon livre celui qui aura
péché contre moi »; ces paroles désignentles descendants d’ Amalec,
dont il est dit? : « Vous exterminerez Amalec », car ce sont eux
qui ont été cause que les premiéres tables de la loi ont été brisées.
Aussitdt aprés, 1'Eeriture ajoute® : « ... Et leurs yeux furent ouverts
& tous les deux ; et ils virent qu'ils étaient nus. » Isradl s'aperqut
qu'il tait encore plongé dans 'argile’ d'Egypte et qu'il était prive
de la doctrine ésotérique; car c'est d'Isradl que I'Ecriture® dit :
« Tu es toute nue et pleine de confusion. » Clest pourquoi Job a
répété deux fois le mot « nu », ainsi qu'il est éerith : « Je suis
sorti nu du sein de ma mére et je retournerai nu dans le sein de
la terre. » Job s'est servi du mot «schamah»® (n=w), mot formé
des mémes lettres que le nom de Moise (Moscheh, o), d'abord
pour indiquer que Moise s'était efforcé de convertir les Intrus; et
ensuite pour nous indiquer que Moise reviendra ici-bas pour
proclamer parmi Israél le nom de la Schekhina. C'est pourquoi
Jobaajouté: « Jéhovah adonné, Jéhovah arepris : lenom de Jéhovah

1. Tout ce passage, jusqu’au moi T'3), est extrait du Mikdasch Mélekh,
¢h. xLu1, et interpolé pour la premiére fois dans T'édition de 8, — 2. Comme
le mot 2% signifie « lis avssi bien que a désolé », lo Z, Vappligue & la
désolation de Ia dernidre captivite d'lsmél. C1. Z., 1, 206*, et 111, 273", dans
le Raaiah Mebemnah. (Pastenr fidéls. )

a) Nombres, xx, 8. — b) Ibid., xiv, 12. — ¢) Exode, xxxi, 3. —
d) Deutér., xxv, 19. — ¢) Gen,, n1, 7. — i V. Minbath Yehouda, fol. 121%
— y) Ezéchiel, xvi, 7. — A} Job, 1, 2L
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soit béni!» C'est au moment oit les deux tables de la loi seront
brisées, cest-a-dire la loi biblique et la loi traditionnelle, que
I'homme s'apercevra qu'il est nu. L'Eeriture ajoute® : «...Et ils
entrelacirent des feuilles de figuiers et s'en firent de quoi se
couvrir. » L'homme se couvrira de ces pelures qui émanent des
Intrus, parce qu'il s'apercevra qu'il est nu et qu'il n'a rien qui
puisse couvrir ce qui doit tre caché. L'habit dont se couvre Isragl
consiste dans 1'habit légal pourva de franges et dans les phylac-
téres ot dans leurs laniéres; c'est pourquoi I'Ecriture dit : « Bt
Jéhovah Elohim fit & 'homme et & sa femme des habits do peaux
dont il les revétit, » Pour indiquer 'habit légal, I'Ecriture emploie
!euwt«hq@mun+wﬁnmmhctmmmmh:ucmnswnéMemn
ta cuisse, fais éolater ta gloire et ta majesté. » Ces paroles désignent
la récitation de la liturgie Schema, pour laquelle on met U'habit
légal, ainsi qu'il est éerit® ; « Les louanges de Dieu seront dans
leur bouche, et ils auront dans leurs mains des épées a deux tran-
chants. » C'est pourquoi lorsqu'Adam et Fve s'apergurent de lear
nudité, ils firent pour eax des ceintures (bagoaroth). 71 est deritd »
* Et ils entendirent la voix de Jéhovah Elohim. » Cesparoles Jfont
allusion & la voix de Dieu sur le mont Sinai, ainsi qu'il est éerite:
@ ...Qu'un peuple ait entendu la voix d'Elohim qui lni parlait du
miliea des flammes. » A cette voix d'Elohim, les Intrus ont péri,
parce que ce sont eux qui avaient dit & Moise! : « Que le Seigneur
fie nous parle point, de peur que nous ne mourrions. » C'ast aprés
que les Intrus ont péri que la Loi a été donnde. Les ignorants de
nos jours ont les dmes des Intrus; et c'est d'eux que I'Eeritures
dit : « Maudit soit celui qui dort avee toutes sortes de bétes. »
Le mot a bites » désigneles ignorants qui sont du edté du serpent A
qui Dieuavait dith : « Tu es maudit entre tous les animauxet toutes
les bites de la terre.n Il y a beancoup d'impuretés mélées A
Isradl, et ces impuretés sont aussi dangereuses que les fauves et
les serpents. 11 y a d'abord les impuretés qui viennent du cété du
premier serpent; il y a ensuite les impuretés du coté des peuples

a) Gen., i1, 7. — b} Ps., xuv, 4. — ¢} Ibid., oxvix, 6. — d) Gen., m1, 8. —
¢) Deutér., iv, 31. — /) Exode, xx, 19. — g} Deutér., xxvn, 21. —
h) Gen., m, 14.
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paiens qui ressemblent aux animaux sauvages et aux bétes fanves;
il y a en outre les impuretés du coté des esprits malfaisants’; ce
sont les imes [20°] des coupables qui se transforment en esprits
malfaisants; il y a enfin les impuretés du coté des démons, des
esprits diaboliques® miles et femelles, qui, tous, sont mélés &
Israil. Parmi toutes ces impuretés, il n’y en & aucune qui soit si
pernicieuse que celle d'Amalec, qui est le mauvais serpent appelé
« 'autre Dieu »; ¢'est ce serpent qui est cause de toutes les impu-
dicités dans le monde. Lui est un assassin, et son épouse un
poison (sam) mortel, parce qu'elle incite & l'idolatrie. Or, comme
lui est appelé « Uautre diews (el), et que son épouse est appelée
« poison mortel v (sam), il $ensuit que les denx ensemble ont
pour nom commun « Samaél » (dieu empoisonneur). 11 y a deux
démons du nom de « Samaél » qui ne se ressemblent guére; mais
la malédiction dont Dieu chargea le premier serpent, les a atteints
tous les deux. 71 est derit® : « Et Jéhovah Elohim appelal’homme
ot lui dit : O es-tu (afecah)?» Iei Dieu indigua i 'homme la
destruction du temple, destroction pleurée dans le verset qui
conumnence par le mot « alecah ), ainsi qu'il est écrit® : « Comment
cette ville pleine de peuple est-elle devenue solitaire? n Le mot
« afecah » (=, oll es-tu) est composd des mémes lettres que le
mot « ecah » (az*%, comment). Et dans les temps futurs, le Saint,
béni soit-il, fera disparaitre du monde tous les mauvais esprits,
ainsi qu'il est éerit? : « I1 précipitera la mort pour jamais, et le
Seigneur-Dieu sdchera les larmes de tous les yeux, et il effacera
de dessus la terre l'opprobre de son peuple. » A cette époque, tout
rentrera & sa place normale, ainsi qu'il est gerite : « En ce jour-la.
Jéhovah sera un et son nom sera n.

Nous <avons par une tradition! que tous les mats « Sehelomoh »

1. Le Z. distingue denx genres de mauvais esprits; d'abord, il ¥ a les
esprits malfaisants, appelés ['R8, parce qu'ils s'efforcent constamment de
léser Ihomme, soit corporellement on pécuniairement. 11 ¥ o ensuite les
esprits diaboliques qui, au lien de s‘altaquer A la santé ou & la fortune de
I'homme, n'en veulent qu'h sa veriu; ceux-ci sont appelés MM [T

) CL Zohar, 1, 100%; 11, 118%; I1I, 25%, 70 et 12" — 1) Gen., u1, 3. —
¢) Lament,, 1, 1. — ) lsale, XXv, 8 — ) Zacharie, x1v, 9. — f) V. Zohar,
I1, 84* et 127%; 111, 10%; Talmud, ir. Sechebouoth, fol. 85%
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(Salomon) mentionnés dans le Cantique des Cantiques, désignent
le Roi de la Paix', le Roi dont la résidence est ici-bas, mais dont
le régne est d'en haut, et qui est, par conséquent, 16 Roi d'en haut
et d'en bas & la fois. Telle est la signification de la letire Beths,
dont la valenr numérique est de deuz, que 1'Ecriture a placée & la
téte du mof « Hoomd », ainsi qu'il est éerit®: « Par la Sagesse
(be-Flocma) la maison se bitira », et ailleurs® : « Le roi Schelomoh
s'est fuit une lititre de Lois du Liban. » Par «lititre » 1'Eeriture
entend la rédemption de ce bas monde par le monde d'en haut.
Car, tant que le Saint, béni soit-il, n'avait point eréé le monde, le
nom divin se trouvait caché en Dieu, mais Dien n'était pas caché
dans son nom s en d'autres termes, la sainteté divine était inacees-
sible aux lettres®, Lorsque le monde eut été créé, Dien marqua son
peuple d'un signe distinetif et il bitit des temiples. Mais tout cela
n'a pas pu subsister. C'est alors que Dien, s'entourant d'un sur-
plis de lumidére, prit lessence de son coté droit dans le « monde de
la Pensée n, c'est~a-dire la Séphird « Hoemé », qui se trouve,
dans Larbre séphirathique, a droite de « Kether », au monde
d'émanation, et recréa le monde. Clest alors que de cette lumiére
sortirent les grands arbres du Liban ; et ¢'est alors que les vingt-
deux lettres devinrent le char de Dien. Les dix Verbes par les-
quels le monde a été eréé? devinrent alors stables. C'est pourquoi
I'Ecriture dit : « Lo roi Schelomoh s'est fait une litire de bois du
Liban », et ailleurs® : « Les arbres de la campagne seront nourris
avec abondance, aussi bien que les cédres du Liban que Diew a
plantés. » Ces arbres du Liban ont été plantés par le roi Schelomoh
pour sa gloire et pour que l'on sache que lui est un et (ue son
nom est un, ainsi qu'il est éerit’: « En ce jour-1a, Jéhovah sera un

1. You ebene <55 (le Rol & qui appartient 1a paix) désigne, daprbs
le Mideaseh Talpigoth, ne 311, lo Messie wqui aménera la paix éternells
dans lo coour de homme ». — 2. Ainsi qiron a pu le constater en plusieunrs
endroits, le Z. entend par oinaccessible aux leitres p : inaccessible i la
matitre, V. Derekh Emeth, a. L, et Tiqound Z., w11, x1x et Xx1.

@) Cf. Z.. 111, 261%. —b) Prov., xxiv, 8. — ¢) Cant., 111, 9. — o) V., Talmud,
tr. Aboth, v; Mischnah, 1; et Zohar, 111, 162% — ¢) Ps., av, 16. —
1) Zacharie, x1v, 9.
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et son nom sera un », et ailleurs® : « ...Et qu'ils connaissent que
votre nom est Jéhovah et que vous étes seul le Trés-Haut sur toute
la terre.n Par cette manifestation de Dieu, toutes les portes des
palais célestes s'ouvrirent devantl’homme’ . Qu'il regarde en haut,
qu'il vole du cbté droit, qu'il coure du coté gauche, qu'il tourne
son regard vers les quatre points cardinauz, il ne verra qu'une
seule lumidre : Celle d'en haut et celle d'en bas, qui ne sont
qu'une, pareille au grand Océan, dont I'Eeritare dit®: « Tous les
fleuves entrent dans la mer et la mer n'en regorge point. » Car la
lumiére céleste attire également toutes les lumiéres et les fait
entrer en elle-méme, ainsi qu’il est éerit® : « Je suig la fleur des
champs et je suis le lis de la vallée n; or, le mot «scharon »
(champs) désigne le grand Océan qui absorbe toutes les eaux du
monde. C'est pourquoi I"Ecriture? dit : « Par la Sagesse (Hoema),
la maison se bitira »; la lettre « Beth» placée @ la téte du mot
« Hoemd », désigne les deux régnes d'en haut et d'en bas; car
c'est en établissant en bas le régne d’en haut que la maison du
Roi deviendra unie et que le Roi s'en réjouira, ainsi qu'il est
¢erito : « Et le Roi se réjouira en Elohim, » Comme Elohim éta-
blira en bas lo régne d'en haut, le Roi se réjouira en Elohim, car
les deux régnes ne formeront qu'un. Pour jouir du régne d'en
hant, il suffit de jouir du régne d'en bas; alors la vie sera accordée
4 tous ceux qui en sont susceptibles; car le Roi est le Maitre
(20%] de la maison, et tous les hommes de ce monde en sont les
membres. C'est pourquoi 1'Ecriture dit! : « Be-reschith bara
Klohim », ce qui veut dire : Les deux régnes® ont été créés par
Elohim, Car le régne est appelé ¢ reschith » (commencement), en
raison des paroles de I'Ecritures : « Reschith Hocmd » (le com-
mencement de la Sagesse). C'est en absorbant toutes les lumiéres,
pareil au grand Océan vers lequel vont tous les fleuves, qu'Elohim
établit ici-bas le régne d'en haut. Avant la manifestation d'Elohim,
la lumitre céleste ressemblait & un océan dont les eaux sont

1. L. et B. ont ‘8p rnnEnY. — 2. Celui d'en haut et celui d'en bas.

a) Ps., Lxxxu, 19. — b} Ecelés., 1, 7. — ¢} Cant., i, 1. — d) Cant., xx1v, §.
— &) Ps., Lxn1, 12. — f) Gen,, 1, 1. — g) Ps., cxi, 10,
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gelées; toutes les eaux des fleuves qui se jettent dans un pareil
océan gélent également et ne peuvent plus retourner dans leur
lit. C'esta un pareil océan que font allusion les paroles de I'Keri-
ture* « Du sein de qui la glace est-elle sortie ? » Tant que 'Océan
reste gelé, nul ne peut se servir de ses eaux®; et, gnand la mer da
Nord est gelée, ses glaces ne fondent qu'a I'aide d’un vent du Sud
qui y apporte la chaleur. C’est alors que les eaux sorties des
glaces se dirigent du Nord vers le Sud pour rendre grice en
quelgue sorte an Sud qui les a déliveées des liens du Nord. fes
glaces fondues, toutes les eaux des fleuves entrent alors dans
leur lit et procurent ainsi & tous les animaux 1'élément néces-
saire pour étancher leur soif, ainsi qu'il est écrit® : « Elles servent
A abreuver toutes les bétes des champs. » De méme, en établissant
ici-bas le régne d'en haut, toutes les glaces ont fondu, et toutes les
voix d'iei-bas s'élévent alors vers le ciel, pour lui rendre grice de
ce quil a délivré ce bas monde par son régne. La letire Beth
di commencement de la Genése désigne les deux régnes, celui
d'en haul et celui d’en bas, qui sont en commanication, 4 I'exemple
du Sud et du Nord; le régne d'en haut fond la glace en bas' et le
régne d'en bas rend grdce & celui d'en haut. Ce mystére est sym-
bolisé par le son du cor (schophar), qui est le prélude de la déli-
vrance. Le régne d'en haut envoie en bas sa voix vivifiante et
celui d'en bas adresse en haut sa voix de reconnaissance. C'est
pourquoi I'Ecriture ajoute : « Dieu créa par Elohim les cieux et
la terre n; car les deux régnes se complatent; le rdgne du Roi d'en
haut est glorifié par le régne d'ici-bas, On trouve une allusion &
ce mystére dans les paroles de I'Ecritured : « Le fils d'lschaf vit
sur la terre »; car toute vie éternelle ici-bas n'est possible que par

1. Par V'expression « fondre la glace », dit le commentateur Etz ha-Hayim,
eh. Lxxi, le Z. entend I'épuration du monde des mauvais esprits; car, de
mdme que les glaves empéchent les eaux de suivre leurs cours, « de méme
les esprits diaboliques retiennent I'ime dans la matiére et l'empéchent de
s'élever vers Dieu ». Le Scheloh (35 ), fol. 38", explique ce passage du Z.
de Ia méme fagon.

a) Job, xxxvi, £9. — &) CI. Zohar, I, 85*. — ) Ps., aiv, 11. — d) I Rois,

xx, 3L
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le Messie, fils d'Ischai; c'est lui qui est le maitre de tout; et la
terre est nourrie par lui. C'est pourquoi I'Eeriture dit* : « ...Et la
terre. » Le Vav du mof « veeth » désigne la nourriture de ce
monde qui vient d'Elohim. Le mot v eth » se compose de la pre-
mitre et de la derniére des vingt-deux lettres de Ualphabet; ce mot
désigne Elohim, qui est également composé de ciel et de terre,
ainsi quil est écrit® : « Sortez, filles de Sion, et voyez le roi
Schelomoh avee le diadéme dont sa mére I'a couronné le jour de
ses noces. » De méme qu'Elohim est venu en bas par 'opération
des deux Séphiroth suprémes, en quelque sorte mile et femelle,
de méme il est le maltre du ciel ¢t de la terre, Lui' attire le ciel
sur la terre et le Roi d'en baut attire la terre vers le ciel, de sorte
que chacun régne sur les deux mondes et & force de régner simul-
tanément sur les deux mondes, on connait le régne d'en hant par
le régne d'en bas. @ cela prés, que le régne d'en bas est pourvn
d'une large voie, ainsi qu'il est éerit® : « La vole des justes est
comme une lumiére brillante n, alors que le régne d'en haut n'est
pourvu que d’un étroit sentier, ainsi qu'il est doritd : « Le sentier
que 1'oiseau ignore... » Ce mystire de la difirence des poies du
régne d'en haut et de celi d'en bas est exprimé dans les paroles
de I'Ecriture* : « Qui a ouvert un chemin au milieu de la mer ¢t un
sentier au travers des eaux profondes. » Les deux régnes ressem-
blent au male et a la femelle, dont I'un compléte 'autre. Le ciel
représente lo mile et la terre, qui demande les eaux du mile,
représente la femelle. Ce n'est que lorsque le ciel aceorde i la
terre ses eaux que celle-ci devient féconde. C'est pourquoi I'Eeri-
ture ajoute le Vav aux mots « ve-oth ha-aretz » (et la terre),
ainsi que nous venons de l'expliquer. I est derit! : « Leves vos
yeux en haut et voyez qui (Mi) a créé¢ Cela (Eléh'. » Ces mots
expriment [302] toute 'eeavre de la création; car c'est par « Min
d'en haut et par « Eléh » d'en bas que tout a été fait. Cest pour-
quoi, an commencement de la Genese, la lettre « Beth » est répétée

1. F. et LL. ont: YT *K™M ( en vérité, c'est lul qui auire, ete.}.

a) Gen., 1, 1, — &) Cant., i1, 11, — ¢} Prov,, v, 18, — ) Job, xxvii1, 7.
— ¢) lsale, x1in, 16. — [) Jhid., x1, 26.
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deux fois consécutives, ainsi que la lettre Aleph : « Bereschith
bara Elohim eth. »* La lettre Beth désigne le principe femelle
et la letire Aleph désigne le principe mile. C'est de ces deux
lettres que sont sorties toutes les lettres de l'alphabet. Le mot
« ha-schamaim » désigne la totalité des vingt-deux leftresb. Le
Hé avant le mot « schamaim » et le préfixe Vav du mot
« eth » nous indiquent également que le Hé donna naissance
au ciel et le pourvut de vie, alors que le Vav donna naissance
& la terre et la pourvut de nourriture et de tout ce dont elle a
besoin. Le mot « ve-eth » indique que le Vav prit I'Aleph
etlle Thav, gui sont le symbole du commencement et de la fin,
et que c'est & l'aide de cette combinaison que la terre trouve sa
nourriture. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Eeri-
ture® : « Tous les fleuves vont & la mer. » C'est pourquoi 1'Ecriture
dit : « Ve-eth ha-aretz »; car la terre ne trouve sa nourriture que
dans son union avec le ciel. JI #’y a point d'effet sans cause; le
bruit qu'on entend lorsque le martean frappe l'enclume semble
sortir de cette derniére, mais en réalité il est dd au choe que
celle-ci recoit du martean. De méme, la fumée des voleans n'est
pas due & la terre dont elle sort, mais au feu intérieur de la terre;
c¢’est pourquoi I'Eeriture dit : « Tout le mont Sinal était couvert
de fumée, parce que le Seigneur y était descendu an milieu des
feux »; I'Eeriture nous donne ici le feu et la fumée pour image de
la terre et du ciel”. Tout ce qui se produit sur la terre n'est que
l'effet; la cause est au ciel. C'est pourquoi le ciel est comparé & la
main droite et la terre & la main gauche, ainsi qu'il est éerit! :
« C'est ma main gauche qui a fondé la terre et c’est ma droite qui
a mesuaré les eieux : Je les appellerai et ils se présenteront en-
semble devant moi. » Le ciel représentant le principe mile et la
terre le principe femelle, il convient qu'ils se présentent ensemble
devant Dieu', I'un & droite ot l'autre & gauchet. Telle est la

1. Ainsi que cela résulte du contexte, le Z. désigne I'ime humaine par
weiel » et lo corps par a terre v, Or, la Rédemption ayant pour but de sanc-
tifier le corps et de l'élever (pour nous servir de l'expression du Zohar

a) V. fol. 2% et Tiqounim, fol. 74~ — &) V. lol. 16*. — ¢} Ecclés,, 1, 7. —
d) Bxode, xi1x, 18, — ¢) Cf, Zohar, [, 70", — [} Isale, xrvi, 13, —
g) V. fol. 16* et 17,
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signification des paroles de I'Eeriture® : « Levez vos yeux en haut
et voyez Qui (Mi) a créé Cela (Eléh) »; I'Ecriture veut dire que
« Mi» et « Eléh » se complétent 1'un I'autre®. Car, avant la créa-
tion, tout était au-dessus de I'entendement et de la conception, et
« Hoemd » était aussi cachée que le Point supréme. Ce n'est que
quand une lumiére se fut répandue sur le monde que l'on put
s'apercevoir de I'existence de cette lumidre; avant la création, la
subtilité de cette lumidre était telle que nul ne pouvait en peree-
voir l'existence. Mais lorsque la lumidre devint accessible au
monde, on commengait & se demander « Qui » (Mi)? C'est alors
seulement que l'existence de « Celan (Eléh) devint possible. Ce
mystire est également exprimé dans les paroles de I'Ecriture® :
« Du sein de « Quin (Mi) la glace est sortie »; car, en effet, le
monde serait comme une glace, s'il n’yavait que « Mi »; car toute
demande ettoute recherche seraient infructueuses. L' Eeriture dit :
« Bereschith .» Que signifie ce mot? Signifie-t-il : Par les deux
Verbes, Elohim créa, ete., en séparant le mot en dewr : « Be »,
c'est-a-dire par deuz, et « reschith », c'est-a-dire Verbes? oubien :
Par le Verbe, Elohim créa, etc., en lisant Bereschith comme un
seul mot # La vérité est qu'avant la eréation du monde il n'y avait
aucune distinetion entre le Principe supréme et le Verbe; ce n'est
qu'aprés la création qu'on commenga & distinguer entre « Mi»
(Qui) et « Eléh » (Cela). Malgré cette distinetion, 1'un et 'autre ne
font qu'un. Ainst, le « Min d'en haut est devenu iei bas « Iam nd;
on voit done que si la forme est changée, le fond est le méme,
w« Miw et wlamn élant tous les deux formés des mémes letires :
I et M. De méme, le Principe supréme et le Verbe sont deux tout
en n'étant qu'un au fond. Il est éerit® : « Pendant que le Roi se
reposait, le nard dont j'étais parfumée a répandu sa bonne odeur »;
(t le Roi » désigne le Principe supréme, et « le nard qui répandait

o jusqu'an nivean de P'dme o (v. Z., IT1, 2824), il est fort naturel qu'aprés la
transformation de NKY en MR, le oiel et la terre se présenient ensemble
devant Dieu, c'est-a-dire soient ¢levés au méme degré de sainteté.
V. Mikdasch Mélekh, fol. 146"

a) Isale, xt, 26, — ) V. fol. 1%. —¢) Job, xxxvim, 20. — o) V. fol. 17" —
¢} Cant,, 1, 12
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sa bonne odeur » désigne le Verbe qui est le Roi d’en bas et qui a
formé le monde d'en bas d'aprés le modéle du monde d'en haut ;
«la bonne odeur qu'il répand » désigne la lumiére céleste. Le
monde a ét¢ créé de deux fagons'; il y avait la création opérde par
le cOté droit et celle opérée par le coté gauche. La durée de la
création de la terre correspond & la durée de la création des cieux,
car ceux-ci ont été créés également dans le délai de six jours
célestes, ainsi qu'il est écrits : « Car en six jours Dieu a fait les
cieux et la terre. » Ces six jours correspondent aux six routes,
aux six ouvertures de l'abime, et enfin aux six canaux qui con-
duisent les eaux vers l'abime. Tel est le sens des paroles de la
tradition : « Les ouvertures pratiquées sous l'autel & 'usage des
libations (schithim) ont été créées pendant les six jours de la
eréation »; car ces ouvertures aménent la paix au monde. /I est
éerit : «...Et la terre était thohou et bohou. » Au moment de la
création, les éléments constitutifs n'étaient pas épurés; la fleur de
chaque élément était mélée a la lie. Aussi, tout manquait de
linéament, tel le signe tracé par une plume i la pointe chargée du
dépét de I'encre. Clest alors que, grice au nom gravé de quarante-
deux lettres, le monde prit des formes plus netfes. Toutes les
formes qui existent dans le monde émanent de ces quarante -deux
lettres, qui sont en quelgue sorte la couronne du nom sacré. Cest
en s¢ combinant ensemble, en se superposant [30%] et en formant
ainsi certaines figures en haut et certaines autres en bas, qu'elles
ont donné naissance aux quatre points cardinaux et & toutes les
formes et les images qui existent dans le monde®. La formation du
monde ayant eu pour moule les lettres du nom sacré, il s'ensuit
que ces lettres ont di étre disposées dans un sens inverse 4 'ordre
ue nous voyons dans le monde; tel un mot gravé sur un sceau;
pour que le mot paraisse disposé dans Uordre qui lui convient, il
faut que les lettres qui le composent soient gravées en sens

1. 1l s'agit, ainsi que Vexpliquent les commentateurs, de la création du
monds visible, soit matériel, et du monde invisible, V, Mikdasch Mélekh,
a L

a) Exode, xxx1, 17. — 0) V. Zohar, II, 132" et 251+,
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inverse. Ainsi, ce qui, dans l'ordre de ce monde, nous parait étre
le premier, figure sur le monle céleste comme le dernier'. 11 en
est de méme de toute lettre qui a contribué i la création du monde.
Aussitét que les lettres furent gravées sur le sceau de Dieu, le
grand serpent et ses légions disparurent de la surface du monde
et furent relégués sous les ouvertures de la terre conduisant &
I'abime, & une profondeur de mille cing cents aunes. Mais le pro-
fond abime rendit, plus tard, les démons i la surface de la terre
qui fut, & la suite, entiérement voilée de ténibres, jusquau jour ol
la lumidre céleste, dissipant les ténébres, vint éclairer le monde,
ainsi qu'il est éerit*: « 11 découvre ce qui était caché dans de
profondes ténébres, et il produit au jour Iombre de la mort. » Les
eaux ont été pesées sur une balance. Trois gouftes représentant
chacune la mille cing centiéme partie d'un doigt, venant i tomber
sur un des plateaux en plus que sur U'autre, il en résulta que l'un
des plateaur monta en haut et I'autre descendit en bas. Mais
aussitot que, & l'aide d'une main, Uexcédent d'un platean a été
enlevé, la balance reprit son équilibre, Telle est la signification
des paroles de I'Ecriture® : « Qui (Mi) a mesuré les eaux i l'aide
de sa main. » Avant que la lumiére céleste n'edt encore éclairé le
monde, tout restait plongé dans les ténébres, et les eaux congelées
ne faisaient couler aucun fleuve ni ancune riciére. Mais lorsque
la lumitre apparut, elle échauffa de ses rayons les eaux congelées
qui, fondues, reprirent le mouvement inhérent @ leur nature,
ainsi qu'il est éerit : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit faite, et
la lumidre fut faite. » La lumibre donf parle U'Eeriture est celle
qui existe de toute éternité, de laquelleémanent toutes les légions et
toutes les puissances eclestes et qui remplit le monde de son éclat.
Lorsque cette lumiére se manifesta pour la premidre fois dans le
monde, son éelat remplissait le monde d'une extrémité i l'autre;

1. C'est une allusion 4 lordre des lettres du mot PR (Véritd) qui, dapres
la tradition, est « gravén sur le sceau do Diew, L'ordre de ces leitres est
renversé en ce sens que le « Thav » représente une valeur numérique plus
grande que le « Mem », et celui-¢i que 1'w Aleph». De Ja la sentence tul-
mudique 7opaS SRANM Moe SUTET N, V. 5 Matth,, xix, 30, et xx; 16.

a) Job, xn, 22, — b) Isale, xt, 12,
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mais quand Dieu prévit le nombre des coupables de ce monde,
il cacha cette lumiére et la rendit inaccessible par toule autre
voie, si ce n'est par des sentiers étroits et obseurs.

11 est éerit : w Et Elohim vit que Ia lumitre était bonne. » La
tradition* nous apprend que tous les songes, dont la matiére con
siste en un objet que I'Ecriture qualifie du nom de «bon », pré=
sagent la paix en haut et en bas. Les lettres dont est composé le
mot «Tobn (bon) sont, en effet, disposées dans l'ordre indiguant
la paix d'en haut et d'en bas',

Quiconque® voit dans un songe la lettre « T » peut la prendre
pour un présage favorable pour lui et pour fout son songe, attendu
que I'Eeriture commence par les mots « et Dirv vit que cela btait
bon ». Ce mot «bon» indique la lumibtre qui, aw moment de la
erdation, éclairait Je monde d'une extrémité a l'antre. La lettre
«'T' n, oue dans un songe, désigne le ot « Tab », qui est synonyme
du mot « Tob», et signifie la paix. La valeur numérique de la
lettre « T » est de neuf. symbole do la neuvieme Séphird, apres
Kether, qui reoit sa lumiére de la Séphird supréme. Ainsi, la
lettre Yod est le symbole du Point supréme; la lettre Vav
est le symbole de la lumiire qui procide des denx premidres
Séphiroth; le « T » est le symbole de la neuvidme Séphird (aprés
Kether), Séphird qui, étant appelée « Maleouth », est identique &
la deuxidme Séphird. La lettre « B s ost je symbole de la premiére
Séphird®, attendu que ¢'est par elle que commence |'FEeriture.

Ainsi, les trois letires du mot « Tob », dent chacune symbolise
une des trois Séphiroth suprémes, désignent le Juste du monde
qui unit en sa personne le ciel et [n terre, ainsi qu'il est éerith :

1. Pour comprendre ce passage, nous ferons remarquer que la lotira o T »
désigne lo monde supériour, en raison des uenf Séphiroth qui précident
it Maleouth o, alora que la letive & B o désigne la terre, attendu quo c'est pir
cetto letire que Dieu eréa lo monde. V. Z., 1, fol. 3* et Mikdasch Mdlekh,
ch. xu, — 2, Ce passge, jusque '3 RYLNR, est un extrait du commentatenr
Etz ha-Hayim, ch. LXXXVI, qui a été, pour la premiére fois, intercalé dans
'édition du 8. Les commentateurs rabbiniques sans indiquer la provenance
de cepassage, lui contestent I'authenticits, — 3. « Aprés Kether »n, sans doute,

a) Talmud, tr. Berakhoth, fol, 56° et 84q. — b) Isale, 111, 10,
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« Dites au Juste qu'il est bon »; il est bon parce qu'il unit en lui,
et 1a bonté d'en haut et la commisération d'en bas, ainsi qu'il est
éorit* : « Le Seigneur est bon envers tous, et sa miséricorde s'étend
sur toutes ses ceuvres. » L'Ecriture dit : « Le Seigneur est bon
envers tous »; ici se trouve exprimée la prophétie d'aprés laguelle
il arrivera un jour oil tout le monde ouvrira les yeux & la lumiére
céleste. Tout ce qui précbde est le sens anagogique des mots de
I Eeriture'.

Il est derit : « Bereschith bara Elohim. » Ces paroles de I Eeri-
ture font allusion au mystére renfermé dans le verset®: « Lorsque
vous serez arrivés dans la terre que je vous donnerai et que vous
aurez mangeé des pains de ce pays 14, vous offrirez au Seigneur les
prémices de la farine que vous pétrirez. » Les « prémices » dé-
signent la « Sagesse supréme »* (Hoemd), qui constitue les pré-
mices. « Bereschith » signifie done : « Par les prémices », Dieu
eréa, ete. La letire B du mot Beresehith désigne le monde, qui
est arrosé par ce fleuve mystérieux dont I'Ecriture® dit : « Et un
fleuve sort de I'Eden pour arroser le Jardin. » Ce fleuve, qui prend
sa source dans le lien secret d'en haut, doit couler sans discon-
tinuer, afin d’apporter la vie aux choses d'ici-bas, Ce lieu secret
d’en haut est symbolisé par le premier B de la Genése. La lettre B
renferme toutes les autres lettres, de méme que le fleuve qu'il
symbolise vivifie toutes les autres choses. Le lieu secret ressemble
& un sentier étroit ol I'on ne marche que trés difficilement, mais
oii tous les trésors du monde sont cachés. De ce licu secret sortent
deux forces. C'est pourquoi I'Eeriture dit « les cieux » (ha-
schamaim), et non pas «des cieux » (schamaim), parce que
I'Beriture voulait indiquer les forces qui sortent du lieu secret
d'oit coule le fleuvemystérieux. L'Eeriture ajoute : « .. Et laterre, »
En plagant «la terre » prés « des cieux », I'Ecriture nous indique

1. Un passage du Bahir, qui a é1é, & tort, supprimé ici, so lrouve an
fol. 2i2% dans l'appendice, § 27, — 2. CL Talmud, tr, Teroumah, vi, 3;
Rom., vii1, 23; 17 Corinth., xv, 20; Apoo., 1, 5; Thessal, 11, 12; 5' Jérome,
sur Ezéchiel, oh, xLv; S Chrysost., in Epist. ad Rom., 1x, et le méme,
homil., txxx, in Matth., xxv,

a) Ps., cxuv, 9. — b} Nombres, xv, 18-20. — ¢} Gen., 11, 10,
(192)



ZOHAR, 1. — 30%, 31*

que le fleuve mystérieux aménera sur la terre la sainteté d'en
haut; et lorsque le rigne du ciel sera venu sous la forme de pré-
mices sur la terre, celle-ci sera élevée et rendue en guelque sorte
égale au ciel. Au moment de la création, il n'y avait aucune dis-
tinction entre le ciel et la terre; ce n'est que quand la terre se
sépara [31*] du cbté du ciel, qu'elle est retombée & I'état de thohou
et bohou, afin que 'on sache que ce n'est que par le mérite de la
lumiére supréme que la terre peut s'élever jusqu'au ciel, mais
que, réduite i son propre mérite, la terre reste terre. Au moment
d'éclairer la terre, la lumidre céloste se dirigea du c6té droit, et
I'obscurité du cdté gauche®; Dien les sépara pour les unir ensuite,
ainsi qu’il est derit : « Et Elohim sépara la lumitre d'avee les
ténébres. » Mais que 'on ne pense pas que, par le mot « sépara »,
I'Ecriture entende une séparation éternelle, attendu que 1'Ecriture
ajoute : « Et du soir et du matin se fit le premier jour. » Ainsi,
on voit que si Dieu a séparé la lumiére des ténibres, c'était afin
de les unir plus tard. La lumiére et les ténébres se complétent
ici-bas; il n'y a pas de jour sans nuit, ni de nuit sans jour; et cet
état de choses durera jusqu'd I'accomplissement des paroles du
Psalmiste® : « La nuit aura une lumidre égale a celle du jour. »

Rabbi Eléazar se levant le premier’, pritla parole. 1 est éerit® :
« La voix du Seigneur est sur les eaux; le Dieu majestueux a
tonné; le Seigneur est sur une grande abondance d'eau. » L'Eeri-
ture désigne le fleuve céleste qui vivifie tout sur la terre et qui,
pareil & un canal d'arrosage, se sépare en plusieurs artéres for-
mées par la voix du Seigneur. Par les mots « le Dieu majestueux
a tonné », I'Ecriture fait allusion au mystére exprimé dans les
mots? : « Qui peut comprendre ie tonnerre de sa grandeur? »
mots qui désignent la Séphird appelée « Gueboura ». Selon une
autre version, les mots «le Dieu majestueux a tonné» désignent
le bras droit de Uarbre séphirothigie, dont procéde le bras gauche.
Les mots : « Le Seigneur est sur une grande abondance d'eau »

1. C. et LL. ont ANB « commenca le premier », au lieu de pup.

a) V. lol. 16* e1 17*. — #) Ps,, cxxxix, 12, — e} Jhid., xxux. 3. — d) Job,
xxvy, 14
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désignent la « Sagesse supréme » (Hoemd), appelée « Yod », qui
ost au-dessus du fleuve céleste qui sort du lieu secret, ainsi
qu'il est éerits : « Votre chemin est dans les eaux abondantes. »
Interrompant le discours de Rabbi Eléazar, Rabbi Siméon com-
menga & interpréter le verset suivanth : « Les anneaux d'or seront
au-dessous de la conronne pour y passer les bitons, afin qu'on
s'en serve A porter la table, » Que signific le mot « misghereth »?
C'est ce lieu secret ofi personne ne peut pénétrer et qui n'est
ouvert que pour un seul, Celui-¢i y a pénétrd, y a éabli des portes
pour permetire Uaceés et y a allumé des Jampes. C'est parce que
ce lieu est tellement secret qu'il estappelé « misghereth », pour
désigner le monde futur. Par « les anneaux », |'Eeriture entend la
chaine sacrée formée de trois anneaux; bien que séparés en appa-
rence, ces anneaux ne forment qu'un : L'eau provient de lair,
l'air du feu et le feu de l'ean'. Ainsi, les trois éléments, diffé-
rents en apparence, ne sont au fond qu'un. Ces anneaux ren-
ferment des maisons et des endroits différents qui proviennent
des trois ¢léments; et il n'est permis 4 'homme profane que
'examen extérieur, non I'examen intérieur. On dit & un abstéme :
« Tourne autour de la vigne, mais n'y pénétre pas. »¢ Clest pour-
quoi le profane ne peut sapprocher que de la partie extérieure du
Tabernacle, alors que le service intérienr est réservé & ceux qui
sont destinés A servir Dieu, C'est pourquoi I'Ecriture® dit : « Si
quelque profane s'approche, il sera puni de mort. » La lettre « B»
du mot « Bereschith » est plus grande que les autres letires du
Pentateuque. Rabbi Yossé en demanda la raison; il s'exprima en
ces termes : Que signifient les six jours exprimés par le mot
« Bereschith », ainsi que la tradition® nous I'apprend ? Rabbi
Siméon lui répondit : De méme que I'Eeriture! dit : « Les codres
du Liban » pour indiquer que ces cédres proviennent du Liban,
de méme, la tradition veut dire que les six jours de la eréation

1. Cette hypothésa est également mentionnée dans Platon, De legibus,
liv. X, et Aristote, De Carlo, liv, 111, CL. Bobee, De consolat, philos., liv. V.

a) Ps., uxxvi, 20. — 0) Exode, xxv, 87, — ¢ Talmud, tr. Nazir, [ol. 37*
et ailleurs. — o) Nombres, 1, 51. — o] V. Mideasch Rabba, sect. Bereschith
et Tigouné Z., xvur. — ) Ps., civ, 16
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sont cortis de « Bereschith ». Quant & I'explication des six jours
célestes, 1'Keriture s'en est chargée en disant® : « C'est & vous,
Seigneur, qu'appartient la grandeur, la puissance, la gloire et la
vietoire; et c'est & vous que sont dues les louanges; car « Tout »
est dans le ciel et sur la terre. Clest & vous qu'il appartient de
régner ; et vous dtes élevé au-dessus de tous les princes. » Par le
mot « Tout », I'Eeriture désigne le Juste; I'Ecriture dit : « Tout est
dans le ciel et sur la terre »; il est dans le ciel par le caur de
Parbre sephirothique appelé « Thiphereth n et il est également
sur la terre par la communauté d'Israél. Le Targoum traduit ces
mots de cefte facon : « Qui unit le ciel et la terre. » Car la base du
mondeappelée « Tout » s'unitau ciel et i laterre : A l'aide de la S¢-
phird« Thiphereth » appelée « ciel », et par la [31%] communauté
d’Israél appelée «terren. C'est pourquoi I'Eeriture commence parle
mot « Bereschith», qui signifie « Be-reschith », ¢'est-a-dire « par
le deaxitme Commencement », ce qui indigue la deuxitme des
trois Séphiroth suprémes appelée « Sagesse éternelle » (Hoemd!,
C'estainsi que le Targoum de Jonathan traduit le mot « Bereschith »
par «la Sagesse ». Cette essence divine est appelée «la deuxiémen,
parce que, dans I'énumération’ des trois Séphiroth suprémes,
elle est placée aprés la Couronne supréme, laquelle, pour cette
raison, est appelée « la premitre n. Mais de ce que I'essence
appelée « Sagesse éternelle » (Hoema) est placée o la deuxiéme »,
il ne <'ensuit pas qu'elle soit ultéricure & wla premitre »; 'une et
lautre existent de toute éternité. C'est pourquoi I'Eeriture dit ;
« Bereschith bara Elohim ». ee qui reut dire : « Par le deuxiéme
Commencement, Elohim créa le ciel et la terre. » Car si la Cou-
ronne supréme est appelée « Commencement v, la Sagesse oter-
nelle, qui est le Verbe, est également appelde « Commencement ».

1. Confondant le mol RIZVANI aveo R™wmia, le Mikdaseh Mélekh
s'efforee de trouver nne analogie entre cos deux Sephiroth. Or, par R3swna,
Ie Z. entend u dans énumération s, Nous ne pouvons passer sous silence In
remarque triy significative du commentateur Derekl Emoth, a. L., que ces
passages du Z. oni visiblement embartassé. « Cos passages, dit-il textuello-
ment, sont brés obscurs et ont déja induit en erreur beaucaup de personnes,
en leur faisant supposer des choses que nous n'osons méme pas écrire. »

a) I Paralip., xix, 19.
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Ainsi, le mot « Bereschith » désigne le Verbe, par lequel furent
eréés les six jours, dont parle la tradition. Ces six jours désignent
les lumidres qui émanent du Verbe et éclairent le monde. Clest
pourquoi I'Eeriture dit : «...Et un fleuvesortdel'Eden, pourarroser
le Jardin », cest-a-dire pour I'arroser, l'entretenir et lui fournir
tout ce dont il a besoin. L'Keriture dit : « Klohim v, qui désigne
I'Elohim vivant en toute éternité. Or « bara Elohim » semble
indiquer que « Bereschith », qui désigne U'Elohim d'en haut, a
créé I'Elohim d'en bas. En vérité, grice au fleuve céleste d'oit
émane tout, la premiére et la troisitme des trois Séphiroth su-
prémes, unies en quelgue sorfe comme mdle et femelle, ont donné
naissance a Elohim d'en bas, qui est également composé du ciel,
représentant le principe mile, et de la terre, représontant le prin-
cipe femelle. Et comme le monde n'a été créé que par Elohim
d’eén bas, Dieu lui a confié tout pouvoir an ciel aussi bien que sur
la terre. L'Ecriture ajoute : « Eth ha schamalm », rles cienz », ce
qui nous indique que ce n'est que quand Elohim, qui vit en toute
éternité, se fut manifesté comme « le deuxidme » des trois « Com-
mencements », que le troisitme « Commencement » descendit du
ciel sur la terre. C'est alors que les trois Principes suprémes se
trouvérent complétement unis. Le troisiéme « Commencement »
qui descendit du ciel sur la terre, aprés la manifestation d'Elohim,
forme le dernier anneau de la chaine sacrée, dont émane toute
lumiére, en haut aussi bien qu'en bas, Les paroles de U'Eeriture :
« Bereschith bara Elohim eth ha-schamaim ve-eth ha-aretz » ont
done la signification sufoante : Par le deuxiéme « Commence-
ment » Dien opéra I'muvre de la création (Bereschith bara). Et
quand |'Elohim, qui vit en toute éternité, s'est manifesté sur la
terre, il fit descendre le troisitme « Commencement » du ciel sur
la terre ( Elohim eth ha:schamaim ve-eth ha-aretz), Rabbi Yehouda
dit : Maintenant je saisis le sens du verset® : « La cognée se
glorifie-t-elle contre celui qui s'en sert? » A qui appartient la
gloire? N'est-ce pas & l'artisan, et non pas i la cognée dont il
s'est servi. De méme, bien que I'Elohim supréme ait créé le
monde par 'Elohim d’en bas, ¢'est & celui d’en haut qu'appartient

a) Isale, x, 15.
(196)



ZOHAR,; 1. — 31®

la gloire. Rabbi Yossé dit : C'est également ainsi qu'il faut expli-
quer les paroles de I'Ecriture® : « 11 n'y a point d'autre nation qui
ait des « Elohim » aussi proches d'elle, comme notre Jéhovah
Elohim, ete. » Pourquoi I'Ecriture dit-elle : « Des Elohim aussi
proches »? Elle aurait di dire : « Un Elohim aussi proche »!
L'Ecriture fait une allusion 4 1'Elohim supérieur et i 1I'Elohim
d'ici-bas, qui est désigné par le terme de : « La crainte d'Isaac. nb
Cest pourquoi I'Ecriture dit que les Elohim sont proches, attendu
que I'Elohim d’en haut st celui d’en bas ne sont qu'un, sous deux
aspeets différents e,

It est éerit : « Bt Elohim dit : Que la lumiére soit faite; et la
lumidre fut faite. » A qui Elohim dit-il : « Que la lumiére soit
faite » ? 11 le dit aux hommes d'ici-bas : « Que la lumiére soit faite
en cebas monde ! » Et I'Ecriture ajoute : «,..Etla lumidre futfaite n;
elle fut faite pour le monde futur. Cette lumidre appelée « lumiére
de I'eil » a d'abord été créde par le Saint, béni soit-il. C'est cette
lumiere que le Saint, béni soit-il, montra 2 Adam, le premier
homme, & Taide de laquelle il pouvait voir d’'une extrémité du
monde & 'aatred. (Uest la méme lumiére que le Saint, béni soit-il,
a montrée & David; ee qui lui inspira le verset® : « Combien est
grande I'abondance de votre bonté que vous avez cachée pour
ceux qui vous craignent! » Enfin, c'est la méme lumidre que le
Saint, béni soit-il, montra & Moise, et & 'aide de laquelle ce der-
rter put voir de Galaad jusqu' Dan, Mais au moment ot le Saint,
béni soit-il, prévit les trois générations coupables qui se révolte-
ront condre Lautorité du ciel (la génération d'Enoch, la génération
de I'époque du déluge et la génération de la division des langues),
il cacha cette lumidre, afin que les coupables ne s'en servissent,
et la confla & Moise qui s'en servit durant les trois mois qui sui-
virent sa naissance prématurée, ainsi qu'il est écritf : ¢ Elle le
cacha pendant trois mois. » Mais comme il fallut qu'au bout de
ces trois mois il par(t devant Pharaon, le Saint, béni soit-il, I'a
reprise et I'a gardée cachée jusqu'an jour otli il monta sur le mont

a) Deatér., 1v, 7. — &) V., Pardés, sect. 111. — ¢) V. fol, 135*. — o) CI.
Talmud, tr. Haguiga, 12°. — ¢) Ps., xxx1, 20, — [) Exode, 1, 2.
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Sinai pour recevoir la Loi. En ce jour, le Saint, béni soit-il, rendit

b ] cette lumiére & Moise, qui s'en servit durant le reste de sa vie;
¢'est pourquoi les enfants d'Israél ne purent Iapprocher jusqu’au

jour oii il se couvrit d'un voile, ainsi qu'il est derit? : « Et ils crai-

gnirent d'approcher de lui. » Moise s'entourait de lumiére comme

un homme s'entoure d’un manteau, ainsi qu'il est éerit® : « Vous

vous &es revétu de lumidre comme d'un vétement. » L' Eeriture

. dit : « Que la lumiére soit faite; et la lumiére fut faite. i Partout
ot 'Eeriture emploie le terme « fechi » (soit faite ou soit fait), on
entend une action qui subsiste en ce monde et dans le monde
futar. Rabbi Isaae dit : La lumitére que le Saint, béni soit-il,
répandit dans le monde au moment de la eréation répandait sa
clarté d'une extrémité de la terre & 'autre; mais elle fut cachée
ensuite. Pourquoi fut-elle cachée? — Afin que les coupables de ce
monde n'en jouissent. Dieu I'a cachée pour le Juste; nous enten-
dons : pour le juste par excellence [324], dont I'Ecriture® dit :
« La lumiére se levait sur le juste et la joie dans ceux qui ont le
eceur droit.» C'est alors que les mondes seront rachetés et ne
formeront quun avee le ciel; mais, jusqu'a ce jour, la lumiére
restera seeréte et cachée. Cette lumiére sortira des ténébres qui,
durant longtemps, ont passé pour lumidres. Ce n'est que par la
comparaison des iénébres avec cette lumidre qui se répandra dans
le monde 4 la fin des temps, que les téndbres seront reconnues ce
qu'elles sont en réalité. C'est pourquoi, aprés aroir dit : # Et
Elohim appela lalumiére jour v, U'Eeriture ajoute ; « .. .Etilappela
les ténbbres nuit », attendi que ce n'est que par la comparaison
. avee la lumiére que les ténébres paraissent ce qu'elles sont en
réalité. Cest pourquoi nous savons par une tradition que le

versetd : « Il découvre dans les ténébres ce qui est caché dans les

| profondeurs » doit étre interprété de fagon analogue. Que signi-
fient les mots « découvre dans les ténibres »? Est-ce & dire qu'il

découvre les choses cachées dans les profondeurs? Pourtant nous

3 savons que |'Ecritare fait allusion auy couronnes célestes qui sont
les plus cachées. Pourquoi done I'Eecriture parle-t-elle de « profon-

e = ———— e

| a) Exode, xxx1v, 30. — &) Ps., atv, 2.— ¢) Ihid,, xovn, 11.— d) Job, xu, 2.
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deurs », alors que les couronnes célestes sont dans les régions
supérieures ¥ Rabbi Yossé dit : Le sens de I'Eeriture est celui-ei ¢
Il fait découvrir les Mystires supriémes dans les ténébres symbo-
lisées par la nuit, e'est-a-dire qu'on ne sawrait appréeierla lumiére
qi'en la comparant acee les téndbres, Lorsque 'homme est arricé
i ce degré' d'entendement, il voit la lumiére dans les téndbres
mémes; tel est le sens des paroles de [ Eeritures : « Et la lumitre
de la lune sera aussi éelatante que celle du soleil. » Remarquez*
que tous les Mystéres suprémes, qui émanent de la Pensde célesta,
ne peuvent étre saisis que par le Verbe. Quel Verbe? Clest le
Verbe désigné par le nom de « Sabbat »n, Et e'est parce que le jour
du Sabbat est le symbole du Verbe gue toute parole profane est
interdite en ce jour. Rabbi Siméon?® avait coutume de dire & sa
mére, chaque fois qu'il entendait parler de choses profanes, au
jour du Sabbat : « Mére, gardez le silence: car aujourd'hui ¢'est
Sabbat, oi foufe parole profane est interdite. » La parole profane
est défendue au jour du Sabbat, parce que c’est le Verbe seul qui
doit dominer en ce jour. Ce Verbe, qui prit naissance par I'union
de la lumiére active ot de ln lumiére passive appelée téndbres*, est
désigné dans les paroles de U'Eeriture : « 11 découvre dans les
ténébres ce qui est dans les profondeurs », o'est-a-dire : c'est par
I'union de la lumiére avee les ténabres qu'est né le Verbe qui nous
fait découvrir les Mystéres suprémes. Rabbi Isaac dit : S'il en est
ainsi, pourquei done 1'Feriture ditelle : « ...Et Elohim sépara la
lumidére d'avec les ténébres n ?* Rabli Yossé lui répondit : La

1. C'est-idire @ i discerner la lumifre parmi les téndbres. — 2. Clest &
pariir de ce passage que le Z, somble changer d'avis an sajot de Vinterpré-
tation du verset en question, ninsl que pous venons de Uindiquer ci-dessus.,
Aussi esi-il Gtonnant que le teste nait point employs, suivant son habitude,
le terme de a‘w ou a‘: .= L Co passage, qui se trouve dégalement dans le
Talmud, tr. Sabbath, fol. 113%, ne ligure pas dans les éditions LL. L B.; dans
A, F. ot V., il est place ontre parenthéses. — 4. V. & ce sujot, ci-dessus,
fol. 16* et 17*. — 5, Habhi Isaae, s¢ reportant & ce qul a &¢ dil précédeni-
ment (b savoir que ¢'est par les ténéhres qu'on parvient & déconvrir lalumidre)
se demande pourquoi I'Ecriture dit que Dieu sépara 1a lumisre d'avec les
ténébres, alors que celles-cl sont indispensables a celle-la.

a) Isale, xxx. 26.
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lumiére donna naissance au jour et les téndbres & la nuit, c'est-a-
dire : Dieu fit d'abord la distinction entre la lumitre et les
ténebres: mais, aprés, il les réunit ensemble, au point de n'en
former qu'un, ainsi quil est éerit : « Et il était soir, et il était
matin, jour un », c'est-d-dire : en unissant la lumitre ef les
ténébres, il en résulta que le soir, le matin et le jour ne formérent
qu'une unité. Tel est le sens des paroles de l'Eeriture : « ... Et
Flohim sépara la lumidre d’avee les ténbbres, » Car c'est Elohim
qui sépara la lumidre d’avec les ténébres, pour mettre un terme a
|'antagonisme qui existait durant la captivité d'Israél. Rabbi Isaac
dit : Jusqui la manifestation d'Elohim, le principe méle était
dans la lumidre et le principe femelle dans les ténébres. Mais
aussitot qu'Elohim s'est manifesté, la lumidre et les ténébres
furent unies au point de ne former qu'une unité. Pourquoi étaient-
elles séparées avant? Pour qu'il y ait une distinction entre la
lumiére et les ténébres. Pourquoi furént-elles unies aprés? Parce
qu'on ne trouve la oraie lumiére que dans les ténébres et les
oraies ténébres que dans la lumidre. Bien qu'elles soient unies
maintenant, elles se distinguent par une différence de nuances;
mais malgré cette légere différence, elles ne forment qu'une unité,
ainsi qu'il est éerit : « Jour un. » Rabbi Siméon dit : Le monde a
16 oréé uniquement par 1'Alliance et n'est soutenu que par celle-
ci, ainsi qu'il est éerit* : « $'il n’y avait mon Alliance du jour et
de la nuit, je n'aurais point établi les lois du ciel et de la terre. »
Quelle Alliance? Celle du Juste qui est la base du monde. Clest
le mystére de ce Juste qui est désigné par le mot « zacor » {sou-
venir). Le jour et la nuit étant le symbole de I'unité céleste, et cette
unité étant opérée par le Juste, il s'ensuit que celui ci est la base
du monde; c'est pourquoi 1'Ecriture dit : « Sl n'y avait mon
Alliance du jour et de la nuit, e'est-a-dire I'Alliance opérée par le
Juste et symbolisée par le jour et la nuit, je n'aurais point établi
les lois du ciel et de la terre. » « Les lois du ciel » désignent
celles qui émanent de I'Eden supérieur. Rabbi Siméon a ouvert
une de ses conférences par Uexorde suivant : 1] est éerith : « A la

a) Jérémie, xxxin, 2. — b) Juges, v, 11.
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voix du Médiateur', entre ceux qui puisent, sera publiée la justice
de Dieu. » « La voix du Médiateur » désigne la voix de Jacob;
car le mot « mehatztzin » signifie « médiateur », de méme que le
mot* «isch ha benaim ». L'Ecriture dit « entre ceux qui puisent »,
car il est assis entre ceux qui puisent de l'eau d'en haut; et, lui,
prend des deux cOtés et les réunit en sa personne. L'Eeriture
ajoute : « ...Sera publiée la justice de Dieu »; e'est-a-dire : c'est la
que la foi a commencé, ¢'est 1 que fleurissent les justes de Dieu,
L'Eeriture ajouteenfin :«... Et la clémence de Dien sera répandue
profusion sur Israél, et le peuple de Dieu paraitra devant les
portes. » Ces paroles désignent le Juste de ce monde, qui est
éternel et sacré; c'est lui qui puisera les eaux célestes et les
répandra & profusion dans le grand Océan qui sont les eaux
célestes, L'Eeriture dit : « Sur Isragl », car c'est a lui que le Saint,
béni soit-il, a légué cet héritage pour toujours. Mais quand Israél
pratiquera la circoncision, sans mettre & nu le gland?, alors arri-
vera ce que dit I'Ecriture : « Et le peuple de Dien paraitra devant
les portes ». lls arriveront devant les portes du Juste ; mais ils ne
pourront guére y pénétrer. C'est de cette époque que [32%] I'Eeri-
ture dit® : « Ils abandonnérent le Seigneur, le Dien de leurs
péres. .. Dieu leur suscita des juges, poar les délivrer des mains
de ceux qui les opprimaient; mais ils ne voulurent pas seulement
les écouter » jusqu'd ce que Débora arrivit et les ramenit & Dieu,
ainsi qu'il est éerit® : « Vous qui vous étes signalé parmi les
enfants d'lsraél, en exposant volontairement votre vie au péril,
bénissez le Seigneur ! » Et plus loin, 'Ecriture ajoute : « On a
cessé de voir dans Israél celui qui répand 4 profusion, jusqu'a ce

1. Le Z, donne an mot B'YXMS le sens du PR rabbinique, o'est-h-dire
u Médiateur n. Cf, Talmud, traité Baba Bathra, fol. 133" : RXXNT N, cte.
— 2, On sait gue la circoncision consiste en deax opérations différentes :
Yablation du prépuce 7= et la dilatation de Pépiderme au-dessous de la
section, afin de la faire reculer pour mettre & nu le gland MB. Or, d'apris
le Z., la premidre de ces opérations est le symbole de 'amour de Dieu par
la loi, et la seconde, de V'smour de Dieu dans Uesprit. V. Zohar, 11, 57* ot
111, 91*. V. également & la fin de la premiére partie, dans I'appendice, le
passage s’y rapportant,

a) I Rois, xvi1, 4. — b) Juges, i1, 12-16. — ¢} Jbid,, v, 2,
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que Debora se soit élevie, jusqua ce qu'il se soit élevée une mére
dans Isragél » « Celui qui répand & profusion » désigne le Juste,
ainsi que nous I'avons dit préccdemment. Israél a cessé de metire
& nu le gland dans Vacte de la circoncision. L'Eeriture ajoute :
.. Jusqua ee qu'il se soit élevée une mire dans Israél. » Que
signifie « une mére dans lsradl »? C'est celle qui attira iei-bas les
eaux célestes, pour que le monde puisse subsister par Isradl et
montrer que le monde ne peut subsister que grice & lui. Tout ce
mystire est résumé dans les paroles de I'Feriture® : « Le Justo est
le fondement éternel. » Trois sortent d'un; un est dans trois; un
est an milieu de deux, qui tirent leur source de celui du milieu ; et
eelui du milieu tire sa source de tous les cotés. De cette fagon tout
est un, ainsi qu'il est éerit : « Et il était soir, et il était matin,
jour un »; car le soir et le jour ne forment qu'un. Ce mystére est
également exprimé dans le verset : « L'Alliance du jour et de la
nuit-.. » et « tout est un ».

Il est éerith ; « Bt Elohim dit : Que le firmament soit fait au
milieu des eaux, et qu'il sépare les eaux d'avec les eaux. » Rabbi
Yehouda dit : 11 y a sept firmaments en haut, qui, tous, sont
enelarés dans la région de la sainteté céleste et qui embrassent
tous les degrés du nowm saceé. Le firmament dont parle I'Eeriture
est établi au milieu des eaux; c'est le firmament établi an-dessus
des « Hayoth » et qui sépare les eaux d'en haut de celles d'en bas.
Les eaux d'en bas soupirent auprés de celles d'en haut. Aussi,
ce firmament établi au milieu sert-il d'intermédiaire entre les
ecaux d'en haut et celles den bas. 11 est éerit® : « Ma saeur,
I'épouse, est un jardin fermé; elle est un jardin fermé et une fon-
taine scellée. » Par « jardin fermé v, I'Eeriture désigne cette région
de sainteté ofi tout est renfermé; mais elle est appelée « jardin
fermé » parce que rien de cette lumibre ne peut parvenir jusqu’a
la terre; elle ressemble & une mer gelée dont les eaux sont inutili-
sables. Pourquoi les eaux sont-elles gelées? Parce qu'un vent du
nord y souffle, qui fait transformer les eaux e glace. Les eaux ne
deviennent utilisables qu'au moment ot un vent en sens contraire,

a) Prov., x, 3. — b‘} Gen., 1, 6. — ¢ Cant., 1v, 1=
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arrivant da sud, y améne la chaleur'. De méme, la sainteté des
régions supéricures ne peut arriver ici-bas, sans qu'un vent en
sens contraire y arrive pour en rendre les eaux utilisables. Tel est
le mystére du firmament que Dien établit au milieu des eaux,
c¢'est-iu-dire entre les régions supérieures et les régions inférieures.
L'Ecriture ne dit pas : « Qu'un firmament soit fait et qu'il soit
placé au milieu des eaux », maisbien : « Que le firmament soit an
milieu des eaux », parce que le firmament dont parle I'Ecriture
existe de toute éternité; au moment de la création il n'a pas été
créé, mais seulement placé an milien des Eaux supérieures et infé-
rieures, c'est=a-dire, aun-dessus des Hayoth. Rabbi Isaae dit :
Dans l'intérieur du corps humain, il existe un diaphragme qui
sépare la poitrine de I'abdomen. Ce diaphragme, tout en séparant
la partie supérieure de la partie inférieure, transmet 4 cette der-
niére les éléments qu'il regoit de la premidre. Il en est de méme
du firmament établi au milieu, entre les régions supérieures et les
régions inférieures; ¥ communique aux « Hayoth » inféricures la
lumiére qu’il regoit d'en haut. Remarquez que I'union de ces deux
caux a produit la lumitre passice appelée ténébres®, Cest 4 ce
mystére que font allusion les paroles de I'Ecriture® : « Et le voile
séparera le Saint d'avee le Saint des saints. » Rabbi Abbe a
ouvert une de ses conférences par Uezorde suivant : Il est éerith :
« Celui qui couvre d’eau sa partie la plus élevée, et qui monte sur
les nudes, et qui s'avance sur les ailes des vents... » Par le mot
«les eaux », le Psalmiste désigne les Eaux supérieures par les-
quelles fut établie la maison, ainsi qu'il est écrit® : « Par la
Sagesse (Ilocmi), la maison sera bétie, et par I'Intelligence (The-
bound), elle sera affermie. » L'Eeriture ajoute : « Qui monte sur
les nuées. » Rabbi Yessa I'Ancien sépara le mot « abim » (nudes)
en deux parties : « ab» (nuée) et « im » (océan); d'aprés cette
interprétation, I'Ecriture désigne les téndbres émanant du coté
gauche, dont le séjour est dans le grand Océan. Enfin I'Ecriture
ajoute : « ...Et qui s'avance sur les ailes des vents »; ces paroles

1. Pour la compréhension de ce passage, v. Z., fol. 29%. —2. V. Z. fol. 174

a) Exode, xxvi, 33. — b) Ps.. civ, 3. — ¢} Prov., xxiv, 3.
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désignent V'esprit de la Sainteté supérieure. Ce mystére est exprimé
dans les paroles de I'Ecriture® : « Tu mettras aux deux extrémités
de l'oracle deux chérubins d'or battu. » I1 est éerit® : « 11 est
monté sur les chérubins et il s'est envolé; il a volé sur les ailes
des vents. » L'Ecriture commence d'abord par « C'roub », e'est-a-
dire, au singulier, et elle finit par « canphé » (les ailes), aw pluriel,
parce que ce nest quaprés que I'Esprit s'était révelé que Dieu a
volé sur les ailes des vents; mais avant il ne s'était révélé qu'au
« C'roub», Rabbi Yossé dit : 11 est éorit® : « 11 a mesuré les eaux.»
Le mot « mesuré » doit étre pris au pied de la lottre, attendu que
ce sont elles yui sont disbribudes ici-bas pour perfectionner le
monde; car elles proviennent du coté de la Séphird « Gueboura »
(Justice). Rabbi Abba dit : Les Anciens rapportent que, lorsque les
grands hommes de I'antiquité sont arrivés, dans leurs méditations,
4 considérer ces mystéres, ils remuaient les lévres, mais ne pro-
nongaient pas un mot, de crainte d'dtre punis s'ils en divulguaient
une partie. Rabbi Eléazar dit : La premibre lettre de I'alphabet
planait, au commencement des choses, au-dessus du neeud pur
anquel elle servit de couronne; elle monta en haut [33%] et des-
cendit en bas. Clest ainsi qu'elle grava sur la surface des eaux
inférieures les formes de toutes les autres lettres. Ainsi toutes les
lettres sont formées sur un méme modéle et se complétent les unes
les autres. C'est lorsque toutes les lettres ont été formées ici-bas
qu'a été élevée sur elles la base de ce monde. Clest également
alors que les eaux d'en haut se mélérent & celles d'en bas et don-
nirent naissance au monde appelé « maison » (baith). Clest pour-
quoi I'Eeriture commence par la letire Beth, pour indiquer que
la naissance du monde est due aux deux eaux, celles d'en haut et
celles d'en bas, qui étaient mélées ensemble jusquiau jour ol le
firmament, établi au milieu d'elles, les sépara. Cette séparation a
eu lien au deuxidme jour de la création. C'est pourquoi, en ce
jour, a été également créé 'enfer, qui consiste en un feu dévorant.
Le chatiment de l'enfer est destiné aux coupables. Rabbi Yehouda

a) Exode, xxv, 18. — b) Pa., xvin, 11. — ¢} Job, xxvin, 2. — d) Deutér.,
X, 4.
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dit ; C'est en raison de ce mystére que la tradition® nous apprend
que toute discorde, ayant pour effet la gloire du ciel, subsistera
longtemps®, attendu que la séparation des eaux d'en haut d'avee
celles d’en bas avait pour but la gloire du ciel; et e'est pourquoi le
firmament existe encore, ainsi qu'il est écrit : « Et Elohim donna
au firmament le nom de Ciel. » Tout ce qui est accordé de saintété
céleste, aux hommes d'ici-bas, est mesuré par le firmament établi
au milieu, entre le Saint et le Saint des saints, ainsi qu'il est
éerit : « Et le voile séparera le Saint d’'avec le Saint des saints. »
Remarquez qu'aprés la séparation des eaux, 1'Ecriture ajoute :
« Que les eaux de dessous le ciel se rassemblent en un seul lieu » ;
I'Ecriture parle seulement des eaux de dessous le ciel. Ces eaux
sont toutes concentrées dans un endroit appelé «un »; et c'est le?
« fam » (mer) qui compléte 'essence divine « Un »n. Sans lui, Dieu
ne serait pas appelé « Un ». C'est en lui que sont concentrées
toutes les eaux d'ici-bas, ainsi qu'il est écrit? : « Tous les fleuves
entrent dans la mer (lam)». Rabbi Yessa dit : Les paroles de
' Eeriture : « Que les eaux de dessous le ciel se rassemblent en un
lien », désignent le liea dont I'Ecriture dit® : « Et I'Alliance par
laquelle je fais la paix avec vous ne sera jamais ébranlée. » Car
o'est lui qui a pris tous les péchés des hommes et les a jetés dans
le grand Océan, et c'est grice 4 lui que la terre peut subsister.
C'est pourquoi |' Eeriture ajoute : « ... Etquele sol aride paraisse n;
par « sol aride » I'Ecriture désigne la terre, ainsi que I'Ecriture
ajoute : « ...Et Elohim donna au sol aride le nom de terre. » Pour-
quoi la terre est-glle appelée « sol aride » ? Rabbi Isaac dit : C'est
en raison des paroles de I'Ecriture? : « Pendant sept jours vous
mangerez du pain d'affliction. » Bien que le mot «oni» se pro-
nonce de fagon & lui donner la signification d’ « affliction », il
s'dcrit de maniére 4 dtre interprété par « pauvren’. C'est parce
que celui (le Juste) qui est le pain du monde® est pauvre. C'est

1. Cf, Zobar, 17", — 2. V., Z, L e, vers la fin. — 8. W est ™D, c'est-i-
dire, la fagon de prononcer, et %P est le 212, c'est-d-dire, la fagon d'écrire.

a) Talmud, tr. Aboth, v, 17. — b} Ecelés., 1, 7. — ¢} Isale, uiv, 10. —
o) Deutér., xvi, 3. — ¢} CL. Talmud, tr. Berakhoth,
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pourquoi la terre est appelée « aride ». Elle absorbe toutes les
eaux de ce monde et elle demeurera aride jusqu'a ce que les eaux
célestes la rempliront. L'Eeriture ajoute : « ...Et il appela mers
toutes les eaux rassemblées. » Cest 'endroit ofi se réunissent les
eaux cilestes; et de 1a elles se répandent partout. Rabbi Hiva dit :
« Les eaux rassemblées n désignent le Juste, attendu que 1'Eeri-
ture ajoute immédiatement aprés:« .. Et Elohim vit que cela était
bon », et ailleurs il est dit* : « Dites an Juste qu'il est ban. »
Rabbi Yossé dit : « Les eaux rassemblées désignent Isradl, ainsi
qu'il est éerith : « Dieu est l'attente (miqveh) d'lsradl, » Rabbi
Hiyi dit: « Les eaux rassemblées » désignent le Juste; ¢'est pour-
quoi Dieu l'appela « mers »; parce qu'il est la source de tous les
courants et de tous les fleuves. C'est pourquoi également | Eeriture
ajoute : « ...Et Elohim vit que cela était bon. » C'est lui qui est
cause de ce que I'Ecriture emploie le mot « bon » au troisiéme
jour de la création, ee gu’elle ne fait pas au deuxiéme jour de la
eréation. L'Ecriture emploie /e mof « bon » parce que la terre
produisit au troisiéme jour des fruits par la force de ce Juste, ainsi
qu'il est éerif: « Que la terre produise de 'herbe et du gazon qui
portent de la graine, et un arbre fruitier qui porte du fruit selon
son espéce, » Que signifie « un arbre fruitier n? C'est 'arbre du
Bien et du Mal qui, lui aussi, porte des fruits. L'Ecriture ajoute :
¢ Qui porte du fruit », e'est-a-dire le fruit du Juste qui est la base
du monde. L'Ecriture dit en onfre : « Selon son espiee »; car tous
les hommes qui sont pénétrés de 1'Esprit saint, qui est le fruit de cet
arbre, sont marqués du signe decet arbre, et sont de son espéce. Que
signifient : « Alliance sacrée, Alliance de paix » 7 C'estl’Alliance que
Dieu a faite avee les hommes de foi, qui sont de Uespice du Juste
et dont ils ne se séparent jamais. C'est le Juste qui est l'arbre qui
engendre et produit le fruit, selon son espdee, o'est-i-dire sem-
blable & lui. Heureux le sort de celui qui ressemble & sa mére ot i
son pére. C'est pourquoi la marque sacrée de la eirconcision
simprime le huititme jour aprés la naissance ; c'est pour
que le nouveau-né ressemble & sa mére. Et, lorsque la cir-

a) lsaie, 1y, 10, — &) Jépémie, xvu, 15,
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concision a été faite, on met & nu le gland et on reproduit ainsi la
marque sacrée, afin que le nouveau-né ressemble & son pére. est
pourquoi I'Eeriture dit : « ...Un arbre fruitier qui porte du fruit
selon son espéce »; «arbre fruitier » désigne la mére; «quni pro-
duit des fruits » : c'est I'Alliance sacrée, c'est le pére. L'Ecriture
dit : « Qui renferme sa semence en lui-méme sur la terre (zaroo-
bo al ha-aretz).» Pourquoi I'Ecriture dit-elle «zaroo» (sa semence),
au licu de « zera » (semence) ? L'Eeriture veut dire « zera vay n,
c'est-a-dire que le Vav, qui est le symbole du Juste, a servi de
semence saerée pour I'Arbre. Clest pourquoi I'Feriture dit « sur
la terre  ; car cette semence saorée lut jetée surla terre, cequi donna
naissance i I"Arbre. Heureux le sort de cewr d'Israél! Carils sont
saints et ils ressemblent aux saints Anges. Clest pourquoi 1'Ecri-
ture dit* : « Tout ton peuple sera un peuple de justes. » Certes ils
seront justes: car ils descendent des justes et ils leur ressemble-
ront. Heurenx leur part dans ce monde et dans le monde futur !
[33%] Rabbi Ilivd dit : 11 est éerit® 1 o Dieu crée la terre par sa
puissance. » Pourquoi I'Ecriture dit-clle « crée la terre », an lieu
de weréa la terren ? (Yest que le Saint, béni soit-il, erée constam-
ment la torre (Eretz) supérioure aux six quires terrves, Et par gqui
la crée-t-il constamment? « Par sa puissance », dit 1'Eeriture,
mot qui désigne le Juste. L' Beriture ajoute : « 11 affermit le monde
(Thebel) par sa Sagesse. » Le mot « Thebel » désigne la terre
inférieure aur siz autres terces. « Par sa Sagesse » désigne le
Juste, ainsi qu'il est éerite : « 11 jugera le monde (Thebel) par le
Juste. » Ainsi, le Saint, béni soit-il, erée constaninent la terre, en
y apportant sans cesse desaméliorations. Et cela par qui le fait-il?
Par sa puissance, ainsi que nous venons de I'expliquer. Rabbi
Yehouda dit : Les combinaisons de lettres démontrées par Rabbi
liléazar sont au nombre de vingt-deux. Ces combinaisons con-
sistent en eeol que chaque lettre du commencement de Ualphabet
est remplacée par une aufre de la fin éloignée @ une égale diy-
tance de la derniére lettre que cello-ci de la premi¢re. On trouve
un terme mnémonique pour ces combinaisons dans les paroles de

a) Isale, LX, 21. — b) Jérémie, x, 12, el 11, 15. — c) Ps., 1X, 9
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I'Ecriture® : « Akh bekha El »', (Il n'y a que Dieu en toi). Rabbi
Yossé dit : Le fléau d’'une balance est placé au milieu des deuz
plateauz. On trouve un terme mnémonique pour ce principe dans
les paroles de 'Ecriture® : « Ne [aites rien contre I'équité, ni dans
les jugements, ni dans ce qui sert de rigle, ni dans les mesures,
ni dans les poids (mischqal) »; or le mot « mischqal » désigne ce
qui est au milieu. C'est ainsi que s'explique le mystére renfermé
dans les paroles de 1'Ecriture® : « Le sicle sacré », terme qui
désigne le Juste, ainsi qu'il est éerit? : « La balance juste. » Tout
co qui est au monde n'existe que grice & la balance juste du sicle
saeré. Rabbi Yehouda dit : Le « sicle sacré » désigne I'Esprit saint,
Rabbi Isaae dit ¢ 1) est écrit® : « Cest par le Verbe du Seigneur
que les cieux ont été affermis, et c'est par le souffle de sa bouche
que toute 'armée des cieux a été produite. » Les mots « par le
Verbe du Seigneur les cieux ont été affermis » désignent les cieux
inférieurs qui ont été affermis par le Verbe qui réside dans les
cieux supérieurs; car c'est grice au Verbe que les eaux du fleuve
céleste coulent constamment et ne cessent d'arroser les mondes
inférieurs. « C'est par le souffle de sa bouche que toute I'armée des
cieux a 6té produite », désignent V'esprit qui est symbolisé par le
principe mile, et c'est par lui que tous les dtres d'ici-bas subsis-
tent, 11 est éerit! : « Tu arroses les montagnes des eaux qui
tombent d'en haut, et la terre est rassaside des fruits qui sont
tes ouvrages.» Que signifient les mots « des eaux qui tombent
d’en haut »? Ce sont les eanx qui émanent du fleuve céleste et qui
ne cessent d'arroser les mondes inférieurs, ainsi que nous venons
de le dire. C'est pourquoi I'Ecriture dit un peu plus haut® : « Tu
couvres d'eau sa partie la plus élevée. » Car les mots « et la terre
est rassasiée des fruits qui sont tes ouvrages » désignent le fleuve
qui descend ici-bas, comme le verset dit : « ...Et qui renferme sa

1. Dans ces trois mots hibliq;ms, 1a letire R est tanidt apparide aveo le 7,
dans T, tantdt avec la lettre 9, dans YR, Et taniot c'est 1a lettre 3 qui est
apparide avec le 7, dans 92, V. Z,, 11, 132

a) Isale, xLv, 14. — b) Lévit,, xix, 35. — o} Exode, XXX, 18. — o} Lavit.,
XIX, 36 — o) Ps., xxxu11, 6. — [) Ibid., erv, 18. — g} bid., c1v, 3.
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semence en lui-méme sur la terre 1, ainsi que nous I'avons expliqué
précédemment.

1l est éerit : « Que les lumiéres soient faites dans le firmament
du ciel. » Le mot « Meoroth » (fumiéres) est écrit de facon incom-
pléte. Rabbi Hizqiya en donne la raison suicante : La lumiére pent
nous rendre heureux, mais elle peut aussi nous rendre malheu-
reux. Rabbi Yossé en donne la raison suivante : Leg mots : « Que
les lumitres sofent faites » désignent celles d'ici-bas. Or, la
lumiére de la lune est cause de I'épilepsie des enfants', (est done
& cause de la lumidre de la lune que le mot « Meoroth » est éerit
de fagon incomplite; ear, oulre que sa lumiére est cause d'une
naladie des enfants, sa lumiire est inférieure 4 toutes les autres,
et parfois méme elle est obscurcie et ne regoit plus sa nourriture
du soleil. L' Eeriture ajoute : «...Dans le firmament du ciel. » C'est
le firmament qui renferme toutes les lumidres. Rabbi Isaac, au
contraire, dit : Clest le firmament inférieur qui n'a aucune
lomiére de lui-méme®: nous I'appelons « rdgne » (Maleouth),
« ciel », « terre d'Israél » et « terre de vie ». Ainsi, en disant
t dans le firmament du ciel », I'Ecriture entend le firmament
qu’on désigne sous le nom de « ciel ». C'est pour ces raisons que
le mot « Meoroth » est éerit sans la lettre Vav. Pourquoi plutit
cette lettre qu'une autre? Parce que, sans le Vav, qui est le
symbole de I'Esprit saint, ¢’est la mort qui régne dans le monde.
Par les mots « iehi meoroth » (que les lumiéres soient faites) mots
derits de facon incompléte, I Ecriture fait allusion & la fomelle des
démons, appelée v Lilith», qui a regn l'autorisation de résider
dans le monde. C'est également & elle que font allusion les paroles
de I'Eeriture® ; « Li, le grand et le petit se trouvent égaux; li,
l'esclave est affranchi de la domination de son maitre », et
ailleurs": « Le Seigneur fera voir sa magnificence en ce liou-l4.,.;
les vaisseaux & rames ne prendront point leur route par li et la

L. CL Z,, fol. 19%, et note, o, 1. — 2. Dans l'arbre séphirothique, la dixiome
Séphird, appelée « Malcouth », désigne le bas moende. Or, d'aprés lo Z.,
notre globe terrestre étant inférieur aux six autres, il s'ensuit que e firma-
ment, vu d’ici-bas, est le lrmament infériour.

a) Job, i, 19. — &) Isale, xxxn1, 21.
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grande galére n'y passera point. » Clest pourquoi également
I'Feriture ajoute® : « C'est 1a o « Lilith» se retire; c'est la ol
elle tronve son repos. » Rabbi Eléazar dit: Le mot « Meoroth »
(lumicres) est éeritde fagon incom plite parce que les lumidres dont
nous jouissons ici-bas ne sont que le reflet des lumiéres supé-
rieures, tel un fer-blanc réfléchissant la clarté d'une chandelle. 71
est éerith : « L'arche de I'Alliance du Maitre de toute la terre... »
L'« arche» désigne la lumiére qui n'éclaire que par réflexion
I' « Alliance » désigne la lumitre éclairant directement el sans
réflexion'. Done, I'arche désigne la lumiére incompldte exprimée
par le mot « Meoroth », alors que 1'Alliance désigne la lumidre
parfaite pareille a celle du soleil. Le premier termo désigne la loi
écrite, le second I'Alliance faite par la médiation du « Maitre de
toute la terre ». Si I'arche a porté le nom de « Maitre v, c'est parce
qu'elle portait la loi écrite qui n'était que le reflet de ce soleil qui
I'¢elairait et qui éclaire encore tout le monde. Aussi [34%] en
a-t-elle pris le nom composé des lettres « Aleph », « Daleth »,
« Noun » et « Yod » (Adonai). Car, de méme que « Cadiq» et
« Gadeq »* ont la méme signification, de méme « Adon » et
« Adonai » dépendent I'un de I'autre. RRemarquez que les ¢toiles
ot les plandtes n'existent que par I'Alliance qui est comparée an
soleil, ainsi que nous I'avons dite. Clest pourquoi I'Eeritare dit :
« Dans le firmament du cicl », mots qui indiguent I'Alliance, parce
que toutes les étoiles, ainsi que toutes les plandtes, nexistent que
par I'Alliance. Rabbi Yessa, le Vieillard, avait coutame de dire :
Les mots : « Que les lumiéres soient faites dansle firmament du ciel »
signifient: que la lumicre de la lune soit suspendue i celle du soleil-
Puisqu'il est éerit: « ... Et quelles delairent », il est dvident que
1 lumiére du soleil y est comprise. L'Eeriture dit : ¢ Et qu'elles
servent de signes pour marquer les temps » {oul-moadim), parce

1. V. au sujet de lomiére avec ou sans reéflexion, ou lumiére avec ou
sans réverbération, fol. 25% i la fin, et i note, a- 1. — 2. Cest-a-dire: de
méme que PTX est souvent pris dans le sens de p™3, et inversement, de
mdme [TTR et SYIR sont souvent pris 'un pour Faulre.

a) Isale, xxxiv, 4. — b} Josugé, mui, 11. — o) CL Zohar, 1, 163*; 11, 4%,
282 et 2770,
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que c'est de ces astres que dépend la fixation des saisons, des
fétes, des néoménies et des Sabbats. Le cours des astres a été
réglé de fagon & ére en harmonie avec I'unité du nom <acrés la
création des astres a &té, par conséquent, opérée dés le commence-
ment. 11y o sept astres qui correspondent aux sept firmaments ;
tous font partie du systéme de notre monde; et, au-dessus d'eux,
est le monde supériear. 11y a également deux mondes : Le monde
supérieur et le monde inféricur. Le monde inférieur est formé
sur le modéle du monde supérienr, ainsi qu'il est deritt ; « Que lo
Seigneur, le Dien d'Isradl, soit béni d'un monde & 'autre monde. »
11y a également un Roi en haut et un Roi en bas. Nous savons,
par une tradition’, ce qui suit: 11 est éerit : « Dien riégne, Dieu a
régné, Dieu régnera en toute éternité. » « Dieu régne » désigne le
Roi d'en baut, c'est-a-dire la premitre des trois Séphivoth su-
prémes; « Dieu a régné » désigne le Roi du milien, ¢'est-a-dire la
denziéme des trois Séphiroth suprémes; « Dieu régnera » désigne
le Roi d'en bas, e'est-a-dire la (roisitme des trois Sépliroth
suprémes. Rabbi Aba dit : « Dien régne » désigne la « Sagesse
supréme (Hoemd ylaah), qui régne dans le monde supérieur,
synonyme du monde futur. « Dieu a régné » désigne la « beauté
d'lsradl », beauté qui correspond @ la Séphird « Thiphereth ».
« Dien régnera en toute éternité » désizne I'Arche de I'Alliance.
Mais, aprés David, il viendra un temps ofi I'ordre sera renversé,
ainsi qu'il est éerit® : « Dieu rdgnera en toute éternité. » « Jéhoyah
Melekh » désigne le Roi d'en bas; « olam » désigne le Roi du
wilieu; « vaed v désigne le Roi den haut. Clest la qu'est la
rounion et la perfection de tout. « H a réznd v, en haat; « il
rignera », en bas. Rabbi Abba dit : L'Eeriture dit que « Jes
lumidres ont été suspendues an firmament du eiel pour éelairer la
terre v. Les astres sont-ils done suspendus au firmament du ciel ?
L'Ecriture veut nous indiquer que les véritables lumitres propres
& éclairer la terre, ne sont pas ici-bas, mais « suspendues au

1. Dans L. et A., 355 ne figure pas. D'apms cette variante, oo ne serait
pas Rabbi Siméon, mais Rabbi Yessa qui parle,

a) 1 Paralip., xvi, 36, — b} Ps., x, 16.
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firmament du ciel. »' Par ces derniers mots, I'Eeriture désigne le
fleuve céleste, source de toutes les lumidres, qui sort de 1'Eden,
ainsi qu'il est éerit: « ... Et un flenve sort de I'Eden pour arroser le
Jardin. » Remarquez que lorsque la lumidre de la lune, qui est le
reflet du soleil, éclaire la terre, toutes les étoiles montrent égale-
ment leurs lumidres; toutes les plantes et tous les arbres croissent
a la faveur de cette lumitre; et méme les eaux de 1'Dedan se
meuvent et produisent le flux et le reflux*; et enfin les poissons
de la mer éprouvent de la joie & cette lumidre. Tous sont dans la
joie, méme les démons® qui sortent de leur engourdissement et
parcourent le monde. C'est pourquoi il convient de veiller sur les
enfants & cette heure-ci, pour que les démons n'aient pas de prise
sur euz. Rabbi Aha dit : JT est éerit - ¢ Et Elohim les mit dans
le firmament du ciel pour luire sur la terre. » L’Eeriture nous
indique que la conduite du soleil et de la lune doit servir
d'exemple aux habitants de la lerre. Car bien que, primitivement,
la lumiere de la lune ait été égale & celle du soleil, la lune ne
continue pas moins & éelairer avec joie la terre, aprés que Dieu
en & diminué la lumidre, Rabbi Isaac dit : 11 est éerit* : « Bt la
lumiére de 1a lune égalera celle du soleil ; et la lumiére du soleil
sera sept fois plus grande, comme la lumidre des sept jours.»
Quels sept jours? Les sept jours de la eréation. Rabbi Yehouda
dit : Les sept jours sont ceux de la conséeration du Tabernacle ;
¢'est pourquoi ces jours sont appelés « pleins » (melouim), parce
que, en ce temps, le monde deviendra parfait et Ia lune ne présen-
tera plus sa figure schancrée, symbole du mauvais serpent, dont
{'Ecriture dit® + « Et le grand parleur divise les Princes. » Et
quand cet événement aura-t il lieu? A I'époque on seront accom-
plies les paroles de |'Eeriture® @ « Il précipitera la mort pour

1. V. Ia suite e ¢o passage, plus loin, {ol. 162%, 168 ot 1964, — 2. Par
e 35S TR, le Z. pent no pas désigner d'une fagon certaine la marée, on
le flux of lo reflux, Lo texte semblerait mime plutot parler d'une « stitabon-
dance do lumidre 3. — 3. YWD Y3 désignent los démons, ainsi que lex-
plique e commentateur Derekh Emeth., a. 1; 883 %2 ne figure pas
dans les éditions de C., S, LL., F. et B.

a) Isaie, Xxx, 26. — b) Prov.. Xvi, ¢8. — ¢) Isaie, Xxv, 8.
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jamais. n C'est & cette méme époque que seront accomplies les
paroles de I'Ecritures : « En ce jour-1a, le Seigneur sera un; et son
nom sera un. »

Il est éerith: « Que les eaux produisent des dtres vivants », ef
un peu plus loin : « Que la terre produise des étres vivants de son
espéce, » Rabbi Eléazar dit : Les eaux inférieures produisent des
btres de leur espéee, de méme que les eanx supérieures en pro-
duisent de leur espéce. Rabbi Iliya dit : L'Eeriture parle des
caux supérieures qui ont produit I'étre vivant. Quel étre vivant?
Clest I'ttre du premier homme, ainsi qu'il est éerit®: « Et 'homme
devint un étre vivant, » L'Eeriture ajoute: « ... Et des oiseaux qui
volent sur la terre. » Ce sont les messagers célestes qui appa-
raissent aux hommes dans le songe. De ce que I'Ecriture dit ;
« Qui volent sur la terre v, il résulte qu'outre les anges qui appa-
raissent aux hommes dans un songe, il y en a d'autres qui n'ap-
paraissent aux hommes qu'en réalité, suivant le degré intellectuel
de I'homme. [34"%] C'est pourquoi I'Ecriture n'emploie pas les
mots « selon leur espiee », pour les « oiseaux qui volent sur la
terre », ainsi quelle le fait, plus loin, lorsqu'elle parle des
¢ oiseaux que Dieu créa selon leur espdee », attendu que les anges
messagers, qui n‘apparaissent que dans un songe, ne sont tous
que d'une seule espéce, alors que les anges qui nous apparaissent
en realité sont de diverses espiees, différentes les unes des autres;
et ¢'est & cause d'eux que I'Eeriture dit: «...Et de & ee flenve
se divise en quatre canaux. » Jl est éerit : « Et Elohim créa les
grands poissons »; ce sont le Léviathan et sa femelle. Les mots
« et tous les étres vivants qui se meuvent » désignent cet dtre
vivant (nephesch hayah) qui se meut dans tous les quatre points
cardinaux du monde. Et quel est cot étre vivant ? C'est « Lilith ».
L'Ecriture ajoute: « Que les eaux produisent »; car ce sont les
eaux qui nourrissent ces étres vivants, Car, lorsque le vent du
sud souffle, les eaux se meuvent dans toutes les directions et
s'enflent; et c'est alors qu'a lieu le passage de ces dtres, ainsi qu'il
est éerit? : « Clest la que les navires passeront; c'est 1a que se

a) Zacharie, x1v, 9. — b) Gen., 1, 20. — ) Ibid,, u, 7. — d) Ps., aiv, 26.
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proméne le Léviathan que tu as formé, pour 'y jouer. » Les mots
« et tous les olseaux pourvus dailes selon leur espice » désignent
ces étres dont I'Eeriture dit* @ « ... Paree que les oiseaux mémes
du ciel rapporteront la parole; et ceux qui ont des ailes publieront
ce que tu auras dit. » Rabbi Yossé dit: Tous ees étres sont pour-
vus de six ailes et ne présentent ancune variation; ¢'est pourquoi
I'Eeriture dit « selon son espdee », e qui ceut dire selon Pespéce
des anges ailés. 1ls parcourent le monde en six vols; ils vont épier
les euvres des hommes; et, si eelles-ei sont bonnes, ils les font
monter au ciel. Cest pourquoi I'Eeriture dit® : « Méme dans votre
pensée ne maudissez point le roi, et ne médisez point du riche
dans le secret de votre chambre. » Rabbi Hizgiya dit : Pourquoi
I'Keriture emploie-t-elle le mot o haromeseth » (qui se meuvent), au
lieu de « haschoretzeth » (qui rampent)? Cest paree que I'Ecriture
désigne « Lilith », ainsi qu'il a été dit précédemment. (*"est pour-
quoi I'Eeriture dit® : « C'est durant la nuit que toutes les bétes de
la forét se meuvent (thirmos) »; ces paroles désignent en plus les
anges, appelés Ilagoth, qui dominent également & I'heure ol
domine « Lilith ». 11s commencent & chanter leurs hymnes & cha-
cune des trois veilles de la nuit et ne cesseat lears louanges qu'a
la fin de la nuit. Clest d'eux que 1'Ecriture dit! : « Ceux qui se
souviennent du Seigneur ne se taisent point, » Rabbi Siméon se
leva et parla ainsi : Aprés une profonde méditation, jai asquis la
certitude qu'au moment ol le Saint, béni soit-il, voulut créer
I'homme, tous les mondes supéricurs et inférieurs furent ébranlés.
Le sixiéme jour de la eréation, la volonté du Saint, biéni soit-il, se
réalisa. La lumiére de toutes les lumidres apparut dans tout son
éelat; elle ouvrit la porte de I'Orient d'oln arrive la lumitre; le
<ud it montrer toute la magnificence de sa lumidre primitive, de
sorte que la lumiére du sud alla se confondre avee celle de l'est;
celle de I'est gagna tout de suite le nord qu'elle inonde, et le nord
propagea sa lumibre recue dans l'onest. Ainsi tous les quatre
points cardinaux du monde ont été inondés de lumidre. Clest alors
que 'Ouest dit aux autres points cardinaux : « Faisons 'homme

a) Ecelés., x, 20, — b) Jbid., x, 20. — ¢} Ps., c1v, 20. — ) Tsale, Lxu, 6.
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"4 notre image », ce yqui veut dire: qu'il nous ressemble en ce sens
que lui aussi embrasse la lomiére d'en haut et d'en bas, et de
tous les quatre points eardinaux. L'Orient s'unit alors & I'Ocei-
dent; et 'homme fut engendré, C'est pourquoi la tradition nous
apprend que I'homme a été créé de la terre sur laquelle fut édifié
le Temple'. Selon une autre version. les paroles de I'Eeriture :
« Faisons 'homme & notre image » ont la signification suivante.
Le Saint, béni soit-il, dit & ceux d'en bas, e'eat-a-dire auz anges,
le mystére de la formation du mot « Adam » (homme). Le mot
gx provient du Mystérieux d'en baut; car, par le mystive des
lettres qui le composent, il participe et d'en haut et d'en bas. 1l
participe d'en haut par le « Mem fermé » (=), qui est celui de
« lemarbeh » (mangh). du verset® : « Son empire s'étendra v*; il
participe d'en bas par le Daleth (3), qui n'est fermé que du
¢oté ouest, Et voici comment le mot « homme » participe a la fois
d'en haut et d'en bas. Son parachévement en haut correspond &
son parachévement en bas. Lorsque ces leitres descendirent, elles
formérent un tout harmonieux ; et I'homme s¢ trouva a la fois mile
et femelle. Car la femme était attachée & I'homme jusqu'a ce qu'il
se fat endormi; et ¢'était & I'endroit ot devait étre élevé le Temple.
Dieu sépara alors la femme de lui. 11 la forina, la para et la con-
duisit auprés de 'homme, telle une fiancée qu'on pare et qu'on
améne au flancé. Clest pourquoi 1'Eeriture dit : « Il tira une de
ses edtes et mit de la chair i sa place. » L'Ecriture dit « il tira une
de ses cOtes », an liew de dire : Une cole de scs ectes, ce qui serait
plus conforme an genie de la langne heébraique; en disant sevle-
ment : v Il tiva une.., v, U'Eeriture désigne certainement autre
chose qu'une edfe. J'ai trouvé dans un livre ancien que ce que

1. On sait que, daprés la gende do Talmud, Vhomme a été formé de la
werre sur laquelle lo Temple ot édifié: plus tard, et cela en raison de sa
sitnation ; car, tonjours apris le Talmud, la teree sur laguelle fut biti le
Temple forme le centre du globe. V. Eiz ha-Huyim, ch. xxxix. — 2, Les
rabbins donnent au « Mew o initind (28) 1o nom de o Mem ouvert », et au
o Mem o final (8) celui de o Mem lfermé wi or, contrairement 3 la pigle, le
mot o lemarbeh » (598%) renferme un « Mem fermé », c'est-i~dire final,
dans le corps du mot

a) Isale, ix, 6.
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Dieu détacha d’Adam n'était pas une cdte, mais « Lilith » la pri-
mitive, qui cohabitait avec Adam et dont elle devint enceinte.
C'est d'elle que 1'Eeriture dit : « Mais il ne trouvait point d'aide
pour Adam, qui fit contre lui », e'est-a-dire : Dieu ne trouva pas
en Lilith un aide pour 'homme, attendu qu'elle était contre lui.
Et c'est alors, aprés avoir détaché « Lilith » de 'homme, que Dieu
remplaga le plaisir que 'homme éprouvait par son commerce
avee celle-ci, par le plaisir de la chair. Cest pourquoi 1'Ecriture
ajoute : « Et il mit de la chair & sa place. » Remarquez que Dieu
a créé I'homme ici-bas pourva de tout ce qu'il faut pour suppléer
i tous les besoins que les démons font miroiter & ses yeux; ainsi,
en détachant « Lilith » de 'homme, une de ses cotes a pu lui tenir
lieu du plaisir coupable qu'il éprouvait précédemment dans sa
cohabitation avec « Lilith ». Rabbi Siméon dit en outre : 1l est
éerits ; « ... Avant que toutes les plantes des champs fussent sorties
de la terre et que toutes les herbes de la campagne eussent poussé.
Car le Seigneur Dieu n'avait pas encore fait pleuvoir sur la terre;
et il n’y avait point d’homme pour la labourer. » Par les mots
« plantes des champs », 1'Eeriture désigne [35°] les grands arbres
qui ont été plantés plus tard, mais dont la forme a été dessinée
déja. Clest ainsi que §'expliquent les paroles de U Eeriture : « 1
eréa toutes les plantes des champs avant qu’elles fussent sorties de
la terre », ¢'est-a-dire que la forme en a été dessinée. Remarquez
qu'Adam et Eve ont été, primitivement, créés attachés 'un & coté
de 'autre. Pourquoi n'ont-ils pas été créés attachés face & face?
En raison des paroles de I'Eeriture: « ...Car le Seigneur Dieu
n'avait pas encore fait pleuvoir sur la terre, » L'union de 'homme,
dtre supérieur 4 toutes les ceuvres de la création, l'union de
I'homme, disons nous, avee sa femme, devait étre modelée dapres
la nature, Aussi, n'est-ce que quand I'union du ciel et de la terre
a eu lien pour la premiére fois, union qui se manifeste par la
pluie, que 'union de I'homme avec sa femme eut lien face & face.
D'oit savons-nous que les actes des supérieurs sont formes sur le
modéle de ceuz des inférieurs? Nous le savons du Tabernacle,

a) Gea., 11, 5.
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ainsi qu'il est éerit® : « ...Et le Tabernacle fut dressé n; or, nous
savons par une {radition que ces mots de I'Ecriture désignent
le Tabernacle eéleste. Ainsi le Tabernacle céleste ne fat dressé
qu'aprés celui de la terre. 11 en était de méme pour le mode
d'union face contre face entre I'homme et sa femme, avant que
Dieu ne fit pleavoir sur la terre. C'est pourquoi I'Ecriture dit :
«...Etil n'y avait point d'homme »; I'Ecritare entend par i, que
tant qu'Eve n'était pas encore créée, 'homme était un étre ina-
chevé; I'homme n'est devenu complet quaprés la eréation d'Eve.
Ce mystére nous est déja indiqué par ce fait que, daus tout lo pas-
sage relatif & la création de la femme, la lettre « Samekh », gui
signifie : w soutien », o aide s, « secours s, ne figure pasb. Bien
que les collégues aient dit que le mot « Ezer » (aide) signifie que
la femme était eréde pour servir daide i 'homme, elle n'est
devenue « aide » qu'a partir du moment ofi I'union se fit face
contre face. Tel est le sens des paroles de I'Eeriture® : « Ils sont
rapprochés I'un de "autre pour toute I'éternité; ils sont faits selon
la vérité et selon I'équité. » Par le mot « rapprochés » 1'Ecriture
désigne le mdile et la femelle dont le rapprochement en ce bas
monde subsistera dans le monde supérieur en toute dternité.
L’Eeriture dit : « .. .Car le Seigneur Dieu n'avait pas encore fait
pleuvoir sur la terre »; |'Eeriture entend que l'union parfaite
entre 'homme et la femme n’existait pas encore, parce que cette
union ne s'élait pas encore manifestée dans la nature. Et cette
union parfaite consiste dans un saint rapprochement de face
contre face, Aussi I'Ecriture ajoute-t-elle immédiatement aprés® ;
u Et une nuée s'élevait de la terre qui en arrosait toute la surface,»
C'est le désir qu'éprouve la femelle pour le male; les nudes
s'élévent d'abord de la terre vers le ciel; et, aprés avoir formé les
nuages, ¢'est le oiel qui arrose la terre. Remarquez qu'il en est de
méme des wuvres des hommes. D'abord, ce sont les hommes qui
offrent des holocaustes ; et, aprés que la fumée est montée an ciel,
celui-ei répand sur le monde d'en bas toutes les bénédictions. Si
le « Synode d'Israél » ne commengait le premier 4 offrir des holo-

a) Bxode, x1, 17. — /) Cf. M. Rabba, ch. xvii. — ¢} Py, oxi, 8. —
d) Gen., 1, 6.
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caustes, les bénédictions du ciel n'arriveraient jamais en ce bas
monde. Rabbi Abbadit: [l est éerit: «...Et Varbre de Vie au milieu
du Paradis, et I'arbre du Bien et du Mal...» Une tradition nous
apprend que larbre de Vie a une hauteur de cing cents ans de
marche et que tontes les eaux de la création coulent & son pied et
se dirigent dans les différentes directions. L'arbre de Vie est
planté exactement au miliea du Jardin, et ¢'est a son pied que les
caux prennent leurs différentes directions, Le fleuve céleste ol
<'abrenvent les Hayoth, ainsi quil est éerit® : «...S'abrenvent toutes
les Hayoth », sort du monde supérieur, aprés avoir abreuyé les
étres supérieurs de ses eaux parfumeées et cristallines, et se dirige
vers l'arbre de Vie. Arrivées Iy, les eaux de ce fleuve se divisent
en divers canaux, par lesquels elles descendent ici-bas. L Eeriture
ajoute : « ...Et larbre du Bien et du Mal. » Pourquoi I'Eecriture
parle-t-elle de eet arbre qui n'est pas planté au milieu du Jardin?
En outre, que signifie l'arbre du Bien et du Mal? Cet arbre tire
son essence des deux cités; et, tout en connaissant le mal, il
n'hésite pas & se lapproprier. Et c'est précisément parce qu'il se
nourrit du doux et de I'amer, tout en sachant les distinguer, ¢'est
parce qu'il cherche de passer pour Bien pur, alors qu'il renferme
un alliage da Mal, ¢'est enfin parce qu'il séduit de nombreuses
plantes qui, le croyant Bien pur, le suivent, qu'il est appelé
larbre du Bien et du Mal. Mais il y a d'antres plantes supérienres
qui ne se lnissent pax séduive par Uarbre du Bien et du Mal; et
celles-ci sont appelées les « cédres du Liban ». Que signifient les
paroles de I'Eeriturc® : « Les arbres de la eampagne seront nourris
avee abondance, aussi bien que les cédres du Liban que Diew a
plantés »? Ce sont les six jours célestes de la eréation’, ainsi que
nous I'avons expliqué précédemment. L'Ecriture dit: «...Les cédres
du Liban que Dieu a plantés. » Le mot ¢ plantés » indique que ces
arbres sont de longue durde; car, en effet, ils subsistent encore,
A partir du moment ol 'union d'Adam et d'Eve a cessé d'étre
coté contre cbté, |'Feriture se sert de la lettre Samekh, ainsi

1. V. plus haut, fol. 31, et Mikdasch Mélekh, a. L.
a) Ps., v, 11. — &) Tbid., civ, 16.
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qu'il est éerit : « .. Et il mit de la chair & sa place. » Le Saint, béni
soit-il, arracha I'homme de sa place et le transplanta [35%] ailleurs,
oll, au lieu d'étre i son e0té, Eve se trouvait en face de lui. Ainsi,
les deux étres qui constituent la base do monde ont &té arrachés
de leur place primitive et transplantés’, pour atteindre & la per-
fection. Rabbi Abba dit en outre : D'oli savons-nous qu'Adam et
Eve avaient été plantés? Nous le savons parce qu'il est derits ;
« Les rejetons que j'ai plantés, les ouvrages que ma main a faits
pour me rendre gloire.., » L'Eecriture dit : « Les ouvrages que ma
main a faits... », parce que Phomme a 6té créé de fagon & ne pas
Gtre confondu avec les autres créatures. Et ailleurs il est éerith ;
(« Le jour que vous aurez planté, votre semence ne produira que
des fruits sauvages 1 ; ces paroles désignent 'homme qui a commis
des péchés le jour méme ol il fut créé. Nous savons par une tra-
dition que les plantes ressemblaient primitivement aux antennes
des sauterelles, tant la couleur en était indéterminée. Ce n'est
qu'aprés avoir été plantées, qu'elles furent perfectionnées en
prenant des nuances déterminées; cest alors qu'elles furent
appelées « cédres du Liban ». 1l en était de méme d'Adam et
d'Eve. Tant qu'ils n'étaient pas plantés, ils n'avaient ni couleur
ni odeur; et ce n'est qu'aprés avoir été plantés qu'ils arrivérent i
la perfection. 1 est écrit® : « Et Jéhovah Elohim fit ce comman-
dement & I'homme et lui dit : Mangez de tous les arbres du
Jardin ; mais ne mangez point de I'arbre du Bien et du Mal, Car
en méme temps que vous en mangerez vous mourrez. » La tradi-
tion nous apprend que le mot « commandement » (tzav) désigne
U'idolatrie, « Jéhovah » désigne le blasphéme, « Elohim » désigne
le déni de justice, « & I'homme » désigne le meurtre, « et lui dity
désigne l'inceste, « de tous les arbres du Jardin » désigne le vol,
« mangez » désigne la chair coupée de I'animal pendant qu'il est
encore en vie. Or, en disant & 'homme : « Mangez de tous les

1. Les commentateurs, lo Eiz ha-Hayim, ch. xxi11, entre autres, inter-
pristent le mot « transplantés » (R0 par ¢ modifiés ». D'aprés cette inter-
prétation, Dien aurait modifié la nature ou la construction d'Adam.

a) Isale, LX, 21, — b) Ihid., xvi, 11. — ¢) Gen., 1, 18.
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arbres du Jardin », Dieu indigua a I'homme qu'alors méme qu'il
aurait commis tous les péchés mentionnés, il ne devrait pas déses-
pérer de retrouver le salut, attendu que nous voyons qu'Abraham
en a mangé, qu'lsaac, Jacob et tous les prophétes en ont mangé,
et pourtant n'en sont point morts, Mais il lui a dit en méme
temps de se garder de l'arbre de la Mort, ainsi qu'il est éerit :
« ...Mais ne mangez point de I'arbre du Bien et du Mal », attendu
que quiconque en goite seulement, se sépare de la vie, parce qu'il
vient de godter du poison. C'est pourquoi Dieu a ajouté : « ...Car
en méme temps que vous en mangerez vous mourrez »; car, qui-
conque mange de cet arbre, cause des ravages parmi les plantes.
Rabbi Yehouda demanda & Rabbi Siméon : Que signifient les
paroles de la tradition', d'aprés lesquelles Adam protrahebat
virgam virilem suam, sice cutem quae supra glandem est? Rabbi
Siméon lui répondit : C'est parce quAdam s'éfait séparéd de
I"Alliance sacrée, que la tradition dit de lui : ¢ Protrahebat virgam
virilem suam »; comme il avait abandonné le salut de I'Alliance
et s'était attaché apx pratigues charnelles, il fut séduit par la
parole du serpent. /I est derit® : v .., Mais du fruit de I'arbre qui
est an milieu doJardin, Dieu nous a commandé de n'en point
manger. » Le « fruit de "arbre » désigoe la femme. Diew a ordonné
de n'en point manger, en raison des paroles de 1'Ecriture : « Ses
pieds descendent dans la mort; ses pas s'‘enfoncent jusqu'aux
enfers. » C'est un fruit salutaire lorsqu'il est cuoeilli & un arbre,
et mortel lorsqu'il est cueilli & un autre arbre; or, le fruit dont
parlait Eve était précisément le {ruit de I'arbre de la Mort, ainsi
que nous l'avons dit précédemment; et ¢'est d'un tel genre de
fruit que 1'Ecriture dit® : « Ses pieds descendent dans la mort. »
I est derite : « Et le serpent était le plus fin de tous les animaux
que Jéhovah Elohim avait formés sur la terre. » Rabbi Yossé dit :
L'arbre dont il est question a été nourri des lumidres célestes®;

1. Dans le Talmud, traité Sanh., 38%, A5 03 oW est pris 4 la letire,
c'est-a-dire ¢ il §adonna & Ponanisme ». CI. Minhath Yehouda, fol. 110, —
2. Parce gue, ajoutent les commentaleurs, sans les lumiéres célestes rien ne
peut exister, pas méme le mal. V. Derekh Emeth, a. 1.

a) Gen., 11, 3. — b) Prov., v, 5. — ¢] Gen., m, 1.
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c'est de 1a qu'il a acquis une telle puissance et un tel charme,
ainsi qu'il est écrit : « Et un fleuve sort de I'Eden pour arroser le
Jardin, » « Le Jardin » désigne la femme. Avant le péché, ce
fleuve pénétrait dans la femme et l'arrosait de ses eaux'. Quand
les hommes sont & ee degrd de sainfeté, 'unité est parfaite; c'est
d’'une pareille unité que I'Eeriture® dit : « Jéhovah exf un et son
nom esf un. » Mais, au-dessus de ce degré, la division commence ;
c'est pourquoi 1'Ecriture ajoute : « ...Et de 14 ce flewce se divise. »
Rabbi Tsaac dit : Le « serpent » dont parle I'Ecriture désigne
I'Esprit tentateur. Rabbi Yehouda dit : Il désigne le « serpent »
lui-méme*. Ils se rendirent auprés de Rabbi Siméon, pour lei
demander laguelle des devz interpretations était la plus exacte,
Celui-ci leur répondit : Les denx interprétations reviennent ay
méme; Samaél était apparu sur un « serpent ; et, quand il
apparait sous cette forme, il est appelé « Satan »*; mais toutes
ces dénominations désignent le méme Esprit du Mal. Nous savons
par une tradition qu'an moment on il acait séduit Eve, Samadl
descendit du ciel monté sur le dos du serpent; toutes les eréatures
s'enfuirent & la vue de cette figure. Alors il vint aupris de la
femme, et amena la mort dans le monde par sa parole. En vérité,
¢'est en se servant de la « Sagesse »* (Hoemd) que Samaél a porté
la malédiction dans le monde et détruit 'arbre primitif que le
Saint, béni soit-il, eréa dans le monde. Aussi, le Verbe était-il
sur Samaél jusqu'a I'arrivée de l'autre arbre sacré, qui était Jacob;
celui-ci s'empara également par la « Sagesse » des bénédictions
paternelles, pour que Samaél ne fit béni en haut, ni Esad en bas.
Car Jacob était préfiguré par le premier homme®. Ainsi, de méme

1. Par cette expression imagée, le Z. veut dire quavant le péchd, la
cohabltation d'Adam et d'Eve était esempte de toute sensualité et de tout
deésie charnel. V. Minbath Yehouda, fol, 1160 et 144%.— 8, S, a 120 ©R, ce
qui revient au méme. — 8. Le Z. veut dire que Samadl tira sa puissance
de la sainteté de o Hoemd of car, ainsi qu'on la dfit précédemment, le Mal
ne peut exister sl ne tire quelque nourriture du Bien. Cest ce quo les
cabalistes appellent « le vol des dtrangers o (B9I%RR 913). Ainsi s'explique
également la suite de ce passage oi it est dit que « le Verbe était suspendn
sur Samaél », ¢'est-a-dire : « Samadl en tirait sa nourriture, »

@) Zacharie, xiv, 9. — b} CI. Tigouné Zohar et Sepher Yelzira, cl. vitr,
— ¢} L. Talmud, tr. B. Metzla, 84°, et B, Bathra, 58°.
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que Samaél s'efforcait de priver le monde des bénédietions du
premier arbre, de méme Jacob s'était efforcé de priver Samaél
des bénédictions eélestes et des bénédictions d'ici-bas, qui émanent
de I'arbre ayant la forme d’un homme. C'est pourquoi I'Ecriture
dit* : « Et il parut en méme temps un homme qui lutta contre
lui. » 11 est éerit : « 1t le serpent était lo plus fin de tous les ani-
maux » 3 ces paroles désignent 1'Esprit tentateur, 'Ange de la
mort: et ¢'est parce que celui-ci est appeléd 'Ange de la mort qu'il
a porté la mort dans le monde. Ce mystére est exprimé dans les
paroles de PEcriture® : « La fin de toute chair est résolue »,
e'ert-d-dire : 1'Ange de la mort ayant tué toutes les dmes, il n'est
resté an monde gque de la chair; ¢'est pourquoi Dieu a dit: « La
fin de toute chair est résolue. n' J/ est éerit® ; « L Et il dit & la
femme : Est-ce qu'aussi (aph), des autres arbres du Jardin, Elohim
vous a défendu de manger »? Rabbi Yossé dit : Le serpent a
commencé son discours par waph» (est-ce qu'aussi), et il jeta
« aph v, la colére divine dans le monde®. 11 dit {36} 4 la femme :
C'est & l'aide de cet arbre que le Saint, béni soit-il, créa le monde;
mangez en également, el vous serez semblables & Elohim, con-
naissant le Bien et le Mal. Le nom Elohim n'est-il pas donné a
Dieu en raison de 'arbre du Bien et du Mal? Aussi en mangeant
de cet arbre et en connaissant le Bien et le Mal, vous serez sem-
Ulables & Elohim. Rahbi Yehouda dit: Ce n'est pas ainsi que le
serpent parlait; car <l avait dit que o'était par cet arbre que le
Saint, béni soit-il, avait créé le monde, il aurait parlé correcte-
ment; car. alors, Varbre n'aurait servi  Dieu que comme instra-
ment, telle une cognée entre les mains d'un artisan. Mais en
réalité, le serpeat avait dit & Kve : Le Saint, béni soitil, a
mangé de cot arbre, et ¢’est ainsi seulement qu'il a pu créer le
monde. Or, un artisan en valant un autre, mangez dgalement de
cet arbre, et vous saurez eréer des mondes. Et comme Elohim sait

1. V. In suite de oo passage i la fin de la premidee partie, dans Lappen-
dice, fol. 263*, & 31. — 2. Jeu de mots fondé sur ce fait qu'an lien de dire
BT, lo serpent dit B8,

a) Gen., xxxu, U. — b) b, v1, 13, — ¢) Hbadl,, i, 1.
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qu'au jour oil vous en mangerez vous lui serez égaux, ¢'est pour-
quoi il vous I'a défendu. Rabbi Isaac dit : Toutes les paroles du
serpent étaient mensongéres'. D'abord, il avait dit : « Est-ce
quaussi, des autres arbres du Jardin, Elohim vous a défendu de
manger? » Or, il savait bien que Dieu avait dit & 'homme :
« Mangez de tous les arbres du Jardin. » Rabbi Yessé dit : La
tradition nous apprend que le Saint, béni soit-il, avait prescrit i
Adam les lois relatives & lidolatrie, désignée par le mot « com-
mandement », au blasphéme désigné par le mot « Jéhovah », au
déni de justice désigné par le mot « Elohim », au menrtre désigné
par le mot «i 'homme », & Iinceste désigné par le mot « et lui
dit ». Or, y avait-il done tant d’hommes au monde pour que Dieu
ait en besoin de faire ces ordonnances & Adam? Mais, en vérito,
toutes ces défenses sont impliquées dans I'arbre du Bien ¢t du
Mal; car cet arbre concentre en lui tous ces commandements
quiconique en mange se rend coupable de tous les préceptes néga-
tifs ot s'unit ainsi aux légions que cet arbre nourrit ici-bas. Qui-
conque en mange se rend coupable d'idolitrie, de meurtre et
d'inceste : 1l se rend coupable d'idolatrie, parce qu'il nie la supé-
riorité du Maitre qui est au-dessus de eet arbre; il se rend
coupable de meurtre, parce qu'il abrdge la vie de tous ces dtres qui
sont suspendus & cet arbre, placé do eoté de Ia ( Séphird) Gueboura,
sous I domination de Samaél; il eommet e:fin I'inceste, parce
que cet arbre est le principe femelle, et c'est pour cette raison
quiil est appelé « femme ». On sait que, dapris Ia lois, il est
défendu de rester avee une femme seule, sans la présence de son
mari, pour ne pas étre soupgonné d'adultére; or, quiconque
mange de cet arbre, se rend coupable d'un péché semblable. Gest
pourquoi la tradition dit que Dieu a fait & Adam tous ces comman-
dements, attendu qu'en lui défendant I'arbre du Bien et du Mal,
il 'a préservé de tous les crimes et de tous les péchés que cet
arbre renferme, Rabbi Yehouda dit: En effet, quiconque mange

1. K22 1998 K933 veut dire « toutes les paroles du serpent »; RTPES
signifie n dés le commencement jusqu'i la fin »,

a) CL. Talmud, tr. Kedouschin, 80%, ot ailleurs,
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de cet arbre transgresse la défense de rester avec une femme seule,
sans la présence de son mari. Comment s’y prit cet impie, ¢'est-a-
dire le serpent ? 11 dit & Eve : « J'ai touché moi-méme & cet arbre
et n'en suis point mort; approche-t-en également et touche-le de
ta main; tu ne mourras point. » Cette invitation de toucher a
I'arbre a été ajoutde par lui-méme’, puisque Dieu n’avait jamais
défendu de toueher Uarbre, mais seulement d'en manger. Aussitot
aprés, I'Ecriture ajoute : « ...Et la femme vit que cet arbre était
bon &4 manger. » Comment le vit-elle? Rabbi Isaac dit: Cet arbre
répandait des odeurs agréables, ainsi qu'il est éerit® : « Liodeur
qui sort de mon fils est semblable & celle d'un champ que le
Seigneur a comblé de ses bénédictions »; et c'est en raison de
cette odeur agréable qu'Eve fut tentée d'en manger. Rabbi Yossé
dit : Eve vit que Uarbre élait bon, parce que cet arbre posséde le
don de dessiller les yeux de quiconque en approche. Rabbi
Yehouda lui objecta : 11 est éerit pourtant : « Et leurs yeux furent
ouverts & tous les deux. » Donc ce n'est qu'aprés acoir mangé de
Uarbre que leurs yewr furent ouverts! Rabbi Yossé lui répondit :
L’approche de cet arbre ne dessille les yeux que pour les choses
concernant cet arbre méme*. Cest pourquoi I'Eeriture dit: « ... Et
la femme vit que cet arbre était bon & mangern; ¢'est done la
femme seule qui vit, mais non pas son mart, qui ne §'était pas
approché de arbre. Ce n'est qu'apres acoir mangé de Parbre
que les yeww de tous dewx furent ouverts, méme pour des choses
concernant leur personne, Il est derit : .. Et la femme vit que cet
arbre était bon 4 manger, » Eve vit ce que cet arbre avait de bon;
mais il ne lui suffit point de s'approprier le bien; elle s'appropria
le mal. Aussi, I'Eeriture ajoute-t-elle: « .. Et elle prit de ses fruits

1. Les commentateurs ne sont pas d'accord sur le sens de 7 36 NS n'ew
fil ajouta ces paroles de sa propre incention); selon la plupart des inter-
prétes, ces paroles s'appliguent au serpent; c'est lui, d'aprés le Z., qui avait
inventé interdiction de toucher & Varbre. Suivant d'antres interprétes,
cest 'Adam que parle le Z.; ce serait done Adam qui l'aurait inventde.
Cependant, d'aprés le Talmud, tr. Sanhedrin, fol. 29%, c'est le serpent qui
dtalt lauteur de cette exagdération, dans le but d'arriver plus facilement &
convaincre Eve de linnocuité de l'arbre. Cf. Talmud, traité Aboth, de
K. Nathan, 1. —2. V. Minbath Yehouda, fol. 117"

a) Gen., xxvii, £7,

(224)



ZOHAR, I. — 35+

et en mangea. » L'Eeriture ne dit pas « et elle en prit », mais
«elle prit de ses fruits ». C'est ainsi qu'elle s'attacha i 'endroit
dont émane la mort; et elle porta la mort dans le monde. Elle fit
ainsi une division entre la vie et la mort. C'est & la suite de ce
péché que la femme fut chitiée par les menstrues qui I'obligent &
vivre séparée du mari. En séparant la vie de la mort, Frve a
séparé la « Voix » du « Verbe », qui ne doivent jamais étre séparés,
Quiconque sépare la « Voix » du « Verbe » deviendra muet et ne
saura plus parler; et quand il ne saura plus parler, il retournera
la terre. Rabbi Siméon dit : Il est éderits : « Jo suis devenu muet
et silencieux, pour ne pes dire méme de bonnes choses; et ma
douleur a été renouvelée, » « Je suis devenu muet et silencieux »
est I'exclamation du « Synode d’Israél # dans la captivité. Pour-
quoi Israél est-il devenu silencieux? Parce que c'est la « Voix »
qui parle du « Verbe ». Or, depuis qu'Israél est en captivité, la
i Voix » s'est séparée de lui; aussi n'entend-il pas le « Verbe ».
C'est pourquoi il s'éerie @ « Je suis devenu muet et silencieux »;
pourquoi est-il silencieux? L'Eeriture répond : « Parce que je
suis pricé de bonnes chosesy, c'est-a-dire, de la « Voix », qui
n'est plus dans Israél; et Israél dit® : « C'est & vous qu'il convient
de rester silencieux ef de ne pas chanter des louanges, car Elohim
est & Sion. » L'Ecriture veut dire qu'il ne sied plus i Isradl de
chanter les hymnes de David, puisqu'il est en captivité et privé de
la « Voix ». Rabbi Isaac dit : Les paroles de I'Eecriture sont une
exclamation qu'lIsraél adresse & la « Voiz s ; car « lakh » (¢’est &
vous), signifie « ¢’est par vous ». Israél dit a la « Voix » ; C'est &
cause de vous, parce que vous vous étes séparée de moi, que je
suis silencieux ',

Il est éerit : « Etelle prit ses fruits et en mangea, et en donna
& son mari, qui en mangea également. » Nous savons par une
tradition qu'Eve a pressé des raisins et en donna & son mari, ce

1. V. la suite de ce passage & la tin de la premidre partie, dans l'appen-
dice, fol. 264*, § 35.

a) Ps,, xxxi1x, 3. — b) Jud., uxv, 2.
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qui porta la mort & tous les habitants du monde'. Car & cet arbre
est attaché la mort: of sa puissance s¢ manifeste pendant la nait®;
[36%] et quand sa puissance se manifeste, tous les enfants du
monde goitent la mort, Mais les enfants pénétrés de foi pré-
viennent le danger et conflent leurs dmes & Dieu. Et c'est parce
qu’ils confient leurs dmes & Dieu que ecelles-ci retournent & leur
place; ¢'est pourquoi I'Eeriture dit : « ... Et votre fidélité durant la
nuit. » Il est éerit® : « . Et leurs yeux furent ouverts 4 tous les
deux. » Rabbi Hiyd dit : Leurs yeux furent ouverts & tous les
maux du monde qu'ils n'ont pas connus auparavant; mais aussitot
qu'ils ont pu voir le mal, ils s"aperqurent qu'ils étaient nus, car ils
perdirent ce lustre celeste qui les couvrait avant. L'Eeriture
ajoute : u Bt ils entrelactrent des feuilles de figuier et s'en firent
de guoi se couvrir. » lls s’évertuérent i se couvrir avec les feuilles
du méme arbre dont ils ont mangé ; et par « feuilles de figuier »
I'Ecriture entend cos démons quion appelle « feuilles d'arbre ».
L'Ecriture se sert du mot « hagoroth », ceinture, terme qui exprime
la force. Rabbi Yossé dit : Aussitdt qu'ils eurent mangé de
I'arbre. ils connurent tous les secrets de ce bas monde, auquel ils
s'attachérent; et comme ils ont vu que dans ce bas monde ce sont
les « fenilles d’arbre » qui plaisent le plus, ils sévertuérent &
acquérir de la force dans ce bas monde i l'aide de ces « feuilles ».
C'est pourquoi ils <'entouriérent des v fenilles de Farbre », pour
que celles-ci lenr servent de bouclier contre les armes qu'ils pré-
voyaient dirigées contre eux. Rabbi Yehouda dit: Ainsi, cot arbre
fut la cause de damnation de trois étres, ainsi que de la malé-
diction qui est venue en ce bas monde, et dont celui-ei ne put étre
déchargé jusqu'au jour ol Israél fut placé au mont Sinai®; ¢'est
alors qu'lsraél fut épuré de l'infection du serpent. Ensuite le

1. Alnsi qu'il résulte du Bahir, dans Fappondice, L ., lo Z. veul dire quo
c'était par Uivresse qu'a élé provoquée In chute dua premier homme, Clest
pourquoi, ajoute le Bahir, le vin a été introdnit dans la cérémonie,
afin qu'il répare le dommage qu'il a cansé au genrs humain, — 2. D'apréy
le Tigound Z., x1, lo démon gui sattache & lhomme pendant son sommeil,
est le méme qui s'attache anx hommes ivees de vin.

a) Ps., xcnt, 3. — b) CI, Talmud, tr. Sabbath, 148*: Abodah Zarah, 22; et
Yebamoth, 23,
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Saint, béni soit-il, revétit Addam et Eve de vétements dont jouit
la chair seule, mais non pas Udme, ainsi qu'il est derits : « Kt
Jéhovah Elohim fit & Adam et & sa femme des habits de peaux
(¢ ornavee Ain : ap) dont il les revétit, » Précédemment, ils pos-
sédaient des vétements de lumiére {«or» avee Aleph : =), grice
auxquels ils étafent élevés au-dessus des Anges supérieurs, et
coux-ci venaient auprés d'eux pour jouir de la lumiére; c'est
pourquoi I'Eeriture dit" : « Vous ne I'avez que trds pen abajssé
au-dessous d'Elohim, et vous I'avez entouré de gloire et de splen-
dear. » Mais, aprés qu'ils ont péehé, Dieu les revétit de vitements
de peaux (or), ce qui veut dire : dont jouit la peaun seulement, mais
non pas I'kme. Aprds le péché, Adam et Eve mirent au monde
leur premier fils, qui était infecté par le serpent. Eve avait coha-
bité avec deux btres et avait engendré deux fils, dont chacun a
pris une direction différente; I'un prit sa direction d'un etté, et
Pautre prit la sienne de I'autre c6té; et les descendants de chacun
d’eux ressemblent & leur ascendant respectif. Cain a eu pour des-
cendants tous les mauvais esprits, tous les démons, tous les
diables et tous les étres malfaisants. Abel a eu pour descendants
des itres de bien et aussi des étres méehants; car, pour étre supé-
rieur & Cain, il n'a pourtant pas atteint 4 la perfection. Ce n'est
qu’a I'arrivée de Seth, que la perfection fut atteinte et que com-
menga la génération des justes qui se perpétuérent dans le monde.
C'est de Cain que descendent tous les impudents, les impies et les
coupables de ce monde. Rabbi Eléazar dit : Lorsque Cain eut
péché, il fut saisi de frayeur, parce quil vit des légions d'anges
armés qui venaient le tuer. Mais quand il a fait pénitence, il dite ;
« Vous me chassez aujourd’hui; et jirai me cacher de devant
votre face. » Que signifient les mots : « J'irai me cacher de devant
votre face »? Mes propres weuvres' me couvrent et me ecachent la
vue de votre face. Rabbi Abba dit: Ces paroles ont la méme signi-
fieation que celles de 1'Eeriture? : « ...Et il n'a point détourné de
moi son visage » ; et ailleurse : « ...Et Moise se cacha le visage. »

1. *bv pavaam dquivaut & Y9v I=wE: v Z., 100, 1615,

a) Gen., ut, 21 — ) Ps., v, 6. — ¢ Gen., 1v, 4. — dj Ps., xx11, 25, —
¢} Exode, 11, 6.
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Clain voulait donc dire : Je serai caché de devant ta figure,
¢'est-a~dire : tu ne me regarderas plus; et il en résultera que, qui-
conque me trouvera, me luera.

It est éerit : « Et le Seigneur mit un signe sur Cain, afin que
ceux qui le trouveraient ne le tuassent point. » Quel signe? Dieu
grava sur Cain une des vingt-deux lettres de I'Ecriture, afin
qu'elle le protégedt. Rabbi Yehouda dit: Que signifient les pa-
roles* : « Et lorsqu'ils furent dans les champs, Cain se jeta sur
son frére Abel el le tua »? Le mot « champs » désigne la femme;
« il tua Abel », parce qu’il était du coté de Samaél qui avait porté
la mort dans le monde, et comme Samag| est le principe femelle,
il s'ensuit que Cain tua Abel & cause d'une femme. Rabbi Hiya
lui objecta : 11 est pourtant éerit que Cain entra dans une grande
colére et fut abattu en raison de ce que le Seigneur ne regut pas
ses offrandes. Rabbi Yehouda lui répondit : En effet, toutes ces
choses s'enchainaient, ot I'une était la conséquence de I'autre.
Rabbi Yehouda dit en outre : Que signifient les paroles : « Si vous
faites bien, n'en serez-vous pas récompensé (seeth)? Et si vous
faites mal, ne porterez-vous pas aussitdt la peine de votre péché? »
Dieu dit & Cain : « Si vos wuvres sont bonnes, vous serez favo-
risé. » Que signifie le mot « favorisé n? Ce mot désigne la double
part qui revient au fils ainé dans la succession de ses ancétres,
ainsi qu’il est écrit® : « Vous deviez étre le plus favorisé dans les
dons. » C'est pourquoi Dieu dit & Cain : « Si vos @uvres sont
bonnes, vous serez récompensé d'une part double; et =i elles ne le
sont pag, vous porterez la peine qui est i la porte. » Que signifie
le mot « porte » 7 C'est cette porte [37%] d'en haut d'olt sortent les
rigueurs et les chitiments pour ceux qui commettent des mau-
vaises actions, C'est également de cette « porte » que dit le Psal-
miste? : « Ouvrez-moi les portes de la justice, » Or, c'est devant
cette « porte » que se tient accroupi le péché, c'est-a-dire, I'Ange
de la mort. Dieu dit done & Cain : « C'est celui-ci qui te chitiera.»
Remarquez que la tradition nous apprend qu'Adam a été créé au
premier jour de l'an. Or, il y 2 un jour de 'an céleste et un jour

a) Gen., v, 8. — ) fbid., 1v, 7. — ¢} lbid., xu1x, 3. — ¢) Ps., exvut, 10.
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I'an d'ici-bas. Le jour de I'an est celui o0t Dieu accorde la fécondité
aux femmes stériles. Comment savons-nous que c'est au jour de
I'an que Dieu accorde cette faveur? Parce qu'il est éerit* : « Ei le
Seigneur (va-Jéhovah) visita Sardwn; or, partout ol I'Ecriture
emploie le mot « va-Jéhovah », il est question de jour de I'an®. Et
c'est parce qu'Adam était mis au monde le jour de l'an, que la
rigueur domine au monde. C'est pourquoi 1'Ecriture dit « le
péché de la porte », e'est-a-dire : ol régne la rigueur. 11 est éerit®:
« Il soupirera auprés de ta personne; et tu le domineras. » « II
soupirera anprés de ta personne » seuf dire : jusqu'a ta disparition;
wet tu le domineras » reut dire : cest de toi que dépendra sa
domination. Ce mystére est exprimé dans les paroles de 1'Ecri-
tured : « ... Et tu donnes la vie & tous, » Cest d'iei qu'on infére que
le Saint, béni soit-il, ne régnera sur la terre que lorsque tous les
coupables auront disparu. ('est pourquoi I'Eeriture dit : « Ve-atha
thimschal bo »; car aussitdt que I'Ange de la mort aura fait dispa-
raitre les coupables, le Saint, béni soit-il, exercera sa domination
sur cet Ange et I'empéchera de s'attaquer également aux Ames de
ces coupables. Aussi |'Eeriture dit-elle: «...Et tu (ve-atha) le domi-
neras. » Rabbi Isaac dit : Partout oit il y a des juges chargés de
trancher les différends, il y a également un fonctionnaire® chargé
de veiller & ce que la sentence soit exécutée. Rabbi Yehouda dit :
«...Et tu le domineras » siguifie : Tu domineras I'’Ange de la mort,
si tu fais pénitence. Rabbi Yossé dit : Tant que la génération de
Cain vivait sur la terre, elle n'a cessé de la corrompre; elle avait
certains traits de communs avec les étres d'en haut et les étres d'en
bas, Rabbi Isaac dit: Lorsque les anges Aza et Azaél sont tombés
hors du lieu de sainteté céleste, ils virent les filles des hommes
avee lesquelles ils péchérent et engendrérent des fils qui ont
donné naissance 4 la race des « Nephilim » (les Tombés), ainsi
qu'il est éerit®: « Kt il y avait des géants (Nephilim) sur la terre,

1. S5, A, F. el V. ont K7WN8D ou K'EDP, an lieu de KYEBR. Dans tous
les cas, le Z. désigne le préposé chargé de veiller & I'exécution des sen-
tences des juges.

a) Gen., xx1, 1. — &) CI. Talmud, tr. Rosch Haschanah, 6%. — ¢} Gen.,1v, 7.
= ) Néhémias, 1x, 6. — ¢) Gen., vi, 4.
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en co temps-1a. » Rabbi Hiyd dit: Par « fils d’Elohim », 'Ecriture
désigne les fils de Cain; car, lorsque Samaél cobabita avee Eve,
il lui communigua sa corruption, dont elle devint enceinte; c'est
alors qu'elle enfanta Cain, dont le visage n'était point semblable
a celui des autres hommes; et tous ceux qui descendirent de sa
souche ne furent appelés autrement que « fils d’'Elohim ». Rabbi
Yehouda dit : I1s sont également désignés par le nom de « fils’ des
Tombés » (Nephilim). L'Ecriture ajoute : « 11 en sortit des enfants
qui furent des hommes puissants et célébres dans le siéele. » Le
nombre de ces hommes puissants était de soixante, en sorte que
le nombre des puissants sur la terre égalait celui des puissants
d’en haut; car, ici, 'Eeriture emploie le terme de « puissants », et
ailleurs il est éerit* : « Le lit de Schelomoh est environné de
soixante puissants d'entre les forts d'lsraél. » Rabbi Yossé dit :
Que signifient « les hommes d'un nom »? lls étaient originaires
de Vendroit ol régne le nom divin, e'est-a-dire : ils élaient orig
naiires du ciel; car, iei, |'Eeriture se sert dumot « nom »;et ailleurs
il est éerit? : « Celui qui blasphéme le nom du Seigneur... »; et
ailleurs® : « ... Et lefils d'une femme israclite a blasphéméle nom.n*
Rabbi Hiyf dit : Ils n'étaient pas originaires du ciel, mais de ce
bas monde; aingi, le mot « meolam », di monde, désigne le monde
d'ici-bas, ainsi qu'il est deritd : « Souvenez-vous, Seigneur, de
vos bontés et de vos miséricordes qui sont dans le monde
(meolam) »; ici également, le Psalmiste parle du monde d'ici-
bas; car ce sont les patriarches qui attivent ici-bas les miséri-
cordes divines. Rabbi Isaac dit : « Meolam » désigne le lit de
Schelomoh, ainsi qu'il est éerit : « Le lit de Sehelomoh est envi-
ronné de soixante puissants. » Rabbi Aha dit: Avant la corruption
du monde, tous les hommes étaient appelés « fils d'Elohim »*.
Remarquez qu'au moment de la eréation, toutes les muvres n'exis:

1. Dans A, F, LL.et V., le mot 3 est placé ontre parenthéses, ce
qui fait supposer Vexistence d'une lecon de B'9°B3 seulement : ils seraient
alors désignés, d'aprés Rabbi Yehouda, par le nom de o Tombés ».—2. V. la
suite de co passage i la fin de la premidre partie, dans 'appendice, fol. 264%,

§ 36. — 3. V. dans l'appendice, L ¢.
a) Cant., m, 7. — b) Lévit., xx1v, 16. — ¢} Jbid,, 11. — d) Ps., xxv, 6,
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taient qu'a I'état de dessin; ce n'est qu'aprés que le Saint, béni
soit-il, les et déracinées et transplantées ailleurs, qu'elles
apparurent sous leur forme actuelle. Rabbi Yessa demanda :
Quelle est la signification de ce verset®* : « Ceci est le livre de la
Genése de I'homme. Au jour qu'Elohim eréa 'homme, il le fit
i la ressemblance d Elohim. Il les eréa mile et femelle; il les
bénit et il lenr donna le nom d'Homme (Adam)»? Rabbi Abba
lui répondit : Ce verset renferme un Mystére supréme. La tradi-
tion® nous apprend, en ¢ffél, que. le jour de I'an, on ouvre au eiel
trois livees; l'un est destind aux noms des justes parfaits, ete.
[87Y] Le premier livre, est le livre supréme qui est la source de
tout, méme des lettres de 1'Feriture. Le livre du milieu participe
et du ciel et de la terre. Linfin, le troisiéme livre, c'est le livre de
la Loi éerite, qui était destiné au premier homme. Le « livre de
la Genése de 'homme » est le livee des justes parfaits, comme il
est dit : « Ceci est le livre de la Gendse de 'homme. » L'« hommen
c'est le juste qui est fécond. L'Eeriture ajoute : « Lorsque Diea a
eréé I'homme », c'estd-dire que 'homme 2 été créé i 'image de
Dieu. L'Eeriture ajoute ; « 1l les eréa mile et femelle »; le mot
«les eréan (baram) finit par un Mem fermé, allusion au fait
qu'ils étaient inclus 'un dans l'autre. Selon une autre version, le
livre dont il est question dans I'Ecriture désigne le mystére ren-
fermé dans le verset suivant® : « Le nom' du Seigneur est une
forte tour : Le Juste y a recours, et il y trouve une haute forte:
resse. n (est ce mystére que Dien avait révélé & Adam ; et c'est ce
que I'Ecriture désigne par le nom de « livre de la Gendse de
I'homme ». (*'est cette tour, dont parle, I'Ecriture, et qu'Adam avait
parcourue. Quelle est cette tour? C'est la tour de David; et ¢'est
elle que 1'Ecriture désigne par le terme : « Le nom du Seigneur

1. Lo mystdre de co verset est, dapris Jes cabbalistes, | 8% | 10 | @32
le méme que le mystire dit des Douze noms. Les ey [ my | =g
letires de ce versel sont répartics, ainsi quiil suit, dans
un cared dos Douze noms ol s¢ retronve le versel de B R
Prov., xviii, 10. o e S

a) Gen., v, 1. — b) Cf. Talmud, tr. Rosch Haschanah, lol. 16% — ¢} Prov.,
xviir, 10.
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est une forte tour »; car tout signifie la méme chose, ainsi que
cela est connu aux fidéles, Rabbi Abba diten outre : Ce livre avait
été révélé au premier homme; et, aussitdt qu'il y regarda, il y
reconnut la « Sagesse supréme ». Ce livre est également parvenu
aux enfants de Dieu, ¢'est-d-dire aux hommes qui élaient les
coryphées de la science durant leur vie et qui avaient le bonheur
de reconnaitre la « Sagesse supréme ». Puisse tout le monde mé-
diter ce livre et reconnaitre par lui la « Sagesse supréme », Ce
livre a été descendu du ciel et remis & Adam par 'Ange maitre des
mystéres, qui était précédé de trois messagers. Lorsqu'Adam fut
chassé de 1'Eden, il pressait ce livre, de crainte qu'tl ne 8'échappat
d'entre ses mains. Mais le livre s'envola. Adam se mit & plearer
et & prier son Maitre pour que le livre lui fit rendu. Le livee lui
fut alors rendu avec la promesse qu'il sera un jour révélé aux
hommes, afin que ceux-ci connaissent la « Sagesse supréme » et
s'efforcent & connaitre leur Maitre. Une autre tradition nous
apprend également qu'Enoch possédait aussi un livre; c'était le
méme qui avait été révélé & Adam. ('est ainsi qu'il connut le
mystére de la « Sagesse éternelle »; et ¢'est pourquoi il fut enlevé
de la terre, ainsi qu'il est éerit* : « Et il ne parut plus, parce
qu'Elohim I'enleva. » C'est aussi Enoch que I'Ecriture désigne par
le mot? « adolescent » (naar), ainsi qu'il est éerit® : « Habitue
I'adolescent (hanokh) dans son jeune fge. » Tous les trésors du
Monde céleste avaient été confiés aux mains d'Enoch; et Enoch,
ayant reconnu la « Sagesse éternelle », la révéla aux autres et
envoya des messagers pour répandre ce mystére dans le monde.
La « Sagesse éternelle » avait confié aux mains d'Enoch mille
clefs'. Il prononga tous les jours cent bénédicités® et en tressa des
couronnes & son Maitre. Dieu l'enleva de ce monde pour son ser-
vice, ainsi qu'il est éerit: «...Parce qu'Elohim I'enleva. » C'est
dés cette époque que ce livre est connu parmi les hommes sous le
nom de « livre d'Enoch »n. Au moment oit le Saint, béni soit-il,

1. V. plus loin, fol. 56, — 2. On sait que, d'aprés le Talmud, tout Isrnélite
est obligé de prononcer chaque jour cent bénédicités.
a) Gen,, v, 24, — b) Osde, x5l —r Prov., xxu, 6.
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lui révéla ce mystére, il lui montra tous les trésors célestes; il lui
montra I'Arbre de vie da milieu du Jardin, ses feuilles et ses
branches; car tout se trouve dans le livre d'Enoct. Heureux le sort
des gens de haute vertu, & qui le mystére de la « Sagesse éter-
nelle » a été révéld, car ils ne loublieront jamais, ainsi qu'il est
éerit? : « Le mystére du Seigneur est révélé i ceux qui le eraignent;
et il fait connaitre son Alliance & ceux qui veulent la connaitre. »

Il est éeritb : « Mon esprit ne demeurera pas pour toujours avee
I'homme, parce qu’il n'est que chair’..... » Rabbi Aha dit ; En ce
moment, la lumidre qui forme 1'Esprit de I'Arbre de vie sort de
celui-ci et rentre dans I'Arbre qui renferme la mort, C'est ainsi
que l'esprit dont les hommes sont privés durant leur vie s'empare
des dmes au moment o elles quittent les corps. Cest pourguoi
I'Eeriture dit : « Mon esprit ne demeurera pas pour toujours avee
I'homme, parce qu'il n'est que chair »; d'on il résulte que l'esprit
ne demeure avec l'homme que tant qu'il est chair, mais qu'il
revient & I'ame dbs que celle-ci a quitté le corps, Rabbi Eléazar
dit : «...Car il n'est que (beschagam) chair» désigne Moise;
car c'est lui qui éclaire la lune et c'est par lui que les hommes de
ce monde ont trouvé le salut pendant un long espace de temps. 11
est éerit : o Et le temps de 'homme sera de cent vingts ans. » Ces
paroles désignent Moise, par I'intermédiaire duquel la loi a été
donnée & Isradl; et c'est de cette fagon que Moise a communiqué
aux hommes l'esprit vital de I'Arbre de vie; et si Israél n'avait
péché, il aurait conservé & jamais cet esprit vital, ainsi qu'il est
éerit® ; a Et les tables de la loi dtaient 'ceuvre d'Elohim; et 1'éeri-
ture était 'éeriture d'Elohim gravée sur les tables de la loi »; or,
le mot « harouth », gracée, signifie également « affranchie »; car
si Isradl n'avait pas péché, les tables de la loi I'auraient affranchi
de I'Ange de la mort. Car Moise a attiré I'Arbre de vie ici~bas; et
c'est ce qu'indique 1'Eeriture par les mots « beschagam hou ba-
sar », (il n'est que chair}; « beschagam » veut dire : ¢'est grice &

1. En cet endroit, il ¥ a une lacune dans le texte, indiquée dans toutes
les éditions par le mot "0 (i mangue).
a) Pa., xxv, 14. — b) Gen., v1, 3. — ¢} Exode, xxx11, 16.
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Moise que la parole subsiste et c'est grice a lui que I'Esprit de vie
est descendu ; ¢'est « beschagam » (Moise) qui fait I'unité en haut
et l'unité en bas. (Vest pourquoi la tradition nous apprend que
Moise n'est pas mort; ot il a été seulement enlevé [383] du monde;
mais il continue & éclairer la lune. De méme que le soleil, lorsqu'il
disparait & nos yeux ne meurt pas, mais continue & éclairer la
lune de sa lumitre, de méme clest le cas de Moise. Selon une
autre version, les mots « beschagam hou basar » signifient que
l'esprit de U'homme, ¢'est-a-dire son dme sera revitue plusieurs
fois de chair, jusqu'a ce qu'elle soit devenue susceptible de I'Esprit
de Dien.

Rabbi Isaac dit : Les générations sorties de Seth étaient toutes
justes et pieuses'; elles se répandirent dans le monde, le peu-
plérent et introduisirent I'art de la guerre’. Ces générations se
perpétubrent jusqu's I'arrivée de Noé qui donna aux habitants du
monde une autre direction en les initiant dans la connaissance de
I'agriculture; car, avant Noé, les hommes n'avaient point besoin
de semer, ni de moissonner, et ce n'est que plus tard que le besoin
s'en fit sentir, ainsi qu'il est éerit® : « Tant que la terre durera
maintenant, la semence et la moisson, le froid et le chaud, I'été et
I'hiver, Ia nuit et le jour ne cesseront point de se suceéder alterna-
tivement. » Rabbi Eléazar dit: Le Saint, béni soitil, rachétera
un jour le monde et accordera aux hommes son Esprit, afin que
eeux-ei vivent éternellement, ainsi qu'il est écrith : « ...Car mon
peuple vivra aussi longtemps que I'Arbre »; et ailleurs il est
derite : « I1 précipitera la mort pour jamais; et le Seigneur Dieu
sichera les larmes de tous les yeux, et il effacera de dessus la
terre 'opprobre de son peuple; car c'est le Seigneur qui a parlé.»*

1. V. plus loin, fol. 5% — 2. Dans A., P.et V., il y & XNB2M, entre paren-
théses, ce qui veut probablement dire « In science stratégigque ». — 3. Dans
8. et les éditions suivantes, on lit en cet endroit la phrase suivante, pro-
bablement intercalée par quelque commentateur : jisg [ HhomeR =
KNTMET RPN KO, ce qui veut dire : v Jusqu'ici nous avons dooné une
interprétation littérale (1) ; & partir d'ici nous allons donner une interpréta-
tion anagogique. »

a) Gen., viir, 22, — b) Isale, Lxv, 22. — o) [bid., xxv, 8.
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Rabbi Siméon dit : Nous savons par une tradition que lorsque
le Saint, béni soit-il, créa le monde, il grava le mystére de la Foi
avec des lettres d'une lumidre étincelante; il grava ce mystére en
haut et le grava aussi en bas; li, aussi bien qu'ici, c'est le méme
mystére; le monde d'ici-bas est fait d'aprés celui d'en haut; le
monde d'ici-bas n'est que le miroir de celui d'en hauty il a été fait
ainsi pour que tout soit uni dans une union parfaite. C'est pour-
quoi le Saint, béni soit-il, grava les lettres du miystére de la Foi
en haut aussi bien qu'en bas; c'est par ce mystére qu'il eréa les
mondes. Remarquez que le Saint, béni soit-il, a créé le premier
homme de la méme fagon qu'il a eréé le monde. Rabbi Siméon
commenga sa conférence de la maniére suivante : Il est cerid® :
« Mais pour eux, ils ont rompu, comme Adam, I'Alliance; et dans
ce lieu ils ont violé mes ordres. » Lorsque le Saint, béni soit-il,
créa 'homme, il le couronna de couronnes célestes et le forma de
fagon @ dominer dans les six directions; il le forma de fagon par-
faite en tout. Tous les étres craignaient 'homme ; ear, au moment
de sa création, il portait sur son visage l'empreinte d'en haut.
Tous les étres tremblaient & la vue de ce visage. Ensuite le Saint,
béni soit-il, l'introduisit dans le Jardin de I'Eden, afin qu'il pit
¥ jouir des jouissances eélestes, Les anges 1'entouraient, lui ren-
daient les honneurs et lui révélaient les mystéres relativement a la
connaissance de leur Maitre. Remarquez qu'au moment ol le
Saint, béni soit-il, introduisit I'nomme dans le Jardin de I'Eden,
il lui fit entrevoir tous les Mystéres suprémes et toute la « Sa-
gesse », afin que I'homme connit la gloire de son Maitre. Iy a
en haut sept palais' renfermant le mystére de la Foi, et il y a
¢également en bas sept palais qui correspondent & ceux d'en haut.
De ces sept palais d'en haut, six seulement sont accessibles &
l'entendement de 'homme, alors que le septibme est secret et
mystérieux et fait partie des Mystéres suprémes. Comme les sept
palais en bas sont formés sur le modéle de ceux d'en haut, il
s'ensuit que, parni les sept palais d'en bas, il v en a un qui est

1. V.Z., Il 202% et Tigouné Z., xxi, lol. 52,
a) Osée, vi1, 7.
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supérieur & tous les autres, parce qu'il tient du ciel et de la terre.
Clest ce palais que Dieu désigna 4 'homme pour résidence. Mais
aprés que le premier homme a é1é chassé du Jardin de I'Eden, le
Saint, béni soit-il, réserva aux Ames des justes le bonheur de jouir
de la présence de Dieu et de reprendre en haut ce visage du pre-
mier homme qui tenait du ciel et de la terre, ainsi que nous
venons de le dire. Le premier palais est celui qui prépare le
monde d'ici-bas & atteindre & une perfection pareille & celle des
{tres d'en haut. Les légions du Jardin de I'Eden sont formées de
nos collégues, Car aucun mil ne peut le voir, si ce n'est les imes
des justes, gui y sont admises, pour gu'elles [384] participent du
du ciel et de la terre et pour qu'elles puissent y méditer sur les
mystéres de leur Maitre, en y jouissant des charmes célestes. Les
justes dont les Ames y trouvent aceds sont cenx qui ne renient leur
Maitre sous la pression d'aucune menace. Il est écrit® : « Une
femme vaillante est la couronne de son mari. » Dans ce verset
est exprimé le mystére de la Foi. L'homme doit toujours rester
attaché i son Maitre, le craindre constamment ef ne jamais dévier
ni & droite ni & gauche ; ainsi que nous venons de le dire, 'homme
ne doit jamais céder & la pression des menaces et ne jamais renier
son Maitre par une crainte qui est appelée « femme adultére »;
¢'est pourquoi I'leriture dith : « Dites i la « Sagesse » : vous dtes
ma sceur; et appelez 1" « Intelligence » (Bina) votre amie, afin
qu'elle vous défende de la femme étrangére, de I'étrangére qui se
sert d'un langage doux. » Dans ce palais se trouvent des dmes
destinées 3 monter plus haut. Car, lorsque les dmes des justes
quittent ce monde, elles entrent dans ce palais situé dans I'Eden
inférieur ; elles y restent tout le temps nécessaire pour leur pré-
paration 4 monter dans I'Eden supérieur. Dans chacun des palais
de I'Fden inférienr se trouvent done des Ames ayant déjh la forme
de celles de |'Eden supérieur, et d'autres ayant la forme de celles
de I'Eden inférieur. Car, dans 1'Eden inférieur, les Ames sont en-
veloppées de vétements dont l'essence correspond au lieu; les
fmes jouissent de ces enveloppes dont elles sont entourées aussi

a) Prov., x11, 4. — b) Ibid,, vi1, § e1 5.
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longtemps que dure leur séjour dans ces palais. Mais dés qu'arrive
le moment de monter 4 une Région supérieure, elles sont dé-
pouillées de leur enveloppe. Malgré cette enveloppe, les dmes
peuvent voir les formes célestes et contempler la gloire de leur
Maitre. Dans ce palais, les dmes peuvent également contempler
Ia lumiére qui se dégage des ames des convertis, qui montent et
descendent; chaque fois, avant de monter, ces imes s'entourent
d'une enveloppe d'une lumiére éclatante, mais & peine accessible
a I'wil des autres Ames. Ce palais est plus splendide' que les
pierres précicuses et que 'or, [l est pourvu d’une porte qui con-
duit & la porte de I'enfer. Clest i travers cette porte que les justes
apergoivent les coupables qui ont refusé d'entrer dans I'Alliance
sacrée et dont les ames ont été violemment jetées, par les Anges
destructears, dans I'enfer ot elles sont brilées. A la vue de ces
tourments, les dmes des convertis se réjouissent d'y aveir échappé
elles-mémes. C'est également par cetie porte que la lumitre du
palais péndtre trois fois par jour dans I'enfer pour apporter aux
coupables quelque soulagement dans leurs tourments. A la tite
des dmes résidant dans ce palais se trouvent celles d'Abdias,
d'Onkelos le Converti et d’autres convertis. Le rang dans lequel
sont placées les ames, dans ce palais de 1'Eden inférieur, est éga-
lement conservé dans le palais de I'Eden supérieur, lorsque les
dmes sont jugées dignes d'y étre couronnées.

Le second palais est plus reculé que le premier dans U'intérieur
de la région du Jardin de I'Eden. 11 est situé & coté du tombeau
des patriarches. Ce palais répand une lumidre plus éclatante que
le premier et qui dépasse’ en splendeur 'éclat de toutes les pierres
précieuses, Ce palais est éclairé par une lumiére colorée de toutes
les couleurs, qui projette des rayons de haut en bas. Ce palais est
le séjour de ceux qui, pour le salut de leurs Ames, ont souffert
moralement et physiquement en ce bas monde et qui pourtant
ont rendu chaque jour grice & leur Maitre, sans jamais négliger

1. KEPE ne veul pas dire « pavé », comme le croit Mikdasch Mélekh, a. 1.,
ear, dans ce cas, le Z. aurait dit REP'2. — REPE est souvent employé dans
le sens de « plus » on « magis ». — 2. "BRA% est employé également dans le
seus de o plus quam o, V. note précédenle.
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la pritre. Ce palais est la résidence de ceux qui ont sanctifié de
toutes leurs forces le nom de leur Maitre et qui ont répondu’ de
toutes leurs forces la formule liturgique : « Amen! que son grand
nom soit béni. » Ce sont les imes des hommes mentionnés qui
séjournent dans ce palais et qui sont éclairées par cette lumiére
composée de toutes les couleurs. A travers cette lumiére, elles
apergoivent d'autres lumiéres, soit unies. soit désunies entre elles.
Au-dessus de ces dmes, se tient le Messie qui arrive dans ce
palais pour en faire monter les dmes au troisiéme palais. Dans
ce palais séjournent les Ames de ceux qui, durant leur vie, ont
souffert extrémement & la suite de trés graves maladies®, ainsi
que les Ames des jeunes enfants, morts avant de devenir adultes,
Séjournent également dans ce palais les iimes de ceux qui, durant
leur vie, se sont affligés et ont répandu des larmes i cause de la
destruction du Temple. Toutes les dmes des hommes mentionnés
séjournent dans ce troisiéme palais. Le Messie les console, les
élive de ce palais et les introduit au quatriéme palais. Dans ce
palais séjournent les dmes de tous ceux qui portaient le deuil de
Sion et de Jérusalem, ainsi que les dmes de ceux qui ont 6t¢ tués
par les peuples palens. A la vue de ces dmes, le Messie s'afflige
et pleure [39], et tous les chefs de la souche de David s'assemblent
autour de lui et le consolent. Le Messie continue & pleurer jusqu'a
ce que sa voix, montant en haut, s'unit & la « Voix » par excel-
lence. 1l reste dans ce quatricme palais jusqu'a la néoménie.
Lorsque le Messie descend pour entrer dans ce quatriéme palais,
il est accompagné de plusieurs rayons de lumiére qui guérissent
et éclairent les dmes de tous cenx qui ont été tués, qui ont souffert
o qui ont été i la peine pour le Messie. Le Messie s'entoure alors
d’un mantean de pourpre sur lequel sont dessinés les noms de tous
ceux qui ont ét¢ tués par les peuples paiens & cause de lui. Ce
manteau de pourpre s'éléve alors en haut et communique I'em-

1. On sait que Ia liturgie portant le nom de ©*IP est récitée par Vofliciant,
én partie, et complétée en partie par les {ldéles qui répondent : @« Amen! gue
son grand nom soif, ote. » — 2. Le Z. fait une distinction entre « souffrances
physiques » (PE=2), dont les victimes sont placées an denxiéme palais, et
les & graves maladics » (T "3KR2Y D10, dont leés viclimes séjournent au
troisiéme palais,
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preinte de ces noms & la pourpre du Roi céleste. Il arrivera un
jour ol le Saint, béni soit-il, s'enveloppera de ce manteau de
pourpre pour juger les peuples, ainsi qu'il est éerit® : « 1l exercera
son jugement au milieu des nations. » En attendant ce jour, le
Messie visite les martyrs pour les consoler. Il est accompagné de
nombreux rayons de lumiire et de nombreuses légions d'anges.
pour entourer et pour charmer les dmes des martyrs. C'est éga-
lement dans ce palais que résident les dix grands maitres d'lIsragl,
tels que' Rabbi Agiba et ses collégues et autres, qui tous y
acquiérent le don de voir la réverbération de cette Lumidre glo-
rieuse et supréme dont I'Eeriture dit? : « Aucun il ne I'a jamais
vue, hors vous seul, &6 Dien. » Le cinquiéme palais est le séjour
des pénitents véritables qui, étant venu a résipiscence, se sont
convertis et ont rendu leur dme & I'état de pureté. Ce palais est
également le séjour de ceux qni ont sanetifié le nom de leur
Maitre en courant au devant de la mort pour la gloire de Dieu.
A la porte de co palais se tient Manassés, roi de Juda, dont 1o
Saint, béni soit-il, a agréé la pénitence, en lui tendant la main.
Sont également reques dans ce palais les dmes de ceux qui, &
I'heure de leur mort, ont éprouvé un regret des mauvaises actions
commises; les dmes de cenx-ci partagent tous les jours les jouis-
sances célestes avee les autres dmes de ce palais. Trois fois par
jour, une lumiére céleste pénitre dans ce palais qui charme cha-
cune des dmes selon son degré de sainteté . Chacune des dmes de
ce palais se brile i la lumibre qui se dégage du dais de sa voisine,
aussi bien de sa yoisine supérieure que de sa voisine inférieure.
Ce palais est supéricur aux quatre palais susnommeés ; méme lex
justes parfaits ne peuvent y péndtrer et encore moins y séjourner.
Ainsi (ue L'on voit, les pénitents oceupent au ciel un rang supé=
rieur & celui des justes parfaits, excepté toutefois les zélateurs
dont les 4mes sont assises au rang le plus élevé, Le sixiéme palais

1. Dans S., les mots R3'PD 7 Ju3, ete., ne figurent pas, et dans V., cos
mots sont enfermés entre parenthéses. D'aprés cette legon, on ne saurait
done dire exactement de quels Maltres d'Israél il est question.

a) Ps.,cx, 6, — b) Lsaie, Lxiv, 3. (Tex. hébreu.) —¢) Cf. Talmud, tr. Souccah.
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est le séjour des dmes des zélateurs. Ce palais est supérieur & tous
les autres palais auaquels les dmes ont accés. Ne peuvent pénétrer
dans ece palais que les zélateurs saints, ainsi que tous ceux qui
aiment leur Maitre d'un amour véritable. A la porte de ce palais
se tiennent tous ceux qui, durant leur vie, ont, chaque jour, pro-
clamé l'unité de leur Maitre. Ceux-la se tiennent & la porte pour
que, lorsque le moment arrivera de sortir de ce palais pour monter
danx les palais de I'Eden superieur, ils en sortent les premiers. A
I'une des portes de ce palais se tient Abraham, qui est la main
droite du Saint, béni soit-il. A I'autre porte se tient Isaac qui a
été 1ié sur l'antel et offert en holocauste parfait au Saint, béni
soit-il. A la troisitme porte se tient Jacob entouré des douze chelfs
des tribus, au-dessus desquels plane la Schekhina. Chaque fois
qu'lsraél est en détresse, les trois patriarches s'ébranlent et im-
plorent la Schekhina pour qu'elle le protége; alors Ja Schekhina
descend, pose une couronne sur sa 1éte et protége Israél. De méme
qu'il y a des palais en bas, dans le Jardin de 1'Eden, de méme il
yen a en haut qui complitent ceux d'en bas oii est renfermé le
mystére de la Foi. Tous les six palais précités sont ramifiés entre
cux et ont pour centre le septitme palais. Le septidme palais est
plus secret et plus mystérienx que tous les autres. Au milien de
ce palais s'éleve une colonne (39| multicolore : vert, blane, rouge
ot noir. Lorsque les dmes quittent le monde, elles sont introduites
pour un instant dans ce palais. Telle dme qui voit telle couleur de
la colonne, est placée dans le palais qui eorrespond & cette cou-
leur ; une autre 4me apergoit telle autre couleur de la colonne, et
elle est placée dans le palais qui correspond a cette autre couleur,
et ainsi de suite. Les six palais précités sont destinés au séjour des
Ames, mais le septidme ne I'est pas, les dmes n'y étant introduites
que pour un instant. Le nom de Seth exprime le mystére de ces
six palais. C'est pourquoi I'Eeriture dit « Bereschith », qui si-
gnifie « Bara schith » (créa six): c'est une allusion aux six
palais formant les six degrés d’en bas; tous sont compris dans le
méme mystére. Remarquez que la Genése commence par le mot
« Bereschith ». Rabbi Yehouda dit : 11 y avait deux Temples, I'un
¢tait d'en haut, I'autre d'en bas. 11 y a également, dans le nom de
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Jehoeah, deux Hé, dont I'un est d'en haut et l'autre d'en bas,
et tous les deux sont un. La lettre Beth (3) a ceci de particulier
qu'elle représente la forme d'une maison a porte ouverte; et si l'on
tourne la lettre dans tous les sens sa porte est également ouverte
dans tous les sens. C'est pourquoi I'Eeriture commence par le mot
« Bereschith v, ce qui veut dire « Beth reschith », ¢’est-a-dire :
Celui qui est la Porte symbolisée par la leftre Beth constitue le
commencement et la base (reschith) de tout 'édifice (baith). Rabbi
Isaac dit an nom de Rabbi Kléazar : Par le mot « Bereschith »,
I'Ecriture désigne cette figure qui est la synthise de toutes les
autres et & laquelle font allusion les paroles de I'Ecriture® : « Telle
fut cette image de la gloire du Seigneur »; c'est l'image dans
laquelle sont concentrées les six autres. Le mot « Bereschith »
peut done 8’interpréter de cette fagon : « Be-reschith bara schith »,
c'est-a-dire : e'est par la Figure par excellence, v Beresehith »,
que Diew eréa les six autres figures, « Bara schith ».

Rabbi Yossé a ouvert une de ses conférences par Uexorde sui-
cant : 11 est éerith : « Les fleurs paraissent sur la terre; le temps
de chanter est venu, et la voix de la tourterelle s'est fait entendre
dans notre pays. » « Les fleurs » désignent les six degrés; « pa-
raissent sur la terre » désignent les six degrés de I'Eden d’en bas
qui correspondent & ceux de 1'Eden d'en haut; «le temps de chanter
est venu », signifient que c'est seulement par la connaissance des
six degrés que 'homme devient apte & chanter les louanges de
Dieu, ainsi qu'il est écrit® : « ...Afin qu'an milieu de ma gloire je
chante vos lonanges, » C'est pourquoi ce chapitre des Psaumes
commence par le mot « cantique »; et nous savons par la tradi-
tion" que tous les Psaumes qui commencent par les mots « can-
tique de David » n'ont été chantés par David qu'aprés qu'ils lui
ont ¢té inspirés par la Schekhina'. Rabbi Abba dit: Tout dans

1. D'un passage du Talmud, tr. Pessalim, fol. 1174 il résulte, an con-
traire, que tous les psanmes, dans lesquels le mot « cantique » précéde ln
nom de David, ne lui ont pas ¢1é inspirés par la Schekhina. D'aprés lo
Talmud, co sont plutdt les psaumes of le mot « David » précéde le mol can-
tigque qui lui ont é1é inspirés.

a) Ezéehiel, 1, 28. — b) Cant, 1, 12. — ¢} Ps, xxx, 13. — d) Talmud,
tr. Pessahim, fol. 117",

(241)
ZOMAR,; 1. 16



ZONAL, 1. — 80, 40*

le monde est divisé en deux parties dont 1'une est visible et 'autre
invisible. Ce qui est visible n'est que le reflet de ce qui est invi-
sible. Ainsi les six jours célestes ont produit des choses invisibles;
les six jours de la création d'ici-bas ont produit des choses vi-
sibles. Tel est le sens des paroles de 1'Eeriture : « Be-reschith bara
Elohim », ce qui veut dire : « Bereschith » a donné naissance &
Flohim, car Elohim c’est le nom sacré visible. « Be-reschith »
est en haut; Elohim cst son image en bas. Ainsi toutes les ceuvres
du Saint, béni soit-il, ont leur reflet ici-bas. De méme que « Be-
reschith » est reflété en Elohim ici-bas, de méme le ciel est reflété
dans la terre; le ciel invisible devait nécessairement avoir un
reflet visible, et c'est la torre; ¢'est pourquoi I'Keriture dit : « Eth
haschamaim ve eth ha-aretz » : Le ciel a produit la terre, qui en
est la partie visible.

Il est éerit : « Kt la terre était thohou et bohou. » Ce rersef a été
déja expliqué par nous. La « terre » désigne la terre supérieure
qui n'a point de lumiére qui Iui soit propre. L'Ecriture ajoute
« était », ce qui veut dire qu'elle existait déji autrefois, mais
qu'au moment de la création elle se trouvait & I'état de thohou et
bohou. Enfin I'Eeriture dit: « Et les téndbres... », pour nous indi-
quer que la terre ayant demandé, au moment de la création, d'étre
diminuée par rapport @ la terre préezistante, Dieu en a égale-
ment diminué la lumidre. L'Ecritare énumére : Thohou, Bohou,
Ténébres, Esprit; ce sont les quatre éléments formant la base du
monde. Une autre version dit « ve eth ha-aretz » : c'est la terre
d’en bas qui est divisée en plusieurs compartiments, différents de
ceux d'en haut. Clest & quoi fait allusion le verset : « Et la terre
¢tait thohou, bohou, téndhres et esprit; et voici les sept compar-
timents dont les noms sont : « Eretz », « Adama », « Ghée »,
« Nesia », « Gia », ¢ Arqa », « Thebel ». La plus grande de foutes
c'est « Thebel », ainsi qu'il est écrit* : « Et il [402] jugera la terre
(Thebel) dans I'équité. »

Rabbi Yossé demanda : Quelle est cette terre qui porte le monde
« Cia n? Rabbi Siméon lui répondit : C'est la terre sur laquelle se
wrouve I'enfer, ainsi qu'il est écrit® : « Une terre séche et aride,

a) Ps., 1x, 8. = 4} Jérémie, 1, 6.
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image de la mort... » Ce mystére est exprimé dans les mots : « Et
les téndbres convraient la face de I'abime. » C'est une allusion &
it Cian oil se trouve 1'enfer et on séjourne également I'ange de la
maort. Cette terre est désignée par le mot «ténébresn parce que le
feu de I'enfer qu'elle abrite noircit les faces de tous les damnés, Le
mot « thohou » désigne la terre « Nesia», parce qu'on ne peut jeter
I'eeil sur cette terre sans oublier tout le passé. Le mot « bohou »
désigne la terre « Arqa », parce que 'oubli n'existe pas sur cette
terre. Rabbi Iliya dit : Le mot « bohou » désigne la terre « Ghée n.
Les mots ;: « Et I'Esprit d'Elohim planait sur les eaux » désignent
la terre « Thebel » qui se nourrit de 1'esprit d'Elohim ; cet esprit
rigne également sur notre terre « Eretz ». De méme qu'il y a en
bas sept compartiments, de méme, pour la terre céleste, il y a sept
régions situées l'une au-dessus de lautre, dans lesquelles sé-
journent les anges supérieurs. Ces sept régions sont unies & notre
terre « Eretz » et ne subsistent que par elle, Dans toutes ces ré-
gions, les anges chantent des lovanges du Saint, béni soit-il. Les
degrés de ces anges sont indiqués par les régions qu'ils habitent.
La premiére région, & commencer par celle d'en bas, est une
partie de l'espace ol il n'y a awcune lumiére. Les anges qui
I'habitent ressemblent & des ouragans dont on sent le passage
mais qu'on ne peut voir; ils sont invisibles, attendu qu'ils n’ont ni
lumitre, ni téndbres, ni ancune couleur. lls sont inconscients de
leur propre existence, attendu que dans leur région il n'existe
aucune forme. Cette région a pour chef un ange du nom de
« Tahariel » qui a sous lui soixante-dix sous-chefs, Ce chef et ses
sous-chefs parcourent cette région. Les anges de cette région sont
anéantis tous les jours par des coups de foudre invisibles et imper-
ceptibles aux autres anges. Ils sont renouvelés fous les matins,
Comme ces eoups de foudre ne se produisent que dans la nuit et
jamais durant le jour, la disparition et la réapparition des anges
indiquent dans cette région le jour et la nuit. La deuxitme région
est une partie de l'espace ol il y a un peu plus de lumiére que
dans la précédente. Elle sert de séjour aux anges supérieurs pré-
posés & veiller sur les ceuvres des hommes et & délourner ceux-ci
lorsqu’ils suivent la mauvaise voie : Cette région est visible et ne
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ressemble pas & la précédente. Les anges qui 'habitent font par-
fois la guerre aux hommes. Ils se nourrissent des odeurs qui
montent des bonnes euvres d'ici-bas. Ils ont pour chel un ange
du nom de « Qadomiel ». Ils commencent & chanter les hymnes a
Dieu; mais, a peine ont-ils commencé, qu'ils arréten! leur chant
et deviennent invisibles, jusqu'au moment ol Israél commence
ici-bas a chanter les louanges du Seigneur. C'est alors que ces
anges redeviennent visibles et répandent plus de lumidre qu'au-
paravant. lis sanctifient le nom de Dieu trois fois par jour. Et
quand Israél se consacre & l'étude de la doctrine, tous les anges
prennent leur vol et s'élévent en haut pour en témoiguer; et le
Saint, béni soit-il, lear en tient compte'. La troisidme région est
une partie de 'espace remplie de fen et de flammes. C'est de cette
région que sort le fleuve de feu (Nahar dinour), qui se dirige i
I'enfer, ot il tombe sur la téte des coupables. C'est également dans
cette région que séjournent les anges destructeurs qui tourmentent
les coupables dans 'enfer. Ces anges sont les accusateurs d'lsraél
A qui ils portent beaucoup de préjudice, excepté & I'époque ol
Israél fait pénitence et met ainsi les mauvais anges dans I'impos-
sibilité d'avoir prise sur lui. Ils ont un chel qui est du cbté
gauche; d'ailleurs tous sont du edté des ténébres, ainsi quiil est
éerit : « Et les ténébres couvraient la face de l'abime. » Samaégl
le coupable s'y trouve également. La quatritme région est la
partie de I'espace qui est resplendissante de lumiére. C'est la que
séjournent les anges supérieurs du coté droit. Les anges qui y sé-
journent commencent les hymnes et les terminent, et, par consé-
quent, different des anges susnommés (40%] qui sont brilés par
les foudres avant d'achever leurs hymnes et qui sont renouvelés
tous les matins, Les anges de la quatridme région restent toujours
immuables; ce sont les anges de miséricorde qui ne se trans-
forment jamais. C'est de ces anges que 1'Ecriture dit® : « Toi qui
rends tes anges comme les vents, et tes ministres comme les

1. Yoy £ N3P ne signifie point « le Saint, béni soit-il, les protége »,
mais « leur en tient comple »; B est employé & la place de

a) Ps,, civ, 4.
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flammes ardentes... » Ces anges sont chargés de missions sur la
terre; mais ils n'apparaissent aux hommes qu'en songe, ou d'une
autre facon, selon le degré d'intelligence de celui & qui ils appa-
raissent. Ils ont un chef du nom de « Pada&l n. Ces anges sont
chargés de la garde des clés ouvrant les portes de miséricorde &
ceux qui font pénitence et retournent vers lear Maitre, ¢'est-d-dire
des clés qui ouvrent les portes par ol passent les pridres et les
vaeux formulés. La cinquidme région est une partie de I'espace ot
la lumiére se manifeste avec plus d'éclat que dans toutes les ré-
gions précédentes. Elle est le séjour des anges dont une partie est
de feu et 'uutre d'eau’. Ces anges sont des messagers tantdt de
miséricorde et tantét de rigueur. Les premiers séjournent d'un coté
de la région, et les autres de l'autre c6té. Tantdt ce sont les pre-
miers qui sont lumineux et les derniers obscurs, tantdt ¢'est inver-
sement. Ils chantent les lonanges de leur Maitre an milieu de la
nuit. Ils ont un chef dont le nom est « Qadaschiél n. Lorsqu’arrive
minuit et que souffle le vent du nord, le Saint, béni soit-il, arrive
au Jardin de I'Eden pour s'entretenir avec les justes. Ce vent du
nord avertit les anges chargés de chanter les lovanges de Dieu, &
minuit, que U'heure est arrioée. Tous entonnent alors les hymnes.
Et lorsquarrive le matin et que I'obscurité du erépuscule se marie
avec la clarté du jour, tous les autres anges entonnent des hymnes,
et toutes les étoiles du ciel, ainsi que tous les anges d'ici-bas,
accompagnent leur chant, ainsi qu'il est éerit® : « ...Lorsque les
astres du matin me lonaient tous ensemble et que tous les enfants
de Dieu étaient transportés de joie. » Ce chant des anges continue
jusquau moment ol Israél commence 4 chanter les louanges. La
sixiéme région est celle qui est située le plus prés du régne cé-
leste. Cette région est parcourue par des navires qui couvrent les
fleuves et les lacs sortant de la mer. 11 y a également des poissons
qui parcourent le monde dans tous les sens, Ils ont plusieurs chefs,

1. « R'D VIRY KWK V0 o est susceptible de deux interprétations. Cette
expression peut signifier que chacun de ces anges est un composé de feu et
d'ean. Il peut aussi signifler quune partie de ces anges est formée de feu, et
une autre d'eau.

a) Job, xxxviu, 7.
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et le nom du chef supréme est « Oriel », qui est au-dessus de =es
sous-chefs. Ces derniers ont des heures et des instants déterminés
oii commence et oii finit leur gouvernement. Quand les navires se
dirigent dans la direction du Sud, cest le chel Michel qui gou-
verne cette région. Quand ¢'est dans la direction du Nord que les
navires se dirigent, ¢'est Gabriel qui gouverne, attendu que cet
ange se tient au coté ganche du char céleste, alors que Michel se
tient au cdté droit. Lorsque les navires se dirigent du cdté de
I'Est, c'est Raphaél qui gouverne cette région, attendu que lui
aussi se tient du edté droit du char céleste. Enfin quand les navires
se dirigent dans la direction de I'Ouest, ¢'est Oriel lui-méme qui
gouverne cette région ; c'est done lui qui gouverne le dernier. La
septibme région est la partie de l'espace la plus supérieure de
toutes ; 1 ne pénétrent que les dmes des justes qui jouissent dans
cette région de la splendeur céleste et se délectent aux charmes
célestes. Dans cette région ne se trouve aucun autre étre en dehors
des heureux susnommés. C'est 1a que sont accumulés les trésors
de la paix, de la bénédiction et de la grice. Mais, comme nous
avons dit préeédemment que le monde d'en bas est formé sur le
modéle de celui d'en baut, il s'ensuit que le monde d'en bas est
également divisé en sept régions, Toutes les sept terres sont ha-
bitées par des hommes ayant des figures semblables & la nétre.
Les habitants de toutes ces terres louent le Saint, béni soit-il, et
lui rendent grice. Mais les habitants d'aucune de ces sept terres
ne connaissent aussi bien la gloire du Saint, béni soit-il, que ceux
qui habitent la terre supéricure du nom de « Thebel »; car elle
n'est habitée que par des justes aux corps sanctifiés. [414] De
méme que la septitme de ces régions célestes est exclusivement
réservée aux Ames des justes, de méme la septiéme terre est exclu-
sivement habitée par les corps des justes, pour que cette région
ici-bas corresponde & celle d'en haut. Rabbi Siméon ' dit : Outre
les sept régions mentionnées, il y a encore sept palais renfermant
le mystére de la Foi. Ces sept palais sont situés dans les sept
régions susnommeées et correspondent aux sept cieux supérieurs.

1. Dans A. et V,, il ya rﬁ': (remarquez}. Mais, méme selon cette version,
los passages suivants sont de Rabbi Siméon.
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Chaque palais est habité par un esprit supérieur. Le premier pa-
lais est habité par I'esprit chargé des dmes des convertis. Son nom
est « Rahmiel ». C'est lui qui méne ces Ames pour les mettre en
présence de la splendeur de la gloire supréme. Le deuxidéme palais
est habité par un esprit du nom de « Ahinagl ». Il est chargé des
dmes des enfants qui n'ont pas eu le bonheur de se consacrer en
ce bas-monde & I'étude de la doctrine ésotérigue; c'est lui qui est
chargé de les instruire. Le troisibme palais est habité par un
esprit du nom d' « Adrahina@l ». 11 est chargé des dmes de ceux
qui, avant de mourir, avaient pris la décision d’abandonner leur
mauvaise conduite et de faire pénitence, mais qui, surpris par la
mort, n‘avaient pu exécuter leur résolution. Les dmes de tels
hommes sont d'abord jetées dans I'enfer; et, ensuite, I'esprit men-
tionné les en tire ot les prépare & jouir de la splendeur de la gloire
de leur Maitre. Pourtant la jouissance de ces dmes est inférieure
i celle des autres. Elles sont appelées « enfants de chair »; c'est &
elles que font allusion les paroles de I'Ecriture® : « Et & chaque
néoménie et & chaque Sabbat', toute chair viendra se prosterner
devant moi, dit le Seigneur. » Le quatriéme palais est habité par
Vesprit du nom de « Gadrihaél ». 11 est chargé des dmes de ceux
qui ont &é tués par les peuples palens, @ cause de leur for. Cet
esprit fait monter ces imes dans la pourpre du Roi, ofi leurs noms
sont dessinés, en attendant le jour ot le Saint, béni soit-il, les
vengera, ainsi qu'il est écrit® : « Il exercera son jugement contre
les pafens; il remplira tout de ruines; il écrasera sur la terre les
tétes d'un grand nombre de personnes. » Le cinquiéme palais est
habité par un esprit du nom d’ « Adiriel ». I1 est chargé des dmes
des pénitents qui ont persévéré dans leur pénitence jusqu'a la
mort'. Ces dmes sont supérieures & toutes les autres, de méme
que le palais qui les abrite est supérieur aux autres. Au-dessus de
tous ces cing esprits est placé Michel, le grand chef céleste, sous

1. V. plus loin, fol. 62}, — 2. S, A., P. et V. ont entre parenthéses *T°0Mm,
o'ost-a-dire : w ainsi que les zélateurs ». F, et B. ont “T'EITY, ce qui n'a aucun
sens et doit éire attribué probablement & une faute d'impression.

a) Jeate, Lxv1, 28. — B) Ps., ox, B,
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les ordres duquel sont placés plusieurs milliers et plusieurs cen-
taines de millions d'anges. Michel est chargé de délecter les dmes
des zélateurs en leur montrant la lumiére céleste qui se dégage du
flenve qui conduit au monde futur'. ....

Rabbi Siméon dit : Quel est 'homme qui sait formuler ses
priéres avee autant de justesse que Moise, qui savait proportionner
ses pridres 4 la circonstance? Tantdt elles étaient longues et tantét
bréves! Rabbi Siméon dit eén oufre : J'ai tronvé dans un livre
ancien que le mystére de la pritre se trouve dans sa composition :
Pour que la priére déchire le firmament et pénétre par les portes
célestes, il faut qu'elle soit formulée de manibre & correspondre &
la circonstance; e¢'est alors senlement qu’elle est efficace; cest
alors seulement qu'elle concilie le Maitre de maniére convenable,
en faisant ressortir l'unitd parfaite de ['essence divine. Heoreux
les justes qui savent se concilier leur Maitre, conjurer les fléaux,
attirer la Schekhina jci-bas, faire descendre les bénédictions du
ciel et obtenir de leur Maitre qu'il ne juge point le monde avec
trop de rigueur. Rabbi Siméon se leva en s'éeriant : /1 est éerits :
« Qui racontera les ;muvres de la puissance du Seigneur, et qui fera
entendre tontes ses louanges ? » Ces paroles désignent Abraham,
le zélateur, qui est assis & la droite du Saint, béni soit-il. Ah! qui
Otera la terre de dessus les yeux d'Abraham, pour que celui-ci
nous apprenne les mystéres de la priére, lui & qui ont été révélés
les palais du Roi supréme! Il y a sept awfres palais sacrés
pourvus de portes par lesquelles [41*] les priéres des hommes par-
viennent auprés du Maitre; la pridre de ceux qui savent se conci-
lier leur Maitre et faire ressortir I'unité parfaite qui régne en haut.
Car ¢’est de ceux qui savent découvrir I'unité du monde d'en bas
avee celai d'en haut et la similitude de 'esprit d'en bas avee celui
d'en haut que I'Eeriture dit® : « Seigneur, ils vous ont cherché
dans leurs maux pressants et vous les avez instruits par |'affliction
qui les a obligés de vous adresser leur humble pridre. »

1. En cet endroit il ¥ & une lacune dans le texte qui nous prive de la
description du sixi®mo ot du septitme palais. Cette lacune est indiquée
dans toutes les &ditions par le mot 2GR (il mangue ).

a) Ps., cv1, 2. — b) Isale, xxv1, 16.
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'Le prewmier palais est celui dont 1'Ecriture dit* : « 11s virent le
Dieu d'Israél; sous ses pieds paraissait un ouvrage fait de saphir,
qui ressemblait au ciel lorsqu'il est serein.» Ce palais renferme
le mystére des mystires. lei demeure I'esprit appelé « Saphira »s
duquel émane une lumitre pareille & celle du saphir. Sa lumiére
envoie des rayons dans les deux directions. La lumiére réelle est
unique et transparente. Mais comme elle est reflétée en haut et en
bas et & tous les quatre points cardinaux, elle parait se multiplier,
Telle la lumiére d'une chandelle; on voit plusieurs étincelles se
dégager de la flamme de la chandelle, qui ne sont pourtant que les
parties de la flamme unique ; de méme les lumiéres multiples que
I'on remarque dans ce palais ne sont que les reflets de la lamidre
unique. Mieux encore sera la comparaison de cette lumiire avee
les réverbérations d'une surface de cuivre étincelante. C'est pour-
quoi I'Ecriture dit : « Et il sortait d'enx des étincelles comme il en
sort de la surface du cuivre luisant. » Cet esprit mentionné se
tient & droite du palais. A gauche, se tient un esprit appelé
«« Lebanah », dont les lumiéres ne sont que le reflet de celles du
premier. Et comme la couleur propre & « Lebanah » est rouge, il
s'ensuit que la lumiére qu'elle répand est blanche et rouge; elle
est blanche, parce qu'elle est en réalité la méme que celle de
« Saphira », qui est de couleur blanche; mais elle est également
rouge, parce qu'elle passe par le canal de « Lebanah », qui est
rouge. Ceux qui apercoivent la lumiére de « Lebanah » ne se
doutent pas que ce soit la lumiére de « Saphira », car « Lebanah »
absorbe la lumidre de « Saphira» de maniére imperceptible. On peut
en dire la méme chose que I'Ecriture dit des sept vaches du songe
de Pharaon® : « Ces derniéres dévordrent et consumérent les pre-

1, Tout co passage relatil aux sept palals, jusqu'd =W U1 BSK SBKRY,
au fol. 45% n'est pas du Zohar. 11 ne figure dans ancune édition antérieure
4 celle de F. et étalt complitement inconnu aux commentateurs dp
XVII* sivcle. Le Minbath Yehouda, fol. 137, affirme gue ces pages avaient
¢té découvertes par Rabbi Hayim Vital, dans un manuscrit fort ancien, et
que ¢'est le méme rabbin qui les avaient intercalées dans son exemplaire
du Zohar.

a) Exode, xxiv, 10. — &) Gen,, x11, 20,
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mibres, sans qu'elles parussent en aucune sorte en étre rassasides.»
C'est ce mystére qu'on entend par le terme : « Un esprit est dans
l'autre et tons les deux ne forment qu'un. » Ce sont les deux
lumiéres, I'une coneentrée, en apparence, dans l'antre, mais qui
ne sont au fond qu'une seule. Ce palais est pourvu de deux portes
qui conduisent aux cieux supérieurs appelés « cieux des cieux ».
(fes deux esprits répandent des étincelles dont sont formés les
anges appelés « Ophanim ». Les «wOphanim » sont aussi sacrés
que les Iayoth, ainsi qu'il est éerit® : « Et 'aspect des Ophanim
¢t la maniére dont ils sont faits ressemblent & 1'Eau ». Telle est
également la signification des paroles de I'Ecriture® : « Et les
Hayoth paraissent 4 la vue comme des charbons de feu bralants ot
comme des lampes ardentes. On voit courir au milien des Hayoth
des flammes de feu et des éclairs qui sortent du feu. » Ces paroles
désignent V'esprit sacré duquel ils émanent et qui les éclaire,
ainsi qu'il est écrit : « Et les Hayoth vont et viennent, comme des
éclairs qui brillent. » Lorsqu'un esprit s'unit & l'autre, une grande
lumiére blanche se répand au-dessus des quatre « Ophanim » dont
chacun, ayant la forme d'un lion pourvu d'ailes d'aigle, régne
sur mille trois cents fois dix mille « Ophanim » subalternes. Ces
quatre « Ophanim » forment les quatre roues du char céleste, qui
font marcher le char dans toutes les quatre directions. Mais comme
la lumibre supréme se manifeste sous trois couleurs différentes,
les quatre lumidéres des quatre « Ophanim » reviennent & douze.
Ce sont ces guatre « Ophanim » qui constituent les quatre figures
du char de Dieu; chacune de ces figures est tournée vers un des
quatre points cardinaux. Et lorsque les roues du char sont mises
en mouvement, toutes les figures des « Ophanim » se trouvent
tournées les unes en face des autres, ainsi qu'il est éderit®: « ... Afin
que, les cordons se trouvant vis-i-vis 'un de 'autre, les rideaux
fussent joints ensemble, » Et quand les roues se mettent en mouve-
ment, une voix douce et harmonieuse se fait entendre dans ce
bas-monde, qui est l'image de celui d'en haut. Tous les anges,
hors et an-dessous de ce palais, tournent leurs yeux vers la lumiére

a) Eréchiel, 1, 16. — b) Ibid., 13. — ¢) Exode, xxxvi, 12.
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qui en émane. Les anges qui se trouvent av-dessous de ce palais
en apercoivent la lumidre jusqu'a la hauteur de I'étoile appelée
« Sabathai w; mais les anges qui séjournent au-dessous de cette
étoile n'apercoivent plus la lumiére du palais. Tous cenx qui
peuvent apercevoir la lumiére de ce palais sont nourris de cette
méme lumiére, ainsi qu'il est éerit* : « Partout ot est I'esprit et
ol l'esprit s'éléve, les roues s'élévent aussi et le suivent, parce
que l'esprit de vie est dans les roues. » Tous ces esprits qui sont
A portée de la lumiére voient directement la lumiére de wSaphiray,
alors que les autres esprits ne jouissent que de la lumiére passde
par le canal de « Lebanah », — tel un homme qui voit la lumibre
du soleil reflétée par I'eau, excepté toutefois 'homme qui, hien
que hors de la portée de ce palais, jouit, grice & la pritre, de la
vue de cette lumidre de « Saphira ». Car, en entrant dans ce
palais, la pridre de 'nomme opére I'union parfaite entre [427] I'es-
prit d’en haut et l'esprit d'en bas. Alors la lumidre descend du
ciel, entoure I'homme, réjouit son cceur et le conduit & contempler
les mystéres du second palais. L'union des quatre « Ophanim »
s'opére & ce moment, de méme que l'union du « Feu » avee
I'«Eau» et celle de I'« Eau» avec le « Feu; celle du « Sud »
avec le « Nord n et celle du « Nord » avee le « Sud»; celle de
I'«Estn avee I'u Ouest» et celle de 1I'« Ouestn avee I' « Estn.
Ainsi la priére de I'homme provoque I'union de Pesprit d'en bas
avec celui d'en haut et, par li, I'union de tout. L'esprit qui réside
dans ce palais a les yeux tournés en haut vers le deuxidme palais.
Les « Ophanim » de ce palais ont les yeux tournds vers les
« [tayoth » du deuxiéme palais, et ceux des « Hayoth » sont
tournés vers les « Ophanim », lls attendent tous le moment ol la
priére de I'homme provoque I'union de tous les palais. Cette
union s‘opére & l'aide d'une colonne placée au milien du palais
d'en bas et élevée jusqu'aux clmes du palais supréme. Tous les
esprits qui se trouvent dans les régions placées entre le palais
supréme et celui d'en bas doivent s'attacher A cette colonne du
milieu, et ils seront unis & I'Esprit supréme, ainsi qu'il est éerith ;
« Et un esprit les anime tous. »

a) Ezéchiel, 1, 20. — b) Eeclés., m1, 19.
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Le deuxiéme palais est celui dont I'Ecriture dit® : «...Semblable
au ciel, lorsqu'il est serein. » Il est le séjour d'un esprit du nom de
« Zohar ». 11 dégage une lumibre toujours blanche et jamais mélée
avee d'autres couleurs, comme U'est celle de « Lebanah ». C'est pour-
quoi I'Eeriture la compare & un ciel serein. La lumiére de ce
palais est, & celle du premier, ce qu'est la force visuelle de la
pupille & la cornée. Pour apercevoir un objet, il ne suffit pas qu'il
soit placé en face de 1'mil; mais il faut encore que la pupille soit
tournée vers lui. Il en est de méme de la lumidre du second palais
qui, seule, permet de contempler tour & tour le eoté droit et le coté
gauche, ce qu'on ne saurait pas faire & l'aide de la lumiére du
premier palais. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Eeri-
ture® : « Les jointures de vos hanches sont comme des colliers
travaillés par la main d'un ouvrier. » Heureux le sort de celui qui
sait se servir de cette lumiére pour voir dans toutes les directions.
A cet esprit est attaché un autre esprit dont la couleur est noire.
(Vest cet alliage du noir qui rend foneée la blancheur de la lumiére
du second palais. C'est pourquoi I'Eeriture la compare & un ciel
serein. C'est de cette lumiére que naissent les « Séraphim », ainsi
quil est écrit® : « Les Séraphim étaient autour du trone; ils
avaient chacun six ailes. » Ils sont pourvus de six ailes, parce que
c'est la lumidre du sixidme palais, en commencant par le palais
supréme, qui leur donne naissance. Ces anges sont appelés ainsi
parce qu'ils ont pour mission de briler tous cenx qui ne se sou-
cient pas de la gloire de leur Maitre. Ce mystire est renfermé dans
les paroles de la tradition : « Quiconque profane la Couronne'
sera consumé. » Quiconque a étudié 1'Ecriture et les six séries de
Ja Mischna est & méme de formuler sa pridre et d'opérer par elle
I'union de tout avec son Maitre. Les « Séraphim » s'attachent
également & ceux qui sanctifient tous les jours le nom sacré de
leur Maitre. Kt lorsque, grice 4 la pridre des hommes, les roues

1. Allusion anx paroles du Talmud, tr. Megilah, 28% et tr. Aboth, 1:
®INS THRTKT. ce qui vent dire : « Quiconque se sert de la couronne
sera exterminé », expression imagée signifiant qu'il faut respecter les doc-

teurs de la loi et ne jamais se faire servir par eux.
a) Exode, xx1v, 10. — &) Cant., vi1, 2. — o) Isale, vi, 2.
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du char de Dieu sont mises en mouvement, les « Séraphim » dé-
gagent une flamme consumant tous les serpents descendus du
premier serpent, par la faute duquel la mort est venue au monde.
serpents qui s'attachent au talon de Uhomme pour en troubler la
priére. Les « Séraphim » qui ont la fizure de I'aigle ont les yeux
tournés vers la figure d'aigle gravée sur le char de Dieu, ainsi
qu'il est derit* : « La trace de I'aigle dans le ciel... » L'esprit qui
séjourne dans ce deuxiéme palais gouverne tous les « Séraphim ».
Lorsque les roues du char de Dieu se mettent en mouvement, les
(« Séraphim » s'ébranlent ; et plusieurs légions sont consumées par
leur propre feu; mais ils sont renouvelés, et ils vont se cacher
sous l'aile de l'aigle du char de Dieu, l'aigle qui compte parmi les
quatre « [layoth » qui entourent le char de Dieu. [42%] Lorsque
la lumiére se ldve au-dessus du char de Dieu, tontes les roues se
mettent & tourner. Celle de I'Est se trouve entravée dans sa
marche par les trois autres roues qui sont tourndes vers d’autres
directions ; il en est de méme de celle de I'Ouest, de celle du Sud
et de celle du Nord. Mais, lorsque le char est soulevé en haut par
le miliea, il peut étre dirigé dans toutes les dircotions sans iire
entravé par les roues. C'est la Colonne da milieu qui souléve le
char et fait marcher toutes les figures dans la direction qu'il veut,
C'est cette Colonne du miliea qui provoque et qui arréte la marche
du char de Dieu, et partant qui ferme et qui ouvre la porte des
priéres. Aussitdt que la voix de la pri¢re se fait entendre au ciel,
les anges de toutes les régions s'ébranlent; les « Ophanim » des
régions inférieures montent dans les régions supérieures ; et tous
les anges en général cherchent i s'approcher de 1I'Esprit supréme
qui leur donne vie et mouvement. Heureux I'homme par la volonté
de qui pareil rapprochement s'opire! Aussitot que la pritre de
I'homme est parvenue & ce deuxiéme palais, l'esprit qui y réside
le fait monter au troisidme palais. De cette fagon, l'union du
deuxi¢me et du troisitme palais s'opére. C’est I'union du « Feu »
etde I'v Eann, de I'« Eau» et du « Feun, de I'« Airn et de la
« Terre », de la « Terre » ot de I'« Air », de 1I'« Est » et de
I « Ouest », de 1"« Ouest » et de I'« Est », du « Nord » et du

aj Prov., xxx, 19.
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« Sud », du « Sud » et du « Nord ». Clest dans ce palais que
s'opére la premiére union entre les éléments. D'ici, la Colonne du
milieu fait monter les esprits au troisiéme palais ot I'union appa-
rait encore plus parfaite que dans le denxidéme palais, ainsi qu'il
est éerit + « Kt tous ont un seul esprit.» C'esf aw moment de sortir
du dewziéme palais pour monter au troisiéme que les esprils se
senient éleoés @ un degré supéricur de saintefé, Et c'est & cette
élévation que correspond la génuflexion qui marque le moment ol
1'on cherche & s'unir & son Maitre.

Le troisidme palais est celui ot réside I'esprit appelé « Nogah »,
esprit dont la lumiére est d'une pureté absolue, dépourvue de
toute couleur; elle n'est ni blanche ni verte, ni noire ni rouge.
C’est pourquoi cette lumidre est appelée « pure », parce qu'elle est
exempte de tout alliage. Mais c'est précisément en raison de la
pureté de cette lumidre que les esprits ne peuvent l'apercevoir
qua travers les deux lumidres qu'ils ont déja percues dans les
deux palais inférieurs. C'est pour cette raison que la lumidre de
ce troisidme palais paralt présenter trois nuances différentes, alors
qu'en réalité la diversité des nuances n'est due qu'aux lumidres
précédentes & travers lesquelles celle-ci est vue. La lumidére de ce
palais projette des fusées représentant une gerbe de lumidre de
vingt-deux couleurs différentes. Mais la lumibre du troisiéme
palais ne commence & répandre sa clarté qu'au moment of une
faible lumiére d'en bas y arrive. C'est la flamme d'un copeau qui
met le feu & un biicher. Cette faible lumiére d'en bas est celle de
la pridre des hommes. Aussitot cette lueur arrivée, la gerbe
s'allume en projetant ses vingt-deux fusées de lumidres de cou-
leurs différentes, qui correspondent aux vingt-deux lettres de
I'Ecriture. Ensuite, toutes ces fusées s'unissent en une seule
Colonne de lumiére. La lumiére de ce palais émane de I'esprit qui
y réside et dont la seule aspiration est de s'approcher du qua-
tricme palais et de contribuer ainsi & l'union de tout. Les étin-
cellos qui se dégagent de cette lumiére donnent naissance &
d'autres « Hayoth » sacrés et puissants, dont les figures sont sem-
blables i celles [43%] des autres « Hayoth ». Ils unissent en eux
la forme du lion et de l'aigle. Au-dessous de ces « IHayoth » se
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trouvent les quatre « Ophanim » & la couleur de I' « Eau » reflétant
toutes les autres couleurs. Ils ont sous leurs ordres six cent mille
fois dix mille anges subalternes. Chacun de ces « Ophanim » est
pourva de huit ailes. Tous ces « Ophanim » sont nés de la lumibre
des « Hayoth », qui sont au-dessus d'enx; et c'est de cotte lumidére
qu'ils se nourrissent. Les quatre chefs des « Ophanim » se tiennent
aux quatre points cardinaux du monde. Chacun est pourvu de
quatre figures, dont deux sont tournées vers les « Hayoth v, et les
deux autres couvertes de leur ailes, pour les empécher de regarder
le mouvement du char de Dieu, parce que cette vue les andanti-
rait. Leur crainte de Dieu donne naissance i d'autres légions et
armées d’anges qui louent Dieu et chantent des hymnes & sa
gloire, sans interruption. Le nombre de ces armées d'anges est
incalculable. Le troisiéme palais est pourvu de quatre portes cor-
respondant aux quatre points cardinaux. Chacune de ces quatre
portes est gardée par dix chefs. Au moment oi les priéres, mon-
tant des palais inférieurs, parviennent au troisiéme, toutes les
portes s'ouvrent. Et alors la grande fusion s'opére : Les chefs sont
confondus avec les antres chefs, les armées avec les autres armées,
les « Ophanim » avee les « Hayoth », et les Hayoth » avec les
« Ophanim », les lumiéres avec les lumiéres, et les esprits avee
les esprits, et tous ensemble avee I'esprit qui réside dans ce palais.
I1 existe en outre dans ce palais un endroit qui reflite la lumidre,
telle une plaque d'or luisante. La sont enfermées d’innombrables
légions et armées d'anges, qui ne peuvent monter plus haut avant
que l'union n'ait été faite entre ce palais et le quatriéme A I'aide
de la priére. Ces anges sont les messagers de la justice, que le
chef de la justice résidant dans le quatridme palais envoie au
monde pour y exécuter les jugements supérieurs. Or, les anges
chargés de porter dans le monde les fléaux et les tourments s'ar-
rétent au troisitme palais, pour attendre les priéres d’en bas,
susceptibles d'arréter leur marche en avant. Ces anges sont
appelés les « maitres d'armes », parce quils font la guerre an
monde en exécutant les jugements supérieurs. Dans ce palais, sont
suspendus, sur soixante murs, six cent mille boucliers d’or sur
lesquels les guerriers suspendent leurs armes avant de pénétrer
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dans le palais. Mais, en sortant du quatridme palais, ils ne
s'avancent que Jusqu'd la région de I'étoile appelée « Maadim »,
ol leur course est arrétée, en attendant la pritre d'en bas. Aussitét
que la priére y est parvenue, le zéle des anges porteurs des fléaux
et des tourments <e ralentit et ils finissent par étre fusionnés avec
les anges messagers porteurs de joie et de déerets favorables ; et
tous, alors, s'unissant 4 la Colonne du milieu, remontent au qua-
tritme palais. Remarquez que tous ces palais 4 travers lesquels
passent les  pricres sont indispensables; chaque palais forme le
complément de I'autre. Pour que l'union soit parfaite en haut, il
faut que, par la pridre d'en bas, I'union commence a étre faite
dans les palais inférieurs. Heureux Phomme qui, sachant faire
cette union, s'attache 4 son Maitre, conjure les fléaux et attire les
bénédictions célestes sur le monde. Un tel homme est appelé
«Juste » et « Colonne du monde »; la priére d'un tel homme n'est
jamais adressée infructueusement au ciel. Un tel homme aura sa
récompense dans le monde fatar, on il comptera parmi les enfants
de la foi. Remarquez que tous ces palais, tous ces « Hayoth n,
toutes ces légions d'anges, toutes ces lumidres et tous ces esprits,
sont indispensables dans l'ordre céleste. Tous sont unis entre eux
par des liens indissolubles autant qu'indispensables. De méme
que les diverses parties de 1'w:il sont indispensables & la vue, et
nue la pupille ne saurait fonctionner sans l'aide de la cornée, de
méme tous ces palais ¢t tous ces anges soni indigpensables i
I'union parfaite des échelles inférieures et & leur union avec la
Colonne du milieu; c'est par ces gradations que la pridre doit
passer, afin qu'elle parvienne & constituer une couronne [43%] de
maniére convenable. Le passage de la priére du troisidme au qua-
tridtme palais constitue une élévation dans la sainteté, élévation
4 laquelle correspond 'adoration de 'homme au moment de se
concilier son Maitre.

Le quatriéme palais diffre de tous les autres. Il est fait de
quatre palais, formés I'un dans l'autre, mais qui pourtant n'en
constituent qu'un seul. lei réside un esprit du nom de « Zecouth »
{justification); car en ce lieu on justifie tous les enfants du monde.
De ce palais se répandent soixante-dix lumiéres, qui correspondent
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aux soixante-dix chefs qui entourent ce palais et en gardent les
portes. Au-dessus de ces soixante-dix lumiéres, s'élévent deux
autres lumiéres, qui complétent le tribunal. Car les soixante-dix
lumidres forment le sanhédrin devant lequel sont portées toutes
les actions des hommes pour v étre jugées. Les deux lumidres
supérieures sont les témoins. C'est i ce mystére que font allusion
les paroles de I'Ecriture® : « Ton ventre est comme un monceau
de froment, tout environné de lis. » Ces soixante-dix lumidres
prononcent les sentences, bonnes ou mauvaises, suivant les cir-
constances; c'est pourquoi cet endroit est appelé « lieu de justifi-
cation », parce que ¢'est la que les actions des hommes doivent
étre justifiées en présence des soixante-dix juges et appuyées sur
les témoignages des deux témoins. L'esprit qui réside dans ce
palais est marqué par les trois lettres Yod, Hé et Vav, qui
sont attachées l'une & l'autre, telle 'union du mile et de la
femelle, union qui donne naissance & une lumiére qui éclaire les
quatre points cardinaux. Cette lumiére en produit trois autres qui
correspondent aux trois juges d'un tribunal ordinaire. C'est de-
vant ce tribunal que paraissent toutes les questions relatives 4 la
richesse et & la pauvreté, la maladie et la santé. Les sentences
prononcées par ces tribunaux sont inscrites sur des billets et
confides & des millions danges qui les portent dans le monde,
afin d'y procéder i lexécution du jugement. Au-dessos de ce
tribunal, sont assis quatre « Séraphim » d'une couleur vive,
pareille & celle des sons; ces « Séraphim » projettent soixante-
douze fusées de lumiére pour correspondre aux soixante-douze
lumiéres susnommées. Au-dessous d'eux, coule un fleuve de fen
qui consume tous les anges qui <'en approchent. C'est également
dans ce fleuve de feu que sont punis tous les anges ayant mérité
un chatiment. C'est pourquoi ce fleuve ne pénétre pas dans le
quatriéme palais, parce que l'esprit qui I'habite porte la marque
des lettres Yod, Hé et Vav; et en présence de ces lettres il
n'y a point de punition. Tous les arréts concernant le monde
proviennent de ce palais, les bons arréts aussi bien que les mau-
vais, excepié les arréts concernant la fécondité, la vie et les

a) Cant., v, 3.
(257)
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moyens d'existence : ces trois arréts ne sont point de la compétence
de ce palais; ils émanent de plus haut. Au milien [442] de ce
palais se trouve un endroit oii sont recueillis les esprits qui y
arrivent du troisi¢me palais, Ce palais est en outre pourvu de
douze portes. A chacune de ces portes, se tiennent de nombreux
chefs qui proclament & leurs subordonnés les arréts rendus et qui
doivent étre portés dans le monde, ainsi qu'il est éerit® : « Et
cria d'une voix forte : Abattez 'arbre par le pied, coupez-en les
branches, ete. » Les anges subalternes, munis des arréts, les por-
tent jusqu'an firmament appelé « Hama » (soleil). Et aussitot que
le soleil se léve, les arréts sont portés de la & tous les points car-
dinaux du monde. Une fois parvenus au-dessus du soleil, les arréts
y sont colportés méme par les démons, par les diables, et méme
par les oiseaux. Lorsqu'un homme est malade, c'est dans le qua-
tritme palais qu'on juge 'l doit rester en vie ou s'il doit mourir.
— Comment? Mais on a dit précédemment que la question de
vie et de mort n'est pas de la compétence de ee tribunal 7 Non,
elle n'est pas de sa compétence; mais la décision d'en haut est
toujours conforme au jugement que porte ce tribunal. Heureux
I'homme qui, sattachant & son Maitre, voit sa priére pénétrer
dans ce palais. Le degré de ce palais est symbolisé par la pros-
ternation face contre terre an moment de la priére, acte par lequel
on cherche & atténuer la riguenr du jugement, ainsi qu'il est
éerit® : « Dieu est fidéle ; il est éloigné de toute iniquité, et il est
rempli de justice et de droiture. »

Le cinquidme palais est celui ofi réside l'esprit « Beraga»
(foudre), La lumiére qui se dégage de cet esprit projette sur les
palais inférieurs une lumiére pareille & celle de la foudre. Cette
lumiére ressemble & la pourpre; elle renferme en outre plusieurs
coulears: le blanc, le noir, le rouge et le vert. Mais toutes ces cous
leurs sont tellement mélées qu'elles semblent n'en former qu'une
seule. Elles ressemblent & 'homme qui, bien que composé égale-
ment de plusieurs ¢éléments, semble n'en former qu'un seul. Au-
dessous de cette lumidre se tiennent quatre « Ophanim » dont les
figures sont tournées vers les quatre points cardinaux. Chacun de

a) Daniel, 1v, 11. — &) Deutér,, xxxu1, 4.
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ces « Ophanim » a une des couleurs sus-nommeées, et ¢'est & me-
sure que les « Ophanim » se rapprochent les uns des autres que
les couleurs des lumiéres perdent de leur précision et semblent se
fusionner les unes avee les autres. Lorsqu'a lieu I'union des quatre
« Ophanim », I'un_rentre dans I'autre. Mais comme la lumidre
particuliére & chacun d'eux différe de celle de l'autre, on voit,
méme aprés I'union, un « Ophan », dans l'autre, ainsi qu'il est
éerit* : « Et un Ophan est au milien d’un autre Ophan. » La
diversité des couleurs que I'on remarque dans ce palais, provient
de cette épée étincelante dont 1'Ecriture dit : « 1l mit des Ché-
roubim devant le Jardin de I'Eden, lesquels faisaient étinceler une
épée de feu. » Cette épée du cinguiéme palais se trouve ainsi sus-
pendue au-dessus des juges qui tiennent leurs assises au quatrieme
palais. C'est pourquoi la tradition dit : « Chaque juge doit se
souvenir, au moment de rendre la justice, qu'une épée est sus-
pendue au-dessus de sa téte®. » La tradition fait allusion i I'épée
de feu suspendue au cinquiéme palais. L'Eeriture dit que I'épée
tourne constamment. Car, au moment du rapprochement des
quatre « Ophanim », deux étincelles s'en échappent, s'envolent
hors du palais et tournent constamment devant la porte. L'es-
sence de ces deux étincelles est insaisissable; tantot ces étincelles
prennent une forme mile, et tantot une forme femelle ; tantot elles
apparaissent sous forme d'esprits, tantbt sous celle d'anges supé-
rieurs. Dot vient cette variété de formes sous lesquelles appa-
raissent ces étincelles? Ces étincelles prenant naissance du choe
produit par 'union des « Ophanim » sont de deux natures diffé-
rentes; I'une, constamment luisante, constitue le male; I"autre, lui-
sante par intervalles, constitue la femelle. L'étincelle mile éclaire
les anges messagers envoyés en mission sur la terre; comme ces
anges ont besoin d'une grande lumiére, cest I'dtincelle méle qui
leur est destinée. C'est pourquoi, & ceux-ci, les étincelles appa-
raissent sous une forme mdle. Par contre, les anges qui, ayant été
consumés, viennent de renaitre, ont besoin de la lamidre de 1'étin-
celle femelle, laquelle, en les éclairant, [44"] les fait revenir &

a) Ezéchiel, 1, 16. — v} Gen., 11, 2. — ¢} Ci. Talmud, tr. Sanhedrin,
fol. 7*,
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leur état primitif. C'est pourquoi ces anges apergoivent les étin-
celles sous la forme femelle. Comme chaque étincelle est formée
par les quatre « Ophanim » unis, elle tient la couleur de chacun.
C'est pourquoi elle tourne constamment dans tous les sens par la
force attractive de chacun des quatre « Ophanim ». Les esprits
préposés aux deux étincelles sont également unis par 'effet de la
priére; un de ces esprits rentre dans l'autre de fagon 4 ce que
tous les deux ne paraissent former qu'un seul, contrairement & ce
qui se produit pour les « Ophanim » qui, méme aprés leur union,
sont visibles I'un dans l'autre, ainsi que nous I'avons dit préeé-
demment. L'union parfaite de ces deux esprits provient de ce fait
qu'elle est faite avec amour. C'est d'une pareille union que I'Eeri-
ture dits : « Tes deux mamelles sont comme deux petits jumeaunx
de la femelle d'un chevreuil, qui paissent parmi les lis. » C'est de
pareilles unions qu'est formé le palais « Ahabah » (amour). Car,
aprés I'union, le cinquitme palais change de nom et prend celui
d’ « Ahabah », aun lieu de celui de « Beraqa ». C'est dans ce palais
que s'opére I'union de tous les étres par leur attachement commun
au Mystére des mystéres ; et e'est de ce palais que 1'Eeriture ditb :
it C'est 1a que je t'offrirai mon amour. » Lorsque les deux lumiires
s'unissent en une seule, des milliers et des millions d'anges en
jaillissent qui portent le nom de « Mandragores », « Raisins » et
« Grenades ». Tous ces anges ne se meuvent que dans l'espace
compris entre le cinquidme palais et 'éloile de « Nogah », car ils
ne sont pas autorisés & franchir cette région, ainsi qu'il est éerite :
« Quand un homme donnerait toutes les richesses de sa maison
pour 'amour « Ahabah », c’est-a-dire, pour attirer les anges du
palais d’Ahabak, ceux-ci le mépriseraient. » C'est a ce palais que
correspond la prosternation avec les bras tendus, geste fait par
quiconque désire s'unir en amour & son Maitre.

Le sixiéme palais est le séjour d’'un esprit appelé « Bandelette
écarlate ». Le mystére de ce palais est exprimé dans les paroles de
I'Ecritured : « Tes lévres sont comme des bandelettes d'écarlate. »
Ce palais est appelé « Palais de la volonté » ; car tous les esprits

@) Cant., 1v, 5. — b) Ibid., vi1, 13, — ¢} lbid., vin, 7. = d) 1bid., 1v; 8.
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inférieurs aspirent & &tre unis & 'esprit de ce palais, & lui étre
unis dans le « baiser de I'amour »*. L'esprit de ce palais est en
relations et avec les six palais inférieurs et avec les six palais
supérieurs dont il a été parlé précédemment. C'est pourquoi ils
répandent douze lumiéres qui correspondent & I'union des six
lumitres des palais d'en bas avec les six lumidres des palais d'en
haut, Ce palais est également appelé « palais de la volonts »,
parce que quiconque sait faire I'union de ces palais attire la
volonté de Dieu de haut en bas, ce qui veut dire qu'il fait en sorte
que la volonté de Dien s"accomplisse en amour ici-bas aussi bien
qu'en haut. Dans ce palais se trouve Moise qui est mort par un
haiser d'amour; aussi ce palais est-il appelé le palais de Mofse.
L'esprit qui I'habite est un esprit d’amour, un esprit d'union ; car
c’est Ini qui opére I"union dans I'amour des six lumidres d'en bas
aveo celles d'en haut. Les étincelles qui jaillissent de ces lumibdres
donnent naissance i quatre « Hayoth » sacrés de bonté et d'amour.
Ces « Hayoth » sont appelés les « grands Hayoth »; ils s'unissent
aux « Hayoth » inférieurs et plus petits qu'eux, ainsi qu'il est
derit® : « De grands et de petits animaux... » Leur union se fait
dans les quatre directions comme l'intérieur de la coquille de
noix. C'est en raison de cela que ce palais est aussi appelé « Jardin
des noyers », ainsi qu'il est écrit® : « Je suis descendu dans le
Jardin des noyers. » Que signifient les paroles : « Je suis descendu
dans le Jardin des noyers »? — Parce qu'il est le palais d'amour, j'y
suis descendu pour unir le méle et la femelle. Ces quatre « Hayoth »
s¢ subdivisent en douze, de sorte que chaque coté du palais en
présente trois. Tous les étres inférieurs dépendent d'eux et sub-
sistent grice A eux : les esprits d’en bas grice aux esprits d'en

1. Dans le Talmud, tr. Moed Katon, fol, 28*, et tr. Bathra, fol. 174 il est
déjh question du « baiser d'amour ». Il y est dit que six personnes ne sont
pas mortes A Ia suite du « conseil du serpent s, B3 S¥ MBY3 (¢est-d-dire
du péché originel), mais par le v balser »: 7P*PIS. Le commentateur Raschi,
au Talmud, [ ¢, explique le mot « baiser » par « bouche de la Schekhina ».
Le commentateur Mikdasch Malekh, a. 1., dit que les dmes élevées s’envolent
vers la Schekhina comme una petite flamme est absorbée par une plus
grande.

a) Ps., oiv, 85. — &) Cant., v1, 11.
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haut, les lumidres d'en bas par ceux d'en haut, les uns par les
autres de sorte qu'ils ne forment qu'une unité.” Ainsi cet esprit,
formé de tout, monte en haut pour former une couronne & I'Esprit
supréme et s'unir avee lni. Et de cette fagon a lieu 'union de tous
les esprits avec I'Esprit supréme; ¢'est & quoi font allusion les
paroles de I'Ecriture * : « Qu'il me donne un baiser de sa bouche. »
Ces paroles de I'Heriture expriment la grande, la parfaite et
I'éternelle joie qu'éprouveront tous les mondes par leur union avee
I'Esprit supréme. Les esprits imparfaits deviendront parfaits par
cette union, et les esprits privés de lumiére répandront une grande
clarté & 1'aide de cette union. Et toute cette union ne dépend que
de la pridre de I'hnomme. Houreux le sort de celui qui, sachant
prier de manidre convenable, opére [45%] 'union de tous ces palais
et de tous ces esprits qui n'attendent que la priére de 'homme
Jeur permettant de s'élever d'éehelle en échelle, pour se rapprocher
de I'Esprit supréme. Ce mystére est exprimé dans les paroles de
I'Ecriture® : « Et Jacob baisa Rachel. » Abraham, qui est & la
droite de I'Esprit supréme, préside au palais appelé « Ahabah »
(amour). C'est Abralam qui se consacre & I'union de ce palais avee
I'Esprit supréme, an point qu'ils n'en forment qu'un. On trouve
une allusion au mystére de ce palais dans les paroles de I'Eeri-
ture® : « Je sais que tu es belle. » Or, la beauté de la femme
consiste dans ses seins, Isaac, qui se tient & gauche de I'Esprit
supréme, préside au palais destiné & la justice, d’oit émanent tous
les arréts. C'est Isaac qui se consacre i I'union de Vesprit appelé
« Zecouth » avee I'Esprit supréme au point qu'ils n'en forment
qu'un. Les autres prophétes président aux deux palais dont
les esprits s'appellent « Nogah » et « Zohar »'. Ce mystére est
exprimé dans les paroles de I'Ecritured : « Les jointures de tes
hanches sont comme des colliers, » Joseph le Juste, cette colonne
du monde, préside au palais appelé « Saphira ». Ce palais est triss
glorieux, en dépit des paroles de I'Keriture® : « Sous ses pieds... »
L'Ecriture ne place ce palais sous les pieds de Dieu que pour la

1. Ce passage est contraire i ce que dit le Zoliar, 11, fol. 556° et 258+,

a) Cant., 1, 1. — &) Gen., xx1x, 11. — ¢} lbid,, xu, 11. — d} Cant., v, 2.
— ¢} Exode, xxiv, 10,
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gloire du Roi. C'est de ce palais que la Colonne du milieu fait
monter tous les esprits an septiéme palais qui constitue le Mystére
des mystéres et oli aboutissent toutes les échelles, parce que toutes
y sont unies au point de n'en former qu'une. C'est de cette union
parfaite et finale que parle I'Ecriture® : « Jéhovah est Elohim,
Jéhovah est Elohim. » Heureux, ici-bas et dans le monde futur, le
sort de celui qui sait faire cette union et qui sait s'approcher de
son Maitre. C'est & cette union finale que correspondent la gé-
nuflexion, 'adoration, la prosternation accompagnée du geste
d'étendre les bras et de poser la face contre terre, gestes que font
ceux qui désirent attirer sur eux l'esprit de I'Esprit supréme,
I'Ame de toutes les dmes, de tous ceux qui désirent que leurs
priéres montent auprés de 1'Etre supréme, 1'Infini, duquel émanent
wutes les lumidres et les bénédictions. Lorsque I'union parfaite
du monde d’en bas et de celui d'en haut sera accomplie, tous les
arréts de rigueur seront supprimés et la volonté de Dieu sera faite
en haut et en bas. C'est pourquoi I'Eeritare dit® : « Et il m'a dit:
Israél, tu es mon serviteur et je me glorifierai en toi »; et ailleurs
il est dit®: « Heureux le peuple qui a le Seigneur pour son Dieu. »
Le septidme palais est dépourvu de toute forme; il constitue le
Mystére des mystores devant lequel est suspendu le voile qui le
sépare de tous les autres palais, afin que personne ne puisse voir
les deux « Chéroubim » qui se trouvent dans l'intérieur de ce
voile, C'est pourquoi ce palais est appelé le « Saint des saints »,
parce que lui seul voit I'Esprit des esprits, I'Esprit qui anime tous
les auntres et les éclaire. C'est au moment de l'union de tous les
esprits avee I'Esprit supréme que toutes les lumidres du septiéme
palais se déverseront hors du Saint des saints et inonderont tous
les mondes. Toute lumiére qui descend en bas est comparable &
la semence que le méile communique & la femelle, Or, I'union par-
faite ne saurait s‘accomplir qu'autant que la semence sera com-
muniquée par le septitme palais d'en haut au septiéme palais d'en
bas; ¢'est alors seulement que I'union [45°] sera parfaite, ainsi qu’il
convient. Heureux le sort de celui qui sait opérer cette union ; un

a) I Rois, xvin, 39. — b) Isaie, xuix, 3. — ¢} Ps,, cxuiv, 15.
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tel homme est aimé en haut et aimé en bas. Lorsque le Saint, béni
soit-il, déeréte des chitiments, un homme tel que nous venons de
le dire est capable de conjurer les chatiments. Que I'on n'imagine
point qu'en agissant de la sorte, cet homme s'oppose aux réso-
lutions de son Maitre; il n'en est rien. Mais en faisant l'union
telle qu'elle a &té décrite, tous les arréts de rigueur sont annulés
d’eux-mémes ; car en présence d'une telle union la rigueur ne
saurait avoir lieu. Heureux le sort dun tel homme. et dans ce
monde et dans le monde futur. C'est d'un tel homme durant son
séjour en ce bas monde que I'Ecriture dit® : « Et le Juste est la
base du monde. » D'un tel homme une voix céleste fait retentir
tous les jours les paroles suivantes® : « Tu te réjouiras dans le
Seigneur; tu trouveras tes délices dans le saint d'lsraél. » De
méme que la fumée des sacrifices montait au ciel, alors que les
pontifes officiaient et que les lévites chantaient des hymnes, de
méme 1'élévation des esprits d'un palais & I'autre s'accomplit au
moment ofi 'homme adresse ses priéres 4 la Lumiére supréme, i
la Lumiére des lumibres; c'est alors que tous les esprits, sem-
blables aux petites lumidres, sont absorbés par la grande lumiére,
en pénétrant tous dans le Saint des saints ol ils sont inondés des
bénédictions qui coulent du Saint des saints, telles que les eaux
jaillissant d'une source intarissable. C'est dans ce septiéme palais
que réside le Mystére des mystéres qui est au-dessus de tout en-
tendement et de tout caleul, La, réside la volonté éternelle, la
volonté de I'Infini, la volonté qui régit tous les mondes en haut et
en bas, la volonté qui n'est perceptible que par I'acte qui la suit,
1a volonté qui est destinde & régner en bas autant qu'en haut, afin
que I'union de tout avec la volonté soit parfaite. Heureux le sort
de I'hnomme qui sait s'attacher & son Maitre au moment de I'union ;
un tel homme est heureux en haut et heureux en bas, ainsi qu'il
est derit® : « Que ton pdre et ta mére soient dans l'allégresse, et
que celle qui t'a mis au monde tressaille de joie. » Remarquez
que, lorsque 'union parfaite s'opére, tout est concentré dans la
Pensée supréme; foutes les formes et toutes les images dispa-

aj Prov., x, 5. — b) Isale, xvi, 16, — ) Prov., xxm, 25.
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raissent pour faire place & la Pensée supréme qui, seule, anime,
vivifie et éclaire tout. Au moment de I'union. disons-nous, toutes
les formes et toutes les images qui ne sont faites que pour per-
mettre & l'entendement de concevoir la Pensée supréme qui est
au-dessus de tout entendement, parce qu'elle est au-dessus de toute
forme et de toute image, disparaissent et laissent la Pensée su-
préme apparaitre dans foute sa pureté. Or, la Volonté supréme
réside dans la Pensée; il s'ensuit done que, par la priére qui opére
I'union, I'homme attire la Volonté supréme ici-bas. C'est de ce
Mystére que I'Ecriture dit* : « Heureux le peuple qui posséde tous
ces biens; heureux le peuple qui a le Seigneur pour Dieu. » Qui-
conque a le bonheur de s'attacher & son Maitre d'une telle fagon
fait participer tout l¢ monde & la miséricorde d'en haut; la priére
d'un tel homme n’est jamais infructuense; il porte ses revendica-
tions devant son Maitre, ainsi qu'un fils porte les siennes devant
son pére. Dieu exauce les veenx d'un tel homme; eelui-ci inspire
de la crainte & toutes les créatures; il ordonne, et le Saint, bhéni
soit-il, exécute, Enfin, c'est d'un tel homme que I'Ecriture dith :
« Tu formes des desseins et ils te réussissent; et la Lumidre brille
dans les voies par lesquelles vous marchez. »

Il est éerit : « Et Elohim dit : Que la lumidre soit faite, et la
lumidre fut faite. Et Elohim vit que la lumiére était bonne, et il
sépara la lumiére d'avec les ténébres. » Rabbi Isaac dit : On peut
inférer, de ces paroles de I'Ecriture, que le Saint, béni soit-il,
avait caché la lumiére primitive qui é&clairait le wonde d'une
extrémité i V'autre'. Par les mots : « Et Elohim vit que la lumiére
était bonne », I'Eeriture veut dire qu'elle était bonne [464] & étre
cachée, afin que les coupables de ce monde ne pussent en jouir.
Rabbi Siméon dit : Par les mofs : « Et Elohim vit que la lumibre
était bonne », I'Ecriture veut dire que, partout ol il y a de la lu-
miére, la colére de Dieu ne sévit point; car ici I'Eeriture se sert du
terme « était bonne », de méme qu'ailleurs il est éerit® ; « Voyant

1. Le passage, enlermé entre parenthéses dans A. et F., appartient au
fol. 31%, oft nous 'avons traduit.

a) Ps., exuiv, 10, — b) Job, xxn, 38. — ¢) Nombres, xxiv, 1.
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quil était bon aux yeux du Seigneur qu'lsraél fit béni... » C'est
pourquoi, & la fin du verset, I'Eeriture gjoute : « Et il sépara la
lumidre d'avec les ténébres. » Clest par cette séparation de la
lumiére d'avec les ténébres que la premiére est & I'abri de tout ce
qui est susceptible d'attirer sur le monde la colére de Dieu. Bien
que le Saint, béni soit-il, ait associé la lumidre aves les téndbres,
il a tenu i les séparer, dans ce sens que quiconque marche dans
la lumiére soit préservé de tont acte susceptible d'attirer la colére
de Dieu. Remarquez que toute lumiére ici-bas n'est si précieuse
que parce qu'elle émane de la lumidre céleste; c'est cette lumidre
qui réjonit tout. C'est avee elle que la main droite de Dicu grave
des couronnes comme nous "avons déja expligué.

1l est écrit® : « Combien est grande, Seigneur, 'abondance de
ta bonté, que tu as cachée et réservée pour ceux qui te craignent!
Tu I'as rendue pleine et parfaite pour ceux qui espirent en toi 4 la
vue des enfants des hommes. » « L'abondance de ta bonté » désigne
la lumiére primitive que le Saint, béni soit-il, cacha et réserva
aux justes qui craignent le péché, ainsi que cela a été dit'.

Il est éerit : « Bt il fut soir, et il fut matin, ce qui forma un
jour. » Le soir provient du coté des téndbres et le matin du eoté de
la lumibre, et ¢'est de leur association que le jour est formé. Rabbi
Yehouda dit : Pourquoi |'Ecriture dit-elle, & chaque jour de la
création : « Et il fut soir, et il fut matin»? C'est pour nous indiquer
quil n'y a point de jour sans nuit, ni de nuit sans jour®; c'est
pourquor I'on ne doit pas les séparer. Rabbi Yossé dit: La lumiére
primitive qui éclaira le premier jour de la création est celle qui
éclaire tous les jours suivants; ¢'est pourquoi le mot « jour » est
répété. Rabbi Eléazar dit : C'est pour cette raison que 1'Ecriture
emploie le mot «matin » & tous les jours de la eréation, bien que
ce mot désigne la lumidre primitive. Rabbi Siméon dit : Le pre-
mier jour de la création accompagne tous les autres jours dont il
est la synthése. On peut en conclure qu'il n'y a aucune division
entre les fractions du temps qui, toutes, ne sont que les fragments

1. V. & la fin de la premiére partie, dans lappendice, lol. 264°, § 37,
a) Ps., xxx1, 20, — /) C1. fol. 31*, et Tigouné Z., xx1.
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d'une unité. Il est éerit : « Et Elohim dit ; Que la lumiére soit
faite. » Par cette lumiére, I'Ecriture entend les anges créés an
premier jour de la eréation, émanations de la lumiére d'en haut,
L 'Eeriture ajoute : « ...Et Elohim vit que la lumidre (eth-ha-or)
était bonne. » Par le mot «weth », I'Ecriture nous indique que dans
la lumidre que Dieu trouva bonne, n'est pas seulement comprise
la lumiére prophétique sans réverbération, mais anssi celle par
réverbération. Rabbi Eléazar dit : Le mot «eth» indigue que,
dans la lumiére que Dieu trouva bonne, sont compris lous les
anges provenant du cbté de la lumiére; car, lorsque I'union par:
faite aura été opérée, la lumitre de ces anges redeviendra aussi
éclatante qu'elle I'était primitivement. Il est derit : « Que le firma-
ment soit fait au milien des eaux.» Rabbi Yehouda dit : Par ce
firmament, 1'Ecriture entend la limite entre les lumidres célestes et
I'entendement de 'homme; ¢'est pourquoi I'Ecriture ajoute: « .. Et
qu'il sépare les eaux d'avec les eauxn, c'est-a-dire : qu'il sépare
les « eaux » célestes d'avec les « eaux » d'ici-bas. « Et Elohim fit
le firmament.» L'Ecriture ne dit pas : « Et le firmament fut faity,
ainsi que cest le cas de la lumiére pour laquelle I'Eeriture
emploie le terme : « Et Elohim dit : Que la lumidre fut faite, et
la lumiére fut faite. » Mais, pour le firmament, U'Eeriture dit :
« Que le firmament soit fait », et un peu plus loin : « ... Et Elohim
it le firmament. » L'Ecriture nous indique que la limite entre les
lumiéres célestes et I'entendement de I'homme est une ceuvre si
compliquée que Dieu a di la déterminer de fagon toute parlicu-
lidre. Rabbi Isaac dit : C'est au denxiéme jour de la création que
I'enfer, destiné aux coupables de ce monde, ainsi que la discorde,
sont nés; c'est également aun deuxiéme jour que l'ccuvre com-
mencée n'a pas 6té achevée. C'est pour cette raison que 1'Eeriture
n'emploie pas le mot « bon »; ce n'est qu'au troisidme jour oit
I'aruvre de la veille a été achevée que I'Ecriture emploie le mot
« bon » deux fois : une fois pour le deuxiéme et une fois pour le
troisitme jour. C'est le troisitme jour qui répara la faute née au
deuxiéme jour; car ¢'est lui qui mit un terme & la discorde. Aussi
apporta-t-il un soulagement aux coupables de ce monde; car c'est
au troisiéme jour que le feu de l'enfer fut modéré. C'est pourquoi
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le deuxiéme jour est considéré comme un jour incomplet; il n'est
réparé que par le troisiéme jour. Rabbi Hiyé, étant assis devant
Rabbi Siméon, dit : Puisque la discorde née an deuxidéme jour
provenait de ce fait que ce jour émanait du coté des ténébres, alors
que le premier jour émanait du edté de la lumidre, pourquoi le
premier jour ne pouvait-il réparer la faute née an deuxiéme jour ?
En d'autres termes. pourquoi fallait-il que ce fut le troisieme jour
qui répardt la faute née au dewziéme, alors que le premier aurait
pu Iz faire? Rabbi Siméon lui répondit : Comme il y avait dis-
corde entre le premier et le deuxidme jour, il a fallu que ce fit un
troisiéme qui les pacifidt. Z1 est éerit : « Que la terre produise de
I'herbe. » C'est par la production des herbes que se manifeste
l'union féconde des eaux d'en haut avee celles d'en bas; car c'est
par la tombée des eaux d'en haut que la fécondité se produit en
bas. Ce sont en quelque sorte les eaux d'ici-bas qui appellent
celles d'en haut, telle une femelle appelant le méle; car les eaux
d'en haut sont miles et celles d'en bas sont femelles. Rabbi
Siméon dit : Tout ce qui est en haut est également en bas. Rabbi
Yossé lui dit : Il y a pourtant Elohim gui n'existe gu'en haut et
non pas en bas! Tu me répondras peut-8tre qu'il y a aussi un
Elohim en bas; @ ceci je répondrai : Celui d'en haut est appelé
« Elohim vivant », alors que celui d’en bas ne porte que le nom
d" « Elohim » sans épithéte. Mais la vérité est que celui d’en bas
est désigné sous le nom de « Tholdoth » (produits), [46%) ainsi
qu'il est éerita : « Voiei les produits (Eléh tholdoth) des eieux et
de la terre qui furent créés (behibaram) ». Or, une tradition
nous apprend que le mot « behibaram » doit étre lu séparé ; behi
baram ; cela signifie que Dieu créa (les cienx et la terre) par le Hé,
Et Celui qui est en haut est le Pére de tout; c'est lui qui a tout
créé e'est lui qui a fécondéd la terre, qui est devenue grosse et a
donné naissance & des « produits » (tholdoth). Elle fut fécondée
comme une femelle est fécondée par un mdle. Rabbi Eléazar
dit : Toutes les forces étaient en puissance dans l'intérieur de la
terre. dés que celle-ci fut eréée; mais elle ne les manifesta par ses
produits qu'au sixidme jour de la création, ainsi qu'il est éerit®:

a) Gen., n, 4. — b) Ibid. 1, 24,
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« Et Elohim dit : Que la terre produise des étres vivants, » On
nous objectera peut-étre les paroles de I'Ecriture® : « Et la terre
produisit de I'herbe,» A ceci nous répondrons : La terre était
bien pourvue des facultés génératrices dés le troisieme jour de la
eréation; mais ces facultés demeurérent cachées et ne se manifes-
térent qu'a I'heare voulue. Car, an commencement, la terre était
aride et stérile, ainsi que le Thargoum traduit les mots « thohou »
et « bohou »; plus tard, elle fut pourvue de facultés génératrices,
propres & produire des herbes, des plantes et des arbres; et ce
n'est qu'au sixiéme jour que ces facultés entrérent en fonetion. 11
en est de méme des lumiéres créées au premier jour de la création,
qui n'entrérent en fonction qu'a I'heure voulue.

Il est éerit : « Que les lumitres soient faites au firmament du
ciel. » Le mot « Meoroth » est éerit de facon incompléte, pour
indiquer que c’est toujours le mauvais serpent, dont la souillure a
formé la division entre tous ceux qui devaient dtre unis, qui était
également cause que le soleil était empéché de cohabiter avec la
lane. Le mot « Meoroth » désigne la malédiction dont la terre fut
chargée par la faute du serpent, ainsi qu'il est éerith : « Que la
terre soit maudite & cause de ce que vous avez fait. » C'est pour-
quoi I'Ecriture emploie le mot « Meoroth v, qui est la forme du
singulier, pour nous indiquer que la lune désignée par les mots :
« Que la lumiére (Meoroth) soit faite », et le soleil désigné par les
mots : « ...Au firmament du ciel » avaient été créés primitivement
dans le but de cohabiter ensemble et d'éclairer la terre simultané-
ment; mais c'est par la faute du serpent que les lumitres de ces
deur astres furent séparées. De ce que 1'Eeriture dit : « Qu'elles
luisent dans le firmament du ciel et qu'elles éclairent le dessus de
la terre, au lieu de dire : « Et qu'elles éclairent la terre», on peut
conclure qu'au ciel, aussi bien que sur la terre, le temps est caleulé
('aprés la course de la lune. Rabbi Siméon dit : Les notaricons”,

L S. et A. ont ®E82 (yewusrpla). Le mot « géométrie » était employé
chez les anciens : tantdt pour désigner la science que Platon (De Leg., v}
définit par pesgnzu Bk piueue »al fmimddou xal Badaus, tantot pour indiquer

toutes sortes de supputations. V. Platon, au commencement du dialogue de
Thewtetos, 1.

a) Gen., 1, 12. — &) Ibid., 1, 17.
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les caleuls de la division du temps, les solstices et les jours inter-
calaires sont faits d'aprds la course de la lune. Or, ces ecaleuls
n'ont de raison d'dtre qu'ici bas, mais non pas en haat. Rabbi
Kléazar objecta 4 Rabbi Siméon : Nos collégues ne parlent-ils
pas souvent des fractions du temps au ciel? Rabbi Siméon lui
répondit : Les fractions du temps an ciel n'ont pas besoin d'étre
mesurées d'aprés la course de la lune; celle-ci ne sert quaux
habitants de la terre pour leur indiguer les fractions de temps
observées au eiel. Rabbi Fléazar objecta de nouveau : Il est pour-
tant éerit : « Et qu'elles servent de signes pour marquer les
temps. » Or, de ce que U'Ecriture dit u signes v, an pluriel, on
decrait conclure que la course de la lune sert également de signe
en haut comme en bas. Rabbi Siméon lui répondit : Le mot
i Othoth » (signes, au pluriel) est éerit de fagon incompléte, afin
de nous indiguer que la course de la lune ne sert de signe que
pour la division du temps ici-bas, mais non pas en haut. Rabbi
Fléazar demanda en outre 4 Rabbi Siméon : Pourquoi I'Ecriture
dit-elle : « Et qu'elles servent de signes... », comme 8i ¢'étaient la
lumiere du soleil et de la lune ensemble qui servaient de signes,
alors qu'il ne s'agit que de la lumidre de la lune? Rabbi Siméon
lui répondit : La lune est désignée par un mot au pluriel, parce
iju'elle ressemble & un trésor o sont accumulés plusieurs objets
précienx. Or, de méme que le trésor est parfois désigné par un
mot au pluriel en raison de la diversité des objets qu'il renferme,
de méme la lune est désignée par un pluriel. Remarquez quil y
a un point hors duquel commence tout caleul, mais dont I'inté-
rieur échappe A toute estimation et & toute supputation. Ce point,
¢'est le Point supréme ol cesse tout caleul et tout compte, parce
qu'il est au-dessus du temps et de l'espace. Or, de méme qu'en
haut il ¥ a un point hors duquel commence le caleul, de méme
fei-bas il y a un point qui sert de base & tous les calculs; et ce
point c'est la lune qui indique les solstices, les notaricons, les
mois intercalaires, les fétes et les Sabbats, Ainsi la lune est ici-bas
le symbole du Point supréme d'en haut i partir duquel commence
le caleul. C'est pourquoi Israél, qui est attaché au Saint, béni
soit-il, compte ses divisions du temps d'aprés les phases de la
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lune, divisions conformes & celles d'en haut, ainsi qu'il est éerits :
« Vous étes attachés an Seigneur votre Dieu. »

I est écrit® ; « Et Elohim dit : Que les eaux produisent des
dtres vivants. » Rabbi Eléazar dit : Ces paroles de I'Eeriture ont
6té expliquées de cette fugon : Les eaux d'en bas désignent les
lumiéres d'ici-bas qui, de méme que eelles d'en haut, sont fécondes.
L'Eeriture ajoute : « ...Et I'viscau volant sur la terre. » Pourquoi
I'Eeritare dit-elle « volant » au lien de « qui vole »? Rabbi
Siméon dit : Par le mot « oiseaun, 1'Ecriture désigne I'ange
Michel, ainsi qu'il est éerit® : « Et un des Séraphins vola vers
moi. » Le mot « volant » désigne I'ange Gabriel, ainsi qu'il est
éeritd : « Et I'homme Gabriel, que javais vu an eommencement
dans une vision, vola tout d'un coup & moi.» Le mot «sur la
terre » désigne le prophéte Elie qui arrive au monde en quatre
vols', ainsi qu’il est derit® : « L'esprit du Seigneur vous trans-
portera en quelque lieu qui me sera inconnu. » « L'esprit du
Seigneur » indique le premier vol; « vous transportera » indique
le deuxiéme vol; « en quelque lieu » en indique le troisitme:
« qui me sera inconnu » indique enfin le quatriéme. L'Ecriture
ajoute : «...Sous lu surface du firmament du ciel. » Ces paroles
désignent I'ange de la mort, qui est tantot sur la terre ot tantot
au ciel, ainsi que la tradition nous apprend : L'ange de la mort
est le méme que l'esprit tentatenr!; il descend tantdt sur la terre
pour y séduire les hommes, et tantdt il remonte au ciel pour se
faire I'accusateur de ses victimes. Rabbi Abba objecta : L'ange
de la mort avait été créé au deuxidme jour, alors que le cerset
dont nous interprétons les paroles est placé au cinguiéme jour de
la création. Mais la vérité est que les mots « sur la terre »
désignent I'ange Raphaél qui a pour mission de guérir la terre de
ses maux, ainsi que les hommes de leurs maladies. Les mots
« sous la surface du firmament du ciel » désignent I'ange Oriel,
ainsi que cela se voit par les paroles mémes de 1'Eeriture. L'Eeri-

1. V. plus haut, fol. 13%, et Talmud, tr. Berakhoth, fol, 4*,

a) Deutér., 1v, 4. — &) Gen., 1, 20. — c) Isale, v1, 6. — d) Daniel, 1x, 21.
= ¢} Il Rois, xvii, 12. — /) Cf. Talmud, tr. Sanhédrin, fol. 7+
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ture ajoute ensuite : «...Et Elohim créa les grands poissons. »
Rabbi Eléazar dit : Ces poissons désignent les soixante-dix grands
chefs préposés a la direction des soixante-dix peuples de la terre.
(est ce que 1'Ecriture entend par les « grands poissons ». L' Eeri-
ture ajoute : « ... Et tous les étres vivants qui se meuvent (nephesch
hayi). » Ces paroles désignent les Israélites dont [47%] les Ames
(nephesch) proviennent de « Hayd », en raison de quoi Israél est
appelé dans 1'Ecriture « peuple unique ». L Ecriture ajoute en
outre : « Que les eaux produisent... », désignant ainsi les hommes
qui se consacrent a l'étude de la doctrine. « ...t les oiseaux
selon leur espdce » désignent les justes parmi lsradl, grice anx-
quels Israél est appelé « nephesch haya ». Selon une autre version,
les paroles : « ... Eit tous les oiseaux selon leur espéoe » désignent les
anges messagers chargés de missions sur la terre, ainsi que cela a
été déja dit précédemment. Rabbi Abba dit : « Nephesch hayd »
désignent les Israélites qui sont les enfants du Saint, béni soit-il,
et dont les Ames émanent de celui-ci. Mais les Ames des autres
peuples paiens n'émanent pas de Dieu. D'od émanent-elles ? Rabbi
Eléazar dit : Les Ames des autres peuples émanent du cdté gauche,
source de l'impureté; c'est pourquoi tous les autres peaples sont
impurs et souillent tous ceux qui les approchent. Il est éerit : « Et
Elohim dit : que la terre produise des &tres vivants selon leur
espbce, et des animaux, des reptiles et des bétes sauvages de la
terre selon leurs espéces. » Pourquoi |'Ecriture répite-t-elle, dans
ce verset, deux fois le mot « lemina », selon leurs especes? Rabbi
Eléazar dit : Ceci confirme I'interprétation que nous avons donnée
précédemment : « Des étres vivants » désignent les Israélites dont
les Ames sont saintes parce qu'elles émanent d'en haut; alors que:
« ...Des animaux, des reptiles et des bétes sauvages de la terre )
désignent les autres peuples paiens qui ne sont point des « étres
vivants » (nephesch hayd), mais qui constituent le prépuce du
genre humain, qu'il faut retrancher'. Il est derit : « Faisons
I'homme & notre image et A notre ressemblance. » L’ Ecriture veut
dire : 'homme également composé des six directions, qui sont le

1. V. la suite de ce passage i la fin de la premibre partie, dans I'appen-
dice, 5§20 et 38.
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haut, le bas et les quatre points cardinaux; et ¢'est grice au mys-
tére de la « Sagesse » (Hoemi), que I'homme sera perfectionné
avec l'aide d’en haut. « Faisons I'nomme », ¢'est le mystére du mile
et de la femelle; tout est fait par la « Sagesse sainte et supréme. »
@ A notre image et & notre ressemblance » signifie que l'un res-
semble & I'autre; I'homme aussi est seul de son espice et gouverne
tout. 11 est éerit® : « Et Elohim vit tout ce qu'il avait fait; et cela
était trés bon. » Ici, I'Ecriture supplée par le superlatif & la
lacune du deuxiéme jour, oii le mot « bon » ne figure pas, parce
qu'en ce jour-l4 la mort avait été eréée. L'Eeriture emploie ici le
terme « trés bon v, qui corrobore l'affirmation des collégues
d’aprés laquelle les mots « trés bon » désignent la mort?. Pour-
quoi 1'Ecriture dit-elle : « Et Elohim vit tout ce qu'il avait fait;
et cela était trés bon. » Est-ce que Dieu ne l'a pas yu avant?
Fallait-il qu’il vit tout ce qu'il avait fait pour savoir que c'était
a trés bon » 7 Mais la vérité est que le Saint, béni soit-il, a tout préva
avant; il a prévu toutes les genérations qui se suceéderont, ainsi
que tout ce qui arrivera an monde, dans le courant des siéeles;
Dieu a tout prévu avant la création du monde, C'est précisément
le sens des paroles de I'Ecriture : « Et Elohim vit tout ce qu'il
avait fait », ce qui veut dire: Elohim prévit avant la création tout
ce qu'il avait fait ensuite; et I'Ecriture ajoute : « .. Et tout cela
était trés bon », parce que tout ce que Dieu a prévu ne peut éire que
« trés bon ». L'Ecriture ajoute : « Et il fut soir, etil fut matin gui
Jormérent ensemble le sixiéme jour. » Pourquoi & tous les autres
jours de la création I'Ecriture n'emploie-t-elle pas le Hé, comme
préfize déterminatif, ainsi qu'elle le fait pour le sixiéme jour, qui
est désigné par le mot « ha-schischi » (le siziéme)? C'est parce
que, quand la création du monde fut achevée, le mile s'est uni & la
femelle dans l'union du Hé pour former un tout. C'est pourquoi
également 1'Ecriture ajoute : « Le ciel et la terre furent achevés
avec tous leurs ornements » ; c'est-a-dire : ils ont formé de tout
une unité compléte et harmonieuse. Il est derit : « Le ciel et la
terre furent achevés avec tous leurs ornements, » Rabbi Eléazar

a) Gen., 1, 31. — b) CI. Midrasch Rabba, sur Gendse, ch. 1x § 5; ch. xc1v,
10,

(273)
ZOMAR, 1. 18



ZOHAR, 1. — &7*

a ouvert une de ses conférences par l'exorde suicant : 11 est écrit*:
« Combien est grande I'abondance de la bonté que tu as cachée et
réservée pour ceux qui te eraignent!» Remarquez que le Saint,
béni soit-il, a eréé 'homme en ce monde et I'a pourvu de telles
qualités qu'il lui fut possible de mériter la Lumiére céleste que le
Saint, béni soit-il, a cachée et réservée pour les Justes, ainsi qu'il
est éerith : @ Aucun ceil n'a vu, hors toi seul, 6 Seigneur, ce que
tu as réservé & ceux qui espirent en toi.»' Et & l'aide de quelle
uvre 'homme méritera-t-il de jouir de la Lumidre céleste? —
Par I'étude de la doctrine ésoférique; car quiconque se consacre
tous les jours & I'étude de la doctrine ésotérique aura le bonheur
de participer au monde futur et aura autant de mérite que s'il
avait créé le monde, attendu que c'est par la doetrine que le
monde a é16 créé, et que c'est par elle qu'il subsiste, ainsi qu'il est
écrit® : « Le Seigneur a fondé la terre par la Sagesse et a établi
les cieux par I'Intelligence. » Et ailleurs il est écrit : « J'étais
aveo lui et je réglais toutes choses; jétais chaque jour dans les
délices, et jouant sans cesse devant lui. » Ces paroles de I'Ecriture
signifient que quiconque se consacre chaque jour & l'étude de la
doctrine affermit le monde, puisqu'il contribue & faire subsister
les mondes. Remarquez que c'est par I'Esprit que le Saint, béni
soit-il, a créé le monde, et que c'est aussi par I'Esprit que le
monde subsiste : par I'esprit de ceux qui se consacrent & I'étude
de la doetrine, et surtout par l'esprit des enfants qui vont & I'école.
Les paroles de I'Ecriture : « Combien est grande I'abondance de
ta bonté... » désignent cette bonté que Dieu a réservée & ceux qui
craignent le péehé. L'Ecriture ajoute : « ... Tu I'as eréé pour
ceux qui espérent en toi en face des enfants des hommes. » Que
signifient les mots « tu l'as créé » ? Ces mots désignent 'euvre de
la eréation. Rabbi Abba dit : 1ls désignent le paradis; tar cest
par I'Espérance que le Saint, béni soit-il, créa la terre. Aussi, les
Justes, qui pratiquent I'Espérance, seront placés dans ce paradis

1. V. la suite de ce passage, i la fin de la premidre partie, dans le
Bahir, fol. 265*, 539,
a) Ps., xxxi, 20. — b) Isale, Lxiv, 8. = ¢) Prov., tn, 18. — d) Jbid., vi, 30.
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qui est situé en face du paradis supérieur, [47"] ainsi qu'il est
éerit: « Tu l'as eréé pour ceux qui espérent en toi en face des
enfants des hommes. » « En face des enfants des hommes », car
il y a un autre paradis qui est en face des anges. Rabbi Siméon
dit : L'Ecriture parle du paradis supérieur; quant au terme «en
face des enfants des hommes v, il indique que ce paradis sera le
séjour des Justes qui font la volonté de leur Maitre. L'Ecriture
dit : « Le ciel et la terre furent achevés. » Ces paroles indiquent
que I'ceuvre de la création a été achevée en haut aussi bien qu'en
bas; c’est le haut et le bas qui sont désignés par les mots « ciel et
terre n. Rabbi Siméon dit : Ces paroles désignent le culte et la foi
dela loi écrite et le culte et la foi de la loi traditionnelle. « ... Et leurs
constellations » désignent les détails de la loi, les comnmentaires
qui sont au nombre de soixante-dix. Le mot « va-fcoulou » (ef
JSurent acheoés) exprime 'étroite union existant entre ces doux lois
dont I'une est le complément de "autre. En disant : « ... Le ciel et
la terre », et ensuite en ajoutant: « ... Avec toutes leurs constella-
tions », 1'Eeritare fait suceéder le genre & I'espiéce, ce qui nous per-
met d'appliquer ici la régle herméneutique aux termes de laquelle
on doit, en pareil cas, généraliser l'espéce également'. Aussi les
mots : « ... Avec toutes leurs constellations » désignent-ils les di-
verses interprétations de la loi, les choses permises et les choses
défendues®. 71 est éerit : « Et Elohim termina au septitme jour
P'ouvrage qu'il avait fait. » Ces paroles signifient la loi tradition-
nelle qui est désignée sous le nom de «septitme jour»; L'lcriture
veut donc dire que Dien termina son ouvrage dans la doctrine
traditionnelle, qui est la base du monde. L’'Ecriture dit: « ... L'ou=
vrage qu'il avait fait » ; mais elle ne dit pas : «...Toul son on-
vrage », attendu que la loi éerite n’y est pas comprise, cette loi qui
émane de la Sagesse (Flocma). L'Ecriture répéte trois fois le terme
« septitme jour ». D'abord : « Dieu termina au septiéme jour »;
ensuite : « Il se reposa le septiéme jour »; et enfin : « 11 bénit le
septiéme jour. » Le premier terme désigne la loi traditionnelle qui

1. V. Ia note au commencement du fol. 16*, — 2. La suite de ce passage
8¢ trouve & la fin de la premitre partie, dans le Bahir, fol. 263°, § 40.

a) CI. Talmud, commencement du Siphra.
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renferme les mystéres formant la base du monde, ainsi que nous
venons de le dire. Le deuxidme terme : « 11 se reposa le septiéme
jour n désigne la base du monde. Dans le livre de Rab Yeba, le
Vieillard, il est dit que ce terme désigne le Jubilé. C'est pourquoi
I Eeritare dit, & la suite du deuxiéme terme : « ... De tout son ou-
vrage »; car tout est issu de ce jour. Le troisidme terme : « Et
Flohim bénit le septiéme jour » désigne le grand pontife qui bénit
tout le monde et qui a la prééminence sur tous les autres hommes.
Et effet, 1a tradition nous apprend qu'au moment du partage des
offrandes c'est le grand pontife qui procéde le premier au pré-
lovement de sa part®. Et, comme la bénédiction du peuple est
réservée an grand pontife, celui-ci est désigné par le nom de
« septidtme », Rabbi Yessa, le Vieillard, dit : Ces deux termes de
I'Eeriture « le septibme jour », désignent deux choses : la base du
monde et la Colonne du milieu. « .., Et il le sanctifia » indique I'en-
droit oit furent élevés les murs du temple, ainsi qu'il est éerit®: « 11
m'a fait voir lui et son sanctoaire. » C'est dans cet emplacement
que résident tous les saints d'en haut; c'est de 1a que sort le pain
embaumé qui fait les délices du « Synode d'Israél », ainsi qu'il est
écrit® : « Le pain d’Ascher sera excellent; et les rois y trouveront
leurs délices. » L'Eeriture veut dire que c'est d' « Ascher » que
viendra 1'Alliance de la Paix. Le pain des pauvres deviendra le
« pain embaumé » ' qui fera les délices des rois. Que signifie le
terme de « rois » 2 11 désigne le « Synode d'Israél ». C'est de cet
endroit qu'émanent toutes les délices des mondes; et toutes les
saintetés célestes sortent de 1A, Clest pourquoi 1'Ecriture dit :
« ... Et il le sanctifia » (valqadesch otho); le mot « otho » désigne
V'alliance (oth). L'Eeriture ajoute : « ... Parce qu'il s'était reposé en
ce jour 1; ce jour-1a, tout ce qui existe en haut et en bas se repose.

Il est éeritd ; « ... Qu'Elohim créa pour qu'il fat fait (ascher
bara Elohim laasoth). » Nous savons que « souvenez-yous »° méne

1. 3B « Pannagy, qui ne se trouve qu'une seule fois dans la Bible,
Ezéchiel, xxvi1, 17, signifle o beaume »,

a) Cf. Talmud, tr. Yoma, {* 14", — b} 11 Rois, xv, 2. — ¢) Gen., xLix, 20
— d) thid., u, 3. — ¢) Exode, xx, 8.
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& « pratiquez »*', pour perfectionner I'ccuvre du monde. Les mots :
... Qu'Elohim créa pour qu'il ft fait » signifient qu'« Elohim créa
I'instrument de travail pour tous, ¢'exé-a-dire la Loi. Rabbi Siméon
explique ce verset d'une autre fagon encore. Il est éerit®: « Qui
garde son Alliance et sa miséricorde jusqu'a mille générations.... »
Le terme « qui garden désigne le Synode d'Israél; 1" « Alliance »
désigne la base du monde; « la miséricorde v désigne Abraham,
Car c'est le « Synode d'Israél » qui garde I' « Alliance » et la
« miséricorde »; ¢'est pourquoi il est appelé le « gardien d'lsradl n,
attendu qu'il garde la porte oli sont suspendues® toutes les
cuvres du monde, Telle est, en vérité, la signification des mots ;
« ... Qu'Elohim a créé pour qu'il fat fait, » Ainsi sont faites les
ceuvres de Dieu; leur ensemble procure au monde tout ce qui lui
est utile et salutaire; c'est ainsi que furent produits les esprits et
les dmes, les démons et les diables. Mais, dira-t-on peut-étre, les
démons et les diables ne sont point utiles au monde. A eeci nous
répondrons qu'il n'en est rien, parce que ceux-ci également sont
utiles au monde, en ce sens qu'ils servent au chitiment des cou-
pables®; car les démons vont au-devant du coupable pour le punir.
Quiconque marche sur la voie conduisant au cOté gauche y ren-
contre des esprits émanant da méme coté. Clest pourquoi les
démons et les diables aussi sont utiles au monde. Remarquez ce

1. Le commandement du Sabbat est répété deux fois dans le Pentateuque,
mals en termes diflérents. Dans 'Exode, xx, 8, I'Ecriture se sert de I'expres-
gion : & Souvenez-vous de sanctifler le jour du Sabbat », alors que, dans le
Deuteron., v, 12, elle dit : « Observez, ou plutdt pratiquez le jour du Sabbat
en le sanctiflant. » Le Talmud et le Midrasch se demandent d'ott vient
cette différence dans les termes concernant le méme commandement. La
réponse est que |'Ecriture exige d'abord que l'on ait le souvenir du Sabbag
constamment présent & l'esprit; ¢'est pourquoi elle dit « souvenez-vous, ete.n;
et, & force de se lo remémorer toujours, on finit par le pratiquer. Cette
maxime rabbinique, que le souvenir constant d'une chose améne i la pra-
tigue (Msw b sn o “eB), est employée dans Ia littérature rabbi-
nigue comme locution dans le sens de : o L'idée, ou la pensée, devient
réalité. » Tel est le sens des paroles du Z. : TBT Xpo: M2 kbbsn. —
2 r”h, « suspendues », peut aussi avoir le sens de a dépendre n, — 3. Le Z,
déelare le chitiment des coupables ¢ utile au monde », parce que ce chilti-
ment est nécessaire pour que les justes puissent étre récompensés. V. fol. 23+,

a) Deuatér., v, 10, — &) Thid., vi1, 8.
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que I'Eeriture dit de Salomon® : « Et 'il commet quelque chose
d'injuste, je le chitierai avec la verge dont on chatie les hommes,
et je le punirai des plaies des enfants des hommes. » Que signi-
fient « les plaies des enfants des hommes »? Ce sont les démons.
Remarquez qu'au moment de la eréation de ces étres, le jour
de Sabbat vient interrompre l'cwuore divine; de 13 vient qu'ils
sont restés étres spirituels dépourvus de corps®. [488] Ces étres
n'ont rien de commun acec les choses saintes, attendu qu'ils
¢manent du coté gauche, lls forment la partie vile des pépites
dont I'or a 6té extrait'. Et ¢’est précisément a cause de cela qu'ils
n'ont rien de commun avee la sainteté et qu'ils sont incomplets;
le nom sacré n'est point attaché & eux, et ils tremblent devant le
nom sacré. Le nom sacré n'est attaché 4 rien d'incomplet. Remar-
quez, en outre, que le nom sacré ne demeure jamais attaché & un
homme incomplet qui meurt sans laisser de fils; un tel homme ne
pénétre pas aprés sa mort dans le vestibule du Paradis®, parce
qu'il est incomplet; un tel arbre, déraciné, a besoin d'étre planté
de nouveau, afin que le nom sacré soit complété dans tontes les
directions ; or, ce nom ne s'attache jamais & ce qui est incomplet.
Remarquez que ces étres incomplets® tiennent 4 la fois de «1'en
haut » et de «1'en bas »; ¢’est pourquoi ils ne peuvent s"accorder * ni
avec ceux d'en haut, ni avec ceux d'en bas. C'est d'eux quel Ecriture
dit; «... L'ouvrage qu’Elohim a eréé pour qu'il fat fait »; car ces
étres sont incomplets en haut aussi bien qu'en bas. On demandera
peut-étre pourquoi ces étres sont incomplets en haut, alors qu'ils
sont de purs esprits? A ceei nous répondrons : lls sont incom-
plets en haut parce qu'ils le sont en bas. Tous ces étres arri-
vent du cbté gauche; ils sont invisibles & I'weil de 'homme, bien
quils l'environnent constamment dans le but de lut nuire. Ils
ont trois choses de communes avec les anges et trois autres avec
les hommes; ceci a 6té déja exposéd, Aprds la création de ces

1. Par RS7TT7 R0, le 2, entend la gangue. — £. C'est-d-dire : les démons.
— 8, Mot & mot : « Sattacher & ceux d'en haut, etc. »

a) 11 Rois, vi1, 14. — b) Voy, Z., I, 1*. = ¢) CL. Z. I, 18*, ‘85, 914, 1154,
187" et 288", — d) CL. Talm., tr. Haguiga, 16%, et Aboth de Rabbi Nathan,

XXXV
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esprits, ils sont restés cachés sous 'abime du grand Océan durant
la nuit et le jour du Sabbat. Lorsque la sainteté du jour elt pris
fin sans que ces esprits fussent complets, ils s'envolirent de I'a-
bime et vinrent au monde qu'ils parcourent encore dans tous les
sens, Aussi le monde doit-il &tre gardé pour étre & 'abri de leurs
atteintes. C'est ainsi que tout ce qui émane du cbté gauche se
réveilla, que le feu de I'enfer fut allumé, et que tous les esprits du
¢oté gauche parcoururent le monde. Ces esprits ont voulu se pour-
voir de corps: mais ils ne purent pas y parvenir®. Aussi devons-
nous nous mettre en garde contre enx; et ¢'est pourquoi il a été
établi une formule liturgique contre les fléaux, que lon réeite
chaque fois que ces étres malfaisants sévissent dans le monde.
Remarquez que la « tente de la Paix » a éé étendue sur le monde
au moment oii, lors de la eréation, la sainteté du Sabbat commen-
cait. Que signifie la « tente de la Paix » ? Clest le Sabbat durant
lequel tous les esprits, tous les démons et tous les diables, ainsi
que tous les esprits qui souillent', vont se cacher au-dessous de
I'abime du grand Océan; car, an moment ol la sainteté se réveille
dans le monde, l'esprit impur ne peut pas coexister avec elle;
celui-ci prend la fuite devant celle-la. Aussi, en ce jour, le monde
est gardé par le ciel méme, de sorte gue nous n'avons plus besoin
de réeiter la formule liturgique pour notre garde, formule finissant
par les mots : « Béni sois-tu, Seigneur, Maitre de l'univers, qui
gardes ton peuple d'Israél. Amen », attendu que cette formule n’a
été rédigée que pour étre récitée durant les jours de la semaine,
pendant lesquels le monde a besoin d'étre gardé, alors gu'au jour
du Sabbat la « tente de la Paix » est étendue sur le monde qui se
trouve ainsi gardé de tous les edtés. Méme les coupables subissant
leur peine dans l'enfer sont gardés en ce jour; et tous les dtres
d'en haut, aussi bien que ceux d'en bas, sont en paix durant ce

1. Mot & mot : « Tous les cotés qul soufllent n RIROBT KBS 52 mais
il est certain que le Z. veut dire : REXBST K Boh R 521, Apros l'énu-
mération qui préctde, esprits, démons et diables, les « esprits qui sounillent o
ne peuvent désigner que les Ames des grands pécheurs qui, suivant la ca-
bale, avant de subir la peine de 'enfer, errent sur la terre, et dont le contact
souille. V. Sepher Yetzira, ch. 1x.

a) Voy. fol. 14*, 14*,
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jour. C'est pourquoi nous récitons, pour consacrer la sainfeté de
ce jour, la bénédiction dont voici la teneur : « Béni soit le Sei-
gneur qui étend la tente de Ja Paix sur nous, sur tout son peuple
d'Israél et sur Jérusalem. » Pourquoi « sur Jérusalem » ? Parce
que c'est la gu'est I'emplacement de cette « tente ». Nous devons
done demander i cette « tente » de s'étendre également sur nous
pour nous protéger', telle une mére qui protige ses enfants; de
cette fagon nous ne craindrons rien d'aucun coté; c'est pour-
quoi nous disons : « ... Qui étend la tente de la Paix sur nous. »
Remarquez qu'a 'heure ol Israll, en pronongant cette bénédie-
tion, invite la « tente de la Paix » & venir le visiter comme une
hotesse sacrée, la sainteté céleste descend et, étendant ses ailes
au-dessus d'Israél, le couvre comme une mére couvre ses enfants.
Tous les mauvais esprits disparaissent done du monde, et Israél
demeure alors placé sous la sainteté de son Maitre. C'est alors
que la «tente de la Paix » accorde & chacun de ses enfants une
4me nouvelle. Pourquoi? Parce que les dmes reposent en elle
et émanent d'elle. Aussi, au moment ol elle étend ses ailes an-
dessus de ses enfants, elle fait descendre une ime nouvelle pour
chacun de ses enfants. Rabbi Siméon dit en outre : C'est en raison
de ce que nous venons de dire que la tradition nous apprend que
le Sabbat est l'image du monde futur; car, en effet, c'est ainsi;
l'un est Pimage de Uautre de méme que l'année sabbatique est
I'image de l'année jubilaire. L'dme supplémentaire, accordée &
chacun durant le jour de Sabbat, provient du mystére exprimé
dans le mot « zacor » (souvenes-vous); c'est de la que ces dmes
supplémentaires arrivent & cette « tente de la Paix »; celle-ci les
prend [48%] au monde futur et les accorde comme sapplément au
monde sanctifié. Par ce supplément, la joie se répand dans le
monde. Et tout ce qui est profane, toutes les douleurs et tous les
tourments disparaissent du monde, ainsi qu'il est éerit* : « En ce
jour-la, le Seigneur mettra un terme & vos tristesses, 4 vos peines

1. Nous avons opté pour la variante K338, placée, dans l'original, entre
parenthéses, et qui, sans modifler le sens du texte, le rend plus clair.

a) Isaie, xtv, 4,
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et & la dure servitude & laquelle vous soupiriez auparavant, » C'est
pourquoi I'homme doit gotiter, pendant la nuit du Sabbat, de tous
les mets préparés', pour symboliser ainsi l'universalité de la
« tente de la Paix » qui embrasse toutes les dmes, pourvu toutefois
qu'on n'entame pas un mets destiné au repas du lendemain, Selon
une autre lecon, Rabbi Siméon se serait exprimé de cette facon ;
Pourvu toutefois qu'on n'entame aucun des mets destinés aux
deux repas du jour suivant. Cette derniére lecon est la meilleure.
A plus forte raison peut-on gohter de tous les mets lorsqu'il en
reste pour le lendemain plus qu'il n'en faut pour les deux repas
réglementaires; le minimum de mets, preserits pour chacun des
repas du Sabbat, est de deux, ainsi que cela a été fixé par les
collégues. La charge d'allumer les chandelles du Sabbat incombe
aux femmes du peuple saint; les colligues en ont donné cette
raison : parce que c'est la femme qui, par son péché, a éteint la
lumiére du monde et apporté ainsi les ténébres. Cette explication
est bonne; mais la raison spirituelle de cette charge de la femme
ext la suivante : La « tente de la Paix » désigne la « Matrona » du
monde; et les dmes qui sont des lumidres célestes résident dans
celles-ci. C'est pourquoi la charge d'allumer les chandelles du
Sabbat incombe aux matrones, ¢'est-A-dire aux femmes, car ce
sont les matrones qui doivent servir la « Matrona ». Il faut que la
femme allume les chandelles du Sabbat avec joie; car c'est une
gloire pour elle davoir mérité du ciel cette faveur; cet acte lui
vaudra de grandes récompenses; elle sera favorisée d'une sainte
postérité ; ses enfants seront les lumidres du monde en raison de
leur connaissance de la doctrine et de leur crainte de Dieu, et ils
augmenteront la paix sur la terre. Par cet acte, la femme obtiendra
également la longévité de son mari. C'est pour toutes ces raisons
que la femme doit étre trés empressée a accomplir cette charge.
Remarquez que le Sabbat est composé d'une nuit et d'un jour.
« Souvenez-vous » et « pratiquez » vont ensemble; ¢'est pourquoi
I'Ecriture emploie une fois le terme de* : « Souvenez-vous du jour

1. Goiter de plusicurs mets est, d'aprés le Talmuod, une image de paix.
Cf, Z, 11, 89* et 205,

a) Exode, xx, 8.
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de Sabbat pour le sanctifier »; et une autre fois elle dit*: « Pra-
tiquez le jour du Sabbat et sanctifiez-le. » Le mot « souvenez-vous »
(zacor) désigne le male' (zacar); el le mot « pratiquez » (schamor)
désigne la femelle, qui ne forment ensemble qu'un. Heureux le
sort d'Israél dont le Saint, béni soit-il, daigne accepter I'hospita-
litd; c'est de ceux qui hébergent Dieu que le Psalmiste a dith :
« Heureux le peuple qui posséde tous ces biens! Heureux le peuple
qui a le Seigneur pour son Dieu*! »

Il est éerite : « Et Jéhovah Elohim transforma en femme la cote
qu'il avait tirée de I'homme et 'amena & I'homme.» Rabbi Siméon
a dit : 11 est éeritd : « Elohim comprend (hébin) sa voie; il sait le
lieu oti elle habite. n Ce verset est susceptible de plusieurs interpré-
tations. Que signifie : « Elohim comprend sa voie » ? Ces paroles
ont la méme signification que celles du verset: « Et Jéhovah Elohiw
transforma en femme la cote », ¢'est-A-dire la loi traditionnelle, la-
quelle est désignée par le mot « voie », ainsi qu'il est éerit®: « Voiei
ce que dit le Seigneur qui a ouvert une voie au milien de la mer.., »
Les paroles: «...Ilsait le lieu oii elle habite » désignent la loi éerite,
qui est désignée par le mot « savoir » (daath). L'Ecriture emploie les
noms de « Jéhovah Elohim », afin de nous indiquer que la tradi-
tion compléte la loi éerite. C'est pourquoi la dooctrine est tantdt
appelée « Sagesse » (Hoema) et tantdt « Intelligence » (Binah), parce
qu'elle a été formée par le nom complet de « Jéhovah Elohim »,
La « cote » désigne la lumidre sans éclat, ainsi qu'il est éerit! :
« Ils se sont réjouis an sujet de ma cbte et ils se sont assemblés
contre moi. » Les paroles « ... Qu'il avait tirée de I'homme » signi-
fient que la tradition est sortie de la doctrine écrite; quand une
doctrine s'unit & I"autre, elles forment ensemble la flamme qui
émane du coté gauche; ecar la loi émane du coté de la rigueur.
L'Eeriture dit: «... En femme (leischah) » ; ce mot signifie que Dieu
a uni le « feu » (esch) et le Hé, L'Ecriture ajoute : « ... Et 'amena

1. V. notre explication dans une note précédente. I1 ¥ a ici, en plus, un jea
de mots : 371 (Zacor = souvenir) et =37 (Zacar = mile). — 2. Voir 1a suite
de ce passage i la fin de la premiére partie, dans l'appendice, fol, 265%, § 42.

a) Deutér,, v, 12. — b) Ps., cxuiv, 15, — ¢} Genése, u, 22. — d) Job,
xxvi, 23, — e Isale, xum, 16. — f) P, xxxVv, 15,
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a 'homme », parce que la loi traditionnelle ne doit pas rester
isolée; elle ne peut exister qu'unie 4 la loi éerite; quand elle est
unie a celle-ci ¢est elle qui la nourrit et lui accorde ce dont elle a
besoin; car c'est la loi écrite qui symbolise le ciel et la tradition la
terre. Or, la terre ne peut exister sans le secours du ciel, ainsi que
nous avons expliqué le mot de 1'Ecriture « et la terre ». De ce qui
précéde, nous inférons que le pére et la mére sont obligés de pour-
voir aux besoins de leur fille, tant que celle-ci n'a pas pris mari;
mais aussitot que la fille est unie & son mari, ¢'est & celui-ci de la
nourrir et de lui accorder tout ce dont elle a besoin. Remarquez
que I'Ecriture commence d'abord par dire : « Et Jéhovah Elohim
transforma en femme la cbte », ce qui veut dire que le pére et la
mére l'ont ornée (la loi); et c'est ensuite que |'Eeriture ajoute :
« ... Et 'amena & I'homme », afin qu'ils soient attachés I'un & 'autre
et unis ensemble. Aussi, & partir de ce moment, ¢'est & 'homme de
la pourvoir de tout ce dont elle a besoin. Selon une autre version,
les paroles de 1'Ecriture : « Elohim comprend sa voie » ont la
signification suivante : Tant qu'une fille demeure chez sa mére,
celle-ci se préoccupe chaque jour des besoins de sa fille; c¢'est ce
que dit I'Eeriture : « Elohim comprend sa voie. » Mais, aussitot
que la fille est unie & son époux, c'est & lui de s'occuper de tous
les besoins de son épouse; c'est pourquoi I’Ecriture ajoute : « ... Et
il sait le lieu od elle habite. »

Il est éorit ; « Et Jéhovah Elohim forma I'homme. » [49%] Ici se
trouve exprimé le mystére concernant la composition de I'homme
du cbté droit et du cOté gauche. Ainsi que cela a &té déja expliqué,
c'est pour faire valoir I'esprit du Bien que Jéhovah Elohim forma
I'homme composé d'un esprit du Bien et d'un esprit du Mal',
Pourquoi ? Parce que l'esprit du Mal est utile & 'esprit du Bien;
parce qu’il le fait valoir. L'Esprit du Mal réveille le principe
femelle, C'est pourquoi une tradition nous apprend que le Nord ¥,
c'est-a-dire l'esprit du Mal, s'empresse toujours autour de la

1. V. la suite de ce passage & la fin de la premidre partie, dans l'appen-
dice, f ol. 265%, § 43. — 2. Allusion aux paroles de V'Ecriture (Jérémie, 1, )
C'est du Nord que le mal vienk. »
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femelle et s'attache & elle, et que c'est pour cette raison qu'elle est
appelée « ischah » femme'. Remarquez que l'esprit du Bien et
I'esprit du Mal ne peuvent rester en harmonie qu'autant que la
femelle est entre eux, ce qui veut dire qu'elle participe de I'un et
de I"autre; c'est alors seulement que I'esprit du Bien, qui constitue
la joie véritable, attire la femelle de son cOté et prend ainsi la
prépondérance sur l'esprit du Mal. Nous avons déjh expliqué le
mot « homme », qui désigne le mile et la femelle, primitivement
eréés unis, et séparés ensuite, afin que leur union ait lien face &
face. Que signifie la suite du verset : « ... Du limon de la terre »n ?
Nous allons 'expliquer : Remarquez que, lorsque la femme s'unit
& son mari, elle prend le nom de celui-ci : lui sappelle « isch » et
elle «ischah », lui «gadiqn et elle « gedeq », lni « ophern et elle
«aphar», lui « gebi » et elle « gebiah »*, ainsi qu'il est éerit* : « Il
est le premier (¢abi) de tous les pays. n [l est éerit® : « Tu ne
planteras pas de bois auprés de I'nutel du Seigneur ton Dieu. »
Pourquoi I'Eeriture dit-elle : « ... Auprés de Pautel » ? Est-il done
permis de planter des bois consacrés i l'idoldtrie loin de I'antel de
Dieu ? Mais ceci a été expliqué de la fagon suivante : « Ascher »
désigne 'époux; et ¢'est pour cette raison que 'épouse est appelée
du nom de son mari « Ascherah ». C'est pourquoi I'Ecriture
dit®: ¢ De jeter hors du temple du Seigneur tous les objets qui
servent au culte de Baal® et le bois consacré & « Ascherah n. Clest
pourquoi 1'Ecriture dit : « Tu ne planteras pas de bois auprés
de l'autel du Seigneur ton Dieu»n; « l'autel » étant I'épouse de
Dieu, I'Ecriture nous défend d'élever un autre autel et de donner
ainsi, en quelgue sorte, une antre épouse i Dieu & coté de la sienne.
Remarquez que tous les adorateurs du soleil sont désignés par le
nom d’«adorateurs de Baal», et que tous les adorateurs de la

1. Le Z. veut dire que le mot JOK cst composé de R et de M, pour in-
diquer que l'esprit du Mal, appelé WR (esch) s'attache & 7 (hé) principe
femelle. — 2. Pour I'intelligence de ces dénominations, v. Z., I, 163+, 182+
ot 1825 1, 134> et 147 111, 9% — 3, C'est un jen de mots : bps ayant Ia
double signification de « Baal » et 4’ « Epoux ».

a) Ezéchiel, xx, 15. — b) Deutér., xv1, 21. — ¢) IV Rois, xxu, 4.
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lune sont désignés par le nom d' « adorateurs d'Ascherah ».' Clest
pourquoi 1'Ecriture dit : « De jeter hors dun temple du Seigneur
tous les objets qui servent au culte de Baal et d'Ascherah. »
L'épouse est appelée « Ascherah » en raison du nom « Ascher » que
porte son époux*®. Mais, ¢'il en est ainsi, pourquoi ce nom a-t-il
disparu? En d'autres termes, pourquoi ne se sert-on du nom
# Ascher v pour désigner lépouz céleste et du nom « Ascherah v
pour désigner Vépouse céleste? Parce que « Ascherah» dérive
¢galement du mot « Ascher » dans le sens des paroles de I'Eeri-
ture* : « Et Lia dit : C'est pour ma louange, et les femmes me
loueront. « C'est pourquoi elle le nomma « Ascher ». Or, l'autel de
Dieu sur la terre n'est pas loué par les autres peuples paiens; mais
il y a plus; I'Eeriture dit® : « Tous ceux qui I'honoraient I'ont
méprisé. » C'est pourquoi les noms d”« Ascher » et d'« Ascherah »
ne désignent plus I'époux et I'épouse célestes. Tel est le sens des
paroles de I'Ecriture : « Vous ne planterez pas d' ¢ Ascherah » au-
prés de I'Autel », c'est-a-dire : vous ne donnerez 2 Dieu une autre
épouse & cité de la sienne qui est l'autel d' « Adamah » (qui si=
gnifie wterres ), ainsi qu'il est éerite : « Vous me dresserez un autel
de terre (Adamah). » C'est pourquoi I'Ecriture dit : « Et Jéhovah
Elohim forma 1'homme du limon de la terre (Adamah). » L'Ecri-
ture ajoute : « Il lui inspira I'Ame vivante », ce qui veut dire :
I'tme vivante fut introduite dans cetle terre qui en fut fécondée,
telle une femelle fécondée par le méile; car la terre est animée par
les dmes et les esprits. L'Ecriture ajoute enfin : « .., Et 'homme
devint vivant et animé. » Cela veut dire que 'homme a été formé
de telle fagon qu'il piit accorder la nourriture  I'ame qui I'anime?*,
i est écrit : « Bt Jéhovah Elohim transforma en femme la cote

1. Les premiers étant les adorateurs de I'époux (le soleil) et les seconds
de I'épouse (la lune). — 2. On voit que le Z. admet un Ascher of une As-
chierah {époux et épouse) du cdté du Mal, pareils & ceux qui existent du
©dté du Bien. C'est pourquoi il se demande ensuite pour quelle raison ces
deux noms ont disparu de l'usage pour désigner I'époux et I'épouse célestes

— 3. V. la suite deum&hﬂndehmﬁhwﬂa.dmhllpm-
dices, fol. 265% § 44.

—_——m—

&} Gen., xxx, 13. — b) Lament., 1, 8. — ¢} Exode, xx, 24,
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qu'il avait tirde de 'homme. » Tei également I'Ecriture se sert du
nom complet, ¢'est-a-dire de Jéhooah Elohim; car c'est le pére
et la mére qui l'ont parée avant qu’elle ne vint auprés de son mari.
Le mot « la cote » désigne le mystére exprimé dans les paroles de
I'Eeriture® : « Je suis noire comme les tentes de Cedar et belle
comme les pavillons de Salomon » ; ear, avant l'union 4 'homme,
I'épouse ressemblait & une lumiére sans éclat; mais le pére et la
mére 'ont parée pour qu'elle s'unisse & son époux ; c'est pourquoi
I'Ecriture ajoute : « ... Et 'amena & I'homme. » Nous inférons de
ces paroles que le devoir incombe au pére et & la mére de la fiancée
de remettre celle-ci sous la tutelle du fiancé, ainsi qu'il est éerith :
« Jai remis ma fille 4 cet homme. » A partir de ce moment,
I'époux vient auprés de son épouse; car c'est & celle-ci, désormais,
que la maison appartient, ainsi qu'il est écrit : « Et il vint auprés
d'elle. » C'est pourquoi I'Ecriture dit®: «... Et I'amena i 'homme »;
car, jusqu'i ce moment, ¢'était au pére et 4 la mére de se charger
de leur fille; mais aussitét que celle-ci est unie & son mari, ¢'est
ce dernier qui doit venir auprés d'elle; car la maison est 4 elle, et
il doit la consulter pour fout ce qui concerne les affaires de la
maison. C'est pourquoi I'Ecriture dit?: « Et étant venu en un
certain liew, il y passa la nuit; car le soleil était déja couché. »
L'Ecriture veut dire que Jacob prit la permission. Nous en infé-
rons que quiconque s'unit [49%) & son épouse doit préalablement
en obtenir le consentement, a I'aide de paroles d'amitié et de ten-
dresse; s'il n'obtient pas ce consentement, il ne doit pas passer
outre; car I'union des époux doit étre volontaire et sans contrainte',
L'Eeriture dit en outre : « ... Et il y passa la nuit; car le soleil était
couché. » Ces paroles nous apprennent que les relations conjugales
sont interdites durant le jour. Enfin I'Ecriture ajoute : « Il prit
une des pierres de I'endroit et la mit sous sa téte. » De cela nous
concluons qu'alors méme que le roi posséderait des lits d'or et
des vétements précienx pour son habillement, il préférerait le lit

1. Cf. fol. 148"

a) Cant., 1,5, — &) Deutér,, xxu, 16. = ¢) Gen., XxIX, 23. — d) Gen.,
xxvi, 11.
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préparé par la « matrone»', ce lit fat-il une simple pierre, ainsi
qu'il est écrit : « Et il coucha dans ce méme lien. » Remarquez
les paroles de I'Eeriture : « Et Adam dit : voila I'os de mes os et
la chair de ma chair.» Adam s'est servi de ces tendres paroles
pour attirer Eve i lui et la disposer en faveur de leur union. Voyez
en effet combien sont douces ces paroles : « ... L'os de mes os et la
chair de ma chair. » Il voulait lui montrer par 14 que tous les
deux ils ne forment qu'un, et qu'il n'y a aucune division entre
eux. Ensuite, il commenca & faire son éloge; ¢'est pourquoi il dit :
« Celle-ci s"appellera une femme ». 11 voulait dire par Ia : celle-ci,
seule, mérite ce nom; mais elle n’a pas sa pareille; elle fait les
délices de la maison, et toutes les autres femmes sont en compa-
raison d'elle ce que le singe est & I'homme. C'est pourquoi il dit :
« Celle-ci s'appellera femme », pour nous indiquer que c'est
elle seulement qui mérite ce nom, parce qu'elle dépasse en per-
fection toutes les autres. L'éloge qui la place aun-dessus des autres
est agréable & la femme, ainsi qu'il est écrit* : « Beaucoup de
filles ont amassé des richesses; mais tu les a toutes surpassées. »
Il est éerit : « ... C'est pourquoi 'homme quittera son pére et sa
mére et s'attachera i sa femme; et ils seront une seule chair. »
L’Ecriture veut dire que I'nomme tirera la femme & lui par des
paroles de tendresse. Mais aussitét qu'Adam disposa Eve en
faveur de leur union 4 I'aide de son discours disert et tendre,
qu'ajoute I'Ecritare? — « Et le serpent était le plus fin de tous les
animaux que le Seigneur Dieu avait formés sur la terre. » L'esprit
du Mal se réveilla en ce moment et se joignit 4 Adam et Eve, afin
que 'union de ceux-ci ne it pas seulement l'effet d'une amitié
et d'une tendresse pures, mais que le plaisir charnel s’y joignit,
plaisir dont l'esprit da Mal profite*. Aussi, que dit I'Ecriture 4 la
suite ? — « Et la femme vit que I'arbre était bon & manger, qu'il
était beau et agréable & la vue; elle en prit et en mangea. » Ces
paroles désignent la premiére union d’Adam et d'Eve. D'abord,

1 leci, le mot XNWMED désigne simplement I'épouse, mais non pas la
« Matrona ». — 2. V. une des notes précédentes.

a) Prov., xxxi1, 29,
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IEve consentit & 1'union uniquement 4 la suite de ses réflexions sur
'utilité de la cohabitation conjugale et aussi en raison de l'amitié
ct de la tendresse pures qui l'unissaient 4 Adam. Mais, dés que le
serpent s'y fut mélé, I'Ecriture dit : « ... Et en donna & son mari »,
ce qué veut dire que leurs relations conjugales n'étaient plus ins-
pirées par une tendresse pure, mais qu'Eve elle-méme en donna
4 son mari; en d'autres fermes : qu'elle lui inspira des désirs
charnels. Dés ce moment, ¢'est de la femme que vient le premier
désir; c'est elle qui commence par inspirer des désirs & 'homme
et le détermine aux relations conjugales. De cette fagon, 'action
des hommes ressemble & celle d'en haut. Rabbi Eléazar dit a
Rabbi Siméon : Que signifient les paroles prononcées d'aprés les-
quelles 'immixtion du serpent avait rendu les actions des hommes
semblables i celles d'en haut? Quoi! le serpent se serait-il éga-
lement attaché au principe femelle d'en haut? Rabbi Siméon lui
répondit : Comme l'esprit du Mal s'efforce toujours d'imiter la
fagon de procéder de I'esprit du Bien, l'esprit du Mal a provoqué
ici-bas, en mal, ce que l'esprit du Bien a provoqué dans le monde
supérieur, en bien, Car I'esprit du Bien est du c6té droit et I'esprit
du Mal du cOté gauche. Or, le cdté gauche d'en haut s'unit & la
femelle pour ne former qu'un corps, ainsi qu'il est éerit® : « Il met
sa gauche sous ma téte et il m'embrasse de sa droite. » Jusqu'ici
nous avons parlé du mystére sublime qui n'est pas a portée de
tous les hommes. A partir d'ici, nous dirons des choses accessibles
méme & Uintelligence des enfants, Les collégues de Rabbi Siméon
étaient done impatients d'apprendre les choses annoncées par le
Maitre, Or, Rabbi Siméon se rendait un jour & Tibérinde accom-
pagné de Rabbi Yossé, de Rabbi Yehouda et de Rabbi Hiya.
Chemin faisant, ils apergurent Rabbi Pinhas se dirigeant de leur
coté, Lorsque celui-ci les eut rejoints, ils descendirent tous de
leurs montures et s'assirent au pied d'un grand arbre'. Prenant le
premier la parole, Rabbi Pinhas dit & Rabbi Siméon : Puisque je

1. R n'est pas employé ici dans le sens de ¢« moniagne », mais de
@ grand »; ¥ wHWD N KOW MAN signifie « sous un des grands arbres »,

a) Cant. u, 6.
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suis assi @ edté de foi, je voudrais que tu nous fisses entendre de
ces bonnes paroles que tu as coutume de dire chaque jour. Rabbi
Siméon a alors ouvert sa conférence de la maniére suivante : Il
est derit® : « Etil entreprit ses voyages du Midi & Bethel, jusquan
liea oii il avait auparavant dressé sa tente, entre Bethel et Af. »
L'Eeriture dit : « 11 entreprit ses voyages... » Elle aurait da dire
% son voyage » ; pourquoi dit-elle « ses voyages » ? Mais elle parle
de deux voyages : de son propre voyage et du voyage de la Sche-
khina, qui ne se sépara jamais de lui. Que I'on ne pense pas que
dis que 'homme part en voyage et se trouve ainsi sépard de sa
femme, la Schekhina se sépare de lui. 71 n'en est rien. (“ar, bien
qu'il ait été dit que le mile doit toujours rester attaché a la
femelle, pour que la Schekhina ne s'en sépare jamais, il est pos=
sible a Ukomme de partir en cogage, seul, sans étre séparé de
la Schekhina. Remarquez que quiconque part en voyage doit
adresser sa priére au Saint, béni soit-il, afin de s'attirer la Sche-
khina du Maitre avant de se mettre en route; de cefte Jacon, le
mile sera toujours uni & la femelle. Aprés que 'homme a adressé
sa priére au ciel, la Schekhina s'attache & lui, et il pent alors
partir; car, durant xon voyage, il sera uni avee la Schekhina. En
agissant de cette fagon, 'homme arrive & unir le mile et la femelle
pendant qu'il reste & la maison aussi bien que pendant son voyage,
ainsi qu'il est éerit :* « Le Juste' marchera devant lui, et il se
mettra en route », c'est-d-dire : quand la Schekhina accompagne
Fhomme, celui ci peut se metire en route. Remarquez que, chaque
[504] fois que I'homme est en voyage, il doit veiller & ses actions,
afin que sa compagne d'en haut ne se sépare de lui et ne le rende
ainsi un étre incomplet par suite du manque d'union entre le male
et la femelle. L'homme doit veiller « ce que cette union reste in-
tacte durant son séjour i la maison; & plus forte raison doit-il
veiller & la continuité de son union avee la compagne d'en haut.
Mais il y a plus : sa compagne d'en haut le protége pendant son
voyage et ne se sépare de lui jusqu'a son retour 4 la maison.

1. Le Z. lit P (pour P™X), au licu de PT$. V. fol. 58%, 76* ot 240°.

a) Gen., xim, 3. — &) Ps, Lxxxv, 14.
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Lorsque I'homme revient & la maison, il doit procurer du plaisir
A sa femme, attendu que ¢'est elle qui lui a valu 'union avec la
compagne d’en haut. Quand I'homme revient auprés de son
épouse, il doit lui proourer du plaisir pour deux raisons : d’abord,
parce que le plaisir des relations conjugales au retour d'un
voyage® est une bonne ceuvre; et toul plaisir résultant d'une
bonne cuvre est partagé par la Schekhina. Nowus disons que c¢
plaisir constitue une bonne ceuvre, parce que ce plaisir contribue
i la paix de la maison, ainsi qu'il est éerith ¢ « Tu verras la paix
régner dans ta maison; tu en auras soin ¢t tu ne pdeheras point. »
Comment! homme piche-t-il done il sabstient des relations
conjugales ? Oui, en vérité, il commet un péehé, parce qu'il dé-
précie la valeur de la compagne d'en haut, qui ne s'attache & lui
que grice & son union avec sa femme. Et ensuite, parce que si la
femme devient enceinte, & la suite de U'nnion aprés le voyage, la
compagne céleste pourvoit le nongeau-né d'une dme sainte; car
la compagne d'en haut confére les dmes aux nouoeauz-nés, attendu
que c'est elle I'Alliance appelée 1"« Allianee du Saint, béni soit-
il n. C’est pourquoi il convient d'observer I'ordonnance conoernant
les relations conjugales au retour d'un voyage avec le miéme em-
pressement que les sages observent l'ordonnance relative aux
relations conjugales au jour du Sabbat®. Tel est le sens des paroles
de I'Eeriture : « Tu verras la paix régner dans ta maison »; ear
Phomme qui obserce cette ordonnance oerrd, en effet, la paix
dans sa maison, attendi que la Schekhina demeure avec lui. Clest
pourquoi 1'Beriture ajoute : « Tu en auras soin et tu ne pheheras
point»; car, quand I'homme a en vue la Schekhina an moment
de ses relations conjugales, le plaisir qu'il en éprouve est une
muvre méritoire. De méme, les doctours de la loi, séparés de leurs
femmes durant un grand nombre de jours do Sabbat, par suite de
leur absence de chez eux, — car ils s'en vont chez les maitres pour
s’y consacrer & I'étude, — sont toujours attachés & la compagne
céleste qui ne les quitte jamais, afin que I'union du mile et de In
femelle subsiste, méme durani lenr absence de ches ewx. Lors-

a) Cf. Talmud, tr. Yebamoth, {ol. 61, — b) Job, v, 24. — ¢} CL. Talmud,
tr. Ketoubouth, fol. 627,
(200)



LOHAR, 1. — 50°*

quarrive le Sabbat, les docteurs de la loi sont tenus de procurer
ce plaisir & leurs épouses pour glorifier ainsi la compagne cé-
leste; mais I%onmime anssi bien que la femme doivent s'inspirer de
cette seule pensée d'accomplir par Ia la volonté de leur Maitre,
ainsi que cela a éié déja dit. En agissant de la sorte, tous ceux
qui sont séparés de leurs fommes durant I'époque des menstrues,
sont unis & la compagne péleste, pour que, durant celte sépara-
ticn, il n'y ait ancune solution de continuité dans 'union du male
et de la femelle. Et lorsque la femme sest purifiée, il faut lui
procurer ce plaisir qui constitue une wuvre méritoire, plaisir
Celeste. Les deur motifs que nous avons donnés @ Pordonnance
velative anx relations confugales an moment du retour du royage
sappliquent également 4 ce dernier cas. Le mystére de ee que
nous venons de dire consiste en cela que les hommes de foi
doivent diriger leur dme ot leurs pensées vers la compagne céleste
au moment de leur union avec celle d'en bas, celle-ci dtant
Fimage de celle-li, Mais alors. dira-t-on, I'tomme a plus d'avan-
tages d'étre en voyage qu'a la maison, attendu qu'en voyage il se
trouve uni & la compagne céleste, alors qu'a la maison il n'est uni
qu'a celle d'en bas. /{ n'en est rien fear remarquez que, tant que
'homme reste & la maison, oest 'épouse qui constitue la base
de la maison; mais la Scheldiina g réside également ; car la
Schekhina ne quitte pas la maison en raison de la présence
de la femme, ainsi qu'il est derits : « Bt Tsaac Famena dans Ja
lente de sa mére Sara. » Or, une tradition' nous apprend qu'au
moment d'introduire Rébecoa dans la tente de Sara, une chan-
delle y fut allumée miraculensement. Pourquoi ceite chandelle
salluma-t-elle tonte senle? Parce que la Schekhina vint a4 la
maison en méme temps que Rébecea, Le mystére de cette chose
est celui-ci : La Mére den haut ne demeure auprés du mile que
lorsque celui-ci s'est constitué une majson en sattachant & une
femelle; c'est alors seulement que la Mére d'en haut répand sur
ce couple ses bénédictions. De méme, la Mére d'en bas ne demeure

1. V. Midrasch Tanhouma et Midrasch Rabba, sur Gen., xxiv. Cly. LX, 16,

a} Gen., xxiv, 67,
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auprés du mile que lorsqu'il s'est constitué une maison en satta-
chant 4 une femelle; c'est alors seulement que la Mére d'en bas
répand ses bénédictions sur ce couple. Ainsi, le mile ici-has est
environné de deux femelles, A l'exemple de celui d'en haut, Tel
est le mystére des paroles de |'Eeriture® : « Elles dureront jusquia
(ad) ce que le désire des collines éternelles soit accompli. » Le
mot « ad » désigne le désir qu'éprousent les hommes de s'unir a la
Mare d’en haut aussi bien qu'a la Mére d'en bas; i celle d'en haut,
pour arriver par elle & Ja perfection et pour étre bénis & eause
d'elle; et & celle d’en bas, pour s'attacher & elle et en tirer s
nourriture. De méme, lorsque, ici-bas, I'homme se marie, il se
trouve environné de deux femelles, de la compagne d’en haut et
de celle d'en bas, ¢'est-a-dire sa femme. La premidre est la pour
y répandre ses bénédictions, et la seconde, pour tirer sa nourriture
du mari et pour s'attacher & lui. Ainsi, 'homme, durant son sé-
jour & la maison, se trouve entouré des désirs des « collines éter-
nelles v, dont il est entouré. Mais aussitét qu'il part en voyage,
il n'en est plus de méme; la Mére d'en haut s'attache & lui, mais
celle d’en bas reste & la maison. Aussi, lorsque 'homme revient a
la maison, doit-il 'entourer de nonveau des deux femelles, ainsi
que cela a éé dit précédemment. S'adressant ¢ Rabbi Siméon,
Rabbi Pinhas dit : Méme les anges supérieurs n'oseraient pas
ouvrir 1a bouche [50] en ta présence, fant est profonde ton éru-
dition. Reprenant le fil de son diseours, Rabbi Siméon dit' : La
doetrine également se trouve placée entre deux « maisons » (baith),
ainsi qu'il est éerit? ; « Pour Jes deux maisons d'lsradl... » L'une
de ces dewz ( Maisons» est un mystére supréme; l'autre nous est

—

1. Comme on avait dit pricédemment que Iiomme resto ici-bas entouré
de deirs compagnes, do la compagne coleste et de 1'épouse, Rabbi Siméon
ajoute : 11 en est de méme deo la doetrine qui, elle aussi, est plscée entre
deux « maisons v, Ainsi qwon lo yerr plus bas, il ontend par o maisons »
Jes deux « yoix » renfermant les deux mystéres suprémes, Comme une de
ces voix précéda ol Lantre suivit la pévélation de la doctrine, il s'ensuit quo
celle-ci est placée an milien de 813 s=n. V. Schebibé Nogal, a. 1., et Min-
hath Yehonda, fol. 141%

a) Gen., xLix, 20. — b} Isale, Vil 14
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plus aceessible. La premiére qui constitue le mystére supréme'
est la  grande voix », ainsi qu'il est éerit® : « La grande voix qui
ne cesse pas... » (U'est une voix intérieure, imperceptible au dehors,
En sortant de la bouche, cette voix produit le Hé, mais de ma-
nitre silencieuse; cette voix continue sans cesse, sans interruption.
Bien qu'elle porte le nom de « grande coix », elle est intérieure
et d'une telle finesse quelle n'est jamais entendue. C'est d'elle
qu'émane la doctrine ésotérigue appelée wvoix de Jacob»n; cette
derniire est bien entendue ; et ainsi, de la voix imperceptible, sort
une voix perceptible. Ensuite, le Verbe, uni a cette voix, retentit
avee force. Ainsi, la « voix de Jacob », qui est la doctrine dsofé-
rigue, se trouve également placde entre deux femelles, entre la voix
intérieure qui est imperceptible, et le Verbe, qui se fait entendre.
Ainsi, on se trouve en présence de deux choses imperceptibles
et de deux choses perceptibles. Les deux choses imperceptibles
sont d'abord la « Sagesse éternelle » (Hoemé ilaah) qui est cachée
dans la Pensée éternelle et n'est jamais dévoilée ni percue, et
ensuite cette « voix » trés fine et imperceptible qui est appelée la
« grande voix ». Les deux choses perceptibles sont celles qui
émanent des deux premibres, & savoir la «voix de Jacob » et le
Verbe qui s'unit & elle. La « grande voix », qui est si fine qu'elle
demeure imperceptible, constitue la « maison » (baith) de la « Sa-
gesse éternelle v (Hoemd ilaah); car la femelle est toujours dési-
gnée par le nom de « maison ». Le verbe, & son tour, constitue la
« maison » de la « Voix de Jacob » qui est la doctrine ésotérigue.
(est pourquol la tradition nous apprend que la doctrine, & son
tour, forme une « maison ». Ceci est exprimé dans le mot « Bere-
schith w qui est expligué par « baith reschith», ¢'est-a-dire que la
doctrine appelée « commencement » (reschith) constitue aussi une
« maison » (baith). Rabbi Siméon ouvrit ensuite sa conférence de
la maniére suivante ; Les paroles de UEeriture : « Bereschith bara
Elohim », renferment le méme mystére que les paroles: « EtJéhovah

1. S. et V. ont, entre parenthises 5D XBND, co qui revient an méme que
by X3, attendu que lo mystire supréme a €16 déjd deésigné comme KBNS,

a) Deutér., v, 28
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Elohim transforma en femme la ebte. » Les paroles « eth hascha-
maim » désignent le méme mystére que les paroles « et Famena
4 I'homme »; enfin les paroles « voeth haaretz» ont la méme signi-
fication que celle des paroles « I'os de mes os ». Toutes ces paroles
désignent en vérité « la terre de la vie v . Rabbi Siméon continua
ainsi : 71 est éerit™ z « Jéhovah dit & Adoni : Assieds-toi & ma
droite jusqu'd ce que je réduise tes ennemis i te servir de marche-
pieds ». Le terme : « Jébovah dit & Adoni» signifie que le premier
degré dit au deuxiéme degrd : « Assieds-toi & ma droite », pour
que I'Ouest soit uni au Sud*, la gauche i la droite; ainsi sera
brisée la force des autres peuples paiens. Le terme : « Jéhovah dit
4 Adoni» veut dire : « Jacob dit au Maitre », leguel est indiqué
dans ces paroles de 1'Eeriture® : « L'arche de I'Alliance, le Maitre
de toute 1a terre... n. Selon une autre version, le terme : « Jéhoyah
dit & Adoni » signifie que la Sainteté appelée « année Jubilaire » dit
& celle appelée « année sabbatique » (dont I'Ecritare dite : « J'aime
mon Maitre ») : « Assieds-toi & ma droite. » En effet, la Sainteté
appelée « année jubilaire » se trouve & droite; c'est pourquoi elle
invite la Sainteté appelée « année sabbatique » & s'asseoir & sa
« droite ». Remarquez que la Sainfetd appelée «année sabba-
tique », depuis son existence, n'a pas encore ¢té unie ¢ la Séphira
supréme par la droite et par la gauche; car, lorsque la Scphira
supréme voulut sel'attacher, elle étendit son bras gauche pour
I'accueillir et créa ainsi le monde. C'est en raison de ce que
notre monde n'est uni ¢ la Séphira supréme gue par la gauche,
quil n'aura de durée que jusqu'an septibme millénaire; ¢'est
alors seulement que, uni @ la Séphira supréme par la droite et
par la gauche, la solidité du monde deviendra parfaite, ainsi
quil est éerit? : « Car, comme les cieux nouveaux et ta terre
nouvelle que je vais eréer subsisteront toujours devant moi, dit
le Seigneur... » Car, aprés l'union parfaite du mande avee la
Séphira supréme, le monde ne disparaitra jamais. Mais, d'aprés

1. Pour Vintelligence de ce passage, v. fol. 28" et 49%, et Z. 11, 43%, 226" et
2625, — 2. V. fol. 86*, el Mikdasch Mdlekh, ch. Lxxxin,
a) Ps., ox, 1. — Josug, 1, 11. — ¢} Exods, xx1, b, — o} Isale, Lxvi, 22.
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cette interprétation, quel est le sens des paroles : « Assieds-toi
4 ma droite » ? Jéhovah dit & Adoni: Assieds-toi & ma droite
provisoirement jusqu'a ce que j'aie rendu tes ennemis & ton ser-
vice; mais aussitot que cet événement aura eu lieu, ta place &
ma droite ne sera plus provisoire mais permanente, ainsi qu'il
est éorits : « Tu tétendras & droite et & gauche »; I'eriture
veut dire, qu'e ce moment-la, tout ce qui est du ebté gauche sera
fusionné avec ce qui est du coté droit. Remarquez que les mots
weth ha-schamaim » (les efeux ) désignent la Schekhina d'en haut,
et les mots « veeth haaretzn (et la terre) désignent la Schekhina
d’en bas, dont 'union sera, en ee jour-ld, aussi parfaite que celle
du mile et de la femelle. Pendant que Rabbi Siméon parlait ainsi,
les collégues s'apprétérent 4 partie. Rabbi Siméon se leva et lear
dit : J'ai encore un mot & vous communiquer. Rabbi Siméon
commenga alors & parler de la maniére suivante : Nous avons
deux versets gui semblent se contredire. 11 est éerith : « ... Carle
Seigneur ton Dieu est un feu dévorant. » Iit un peu plus hant il
est dite: « Vous vous ¢tes attachés au Seigneur, votre Dieu, et
vous avez tous été conservés en vie jusquaujourd’hui. » Or,
puisque Diew est qualifié de o few décorant », comment Israél
peut-il s'aftacher @ lui # Nous avons dije expliqué aux collégues
ces versets'. Remarquez que les paroles : « ... Car le Seigneur ton
Diea est un fea dévorant » ont été déja interprétées par les col-
legues, de cette fagon, que Dien est un feu qui consume Vantre feu;
car il y a des feux qui sont plus intenses que les autres. Mais
remarques ce que je vewr ajouter @ cette interprétation. Que celui
qui désire pénétrer le mystére de 'union sacrée contemple la
flamme qui s'éléve, soit d'un charbon, soit d'une chandelle allu-
mée; car la flamme ne sort jamais que [51°] de certains corps®.
Remarquez que, dans la flamme qui g'éléve, on constate deux
Iumiéres : 'une est blanche? et 'autre noire, on plufot bleue. La

LV.Z, Il 827% — 2 S, A. e1 V. ont ®~1R au lHeu de NB2; le sens
est tounjours le méme: « Une flamme ne séléve jamais seule n; elle sort
toujours d'un autre corps. — 5. V. fol. 12+ et 125, 21+, 774, 83%; II, 213* et
226%; et Raalah Mehemnah, L, 151*; 11, 141* et 111, 33~

a) Isale, Liv, 3. — &) Deutér., 1v, 84, — ¢} Jbid., 4.
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lumiére blanche est en haut, o1 elle s'¢léve en ligne droite, et la lu-
miére noire, ou de conleur bleue, sert, en quelgue sorte, de piédestal
i la lumiére blanche. Bien qu'unies ensemble, la lumiére blanche
est distinete de l'autre. La lumitre noire, ou de couleur bleue, se
trouve au-dessous de la premiére & laquelle elle forme, en quelgue
sorte, un piédestal; eeci prouve que la lumiére qui est au-dessus
d'elle est plus précieuse. Tel est le mystire de Uordonnanee biblique
concernant les franges de la couleur blene appelée « thekbeleth n# ',
Cette lumidre, que nous désignons par le nom de pibdestal, est
unie, d'une part, & la lumiére blanche, et, d'autre part, au corps
d'oli elle s'éléve, c'est-a-dire au charbor ow é la ehandelle. La lu-
miére de couleur bleue devient parfois rouge, alors que la lumidre
blanche ne change jamais et reste toujours invariable. Ainsi que
nous enons de le dire, la lumiére de couleur bleue est unie, i sa
partie supérieure, i la lumidre blanche, et, & sa partie inférieure,
au corps d'ol elle s'éléve. Elle consume le corps qui est au-dessous
d'elle, parce que tout ce qui est au-dessous d'elle se consume
nécessairement & mesure qu'elle continue & s'élever, alors que la
lumiére blanche, qui est an-dessus de celle-ci, né consume rien,
ni ne s'altére jamais. C'est pourquoi Moise a dit: « ... Car le Sei-
gneur ton Dieu est un feu dévorant », ce gui vent dire: o'est le feu
de couleur bleue qui consume le corps qui est au-dessous d'elle.
C'est pour cette raison que Moise a dit: « ... Le Seigneur ton Dieu »,
mais non pas : « Le Seigneur notre Dieu »®; car Moise a été dans
cette lumiére blanche qui est au-dessus de l'autre et qui ne con-
sume rien. Remarquez qu'il n'y a rien qui unisse la lumiére de
couleur bleue avee celle de couleur blanche, si ce n'est Israél qui
se trouve au-dessous de la lumiére de couleur bleue. Remarquez
en outre, qu'en dépit de la loi qui veut que cette lumitre consume

1. On sait que la loi mosalque (Nombres, xv, 38] prescrit de pourvoir
chaque vétement formant quatre coins de franges de eouleur rben, ou bleue.
Les opinions des rabhins sont partagées sur la signification du mot bibligue
w thekheleth ». La plupart des rabbins inclinent pour linterprétation du mot
o thekheleth » par o bleue », Cl Tossafoth, au Talmud, & la fin du traité
Minahoth et an traité Rosch Haschanah.

a) Nombres, xv, 88, — &)V, Z., I, 75*, e1 111, 168 &t 284°.
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le corps qui est au-dessous d'elle, Israél reste constamment atta-
ché & elle sans étre consumé, C'est pourquoi I'Eeriture dit : « Vous
vous attachez au Seigneur votre Disu, et vous restez toujours en
vie jusquavjourd'hui », ce qui veut dire : bien que le Dieu que
vous connaissez =oit la flamme de conleur blene qui consume tout
ce qui est au-dessous d'elle, vous &tes quand méme conservés en
vie jusqu'aujourd’hui. Au-dessus de la lumidre blanche, il y a
une lumiére transparente et presque imperceptible, qui corres-
pond au mystére supréme. Ainsi, rous voyes que dans la flamme
se trouve I'image des mystéres suprémes. Rabbi Pinbas, sappro-
chant de Rabbi Siméon et l'embrassant, s'éeria : Béni soit Dien
qui a dirigé mes pas vers toi, parce que ceci m’a valu d'entendre
ces bonnes parcles. Rabbi Siméon et les collégues accompagndérent
Rabbi Pinlas sur un parcours de trois lieues et revinrent ensuite
sur leurs pas. Rabbi Siméon dit alors aux collégues : Ce que je
viens de vous dire constitue le mystére de la « Sagesse éternelle »
unie avec l'essence divine. Ainsi, le dernier 11¢ du nom sacré
de Jéhorvah constitue la lumidre de couleur bleue qui, & son tour,
est unie aux trois lettres précédentes, Yod, Hé et Vav, qui cons-
tituent la lumiére blanche. Remarquez que tantot la lumiére de
couleur bleue est désignée par la lettre Daleth et tantdt par la
lettre Hé. Lorsqu'lsraél ne s'attache point ici-bas i cette lumiére,
elle est désignée par la lettre Daleth; mais quand elle est unie &
la lumiére blanche, elle est désignée par la lettre Hé, ainsi qu’il
est éerits @ « Si une fille flancée & un homme... » Le mot « naarah »
est écrit, en cet endroit, sans le Hé final b, ce qui est contre la rigle
de la langue hébraique, oit « naar» signifie «fils» et « naarah»
« fille . Pourquoi ? Parce qu'elle ne s’est point attachée an maile;
et partout ou il n'y a pas d'union entre le mile et la femelle, il
n'y a point de Hé non plus; aussi, en pareil cas, la lumitre de
couleur bleue est-elle désignée par la lettre Daleth, Mais quand
elle s'unit & la lumiére blanche, elle est désignée par le Hé; car
alors l'union est parfaite, en ce sens qu'elle est attachée & la
lumiére blanche qui est au-dessus d'elle; et, Isradl qui est au-

a) Deutér., xxut, 13. — &) V. Z., u, 38~
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dessous d'elle, est attaché i elle. Tel est également le mystére de
la fumée qui s'élove de l'autel ol sont offerts les sacrifices; cette
fumée provoaque la flammme de couleur blene qui est au-dessus
d'elle; et, quand cette flamme est reproduite, elle s'unit [51%] i la
lumidre blanche qui est au dessus d'elle, de sorte que la chandelle
brille alors avee une parfaite unité. Et comme c'est dans la nature
de cette lumidre de couleur bleue de consumer le corps qui est
au-dessous d'elle, elle descend également pour consumer le saeri-
flee déposé sur lantel, ainsi qu'il est derits @ « Kt le feu du Sei-
gneur tomba et consuma l'offrande. » C'est alors que l'on sait que
la lumiére brille dans une parfaite union; car, du moment qu'elle
consume au-dessous d'elle la graisse des sacrifices et des holo-
caustes, il est certain qu'elle est unie, & sa partie supérieure,
la lumiére blanche, attendu qu'elle ne consume rien au-dessous
d'elle qu'antant qu'elle est unie 4 la lumiére qui est au-dessus
d'elle. Aprés que cette flamme a consumé les holocaustes, les
cohanites, les lévites et les laies s'unissent & elle dans le chant
des hymnes, dans la méditation et dans la pri¢re. et, 'union du
monde d’en haut et de celui d'en bas ainsi obtenue, l'en-hant et
I'en-bas sont bénis. Tel est le sens des paroles de I'Eeriture : « Et
vous vous attachez an Seigneur votre Dien, et vous éles conservés
en vie jusqu'aujourd hui, » Pourquoi I'Ecriture dit-elle «et vous»
(veathem), au lieu de dire « vous» (athem) ? C'est pour accentuer
par la 'antithdse qui est formée par Israél; les holocaustes sont
consumés dés que la flamme de couleur bleue les touche, alors
qu'lsraél est attaché A cette méme flamme; et pourtant il est
conservé en vie jusqu'aujourd'hui. Toutes les couleurs vues en
songe' sont d'un bon présage, excepté la couleur bleue, parce que,
ainsi que nous venons de le dire, elle consume le corps qui est
au-dessous d'elle. C'est I'arbre de la mort qui couvre le monde;
et c'est précisément parce que le monde est situé au-dessous de
cet arbre que tout y est consumé. Mais, dira-t-on peut-étre, il ya
pourtant en haut également des étres célestes qui sont au-dessous

1. Cf. Raatah Mehemnah, Z., I11, 175"

a) 111 Rois, xvin, 38,
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de cette flamme de couleur bleue ef gui pourtant ne sont pas
consumés ? A ceci nous répondrons ce qui suit : Remarquez que
les étres d'en haut sont tous compris dans cette lumiére méme,
étant d'one essence eéleste, alors que les étres d'en bas sont d'une
essence différente; ils sont & cette flamme ce que la chandelle est
4 la lumitre. Remarquez' que tout Pespace est divisé en qua-
rante-cing parties, dont chacune présente une couleur différente.
Ces sept couleurs différentes sont celles qui, frappant de leurs
rayons les pierres des sept abimes, en font ressortir I'ean; car
c'est l'air de couleur blanche qui se métamorphose en eau. La
lumidre et les téndbres sont les seules qui forment 1'air et I'eau; la
matidre constitutive unie avee la lumiére forme 'air; unie avee
les téndbres, elle forme 'eau, En quittant sa source, la lumidre
se dirige par soixante-quinze canaux vers le monde matériel. A
Pentrée de la lumiére & chacan de ces eanaux, une voix retentit
qui fait trembler Uabime; cette voix fait entendre ces paroles :
« Partage-toi, matiére, pour que la lumiére pénitre en toi », ainsi
quil est éerit® : « Un abime appelle I'autre abime an bruit des
canaux*. » Au-dessous de ces canaux, il y a trois cent soixante-
cing rigoles, dont une partie est de couleur 