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Vere tu es Deus absconditus.
Isaie, xLv, 15.
Satiabor cum apparuerit Gloria tua.
Ps., xvi, 15,
Splendor Glori® lum et figura Subsiantiz
(tuee.
Hes., 1, 3.

... Tu ne me chercherais pas si tu ne
m'avais déja trouvé.
PascaL.
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SEPHER HA-ZOHAR

(LE LIVRE DE LA SPLENDEUR)

Tout ce qui est glorieux sera recouvert
d’un voile.
Isalg, 1v, 5.

Les choses qui sont de Dieu, nul homme
ne les connalt, si ce n’est I'Esprit do

Dieu.
1. Cor., n, 1%.

Croyez-vous comprendre ce que vous
lisez? — Comment le comprendrais-je si
quelqu’un pe me l'explique!

Acres, v, 30-31,
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En témoignage
d’admiration, de vénération et d’amour,

i ma femme,

Marie-SorHiE LAFUMA-GIRAUD,

en reconnaissance

de son actice collaboration it cette auere.

Mon ceur me l'avait dit : Toute dme
est saeur d’une dme.

LAMARTINE
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3 a‘tt.ér omains est la traduction
aussi littérale que po¥sible b€ du ZoHar. Les passages en
italiques sont les mots juges nécessaires par le traducteur, pour
suppléer a la trop grande concision de la langue originale et
faciliter Uintelligence du texte.

La traduction littérale a été revue et corrigée par un savant compétent
sur I'édition princeps de Mantoue (1559); mais on n’'a pas cru devoir rien
changer aux notes, non plus qu'aux passages en italique, étant donné qu'il
s'agit de la publication d'un ouvrage posthume.

EDITIONS CITEES PAR DE PaAuLy

M -- Mantoue. A — Amsterdam.
C — Crémone. F — Francfort.
S -— Sulzbach. P — Przemysl.

LL — Lublin. I. — Livourne.
B — Brody. V - Vilna.

JUSTIFICATION DU TIRAGE

750 exemplaires numéroteés. grand raisin in-8°, sur papier
vélin de chiffon, L. B. N., de Voiron, ef filigrané aw « Sceau de

. B .
Diewn _A n Vérite ».
n=R

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

70 exemplaires reéimposes sur grand vélin filigrané, a la cuve,
de B. F. K., de Rives.

2 exemplaires sur papier d'Oxford, non mis dans om .
2 exempl, d’'Oxford d le commerce
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Israél, tu scras la lumiere des
peuples !

Nous offrons aux savants et aux curieur la premiére
traduction compléte de U'ceuvre 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 a ce recueil, se rencontre
tout d’abord sous la plume de Moise Botarel. Rabbi Aaron
Askenazi est le premier qui emploie le mot « Cabale »,
dans le sens de « doctrine ésotérique traditionnelle ». La
Cabale prise dans ce sens est précisément lUobjet 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 manuscrit antérieur @ U'édition de
Mantoue. C’est une des raisons pour lesquelles certains
savants doutent de l'antiquité et de lauthenticité du
« Zohar ».

Pic de la Mirandole acait fait traduire en latin le
(a)



méme ouvrage. C’était un des trois manuscrits cabalis-
tiques qu’il avait achetés a prix d'or, 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-
Jace de son opuscule, il nomme les « livres célébres Hazoar
et Habair ». Il attribue la compilation de cette ceuvre
& Rabbi Levi de Recineto, vulgo Recanati. Le premier
des manuscrits de Pic est bien le méme ouvrage que le
recueil imprimé & Mantoue, sauf quelques sections du
Deutéronome que Pic a eues seul entre les mains, et non les
éditeurs de Mantoue. Cela prouve tout au moins qu’il y a
eu des manuscrits, et de beaucoup antérieurs a l'édition
de Mantoue. On en conclut également que, du temps de
Pic (X Ve siécle), et méme de Gaflarel (XVII® siécle),
le nom de « Zohar » n'était pas donné par tous a cette
ceuvre. Cependant, & la méme époque, le savant évéque
d’Avranches, Huet, cite le « Zohar » dans sa Démonstra-
tion évangélique ( VII® Prop., xv, Migne, Dém. Evang., V',
col. 521.)

Beaucoup regardent le « Zohar » comme une ccuvre rela-
ticement moderne due a Moise de Léon (1309). Du moins
celui-ci en aurait-il été le compilateur. Et par une fiction
littéraire, il aurait mis son ceuvre sous le nom de Rabbi
Siméon ben Jochai pour lui donner plus de poids.

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

a) Plusieurs passages du Zohar ont été publiés en latin par Knorr de
Rosenroth, dans sa Kabbala denudata. (Sulzbach.) Cette traduction n’est
pas trés exacte.

(b)



seignement & Richard Simon. (In epistola ad Dn. Hardi,
quee extat Tom. I11, epist. select., p. 8.) Cette qualifica-
tion de « faux Zohar » et de « véritable Zohar » démontre
que l'on connaissait un recueil de ce nom, regardé comme
authentique.

Pour quelques-uns, le « Zohar » serait l'ccuvre de Rabbi
Siméon ben Jochai et de ses plus proches disciples. Cette
opinion n’est plus soutenable depuis les travaur de Jean
Morin, de I'Oratoire, et d’autres savants juifs ou 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
« Zohar » est un recueil de morceaux trés anciens, de
laveu de tous, de vieuxr midraschim perdus en partie,
mélangés a beaucoup de passages modernes. Il est fort
possible et probable que bien des doctrines remontent a
Uenseignement de Rabbi Siméon (II° siécle) et de son école.
D’aprés de Pauly, la rédaction des Idras serait méme
du II° ou III* 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 critiques voient des infiltrations de I'école
Alexandrine dans les doctrines du « Zohar ». La filiation
est assez difficile a établir entre les Alexandrins et 'époque
a laguelle la plupart des savants rapportent la rédaction
du « Zohar ». Aussi les passages soupgonnés d’alexan-
drinisme pourraient jfort bien avoir été rédigés aux temps
mémes ou cette philosophie jetait tant d’éclat. 1l 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-
taient 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

()



enseignées dés l'apparition du christianisme, par réaction
contre cette religion qui les avait prises & 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®, U'écho d’'enseignements et de traditions remon-
tant & lancienne synagogue et antérieurs & l'époque de
l’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 spéculations cabalistiques ou
d’homélies mystiques, ont également laissé leurs acuvres et
leurs commentaires s'ajouter au recueil, et se prévaloir du
nom de Rabbi Siméon, a 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 » 2 — On lignore
également. S’est-on décidé @ publier ces curieuses discus-
sions pour empécher leur perte totale, comme le croit de
Pauly?. ..

Quoi qu’il en sott, « le Zohar est, aprés ’Ancien Testa-
« ment, le monument le plus remarquable de la liltérature
« juive » (Haneberg). Il est placé & c6té des Livres Saints
dans Uestime des Juifs, et peut-étre au-dessus ches les
Orientauxr. « 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 trois premiéres « Séphiroth » n'en font qu'une. On peut
donner & ces trois essences le nom de degrés ou d'hypostases, comme dans
la théologie chrétienne: c'est la fagon la plus claire de les désigner. Le dogme
est-il enseigné exactement comme les théologiens chrétiens sont arrivés a le
définir et & I'expliquer apreés dix-neuf siécles, et avec la méme clarté, pour
répondre & toutes les hérésies ? — Certainement non. Mais il nous semble
qu'il est enseigné dans le Zohar d'une maniére aussi claire qu'il pou-
vait I'étre alors. Pourquoi serait-ce une infiltration alexandrine, et non pas
I'écho d'un enseignement caché de I'ancienne synagogue ? L'exposition du
dogme se perfectionne au fur et a2 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.

(d)



« nisme aucun écrit qui lui soit comparable pour la pro-
« 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 été diversement et injustement jugée,
par des hommes faisant 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 mieux 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 l'es-
sence de Dieu, traditions primitives obscurcies par le péché
et les passions humaines); mais qui, malgré cela, roule,
dans ses flots tumultueux 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 vous convaincre, non
pas par laugmentation des preuves de Dieu, mais par la
diminution de vos passions. »

La Lumiére n’est donnée qu’a ce prix. 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 I’humble et grand savant qu'était
Jean de Pauly. Le travail qu'il avait entrepris et mené a
bien pouvait épuiser un homme, au dire de savants qui
ont examiné son ceuvre. Il venait de le finir, quand il est
mort, & 40 ans, aprés une vie d’agitations, de déceptions
et de souffrances, et avec Uespoir, nous disait-il, « que la
Schekhina lui tiendrait compte de son immense effort, en le
conduisant a I’ Ancien des Jours »!

“(e)



Notre reconnaissance et celle de nos lecteurs est aussi
acquise aux sarvants qui ont revu cette ceuvre, ainsi qu'a
toutes les personnes amies, de tous les mondes et de tous
les cultes, dont le concours moral ou efjectif nous a permis
de publier un ouvrage aussi considérable.

Livré a nos seules forces, nous demandons au lecteur
son indulgence pour les imperfections de forme qui se
sont certainement glissées dans notre publication.

(’est ainsi que quelques tournures peu francaises 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 lortho-
graphe de certains mots.

Ainsi le x peut se transcrire ¢, z ou tz. On rencontrera
ces différentes transcriptions pour d’autres caractéres
encore, nous le savons. Mais nous n’avons pu mieux faire.
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.

EmiLe LAFUMA-GIRAUD.

Paviot, 19 septembre 1905.

Cette premiére feuille a ¢été imprimée les 29-30 septembre 1903, féte de
I'Archange Michel (1** Tisri. Rosch-Haschanah. 5666), par Emile BERTRAND,
a Chalon-sur-Sadne. *
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PRELIMINAIRES

ZOHAR, 1. —1°

Rabbi Hizqiya' ouvrit une de ses conférences par lerorde
suivant : 1] est écrita : « Telle que la rose entre les épines, felle
est ma bien-aimée entre les filles. » Que désigne le mot rose? 11
désigne la « communauté d'Israél »?. De méme que la rose est
rouge et blanche, de méme la communauté d'Isra¢l subit lantot
la rigueur et tanto! 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 dicin
« Elohim » (gwbk) et la seconde, il y a treize mots qui, comme les
treize voies de miscricorde, entourent la communauté d'Israél et
la gardent. Puis, il est fait une autre mention du nom dioin
« Elohim ». Pourquoi cette autre mention? Pour indiquer le
mystére que symbolisent les cing pétales forts qui entourent la
rose. Ce nombre de cinq désigne les cingq voies du salut et cor-
respond’ aux cinq portes de la grdce. C'est & ce mystére que
font allusion les paroles de I'Feriture? : « Je prendrai le « calice

1. Le Zoharé Hammal, d'aprés un ms. de Palestine, lit « Rabbi Eléazar ».
— 2. Selon tous les commentateurs MY DR LW DRI M3 est une
glose ou note marginale expliquant l'expression BT "3. Aussi dans
toutes les éditions, excepté M., ces mots sont-ils placés entre parenthéses.
— 3. M. et S. ont {TPRY au lieu de (WX

«) Cant., I, 2. CI. Zohar, II, 189*. -- /) Cf. Zohar, III, 233*. — ¢) Gen., 1,
1 et 2. Cf. Zohar, III, 131* et 147°. — «; Ps., cxv, 13.

(3)



ZOHAR, 1. — 1*

du salut » ef j’invoquerai le nom du Seigneur.» Le « calice du
salut » désigne® la « coupe des bénédictions » qui doit reposer sur
cinq doigts seulement®, semblable i la rose qui est assise sur cinq
pétales forts correspondant aux cinq doigts. Ainsi la rose sym-
bolise la « coupe des bénédictions ». C’est pourquot, entre le second
« Elohim » et le troisiéme, il y a cing mots. Aprés le troisieme
« Elohim », est écritc le mot « lumiére ». Cette lumiére a été créée
¢t ensuite cachée et renfermée dans 1"« alliance » (nmz), symbole
du principe fécondateur qui pénétre dans la rose et la féconde. Et
¢’est cela qui est appelé dans I' Ecritured « arbre fruitier qui ren-
ferme sa semence »; et cette semence fécondante se trouve dans
I’ «alliance » méme. Kt de méme que le symbole de 1" « alliance »
est formé de quarante-deux grains de maticre fécondante, de
méme les parties constituantes du nom gravé et ineffable sont
les quarante-deux lettres avec lesquelles s‘opéra l'ceuvre de la
créatione.

1l est écrit' : « Au commencement. » Rabbi Siméon ouvrit une
de ses conférences par Uerorde suicant : « Les « fleurs »& parais-
sent sur la terre, l'époque de tailler est venue et la voix de la
tourterelle s'est fait entendre dans notre pays. » « Les fleurs »,
c'est I'euvre de la création. « Paraissent sur la terre », quand ?
Au troisicme jour de la création, comme il est dith : au troisieme
Jour « la terre produisit »; donc les fleurs parurent ce jour-la sur
la terre. « L'époque de tailler est venue » désigne le quatricme
jour de la création, dans lequel eut lieu la chute des démons. C'est
en raison de cet événement que le mot « M'oroth »i (— Lumiéres)
est écrit sans vav nmxn et peut se traduire par « malédiction ».
« Et la voix de la tourterelle » désigne le cinquié¢me jour de la
création; car & propos de ce jour il est écriti : « Faisons I'homme »,
I'homme qui, plus tard, lors de la proclamation de la loi, dira :
« Nous ferons » avant de dire : « Nous entendrons »k, c'est-a-dire

a) Cf. Talmud, tr. Pesahim, 119%, et Zohar, 1I, 169*. — &) Talmud, tr.
Berakhoth, 51¢. — ¢) Gen., 1, 3. — d) Ibid., 29. — ¢) CI. Zohar, 11, 187*. —
/) Gen., 1, 1. — g) Cant., 11, 12; cf. Zohar, I, 97* et 111, 4*. — /) Gen,,
1, 12. — i) Cf. Taanith, ch. 1v, 68*; Zohar, I, 19* et 33*. — j) Gen., 1, 26. —
i) Ex., XIX, 8, XX, 19 et xx1v, 7; cf. Talmud, tr. Sabbath, 682,
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ZOHAR, 1. — 1b

qui prendra l'engagement d'observer la loi avant méme d'avoir
entendu sa proclamation [1%]. En effet, dans les deux textes se
trouve l'expression identique : « Nous ferons. » « Dans notre
pays » 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 création® et entrirent et furent
cachées dans I'autre monde, d'ou 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 sainte », il
les y fixa. Et c'est 14 la signification des mots : « Les fleurs parais-
sent dans le pays» : les dmes des patriarches apparaissent en
ce monde. Et quand apparaissent-elles? L’Ecriture répond :
Au moment ou I'arc-en-ciel apparait en ce monde. Car c'est le
moment appelé « I'époque de tailler », c'est-a-dire, le temps d'ex-
terminer les coupables® de ce monde. Mais pourquoi les coupables
sont-ils sauvés ? P’arce que « les fleurs paraissent sur la terre ». Si
elles ne paraissaient point, les coupables ne pourraient pas sub-
sister, et le monde ne subsisterait pasc. Et qui soutient le monde
et détermine 'apparition des patriarches? C’est la voix des petits
enfants' qui étudient la Tora; et c’est grace aux petits enfants que
le monde est sauvéd, comme il est écrit’ : « Nous te ferons des
tourterelles d'or », c’est-a-dire les tout jeunes enfants, ainsi qu'il
est dit ailleurs! : « Tu feras deux chérubins d'or. »

Il est écrit® : « Au commencement. » Rabbi Eléazar ouvrit
une de ses conférences par l'exorde suivant : « Levezh les yeux en
haut et considérez qui a créé cela. » « Levez les yeux en haut »,
vers quel endroit? Vers I'endroit ol tous les regards sont tournés.
Et quel est cet endroit*? C'est I’ « ouverture des yeux »i (2w nnp).

1. Certains verront ici, sous cette dénomination de « petits enfants », les
Initiés 4 la doctrine ésotérique. — 2. C. ¥T'K7 |")3 au lieu de ¥R |X21. La
lecon de M., S., A. et autres éditions est incontestablement la plus correcte.

a) Cf. Talmud, tr. Sabbath, 88*; tr. Haguiga, 13* et 14°; tr. Zebahim, 116°.
— b) Cf. Zohar, 111, 215°. — ¢) V. Etz ha-Hayim ch. xi1x. — d) Cf. S* Math.,
xvir, 10 et xix, 14. — ¢) Cant., 1, 11. — f) Ex., xxv, 18. — g) Gen,, 1, 1.
— h) lsaie, xr, 26. — i) Cf. Talmud, tr. Sotah, f. 10; V. Pardes, sect.
Aharé Moth, fol. 71°*.
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LA vous apprendrez que le mystérieux Ancien, éternel objet des
recherches, a créé cela. Et qui est-il ? — « Mi»n (= Qui). C'est
celui qui est appelé I’ « Extrémité du ciel »#, en haut, car tout est
en son pouvoir. Et' c'est parce qu'il est 1'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 dela
il ne faut point approfondirc. Cette Extrémité supcrieure du
ciel est appelée « Mi » (= Qui). Mais il y a une autre extrémité
en bas, appelée « M » (= Quoi). Quelle différence y a-t-il entre
I'une et l'autre? La premiére, mystérieuse, appelée « Mi» est
I'éternel objet des recherches; et, aprés que I'homme a fait des
recherches, aprés qu'il s'est efforeé de méditer et de remonter
d’échelon en échelon jusqu'au dernier, il finit par arriver & « 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'Ecritured : « Md (= Quoi), je te prendrai &4 témoin, Mi
(= Quoi), je te ressemblerai. » Lorsque le Temple de Jérusalem
fut détruit, une voix céleste se fit entendre et dit : « M4 (= Quoi)
te donnera un témoignage », car chaque jour?, dés les premiers
jours de la eréation, j'ai tbimoigné, ainsi qu'il est écrit®: «Je prends
aujourd’hui- & témoin le ciel et la terre. » « M4i te ressemblera »,
c’est-a-dire te conférera des couronnes sacrées, tout a fait sem-
blables aux siennes, et te rendra maitre du monde, ainsi qu'il est
éerit! : « Lst-ce la la ville d'une beauté si parfaite, etc. », et
ailleurs3 ; « Jérusalem qui est bitie comme une ville dont toutes
les parties sont dans une parfaite harmonie entre eclles. » « Ma

1. C'est par simple inadvertance que F. a omis les mots RBY>9 b
JoRw AR 15 k505 KT W PR KONk XD BND RS TR ToxeS
— 2. S. B. LL et V. donnent entre parenthéses cette variante : TR Md
TR OB (ou NWIA3) KO3 ]'9 MRk . Le Derekh Emeth cite, daprés
le ms. de Palestine, les variantes suivantes: BTN AR X2 XWA3 TIOR W
Rz Ko 503 .

«) Deut., 1v, 32. — b) Cf. Zohar, I, 30°; 1I, 93*, 126" et 226°; III, 193*. —
¢) Cf. Haguiga, com. du ch. 1. — d) Cf. Zohar, I, 9°, 16%, 167*; II, 138",
140%, 157+, 211°; 111, 148*, — ¢) Lam., 1, 13. — [) Deut., xxx, 19. —
¢) Lam., 15.
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(= Quoi) deviendra ton égal n2, ¢’est-a-dire il' prendra en haut la
meéme 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 danx tes murs en bas. Que cela
te serve de consolation, puisque sous cette forme de « Quoi » (Ma) je
serai ton égal en toutes choses. Kt s’il en est ainsi?, « le débor-
dement de tes maux est semblable i une mer »b. Mais si tu penses
que ton mal est sans guérison et sans fin, détrompe-toi, « 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 M4, extrémité du ciel d'en bas3. Et c'est la
I'héritage de Jacob qui forme le trait d'union entre P'extrémité
supéricure Mi et I'extrémité inférieure Mi, car il se tient au
milieu d’elles. Telle est la signification du verset : « Mi (= Qui) a
créé cela nd,

S'adressant @ son fils, Rabbi Siméon dit : Eléazar, mon fils,
continue & expliquer le verset, afin que soit dévoilé le mystére
supréme que les enfants de ce monde ne connaissent pas encore.
Rabbi Eléazar garda le silence'. Prenant alors la parole, Rabbi
Siméon dit : Kléazar, que signifie le mot « El¢h » (= Cela)<?
Il ne peut pas désigner les étoiles et autres astres, puisquon les
voit toujours et puisque les corps célestes sont créés par « Ma »,
ainsi qu'il est écrit! : « Par le Verbe de Dicu, les cieux ont ¢té
créés. » Il ne peut pas non plus désigner des objets seerets, attendu

1. Pour ce qui concernc I'expression 51:‘::, employée é¢galement dans le
Talmud et ayant la signification de «s'il est permis de parler ainsi », voir
Aroukh, s. v. D19%33. — 2. S. et A. ont 7 X5WS WA MXP W, cte., co
qui fait supposer que le Zohar lit (Deut., 1v, 32) 7XpP"¥3 au licu de AXPB. 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
KTIM RDID DRPY IOBY (31 1123 doit étre placée au folio 2¢, avant les mots
apne SR u -»R, etc. Elic de Vilna, dans ses notes sur le Zohar, a d¢ja
constaté qu'il v a interversion; mais il s'est trompé en déplacant la phrase
WTOR MDY jusquia R RBORS.

a) Ps., exxit, 3. — b)) Lam., . . — ¢) Lam., . ¢, — d) Isaie, xr, 26. —
ey Ihid. — 1) Ps.. xxxu, 6.
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que le mot « El¢h » ne peut se rapporter qu'a des choses visibles.
Ce mystére ne m'avait pas encore été révélé avant le jour o,
comme je me trouvais au bord de la mer, le prophéte Elie m'ap-
parut. Il me dit: Rabbi, sais-tu ce que signifient les mots : « Qui
(Mi) a créé cela (K1éh)? » Je lui répondis : Le mot « Eléh » désigne
les cieux et les corps célestes; 1'Kcriture recommande & I'homme de
contempler les ccuvres du Saint, béni soit-il, ainsi qu'il est écrit? :
« Quand je considre tes cieux, ceuvre de tes doigts, ete. » [22], et
un peu plus loin® : « Dieu, notre maitre, que ton nom est admirable
sur toute la terre. » Elie me répliqua : Rabbi, ce mot renfermant
un secret a été prononceé devant le Saint, béni soit-il, et la signifi-
cation en fut dévoilée dans 1'Ecole céleste; la voici : Lorsque le
Mystére de tous les Mystéres voulut se manifester, il créa d’abord
un point®, qui devint la Pensée divine; ensuite il y dessina toutes
espéces d'images, y grava toutes sortes de fizures et y grava
enfin la lampe sacrée et mystérieuse, image représentant le mys-
téere le plus sacré', awuvre profonde sortic de la Pensée divine.
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 « Mi». Alors, voulant se manifester et étre appelé
par son nom, Dieu s'est revétu d'un vétement précieux et resplen-
dissant et créa « Eléh » (Cela), qui s'ajouta 4 son nom. « Eléh »,
ajouté & « Mi » renversé, a formé « Elohim ». Ainsi le mot
« Elohim » n'existait pas avant que fut créé « Eléh n. C'est & ce
mystére que les coupables qui adorérent le veau d'or firent allu-
sion lorsqu'ils s'écrierentd : « Eléh » est ton Dieu, 6 Israél.

Et de méme que dans la création® « Mi » reste toujours attaché
2 « Eléh », de méme en Dieu ces deux noms sont inséparables.

1. M. %035 jmw W™MPKL. S. et V. ont entre parenthéses XN'OKM au
lieu de gMvw. Le Etz ha-Hayim, ch. 1v, cite une variante qui porte toutesles
marques de l'authenticité : ROP VIDT R B PRY; cf. Tigouné Zohar,
IX, XII, XVII ¢t XXI. — 2. M. a o8 X713 83 °B nONYRT DY au lieu de
b =) RNNYRT, qui n'a aucun sens. C'est pourquoi nous avons traduit :
« De méme que dans la création, etc. ».

a) Ps. vin, 4. — b) Ibid., 10. — c) Cf. Zohar, I, 15°; 11, 1057, 226" ct 228",
— d) Ex., xxxu1, 4.
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C'est grice a ce mystére que le monde existe. Aprés avoir ainsi
parlé, le propheéte Elie s'envola et je ne I'ai plus revu. Et c'est de
lui que j'ai appris I'explication de ce mystére. Rabbi Eléazar et
tous les compagnons s'approchérent alors de Rabbi Siméon et se
prosternérent devant lui en pleurant. Si nous n'étions venus en ce
monde, disaient-ils, que pour entendre ces paroles, cela nous eit
suffi. Continuant son discours,Eabbi Siméon dit : Ainsi le ciel et
tous les corps célestes ont été créés o l'aide de « Ma », car il est
écrit® : « Quand je consideére tes cieux, ouvrage de tes doigts, ete.»,
et un peu plus loirn® : « Eternel notre Dieu « Md » (= Que) ton nom
est admirable sur toute la terre, 6 toi qui donnes ta parure au
ciel. »' « Au ciel », pour s'ajouter & son nom, car une lumiére
crée l'autre; I'une revét l'autre et elle s'ajoute au nom d’'en haut.
Telle est la signification des paroles : « Au commencement, Dieu
créa Elohim. » « Eléh » s’ajoutant & « Mi», qui est en haut, forma
« Elohim »; car « Md », qui est en bas, n'existait pas encore et ne
fut créé qu'au moment ol les lettres émanaient les unes des
autres, « Eléh» d'en haut vers « Eléh» d'en bas; et la mére préte
a la fille ses vétements et la pare de ses joyaugEt quand est-ce
qu'elle la parera de ses joyaux comme il convient? Lorsque® tous
les miles se présenteront devant le Seigneur tout-puissant ainsi
qu'il est écrit® : « Tous les males se présenteront trois fois l'année
devant le maitre Dieu. » Or, celui-ci est appelé « Maitre », ainsi
qu’il est écritd : « L'arche de I'alliance, Maitre de toute la terre. »
Ainsi si on remplace le 17 (hé) de Ma(k), qui est I'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 « Eléh », émanées d'en haut,

1. Les lettres finales des mots BT Sp ST MR forment le mot mebn.
C'est ce qui fait dire au Zohar que la mere (Mi) préta sa gloire & sa fille
(Eléh) et qu'ainsi fut engendré I'Elohim d'en bas (Ma). — 2. IR RIPR X
n'ayant aucun rapport avec cc qui précede, le texte authentique est sans doute
celui reproduit dans le Tigouné¢ Zohar, xxi1 : IR®WPI m YR NN
D3 ;TR 57 30NN ANDW3 IR RPTD, ete. « Lorsque sera accomplie la
prophétie de I'Ecriture : L'arche de l'alliance sera le Seigneur tout puis-
sant, etc. » V. Etz ha-Hayim, ch. vxi.

a) Ps., vii, 4. — b) Ibid., 2. — ¢) Exode, xxui, 17, et xxxiv, 23. —
d) Josué, 1, 11.
9)
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grace A Isradl, on forme Elohim d'en bas. Telle est la signification
des paroles de I'Ecriture : « Mes larmes m’ont serci de pain le
jour et la nuit, lorsqu’on me dit tous les jours : Ow est ton
Elohim #» Je me suis souvenu de Cela (Fléh) et j'ai répandu
mon dime au dedans de moi-méme. » « Je me suis souvenu de
cela et jai versé des larmes», pour faire émaner les lettres les
unes des autres, pour faire émaner « Eléh » et former « Elokim »,
comme il est dit : « Je les ferai descendre» d’en haut « jusqu'a la
maison d'Elohim », en bas, pour former un « Elohim » pareil a
« Elohim » d'en haut. Par quel moyen? « Par des chants et par
des actions de graces. »

A ces paroles, Rabbi Siméon se mit & pleurer et interrompit
son discours. Profitant de cette courte pause, Rabbi Eléazar dit :
Mon silence m’a valu un discours de mon pére relatif a I'édifica-
tion du Temple d'en haut et du Temple d’en bas; et ainsi se
vérifie le proverbe qui ditb : « La parole vaut un séla, mais le
silence en vaut deux »; car les paroles que j'ai prononcées préce-
demment valent un séla; mais le silence que j'ai gardé ensuite en
vaut deux, attendu que grdce a ce silence j'ai appris que Dieu a
créé les deux mondes, celui d'en haut et celut d'en bas i 1a fois.

Rabbi Siméon dit : Nous allons maintenant expliquer la seconde
partie du verset précité® : « Qui fait sortir». L'Eeritvre parle
des deux hypostases, dont l'une, c’est-a-dire « Mi », fait sortir
l'autre, c'est-a-dire « Ma »*. Bien que 1'Kcriture se scrve du mot
« sortir », le « Mi» d'en hautet le « Ma» d’en bas ne sont en
réalité qu'une seule et méme chose; et quand on dit que « Ma »
sort de « Mi v, il ne faut pas prendre le mot « sort » a la lettre.™
De méme on dit dans la bénédiction qu’on prononce avant de
manger le pain : « Béni soit Dieu, notre Maitre, le Roi de
U'Unicers, qui fait sortir le pain de la terre. » Jei non plus le mot

1. M. ct C. n'ont pas les mots ¥131 1 53 2w Wb TR Dapres
le Mikdasch Mélekh, ces mots doivent étre placés au folio 7°, aprés les
mots 191 XSy WA BN 337 RPN RT3,

aj Ps., xuu1, 4. — h) Talmud, tr. Meguilla, 17* et Bamidbar Rabba, scct.
Balak. — ¢} Isaie, LX, 26. — ) Talmud, tr. Berakhot, 35",
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« sortir » ne doit pas étre pris a la lettre. « Leurs® armées dans
le nombre », c’est-a-dire le nombre de six cent mille, qui se
tiennent tous comme un seul homme, ce sont les armées de « Mi »
et celles de « Ma nb. On ne parle ici que des classes, car leurs
subdivisions sont innombrables!. « Il appela par le nom. »n® 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
entré dans le nom, et qu'il s'appelait seulement « Mi », il (Dieu)
n'enfantait® ni produisait les choses cachées, chacune selon son
espéce, bien que toutes fussent cachées en lui. Mais dés qu'il eut
créé Eléh, que El¢h se fut ajouté 4 son nom et qu'il fut appelé
Elohim (5% + *»), alors. par la vertu de ce nom, il les produisit
en totalité. C'est 1 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 écritd : « Vois: j'ai appelé par le
nom (Begalel) », c'est-a-dire : j'ai prononcé mon nom pour que
Becalel fut établi dans ses fonctions. « De beaucoup la grandeur.»ne
Que signifient les mots : « De beaucoup la grandeur » ? Cela veut
dire que la volonté de Dieu, qui s'accomplit & la premiére échelle,
s'accomplit également en bas [2%] par une voie mystérieuse. « it
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
I'avons dit®. « Aucun homme ne manque »!, c'est-a-dire « aucun
ne manque » de ces six cenj mille qu'il a produits par la vertu du
noms&. De méme* que les Israélites, alors méme qu'ils étaient
décimés par suite de leurs péchés, ont toujours conservé le nombre

1. F. et L. ont, entre parenthéses, une variante 87 #8333, Ces mots n'ont
aucun sens. — 2. A., LL. et F. ont 7115 pob D'BR R, clest-idire ne
pouvait faire luire les lumieres de son essence. — 3. C'est-ia-dire que Dieu
est devenu puissant par la force ou vertu du mot Eléh qui est entré dans
son nom. — 4. Glose ajoutée par Hayim Vital en marge d'un manuscrit, et
interpolée pour la premiére fois dans I'édition LL. V. Mikdasch Mélekh, a. 1.

a) lIsaie, . ¢. — b) Cf. Zohar, II, 138" et 168*. — ¢) Isaie, l. ¢. — /) Exode,
Xxi1, 2 et 3 cf. Zohar, II, 231*. — ¢) Isale, . ¢. — [) Isaie, . ¢. — ¢) CI.
Zohar, 1, 1572, et 11, 224,
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de six cent mille, & chaque dénombrement, sans qu'un seul
homme manquét®, de méme aucun des mondes ici-bas ne man-
quera jamais, parce qu'ils correspondent aux armées célestes.

1l est écrit : « Au commencement. » Rab Hammenouna, le Vieil-
lard, dit: Nous trouvons au commencement de la Genése un renver-
sement d'ordre des lettres initiales. Ainsi les deux premiers mots
de la (Genése ont pour initiales la lettre Beth (3) : Bereschith (—au
commencement), Bara (=créa), et les deux mots suivants ont
pour initiales la lettre Aleph (%) : Elohim (= Dieu), Eth (= Le).
Voici la raison de cette interversion : Déjab, deux mille ans avant
la création du monde, les lettres étaient cachées, et le Saint, béni
soit-il, les contemplait et en faisait ses délices. Lorsqu’il® voulut
créer le monde, toutes les lettres, mais dans l'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 appel¢ Kmeth, 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 création du monde, parce que tu es
destinée a étre marquée sur le front des hommes fidélese qui ont
observé la loi depuis 1'Aleph jusqu'au Thav, et 4 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. powe 1’7‘! WA ne veut pas dire «qui mourront en raison de ta
marque », puisque c'est le contraire qui a eu lieu, et que tous ceux qui
portaient la marque étaient ménagés. Dans le Tiqouné Zohar, fol. 74, ou
se trouve répété le méme passage, on lit RPW Y13 MIRY, c'est-a-dire « tu es
melé 4 la mort ».

a) V. Bamidbar Ra"ba, sect. Qui tissa. — b) Comp. tout le morceau avec
« Othiot de R. Akiba » publié par Jellinek dans Beth ha-Midrasch, t. III,
13-64. — c¢) Cf. Zohar, I, 204* et 205*. — d) V. Tiqouné Zohar, fol. 74*. —
e) Ezéch, IX, 6; cf. Talm. Sabbath, 55°*. — f) V. S! Jérome, praef. in Lib.
Reg., ct 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 (w) entra alors, et, aprés
avoir formulé la méme demande, elle fit valoir l'initiale du nom
divin Schadal, qui est un Schin; il convient, dit-elle, que l'on se
serve de Uinitiale du nom sacré Schadal, pour opérer la création
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 vrais. C'est
pourquoi le mot Schéqer (== Mensonge) est 1'anagramme du mot
(déscher (= Nwud, Faisceau), parce que, pour faire accepter les
mensonges, le menteur est obligé de commencer par dire une
vérité (Sch), & laquelle il ajoute cnsuite le mensonge (Q et R)b,
de fagon a 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 deux lettres Q et R
qui sont du mauvais coté, du coté du démon. Quand la lettre
Schin eut entendu ces paroles, elle sortit. Ce que voyant, les lettres
Qet R (et p) n'osérent pas se présenter. La lettre GCaddi (%) 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 Gaddi, ainsi qu'il est écritd : « Car le Seigneur
est juste ((Caddiq) et il aime la justice ((Cedaqoth). » Dieu lui ré-
pondit : En effet, tu es juste, 0 lettre (Caddi; mais il ne me convient
pas de me servir de toi pour opérer la création du monde, attendu
que tu dois étre cachée pour nc pas donner prise & I'erreur. Car
ta forme primitive est un Noun ( \) oblique, principe femelle, sur
lequel vient s'ajouter un Yod (*), principe mdle. Et tel est ' le mys-

1. Toutes les éditions ont 2 R X1Y; la lecon KT RMBY se trouve seule-
ment en B. et n'est acceptée par aucun commentateur rabbinique.

a) Ci. Zohar, II, 215*. — ) Cf. Zohar, 148" et 264*. — ¢) V. Bahya, Exode,
vi, 3. — d) Ps., x1, 7.
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tére de la création du premier homme, qui fut créé a double face,
deux figures tournées en sens inverse, dos contre dos*; et c'est
pourquoi le Yod est présenté de dos (%), non de face (&), soit qu'il
regarde en haut. soit qu'il regarde en bas. Toi aussi, dit Dieu a
(Caddi, tu seras un jour divisée en deux, mais tu iras autre part.
La lettre Caddi sortit et s'en alla. La lettre ¢ (p) entra ensuite et
formula la méme demande, en faisant valoir ce fait que le mot
« Pedouth » (= Délivrance, que Dieu doit accomplir un jour dans
le monde) commence par un P>. Diex lui répondit : Tu es digne,
en effet; mais le mot « Péscha » (= Péché) commence également
par un P. Tu as, en outre, la téte baissée (p)', symbole du pé-
cheur qui, honteux, baisse la téte et étend les bras. A la lettre
Ayin (v), Dieu répondit quelle commence le mot « 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 sortit, la lettre Samekh () entra [34] et for-
mula la méme demande que les lettres précédentes en se réela-
mant de ce fait que le verset ou il esf dit® : « Le Seigneur soutient
tous ceux qui chancellent », commence par un mot dont l'initiale
est un Samekh (Samekh = Soutien). Dieu 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 création 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 (3), qui fit valoir le fait que les mots
« Nora » (= craint) et « Nava» (= Beau) commencent par cette
lettre, Dieu répondit : Retourne i ta place, car c’est & cause de
toi que le Samekh est retourné 4 la sienne et appuie-toi sur lui,
(le Noun étant Uinitiale de Nophelim « ceux qui chancellent » du
verset precité). Incontinent, retournant 4 sa place, elle sortit.
La lettre Mém (») fit valoir le fait qu’elle est l'initiale du mot

1. Sclon le Mikdasch Melekh, a. L, il faut traduire 83135 « & l'instar »
R « d’un serpent »y au licu de X3 « d'un coupable ».
«; CI. T. tr. Eroubin, ° 18°. — &) Ps., exuv, 14,

(14)



ZOHAR, I. — 3°

« 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 donc i ta place avec les autres
lettres formant le mot « Mélekh », c'est-a-dire avec la lettre
Lamed (5) et avec la lettre Caph (3), car il ne sied pas au monde
de rester sans Roi. A ce moment, la lettre Caph, vivement im-
pressionnée, descendit du trone glorieux et s'écria : Maitre de
P’Univers, qu'il te plaise de te servir de moi pour opérer la créa-
tion du monde, attendu que je suis Uinitiale du mot qui exprime
ta gloire (Cabod = Gloire). Lorsque la lettre Caph quitta le trone,
deux cent mille mondes, ainsi que le tréne lui-méme, furent
ébranlés; la secousse était si violente qu’elle menagait tous les
mondes d'écroulement. Le Saint, béni soit-il, dit alors & cette
lettre : O Caph, Caph, pourquoi persistes-tu ¢ rester ici? Re-
tourne i 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 (Calas' — exterminer). Retourne donc & ton tréne
et reste-la. 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 I'initiale du nom sacré (mm). Dieu lui
répondit : C’est assez pour toi d'¢tre gravée et marquée en moi-
méme et d’étre le point de départ de toute ma volonté; il ne con-
vient pas de te retrancher de mon nom. Lab lettre Téth (o) entra
a son tour et formula la demande des lettres précédentes, en fai-
sant valoir ce 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; d'abord
parce que le bien que tu représentes est enfermé et caché en toi,
ainsi qu'il est écrit® : « 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 Nx=amm 53 cites d'lsaie, adjonction qui paratt en
effet superflue, puisque au mot YYD et i celui de W le fait seul de la signi-
fication a sufi pour exclure linitiale. D'ailleurs, cette citation de I'Ecriture
n'ajoute rien 4 la signification ordinaire du mot.

a) Isaic. X, 23, — b) Cf. Zohar, II, 152°, — ¢) Ps., xxxi1, 2.
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donc le bien est réservé pour le monde futur; tu n'as, par consé-
quent, rien de commun avec le monde que je veux créer mainte-
nant. Ensuite, parce que c'est précisément 4 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 enfoncées dans la
terre. » Kt enfin parce que tu as pour voisine la lettre Heth (n),
avec laquelle tu constitues le mot qui désigne le péché : lleth.
C'est aussi pour cette raison que ces deux lettres (n 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 l'initiale du mot qui commence le
verset concernant l'ordonnance du repos sabbatique, ainsi qu'il
est écrit? : « 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 a
celle de la lettre finale Noun (}). 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 (). Dieu lui répondit : C'est assez pour toi et pour
ta voisine la lettre H¢ (m) 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 création du monde. Les lettres Daleth (1) et Ghimmel (3) en-
trérent ensuite et formulérent i leur tour la demande des lettres
précédentes. Dieu leur répondit : C'est assez pour vous également
de rester ensemble 'une 4 coté de Vautre; car il y aura toujours
des pauvres dans le monde® auxqueis on doit du secours; or
Daleth (= Pauvreté) désigne le pauvre, et Ghimmel (= secourir)

1. Toutes les éditions ont R3NP KA RV KIM KITP 3 DK DR,
La répétition de ¥39 semble, de prime abord, constituer un pléonasme.
Aussi dans les notes de RR. Elie de Vilna supprime-t-on le premier 837p. I
se peut cependant que Z. entende sous cette expression la guerre en général.

«' Lamentations, 11, 9. — J) Exode, xx, 8; cf. Tiqounim, fol. 75°. —
~) Deutér., xv, 11.
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désigne le bienfaiteur qui assiste le premier. Donc restez l'une &
coté de I'autre pour que 1'une nourrisse 'autre®. La lettre Beth (a)
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 l'initiale 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'cuvre de la création. La
lettre Aleph (i) resta & sa place, sans se présenter. Le Saint, béni
soit-il, lui dit : Aleph, Aleph, pourquoi ne t'es-tu pas présentée
devant moi, a l'instar de toutes les autres lettres ? Elle répondit :
Maitre de I'Univers, voyant toutes les lettres se présenter devant
toi inutilement, pourquoi me serais-je présentée aussi? Ensuite
[3%] comme j'ai ru gue tu as déja accordé o 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 & 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, fu 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.» De ce qui précede il résulte que le Saint, béni
soit-il, a créé les formes des grandes lettres célestes aucquelles
correspondent les petites lettres d'ici-bas. C'est pourquoi les
premiers deux mots de I’/Seriture 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 cn réalité que les scules et mémes lettres, a
laide desquelles s'opére tout dans le monde céleste et dans le
monde d'ici-bas. /

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

1. LL. et P. n'ont pas les mots ®nM ®5wH.
a) CI. T. tr. Sabbath, 104*. — J) Gen¢se, 1, 1.
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est l'interprétation anagogique du mot « Bereschith »? Bereschith,
au sens anagogique, signifie IJoemd' (= la Sagesse), c'est-a-dire,
cest par le mystére sublime et impénétrable de Hoemd que
le monde exister. L'Ecriture désigne le Verbe par le mot Be-
reschith, parce que pour opérer la création, il fut gravé sous la
forme d’'ur tourniquet représentant les six grandes directions cé-
lestes, dont émane tout ce qui ecxiste aux six directions de ce
monde, les quatre points cardinaux, le haut et le bas. Ces six direc-
tions célestes donnent naissance® i six sources, dont les eaux,
bien qu'elles prennent des directions différentes, vont, & la fois,
s¢ jeter toutes dans le grand océan. La signification du mot
Bereschith est donc celle-ci : Bara schith (= il a créé six) et c'est
la la signification de Bereschith. Et qui I'a créé? C'est I'Ineffable,
le Mystérieux, I'Inconnu.

Rabbi Hiya et Rabbi Yossé voyageaient ensemble. Arrivé &
unc maison de campagne, Rabbi Iliya dit & Rabbi Yossé : L'inter-
prétation Bara schith est certainement bien fondée, puisque nous
trouvons dans la Genése les ccuvres créées pendant six jours, pas
plus; il y a d'autres ceuvres cachées dont on parle dans un traite
sur les mysteres de la Genése. Le Sainct mystérieux a gravé un
pointP; et dans ce point il a renfermé toutes les cuvres 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 I'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 scconde des trois Séphiroth suprémes. — 2. Le mot 173DAR est
souvent employ¢ dans le Z. pour PpR°. V. Z., I, 234%; 48" et 75% V. ¢gale-
ment Nitzoutzé Oroth, a. 1. — 3. « Voici ce que dit le Saint et le Véritable
qui a la clef de David : qui ouvre ct personne ne ferme, qui fecrme et per-
sonne n'ouvre.» (Apoc., 1v, 7.) «Je suis la porte; si quelqu’un entre par
moi, il sera sauvé. » (S Jean, X, 9.)

a) V. Tiqounim, fol. 36°. — 4 Cf. Zohar, I, 27, 15* ct 40" — r) CI.
Tiqounim, fol, G3%
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perte, laquelle on ne sait pas si elle donne acces en haut ou en bas;
c'est pourquoi elle est nystérieuse. Une seule serrure est & toutes
ces portes. 11 y a un endroit pour recevoir la clef; cet endroit porte
I'empreinte de la clef; on ne peut le connaitre que par la clef. Kt
voici & 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 accés aux six directions et qui par
conséquent les contient en elle. Bereschith contient un mot ouvert,
c'est-a-dire feécond : schith, en méme temps qu'un mot fermé,
c’est-a-dire sterile : bara. R. Yoss¢ dit : C'est bien 13 I'explication
du verset. Je l'ai entendu de la Lampe sacrée', qui disait que
Dieu avait créé un mot fermé. Tant que la création était fermee
par le mot « bara » le monde ne pouvait pas encore exister, et
ie Tohou? planait sur tout. Et, lorsque Tohou dominait, le monde
n'existait pas. Tant que les cinquante portes du palais étaient
fermées, les ruvres de la création sont demeurées stériles et
infructueuses. Et quand est-ce que cette clef a ouvert et rendu
fécond le monde? — Lorsque Abraham vint, comme dit le verset® :
« Cela (Eléh) est les produits du ciel et de la 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, fut oucerte
et fécondée par la transposition des lettres du mot « bara » en
« Eber » (a=R, 12!, principe sacré sur lequel repose le monde. Le
nom de Dieuw Elohim, ainsi que celui d’ Abraham se sont complétés
de la méme facon. Le premier aspect de « Eber » (commencement
du nom d’'Abraham) est « Bara », le premier aspect du Mystérieux
caché (Dieu = Elohim) est « Mi »; « Mi » a créé « El¢h »; « Ma»
qui en découle est également un des aspects du nom divin. Si,
détachant le M () de « Mi» et de « Ma », nous ajoutons le Tod (v,
et le 11¢ (1) qui restent, 1'un & « Ki¢h », l'autre & « Eber », il ne
manquera plus que la méme finale M () pour former les deux
noms « Elohim » et « Abraham ». [43] D'autres expliquent la

1. Rabbi Siméon.

a) gen., 1, L et 2, — b) Gen,, 11, 4. — ¢) Bereschith Rabba, 1.
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composition de ces noms ainsi : Dieu prit « Mi» et I'ajoutant &
« E16h », forma Elohim, puis il prit « Ma » et I'ajoutant 4 « Eber »,
en forma Abraham'. Et voici I'explication du verset cité : Eléh
(Cela) a produit les enfants du ciel et de la terre, behibaram,
c'est-a-dire lorsque le nom d’Abraham fut créé. Et ce n'est qu'a
partir de ce jour que le nom saint fut complet comme il est dit2:
« Du jour ot Elohim-Dieu créa le ciel et la terre. »*

Rabbi Hiya se prosterna et, baisant la terre, il s'écria en pleu-
rant : O terre, terre, combien tu es opinidtre et insolente, de
réduire en poussiére ceux qui ont fait les charmes des yeux; tu
consumes et anéantis toutes les colonnes magnifiques du monde?;
0 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 Hiya reprit : O terre, terre! Ne t'enorgueillis pas; les
colonnes du monde ne seront pas livrées & ta voracité, puisque
Rabbi Siméon n'est pas réduit en poussiére dans ton sein®.

Rabbi Hiya se leva et, continuant & pleurer, il se remit en route
en compagnie de Rabbi Yossé. A partir de ce jour il jeina qua-
rante jours, afin de voir Rabbi Siméon. Il lui fut répondu : Tu n’es
pas digne d'une telle vision. 11 se mit & pleurer et jetina quarante
autres jours. Alors Rabbi Siméon ainsi que son fils Rabbi Eléazar
lui apparurent en vision. lls étaient occupés a interpréter le verset
biblique précité; plusieurs milliers d'auditeurs étaient attentifs a
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 sy i A, ete. est de Vital; elle consiste uniquement dans
la répétition du passage du Z., fol. 1* et 2, appliqué a l'interprétation du
verset, dans la Geneése, 11, 4. — 2. Ce sont les justes, sur lesquels Ie monde
reposcs— 3. LL. place cette exclamation & la suite de celle adressée & Rabbi
Siméon lui-méme. Pourtant le terme 43 “Sanx indique que c'est encore
i la terre que s'adresse cette exclamation de Rabbi Hiya.

a) Cf. Zohar, II, 105, — 1) Cf. T., tr. Baba Mecia, 83* et 84°,
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leurs ailes, s’élevérent dans les airs et se rendirent a 1'école céleste.
Tous ces anges ailés les attendaient & la porte de 1'école. 11 vit
aussi que les anges prenaient alors des couleurs de plus en plus
brillantess 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 Hiyé entre ici et voie combien grandes sont les
joies que le Saint, béni soit-il, a réservées pour réjouir les Justes
dans le monde futur. Heureux celui qui entre ici sans honte, et
heureux celui qui arrive 3 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 au loin. Et une voix céleste retentit
de nouveau et fit entendre ces mots : Etres célestes, bien que ca-
chés et invisibles, qui avez les yeux ouverts et parcourez le 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 l'obscurité en clarté et I'amer en doux;
vous tous qui, durant cotre vie, aviez espéré aprés la lumiére qui
se répandra & 1'époque ou le Roi visitera sa bicheP, 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 aprés 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 téte de tous, il vit
arriver le chef des anges ailés (Metatron) qui disait avoir entendu
derriére le tréne de Dieu, que le Roi visite chaque jour sa biche
et se souvient qu'elle est abaissée jusqu'a terrec. Le Roi frappe

a) V. Sefer Yetzira, fol. 6°. — b) Cf. Zohar, I, 10° et 10* : RN>*R 'K b
RDI'D TOBNR 19, et S' Ambroise, In Ps., 118, Hexam., 9, et ibid., In
Ps., 41. S* Bernard in Cant., serm. LIV, n° 9; Théodoret, in Cant., 11, 8.
« Mon bien-aimé est semblable au chevreuil... » Cant., 11, 9. — ¢) Cf.
Zohar, II, 9, 19%, et III, 172°. « Les chevreuils désignent le Roi-Messie,
appelé chevreuil. » Zohar, II, 9.
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les trois cent quatre-vingt-dix cieux qui s'ébranlent tous et
tremblent d'effroi. [4P] La-dessus, le Roi verse des larmes bri-
lantes comme le feu, qui tombent dans le grand océan. Ce sont
ces larmes qui ont fait naitre I'ange préposé 4 la mer et qui le font
subsister®. Il sanctifie le nom du Roi saint et s’engage 4 absorber
toutes les eaux de la création et i les réunir dans son intérieur,
4 I'époque on se réuniront tous les peuples de la terre contre
le peuple sacré. A cette époque, les caux de la mer tariront et
I'océan sera traversé & sech. Pendant le temps que le chef des anges
ailés parlait ainsi, Rabbi [liya entendit une voix céleste prononcer
les paroles suivantes : Faites place, faites place, car le Roi-Messie
arrive & l'école de Rabbi Siméon. Tous les bienheureux présents
4 l'école de Rabbi Siméon sont des chefs d'écoles; et ce n'est
qu’aprés avoir accompli leur mission comme chefs d'écoles, qu'ils
sont autorisés 4 monter, en qualité d'auditeurs’, a 1'Ecole supé-
ricure de Rabbi Sim¢on. Le Messie visite toutes les écoles célestes
et écoute les explications des mystéres données par les docteurs
de la loi. Au méme instant, le Messie entra, portant plusieurs
couronnes célestes que les chefs d’écoles lui avaient mises sur sa
téte. Tous les docteurs de la loi présents, ainsi que Rabbi Siméon,
se levérent, et la lumicre que ce dernier répandait s'éleva jusqu'au
faite des cieux. S’adressant @ Rabbi Siméon, le Messie dit :
Maitre, tu es favorisé par le ciel; car les mystéres que tu énonces
montent rers Diew sous la forme de trois cent et soixante-dix¢
lumiéres; et chacune de ces lumiéres 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 écoles célestes, pour y écouter
les explications des mystéres : la tienne, celle d'Kzéchias, roi de

1. M. C. et LL. : P2*R "®"21 [BNT 02 (URY; F. et B. ont la variante :
©sm vebn BN XP2WNB WL Cette legon est la plus vraisemblable; elle
est conforme au méme récit reproduit dans le Tiqouné Z., Xxix.— 2. Nombre
des préceptes.

a) V. Zohar Hadasch, 72*. — 0) V. Isaie, L1, 10 et 11; Etz ha-Hayim,
ch. xi1x; Pardés, fo 27°; S' Jérome, Prief. in explan. Dan.; S*' August.,
Epist. III, ad Volus. Cf. aussi lIsaie, x1, 15 et 16. — ¢) V, Nitzouz¢
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, car 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
Jforce 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 Iiya assis aux pieds
de Rabbi Siméon, s'écria : Qui est-ce qui a introduit?® dans ce
monde céleste un homme habillé d'un vétement de ce monde (ter-
restre) ? Rabbi Siméon répondit : C'est Rabbi Iliya, le flambeau
dela loi. S'il en est ainsi, dit le Messie, qu'il entre, lui ainsi que
son fils, pour pouvoir faire partic 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 : leureux le
sort des Justes dans le monde céleste, et heureux le sort du fils
de Jochai qui a mérité tant de gloire. C'est & lui que font allu-
sion les paroles de I'Ecriture® : « Je marche dans les cvoies de
la justice au miliew des sentiers de la prudence, pour enrichir
ceux qui m'aiment et pour remplir leurs trésors. » Sentant sa
fin proclaine, Rabbi Iliya prononga ces paroles®: O mon ame,
retourne a ta demeure. Divine étincelle d'une flamme céleste,
quitte ce corps mortel et vil. Jouet de la crainte, de l'espérance
et de la douleur, il est temps que tu t'¢léves vers les régions

1. Jn="nee BrMed, dit le Schebibé Nogah, a. 1, équivaut a KM reeb
SR, C: namna anmeb. — 2. M. C. et P. ont "B ™17 553 kUK.
Dans les autres éditions, le mot byaws manque, mais doit étre sous-
entendu. — 3. A. F. C. et B. ont R au licu de RMPI; cela revient au
méme : « Qui a conféré a un homme la pourpre céleste ? » — 4, Ce passage
n'est pas dans I'édition de Mantoue.

a) IV Rois, xvi1, XIX et XXx; Isaie, xxxvinr; 1T Paralip., xxx et xxx11. —
b) 111 Rois, vietx1, 6 (V. St Epiph., De vita et morte Prophet., in Ahia);
ibid., x11, 28 et 29; xim, 1, 2 et sq.; x1v, 1, 2, 3 ct sq.; xv, 27; II Paralip.,
IX, £9. — ¢) Proverbes, vii1, 19 et 20.
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de la vie'. J'entends déja la voix harmonieuse des anges qui
appelle mon 4me. Je me trouble, ma force me quitte, ma vue
s'éteint, je 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 ? Quel est cet arbre magnifique®, resplen-
dissant de lumiére et embaumant la voate azurée, et au sommet
duquel vient de descendre la colombe céleste? Je le reconnais;
c’est le Messie-Roi, que j'ai déjd vu & l'école céleste de Rabbi
Siméon. O anges ailés! prétez-moi vos ailes, pour que 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, ol est ton aiguillon?
Rabbi Hiyad cessa de parler, et son 4ame s'envola.

Il est écritb : « Au commencement. » Rabbi Siméon ouvrit
une de ces confeérences par lUexorde suicant : « J'ai mis mes
paroles dans ta bouche et je t'ai mis ¢ couvert sous Uombre de
ma main, afin d'établir des cieux et de fonder la terre.n° Ces
paroles de I’ Ecriture nous font voir combien il importe & 'homme
de s’appliquer jour et nuit & I'étude de la doctrine esoférigue. Car
le Saint, béni soit-il, écoute la voix de ceux qui s'appliquent &
I'étude de la doctrine ésoférique et crée un ciel nouceau i l'aide
de chaque mot comportant une idée nouvelle dans l'explication
de cette doctrine. Nous avons appris qu'au moment ot 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, 1a baise et la
pare de soixante-dix couronnes composées de lettres gravées dans
le nom dioin*. Mais la parole renfermant une explication nouvelle
de la Sagesse mystique (Hocmd) va se placer sur la téte du Juste,
vivant de toute éternité; et, de 1, 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. jppReY PEDI [™MBY signifie
« des couronnes faites a I'aide des lettres gravées » (scil. X2 RBW3, dans
le saint nom). V. Pardes Rimonim, dans la préface.

a) Isaie, x1, 1 et 2; voir St Jérdme, a.l. — b) Gen., 1,1. — r) Isale, L1, 16,
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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
¢sotérigue, va se réunir aux paroles de I'Ancien des temps. Elle
prend son vol ensuite et monte dans les dix-huit mondes mysté-
rieux dont il est dit dans IEeriture® : « L'wil n'a point vu, hors
vous seul, 6 Dieu ! » Klles sortent de la, volent et viennent pleines
et complétes? devant I'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 couronnesc®. La parole s’envole
alors hors de la presence de I'Ancien des temps, et en redescen-
dant, elle devient un ciel. Kt ainsi, toutes les paroles renfermant
des idées noucelles concernant la doctrine esotérique et concues par
Uhomme, se métamorphosent en autant de cieux nouveaux ferme-
ment établis devant 'Ancien des temps, qui les nomme « Cieux
nouveaux », c’est-a-dire cieux créés i l'aide d'idées nouvelles éma-
nantde la science ésotérique’'. Quant aux paroles renfermant des
idees nouvelles concernant la doctrine ésotérique?, aussitat sorties
de la bouche de 'homme, elles paraissent [5%] devant I'Ancien des
temps et, sortant de la, elles se métamorphosent en autant de
«terres de vie »; mais, au lieu de former divers corps seépares, elles
s'unissent en un seul corps au moment ol elles quittent le séjour
celeste du Saint, béni soit-il, et enveloppent rofre terre unique?,
qui se trouve ainsi renouveléed et recréée, grice 4 une parole
renfermant une idée nouvelle concernant la doctrine esotérique.
C'est & ces cieux nouveaux que font allusion les paroles de I'Ecri-
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. » I.'Ecriture ne dit point : « que jai

1. P. et F. n'ont pas Mebp. — 2. Par le terme oo "Kw Mm% 5:
ROMMKRT, le Z. veut désigner l'autre doctrine, qui n'est pas secréte. — 3. En
parlant de « terre unique », le Z. entend exclure les six autres terres qui se
trouvent, selon lui, au-dessous de la ndtre, ainsi qu'il le dit plus loin,
fol. 9* et 24°.

a) Isale, Liv, 4. — 0) Cf. Z. hadasch, fol. 65* et 112*. — ¢) Cf. Zohar, 1I,
14* et I4*. — d) V. S* Augustin, De tempore, sermo LXXXI. — e) Isaie,
LXVI, 22,

(25)



ZOHAR, L. — 5°

créés », au passé, mais « que je crée », parce que la création con-
tinue et le renouvellement de la terre est ininterrompu, grace aux
paroles prononcées par homme, qui renferment des conceptions
nouvelles touchant la doctrine. Telle est également le sens du cerset
precite de I'Ecriture® : « J'ai mis mes paroles dans ta bouche, et
je t'ai mis & couvert sous 'ombre de ma main, afin d'établir des
cieux et de fonder la terre. » L'Ecriture ne dit point : afin d'établir
« les cieux », c'est-a-dire déja existants, mais « des cieux »,
c'est-a-dire noureaur. Rabbi Eléazar demanda a Rabbi Simeéon :
Que signifient les paroles de I'Ecriture® : « et je t'ai mis a cou-
vert sous 1'ombre de ta main » ? Rabbi Siméon lui répondit : Au
moment ol Moise recut, aw mont Sinai, la Loi, plusieurs centaines
de mille d'anges célestes, jaloux de la faveur que Diew daignait
accorder a Moise, s'apprétaient & braler celui-ci au moyen de
leur souffle briilant, 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. I1 la couvre ainsi jusqu'a
ce qu'elle soit devenue ciel nouveau ou terre nouvelle; voila pour-
quoi il est dit : «Je t'ai abrité sous I'ombre de ma main pour
établir un ciel et fonder une terre. » Il résulte de la 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 utilit¢ supérieure, comme il est écrit: « Pour établir
un ciel et fonder une terre. » C'est d'ailleurs ce qu'on a dé¢ja 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» (vp = avec moi)d: vous devenez mes associés; de méme
que moi je crée des cieux par ma parole, ainsi qu'il est écrite :
« C'est par la parole du Seigneur que les cieux ont été faits », de
méme vous créez des cieur nouveaunr. Heureux le sort de ceux qui
se consacrent & I'étude de la doctrine ésotérique!

a) Isaie, L1, 16. — b) Ibid. — ¢) Cf. T., tr. Sabbath, 88° et tr. Souccah, 5°*.
— d) V. Paanéah Rasa, section Yithro, xvi1, 11. — ¢} Ps., xxxi11, 6.
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Mais que l'on ne pense pas que toute parole renfermant une
idée nouvelle relative 4 la doctrine ésotérique crée 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 initi¢ dans la
doctrine, s’envole, si elle est inexacte. Alors le démon appelé
le « rusé aux paroles mensongéres »? va i elle du fond de I'abime
et s'avance de cinq cents licues & sa rencontre, s’en empare,
redescend au fond de l'abime et y crée, & l'aide de cette parole,
un ciel de mensonges, appelé « Tohou ». Le démon parcourt
ensuite ce ciel, dont l'étendue est de six mille parasanges, en
un clin d'eeil. Lorsque ce ciel est affermi, il en sort la femnelle
des démons, appelée « femme luxurieuse »®, & laquelle il s'unit.
Aprés cette union, la femelle quitte le fond de I'abime et tue des
milliers et 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’Ecriturec dit :
« Malheur a vous qui tirez I'iniquité (Avon) a 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 le démon qui attire & lui la parole de
Uignorant i I'aide du ciel des mensonges. « Hataah » (= Péché),
qui est du genre féminin, désigne la femelle du démon, qui attire
aclle 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 », c'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.
S'adressant a ses auditeurs, Rabbi Siméon dit : Je vous prie de
ne jamais prononcer une parole touchant la doctrine, sans édtre
tout a fait certains de son exactitude et sans l'avoir déja entendue
d’un arbre puissant, c'est-a-dire d’un maitre éminent, afin de ne
pas étre la cause que la Hataah tue, par le péché, tant de légions
d’hommes. Tous les auditeurs s'écriérent alors & I'unisson : Que

a) Ct. Zohar, 11, 87°. — &) V, Appendice du Z., II, 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 doctrine que le Saint, béni soit-il, a créé le monde,
ainsi qu'on I'a déja déduit du verset® : « J'étais avec lui et je
réglais toute chose; j'étais 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 prononga'; et enfin il
s'en servit pour créer; Diew agissait ainsi afin d’apprendre aux
hommes que l'on doit examiner attentivement la doctrine ésofe-
rique avant de l'enseigner, pour éviter toute erreur, ainsi qu’il est
écrit® : « C'est alors qu'il I'a vue, qu'il I'a découverte, qu'il I'a
préparée et qu'il en a sondé la profondeur, et il dita I'homme, etc. »
Dans ce oerset, on trouve quatre termes : vue, découverte, préparée
et sondé, qui correspondent aux quatre mots du commencement de
la Genése, précédant les mots « cieux et terre », c'est-a-dire aux
quatre mots : « Au commencement créa Dieu 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 création.

Rabbi Eléazar allait une fois rendre visite & Rabbi Yossé, fils
de Rabbi Siméon, fils de Lagounya, son beau-pére. [5P] 11 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 : Il est écrit® : « Observez mes
Sabbats. » Remarquez que le Saint, béni soit-il, a opéré I'ceuvre
de la création en six jours, dont chacun constituait une période
distincte dans la création. Mais quel ¢était le premier jour qui
marqua la phase de la fécondité de cette création ? C’était le qua-
tricme jour. Car, tout ce qui a été créé pendant les trois jours
précédents, ne formait qu'une ceuvre cachée. Ce n'est qu'au qua-
triéme jour que la fécondité des créations précédentes s’est mani-

1. C'est-hA-dire, apreés 'opération mentale, venait le Verbe qui matérialise
I'immatériel. V. Zohar, I, 152, Voyez aussi Ch. Dunan, Essai de philosophie
générale (Delagrave, Paris, 1902), § 328, p. 578.

a) Proverbes, viii, 30. — 6) Job, xxxi1, 27. — c) Lévitique, xiIXx, 30,
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festée. Car, bien que le feu, 1'eau et l'air constituent les trois
éléments principaux de la création, leur fécondité ne s'était mani-
festée qu'au jour ol la terre se couvrit de végétations; c'est alors
seulement que fut connue la fonction de chacun d'eux. Mais, dira-
t-on, c'est cependant au troisiéme jour de la création que Dieu a
dit®* : « Que la terre produise de l'herbe », et c'est pendant ce
méme jour que cela a été fait, ainsi qu'il est dit®: « La terrc
produisit de I'herbe! » A cefte objection on peut répondre ceci :
bien que 1'Kcriture assigne la création de la végétation au troi-
siéme jour, elle eut lieu, en réalité, au quatriéme jour, symbole
du quatri¢me 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 écrit® : « Dieu
termina au septiéme jour l'ouvrage qu'il avait fait. » Comme le
sabbat forme le quatrieme jour de la manifestation de la fécondite
dans U'ccuore de la création, il est également le symbole du qua-
tritme pied du trone 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'Ecriture désigne par ce terme au pluriella veille
du Sabbat et le jour du Sabbat mémed, qui ne sont pas séparés.

Interrompant ce discours, le négociant qui les suivait, monté a
dos d'ine, dit : Que signifient les paroles suivantes de I'Kcriture©:
« 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. Intercenant dans la controoerse,
Rabbi Abba dit: La parole de Rabbi Eléazar est pourtant exacte,
puisqu'’il est écrit! : « Et vous appellerez le jour du Sabbat jour de
délices, et le Saint de Dieu le glorieux »; done, I'Ecriture fait une
distinction entre le « jour du Sabbat » et le « Saint de Dieu ».

a) Gen., 1, 11. — b) Ibid., 12. — ¢) Genése, 11, 2. — d) Cf. Zohar, II, 135"
— ¢) Lévit., xix, 30. — f) Isaie, Lviu, 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 : C'est la
sainteté céleste qui descend et s'attache & ce jour. S’il en était
ainsi, répliqua I'inconnu, il s'en suivrait que, seule, la sainteté
céleste est glorieuse, mais non pas la journée du Sabbat; et pour-
tant I'Ecriture 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, s'adressant alors 4 l'inconnu, lui
dirent : Dis-nous ton opinion. Il commenga ainsi : I est éerit® :
« Observez mes Sabbats. » La particule « Eth »P vient ajouter
I'espace qu'il est défendu d’outrepasser le jour du Sabbat. L'éfendue
de cet espace est de deux mille® dans toutes les directions. Le
terme « mes Sabbats » désigne les deux sabbats célestes, le supé-
rieur et I'inférieur, qui ne forment qu’un seul, tant leur union est
étroite. Mais il y a encore un froisiéme Sabbat que 1'Ecriture ne
mentionne pas, et qui était honteuxd. Ce Sabbat dit 4 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 donc également : la nuit du Sabbat.
Dieu lui répondit : Ma fille, tu es Sabbat, et je t'appellerai toujours
« jour du Sabbat »; mais je te réserve une plus grande gloire.
Alors Dieu proclamac : «Et craignez mon sanctuaire », c'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 & ce sujet
de mon pére : Que l'on imagine un carré tracé dans un cercle'f;

1. Les trois Séphiroth suprémes (hypostases) sont représentées par un
carré dans un cercle pourvu d’'un point au centre; le cercle est le symbole
de {Kether) TN3 (couronne), premiére Séphira; le carre, celui de (locmai)
Mmon (sagesse éternelle) et le point du milieu, celui de M3°3 (Bina) (Esprit
supréme). Voyez Sepher Yetzira, xi.

a) Lévit., . ¢. — b) CE T. tr. Pessahim, 22° et tr. Haguiga, 12", —
¢) V. T. tr. Eroubin, sect. Kegad Meabrin. — «) Cf. Zohar, 11, 922 ¢t 207 °.
—e¢) V. S' Augustin, in Psal. Enarr., cxvir; 8t Ambroise. in Nab., n° 3. —
J) Cf. Zohar, I, 229~; 11, 180® et 205°.
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telles sont les deux premiéres hypostases divines, auxquelles cor-
respondent les deux sections de la liturgic sabbatique, dont cha-
cune est composée de trente-cing mots?®, correspondant aux
soixante-dix noms du Saint, béni soit-il. La communauté d’Israél
en est parée. C'est & ces deux /iypostases que répondent les deux
termes différents employés par UEcriture au syjet du Sabbat :
« Observez le jour du Sabbat», et « souvenez-vous du jour du
Sabbat ». De méme que le carré est inséparable du cercle, de
méme, les deux hypostases sont inséparables; car il n’y a point de
séparation dans l'essence divine. DPareille union existe ici-bas
entre Jacob et Joseph. C'est pourquoi I'Ecriture répéte deux fois
le mot « paiy » (schalom) dans le verset? : « Paix, paix a celui qui
est éloigné et i celui qui est proche. » Les paroles « & celui qui
est éloigné » désignent Jacob [62] et « & celui qui est proche »
désignent Joseph. Du premier il est dit® : « De loin, Dieu m’est
apparu », car le mot « Mérahoq » exprime I'éloignement, ainsi
qu'il est écritd : « Et sa sceur se tenait loin de la. » Du second, il
est dit® : « A de nouveaux arrivés de pres. » Le mot « de loin »
désigne le point supréme qui se trouve dans son palais. Voila
pourquoi il est écrit : « Vous observerez»; il est enfermé dans
schamor (observe). Les mots « et vous craindrez mon sanctuaire »f
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 4 mort. » Qui le viole? Celui qui entre dans le cercle et
le carré, la ol réside le point, et qui le souille. Celui-la 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 Dieu, et tout
est un.

Rabbi Eléazar et Rabbi Abba ayant entendu ces paroles, em-
brasserent l'inconnu en lui disant : Un homme vers¢ dans la
science ésotérigue, comme toi, ne doit pas marcher a notre suite,

a) V. Tigouné Z., sect. xxiv. — b) Isaie, Lvi1, 19, — ¢) Jérémie, xxxi, 2.
= d) Exode, 11, 4. — ¢) Deutér., xxxii, 17. — /) Lévit,, xiIX, 30; cf. Zohar,
111, 260°. — g) Exode, xxxi, 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 occupons-
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 dne. » Il répondit : « Le Yod fit la
guerre contre deux lettres, le I{aph ct le Samekh? pour qu’ils
s'attachassent & moi. Le Kaph ne voulut pas s’attacher la ol 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 : je
vais aller me remplir de quantité de biens et de lettres cachées,
supérieures et précieuses; ensuite je reviendrai vers toi, et je
t'assisterai et te donnerai la possession de deux lettres supérieures
valant plus que celles qui sont parties, a savoir Yesch (biens),
formé du Yod supréme et du Schin supréme, qui formeront pour
toi des trésors remplis de tous biensb. Voila pourquoi, mon fils,
va et monte sur un {ine. » C'est pour cette raison que je marche
ainsi.

R. Eléazar et R. Abba se mirent a rire et 4 pleurer, puis
dirent : « Va, monte & cheval, et nous irons 4 ane derriére toi. »
I1 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 ane? »°®

Ils lui dirent : « Mais tu ne nous a toujours révélé ton nom, ni
le lieu ot tu résides. » Il répondit : « Mon lieu d’habitation est
beau et il entre chiez moi (sic); c’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 I'ai quittée et je vais a

1. Les deux passages relatifs aux raisons données par 2 et par D, ainsi que
le passage concernant le séjour de l'inconnu, sont dans le supplément du
Zohar, 111, 300*, selon les éditions C. et S. — 2. Voir plus haut, p. 14, fol. 3°.

a) Cf. Pardes, ch. xvi. — ) V. Prov., viu, 21, et S* Aug. De Mandacio
ad Consent., n° 17. — ¢) V. Zacharie, 1x, 9, et T. tr. Sanhédrin, 982,
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ine. R. Abba et R. Eléazar le considérérent, et ses paroies 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; c'était un grand poisson qui embrassait la grande mer d'un
bout 4 I'autre. Il est grand et ancien de jours; 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,
grace i sa puissance. Il m'a fait sortir « comme une fleche dans
la main du héros »#, puissant, et m'a cach¢ dans I'endroit que je
vous ai dit. Quant i 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 I'inconnu, Rabbi Eléazar s’écria :
C'est toi qui es le fils de la Lampe sacrée?, c'est toi qui es le fils
de Rab HHammenouna, le Vieillard, tu es le fils de celui qui est la
lumictre de la loi, et c'est nous qui marchons devant toi! Ils
pleurérent, I'embrassérent et continuérent leur chemin. Ils lui
dirent : Qu'il te plaise de nous faire connaitre ton nom. Il leur
répondit : Il est écrit® : « Banaias, fils de Joiada »; ce verset a
déja ¢té expliqué correctement; mais il renferme aussi un sens
anagogique des plus sublimes. En indiquant que Banaias cétait le
Jils de Joiada, I'Ecriture veut nous apprendre que le nom influe®
sur la vie de U'homme®. Ceci est motivé par le grand mystére de
la (Hocmi) « Sagesse n'. Le verset continue : « Fils d'un homme
vivant », ce qui veut dire : Fils du Juste qui vit de toute éternitéd.
Ensuite il dit : « Qui fit de trés grandes actions », c’est-a-dire le

1. Parce que Hammenouna contient nouna, qui veut dire « poisson ». —
2. « Lumiere sacrée ». — 3. V. a ce sujet Zohar, I, 58*, et Sepher Yetzira,
ch. XxXVI. — 4. S. et LL..ont XRB3MT KM BY, au licu de XM 5.

a) Ps., cxxvu, 4. — b) 1I* Rois, xx, 20-23, et If Paralip., xi1, 23-25. —
¢) V. Tiqouné Z., 1v et I1x; et Zohar, I, 58%; IlI, 11*. V. Talmud, tr.
Berakhot, 7*. — d) Cf. Zohar, I, 164°.
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Maitre de toutes les ceuvres et de toutes les armées célestes; car
toutes les armées célestes sont marquées' des lettres constituant
le nom dicin de « Jéhova Ccbaoth » (mwsx mm). « Le Maitre
des grandes actions », veut dire : Le Maitre de lange appele
« Miqabgéél ». C’est I'arbre le plus puissant et magnifique. D'ou
sort il et de quel degré vient-il? Le verset le dit ensuite : De
Qabgéél, degré supérieur inaccessible® quea : [6%] « I'eeil n’a point
vu, hors vous seul, 6 Dieu », et ot est concentrée toute la lumiere
céleste. C'est dans ce palais qu'est enfermée cette esscnce divine
qui fait vivre et subsister tous les mondes et toutes les armées
ctlestes. « Il tua les deux lions de Moab. » Ces paroles signifient
qu’il a fait subsister le premier et le deuxi¢me temple de Jéru-
salem; mais, aprés qu’il se fut retiré, la lumiére céleste qui les
illuminait s'est retirée. C'est lui-méme, s'il est permis de s'ex-
primer ainsi, qui frappa et détruisit les temples, et le trone
sacré fut renversé, ainsi qu'il est écrit® : « Et je suis dans la
captivité », c’est-a-dire, cette essence divine qui est appelée « Je »
cst dans la captivité. Pourquoi ' Ecriture dit-elle : « Prés du fleuve
Cbar? » « C'bar » c’est le fleuve céleste qui répandait des lu-
miéres. Depuis que lessence divine appelée « Je » est dans l'exil,
les eaux de ce fleuve ont tari¢ et ne répandent plus de lumicres
comme précédemmentd. C'est & ce fleuve que font allusion les
paroles de I'Ecriture* : « Le fleuve tarira et séchera. » Les deux
expressions « tarir » et « sécher » désignent le premier et le
second temples de Jérusalem. Dans les paroles précitées : « Il tua
les deux lions de Moab », au lieu de « Moab » il faut lire « Méab »,
cest-a-dire « du Pére céleste ». A partir de ce moment toutes les
lumiéres qui éclairaient Israél s'éteignirent®. L'Ecriture dit
ensuite : « Il descendit dans une citerne et tua un lion, en un

1. S, a 82" au licu de PR, V. Zohar, 11, 232, et 1II, 296°. — 2. F. A, et
B. ont mxu*ne 7R5Y K377, — 3. C'est donc ce passé qui n'existe plus, qui
a valu au fleuve céleste le nom de "33 (Cebar) qui, en hébreu, signitie
« autrefois ».

a) Isaie, Lxiv, 3. — b) Ezéchiel, 1, 1. — ¢) V. Zohar, 1, 85*, 149* et 49*;
11, 82*. — ) V. Zohar, I, 222%. — ¢) Job, xav, 11.

(34)



ZOHAR, I. — 6*

jour ou 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 grace 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, au moment des sacrifices, sur I'autel ; on le voyait accroupi
sur l'autel, consommant la chair des sacrifices avec I'avidité d'un
homme affamé; tous les chiens' se cachaient et craignaient de
paraitre devant lui. Mais par suite des péchés, l'essence divine
quitta le temple et Dieu lui-méme, s'il est permis de s'exprimer
ainsi, tua le lion. L'FEeriture dit qu'il tua le lion® dans une
citerne, c'est-a-dire 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 n'en voulant plus?, c’est
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 », ce qui oeut dire « non homme », mais chien, car il a
la figure d'un chien. L’Ecriture ajoute également : « En un jour
ou il y avait de la neige », c'est-a-dire lorsqu'Israél eut péché et eut
été condamné par la justice célesteh. Telle est éyalement la signi-
fication des paroles de I'Ecriture® : « Elle ne craindra point pour
sa maison la neige », c'est-a-dire, elle ne craindra pas la justice
céleste, « parce que toute la maisonnée est habillée de pourpre »,
de facon a pouvoir braver le feu puissant. Tel est le sens anago-
gique du verset precité. L'Ecriture continued : « Et il tua un
Egyptien qui avait 1'aspect clair. » Dans ce verset nous apprenons
que chaque fois qu’'lsraél se rend coupable, Dieu le prive de tous
les biens et de toutes les lumiéres qui I'éclairaient autrefois. Si
I'Ecriture dit : « I tua un Egyptien », elle veut dire : 11 0ta &
Israél cette lumieére céleste qui est Moise, car Moise est appel¢

1. Cest-a-dirc les démons. D'aprés le Zohar, LI, 32", ct III, 2117, les
pparitions du lion et du chien alternaient suivant I'état moral des Israélites.

—2. Le temple.—3. S. a nb xp= #b n3p-

a) Cf. Zohar, III, 211:. — ) Cf. Isaie, 1, 6. — ¢) Prov., xxxi, 81, —
d) 11¢ Rois, xx1i1, 81, et I Paralipom., x1, 23.
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« Egyptien », ainsi qu’il est écrit® : « Un Egyptien nous a déli-
vrés », ete. C'est 14, en Egypte, qu'il est né, c'est 1a qu'il a grandi,
et c'est 1a qu'il monta vers la lumiére céleste'. « Un homme d'as-
pect clair », parce qu'il est écrit® : « Il voit le Seigneur claire-
ment, et non sous des énigmes. » L’ Ecriture se sert en outre pour
designer Moise du mot « Isch » (eR), qui signifie « homme » aussi
bien que «wmari v, 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 ditd :
« L'Egyptien tenait en main une lance »; cest le sceptre de
Dieu qui avait été confié & Moise, ainsi qu’il est écrit® : « Et le
sceptre de Dieu est entre mes mains. » Ce sceptre a été créé au
moment du crépuscule du sixiéme jour! de la création; il était orné
de l'inscription du nom sacré, gravé en lettres célestes. Mais au
moment ot Moise se rendit coupable par ce méme sceptre, ainsi
qu'il est dit8 : « 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 t'ai confié mon sceptreh; je jure par ta vie qu'a
partir de ce moment tu ne I'auras plus. » Aussi I'Ecriture diti :
« Il descendit avec sa verge. »* Le mot « verge » (Schebet) fait
allusion a la rigueur de la justice; c'est pourquoi a partir de ce
moment le sceptre lui fut enlevé. « Et il ravit la lance de la main
de I'Egyptien », c'est-a-dire Moise a perdu le sceptre en raison du
péché commis a I'aide du sceptre. Puis il est dit : « Il ]e tua avec
sa lance », c'est-i-dire pour le péché commis avec cette lance, il
fut empéché d'arriver & la Terre-Sainte, et cette lumiére fut en-
levée & Israél. L'Ecriture dit ensuitei : « Il était le plus honoré
des trente, mais il n'a pas atteint les trois. » « Il était le plus

1. M. C. ot S. RMD ¥TRT O™ KM poRoK jmm "30nK [am TSNk (B0
— 2. Dans P., l'ordre des passages est interverti; DR 12 est expliqué
avant les mots ™MXB V'R DR O RN et MBI TR DLUAT DX bym apres
b= wB*Y". Cette interversion est apparemment une simple faute d'im-
pression. Il est évident que le 7. a suivi I'ordre biblique.

a) Exode, 1, 19. — /) Nombres, x11, 8. — ¢} Deutér., xxxui, 1. — d) Cf.
Zohar, I, 21*. — ¢) Exode, xvir, 9. — f) Cf. Aboth. — g) Nombres, xx, 11.
— h) V. Zohar, I, 28*. — i) II* Rois, xxm, 21. — j) II* Rois, xxuu, 23.
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honoré des trente », ce sont les trente années supérieures pendant
lesquelles il était détaché d'eux et qu'il était en bas, et c'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 cceur désire, mais lui ne va pas aux troiss. Bien qu'il ne
rentre pas dans le compte des trois « David I'a pourtant pris 4 son
service ». Il ne le détacha pas de son cceur et A jamais il ne se
séparera (72] de lui. David tourne son cceur vers lui, non lui vers
David, de méme que la lune adresse des louanges et des hymnes
au Soleil, parce qu'il I'attire 4 lui et en forme le centre d’attrac-
tion. Telle est la signification des paroles de I'Kcriture®: « Et
David le prit & son service. »

Rabbi Eléazar et Rabbi Abba se prosternérent devant leur inter-
locuteur, mais au méme instant celui-ci devint invisible. En vain
regardérent-ils de tous cotés, ils ne le virent plus. Ils s'assirent,
versérent 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 favorisés des visites des saints qui
séjournent dans l'autre monde; car il est manifeste que notre
tnterlocuteur 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 levérent et voulurent charger leurs 4nes; mais
ils ne purent y parvenir. Ils l'essayérent de nouveau, mais avec un
€gal insuccts. Ils prirent peur et abandonnérent leurs 4nes. Au-
jourd’hui encore on appelle cet endroit : « L'endroit des Anes. »

Rabbi Eléazar commenca : 11 est écrit® : « 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 péché et qui
se consacrent i l'étude de la doctrine, est immense lorsqu’on
arrive & l'autre monde! L’'Ecriture ne dit pas : « Combien est

a) Cf. Zohar, I, 105*. — b) Ibid. — ¢) Ps., xxxiI, 20.
(37)
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grande ta bonté », mais « combien est grande I'abondance de ta
bontén. Et quelle est cette abordance de la bonteé? C'est celle
dont ' Ecriture dit® : 1ls proclameront 1'abondance de ta bonté.
C'est elle qui constitue les délices des Saints qui, dans l'autre
monde, paraissent devant I’Eternel, appeié 1" « attestation de
I'abondance de bonté ». C'est de lui que parle UEcriture® en
disant : « Et I'abondance de bonté est & la maison d'Israél. » De
plus, les paroles de 1'Ecriture : « Combien (M4) est grande 1'abon-
dance de votre bonté » renfermant le mystere de la « Sagesse »,
dont dépendent tous les autres mystéres. Ce mystére est désigné
par « Md ». Ainsi qu'il a été dit, « M » 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
lumicre créée au premier jour de la création®. Les paroles « que
tu as cachées pour ceux qui te craignent » désignent la lumiere
que Dieu a cachée dans ce monde, pour en faire jouir les Justes.
Les paroles : « Tu I'as rendue parfaite pour ceux qui espérent en
toi » désignent le paradis supérieur, ainsi qu'il est écritd : « Sur
cette demeure ferme que tu t'es préparée toi-mnéme »; or, on
retrouve le mot « paaltha » tu t'es préparée, dans 1'un et I'autre’
des versets precitése. L’ Eeriture dit enfin : « A la vue des enfants
des hoinmes. » Ces paroles désignent le paradis inférieur, ot tous
les Justes accddent, leurs Ames revétues d'enveloppes éthérées
ayant la ressemblance avec les corps qu'ils possédaient en ce bas
monde. C'est pourquoi I'Ecriture dit : « A la vue des enfants des
hommes », parce que dans le paradis inférieur les Ames des
Justes ressemblent aux hommes revétus de leurs corps. Dans ce
paradis les Justes s'arrétent quelque temps, ile planent dans les
airs, de 12 ils s'élevent vers I'école céleste située dans le paradis
supérieur; de la ils s'envolent et se plongent dans des riviéres
parfumées, d’ou ils sortent et descendent en bas; parfois? ils

1. Une des treize régles herméneutiques, appelée M M. — 2. C. et P.
ont ]m‘:ﬁ au lieu de rmr‘m, apocope trés fréquente dans le Z.

a) Isate, cxrv, 7. — b) Isaie, xru1, 7. — ¢) Cf. T., tr. Haguiga, 12*. —
d) Exode, xv, 17. — ¢) V. Zohar, I, 46*
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apparaissent aux hommes, en faveur desquels ils opérent des
miracles. semblables aux anges célestes. Tel est le cas qui vient
de nous arriver maintenant. Nous venons de voir la lumiére 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 : Il est écrit® : « Kt
Manué dit & sa femme : Nous mourrons certainement parce que
nous avons vu Dieu. » Bien que Manué ignorit l'essence de
I'étre* qui lui était apparu, il pensait cependant avoir vu I'essence
divine appelée « Je n*. Or, dit-il, puisque I'Ecriture 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 lumieére céleste qui
nous a accompagnés et que le Saint, béni soit-il, nous a envoyce
pour nous dévoiler les mystéres de la « Sagesse »*. (Ilocma.

Rabbi Eléazar et Rabbi Abba, poursuivant leur chemin, arri-
vérent prés d'une montagne 4 'heure du coucher du soleil. Les
arbres plantés au pied de cettc montagne faisaient, & I'unisson,
monter vers le ciel leurs hymnes qu'on pouvait entendre, grice
au bruit que produisait le choc des branches, causé par la brise
du soir. A ce moment, les deux voyageurs entendirent une voix
puissante pronong¢ant les paroles suivantes : Enfants du Diecu
Saint, vous qui descendez parfois parmi les mortels sur la terre,
vous qui étes les lampes célestes de I'Feole céleste, assemblez-
vous dans votre demeurc habituelle pour jouir des paroles du
maitre relaticement a I'explication de la doctrine. Les voyageurs
furent saisis de frayeur, s'arrétérent et s'assirent. Kn méme temps
la voix céleste retentit de nouveau en disant : Rochers* puissants

1. Par ITNT°3Y KB le Z. ne veut pas dire « quelle était la charge de T'étre
qui lui était apparu », mais «quelle en était I'essence ». V. Etz ha-Hayim,
ch. Lxxnu, et Pardés, ch. xxvir — 2. C. K7 K7 8555 w3pb xon mon
« I1 a vu l'image de celui dont le nom mystéricux est renfermé dans le mot
Je.n — 3. A. et V. ont 8:,')‘)1)'! MRS! « Heureux notre sort. » — 4. Clest
ainsi que sont désignés les saints au Paradis. V. Z., II, 109*, et Tiqouné
Z., L.

a) Juges, x111, 22. — D) Exode, xxxi, 20.
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et haut placésa, sachez que le Maitre, pareil & une figure en
couleurs qui tranche sur le 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 et puissante pro-
duite par les branches des arbres qui fit entendre ces paroles de
U'Eeriture® : « La voix du Seigneur brise les cédres. » Rabbi
Eléazar et Rabbi Abba se prosternérent ct furent saisis d'une
grande peur; ils se levérent précipitamment et s'en allérent de
la, 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 Laqounya, ils y trouvérent Rabbi
Siméon, fils de Jochai. Ils en éprouvérent une grande joie, et
(7] Rabbi Siméon, & son tour', en fut charmé. Rabbi Siméon
leur dit : Je suis sur que pendant votre voyage vous avez é6té
témoins de miracles, et que vous avez joui de la vue de mer-
veilles célestes. Car, dans le moment olt vous étiez en voyage,
j’ai dormi et j'ai vu en songe Banaias, fils de Joiada, en votre
compagnie; je 'ai vu vous envoyer, par l'intermédiaire d'un
vieillard, deux couronnes pour vous en parer. Il est certain que
le Saint, béni soit-il, se trouvait sur votre chemin. D'ailleurs,
quand méme je n’aurais pas eu ce songe, j'aurais pu deviner ce
qui vous est arrivé par l'altération de vos visages. Rabbi Yossé dit
a Rabbi Siméon : Tes paroles sont justes, car un sage vaut mieux
qu'un prophétec. Rabbi Eléazar vint alors poser sa téte sur les
genoux de son pére. Il lui raconta tout ce qui lui était arrivé.
Rabbi Siméon, saisi de crainte, se mit & pleurer et s'écria :
Il est écritd : « Seigneur, j'ai entendu ta parole et j'ai été saisi de
crainte. » Ce verset a été prononcé par Habacuc au moment ou,
aprés avoir vu la mort, il fut ressuscité par Elisée. Pourquoi
avait-il nom Habacuc? En raison des paroles d'Elisée qui dit @
la Sunamite® : « Dans un an, en ce méme temps, tu embrasseras
un fils. » Or, embrasser s’exprime en hébreu par le mot « Habac » ;

1. C. pwaw 237 1M Mn.

a) Ci. Zohar, 11,109*, — b) Ps., xxix, 5. — ¢) C{. Tal., tr. Baba Bathra, 12°.
— d) Habacuc, 111, 2. — e) 1V* Rois, 1v, 16.
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de la le nom du prophéte Habacuc®. Le prophéte Habacuc était
donc le fils de la Sunamite, et s’il porte le nom de « llabacue »,
qui est une forme du pluriel, ¢'est parce qu'il a été embrassé deux
fois, d'abord par sa mére et ensuite par Klisée, ainsi qu'il est
écrit® : « Il mit sa bouche sur sa bouche. » Rabbi Siméon con-
tinua : J'ai trouvé dans le livre du roi Salomon le passage
suivant : « Au moment de mourir, le fils de lau 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
I'enfant dés le moment o son pére I'avait procréé, s'envolérent &
l'instant de sa mort. En embrassant ’enfant mort, Elisée grava
de nouveau sur son corps les soixante-douze noms sacrés de
Dieuc; c'est ce qui le fit ressusciter. Les lettres qui composent
ces noms sacrés sont au nombre de deux cent seize, et toutes ces
lettres furent gravées par le souffle d'Elisée. C'est pourquoi il lui
donna le nom de « Habaqouq », dont les lettres presentent la
valeur numeérique de deuxr cent seize. C'est pourquoi le prophéte
Habacuc s’écriad : « Seigneur, j'ai entendu ta parole et j'ai été saisi
de ta crainte », c'est-a-dire j'ai entendu ce que je dois goiter
dans ce monde et j'ai tremblé. Voulant prier pour lui-méme, il dit :
« Seigneur, faites que 1’ccuvre dont j'ai été témoin s’accomplisse
par sa vie », c'est-a-dire pendant la vie terrestre de celui qui est le
principe de la vie de toutes les générations passées futures et sans
lequel il n’y a point de vie. Apres avoir récité ce passage du
livre du roi Salomon, Rabbi Siméon se mit & 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'écria : Combien est grande la faveur céleste, dont vous étiez
I’objet, de regarder face 4 face Rab Hammenouna, le Vieillard,
ce flambeau de la doctrine ésotérique, 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) Cf. Zohar, 11, 45%, — b) 1V* Rois, 1V, 34. — ¢) Ci. Zohar, II, 51* et 52°.
— d) Habacue, n, 2.
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Messie pour I'éclairer de ses lumiéres. Rab Ilammenouna, le Vieil-
lard dit & Rabbi Siméon : Maitre, en ce monde, tu seras le voisin
des maitres de la doctrine, 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 I'Eeri-
ture® : « Jacob donna a ce lieu le nom de Peniel, en disant : J'ai
vu Dieu face 4 face. »

Il est éerith : « Au commencement », Rabbi Hiy4 a ainsi ouvert
une de ses conférences : L'Ecriture dit®: « Le commencement de
la « Sagesse » est la crainte du Seigneur; tous ceux qui agissent
conformément 4 la crainte du Seigneur et & la « Sagesse » sont
remplis de I'esprit salutaire; sa louange subsiste dans tous les
siécles. » Pourquoi I’Ecriture dit-elle : « Le commencement de la
« Sagesse », c'est la crainte du Seigneur », alors qu'elle aurait da
dire : « Lafin de la « Sagesse », c'est la crainte du Seigneur »,
attendu qu'on n'arrive 4 la crainte de Dieu qu'a la fin de la
« Sagesse »? L'Ecriture parle ici de la « Sagesse supréme »
qu'on atteint seulement aprés la crainte de Dieu, comme le dit le
verset 4: « Ouvrez-moi les portes de la « Justice », afin que jy
entre et que je rende graces au Seigneur. » Et I'Ecriture 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
mystérieux. Pour y arriver il faut passer par plusieurs palais,
éleoés les uns au-dessus des autres, pourvus d'un grand nombre de
portes avec des serrures, de sorte gye, pour arriver 4 la « Sagesse
supréme », il faut passer par la crainte de Dieu, qui est la porte
qui y donne accés. Et voici la signification de « Be » Reschith : 11
y a deux (Beth = deux) Reschith, deux commencements unis en-
semble. Ce sont deux points, 'un caché, 'autre visible et connu.
I1 n’y a pas de séparation entre eux; c'est pourquoi on emploie le
singulier « Reschith ». Et tout est un, la crainte de Dieu et la Sa-
gesse supréme, comme le verset dite : « Et ils sauront que ton nom
Jéhova est seul. » Pourquoi I'Ecriture appelle t-elle la premiére
porte du nom de « la crainte du Seigneur » ? Parce qu'elle forme

a) Genése, xxxi1, 31, — b) Ihid., 1, 1. — ¢) Ps,, exi1, 10. — d) Ps., cxvii, 19.
— ¢) Ps., Lxxui, 19.
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I’arbre du bien et du mal : Quand I'homme le mérite, I'arbre est
bon, sinon il est mauvais. [82] C'est pourquoi la porte de la crainte
repose & cet endroit, et c’est la porte qui donne accés & tous les
biens de I'autre monde. Par l'expression « 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 c’est précisément & cause de
I'absence du mal que I'Ecriture se sert du mot « Tob», qui veut
dire « bon » pour nous indiquer qu'il est exempt de tout mal.
L'Ecriture dit : « Tous ceux qui agissent conformément 3 la
crainte du Seigneur et 4 la Sagesse»n. Elle fait allusion 4 ceux
qui ajoutent foi aux paroles du Seigneur, qui a dit* : « Je ferai
une alliance éternelle, selon la miséricorde promise 4 David. »
Tous ceux qui soutiennent 1'étude de la Tora — s'il est permis
de s'exprimer ainsi — agissent. Ceux qui se consacrent & 1'étude
n'agissent pas, puisqu'ils étudient. C'est de ceux seuls qui la
soutiennent qu'il est dit qu'ils agissent. Et c'est pour cela que
I'Ecriture ajoute enfin : « Sa louange subsiste dans tous les
sidcles »; c'est-a-dire que le tréne de Dieu subsiste sur ses bases
dans toute I'éternité. Rabbi Siméon consacrait & I'étude de la
doctrine ésotérique toute la nuit dans laquelle 1’dpouse céleste
s'unit a2 son époux célesteb'; car, comme il a été enseigné, tous
les membres du palais de 1'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 avec elle. Ils doivent
consacrer la veille de l'union céleste 4 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 réjouissent toute la nuit; et le lende-
main, elle se rend sous le dais nuptial, entourée de celles-ci,
justement appelées « les invitées de la noce ». Au moment ol

1. Cest la veille de la féte de Pentecote, jour ou la loi fut révélée aux
Israélites et 1'alliance contractée entre Dieu et son peuple.
a) Isaie, Lv, 3; cf. Zohar, I, 219°. — b) V. Zohar, IlI, 98°.
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I'épouse se rend sous le dais nuptial, le Saint, béni soit-il, salue
les compagnes de I'épouse, les bénit et les pare de couronnes tres-
sées par l'épouse; heureux le sort des compagnes de l'épouse.
Rabbi Siméon' et ses collégues chantérent des hymnes et pronon-
cérent des paroles renfermant des idées nouvelles concernant la
doctrine ésotérique. Aussi, s'adressant a ses collegues, 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 étes réjouis avec elle la veille de
I'union. Tous, vous serez inscrits sur le iivre céleste; et le Saint,
béni soit-il, vous comblera de soixante-dix bénédictions et vous
parera de couronnes du monde supérieur.

Rabbi Siméon ensuite commencga : 11 est écrit2 : « Les cieux
racontent la gloire de Dieu, etc. » Ce verset a déja été interprété
par nous d'une certaine fagon; mais il renferme encore un sens
anagogique. Au moment ol 1'épouse céleste se prépare pour se
rendre le lendemain sous le dais nuptial, elle se pare de couronnes
célestes éblouissantes de lumiére® 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
I'ont préparée pendant la nuit. Dés qu'ils sont tous réunis et qu'elle
apercoit son mari : « Les cieux racontent la gloire de Dieu. » Par
« les cieux », il faut entendre le fiancé qui cntre dans la chambre
nuptiale; le mot « mesaperim » (racontent) signifie : éclairent
comme un saphir brillant d'un bout du monde & l'autre; « la
gloire de Dieu »®, c'est la gloire de la fiancée, qui s’appelle® « El »
(Dieu), ainsi qu'il est écrit® : « Dieu juge le Juste et Dieu se met
en colére tous les jours. » Durant tous les jours de I'année, qu:
précédent Uunion céleste, I'épouse ne portait que le nom de

1. « Perdart la nuit ot I'union céleste a eu lieu, Rabbi Siméon, etc. » —
2. A. a KMOW'P3 WNRY qui se rapporte naturellement aux joyaux de
I'épouse céleste. — 3. F. « Car Dieu est appelé la gloire de 1'épouse céleste. »
Ce ne peut &tre assurément qu’une faute d’impression.

a) Ps., xi1x, 2; cf. Zohar, II, 136*. — b) V. Zohar, I, 91°; III, 119* et 147*.
— ¢) Ps., vii, 12,
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« El » (= Dieu), mais & partir du jour de I'union céleste, I'épouse
porte celui de « Cabod » (= Gloire). Ces deuxr noms de lépouse
céleste sont superposés l'un sur l'autre, tel un joyau sur l'autre,
une lumiére sur l'autre, un pouvoir sur l'autre. A partir de cette
union céleste, c'est une ére de grace et de miséricorde qui com-
mence', sans rigueur ct sans colére. Aprés avoir dit quau mo-
ment de la céleste union 1'époux fait briller la gloire de 1'épouse
divine, I'Kcriture ajoute : « Et le firmament publie les ouvrages
de ses mains. » Par le terme « les ouvrages de ses mains »3,
U Eecriture désigne les hommes fidéles 4 I'alliance que 1'époux
céleste a faite avec son épouse; car les fldéles & lalliance sont
appelés « les ouvrages de ses mains », ainsi qu'il est écrit? : « Que
1a 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 Uerpression « et
que les ouvrages de nos mains soient conduits par toi-méme »,
I'Ecriture désigne I'ceuvre de la circoncision, qui est une marque
gravée dans la chair de 'homme. Rab Hammenouna, le Vieillard,
a dit ce qui suit : 11 est écritc : « Que la légéreté de votre bouche
ne soit pas a 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 sceau de l'alliance sacrée;
car quiconque s'en rend coupable sera jeté dans I'enfer (Gehinom).
Toutes les ames montant aux régions célestes sont obligées de
passer devant la porte de I'enfer®. L'ange préposé & l'enfer a nom
« Douma »; il est toujours entouré de plusieurs centaines de
mille® d’anges exterminateurs. « Douma » se tient constamment 4
la porte de l'enfer (Gehinom) pour arréter les Ames qui passent.
Mais il lui est défendu d'approcher d'une ame ayant appartenu
a un homme qui, durant sa vie, a conservé intact le sceau de

1. C. "M "B RNYwS KASIAB; sans cette phrase, le texte présenterait
une lacune, et ce qui précéde serait sans liaison avec ce qui suit. — 2. A. et
P. n'ont pas ces mots. — 3. Mot & mot : « De nombreuses fois dix mille. »

a) Ps., xix, 2. — b) Ibid., xc, 17. — ¢) Ecclés., v, 5.
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l'alliance sacrée. Aprés avoir commis le crime d'adultére, le roi
David fut saisi de crainte. Alors Douma monta vers le Saint, béni
soit-il, et lui dit : Maitre de l'univers, [8"] il est écrit dans le
Pentateuque® : « Si quelqu'un abuse de la femme d'un autre et
commet un adultére avec la femme de son prochain, que I'’homme
adultére et la femme adultére meurent tous deux », et il est écrit?
en outre : « Vous ne vous approcherez point de la femme de votre
prochain, et vous ne vous souillerez point par cette union hon-
teuse et illégitime. » Or David vient de commettre le crime
d’adultére; comment dois-je me comporter 4 son égard ? Le Saint,
béni soit-il, lui répondit : David n'est pas coupable; il n'a jamais
détruit le sceau de l'alliance sacrée, attendu qu'il est manifeste
devant moi que Bethsabée lui était destinée dés la création du
monde. Douma reprit : Si ce fait était manifeste pour vous, il
ne l'était pas pourtant aux yeux de David; donc il est coupable.
Dieu lui répondit : Dailleurs 'acte de David était licite, attendu
qu'aucun de ceux qui allaient & la guerre ne partait de chez lui
sans remettre préalablement un acte de divorce a sa femme-®.
Douma objecta : Il aurait da alors attendre trois mois acant de
Jfaire venir Bethsabée chesz lui, délai fixé par la loi pour tous
ceur qui ceulent épouser une veuve ou une femme divorcée. Dieu
lui répondit : Quel est donc le molif de cette prescription d'at-
tendre trois mois ? N'est-ce pas pour que, dans le cas ou la femme
se trouce 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'écrit parfois
« Uriyd » () et parfois « Uriyahou » (yvmkj, mot ou l'on
retrouve toutes les lettres formant mon nom (mm), afin d’indiquer
qu’il n'a jamais cohabité avec sa femme. Douma répliqua : Maitre
de I'Univers, si le fait que vous me communiquez est manifeste
pour vous, est-ce qu'il 1'était aussi pour David? Donc, il devait
attendre trois mois. Du reste, si David cit su quUrie n'avait
jamais cohabité avec sa femme, il ne lui aurait pas ditd: « Va-t'en

a) Levit., xx, 10. — J) Levit., xx, 18. — ) Cf. Talmnud, tr. Sabbat, 561,
et Ketouboth, 9%, — d) II* Rois. x1, 8.
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chez toi 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 ches lui; il n'a pas seulement attendu
trois mois, mais quatre. Il a été enseigné que le vingt-cinq Nissan
David fit appeler tout Israél sous les armes. Et il se trouva le
sept Sivan, avec Joab, au moment de la guerre avec 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 Dieu lui pardonna. D’autres disent que c'est le
7 Adar que David appela les Israélites sous les armes. lls se
réunirent le 15 Iyar, et c'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 péché; vous ne mourrez point. »
Que signifient les mots « vous ne mourrez point »? Vous ne
mourrez point par la main de Douma. Enfin Douma s'écria :
Maitre de I'Univers, j'ai encore un mot a 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. » Donc, j'ai
maintenant un pouvoir sur lui. Dieu lui répondit : Non, tu n'as
aucun droit sur lui, car il s’est confessé 3 moi en disant : « J'ai
péché contre le Seigneur », bien qu'en réalité il ne fat pas cou-
pable. Son seul péché était d'avoir fait exposer Urie & la mort;
mais en expiation de ce péché, je I'ai puni en le faisant passer,
dans I’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 ditc : « Si le
Seigneur ne m'elt assisté, peu s'en serait fallu que mon 4me ne
tombat & Douma. » Les mots « Si le Seigneur ne m’elt assisté »
signifient : Si Dieu ne se fat institué mon défenseurd. Que signi-

1. On sait que « laver les pieds » signifle, en hébreu, les relations conju-
gales. V. Bamidbar Rabbah, sect. Beschalah.

«) 11* Rois, xu, 13. — &) II* Rois, x11, 5. — ¢) Ps,, xcv, 17. — d) Cf.
Zohar, I, 94°.
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fient les mots « peu <'en serait fallu » ? David voulait dire qu'il s’en
serait fallu, pour que son ame tombit entre les mains de Douma,
d’un instant aussi court que celui pendant lequel I'homme le plus
saint peut perdre son dme. 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 », c'est-a-dire ne dites rien dont l'ange
Douma puisse conclure i votre faute. L'Ecriture® ajoute :
« Pourquoi irriter Dieu contre tes paroles et faire détruire les
ouvrages dc tes mains», c'est-a-dire pourquoi irriter Dieu 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 l'alliance sacrée empreint sur une
chair sainte. Les paroles® « les ouvrages de tes mains » désignent
le sceau de I'alliance sacrée. C'est pourquoi 1'Ecriturec dit: « Et
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-ce que 1'Ecriture entend par I’expression « firmament »?
C'est cette volte éthérée 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 leur vie, ont conservé intact le sceau de l'alliance sacrée.
Cette inscription se fait & I'aide de la création de nouveaux astres;
I'arrivée de chaque ame nouvelle au ciel fait naitre un astre nou-
veau®. L'Ecriture nous apprend donc que le firmament publie les
noms des saints qui ont vécu dans la chasteté, afin que nous invo-
quions l'intercession de ces saints auprés de Dieu; car Dieu les
exauce toujours. L'Ecriture! continue : « Un jour annonce 3 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. ont RPYW=
"N R°325 30K KBOD K3 KPS KNLEIM.

a) Ecelés., v, 5. — b) Ibid. — ¢) Ps., x1x, 2. — d) Cf. Zohar, I, 34*. —
¢) Ctf. Zohar, 11, 70°. — f) Ps, L. ¢., 3.
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du roi, qui loue ses compagnons, et répéte les paroles que chacun
des doctes a dites & son compagnon. L’'Ecriture® ajoute : « Et
une nuit apprend a l'autre nuit le Savoir », c’est-a-dire une nuit
communique & I'autre le mystére de « savoir » qui — s’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 », dif I'Ecri-
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 entendre. Puis I'Ecriture ajoute : « Leur mesure s'est
répandue sur toute la terre », c'est-a-dire les ceuvres [9°] faites
avec une mesure, c'est-a-dire les habitations célestes et les habi-
tations terrestres; et c'est & 1'aide de ces paroles 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'Ecriture ajoute : « Et leurs paroles
se font entendre d'un bout de l'univers & l'autre. » Mais puisque
les cieux furent créés 4 l'aide de ces paroles, qui est-ce donc 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 qu'il est dans
les cieux et s’en pare « il est comme un époux qui sort de dessous
son dais ». Il se réjouit et il parcourt les cieux. De 14 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 Ecriture® : « 11 sort de
I’'extrémité du ciel, et son orbite est & I'autre extrémité », c'est-a-
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 4 sa

1. Le mouvement de la terre autour du soleil était donc enseigné par la
Tradition. V. Zohar, III, 10,

a) Ps., l.c., 3. — b) Ibid, 4. — ¢) Ibid., 5. — d) Ibid., 7.
(49)
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chaleur », dit I'Ecriture2. De méme que le soleil, qu'il soit visible
sur la terre ou non, ne cesse de chauffer celle-ci par ses rayons',
deméme il n’y a rien qui puisse se cacher de lui. Par le mot «sa
chaleur », on désigne la doctrine ésotérique; c'est pourquoi 1'Ecri-
ture ajoute® : « La loi du Seigneur est parfaite. » A partir de ce
verset, I'Ecriture répéte six fois consécutives le nom (tétragramme)
de « Jéhova »; il y a en outre six versets depuis le commencement
du chapitre jusqu'au verset précité. C'est pour nous indiquer le
mysteére renfermé dans le mot « Bereschith » qui a six lettres,
« Bara sith », c'est-a-dire il créa les six. Car c’est par les six
lettres du mot « Bereschith » que Dieu créa les cieux et la terre.
C'est également pour cette raison qu'aprés le mot Bereschith toute
Uacuore de la création est exprimée en six mots : « Créa Dieu, les
cieux et la terre. »

Pendant que Rabbi Siméon faisait cette conférence, Rabbi
El¢azar, son fils, et Rabbi Abba venaient d'entrer. Rabbi Siméon
leur dit : En vérité, la face de la « Schekhina » arrive; c'est
pourquoi je vous ai appelés¢ « Deniél », parce que vous avez
vu la « Schekhina » face a face. Et maintenant que je vous ai
dévoilé le mystére renfermé dans les versets concernant Banaias,
fils de Joiada, qui désigne manifestement 1'Ancien sacré; et
aprés vous avoir dévoilé le vrai sens du verset qui vient apres
et d'autres versets mystérieux, je vais vous donner également
I'explication d'un autre passage biblique. Il commenga : JI est
éeritd ; « Et il tua I'Egyptien haut de cinq coudées. » Ce verset
renferme le méme mystére que nous avons indiqué préce-
demment au sujet de Banaias, fils de Joiada. Par le mot
« Egyptien », UEcriture désigne celui dont nous avons parlé,
c’est-a-dire Moise. En disant qu'il était haut de cinq coudées,
I'Ecriture fait allusion au verset® : « Moise ¢tait devenu trés
grand dans toute 1'Egypte, tant aux yeux des serviteurs de Pha-
raon que de tout son peuple. » Le mot « haut » désigne moins la

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

a) Ps., Le, 7. — b) Ihid., 8. — ¢) V. Zohar, I, 7°. — d) I Paralipom.,
X1, 23. — ¢) Exode. 'xi1, 3.
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hauteur du corps que l'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'Ecriture entend que Moise pratiquait les cing vertus' qui menent
d la perfection. L'Ecriture ajoute : « Et 1'Egyptien portait une
lance comme la navette du tisserand. » L'Ecriture fait allusion
au sceptre de Moise, sur lequel étaient gravées les lettres for-
mant le nom sacré; ces mémes lettres, au nombre de quarante-
deux, étaient gravées sur la navette de Beseléel, ainsi qu'il est
écrit® : « Il 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 Moise; chacune des
quarante-deux lettresd répandait une lumiére d'une couleur dif-
férente. Le reste du verset a déji été expliqué précédemment.
Ieureux le sort de Moise. Venez, chers amis, venez et laissez-
nous émettre des idées nouvelles relutives a la doctrine ésoté-
rigue, idées qui formeront les joyaux de I’épouse céleste; car,
quiconque suivra I'épouse céleste durant cette nuit de l'union,
sera préservé de tout mal au ciel et sur la terre & jamais; il
jouira de la paix céleste jusqu'a la. consommation des temps,
ainsi qu’il est écrit® : « L'ange du Seigneur environnera ceux
qui le craignent, et il les délivrera. Goutez, et voyez combien
le Seigneur est doux; heureux I'nomme qui espére en lui! »
Rabbi Siméon ouvrit une de ses conférences par l'exorde sui-
cant : Il est éerit’ : « Au commencement créa Dicu. » Ce verset
demande méditation. Quiconque dit qu'il y a un autre Dieu

1. Le « Etz ha-Hayim », ch. vLxmir, interpréte les mots MaN3 o201 12K
xXubD B0 T Kebo XPTOD « les cing vertus qui meénent a la perfection »
I'amour de Dieu, la chasteté, la charité, 'humilité et la persévérance dans
I'étude de la doctrine ésotérique. V. Reschith Hocma, ch. xxxii, et Sepher
ha-Kavanoth, ch. xvi.

a) V.tr. Kalla, 1v et ailleurs. — ) Exode, xxxv, 35. — ¢) Ihid., xxxvii,
23, — d) Cf. Zohar, 11, 260°. — ¢) Ps., xxx1v, 8. — /) Gen., 1, 1.
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s'exclut de tous les mondes, ainsi qu’il est écrit* : « 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'Ecriture,
en langue chaldaique, sauf le dernier mot « cela » (Kléh), qui est
écrit en langue hébraique. Pourquoi? 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 l'avoir rédigé en langue hébraique, pour que les
anges le comprennent et témoignent de Uunité de Dieu? 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 », I'Ecriture désigne
certains anges qui, récoltés contre le ciel, se font passer pour des
dieux. L’'Ecriture se sert du mot « arqa » pour désigner la terre,
alors que la terre, en langue chaldaique, est appelée « area ». Pour-
quoi? C'est pour faire allusion & « Arqa », qui est une des sept
terres existantes en bas¢; la habitent les petits-fils de Cain. Aprés
avoir été chassé de la terre, Cain descendit & « Arqa », ol il en-
gendra des enfants. Cain se trouva soudainement sur « Arqa», sans
savoir par qui il y aoait été transporte. La terre « Arqa » est formée
de deux parties, dont I'une est constamment inondée de lumiére,
et I'autre toujours plongée dans les tén¢bres. I1'y a 1a deux chefs,
dont I'un régne sur la partie éclairée, et 'autre sur la partie
privée de lumiére. Ces dewx chefs étaient constamment en guerre
I'un contre I'autre. A I'époque ou Cain descendit & « Arqa », il
opéra I'union de ces deux chefs, en complétant I'un par 'autre.
C’est sous cette forme unie qu'ils s'apergurent que c'est & Cain
qu'ils devaient leur existence', et que, partant, ils étaient ses en-

-~
1. Comme le Z. commence par dire é‘bm €Tam mn': N et qu'il finit par
P MmN Ju'RT nn ®52, il est évident que les enfants engendrés par Cain

a) Jérémie, x, 11. — b) CI. Zohar, I, 74%, 75* et 89*; voir également T. tr.
Sabbat, 12%, et tr. Sotah, 33*. — ¢) V. Zohar, I, 19*, 24*, 25, 37+, 58" et 126*-
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fants. C'est pourquoi, bien qu'unis, ils ont deux tdtes, comme s'ils
avaient deux corps'. Au lieu d'étre réparties entre les deux diffé-
rentes parties de I’ « Arqa »?, la lumiére et les ténébres 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 tite de
l'autre chef qui domine®. Ce changement dans la répartition de
la lumiére et des téncbres sur 1’ « Arqa » est survenu i la suite de
I'union des deux chefs en un seul. Mais ces deux tétes 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 entiérement dépour-
vues de lumiére. Ainsi furent unis ces deux chefs, dont I'un s'ap-
pelle « Aphrira » et I'autre « Qastimon ». Aoant leur union, ils
étaient semblables aux anges, pourvus de six ailes'; I'un avait
la forme d'un beeuf, '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 a eux.
Lorsqu’ils se trouvent dans les ténébres, ils se métamorphosent
en un serpent a deux tétes; 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»
et d’ « Azaél »P, ils irritent ceux-ci et les narguent au point
de leur faire prendre la fuite. « Aza » et « Azaél » 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 Arga n'étaient autres que les deux chefs Aphrira et Qastimon, lesquels,
n'étant devenus conscients d'eux-mémes que grice a leur union opérée par
Cain, sont considérés comme les enfants de celui-ci. V. Sepher Yetzira,
ch. 111, 1x et xxvir. — 1, Le commentateur Derekh Emeth a confondu le
mot [N*M (= corps) avec XM (= serpent). — 2. Comme cela se passait avant
I'union des chefs. — 3. Aprés l'union des deux chefs. — 4. S. et LL. ont
aman by, pour indiquer que c'était chacun d'eux qui en était pourvu.
D'aprés les commentateurs rabbiniques, entre autres le Minhath Yehouda,
fol. 142", les anges pervertis dont pirle la Genése (v, 2) étaient des descen-
dants d'Aphrira et de Qastimon. Voir également & ce sujet Sepher ha-
Kavanoth, ch. xix.

a) V. Sepher ha-Pardées, ch. Lvi. -— b) V. Zohar, I, 58°.
(83)
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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, « NaAma »2, la mére
des démons, celle qui a <éduit les premiers anges. Celle-ci par-
court d'un bond six mille parasanges', en prenant successivernent
diverses formes humaines, pour séduire et corrompre les hommes.
Les deux chefs s'élévent enfin dans les airs, parcourent toute la
terre et retournent a « Arga », ol ils vont exciter les petits-fils de
Cain, en leur suggérant des pensées de luxure, & engendrer dans
le péché. Vue de 1"« Arqa », la disposition des constellations est
différente de celle que nous apercevons de notre terre. La saison
des semailles et des récoltes y sont égulement différentes des
nétres ; elles ne s’y renouvellent qu'au bout d’'un nombre considé-
rable d’années et de siccles. En disant® : « Les dieux qui n'ont
point fait les cieux et la terre seront exterminés de la terre et péri-
ront sous les cieux; cela », 'Ecriture ceut dire que les deux chefs
de I'v Arga» qui se font passer pour des dieux, mais qui, en
vérité, n'ont point fait ni les cieux nil’« Arqa », seront exterminés
de la terre, ¢'est-a-dire de notre terre appelée « Thébel », et qui
est supérieure aua sir antres. 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’ou la dis-
position des constellations parait exactement telle que nous la
voyons de notre terre, qu'ils seront enfin impuissants & souiller les
corps des hommes, en provoquant, pendant la nuit, chez ceux-ci,
des pertes séminales. Et I'Ecriture ajoute : « Cela », c’est-a-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 I'avons
déja dit® préccédemment. 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 crussent que ce mot les dési-
gnit; car ils n'auraient pas manqué, dans ce cas, de requérir

1. La « Parsah » talmudique équivaut & environ six mille métres. Chaque
fois que le Z. parle de six mille parasanges, il entend le tour du monde.
a) V. Zohar, I, 15* et 55*. — 0) Jérémie, X, 11. — ¢) Zohar, I, 3°.
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conire les humains. C’est pourquoi également le mot « Cela »
(Eléh) est écrit en langue hébraique, parce qu'il désigne le nom
sacré, qui ne peut pas se traduire en langue chaldaique, s’écricant
tdentiquement dans toutes les langues.

Rabbi Eléazar dit @ son pére : Que signifient les paroles de
I'Ecriture® : « Qui ne te craindra, 6 Roi des gentils ? pourtant tout
t'appartient. » Quel éloge est-ce d'é¢tre le roi des gentils? Rabbi
Siméon lui répondit : Sache, Eléazar mon fils, sache que ce verset
a été interprété de diverses fagons®; mais il est certain qu'aucune
des interprétations données ne correspond aw sens ocritable de
I'Ecriture; 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 gemblable a toi. » 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'c. 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 qu'aucune
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 royvaumes, nal 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] étres périssables,
quelqu'un qui lui soit semblable? En outre, vous enseignez que
‘de ce que I'Eeritured dit : « Il ne s'éleva plus dans Israél de pro-
phéte semblable 4 Moise », on peut conclure que c'est seulement
parmi [sraél que Moise n'avait pas son semblable, mais qu'il I'avait
bien parmi les autres peuples du monde. Or, faisant valoir une
pareille facon de déduction, je pourrais conclure du cerset de
Jérémie précité 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. parle des peuples paiens qui, gouvernés par des anges particu-
liers, ainsi que cela est dit plus loin, s'imaginent que Dieu ne s'occupe pas
de leurs actes ni de leurs pensées.

a) Jérémie, x, 7. — b) V. Zohar, II, 95%. — ¢) Ct. Zohar, II, 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; donc celui-ci ne serait plus le maitre! Examine
ce verset et tu verras que j'argumente judicieusement. Je répondis
a ce philosophe : En effet, tu as raison de dire que parmi les
sages d’Israél il y en a qui sont seixblables « Dieu. Qui ressuscite
les morts ? n'est-ce pas le Saixt, béni soit-il? Et pourtant Elie* et
Elisée® ont ressuscité des morts. Qui fait pleuvoir? n'est-ce pas
le Saint, béni soit-il? Et pourtant, grice a la priere, 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 mérited. Qui regle le
cours du soleil? n'est-ce pas le Saint, béni soit-il ? Et pourtant
Josué fit taire le soleil et lui ordonna de s'arréter, ainsi qu'il est
écrite : « Et le soleil se tut et la lune s’arréta. » Le Saint, béni
soit-il, décréte des chitiments, et Moise aussi en décréta un certain
nombre, et ces décrets se réalisérent. En outre, le Saint, béni soit-il,
décréte des chatiments, et les Justes d'Isracl en détournent 1'effet,
ainsi qu'il est écrit! : « La domination appartient @ Uhomme;
le Juste domine la crainte du Seigneur. » Il y a plus; Dieu lui-
méme commande aux Justesg d'Israél de marcher dans sa voie et
de s'assimiler & lui en tout. Aprés cet entretien, ce philusophe,
me quittant, alla se convertir dans le village de Sehalim, o on le
dénomma Yossé Qatinad (I'Humble). Dans ce village, ce philo-
sophe s'appliqua 4 I'étude de la doctrine et devint un des sages et
des méritants de la contrée. Maintenant revenons 4 examiner le
verset precité, qui offre d’autant plus de difficultés que I'Ecriture
méme dit ailleurs® : « Tous les gentils du monde sont devant lui
comme s'ils n'étaient point, et il les considére comme un vide et
comme un néant. » Quelle gloire est-ce donc 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 donc le roi des gentils, et non pas le roi d'Israél? Mais

a) III* Rois, xvi1, 17-22. — 0) IV* Rois, 1v, 32-35. — ¢) IIl* Rois, xvi, 1,
et xvii, 43. — d) Gen., xvii, 17-32. — ¢) Josué, x, 13. — f) II* Rois,
xx1i1, 3. — g) Lévit., x1x, 2, et Deutér., xxx, 20. — A) Isale, xr, 17.
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la vérité est que partout, le Saint, béni soit-il, veut étre glorifié par
Israél, et n’attache son nom qu'a Israél seul, ainsi qu'il est écrits :
« 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'Israél. Mais les autres peuples du monde disent : Nous
avons d'autres patrons au ciel, attendu que le Roi des Isradlites
ne régne que sur ceux-ci seuls, et non sur nous. C'est pourquoi
I'Ecriture dit : « Qui ne te craindra, Roi des gentils », c'est-a-dire
quel est ce roi des gentils qui ne te craindra pas'? L'Ecriture 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, suns que celui-ci ne leur ait été commandé,
ainsi qu'il est écritc : « Tous les habitants de la terre sont
decant lui comme un néant; et 4 1'aide des armées célestes, il
accomplit tout ce qui lui plait parmi les habitants de la terre.» Par
fexpression « les sages des gentils », I’Ecriture désigne les chefs
célestes des gentils, dont émane toute la sagesse des gentils; et
par Uexzpression’ « parmi tous leurs royaumes », I'Ecriture 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 chefs célestes
aient sous leurs ordres des légions et des armées d’anges chargés
chacun d’une mission particuliére sur la terre, il n'y en a aucun
qui soit semblable 4 vous, 6 Seigneur; car vous étes manifeste en
haut et manifeste dans votre ceuvre. » Telle est la signification des
paroles « nul n'est semblable 4 toi », c’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 & 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 ditd: « lls

1. S, A. et V. donnent, entre parenthéses, la variante suivante : xdn
x5S ARKY g2 %D Awn 3 12085 P2 (pour XTH) YD KSW
xnm %505 (sic’) Po.

a) Exode, v, 3. — b) Isale, xr1v, 6. — ¢) Daniel, 1v, 3. — d) Isale, xL1v, 9.
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sont le néant, et leurs ouvrages les plus estimés ne serviront de
rien. » Du Saint, béni soit-il, I'Ecriture dit : « Au commencement,
Dieu créa les cieux et la terre »; tandis que, de leur régne. I'Ecri-
ture dit : « Et la terre était informe et chaotique. » Rabbi Siméon
dit & ses collégues : A l'occasion de I'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 a 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 comnenca de cette facon : Il est écrits :
« Qui est celle-ci qui s'éléve du désert? » Les mots « qui » et
« celle-ci » désignent les deux saintes hypostases®, qui sont unies
par un trait d'union unique, par un lien unique; et ce trait
d’union, ce lien, c’est ’hypostase appelée « Holocauste » (Ol4); car
le mot « Old», qui signific au sens littéral «s'éléve », désigne en
réalité I' « Ola » (Holocauste) proprement dit, qui est le Saint des
saints. Ainsi « Qui » {Mi) s'unit & « Celle-ci » jZoth), pour que
« Holocauste » (0l4), 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
PEcriture « Ola min ha-midbar », qui signifient, d'aprs le sens
littéral, « 8'éléve du deésert », ont encore un autre sens anagogique.
« Ola » (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'Ecriture nous apprend que le
Verbe [10%] sorti de la bouche de Dieu est devenu Holocauste
(Ol4). Nous avons appris par la tradition ce qui suit : Que signi-
fient les paroles de 1'Ecriture? : « Qui nous sauvera de la main
de ce Dieu puissant? C'est 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) Cant., 111, 6. — b) Cf. Zohar, I, 176*. — ) Cant., 1v, 3. — d) I* Rois,
v, 8.
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ne signifie pas « dans le désert », mais bien « par le Verbe », ainsi
qu'il est écrit* : « Ton Verbe (midbarekh) est agréable », et ail-
leurs®: « Parce que vous ne comprenes ni les acertisgsements venant
de U'Orient et de I'Occident, ni ceux venant du Verbe (mi-midbar)
sur les montagnes. » De méme les paroles « Ola4 min ha-midbar »
signifient : « Ol4 » est fait de « Midbar », c'est-a-dire le Verbe
(Midbar) s'est fait Holocauste (Ol4j. Car, venant de la bouche de
Dieu, le Verbe s’introduit entre les ailes de la mére, et, sortant de
la, il descend sur la téte du saint peuple. La descente de la mére
par le Verbe s’opére grice aux louanges adressées au ciel. Quand
I'homme se léve le matin, il doit bénir son maitre; aussitot qu'il
ouvre les yeux, il doit le bénir. Les pieux de 'antiquité procé-
daient de la maniére suivante : ils plagaient 4 c6té d’eux un vase
d’eau, et, au moment du réveil, ils se lavaient les mains, se met-
taient 4 étudier la doctrine en disant la priére qui accompagne
I'étude. Lorsque le coq chante, c’est-a-dire & minuit®, le Saint, béni
soit-il, se trouve au paradis en compagnie des Justes, €t 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’applique pas seule-
ment a l'heure de minuit, mais i toutes les heures; car, au moment
ol 'homme dort, son ame le quitte, et lorsqu’il est privé de son
ame, un esprit impur apparait et s'attache 4 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, ot I'homme ne dort pas et ou, par conséquent,
I'dme ne quitte pas le corps pour que l'esprit impur puisse s’atta-
cher & celui-ci : 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'étre lavé
les mains, alors méme que celles-ci n'ont touché a 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., l.e. — b) Ps., Lxxv, 7. — ¢) V. Zohar, I, 60", 169" et 384*. —
d) Cf. Talmud, tr. Pessahim, fol. 111*%, et tr. Houllin, fol. 105*,
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endroit malpropre; cet 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
féte» sans donner la part & Dieu est un avare; Satan le hait,
requiert contre fui et 'enléve du monde. O combien sont terribles
les chatiments' qui attendent un tel homme! On donne la part &
Dieu en divertissant le pauvre selon ses moyens..Car, durant les
jours de féte, le Saint, béni soit-il, vient visiter ses vases brisés®.
et lorsqu’il voit que ceux-ci sont privés du nécessaire, 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'Ecriture « Compatissant et Clément »;
aie 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 écritb : « Le monde est édifié sur la miséricorde? » Les
Anges célestes disent ensuite & 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 &
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 I'Ecriture® en ces termes : « Et
I'enfant crut, et on le sevra, et Abraham fit un grand festin au
jour qu'il fut sevré. » Abraham invita & ce fsstin tous les grands
hommes de 1'époque. A chaque festin, nous apprend la tradition,
un ange accusateur descend pour s'enquérir si I'amphitryon a
d’abord envoyé une partie des mets 4 la maison des pauvres et s'il

1. Mot 4 mot : « Combien de chAtiments sur chAtiments qui s'accu-
mulent autour de 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 1a préférence aux vases intacts, Dieu aime davantage ses tessons.»
— 3. Le Nitzoutzé Oroth, a. 1., traduit RN3'N2 3 « Ames des Justes »,
attendu que ce sont elles qui composent I'école céleste.

a) Cf. Zohar, 1I, 88*. — b) Ps., Lxxx1x, 3. — ¢) Gen., XxI1, 8.
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en a invité 4 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 i 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'accoucher; car nombre de personnes
prétendaient qu'Isaac était un enfant trouvé dans la rue et apporté
chez Sara. C'est pourquoi tous ccux qui n'y croyaient pas appor-
térent leurs enfants, pour que Sara les allaitit en leur présence.
Aussi I'Ecriture® dit-elle : « Qui croirait qu'on aurait jamais pu
dire [113] & Abraham que Sara allaiterait des fils. » L'Ecriture
parle de plusieurs fils. C'était au moment ol l'ange accusateur se
tenait & la porte, que Sara prononga les paroles : « Dieu m’a faite
un sujet de rire. » Aussitot l'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 festin, sans t'en
accorder aucune part, puisqu’il n’a rien donné aux pauvres' et ne
t'a pas méme offert le sacrifice d'une tourterelle; en plus, Sara a
dit que tu tes raillé d'elle. Le Sairt. béni soit-il, répondit &
Uange : 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 apreés ce festin, Dieu ordonna-t-il @ Abraham d'offrir Isaac
en holocauste, et décréta-t-il la mort de Sara, survenue & 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. 22085 WY est lexplication de 1B 1'7 s b — 2. D’apres le
Talmud et le Bereschith Rabbah, I'Ecriture raconte la mort de Sara (Gen.,
xxm) immédiatement aprés l'ordre d'immolation d'Isaac (ibid., xxi),
pour enseigner que la mort de Sara est survenue i la suite de la frhyeur
qu'elle éprouva en apprenant d'Abraham l'ordre de Dieu concernant son
fils. V. Yalcouth Siméoni, n* 936, et Raschi, dans son commentaire sur la
Genese, [, c.

a) Gen., xxi, 7.
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Rabbi Siméon ouvrit une de ses conférences de cette facon : 11
est écrit® : « Alors Ezéchias tourna le visage du c6té de la mu-
raille et pria le Seigneur. » Remarquez combien grand est le
mérite de celui qui étudie la doctrine, ct combien celle-ci est supé-
rieure & toutes les ccuvres! Quiconque se consacre 4 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 a l'arbre de la vie, qui I'instruit tous les jours.
Car la doctrine apprend 4 I'homme & marcher dans la voie de la
vérité; elle lui apprend la maniére de revenir au Maitre, pour dé-
tourner les maux que celui-ci a décrétés. C'est pourquoi il convient
4 I'homme de se consacrer 4 I’étude de la doctrine jour et nuit et
de ne jamais s'en écarter, ainsi qu'il est écrit : « Méditez-1a 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 precité, relatif a la pricre d'Ezéchias, nous
sert d'avertissement. Quand, la nuit, 'homme se met au lit, il
doit se soumettre de tout son cceur le royaume du ciel et confier
son 4me & 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'homnme sort du lit, il doit bénir son
maitre, entrer dans la maison de celui-ci, se prosterner avec beau-
coup de recueillement et faire ensuite sa priere. Il doit awussd
prendre conseil des saints patriarches, ainsi qu'il est écrit¢: « Et,
me confiant dans I'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 instituérentd
les priéres 4 adresser au Saint, béni soit-il. C'est pourquoi il est
écrit : « Et, me confiant 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) Isate, xxxvi, 2. — J) Josué, I, 8. — ¢) Ps., v, 8. — ) V. Talmud, tr.
Berakhoth, fol. 26°.
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avoir lieu avant d'entrer dans la maison de priéres, ainsi qu'il est
écrit* : « 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 Rehoumai
était un grand homme. Accablé par les ans, il perdit la vue. I
dit 4 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 a celle
du soleil, lorsque le matin, sortant de son fourreau, il éclaire le
monde. Cette lumiére descend du ciel sur la terre, et elle éclairera
tout le monde jusqu'au jour ou I'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'b;
heureux ton sort! Pars donc, mon fils, pars 4 la recherche de
cette perle qui éclaire le monde, car I'heure t'est propice. Rabbi
Pinhas quitta Rabbi Rehoumai 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'éloigntrent. Au bout de peu de
temps, Rabbi Pinhas vit revenir les oiseaux. dont I'un tenait dans
son bec un billet sur lequel était écrit ces mots : « Le fils de
Jochai 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, 4 qui il dit: Que je suis malheureux de te trouver
dans un tel état! Rabbi Simcéon 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-flls de Rabbi Siméon, d'aprés le Talmud,
tr. Sabbath, fol. 33*, ou son beau-pere, suivant le Yalkouth Siméoni, n* 1039.

a) Isaie, XLIX, 3. — 6) 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 Israélites, se trouvent tous résumés dans I'histoire de la
Genése. Voici sa conférence :

1l est écrit» : « Au commencement créa Dieu. » Ces paroles
résument le premier commandement, qui est appelé « la crainte
du Seigneur »; car la crainte d: Seigneur est désignée dans
I'Ecriture par le mot « commencement », ainsi qu'il est écrit? :
« Le commencement de la Sagesse, c'est la crainte du Seigneur »,
et ailleurse : « La crainte du Seigneur est le commencement de
la Sagesse. » Elle est appelée « commencement » parce qu'elle
est la porte qui donne accés a la foi, et parce qu'elle est le fonde-
ment sur lequel repose le monde. 1l y a trois genres de crainte
du Seigneur, dont deux sont blimables et un seul louabled. 11y
a des hommes dont la crainte du Seigneur n'a d’autres motifs
que le désir de conserver la vie de leurs enfants e! 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. 11 y a d'autres hommes qui
craignent le Saint, béni soit-il, parce qu'ils ont peur des chati-
ments de ce monde et des peines de l'enfer. Ces deux genres de
crainte du Seigneur ne sont point méritoires. La seule crainte
méritoire, c'est celle de '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 i ses yeux,
ainsi qu'il est écrite : « 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 héter I'heure oli, de méme qu'au ciel,
la volonté de Dieu sera faite dans les régions inférieures appelées
« crainte » .

1. Voir la suite de l'entretien de Rabbi Siméon avec Rabbi Pinhas au
Z., I11, 309°, aux additions.

a) Gen., 1, 1. — b) Ps., cx1, 10. — ¢) Prov., 1, 7. — d) Cf. Tiqouné
Zohar, x1 et xxx1i1, — ¢) Daniel, 1v, 32, et Ps., xxxvui, 6. — f) V. Zohar,
I, 52*.
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En prononcant ces paroles, Rabbi Siméon s’écria en pleurant :
J'ai dela peine a parler et j'ai de la peine & 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 Dieu, 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 spécifie
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 2 observer
tous les autres; et celui qui l'enfreint enfréindra tous les autres,
attendu qu'il constitue la porte d'entrée de tous les commande-
ments. C'est pourquoi il est écrit : « Be-reschith », c'est-a-dire,
«avec 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 les
ténebres couvraient la face de I'abime; et I'esprit de Dieu planait
sur les eaux. » Dans ce verset sont indiqués les guatre genres de
peine capitale que I'on inflige aux coupables3. Le mot « thohou »
désigne la peine de la strangulation, ainsi qu'il est écrith : « Le
cordeau 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 mots « et les ténébres » désignent la

1. S. et V. ont cette variante : « Comme la crainte du Seigneur est la
seule base des cicux et de la terre, il s'ensuit que, si les hommes n'avaient
pas cette crainte, les cieux et la terre s'effondreraient, ainsi que cela est
arrivé aux coupables de Sodome. C'est pourqupi U'Ecriture dit : Au com-
mencement, créa Dieu, les cieux et la terre, «’est-a-dire : ¢'est sur la base
de la crainte du Seigneur que Dieu créa les cieux et la terre. »

a) V. Talmud, tr. Sanhédrin, fol. 49*. — b) Isaie, Xxx1v, 11.
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peine de la combustion, ainsi qu'il est écrit» : « Et lorsque vous
avez entendu sa voix du milieu des ténébres et que vous avez vu la
montagne tout en feu », ef un peu plus loin : ¢ Nous avons entendu
sa voix du milieu du feu. » Nous voyons donc que ! Ecriture iden-
tifie ces deux mots « feu » et « ténébres ». Les mots « et I'esprit de
Dicu 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® : « Et l'en ayant chassé, il mit des
chérubins decant le jardin de I'Eden, qui faisaient étinceler une
épée de feu, pour garder le chemin qui conduisait a Varbre de
oie. » Or, cette épée de feu porte le nom d’ « Esprit ». Cette peine
est destinée au chitiment des coupables qui ont violé les comman-
dements de la Loi. Aprés 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 avec celui de la
crainte du Seigneur et n'en est jamais séparé; c'est 'amour par-
fait dont I'homme doit &tre pénétré i I’égard de son Maitre. Et quel
est Pamour 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 », c’est-a-dire soyez parfait dans votre amour.
C’est pourquoi il est écrit : « Et Dieu dit : Que la lumiére soit
faite. » Par le mot « lumitre » I'Ecriture désigne 'amour parfaitd
qui est I'amour de la perfection. Ce commandement concerne donc
I'amour dont I'homme doit ¢tre pénétré envers son Maitre. Inter-
rompant la conférence de Rabbi Siméon, Rabbi Eléazar s'éeria :
Mon pére, j'ai entendu une définition de 'amour parfait. Rabbi
Siméon lui répondit : Mon fils, fais entendre ta définition pendant
que Rabbi Pinhas est présent, car il pratique l'amour parfait.
Rabbi El¢azar dit : L'amour parfait est celui qui se manifeste en
deux circonstances différentes; car 'nmour qui ne se manifeste pas
ézalement dans ces deux circonstances n'est [12¢] point un amour
méritant le noin de parfait. C'est pourquoi il a été enseigné que
I'amour du Saint, béni soit-il, se manifeste en deux circonstances

a) Deutér., v, 20. — ) Gen., 111, 24. — ¢) Gen., xvi, 1. — d) Cf. Zohar,
II, 254°.
(66)



ZOHAR, I. — 12°

différentes. 11 y a des hommes qui aiment Dieu parce qu'il leur a
accordé richesse, longévité, descendance mile, autorité sur leurs
ennemis, succes dans leurs entreprises. Ces mémes hommes hai-
raient Dieu, si la roue de la destinée tournait et qu'ils fussent
accablés de maux. Un tel amour de Dieu n'est pas méritoire.
L'amour parfait est celui qui se manifeste ¢gzalement dans les
deux circonstances différentes : dans l'affliction et dans la joic.
C’est pourquoi la tradition® nous apprend qu'il faut aimer Dicu.
méme quand il nous ote la vie. C'est aussi pourquoi la lumiére
répandue au moment de la création a ¢té aussitot cachée. Lors-
qu'elle fut cachée, apparut la rigueur: et les deux contraires furent
réunis pour qu'il y eat perfection (en aimant Dieu malgré sa
rigueur); c'est en cela que se montre I'amour'. Ayant entendu ces
paroles de Rabbi Eléazar, Rabbi Siméon l'embrassa; Rabbi
Pinhas en fit autant et, apres 'avoir béni, il s'écria @ En vérité,
c'est le Saint, béni soit-il, qui m’a conduit ici; car il m'a été
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
Iamour du Seigneur doit se manifester alors méme quon est
accablé de maux, de méme la crainte 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 écrit® : « Ileureux I'homme
qui est toujours dans la crainte», c'est-a-dire dont la crainte du
Seigneur est comprise dans I'amour. Celui qui est I'objet de la
rigueur (qui est malheurcux) doit étre animé de crainte et redouter
son Maitre, mais non endurcir son cweur. Voili pourquoi il est
écrit : Celui qui endurcit son ceeur tombera dans le malheur,

1. C. a RO R PR D « jusqu'a ce quiarrivera la géncération de la
grace. »

a) Mischnah, tr. Berakhoth, fol. 54°. — &) V. fol. 11°. — ¢} Prov.,
xxvii, 14.
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c'est-a-dire dans 'autre alternative qui s'appelle malheur. Ainsi,
la crainte est associée aux deux alternatives et y est comprise en
elle; et c'est 1a ’'amour parfait. C'est pourquoi I'Ecriture ajoute :
« Mais celui qui a le cceur dur, tombera dans le mal. »

Rabbi Siméon continua sa conférence de la maniére suivante :
Le troisitme 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 rerset, il faut appuyer sur le mot « un », en
prolongeant la voix pendant une durée pareille a celle qu’il faut
pour prononcer six motsb'. C'est pourquoi I'Ecriture dite: « Que
les eaux de dessous le ciel se rassemblent en un endroit un »,
c'est-a-dire que les eaux des fleuves qui se réunissent toutes dans
Pocéan, malgre les directions opposées de leur courant, servent de
témoignage® de I'unité des six directions célestes. C'est sur la
lettre finale du mot « Ehad » qu'il faut appuyer; la lettre « d», ayant
la caleur numérique de quatre, indique les quatre directions des
fleuves qui témoignent de Uunité des siz 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 3 (d), symbole de la
terre ferme, démontre l'unité des six directions célestes. Car les
antonymes que présente Uaffirmation de U'unité des six directions
se réduisent, en effet, & trois seulement : la direction sud étant
le prolongement de celle du nord, celle de Poucst de celle de Uest,
celle d'en bas de celle d'en haut. Restent donc trois directions
opposces en apparence : celles du nord au sud, de Uest a Uouest et

1. M.,C.et S. ont N'03; A, LL., F,, V. et B, ont NP3 et N*YD entre
parenthéses. Dans tous les cas, il est hors de doute que le Z. entend par la
une durée pareille & celle qu'il faut pour prononcer six mots. — 2. C., S.
et P. ont X2 XM IR, Dans A. et V., la suite du passage se trouve
aux Mopwn, Z,, I, 257.,

a) Deutér., vi, 4. — 0) Cf. Talmud, tr. Berakhoth, 13*. — ¢) Gen., 1, 9.
(68)



ZOHAR, 1. — 121, 12+

du haut en bas. Or, suivant sa position, la letire 5 (d) figure ces
trois directions, et pourtant elle ne forme qu'une unité. Apres
avoir attesté l'unité des six directions celestes, 'homme doit
aussi proclamer l'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. n® C'est en reconnaissant
I'unité des trois directions symbolisées par la lettre = (d) que
I'homme marchera sur la « terre fermne » féconde en fruits et en
arbres'. Voila pourquoi il est écrit : « Dieu appela le continent
terre. » L'unité d’'en bas est attestée par la terre, qui lui plait
complétement. Aussi est-il dit & propos de la terre deux fois :
« Dieu vit que c'était bien », une fois pour l'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 donc en ce jour, et que cette vérité soit toujours
gravée dans votre cceur, que Jéhova est Elohim. » C'est 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 lumiéres
(M’oroth) soient faites dans le firmament des cieux. » L’ Ecriture
désigne les deux essences divines (Jehooa et Elohim) qui n’en
forment qu’une seule et ne présentent aucune dualité. Le mot
« lumiéres » (M’oroth) est écrit sans « vav »d, ce qui indique un
singulier pour nous dire que les deux ne font qu’une unité indivi-
sible. De méme que la lumiére oue a travers le prisme parait étre
composée de blanc et de couleurs foncées, bien qu'en réalité elle
soit une, de méme les essences divines ne forment qu’une unité.
(12%] 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 Yehouda. fol. 132,

a) Cf. Zohar, 11, 149* et Schebibé Nogah, a. 1. — ) Phrase qui se récite
aprés le premier verset du Schema. — ¢) Deutér., 1v, 39. — ) 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 et & la nuit;
et I'une se confond avec 'autre pour éclairer le monde, ainsi que
nous avons expliqué précédemment les mots : « Afin qu'elles
¢clairent la terre. » C'est en quoi consiste le péché du pre-
mier serpent. Celui-ci a proclamé I'unité en bas et la diversité en
hauts. C'est par cette doctrine qu’il attira sur les hommes les
maux dont ils souffrent, attendu que I'homme doit au contraire
proclamer la séparation en bas et l'unité en haut, c'est-a-dire
qu'il doit proclamer I'unité de la lumiére céleste & couleurs va-
riées, et la distinction de I'essence de Dieu d'avec les choses ma-
térielles qui forment le mauvais coté, c'est-a-dire le coté accessible
aux deémons. C'est pourquoi I'homme doit reconnaitre l'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 lumiére. Le mot
« lumiére » (Or) est le symbole de 'unité, en ce sens que les lettres
dont il est composé¢ sont dans I'ordre alphabétique (d'abord x,
ensuite 1 et enfin =); alors que le mot mort (Moth) (rw) est le
symbole de la séparation, cu que 'ordre alphabétique se trouve
interverti dans la disposition des lettres qui le composent (d’abord
», ensuite 1 et enfin n). Or, le mot « M'oroth » est composé de
deux mots : « Or » et « Moth ». Si on supprime du mot « M’oroth »
les lettres formant le mot « Or », qui désigne la lumiére et symbo-
lise U'unité, il ne reste que le mot « Moth », qui désigne la mort et
qui symbolise la s¢paration. C’est par ces lettres qu'Eve a été
cause du mal dans le monde, comme il est écrit® : « Et la femme
jugea que c'était bon. » Elle a pris les lettres de M'oroth a
rehours, ct il est resté m o (9m = MmNy en retranchant » et ).
Ces deux lettres ont emporté avec elles le taw (r) (soit mw « mort »)

a) Cest-a-dire : « Il admettait 1'Unité de Dieu avec I'Univers, mais il
professait la triade des cssences divines. » — ) Gen., 111, 6.
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et c’est ainsi qu'elle a été cause de la mort dans le monde. Infer-
rompant le discours de Rabbi Simcéon, Rabbi Fléazar lui dit :
Mon Pére, nous avons appris par la tradition que lorsque la lettre
«m » est restée seule — car la lettre « v », qui est le symbole de la
vie, s'en alla d'elle-méme® — Jve y ajouta « th», ainsi qu'il est
écrit : « Et ayant pris », et plus loin : « Et en donna & son mari. »*
C’est ainsi que fut formé le mot « moth » qui désigne la mort.
Pour guérir du péché originel il suffit d’ajouter & cc mot la lettre
«an (x), dont la ’crll('ul' numérique est un, symbole de I'unité des
essences divines, pour former le mot « Emeth »?, qui signifie
verité. Rabbi Siméon lui dit : Sois béni, mon fils, car c'est ainsi
en effet que I'explication de ce mot nous a ¢té transmise.

Le cinqui¢me commandement se trouve résumé dans ce verseth:
« Que les eaux produisent des esprits vivants.» Ce verset ren-
ferme trois commandements®: L'un de sc consacrer & I'étude de
la doctrine, l'autre de pratiquer les paroles divines : « Croissez et
multipliez-vous », et enfin, le (roisicme, de procéder & la circon-
cision le huiticme jour aprds la naissance de I'enfant mile et
d’enlever le prépuce. Le cinqui¢me commandement est donc de se
consacrer & l'étude de la doctrine ¢soférique, de I'approfondir et
d’y faire des progrés chaque jour. Car, 'nomme qui se consacre &
I'étude de la doctrine ¢soférique s'ennoblit grace & I'ame supplé-
mentaire dont le ciel le pourvoitd, ainsi qu'il est écrite: « Des
esprits vivants », c'est-a-dire des esprits émanant de la région
céleste appelée « vivant » (Haya). 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. C'est la voix de
I'homme qui étudie la doctrine qui opire la descente de I'dme
vivante émanant de la région céleste appelée « vivant » (EHaya); et,
grice a elle, 'homme devient 1'égal des anges, ainsi qu'il est éerit!:
« Bénissez le Seigneur, vous qui étes ses anges», c'est-a-dire les

1. Ces deux mots commencent par un taw. — 2. LL. et B. ont NR 231K,

Ces trois lignes manquent dans M.

a) Cf. Zohar, III, 236*. — J) Gen., 1, 20. — ¢) V. Zohar, I, 46*. — d) CI.
Zohar, I, 622 —¢) Ps., cin, 20. — /) Ps., cin, 20.
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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 la terre. »® Nous avons appris, en effet, que les hommes
qui, durant leur vie sur la terre ont étudié la doclrine, seront
pourvus par le Saint, béni soit-il, d’ailes' comme des aigles, 4
I'aide desquelles ils parcourront la terre, ainsi qu'il est écritb:
« 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 oiseaux qui volent sur la
terre », signifient donc que I'homme qui se consacre & l'étude
de la doctrine ¢soferique, appelée « eaux »¢, sera pourvu d'une
sainte Ame supplémentaire émanant de la région céleste, appelée
« vivant »d, C'est pourquoi David a dit® : « Créez en moi,
6 Dieu, un cceeur pur », c’est-a-dire ouvrez mon cceur, 6 Dieu, &
I'étude de vos mystéres, et ainsi : « Créez en moi un esprit sar »,
c’est-a-dire, favorises-moi de la sainte dme supplémentaire.

Le sixiéme commandement est relatif & la pratique des paroles
dirines : « 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 I'océan®. Car, 4 chaque naissance d'enfants, des 4mes

.

1. C. et P. ont, entre parenthéses, cette variante : RWD baa {neXS
OB X030 K™ koK 8555 « et entoureront de toutes parts le Verbe
de Dieu et l'assisteront au jugement dernier »n. Il convient de comparer ce
passage avec les paroles du Rédempteur (S. Matth., xix, 27) : « Et Jésus
leur dit : Je vous dis en vérité que, pour vous qui m'avez suivi, lorsqu'au
temps de la génération le Fils de I'homme sera assis sur le tréne de sa
gloire, vous serez aussi assis sur douze trones, et vous jugerez les douze
tribus d’'Israél. » V. S* Augustin, De civit. Dei, XX, ch. v, n*5; St Chrysost.,
in Math. hom., LXxv, et S* Jérdme, a. 1. — 2. Par le terme ROBNKR RBM, dit
le Sepher ha-Pardes, ch. xix, le Z. entend la région céleste appelée RB*, ou
sont réunies toutes les ames destinées & nattre. Tant que toutes les dmes de
cette région n'auront pas été revétues de corps, la fin des temps n'aura pas
lieu. Aussi, tous ceux qui s'abstiennent de pratiquer le précepte de « croissez
et multipliez-vous » contribuent 4 prolonger le séjour des aAmes dans ladite
région, & faire durer les souffrances des humains et 4 retarder, enfin, 'heure
de la résurrection des morts. (Cf. Talmud, tr. Yebamoth, 62¢.) — Pourtant

a) Voir S. Matth.,, xxn, 30. — J) Isale, xL, 31. — ¢) Cf. Talmud, tr.
Taanith, 7°. — d) V. Zohar, I, 112*. — ¢) Ps., 11,12. — f) V. Zohar, 1, 152*
ot 186°.
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nouvelles sont créées et détachées de 1'arbre céleste. Grace a ces
ames nouvelles, les légions célestes s'accroissent. C'est pourquoi
I'Ecriture dit : « Que les eaux produisent des esprits vivants »,
c’est-a-dire que les eaux du fleuve céleste, qui prend sa source &
la sainte et éternelle alliance, produisent toujours, ce qui équivaut
a dire que ses eaux coulent toujours sans jamais tarir, et cela
grace aux esprits vivants, ou, en d'autres termes, grdce auxr dmes
noucelles, créées au moment de la naissance d’enfants. L'Ecriture
ajoute : « Et des oiseaux qui volent sur la terre », parce que, au
moment ol I'dme nouvellement créée traverse la région céleste
appelée « vivant » (Hay4), plusieurs anges l'accompagnent; et
quand elle descend sur la terre, elle est accompagnée de ces anges
qui l'ont suivie dés le moment ou elle fut détachée de l'arbre
céleste. Combien d’anges accompagnent chaque 4me ? Deux, dont
I'un se tient a droite, I'autre & gauche. Si I'homme est digne, ces
anges sont ses gardiens, ainsi qu'il est écrita : « 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 :
[132] Le nombre des anges qui protégent I'homme quand il est
digne est de trois, ainsi qu'il est écrit® : « Si un ange protecteur
choisi entre mille plaide I'équité de I'homme,... » Les paroles « si
un ange » désignent le premier ange; « protecteur », le second ; et
« choisi entre mille plaide I'équité de ’homme », le troisiéme.
Rabbi Siméon dit : Les anges protecteurs sont au nombre de
cing, car I’Ecriture ajoute : «...Il aura compassion de lui, et il
dira. » « Il aura compassion de lui » désigne un quatrieme ange;
« et il dira » en désigne un cinquiéme. Rabbi Pinhas dit 4 Rabbi
Siméon : Tes paroles sont inexactes; car les paroles : « Il 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 pre-
cepte de « croissez et multipliez-vous » diminue — s'il est permis

le Z. dit qu'a chaque naissance des 4mes sont créées. 1l faut tenir compte
des opinions souvent différentes qu'exposent les divers interlocuteurs.

a) Ps., xcr, 11. — b) Job, xxxi111, 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. C'est 4 des hommes agissant ainsi que font allusion les
paroles de I'Ecritureb : « Ils sortiront pour voir les corps morts
de ceux qui ont péché contre moi. » L’Ecriture dit « contre moi »,
parce que ce péché est contre Dieu lui-méme. L'aAme d'un tel
homme ne pénétrera jamais dans le vestibule¢ du paradis et sera
repoussée du monde céleste.

Le septiéme commandement est de circoncire les enfants méles
le huitiéme jour de leur naissance et d'enlever la souillure du
prépuce. Car la région celeste appelée « vivant » (Ilaya), d'ou
émanent les Ames, forme le huitieme? des contrées célestes ; c'est
pourquoi tout enfant mdle ne doit étre circoncis qu'au huitiéme
jour de Ja naissance. Les nouveau-nés dont les Ames, au lieu
d’émaner de la région céleste appelée « vivant » (Haya), 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 décrite 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’Feri-
ture ajoute : « Lt oiseau qui vole sur la terre. » Ces paroles font

1. Aussi ne doit-on pas procéder & I'opération de la circoncision avant le
huitieme jour, afin d'étre certain que I'ime de I'enfant émane de la région
céleste appelée « vivant» (Haya). Tel est le sens des paroles de UEeriture :
« Que les eaux produisent des esprits vivants », c'est-a-dire que les cauxr du
Sleuee céleste parcourant la région appelée « ricant » (Hayd) produisent des
ames cicantes, ou, en d'autres termes, des dmes demeurant longtemps atta-
chées au corps, alors que les cmes procenant deg reégions des démons se
séparent des corps «cant huit jours. Le Sepher ha-Pardeés, ch. xxxvir, dit :
« J'ai vu des manuscrits du Zohar faits a Jérusalem, en l'an CCIX (1449),
ou ce passage ne fligurait point dans le texte, mais dans une note marginale.»
Il n'est pas non plus dans I'édition de Mantoue. — 2. On a vu précédem-
ment (fol. 7*) que 'homme en naissant est marqué des lettres composant les
soixante-douze noms divins, qui ne s’effacent qu'a I'heure de la mort. Le Z.
veut apparemment dire ici que, entre les lettres mentionnées, la chasteté
empreint sur 'homme la lettre Yod.

a) Cf. Zohar, I, 186*, 187¢; II, 105, 107*; III, 5%, 7¢, 59° et 145*. — D) Isale,
LXVI, 24. — ¢) V. Zohar, 1, 85°, 91, 115¢, 187" et 228*. — ¢/) Cf. Zohar, I, 33*.
— ¢} Gen., 1, 20,
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allusion 4 Elie qui franchit I'espace en quatre vols pour assister
a chaque circoncisions. Avant l'opération, il faut installer un
trone a Elie et le lui destiner verbalement en disant : c'est le tréne
d’Elie?; sinon, celui-ci n'y vient pas'. L' Ecriture ajoute ensuite :
« Dieu créa les grands poissons. » Ces paroles font allusion aux
deux poissons, mdle et femelle, appelés Leviathan. Ces deux pois-
sons sont le symbole de la forme méle et femelle qui se manifeste
dans toute 'ccuvre de la création. Or, la circoncision consiste
également en deux opérations : le retranchement du prépuce, em-
bléme du male, et la 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 possédent
des dmes émanant de la région appelée « vivant» (llayd), ainsi
que cela a été dit précédemment. Les paroles : « Que les caux
produisent selon son espéce », 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 c6té
saint et le c6té 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 paiens dont les 4mes émanent toutes des
démons qui sont profanes, de méme le bétail et les volailles des
Israélites sont marqués pour dtre distingués de ceux des paiens.
Heureux le sort des Israélites!

Le huitidme commandement est d’aimer le converti qui vient se
faire circoncire pour entrer sous les ailesd de la Schekhina; car
celle-ci prend sous ses ailes tous ceux qui se séparent du co6té des
démons pour venir & elle, ainsi qu'il est écrit : « Que la terre pro-
duise des esprits vivants selon son espéce. » L'Ecriture veut nous
indiquer que les &mes des convertis ne retourneront' pas dans la

1. 2. 3. Méme remarque qu'a la note 1 de la page précédente. — 4. S. et
F. ont M3D* « passcront », au licu de 11'7].7‘ « monteront ». « Les ames
des gentils convertis ne passeront pas par Hayd, mais sous les ailes de la
Schekhina. » Voir Minhath Yehouda, 143*.

a) Cf. Talmud tr. Berakhoth, 4*. — b) V. Zohar, I, 93*. — ¢) V. Zohar, 111,
91*. —d) V. Zohar, 1I, 70°.
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région céleste appelée « vivant» (Hay4), ou vont les dmes des
Israélites aprés leur séparation du corps, mais qu’elles entreront
sous les ailes de la Schekhina. C'est pourquoi 1'Ecriture 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 Ames des Israélites lorsque, aprés leur
séparation du corps, elles montent pour retourner dans la région
celeste 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 Ames, celles émanant de la région céleste appelée « vivant »
(Haya), aussi bien que celles provenant de sous les ailes de la
Schekhina, sont désignées sous le nom d' « esprits vivants »; seule-
ment ces derniéres sont d'une espéce différente. Aussi I’Ecriture,
en parlant des dmes des convertis, dit-elle : « selon son espéce » ;
car ces Ames, étant d'une espéce différente, ne parviendront, aprés
leur séparation du corps, que jusque sous les ailes dela Schekhina,
mais non pas plus loin®. Tandis que les 4mes 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 Ecriturec : « Et vous serez une terre de délices »,
c’est-a-dire : la région ou retourneront les dmes des Israélites sera
beaucoup plus délicieuse que celle ou vont reposer les dmes des
convertis. C'est pourquoi Israél est appelé « Fils chéri », parce
que Dieu lui a donné une meilleure part qu'aux convertis. Les
Israélistes sont également appelésd : « Ceux que je porte dans mon

1. Ce passage embarrasse les auteurs rabbiniques, attendu que le Talmud,
d'apres I'Ecriture (*9D ®13° ®9), exclut Amon et Moab de toute participa-
tion a la vie future. « Peut-étre, dit le célébre auteur du Noda Bihoudah
(part. eben haézer, § 94), qu'apres 1'avénement du Messie tous les peuples
participeront 4 la vie éternelle. » — 2. Tout ce passage, & partir de
IR ND IR B jusqu’au commencement du neuviéme commandement,
ne figure ni dans LL., ni dans B., ni dans P. Le Etz ha-Hayim, ch. LxxxvI,
cite textuellement le méme passage, & deux légéres variantes prés, tiré du
manuscrit d’'un ancien auteur, — ce qui prouverait son caractére apocryphe
et le daterait postérieurement a 1512.

a) Ct. Zohar, i, 95°. — b) V. Zohar, III, 168¢, — r) Malachie, 111, 12. —
d) Isaie, xLvi, 3.
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sein, que je renferme dans mes entrailles », parce que les ames
des Israélites retournent, aprés leur séparation des corps, dans
I'intérieur de 1'arbre céleste méme, d'oui elles émanent et d’ot1 elles
ne sortiront jamais plus. Mais les [13P] 4mes des convertis n'ont
aucune part de I'arbre céleste, et & 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-
khina®. L’Ecriture parle des convertis sincéres'; 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-a-dire, la part des
dmes des convertis sera, au ciel, inférieure a celle des dmes des
Israélites. Et 1'Ecriture ajoute : « Les animaux, les reptiles et les
bétes de la terre selon leurs espéces », c'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' Ecriture se sert du pluriel :
« Faisons », pour nous indiquer que la création de I'homme a été
opérée par les deux essences divines qui sont symbolisées par le
maéle et la femelle. « A notre image » veut dire les riches; « 4 notre
ressemblance » veut dire les pauvres; car le male, c'est la richesse,
et la femelle, c'est la pauvreté. Or, de méme que les deux essences
divines ne forment qu'une seule, parce que l'une protége* lautre,
se I'assimile et la comble de bienfaits, de méme parmi les hommes,
ici-bas, le riche et le pauvre, symboles du male et de la femelle,
ne doivent former qu'un, en donnant 'un & l'autre et en faisant

1. Clest-a-dire PI¥ =, qu'il faut distiguer de 321 <. — 2. Le Z. ne veut
pas dire que les essences divines se protégent l'une l'autre, mais que les
males et femelles qui en sont I'image se protégent et se comblent récipro-
quement de bienfaits. KDYV N'RT LD se rapporte a XAPWI 27, Clest
ainsi également que le texte est interprété par le Minhat Yehouda, fol. 146°.

a) V. Zohar, 1,96%; 1I1, 22* et Tiqouné Z., vi. — U) Gen., 1, 20. —
¢) Gen., I, 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, i toute la
terre et & 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 sceau dont était marqué le
visage du premier homme. Tant que 'homine porte sur son visage
I'empreinte d’Adam, il en impose & tous les animaux du monde,
ainsi qu'il est écrits : « 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 a tous les
animaux et observée par ceux ci 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’ol le savons-nous? Nous
le savons de Nabuchodonosor. Bien qu'il ait eu le songe que I'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 pauvres;
mais aussitot qu'il eut cessé de secourir les pauvres, il arriva
ce qui est exprimé dans les paroles de I'Ecritureb : « A peine
le roi avait prononcé cette parole, qu'on entendit cette voix du
ciel, etc. », c'est-a-dire, le sceau d’Adam fut effacé de son visage
et il cessa d’étre homme. C’est pourquoi I'Ecriture se sert, pour
exprimer la création de 'homme, du mot « faire », ainsi qu'il est
écrit : « Faisons I'nomme », afin de nous indiquer que pour con-
server l'empreinte du premier homme, il faut étre charitable?, le
mot « faire » exprimant la charité, ainsi qu'il est écrit® : « Le
nom de I'homme avec qui jai fait aujourd'hui est Booz. »

Le dixi®me commandement est de porter des phylactéres et de
reproduire ainsi I'image céleste, car « Dieu créa 'homme & son
image ». Rabbi Siméon continua : Il est ceritd : « Ta tite est

1. C. et LL. ont mams 15 '8y 5K TPRX 3 DR R« Tant que ’homme
est charitable il est homme; mais en manquant 2 la charité il devient 1'égal
de 1a béte. »

a) Gen., 1x, 2. — b, Daniel, 1v, 8. — ¢) Ruth, 11, 19. — d) Cant., v, 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 téte est comme le
Carmel » désigne le phylactére de la tite qui présente 'image de
la téte céleste, c'est-a-dire du nom sacré du Roi céleste : Jéhova
(). Chacune? de ces lettres du nom sacré est représentée, dans
le phylactére de la téte, par une section biblique. Les quatre sec-
tions bibligues renfermées dans les quatre compartiments du phy-
lactére de la téte sont les commentaires des quatre lettres du nom
sacré, dans I'ordre ou elles se suivent. C'est pourquoi la tradition
nous apprend que les paroles de I’ Ecritureb : « Tous les peuples de
la terre verront que tu portes le nom du Seigneur, et ils te crain-
dront » désignent le phylactére de la tétec, parce que les sections
renfermées dans ce phylactére sont les commentaires des quatre
lettres du nom divin. La premiére sectiond : « Sanctifiez-moi tout
ainé 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 lettre Yod
est pourvue a sa base d'un délié qui symbolise 'ouverture du
sein. C'est cette lettre qui constitue la premicre des saintetés. La
seconde section® : « Et lorsque le Seigneur vous aura fait entrer »
est le commentaire de la lettre Hé (), dont le sein s'ouvre par
Yod. C'est par cinquante ouvertures' des palais célestes et mysté-
rieux que le Verbe de Yod pénétre & 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 Isradlites sont sortis de I'Egypte; et
c'est aussi au son du Schophar que se fera la délivrance, a 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 1in-
terprétation de Hé, seconde letire du nom sacré. La troisi¢me

1. V. a ce sujet le Sepher Yetzira, ch. vir.

a) CL. Zohar, I1I, 258, 269* et 292*. — 4) Deutér., xxvu, 10. — ¢) Talmud,
tr. Berakhoth, 6°. — d) Exode, vui, 2. — ¢) Exode, x1u1, 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 (1). Celle-ci procede des deux précédentes qu'elle
unit; elle en forme le trait d'union. La quatriéme section® est :
« Si vous obéissez aux commandements. » Cette section, renfer-
mant des paroles de deux natures différentes : paroles de consola-
tion et paroles d'acertissements comminatoires', [143] se rapporte
4 la communauté d'Israél, auquel est confié tout pouvoir en ce
bas monde, et qui est désigné par le Hé final, quatrieme lettre
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 ’Ecriture dit :
« Ta téte est comme le Carmel », c’est-a-dire le phylactére de la
tétec. L'Ecriture ajoute : « Et les cheveux de ta téte sont comme
la pourpre. » Or, au lieu de se seroir du mot « Saar » pour desi-
gner les cheveux, elle emploie le mot « Dalath », deérivant de
« Dal v et exprimant la pauoreté. C'est qu'elle veut nous indiquer
le phylactére du bras qui symbolise la pauvreté, alors que celui
de la téte symbolise la richesse. L'Ecriture ajoute ensuite : « Le
roi 1ié dans des plis », c'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 a I'image de
Dieu »; car, de méme que l'essence de Dieu se trouve unie dans
les quatre lettres du nom sacré, de méme cet homme en unit
I'explication dans les quatre compartiments du phylactére. C’est
pourquoi UFEcriture ajoute : « 11 les créa male et femelle. » Les
phylactéres de la tdte et du bras sont également le symbole de
male et de femelle; et pourtant, leur contenu étant identique, ils
ne forment qu'un seul.

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

1. Les paroles de consolation sont exprimées dans les versets 14 et 15
(Deutér., x1) et les paroles d'avertissements comminatoires dans les versets
16 et 17.

) Deutér., vi, 4. — b) Ibid., x1, 13.— ¢) Cf. Zohar, II, 43* ct 1H, 264°.
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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'Ecriture 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
sont consacrées. »'

Le douzidme commandement est d’apporter les prémices des
arbres, ainsi qu'il est écritd : « Et tous les arbres qui renferment
en eux-mémes leur semence, chacun selon son espéce, 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;
c’est pourquoi I'Ecriture dit : « Afin qu'ils vous servent de nour-
riture » : & vous et non aux générations futures.

Le treizieme commandement est de racheter 'enfant premier-
née et de l'attacher ainsi 4 la vie. Car il y a deux anges, dont1'un
est préposé  la vie, I'autre 4 la mort, qui se tiennent toujours preés
de 'homme. Et lorsque 'homme rachéte son fils, il le soustrait
aux mains de I'ange préposé 4 la mort et empéche celui-ci
d’exercer son pouvoir sur l'enfant. Ce mystére est renfermé dans
les paroles : « Et Dieu vit que tout ce qu’il avait fait était trés
bon. » Le mot « bon »n désigne I'ange de la vie; le mot « trés »,
I'ange de la mort. En rachetant le premier-né, ’'homme confére
la prédominance 4 I'ange de la vie, alors que l'ange de la mort
faiblit 4 la suite du rachat, ainsi que nous I’avone dit, et ne s’at-
tache plus 4 I'enfant.

Le quatorziéeme commandement est d’observer le repos du jour
du Sabbat, attendu que Dieu s'est reposé en ce jour de la création.

1. Cette déduction, tirée d'une similitude de mots, forme une des treize
régles herméneutiques appelée MY 0.

a) Gen., I, 29. — b) Nombres, xxvii, 1. — ¢) Lévit.,, xxvir, 30. —
d) Gen., l. ¢. — ¢) Exode, xut, 2.
(81)
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Le commandement relatif au jour du Sabbat se subdivise en deux:
1'un est d’observer le repos en ce 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 Dieu a observé en ce jour apreés la création. Toutes les ceuvres
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 donc pas reculer I'heure sacrée
du Sabbat, pour avoir le temps de pourvoir de corps ces esprits ?
Mais la vérité est que 1'arbre du bien et du mal a incité a 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 & c6té de I'arbre de la
vie et les mauvais a coté de l'arbre du bien et du mal2. Il com-
menca ensuite par pourvoir de corps les esprits de la premiére
catégorie; et lorsque le moment fut arrivé d'en pourvoir ceux de
la seconde, le Sabbat vint interrompre 1'ccuvre de la création. Si
cesP esprits eussent été pourvus de corps, le monde n'aurait pu
exister, pas méme la durée d'un clin d'ceil. Mais le Saint, béni
soit-il, a créé le reméde avant le mal, en faisant devancer I’heure
du Sabbat; grace a ce reméde, le monde subsiste. Contrairement
au plan qu'ils avaient congu de peupler 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, dépourvus de corps,
ils étaient impuissants 4 en faire autant. C'est pourquoi les sages,
qui connaissent le fait relaté, bornent leurs relations conjugales au
jour du Sabbate, [14P] afin de montrer aux esprits du mauvais coté
combien sont supérieurs les esprits du coté saint, qui, pourvus de
corps, peuvent accomplir le devoir de la procréation. Les maucais

a) Cf. Tigouné Zohar, 1x, x1 et xix. — ) Cf. Talmud, tr. Berakhot,
fol. 6°. — e) Cf. Talmud, tr. Ketouboth, fol. 62*, et tr. Baba Kamma, fol. 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 lumiére d'une lampe; car les enfants nés de ces relations seront
épileptiques, parce que les esprits démoniaques s’attachent & ces
enfants dés leur 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 », qui est autorisé i 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 xci
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 Israédlites réciter
des priéres et ce Psaume, puis la liturgie de « séparation »'a
qu'on prononce 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 tous ceux qui
émanent du mauvais c6té. Nos maitres, d’heurecuse mémoire,
nous ont transmis lenseignement suicant : par trois mauvaises
actions I'homme 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. 75937 (Habdala). Cette cérémonic sc pratique non sculement & la tin
du Sabbat, mais a la fin de tous les jours [criés; elle consiste & tenir une
coupe de vin dans la main droite et & réciler quelyues versets de Psaumes,
renfermant des mots de « distinction » ou de « séparation ». Elle remonte a
une haute antiquité; et Origéne croit y voir l'image de la Céne.

a) V. Talmud, tr. Berakhot, fol. 32°, et tr. Pessahim, lol. 103, 104 et 105,
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de la grandeur d'une olive, et enfin celui qui, & la fin du Sabbat,
allume une chandelle avant que les Israélites aient récité la
liturgic 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 y a en enfer un
endroit réservé, ou ceux qui ont profané le Sabbat, comme tous les
autres damnés, sont & I'abri du feu de l'enfer pendant toute la
durée du Sabbat. Tous ces damnés chargent de malédictions celui
qui, a 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. I te couronnera d'une couronne de
maux; il te jettera comme on jette une balle dans un champ large
et spacicux. » Ainsi, il ne convient pas d'allumer une chandelle,
a la fin du Sabbat, avant que les Israélites n'aient fait leurs priéres
et récité, 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 profanc. » A ce moment, la sainteté céleste se retire de
ce monde, et les esprits retournent chacun a sa fonction. Aussi,
les préposés de l'enfer ne sont-ils autorisés 4 y allumer les feux
avant de voir la lumicre chez les Israédlites. C'est pourquoi ces
préposés sont appelés « les Veilleurs du feu », parce qu'ils sont
obligés de voir si les Israélites ont déja allumé. Telle est la raison
pour laquelle celui qui, a la fin du Sabbat, allume la chandelle
trop tot, s'attire la malédiction des damnés de I'enfer. Mais celui,
au contraire, qui tarde, en ce jour, d'allumer la chandelle, s’attire
de ces mémes damnés toutes les bénédictions du Saint, béni soit-il;
ils disent a cet homme! : « Que Dieu te donne une abondance de
la rosée du ciel et de 1a graisse de la terre. Sois® béni dans la

a) Isale, xxu1, 17. — ) Ibid., 18. — ¢) Cf. Talmud, tr. Pessahim, fol. 105*.
— d) Gen., xxvii, 28, — ¢) Deutér., xxviii, 3.
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ville, et sois béni dans les champs, etc. Ileureux* 'homme qui a
de I'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 I'Ecriture parle du jour ot le démon voudrait s’emparer
de I'ame d'un homme; c’est alors que le Seigneur Uen délivrera.
Par le terme « pauvre » U'Ecriture désigne une 4me 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; c’est
alors que le Seigneur saura délivrer 'homme; « le jour du mal »
signifie : quand le dernier jugement sévira dans le monde'.

1. Dans l'appendice, & la tin de la premiére partie du Z., fol. 251% n° 1,
on trouve le passage que certains commmentateurs supposent devoir former
le commencement de la section Bereschith.

d) Ps,, xu1, 2,
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SECTION BERESCHITH
noxa
ZOHAR, 1. — 15°

[158] Il est écrit® : « Bereschith » par le commencement. Avant
toutes choses, le Roi a permis la transformation du vide en un
éther transparentb, fluide imponderable, pareil 4 la lumiére
provenant des corps phosphorescents. Ensuife, par un mystére
des plus secrets de 1'Infini, ce fluide se métamorphosa en un gaz
dépourvu de toute configuration aériforme, ni blanc, ni noir, ni
rouge, ni vert, ni d’aucune couleur. Ce n'est que quand Dieu
Jit prendre & la maticre des contours', qu'il donna naissance
a cette variété de couleurs qui, en réalité, n'existent pas dans la
matiere, n’étant dues qu'aux modifications 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 mystére des plus secrets, I'Infini frappa
acec le son du Verbe le vide, bien que les ondes’ sonores ne soient
point transmissibles dans le vide!. Le son du Verbe constituait
donc le commencement de la matérialisation du vide°. Mais eette

1. Mot 4 mot : « Quand il tra¢a un cordeau » (RS ™). — 2. C'est ce
que le Z. entend par I'expression PP ¥ P33, « frappa sans rien frapper »,
c’est-a-dire, rien n’existait qui piat 8tre frappé. On retrouve cette expression
au fol. 16*. Le Z. enseigne donc ici une création « ex nihilo ».

a) Gen., I, 1. — b) Cf. Tiqouné Zohar, XV. —¢) V. fol. 16%.
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matérialisation serait toujours demeurée a I'état d'impondérabilité,
si, au moment de frapper le vide, le son du Verbe n'eit fait
jaillir le point étincelant, origine de la lumicre, 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 I'origine de toute la création'.

Il est écrit* : « Ceux qui auront été 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 1'éternité. »
Le mot « lueur » (Zohar) désigue I'étincelle que le Mystérieux fit
jaillir au moment de frapper le vide et qui constitue l'origine de
I'univers, qui est un palais construit pour la gloire du Mystérieux.
Cette étincelle constitue en quelque sorte la semence sacrée du
monde. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I’Ecriture® :
« Et la semence a laquelle elle doit son existence est sacrée. »
Ainsi le mot « lueur » (Zohar) désigne la semence qu'il a jetée pour
sa gloire, puisque la création a pour but la glorification de Dicu.
Tel un mollusque dont on extrait la pourpre revétu de sa coquille,
la semence divine est entourée de la maticre qui lui sert de palais
édifié pour la gloire de Dieu et le bien du monde. Ce palais,
dont s’est entourée la semence divine, est appelé « Elohim » Sei-
gneur). Tel est le sens mystique des paroles : « Avec le Commen-
cement il créa Elohim », c'est-a-dire, 3 1'aide de la « lueur »
(Zohar), origine de tous les Verbes (Maamaroth), Dieu ecréa
« Elohim » (Seigneur). Que I'on ne s'étonne pas que 1'Ecriture ait
employ¢ le terme « créa » pour désigner la manifestation d'Elohim,
bien que celui-ci soit d’essence divine, attendu que I'Ecriture
dit également® : « Et créa Elohim 4 son image 'homme ». Par
le mot « lueur » (Zohar), I’Ecriture désigne le Mystérieux appelé
« Bereschith » (Commencement), parce qu'il est le commencement
de toutes choses. Lorsque Moise demanda a Dieu quel était son

1. On retrouvera a l'appendice, 4 la fin de la premiére partie du Zohar,
fol. 251°, n° 2, le passage qui, selon certains commentateurs, doit former
la suite du premier passage du fol. 15°.

a) Daniel, xin1, 3. — /) Isafe, vi, 13. — ) Gen., 1, 27.
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nom, celui-ci lui répondit* : « Ehié¢ ascher Ehié » (mmt ox mm
= Je suis celui qui suis). Le nom sacré d’ « Ehié » figure des deux
cétés, alors que le nom d’ « Elohim » forme la couronne, puisqu’il
figure au milieu; car « Ascher » est synonyme d’' « Elohim »,
attendu que le nom « Ascher » est formé des mémes lettres qui
composent le mot « Rosch' » (téte, couronne). « Ascher », qui est
le méme que « Elobim », procéde de « Bereschith »b. Tant que
[15b] I'étincelle divine était enfermée dans le palais sublime,
c’est-d-dire avant de se manifester, elle ne formait aucune parti-
cularité propre 4 étre désignée dans lessence dioine par un nom
quelcongue; le Tout ne formait qu'Un, sous le nom de « Rosch ».
Mais lorsque Dieu créa,  I'aide de la semence sacrée (« Ascher»),
le palais de la matidre, « 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 (« Rosch »), étant situé
au milieu (Eh1é ascher Ehié). Or, le mot « Bereschith » (nexns)
renferme le mot « Rosch » (wxw), synonyme d’ « Ascher »; il
forme les mots « Rosch » (wxa) et « Baith » (ma)?, c'est-a-dire
« Rosch » enfermé dans un palais (« Baith »). Les paroles :
« Bereschith bara Elohim » signifient donc : Lorsque « Rosch »,
synonyme d’' « Ascher », servit de semence divine au palais de la
matiere, fut créé « Elohim »; c'est-a-dire Elohim se dessina dans
Uessence de Dieu®. De méme que celle-ci est '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 & toutes 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 (),
Schoureqd* («e¢) et Hireq (, ), qui se confondent I'un dans I'autre

1. PR = UK. — 2. URY + N3 = N'WKRA3. — 3. Par PO, dit le Minhath
Yehouda, fol. 136*, le Z. n'entend pas le point voyelle que les grammai-
riens désignent aujourd'hui sous ce nom (-), mais le signe qu’on appelle de
nos jours « Qiboutz» (-..). Nous partageons cet avis, la dénomination de

a} Exode, 11, 14. — b) V. Z., 1, 65*. — ¢) V. Z., 111, 202°. — d) CI.
Minhath Yehouda, a. 1., et Vital, fol. 1362,
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et ne forment qu'un seul mystére. Au moment ol le son du
Verbe de Dieu retentit, 1'essence génératrice, qui embrasse toutes
les lettres (de ' Aleph jusqu'au Thav, ainsi qu'il est écrit : « Eth
ha-schamalm », « les cieuz », ou le mot Eth, composé d’Aleph et
de Thavo, désigne U'essence génératrice), se manifesta également.
De sorte que le Verbe, formant la semence divine, et appelé
« Ascher », se trouve au milieu, entre l'essence fécondante, le
premier « Ehié », et I'essence génératrice, le dernier « Ehié »
(« Ehié ascher Ehié »). La «lueur » (Zohar) désigne également
I'essence génératrice, qui embrasse toutes les lettres. C’est pour-
quoi U'Ecriture compare les savants a cette lueur, parce que ceuz-
ci embrassent également toute la doctrine. Telle est également la
signification du verset® : « Kcoute, Israél, Jéhova, Elohénou,
Jéhova est un. » Ces trois noms dioins désignent les trois échelles
de l'essence divine exprimées dans le premier verset de la
Geneése : « Bereschith bara Elohim eth ha-schamaim. » « Be-
reschith » désigne la premiére hypostase mystérieuse; « bara »
indique le mystére de la création; « Elohim » désigne la mysté-
rieuse hypostase qui est la base de toute la création; « eth ha-
schamaim » désigne 'essence génératrice. L’hypostase « Elohim »
forme le trait d'union entre les deux autres, la fécondante et la
génératrice, 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
premiere et de la derniére lettre® de Ualphabet. 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 & Ihypos-
tase appelée « Elohim » ou « Atha » que font allusion les paroles
de I'Ecriture® : « Tu (Atha) donnes la vie  toutes les créatures. »
C’est pourquoi I'Ecriture dit : « Eth ha-schamaim v'eth ha-areg »
(les cieux et la terre), afin d'indiquer que !'hypostase désignée par

Qiboutz ne datant que du XI¢ siécle. Or, on sait que primitivement ces
trois poimts n'étaient point disposés en biais (...}, mais en droite ligne (---),
V. Tel Talpioth, ch. xxxi1.

a) Deutér., vi, 4. — U) Cf. Zohar, II, 234*. — ) Néhémias, IX, 6.
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le mot «eth» 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 avec la terre qu'il est aussi
fécond que celle-ci; car des trois éléments que I'wil apergoit, le
Sfirmament, la ierre et Ueau, la terre seule produit des plantes et
des fruits. Ce que l'on vient d’'exposer constitue le mystére supréme
de la création. Mais, continuons : « Bereschith » est formné des
lettres constituant les mots « bara schith » /créa six), pour faire
allusion au mystére® renfermé dans les paroles de U Ecriture
« d'une extrémité du ciel jusqu'a l'autre extrémité du ciel ». Car
il y a six directions célestes auxquelles correspondent les six
directions d'ici-bas: toutes convergent vers les trois points repré-
sentant l'essence divine, qui @ leur four ne sont qu'un. C'est ce
mystére qui est renfermé dans le nom dicin de quarante deux
lettres.

Il est écrite : « Les savants brilleront comme la lueur du ciel. »
L' Ecriture compare les sarants aux accents bibligues qui servent
au chant des mots. De méme que les lettres 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 roi! — les lettres ne formant que le corps des mots et les
points-voyelles n'en constituant que la vie, sont nécessairement
assujettis aux accents du chant qui en sont I'ame — de méme les
savants animent, par leur intelligence, les lettres ct les points-
voyelles. Tel est le sens des paroles de U'Ecriture : « Les savants
font luire, comme la lueur du ciel », c'est-a-dire, ils font luire,
par leur intelligence, les lettres et les points-voyelles, comme la
mélodie, appelée « lueur du ciel ». L’Ecriture ajoute : « Et ceux
qui instruisent plusieurs dans la voie de la justice luiront comme
des étoiles dans toute 1'éternité. » Par le mot « étoiles » I'Ecriture
désigne les signes de ponctuation seroant a séparer les membres
d’une phrase et qui rendent les mots intelligibles. L'Eeriture dit
que les savants qui instruisent plusieurs personnes dans la voie

a) V. fol. 1*. — b) Daniel, x11, 3. — ¢) Cf. Tiqouné Z., xxiv.
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de la justice, c’est-a-dire, qui les guident & travers les sentiers
secrets de la doctrine ésotérique, 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
céleste2; et c'est grace a leur intelligence que les profanes peuvent
entrevoir les splendeurs du monde céleste. Le mot « saoants » ou
« intelligenis » (naskilim) exprime aussi Uidée de « bienfai-
teurs », ainsi qu'il est écrit® : « Heureux 'homme qui a de I'intel-
ligence' sur les pauvres. » L'Ecriture dit que les savants font
luire les splendeurs du ciel, car, sans leur ensejgnement, aucun
@il ne saurait en entrevoir les beautés. L'Ecriture ajoute :
« Comme la lueur du ciel », c'est-a-dire, comme la lueur du firma-
ment étendu [162] sur ces savants, ainsi qu'il est écrite : « Au-
dessus des tétes de la Ilaya, on voyait étendu un firmament qui
paraissait comme un cristal étincelant et terrible & voir. » La
lumiére étincelante qu’ Ezéchicl a cue dans sa vision sert i éclairer
la doctrine ésotérique, et les tétes de la Haya éclairées sont les
savants que le firmament entreou par Ezeéchiel éclaire toujours
sans discontinuer.

Il est écritd : « Et la terre était thohou et bohou. » L'Eecri-
ture se sert d’un preéterit, « était », pour nous indiquer l'état
primitif de la création. A l'état de neige, l'eau est confondue
avec l'ordure; fondue, l'ordure la plus apparente se sépare
de l'eau, mais la fonte n'achéve pas encore la clarification com-
plete. Ce n’est que sous I'action d'un grand feu que I'ordure se
sépare complétement de I'eau. « Thohou » désigne les démomns
qui constituent I'ordure du monde. « Bohou » désigne la partie
pure du monde débarrassée des démons. En disant que la terre
était « thohou » et « bohou », UEcriture nous apprend que,
d'abord la matie¢re créée était a Uétat de « thohou », c'est-a-dire
que Uesprit du démon élait tellement confondu avec la mati¢re,
qu'ils ne formaient qu'un corps, telle unc boule de neige renfer-

1. Le Z. préte au mot 55w le sens de bonté, miséricorde, compassion;
donc « heureux I'homme qui a de la compassion pour les pauvres ».

a) V. Zohar, I, 29*. — b) Ps.,, xL1, 1. — ¢) Ezéohiel, 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
matiere fut détachée des démons. Cet état de la matiere est desi-
gnée gous le nom de « bohou ». Maiz sous laction de quelle
puissance cette clarification s’opéra-t-elle? L'Ecriture répond :
« Les ténébres couvraient l'abime. » Par le mot « ténébres »
I'Ecriture désigne le feu sacré qui, bien que d’origine céleste,
n'était que nébuleux et obscurci aur temps primitifs de la
création. C'est pourquoi I'Ecriture dit : « Les ténébres couvraient
I'abime » (thehom); le mot (thehom) est composé des lettres for-
‘mant le mot « thohou », plus la lettre «m» (w0 = w0 + 1 ou B),
pour nous indiquer que le feu sacré, mais nébuleux, qui dominait
aur temps primitifs de la création, couvrait les démons, dési-
gnés par le mot « thohou », aussi bien que la partie pure de la
matiére, désignée par la lettre « m ». Pour arriver 3 la clarification
compléte de la matiére, il a fallu que I'Esprit-Saint, qui procede
d'Elohim vivant en toute éternité, planat sur la face des eaux.
Aussi I'Ecriture dit-elle» : « Kt I'Esprit d'Elohim planait sur la
face des eaux. » Aprés que cet esprit eut soufflé sur le monde,
I'esprit des démons se sépara de la matiére, semblable 4 I'écume
enlevée a la surface des liquides échauffés. Ainsi, l'esprit du
démon a passé par plusieurs phases acant d’étre définitivement
maitrisé. D'abord, il se manifestait sous la forme d'un vent ter-
rible qui soufflait autour de la sainteté céleste®; car primitive-
ment il était dépourvu de tout corps et de toute couleur'. Au
moment de la création, il a été confondu avec la matiére; il la
dominait complétement et la faisait trembler sous sa domination.
Il a fallu ensuite que le feu sacré, mais nébuleux, se manifestit,
pour que, sous son action, l'esprit du démon se détachit de la
matiére. Mais la purification compléte de la matiére n'était pas
encore faite et I'esprit du démon s’interposait encore entre le ciel
et la matiére, pour priver 'homme de la vision pure de Dicu. Ce
n’est que lorsque I'Esprit-Saint d'Elohim planait sur la face des

1. Mot & mot: «il n'y avait rien & toucher, ni rien & voir ».
a) Gen., 1,2, — b) V. Tiqouné Z., xx1, et Pardés, ch. Lxx11
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eaux, que I'esprit du démon fut entiérement maitrisé. Telle est la
signification de la cision d'Elie* : « En méme temps Jehora
passa, et decant Jéhora souffla un vent violent et impétueux,
capable de renverser les montagnes et de briser les rochers;
Jéhova n’'était point dans ce vent. » Ce cent violent et impétueux
désigne I'esprit du démon avant la création. « Aprés le vent, il se
fit un tremblement; Jéhova n'était point dans ce tremblement. »
Ce tremblement désigne I'esprit du démon aprés la création, ou,
confondu avec la matiére, il fit trembler celle-ci sous sa domi-
nation®. Le monde était alors & 1'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 I'es-
prit du démon de la matiére, mais qui n'a pas encore purifié
celle-ci d'une mahiére compléte. Ce feu sacré, appelé « ténébres »,
transforma le monde de 1'état de « thohou » en celui de « bohou ».
« Aprés ce feu, on entendit une voix douce et harmonieuse. Elie,
I'ayant entendue, se couvrit le visage de son manteau. » Cetle
voix douce et harmonieuse désigne I'Esprit-Saint d'Elohim pla-
nant sur la face des eaux. Pourquoi sur la face des eaux? Parce
que, quand le monde était & 1'état de « bohou », l'esprit du démon
ressemblait & ces rochers 4 fleur d'eau qui, cachés sous les vagues
tant que la mer est agitée, reparaissent au-dessus de la surface des
eaux aussitot la mer calinée. C’est pourquoi I’Ecriture dit : « Et
I'esprit d’Elohim planait sur la face des eaux», c'est-a-dire, aussitot
que la voix douce et harmonieuse se fit entendre, I’Esprit-Saint
d'Elohim plana sur la face des eaux ct mit ainsi les rochers
dans l'impossibilité de sortir de I'abime ou il les a relégués. Si
I'Ecriture désigne le feu sacré, mais nébuleux, qui précédait dans
le monde I'Esprit-Saint d’Elohim sous le nom de « ténébres »,
c’est parce que parmi les quatre couleurs qu'on distingue dans le
feu : le noir, le rouge, le jaune et le blanc, cest le noir qui do-
minec. 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) III* Rois, xix, 11-12. — b) Cf. Zohar, 111, 81*, et III, 30*. — ¢) Cf.
Zohar, I1, 128" et 243,
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couleur noire, est I’image des ténébres; et ensuite, pour nous
indiquer que le feu sacré ne paraissait nébuleux que parce qu'il
couvrait a la fois le pur et I'impur. Tel est aussi le sens des
paroles de l'Ecriture» : « Isaac étant devenu vicux, ses yeux
s'obscurcirent, et il appela Esaii », c'est-a-dire, c'est parce
qu'lsaac embrassait de son amour paternel le bien et le mal a la
fois — Esaii étant le symbole du mal — que ses yeux s'obscur-
cirent et ne furent éclairés que d'une lumiére nébuleuse, image
des ténébres. C'est pourquoi également I'Ecriture designe le visage
d'un avare par 'expression de « visage ténébreux du méchant ».
Par les paroles : « Et I'Esprit d'Elohim planait sur la face des
eaux », ’Ecriture désigne cette voix douce et harmonieuse en-
tendue par Elie, ainsi qu'il est écrit® : « La voix de Jéhovah se
fit entendre sur les eaux v; cette coix, c'est I'Esprit d'Elohim.
Tant que le monde était dans I'état de « thohou », Dieu se manifesta
sous I'hypostase Schadai. Il se manifesta sous {'hypostase (‘ebaoth
lorsque le monde se transforma de 1'état de « thohou » en celui de
« bohou »; ce n'est que quand les ténébres disparurent compléte-
ment que Dieu se manifesta sous I'hypostase d'Elohim; et ce n'est
que quand la voix douce et harmonieuse se fit entendre que le
nom Jéhovah fut complet. Cest pourquoi, dans la vision d'Elie,
I'Ecriture dit : « Jéhovah n'était point dans le tremblement »;
¢’était Schadai. « Jéhovah n'était point dans le feu »; c'était
Cebaoth. Mais aprés le feu nébuleux, image des téncbres, Dieu se
manifesta sous ['hypostase 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 quelque sorte pour l'éssence
divine ce que les membres sont pour le corps humain. Mais,
ctant donné le nombre de trois hypostases, ces quatre lettres sont
douze®. C’est donc le nom sacré de douze lettres qui a été dévoilé
i Elie dans la caverne.

[16b] 1L est éeritd : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit faite. »
A partir de ce verset, I'Ecriture expose en détail les mystéres de

a) Gen., xxvii, 1. — 4) Ps., xxvi, 3. — ¢) Ct. Zohar, 11, 2012, et III, 172%,
— d) Gen., 1, 3.
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a création, qui n'ont été qu'indiqués d'une maniére générale
dans les versets précédents. L’Ecriture commence par indiquer
la création d'une facon générale; ensuite, elle expose les ceucres
de la création en détail; et, a la fin, elle indique la création d'une
maniére générale. Cette spécification des ceucres de la création
précédeée et suicie d'une geénéralisation a pour but de faire au
récit de la création Uapplication de la régle herméneutique qui
ceut que, chaque fois que l'on trouve dans UEcriture une espéce
précédée et suivie d'un genre (c'est-a-dire que U Ecriture indique
quelque chose de facon génerale, qu'elle spécifie apres et qu'elle
generalise de noureau a la fin), ce soit 'espéce qui détermine le
genre®. La création s'opéra par la volonté du mystérieux Infini.
Ce n'est que pour la création des ceuvres en détail qu'est pro-
noncé le mot « parole » pour la premiére fois, ainsi qu'il est
écrit : « Et Elohim dit : Que la lumicre soit. » Done, le Verbe
n'apparait que pour la création des détails, alors que la création
de la matiére genérale’ fut opérée avant la manifestation du
Verbe. C’est pourquoi on ne trouve pas dans les deux premiers
versets de la Genise, on est exposée la création de la matiere en
général, le mot « Vayomer» « dit ». Bien que les mots « Bereschith
bara Elohim » signifientb : « Par le Verbe Elohim créa les cieux
et la terre », on ne doit point conclure de ce que la matiére a cte
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 été crééec.
Avant, le mystérieux Infini manifestait son omnipotence et son
immense bonté i 'aide de la mystérieuse Pensée, méme essence
que le- mystérieux Verbe, mais silencieuse. Le Verbe, manifesté
a I'époque de la création de la matiére, existait avant sous
forme de Pensée; car, si la parole est capable d’exprimer tout
ce qui est matériel, elle est impuissante & manifester 'immaté-

1. Par M0 "R KM RS ®50 85D M k2 W, le Z. veut dire : la
création de la matiere en général, c'est-i-dire le plan de la création.
V. Minhath Yehouda, fol. 274,

a) V. Tiqouné Z., xr1, et Minhath Yehouda, fol. 122 et 272, et Z., 111, 264°.
— Iy V. fol. 1* ¢t 4*. — ) V. Philon, De mundi opificio, p. 5; et son traité
De somniis, 'p. 578.
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riel'. C'est pourguoi I'Ecriture dit : « Kt Elohim dit » (va Yomer
Elohim), ¢'est-i-dire Flohim se manifesta sous la forme du Verbe;
cette semence divine, par laquelle la création a ¢té opérée, venait
de germer, et, en se transformant de Pensée en Verbe, elle fit
entendre un bruit qui s'entendit au dehors. L'Eeriture ajoute :
« Que la lumiére soit » (ichi or); car toute lumiére procéde du
mystere du Verbe. Le mot « iehi » se compose de (rois lettres :
un yod au commencement et & la fin et un Hé au milieu (v). Ce
mot est le symbole du Pcére et de la Mére? célestes, désignés par
les lettres Yod et Hé (), et de la trofsiéeme essence divine qui
procéde des deux précédentes et qui est désignée par le dernier
yod di mot « iehi », lettre identique a la premiére, pour nous
indiquer que toutes les trois hiypostases ne sont qu'une. Le ére,
désigné par le premier Yod, est le dispensateur de toutes les
lumiéres célestes. Lorsque la matérialisation duw cide fut opérée
par le son du Verbe, désigné par le 11¢, la lumicre ccleste se
cacha, étant incompatible avec la matiereb. Le Verbe, par le son
duquel la création de la maticre eut lieu, n'était pas encore arti-
culé, puisqu’il ne s'est manifesté que pour la eréation des ccucres
diverses énoncées dans U'Eeriture. Quand le Verbe se manifesta,
il s'unit auw Pére pour la dispensation de la lumiére qui, incom-
patible arcc la matiére tant qicelle procédait du Pére seulement,
devint accessible & la matiére des qu'elle procéda du Pére et du
Verbe. Le premier Yod du mot «ichi » désigne le Pére; le.dernier
Yod désigne la lumiére céleste; ce yod fut placé apres le Hé, parce
que. pour que la lumicre céleste qu'il désigne decint accessible a
la matiere, il a fallu qu'elle procédat du Pere et du Verbe : du
premier Yod et du Hé. Comme les trois points-royelles désignent
également les trois hypostases divines® : le Holem ( *) désignant le
Pére, le Soureq? (ses ou o), le Verbe, et le Hireq (o) lu Lumiere

1. Mot i mot : La parole est pour questionner et examiner alin de savoir
(pe Srond RBYD 1TR): elle n'est pas pour ce qui ne peut étre menifeste
que par la pensce. — 2. Ainsi que nous I'avons déja indigqué dans une note
au folio 15%, les avis des commentateurs sont partageés sur le point-vovelle
que le Zohar désigne par le terme « Soureq ».

a) Cf. Zohar, I, 232% et 234*, — b) Cf. Zohar, [, 65*. — ) V. fol. 15"
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céleste, il s'ensuit que cette derniere hypostase procede des deux
premiéres avec lesquelles elle ne forme qu'une. C'est pourquoi le
mot «or » est pourvu du point-voyelle Holem (*), point suspendu
au-dessus de la lettre sans la toucher, afin de nous indiquer que,
la lumi¢re procédant du Pére symbolisé par le point-voyelle
Holem (*), ayant ét¢ inaccessible 4 la maticre, il a fallu qu'elle
procédit du Pére et du Verbe. Avant la manifestation du Verbe,
la lumiére procédant du Peére a formé sept lettres; mais ces
lettres étaient inaccessibles a4 la matiére'. Lorsque le feu sacré,
mais nébuleux, parut, pour transformer la matiére de Uétat de
« thohou v en celui de « bohou », sept autres lettres furent for-
mées qui, constituces de lumiére pure comme les précédentes,
demeuraient, elles aussi, inaccessibles 4 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 4 la matiére en faisant disparaitre la barriére qui
séparait celle-ci de la lumiére celeste. C'est pourquoi I'Ecriture
dit : « Kt Elohim dit : Que le firmament soit fait, et qu'il sépare
les eaux d'avec les eaux », c'est-a-dire qu'une limite soit faite
entre la lumiére régnant en haut et celle d'en bas. Car, en rendant
la lumicere céleste accessible a la matiére, le Verbe qui est désigné
par le mot Elohim, n'a pas rendu la matiére susceptible de toute
la lumiére céleste; il lui a assigné certaines limites. Le firmament
qu Elohim forma entre la maticre et la lumiére céleste sert de
limite entre l'une et l'autre : la matiére peut y monter et la
lumiere céleste peut descendre jusque-la. Mais, en méme temps
que limite, le firmament sert de trait d'union entre I'une et 'autre;
et c'est grace 4 ce trait d'union que l'une et I'autre sont unies en
Elohim. Comme « El» est devenu « FElohim », il en résulte une
transposition pour la lumiére céleste et la matiére. La premiere se
trouvait d'abord 4 la droite d’ « El», et la seconde & sa gauche.
Mais, dés qu’ « ELy est decenu « Elohim v, ¢'est la matiére qui
est 4 sa droite et la lumiére celeste i sa gauche. Telle est la

1. Mot & mot : « Ne gelant pas, elles demeurérent liquides » (W™PR *>
o WM™PY), en d'autres termes : n‘ayant pas pris corps, clles demeurerent
inaccessibles.
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signification des paroles de I'Ecriture : « Et Elohim vit que la
lumiére était bonne; et il sépara la lumiére d'avec les ténebres. »
L’hypostase qui forme dans l'essence divine la Colonne du milieu
est bonne, parce qu'elle 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 ténébres de la matiére la faculté de se
transformer en lumiére jusqua une certaine limite, et en tragant
cette méme limite 4 la lumiére celeste, jusqu'a laguelle 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
I'Ecriture se sert-elle du terme « appeler »? Elohim fit venir,
c'est-a-dire fit sortir cette lumicre 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; cetie lumiére constitue le « jour»
du coté droit. L'Ecriture ajoute : « Et il appela 1'obscurité nuit. »
11 fit venir, ¢'est-a-dire fit sortir du c6té de 1'obscurité une lumiére
passive, telle la lumiére dela lune visible pendant la nuit; cette
lumiere passive est appelée « nuit ». Ce mystére est renfermé dans
les mots : « Mon maitre, maitre de toute la terre. » La lumicre de
la Colonne du cdté droit rentre dans la Colonne parfaite du milieu;
la lumiére passive de la Colonne du coté gauche se concentre
également dans la Colonne du milieu; c'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 deux
lumieres [173] unies, le Verbe en sort. Tel est le mystére symbo-
lisé par les trois points-voyclles : llolem (®), Soureq (=) et
Hireq (.)- Le Point du milieu constitue la semence sacrée®, sans
laquelle! la fécondité ne serait pas possible. Ainsi, par 'union de
la lumiére active du coté droit avec la lumicre passive du coté

1. LL. et A. ont K1 3 DATIKT ®0=1 0O KT, ce qui veut dire : « Sans
quel mystére, la fécondité serait impossible. » Les autres éditions n'ont pas
le mot X1 (mystére).

a) Gen.,1, 5. — b) 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 lumicres, celles du coté droit acec celles du coté gauche. La
lumiere du ¢0té gauche est faite de refletss, et c’est de pareille
nature qu’est faite la lumiére passive de la luneb®; cette lumiere
est appelée obscurité parce qu'elle vient d’'un corps obscur. Ains
les deux lumiéres de I'essence divine ont ceci de particulier que
l'une, la lumiére actie, est mile, et l'autre, la lumiére passice,
est femelle'. Et lorsque, unie dans la Colonne du milieu, la
lumiére male comnble de son excédent® d'acticité la lacune formée
par la passivité de la lumicre 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 I’éfre qui donne son excédent, et
de l'étre qui le recoit pour combler son passif; et de ces délices
nait un troisieme® é&re. De méme l'union des deux lumiéres
célestes a provoqué une joie immense; et de cette joie immense
¢mana une (roisiéne lumiére formant la base des mondes et
appelée « Augmentation » (Moussaph). C'est de cette derniere
lumiére qu'émanent toutes les puissances inférieures, tous les
esprits ct toutes les Ames saintes©. C'est ce mystére qui est exprimé
dans les paroles de U'Eeriture : « Jéhovah Cebaoth, Dieu et maitre
des esprits, maitre de toute la terre. » Le jour et la nuit sont
I'image des lumicres cclestes. Tant que la lumiére domine, 1'obscu-
it qui est passire se tient & I'écart. Mais lorsque, 4 la fin du
jour, la lumiére, affaiblie, s'unit a I'obscurité dans le crépuscule’,
I'équilibre étant établi, la nuit prend la place du jour. C'est donc

1. On trouvera les explications de cette dénomination « male et femelle »,
dans le Z., 11, 44* et 45", Voir également le Pardeés Rimonim, VIII, ch. xXx,
et Mebo Schaarim, I, part. 11, ch. Lxxxmnn. — 2. S, A, et V. ont X¥I
R MEDIN « de son excédent de lumiére ». — 3. P. et A. ont R DB
"2 5p=; or, c'est ce que le Z. dit apros. Cette legon constitue done un pléo-
nasme. — 4. LL., B. ¢t I. ont M@WRYA *2. Mais il est évident que notre legon
BEBNKS SR T2 A95 'R7 a également le sens de « transition entre le jour
ct la nuitn, en dautres termes, le crépuscule. Cest ainsi également (ue
I'entend le commentateur Etz ha-Hayim, ch. Lxxv,

a) Cf. Minhath Ychouda, fol. 72*. — #) V. fol. 2)°. — ) Cf. Tiqouné
Zohar, X111, et Mikdasch Mélekh, a. 1.
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de I'union entre le jour et la nuit, dans le crépuscule 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 celestes est celle-ci : alors que les parties du jour arrivent
successivement, le crépuscule succede av jour, et la nuit aw cré-
puscule; les trois lumiéres célestes se manifestent simultanément.
Mais comme il faut, pour provoquer la fécondité, que la contri-
bution du mile excéde celle de la femelle, Elohim, qui forme la
Colonne du milieu, est de la méme essence que la lumiére actire
du coté droit et la lumicre passice du coté gauche, mais il par-
ti-ipe plus de la premi¢re que de la seconde. C’est pourquoi
I'Ecriture dit : « Et Elohim appela», ¢’est-a-dire, il fit cenir d'un
coté la lumiére symbolisée par le jour, eest-a-dire la lumiére
active du cété droit, et il appela, ¢'est-a-dire il fit venir de Uautre
coté 'obscurité, c'est-a-dire la lumiere passice appelée « obscu-
rité », symbolisée par la nuit, c'est-a-dire Flohim forma la Co-
lonne du milieu dans laquelle furent unies la lumiére du coté
droit avec celle du coté gauche®. Mais comme Elohim participe
davantage de la lumiére du coté droit, I'Ecriture emploie le mot
« Vaikra » et il appela pour exprimer l'appel qu'Elohim fit au
jour, alors qu'elle se sert d’'un mot qui compte deux lettres de
moins, c'est-a-dire du mot « Qara », pour exprimer lappel
qu'Elohim fit & la nuit. C'est dans cc mystére que se trouve la
raison des soixante-douze lettres sacrées® gravées dans la cou-
ronne supérieure.

Il est écrite : « Et Elohim dit : Que le firmament soit au
milieu des eaux, et qu'il sépare les caur d'acee les caur. » lci,
U Ecriture expose la création d'une fagon détaillée, pour donner
lieu 4 la régle herméneutique concernant l'espéce précédée et
suivie du genred. Le mystére de la séparation des eaux s'explique

1. Par "3 553K 99 8bx v 85, le Z. ne veut pas dire « quand la
nuit est unie au jour », mais hien « ¢'est grice a la nuit qu’il y a un jour
suivant ».

a) V. Sepher ha-Kavanoth, ch. xim, et Reschith Hocma, ch. xLvi. —
b) V. Zohar, 11, 132* — ¢ Gen., 1, 6. — ) V. com. du fol. 16*.
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de cetle facon : la discorde venait du coté gauche; car, tant qu'il
n'y avait que le coté droit, la discorde était impossible®. Mais
aussitot que, par la mise en relief du milieu, deux cotés furent
formés, un droit et un gauche, c’est ce dernier qui donne lieu 4 la
discorde et cest de lui qu'émane l'enfer (le Gehinom). Dans sa
sagesse, Moise a déja vu cette discorde en étudiant I'ccuvre de la
création. Dans I'ceuvre de la création, il y avait une discorde entre
le coté gauche et le coté droit; et c'est le coté gauche qui l'a
provoquée. C'est de cette discorde qu'est né l'enfer. Alors la
colonne du milieu, symbolisée par le troisitme jour de la créa-
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 coté droit, et
la paix parfaite fut ainsi accomplie. La querelle que, au moment
de la création, le coté gauche cherchait au coté droit, a été imitée
dans la querelle que Coré chercha 4 Aaron® Ayant pénétré le
mystére de la création, Moise se dit : Il me convient de faire
disparaitre la discorde entre le coté droit et le coté gauche en
imitant le procédé observé au moment de la création, c’est-a-dire
en s’interposant entre les parties adverses. Mais lorsque, rencon-
trant une résistance opiniatre du c6té 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 c6té gauche cherchait au coté droit. Aussi, le
coté de Coré, destiné a retomber en bas dans l'enfer, lieu de dis-
cordes, ne pouvait-il jamais étre uni au coté 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; i se
révoltait, au contraire, contre l'autorité du ciel, et de cette fagon
niait la paix qui, au moment de la création, a été faite entre le
coté gauche et le coté droit par la Colonne du milieu interposée
entre les parties adverses. C'est en voyant que Coré niait ce
mystére de la création que Moise entra en colére, ainsi qu'il est
écrit¢ : « Moise entra dans une grande colére. » 11 entra en colére

a) CI. Zohar, II, 149*. — b) Nombres, xvI1, 3. — r) Nombres, xvI, 15.
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pour ne pas avoir pu' parvenir A apaiser la querelle. mais aussi
i cause de la négation du mystére de la création manifestée par
Coré. C'est pourquoi !'Feriture ajoute le mot « grande » pour
indiquer que la colére de Moise acait deus causes. Car Coré a
tout nié [17%] et la paix d'en haut et la paix d'en bas, ainsi qu'il
est écritP : « 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 4 la que-
relle que, au moment de la création, le co6té gauche cherchait au
coté 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 survécu, de méme que 'ceuvre de la création.
Mais Coré se révoltait contre le ciel méme en prétendant que la
paix entre le coté gauche et le coté droit n'a jamais été faite, et
que le coté de I'enfer est aussi puissant que le c6té droit; c'est
pourquoi, s'attachant au cdté gauche, il tomba dans I'enfer.

Le mystére suivant se trouve dans le livre d’Adam : Lorsque la
lumiére passive du coté gauche, désignée dans U Ecriture par le
mot « obscurité », s'unit & la lumiére active du coté drot, dans la
Colonne du milien, de nombreuses légions célestes, croyant & un
antagonisme entre une lumiére et l'autre, se déclarérent pour la
lumicére du cdté gauche et s’apprétérent & se révolter contre la
lumiére du cé6té droit. Lorsque la Colonne du milieu rendait
manifeste 'unité parfaite de Dieu, 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 b wenor1 by 85 « Moise entra en colére, non pas pour
n'avoir pu réussir a apaiser cette querelle », etc. L'interprétation que
donne le Z. du mot D semble pourtant indiquer une raison double pour
la colére de Moise. Aussi inclinons-nous plutdt pour la legon des éditions :
MWMIXRT5Y « pour ne pas avoir pu parvenir a apaiser la querclle ». Le
commentateur Mikdasch Mélekh, a. 1., semble ¢étre du méme avis.

a) 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 qielle n'a pour but que
la gloire du ciel et que, par conséquent, elle finit toujours par
disparaitre, & I'exemple de celle des légions célestes qui I'a fait
naitre®. Mais il y a dans le monde un autre genre de querelle &
laguelle donna naissance la révolte des mauvaises légions célestes,
qui persistérent dans leur querelle malgré 1'évidence. Cette que-
relle ressemble également & celle des légions célestes qui I'a fait
naitre, en ce sens qu'elle est en révolte contre le ciel et que, par
conséquent, elle 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 premiére catégorie, et celle
des méchants de la seconde. La querclle de Coré a été inspirée
par la colére, et elle finit par le conduire a I'enfer; alors que la
querelle entre Schammai et Hillel avait pour raison la gloire du
ciel, et elle finit par disparaitre. C'est pourquoi /' Eeriture dit :
« Et Elohim fit le firmament, et il sépara les eaux qui étaient
sous le firmament d’avec celles qui étaient au-dessous du firma-
ment », e'est-a-dire, il sépara la discorde & laquelle donnérent lieu
les légions célestes restées en haut, de la discorde qu’ont introduite
dans le monde les mauvaises légions célestes rejetées dans 'abime,
ou, en d'aufres termes, entre la querelle motivée par I'amour de
Dieu, telle que la querelle entre Schammai et Iillel, et la que-
relle inspirée par l'orgueil et la colere, telle que la querelle de
Coré. Ce dernier genre de querelle émane toujours du coté
gauche'.

Ici, I'Ecriture se sert du mot « sépara» « et il separa les
eaur », etc., et pour la querelle.de Coré I'Ecriture emploie égale-
ment le mot « séparés » « est-ce peu de chose pour vous que le Dieu
d'Israél vous ait sépareés de tout le peuple »b, et ailleurs I’Ecri-

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

a) CI. Talmud, traité Aboth, V, 17. Voyez également Minhath Yehouda,
fol. 222, — b) Nombres, xvI1, 9.
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ture dit* : « A cette époque Dieu sépara la tribu de Lévi. »
L’Ecriture nous indique ainsi que la querelle vient toujours du
c6té 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 coté gauche. On pourrait se demander : puisque
la séparation est née au deuxiéme jour de la création, symbole du
coté gauche, comment se fait-il que ce soit la tribu de Lévi, qui
est la troisidme, qui ait provoqué la querelle? Ce devrait étre
plutot la tribu de Siméon qui est la seconde ? Mais la vérité, cest
que la tribu de Lévi, bien qu’en réalité la troisiéme, n’était aux
yeux de Jacob que la deuxiéme'. La formule liturgique de la
«séparation »® qu’on récite i la fin du Sabbat a pour but de séparer
Pesprit qui domine pendant les jours ouvrables, de I'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 ol ces derniers récitent le verset® : « Et que
I'ceuvre de nos mains soit affermie par toi-méme », le mauvais
esprit du coté gauche? se sépare d'eux; et lorsque, tenant en main
le myrte et la coupe de vin, les Israélites récitent la formule
liturgique de « Séparation », le mauvais esprit du coté gauche
s'enfuit et retourne au « Scheol » sa demeure, qui est également la
demeure de Coré et de ses complices, ainsi qu'il est écritd : « 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 écritc : « 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
fils ainé de Lia, attendu que Jacob, ayant pris Lia pour Rachel (Genése,
XXIX, 24), croyait Ruben flls de Rachel. V. Reschith Hocmd, ch. Lvi. —
2. Entre parenthéses, les diverses éditions ont une variante : X@'3 XD au
lieu de X¥'3 R'VB. D'apreés cette legon, ce ne serait pas « une partie » des
mauvais esprits, mais « le chef » des mauvais esprits, qui quitte I'enfer. —
3. S. et A. ont, entre parenthéses TSWY au lieu de KORBY. Dapres cette
lecon, ce n'est pas « du cdté gauche », mais « du coté du Scheol», qu'il faut
lire.

a) Deutér., x, 8. — b) V. fol. 14*. — ¢) Ps., LxxxiIx, 17. — «) Nombres,
xvi, 33. — b) Ibid.. xvi1, 21.
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anges révoltés contre leur Maitre s’opére aprés que les Israélites
ont prononcé 4 la fin du Sabbat la formule liturgique de la
« Séparation »'; car le Scheol supérieur ol sont éternellement
bralés les anges révoltés ressemble au Scheol inférieur ou des-
cendit Coré; le Scheol d'en bas étant fait d'aprés le modcéle de
celui d'en haut. L' Ecriture dit : « Que le firmament soit fait au
milieu des eaux. » Le mot « Elohim » est composé de « El » et
« haiam » ce qui signifie « Dienw » et « mer ». Comme le mot
« haiam » est constitué des mémes lettres que le mot « iamah »,
I'Ecriture nous indique par la que toute querelle, qui est symbo-
lisée par la mer, vient de Dieu quand elle a pour but ia gloire du
ciel; car « El » étant mélé a « haiam », on obtient « Elohim »;
mais lorsque la gloire de Dieu n'a aucune part 4 la querelle,
« El » se détache d’ « Elohim », et il ne reste que « iamah » qui
deésigne 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, Elohim leur
sert de trait d’'union. Les eaux d’'en haut forment la partie male;
celles d'en bas la partie femelle®. Les premiéres sont appelées
« Elohim »; les secondes « Adonai »*; les premicres sont symbo-
lisées par la premiére lettre « Hé» du nom sacré Jéhorah, et les
secondes par la seconde lettre « Hé ». Pour que l'union fut faite
entre les eaux d'en haut appelées du nom d'« Elohim » et celles
(18] d'en bas appelées du nom d' « Adonal », Elohim s'interposa
entre les eaux males et les eaux femelles et s’en constitua le trait
d'union. Bien que cette interposition ait eu lieu le deuxiéme jour
de la création, la discorde ne cessa jusqu'au troisiéme jour. Et
c'est parce que la discorde existait encore pendant le deuxiéme
jour de la création, qu'en ce jour 1'Ecriture ne dit pas : « Et Dieu

1. Dans B., se trouve ici intercalé une note marginale du Schebibé
Nogah, concernant laloi orale et la loi traditionnelle. Dans F., cctte méme
note est interpolée quelques lignes avant. Elle est complétement étrangére
au texte. — 2. Selon une variante insc¢rée, entre parenthéses, dans toutes
les éditions, il faut lire : Les premiéres sont appelées « Eaux supérieures »
(['K'D'U "B et les secondes « Eaux inféricures » ("R0N M™2).

«) V. Mikdasch Mélekh, a. 1.
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vit que cela était bon », comme c'est le cas pour tous les autres
Jours de la création. Comme ce n'était qu'au troisiéme jour que
V'wuvre du deuxiéme, c'est-a-dire la cessation compléte de la
discorde, a été achevée, le mot « bon » n'est employé qu'au troi-
siéme jour, ol la lettre « Vav » s'étant interposée entre les deus
lettres « Hé » du nom sacré de Jéhoeak, 'union du nom sacré et
gravé est devenue parfaite. Cette interposition d’Flohim entre les
eaux d'en haut et celles d'en bas est symbolisée par la séparation
de l'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 »n®.
Pour indiquer la seéparation des cans, I Ecriture répéte cing fois
le mot « firmament », parce que Celui qui vit en toute éternité les
parcourt et les dirige; car si la Colonne du milieu ne s'était pas
interposée entre clles, I'union, et partant la fécondité, des eaux
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
cinqg 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 ¢té tracées par l'arbre de la vie. Acant
de procéder au partage des eaux, 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 », etc., et ailleursd : « Lorsque vous
la leur donnez, elles la recueillent», et enfin i/ est éerite : « Elle
se leve pendant la nuit et partage le butin entre les membres de
sa maisonnée. » Lorsqu'une querelle émanant du coté gauche se
produit dans le monde, la rigueur céleste se fait sentir dans le
monde; et, les eaux du coté gauche se transformant en un élément
sec, dépourvu de toute humidité, donnent naissance & deux esprits
démoniaques, un male et une femelle, qui engendrent des légions
de démons pour entourer les fauteurs de cette mauvaise querelle.

a; Josué, 111, 16. — b) Cf. Talmud, tr. Haguiga; et Sepher Yetzira, ch. vi,
— r) He* Rois, vi, 19. — d) Ps., cu, 28. — ¢) Prov., xxxi, 15,
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Ces deux démons sont symbolisés par le prépuce qu'il faut
retrancher par la circoncision. L'un de ces esprits est appelé
« Epheh » (Vipére), I'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 c6té 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 cété qui constitue la base du
monde, du nom gravé de dix-huit lettres. dont émanent la rosce
de la grace et toutes les bénédictions de ce monde.

Il est écrit® : « Et Elohim dit : Que les eaux qui sont sous le
ciel se rassemblent en un seul lieu. » Pour exprimer I'idée de
rassemblement, 1'Ecriture emploie le mot « igavvou », qui veut
¢galement dire : « soient tracées au cordeau »*. Par le mot « les
eaux » I'Kcriture désigne les degrés séphirothiques qui ménent au
palais supérieur ot réside le Point supréme renfermant en lui le
male et la femelle. Et qui est-ce? C'est Celui qui vit en toute
éternité. L'Eeriture parle des eaux au-dessous du ciel, ce qui
désigne les degrés séphirothiques qui émanent de la seconde
lettre « Hé » du nom sacré de Jehoval. 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'Ecriture se sert du mot « iqavvou » qui renferme deux lettres
« Vav » pour correspondre aux degrés séphirotkiques de la pre-
miére et de la seconde lettre « Hé ». Le sens de I Ecriture est donc
celui-ct : Quand les degrés séphirothiques auront été tracés au
cordeau, c'est-a-dire, lorsqu'ils auront été suiris dans lordre

1. Une variante donnée dans toutes les éditions, entre parenthéses, a
1"D3W « soixante-dix », au licu de D3V «septn. — 2. Ce n'est pas, comme
le suppose le commentateur Schebibé Nogah, parce que 1'Ecritura emploie
plutot le mot MY qu'un autre, que le Z. lapplique & l'essence divine, en
donnant au mot le sens de P. Clest plutot a cause des deux « vav ».
V. Mikdasch Mélekh, ch. Lxmi.

a) Cf. Talmud, tr. Bekhorot, 8. — /) Gen., 1, 9,
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etabli, le point supréme caché i tous les regards sera entrevu;
c’est ce que I'Ecriture entend par I'expression : « 4 un seul lieu »,
c'est-a-dire en suivant les degrés seéphirothiques on arrive i cet
endroit supréme ol tout est uni, et partant, ol tout n'est qu'Un.
Il est écrita : « En ce jour-la le Seigneur sera « Un », et son nom
sera « Un». L Ecriture parle de deux unités, 'une en haut et
Fautre 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 l'essence divine n'est visible qu'a
travers les degrés sephirothiques, I'esprit peut étre égaré par la
variété des Séphiroth et croire a une séparation quelconque dans
I'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 haut. Tel est le sens de I Ecriture :
« En ce jour-la le Seigneur sera Un et son nom sera Un »,
c'est-i-dire U'essence divine sera aussi manifestement Un en bas
quelle Test en haut. Tel est également le sens de UEcriture® :
wet j'ai vu le Seigneur », et ailleurs? : « et ils voient le Dieu
d'Israél », et ailleurs® : «la gloire du Seigneur parut», et ail-
leurs! « la gloire du Seigneur apparut & tous», et encoref « et
comme l'arc-en-ciel dans une nuée en un jour de pluie, telle est
la lumiére qui brille tout autour de la gloire du Seigneur », c’est-
a-dire, de méme que la lumiére de l'arc-en-ciel n'est qu'en appa-
rence composée de diverses couleurs, de méme la lumiére des
degrés séphirothiques qui entoure le Point supréme est unique.
Tel est le mystére des paroles de |'Eecriture" « et que le sol pa-
raisse ; par le mot le « sol » (Yabascha), on entend Celui qui vit

1. 1l est évident que par cette expression « unité en haut et unité en
bas »n, le Z. entend l'unité de l'essence divine & travers les quatre mondes :
M52 « monde d’émanation », MR"M3 « monde de création », XY « monde
de formation », et M"Y « monde d'action ». V., plus loin, I'explication de la
figure de l'arbre séphirothique.

a) Zacharie, x1v, 9. — b) V. Zohar, I, 134°. — ¢) Isaice, v1, 1. — ¢/} Exode,
xxtv, 10. — ¢) Nombres, x1v, 10. — /7 Nombres, xviI, 7 (texte hébreu). —
) Ezéchiel, 1, 20. — /) Gen., 1, 9.
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en toute éternité. L'Eeriture dits : « J'ai mis mon arc dans les
nuées. » Par le terme «arc », I'Eeriture désigne le degré séphiro-
thique « Malcouth »' (mabs). «J'ai mis mon are », c'est-a-dire je
I'ai mis dés la création du monde. En un jour [18"] nuageux ou
parait l'arc-en-ciel, le coté gauche s’appréte a 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'Eeriture® :
« Et Rachel eut grande peine 4 accoucher. »* L'anye Michaél se
tient d'un coté du degré sephirothique supréme, Uange Raphaél
d'un autre coté et l'ange Gabriel d'un troisitme coté. De la
viennent les trois couleurs principales qu'on distingue dans l'arc-
en-ciel : le blanc. le rouge ct le vert. De méme que la pupille est
entour¢e de cercles de diverses couleurs, de méme I'image de la

1. Le Zohar, et d’apres lui tous les cabalistes, représentent les dix attributs
de Dieu sous la forme d'un arbre, appelé «arbre séphirothique » (chaque
attribut portant le nom de Séphird). La pensée dominante est celle-ci : de
méme yu'un objet prend ou plutdt semble prendre des formes variées, selon
la distance qui nous sépare de lui, et suivant les corps plus ou moins trans-
parents & travers lesquels nous I'apercevons, de méme l'essence de Dicu
apparait variée, snivant le monde d'ou on la contemple. Car on distingue
quatre mondes. Le monde d’émanation est le plus sublime; aucune intelli-
gence ne peut le concevoir; et Métatron lui-méme, le chef de toutes les
légions célestes, ne peut y parvenir. Dans ce monde, l'essence de Dieu
apparalt telle qu'elle est en réalité. Au-dessous de celui-ci est le « monde
de création ». Métatron seul peut y parvenir. Au-dessous de celui-ci se
trouve le « monde de formation ». A la limite qui sépare ce nom du préce-
dent, se tiennent les llayoth. Au-dessous des Hayoth, est le s¢jour des
légions célestes et des Justes. Enfin, le monde matériel. ou le monde infé-
rieur, est désigné par le « monde d'action ». Voici comment le Kanphé Yona,
ch. xvui, s'exprime au sujet de 1" «arbre séphirothique » : « Que l'on
» s'imagine un homme se tenant au bhord de la mer ct regardant 'horizon.
» Il apergoit d’abord une coquille de noix, au hout d'un certain temps il
» croit voir un oiseau, quelques heures apres il lui semble voir un tonneau
» balotté par les vagues de la mer. Ce n'est que quand le navire se trouve
a portée de la vue que le spectateur le voit sous sa forme réclle. 1 en est
de méme de l'essence divine, a cela pres que pour celle-ci les divers
aspects sous lesquels nous Fapercevons, suivant le degré sur lequel nous
nous trouvons, sont tous réels, alors que les diverses formes que, selon
sa distance, le navire prend aux yeux du spectateur, ne sont quappa-
rentes. » — 2. Pour lintelligence de ce passage, v. Zohar, au commence-
ment de la section HHay¢ Sara.

T T T =T T T T T

a) Gen., 1x, 14. — ) Gen., xxxv, 16.
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gloire de Dieu est entourée des dites trois couleurs principales,
qui ne sont que le reflet de I'unique Lumiére supréme désignée
par les mots3 : « Jéhovah Elohénou Jéhovah. » Ces trois degrés
supérieurs de lumiére sont cachés et invisibles et ne forment
qu'une unité en haut. Les diles trois couleurs principales de
I'arc-en-ciel symbolisent, par leur diversité malgré leur unite,
I'unité de la Lumiére supréme; le blanc, le rouge et le vert corres-
pondent aux trois degrés mystérieux de la Lumiére 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 cst renfermée dans le
verset? : « Ecoute, Israél, J¢hovah, Elohénou, Jéhovah est Un. »
L'Unité en bas est formulée d'aprés le modéle d'en haut. C'est
pourquoi PEcriture se sert du mot « iqgqavou » qui deérice du mot
w qac », désignant le cordeau, pour indiquer la symétrie qui
existe entre 'union en bas et celle en haut. Le verset renfermant
I'unité en haut est composé de six mots, et le verset renfermant
I'unité en bas est également composé de six mots. C'est 1a que
I'on apergoit le cordeau de la lumiére transparente, ainsi qu'’il est
écrit¢ : « 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.) Ici est exprimé le mystére du cordeau du Créateur des
mondes® : « Yod, Ié, Vav, Hé; Qadosch, Qadosch, Qadosch. »
Tel est le sens des mots : « Que les eaux soient tracées », c’est a-
dire, que les noms « Jéhovah » et « C'ebaoth » 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 « le sol
apparaitra », c’est-a-dire le mystére gravé dans le nom exprimant
Iunité : « Couzou bemoucsaz couzou. »' (M2 1BOW3 MI).

L’ Ecriture dit ensuite! : « Que la terre produise du gazon et de
I'herbe, etc. » Aprés que les eaux célesfes furent rassemblées en

1. Dans le systéme d'Ath-Basch, M2 102W3 MO est l'équivalent de
TR T BYTOR T

a) Deutér., vi, 4. — b) Deutér., ibid. — ¢) Isaie, xL, 12. — ) C{. Zohar, I,
215* et Tiqouné Z., xx1v, ad finem. —¢) V. fol. 23°. — f) Gen., 1, 11.
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un seul licu, une lumiére éclatante en jaillit qui donna naissance
a de nombreuses légions sacrées qui composent larmce des
enfants fidéles, créés dans le but d’accomplir fidélement les
missions de leur Maitre. Ce mystére est exprimé dans les paroles
de I'Keritures : « Il produit le foin pour les bétes. » (Behéma.)
C’est « Behéma » qui est accroupi sur mille montagnes et & I'in-
tention de qui le foin pousse tous les jours. Parle mot « foin »
(hacir) sont désignés les anges créés le deuxiéme jour de la
création, qui n'ont été créés que pour une mission déterminée et
qui sont destinés & la nourriture de ce « Behéma », car le feu
consume le feub. Les mots¢ : « Et I'herbe pour servir & 1'ou-
vrage de I'homme » désignent les anges appelés « Ophanim,
Hayoth et Cheroubim », qui ont pour mission de faire parvenir &
leur Maitre les a:uvres des hommes, tels que les sacrifices et les
pricres, car ce sont ces ceuvres que I’Ecriture entend par les
mots : « L’ouvrage de 'homme. »n' Ces anges appelés « herbe »
ont également pour mission de procurer aux hommes dont les
ceuvres ont été agréées ce dont ils ont besoin; car ce sont ces
anges qui font parvenir au monde la nourriture et tous les moyens
d'existence, ainsi qu'il est écrit! : « Pour faire sortir le pain de
la terre. » Tel est le sens des paroles de I'Ecriture® : « De I'herbe
qui porte de la semence. » L’Ecriture ne parle pas de « foin »
(hacir) qui porte de la semence, parce que les anges appelcs
« foin » {hacir} ou « gazon » (desché: sont destinés a étre consumés
par le feu sacré, alors que les anges appelés « herbe » (éseb; sont
créés pour l'utilité du monde. C'est pourquoi I'Ecriture dit de
I’herbe seule « qu'elle porte de la semence ». Tous ces anges
ont recu mission de leur 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.

L’Ecriture dit® : « Les arbres fruitiers qui portent du fruit... »
La répétition du mot « fruit » indique le male et la femelle®. De

1. Le mot alboda signific & la fois oucrage et culte.

a) Ps., cur, 14, — b Talmud, te. Haguiga, 14 -- ) Ps,, ciy, 14 —
d) 1bid. — ¢) Gen., 1, 14, — /) Gen., ibid. — 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 fécondée par le méile. Qui sont ces males et
femelles parmi les anges ? Ce sont les anges appelés « Cheroubim »
et « Thimroth ». Que signifie 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 4 I'homme. Il n'en est pas de méme des anges appeles
« foin » (hacir), qui sont destinés & étre consumés, ainsi qu'il est
écrit? : « Voici le Behémoth que jai fait avec toi; il mangera le
hacir comme le beeuf. » L’Eecriture dit : « Des arbres fruitiers
qui portent des fruits », c'est-a-dire des anges aux figures de
males et de femelles. Bien que les figures des anges ressemblent
a celle de I'homme, elles ne sont pas toutes semblables; ainsi, les
anges susnommés ont de grandes figures pourvues de barbes, alors
que les « Cheroubim » ont de petites figures d'enfants. L' Ecriture
ditb : « Ils avaient la figure d'un homme », c'est-i-dire la figure
d'un homme adulte, qui est la synthése de toutes les figures, puis-
qu'elle porte I'empreinte du saint Nom, gravé en quatre lettres
correspondant aux quatre points cardinaur du monde : Est, Ouest,
Sud et Nord. L'ange Michel se tient au Nord, et toutes les faces
des anges sont tournées vers lui. L’Eeriture ditc que les anges
araient des figures d’homme, des figures de lion, des figures de
beeuf et des figures d'aigle. Par le terme « figures d’homme »,
I'Ecriture entend les figures du male et de la femelle ensemble:
car, sans cette union, le nom d’ « homme» ne s'applique pas a
un indicidu. C'est également la figure d’hoinme, 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 écrit? : « Le char de
Dieu est environné de plusieurs fois dix mille anges (schinan). »
Par le mot « schinan » 'Erriture désigne les quatre figures des
anges : la premiére lettre du mot forme Uinitiale du mot « schor »
{figure de beeuf); la seconde lettre forme Uinitiale du mot
« néscher » (figure d’aigle}; la (roisiéme lettre forme Uinitiale

1. V. Schebibé Nogah, a. 1.
a) Job, xr, 15, — b) Ezéchicly 1, 10. — ¢) lbid. — d) Ps., Laviu, 18
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du mot «aryéh» (figure de lion); et enfin, la quatriéme lettre
formée de I' « N » final (], Noun) désigne I'homme dont la posi-
tion du corps est [193] verticale®. Mais par « figure d’homme » on
entend toujours celle du male 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 particuliere est placé au coté qui lui est réservé. Malgré
la 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 tournées; de cette facon, tous les anges,
qu'ils aient la figure du beeuf, de l'aigle, du lion ou de I'homme,
ont de commun un trait particulier & 'homme et reflétent un des
quatre noms mystérieux gravés sur le char de Dieu. Lorsque les
anges a figure de bweuf sont tournés vers Michel & figure d'homme,
ils reflétent le trait de force, appelé « El»; ce reflet demeurant
ineffacable, ils conservent en quelque sorte deux figures lorsqu'ils
vont se placer derri¢re le trone de Dieu : d'abord, la figure qui
leur est particuliére, et ensuite celle qu'ils ont empruntée a
I'homme en le regardant®. Lorsque les anges & figure d'aigle sont
tournés vers Michel a figure d’homme, ils reflétent le trait de
grandeur appelé¢ « gaddol »; ce reflet demeurant ineffagable, ils
conservent cn quelgue sorte deux figures lorsqu'ils vont se placer
derriére le trone de Dicu : d'abord la figure qui leur est particu-
lidre, et ensuite celle qu'ils ont empruntée & I'homme en le regar-
dant. Lorsque les anges & figure de lion sont tournés vers Michel
4 figure d’homme, ils refletent le trait de puissance appelé
« ghibor »; ce reflet demeurant ineffagable, ils conservent en
quelque sorte deux figures lorsqu'ils vont se placer derriére le
trone de Dieu : d'abord la figure qui leur est particuliére, et
ensuite celle qu'ils ont empruntée 2 'homme en le regardant.
Comme Celui qui a figure d’homme les regarde tous, et comme
tous le regardent, il s'ensuit que tous regoivent l'empreinte parti-
culi¢re & I'homme, appelée « nora », parce qu’elle inspire la

1. Mikdasch Mélekh, ch. Lxxxiir.
a) CI. Zohar, 111, 274°. — 1) V. Zohar, II, 80*; 111, 281",
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terreur; de sorte que toutes les figures sont synthétisées dans
celle de I'homme dont elles reflétent les traits, ainsi qu'il est écrit®:
« Et leurs figures ressemblent a la figure de 'homme », c'est-a-
dire : toutes les figures reflétent 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 gravés sur le char de Dieu, duquel
émane le mystére des quatre figures symbolisées par les quatre
lettres du nom « Jéhovah »'. Lorsque ce char de Diex marqué des
quatre figures sort, il projette une lueur vive; des fusées en vortent,
déployant des gerbes lumineuses qui retombent en un nombre
infini d'étincelles®. Tel un arbre branchu, chargé de fruits, le
char de Dieu, marqué des quatre figures, donne naissance a toutes
les Ames 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-a-dire: les anges appelés « herbe » projettent autour du char
de Dieu ces lueurs vives qui donnent naissance aux hommes dont
la figure est la synthése de toutes les autres. Tel est également 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. C'est pourquoi U'Ecriture dit :
« Qui renferment leur semence en eux-mémes sur la terre » ; on en
déduit qu'il n'est pas permis & 'homme de dépenser sa semence
inutilement. Les anges appelés « foin », qui sont synonymes de
ceux appeles « gazon », n'ont pas de semence; c'est pourquoi ils
disparaissent et ne jouissent point de la stabilit¢ des autres anges
pourvus de figures gravées sur le char de Dieu. Les anges appeles
« foin » n’ont pas de forme déterminée; et tous les anges qui n'ont

1. C, S., A, P.et V. ont cette variante : « Ces quatre figures sont gravées
sur le char de Dieu de la maniére suivante : la figure de I'homme est
gravée au cOté droit; celle de l'aigle, au coté gauche; celle du lion, sur le
coté du devant, et celle du beeuf, sur le coté du derriére. » Le commentateur
Mikdasch Mélekh n'a pas connu cette variante. — 2. Cette phrase ne se
trouve pas dans l'édition de Mantoue.

a) Ezéchiel, 1, 10. — b) Néhémias, 1x, 32. — ¢) Gen., 1, 11.
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pas de traits et de figures déterminés n’ont qu'une durée tempo-
raire; ils sont consumés par ce feu qui consume le feu?; ils
renaissent ensuite ct 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 déterminéds, ne jouit pas de la stabilité dont
jouissent les anges a figures déterminées, attendu que ces der-
niers portent la figure sans avoir besoin pour cela d'une enveloppe
quelconque, alors que la figure de I'ame humaine a besoin de
I'enveloppe du corps, car I'ime ne porte la figure du corps qu'au-
tant qu'elle est attachée d celui-ci'. C’est pourquoi I'Ame humaine,
en quittant chaque nuit le corps, monte et est consumée par le feu
(ui consume le feu. A I'instant du réveil, 'Ame renait, retourne
au corps ¢t en prend de nouveau la figure. C’est pourquoi les imes
des hommes n’ont point la stabilité des étres célestes a figures. Tel
cst le sens des paroles de I'Ecriture : « Elle est renouvelée tous
les matins », c¢'est-d-dire : 'dme de 'homme est nouvelle chaque
matin. [19%] £t pour ecpliquer ce qui précede, UEcriture ajoute :
« Grande est ta fidélité. » La fidélité de Dieu est, en effet, grande
et proportionnée a sa grandeur méme. Dieu, étant grand, pourrait
absorber toutes les ames et tout ce qu’il y a en haut et en bas sans
que son immensité cn fat pleine; et pourtant il rend les dmes aux
hommes et fait renaitre les anges sans figures consumés par son
Sew. Ce mystére est exprimé dans les paroles de I'Ecritured :
« Tous les fleuves entrent dans la mer, et la mer n’en est pas
remplie. Les fleuves retournent au lieu d'ol ils ¢taient sortis, pour
couler encore de nouveau. » Ainsi, tous lcs fleuves vont & la mer,
qui les absorbe sans en regorger; cnsuite la mer les rend comme
ils ¢taient auparavant. Cest pourquoi I'Keriture dit : « Grande est
ta fidélité. » Dans I'ccuvre de la création de ce troisieme jour,

1. C. a unc variante: « ...Attendu que les anges peuvent modifler leurs
figures & volonté, alors que I'ame humaine conserve la figure du corps, non
seulement durant le temps qu'elle v est attachée, mais aussi apres, excepté
dans le cas dc transmigration, ou elle prend successivement les figures des
corps dont elle est revétue. » V. & ce sujet Scpher Yetzira, ch. xxi.

a) V. Talmud, tr. Haguiga, 13* et 14°. — b) V. Zohar, I, 215*. —

¢} Lamentations, 111, 23. — d) Ecclés., 1, 7.
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I'Ecriture emploie deux fois le terme : « Et Dieu vit que cela était
bon », parce que, en ce jour, la querelle entre le coté droit et le coté
gauche cessa, ce qui a produit I'union des deux cotés. Diea a
donc dit « bon » au c6té droit et « bon » au coté gauche, paroles
qui constituérent la paix. C'est également pourquoi, pour ce jour,
I'Ecriture emploic 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 gravées sur les quatre cotés du char sacré.

Il est écrit® : « Et Elohim dit : Que des lumiéres soient. » Le
mot « Meoroth » (lumiéres) est écrit de facon incompléte®, parce
que la cause de I'affection épileptique chez les enfants a été créce
en ce jour®. Lorsque la lumiére primitive eut ¢té cachée, une
pelure se forma autour du cerveauc. Cette pelure, s'étant déve-
loppée, en produisit une seconde. Quand celle-ci sortit, elle arriva
jusqu’auprés de la « Petite Figure »; elle éprouva alors le désir de
s‘attacher a la ¢ Petite Figure », d'y laisser son empreinte et de
nc 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 I'avénement de la « Petite Figure » en ce
monde, la pelure voyant live s'attacher & 'homme, dont la belle
figure cst I'image de celle d'en haut, 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 « Detite Figure »; mais les
gardiens des portes d'en haut ne la laissérent pas entrer. Le Saint,
béni soit-il, la repoussa véhémentement ct la jeta au fond de
I’abime océanique. Elle y demeura jusqu'au jour ou Adam et sa
femme péchérent. En ce jour, le Saint, béni soit-il, la fit sortir

1. Par le mot R, le Z. cntend ici les diverses combinaisons auxquelles
se préte le nom de Jéhovah. On sait que ce nom cst susceptible de douze
transformations obtenues par la transposition des lettres. — 2. Cest-i-dire
que, dans le Pentateuque, cc mot est ¢crit sans Vav, lettre qui constitue la
voyelle O. Pareils retranchements de voyelles sont désignés dans le langage
rabbinique par le terme ABR.

a) Gen., 1, 14, — b) Talmud, tr. Taanith, 27% — ¢ V. Minhath Yehouda,
fol. $9* et Sepher Yetzira, ch. xvir.
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du fond de I'abime 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 & coté de 1'épée
étincelante®, car c'est d'une étincelle de cette épée qu'elle a pris
naissance. Lorsqu’elle voit que cette épde 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 ou la lune est
en décroissance®. C’est pourquoi le mot « Meoroth » est éerit de
Jacon 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 avec des démons femelles, jus-
qu'a l'arrivée' de « Naaméa », dont la beauté séduisit les anges
« Aza» et « Azaél », que I'Ecritured appelle « enfants de Dieu ».
Elle enfanta de leurs ceuvres, et c'est ce qui a donné naissance
aux mauvais esprits et aux démons qui pullulent dans le monde*.
«Nadmd » 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 ol un homme dort seul dans une maison, elle s'attache
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 ou 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 écritf :
« Le Verbe de Dieu est pur comme I'or qui a passé par le feu; il

1. Il est fort probable que par I'expression « jusqu'a l'arrivée » (MDRT 9D),
le Z. veut dire « jusqu'ad la naissance de Nadmé »; car il résulte de plu-
sieurs passages du Z. que la naissance de Naama est également attribuée a
Adam. — 2. D'aprés une variante qui figure entre parenthéses dans toutes
les éditions, il faut lire "9"93 au licu de ®'©3; d'aprés cette legon, ce
n'est pas « durant la nuit» qu’il faut lire, mais « en compagnie de Lilith»,
autre chef des démons. V. fol. 14",

a) V. Zohar, 111, 19*. — b) Cf. Zohar, 11, 248*. — ¢) Cf. Talmud Eroubin,
18*. — d) Gen., vi, 2. —¢) Cf. Talmud, tr. Sabbath, 151. — /) Ps., xvui, 31.
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est le protecteur de tous ceux qui espérent 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 écrit2 : « 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 l'environnant; il vit en outre que toutes ces coquilles
ne sont nées que des plaisirs, car ce n'est qu'a I'aide des plaisirs
que ces coquilles cherchent & s’attacher aux hommes et a les
souiller, ainsi qu'il est écrit® : « Et les plaisirs des hommes en-
gendrent des démons méles et femelles », puisque c’est le plaisir
que les hommes éprouvent au moment du sommeil qui donne
naissance aux démons mdles et femelles. Il était nécessaire que le
Saint, béni soit-il, les créit dans le monde et en fit le complément
du monde. En tout, le cerveau est au milieu et plusieurs pelures
I'entourentd. Le monde entier est formé de cette facon, en haut
aussi bien qu'en bas. A partir du mystérieux Point supréme
jusqu'au plus infime degré de la création, tout [202] sert de véte-
ment & quelque autre chose, et cette autre chose sert de vétement A
une chose supérieure, et ainsi de suite. De sorte que le cerveau
entouré d’une pelure sert lui-méme de pelurc & un cerveau supé-
rieur; tout est donc cerveau a ce qui lui est inférieur et pelure 4
ce qui lui est supérieur. Le Point supréme projetait une lumiére
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 suprdme étant d'une subtilité inconcevable, celle du

1. S. a : « Les cerveaux et les pelures ne sont que relatifs; ce qui est
cerveau, en comparaison de ce qui lui est intérieur, est pelure s'il est com-
paré i ce qui lui est supérieur. » En admettant cette lecon, on se trouvera
en présence d’un pléonasme.

a) Cant., vi, 11. — &) V. Zohar, II, 140* et Tiqouné Zohar, XXIv et XXVI.
— ¢) Ecclés., 11, 8. — ¢) V. Minhath Yehouda, fol. 135°*.
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palais qui lui est inférieurc forme ainsi un cercle foncé autour de
lui. Mais la lumiére du premier palais, bien qu'inférieure & celle
du Point supréme, étant cependant d'une splendeur immense, a
fini par former autour de ce palais un autre qui lui sert en quelgue
sorte de vétement, et ainsi de suite; ainsi, i partir du Point
supréme, toutes les échelles de la création ne sont que des pelures
les unes aux autres; la pelure de I'échelle supéricure forme le
cerveau de l'échelle inférieure. Cet ordre d'en haut a été égale-
ment constitué ici-bas, ainsi qu'il est écrit : « Et Elohim créa
I'homine 2 son image »; car I'homme est composé¢ de cerveau et
de méninges, d'esprit et de corps; tout cela est nécessaire & 'ordre
du monde. Tant que la lune fut égale au soleil, elle brilla de sa
propre lumiére; mais dés qu'elle se sépara du soleil et fut assignée
A sa fonction, elle se diminua et sa lumiére diminua; ainsi se
formérent pelures sur pelures qui cachent le cerveau. Comme
toutes les pelures sont formées dans l'intérét du cerveau, celles
autour de la lune sont égzalement formées dans l'intérét de la
terre. C'est pourquoi I'Ecriture dit : « Que les lumiéres soient »;
le mot « Meoroth », étant écrit de facon incompléte, désigne les
pelures; ct elle ajoute : « Pour éclairer la terre », c'est a-dire ces
pelures sont utiles a la terre®.

Il est écrit® : « Elohim fit les deux grandes lumiéres. » Le
mot : « Et il fit » (Vayaas) exprime quelque chose de général, une
création totale. Primitivement, les deux lumiéres, intimement
unies, répandaient une égale clarté. Les noms mystéricux
« Jéhovah » et « Elohim » étaient alors d'une parfaite égalitéc,
bien que I'un de ces deux noms, c'est-a-dire celui d' « IElohim »,
ne se fat encore manifesté que d’'une fagon mystérieuse. C'est
pourquoi I'Ecriture dit : « Les grandes lumiéres » au pluricl avee
U'article, parce que toutes les deux portaient des noms absolument

1. Le soleil étant le symbole de la premicre hypostase (Jéhovah), et la
lune de la seconde (Elohim), il s'cnsuit que les noms Jéhovah et Elohim
étaient d'unc parfaite égalité, puisque les lumiéres qui les symbolisaient
I'étaient également. V. Mikdasch Mélekh, a.l.

a) Minhath Yehouda, fol. 1027, et Pardes, sect. w1 . — 4) Gen, 1,
16. — ¢) V. Zohar, II, 1612,
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identiques, c'est-a dire que le nom d'une lumidre désignait égale-
ment celui de l'autre. Ces noms cétaient « Magpag Magpag »!
(poxn ppxn), qui forment parmi les treize attributs de miséricorde®
les deux degrés suprémes, parce que tout émane du mystere qu'ils
désignent et parce gu’ils constituent la base des mondes. De méme
les deux lumiéres lnisaient primitivement simultanément et occu-
paient un rang égal. Mais lorsque la lune ne pouvait pas dominer
simultanément avec le soleil, lorsqu'une lumiére était génée* par
I'autre, lorsqyee la lune disait : « Ou paitras-tu » et que le soleil lui
répondait : « Ou taccroupiras-tu & midi », la lumiére de la lune
fut diminuée pour permettre aw solei! de luire sew! 4 midi.
L' Ecriture ajoute¢ : « Pour que je ne m'égare pas en suivant les
troupeaux. » Génée d'étre au méme rang que le soleil, la lune
s’humilia en diminuant sa lumiére et renonga 4 occuper son rang
supérieur ici-bas; c'est pourquoi I'Ecriture dit : « Suis les traces
des troupeaux. » Le Saint, béni soit il, dit & la lune: «Va et abaisse-
toi toi-méme; tu n'auras d’autre lumiére que celle que tu recevras
du soleil. »d Ainsi la lune était primitivement au méme rang que
le soleil ; et ce n'est qu’a la suite qu’elle se plaga au dernier degré,
bien que sa lumiére réelle soit supérieure a celle qu'elle répand;
car la femme ne peyt jamais briller, si ce n'est dans I'union avec
le mari. Les mots : « La grande lumiére » désignent « Jéhovah »,
et les mots : « La petite lumidre » désignent « Elohim », qui est la
fin de tous les degrés, puisque, Verbe, il est la fin de la pensée.
Primitivement, Elokim était marqué en haut par les lettres du
nom sacré, qui sont au nombre de quatre; ce n'est qu'aprés qu'il
s'amoindrit en prenant le nom d'Elobim. Cependant la puissance
d'Elohim se manifeste dans toutes les directions; la lettre « Hé »,
qui unit les deux premicres lettres du nom sacré d' Elohim avec les
deux derniéres lettres, participe et d'un coté et de 'autre, c'est-

1. Dapres le systéme d'Ath-Basch (93 nR) Macpag Magpag correspond
a Jéhovah Jeéhovah, (PRXD. pEXD = M1, MT). — 2. Mot & mot : « Lors-
qu'une lumiére avait honte en présence de l'autre...» V. Talmud, traité
Houllin, 60*.

a) V. Exode, xxxiv, 6, 7. — ) Cant., 1, 7. — ¢) Ibid, — d) Cf. Talmud.
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d-dire : comme « El » (5x) signifie Dieu, et «i(a)m » (v, la mer)
symbolise la matiére, il en résulte que la lettre Hé du mot
« Elohim », placée entre « ELy et « i(a)m », participe de U'un et
de Uaulre. Les degrés formés en haut' sont appelés « ceux qui
président au jour », et les degrés formés en bas sont appelés
« ceux qui président & la nuit». L’Eeriture ajoute : « Et il fit
aussi les étoiles. » Ces paroles deésignent les autres légions et
armées célestes sans nombre qui, toutes, sont suspendues au
firmament du ciel, c’est-a-dire & Celui qui vit en toute éternité,
ainsi qu'il est écrit2 : « Et Elohim les mit dans le firmament du
ciel pour luire sur la terre », c'est-d-dire : il fit descendre ici-bas ce
mystére qui constitue le « sol* (Ere¢) d'en haut ». Celui qui vit en
toute éternité a procédé d’une fagon semblable, ainsi que I'Ecri-
ture dit : « Pour luire sur la terre », c'est-a-dire pour que la terre
ici-bas fat éclairée d'une lumiére semblable 4 celle d’en haut; en
ce jour le Royaume de David était établi, le quatriéme pied du
trone celeste était achevé et les lettres du nom sacré étaient dispo-
sées dans l'ordre qui leur convient. Malgré tout, le trone n'était
pas encore achevé entierement jusqu'au sixiéme jour, ot la figure
de I'hnomme fut formée; c'est alors seulement que furent établis
le tréne d'en haut et le tréne d'en bas, que les mondes ont été mis
4 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 aériforme® qui constituait le premier état de la création. Le
quatriéme jour est appelé dans I'Ecriture « le jour rejeté par ceux
qui bitissaient », ainsi qu'il est écritd : « La pierre que ceux qui
batissaient avaient rejetée »; et ailleurse: « Les enfants de ma

1. Par « degrés formés en haut », on entend les premisdres Séphiroth, de
Kéther (MNZ) jusqu'a Thiphéreth (N"RBN), et par « degrés formés en bas »
les Séphiroth a partir de cette derniére jusqu'a Malcouth (mabn). V. Etz
ha-Hayim, ch. Lx1. — 2. Par le terme « sol d'en haut » (5D p=R), les
cabalistes désignent le « monde de formation », le dernier des trois mondes
célestes. V. la note au fol. 13°. Le Z. explique les paroles de I'Ecriture de
cette fagon, que Dieu fit descendre la lumiére du troisiétme monde céleste
en ce quatriétme monde matéricl.

a) Gen., 1, 17. — b) V. fol. 5% — ¢) Cf. fol. 15* et Mikdasch Mélekh,
ch. xxxv1. — d) Ps., cxvi, 22. — ¢} Cant,, 1, 6.
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meére se sont élevés contre moi. » Car la lumiére de la lune ayant
été diminuée en ce jour, les pelures ont pris naissance. Toutes les
lumiéres qui luisent sont suspendues au firmament du ciel pour
affermir le tréne de David. Toutes ces lumiéres produisent en bas
des figures semblables 4 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 Ilomme; et
c'est 4 cause de cela que tous ceux dont la figure ressemble a
celle du milieu sont appelés hommes. C’est pourquoi il est écrit? :
« Vous étes des hommes », ce qui veut dire : Vous étes appelés du
nom d’homme, mais non pas les autres peuples palens®. Tout
esprit est appelé homme; car il émane de I'esprit du coté saint,
alors que le corps dont il est entouré n’est que I'habite. C'est
pourquoi il est écritd : « Vous m’avez revétu de peau et de chair »;
cect proure que la chair de I'homme n’est que I'habit. Partout
I'Ecriture emploie le terme « la chair de I'homme »; donc la chair
ne constitue pas '’homme; 'homme est & l'intérieur et la chair
en forme I'habit. Les 4mes qui, ici-bas. transmigrent dans des
corps d'animaux, prennent la figure du vétement qui les entoure,
la figure des animaux purs énumérés dans UEcritureo : un beeuf,
une brebis, un chevreau, un cerf, une chévre sauvage, un buffle,
un chévre-cerf, un chevreuil, un oryx ou une girafe. Ainsi, les
esprits créés pour étre entourés d’un corps humain, dés qu'ils
sont revétus du corps d'un animal, prennent le nom de celui-ci.
Aussi on dit : la viande du beeuf, parce que lUesprit qui réside a
Uintérieur du beeuf a la figure et le nom de beeuf. Le beeuf est
I'esprit qui réside a l'intérieur de ce corps, alors que la chair n'est
que I'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 co6té qui n'est pas saint, n'ont pas le nom d’homme.
C’est pourquoi €galement ces esprits impurs n’ont rien de commun
avec celui du milieu qui porte le nom d’homme. Les corps des

a) Ezéchiel, xxxiv, 31. — b) Cf. Talmud, tr. Yebamoth, fol. 61*; tr.
Metzia, fol. 114® et tr. Kerithouth, fol. 6*. — ¢} V. Zohar, II, 75* ad finem,
et 762. — d) Job, x, 11. — ¢) Deutér., x1v, 4.
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paiens, qui forment I'habit de leurs esprits, sont appelés chair
impure, attendu que l'esprit impur qui réside dans l'intérieur
souille le corps qui l'entoure. C'est pourquoi le corps du paien
n’est impur qu'autant que l'esprit y réside encore; mais dés que
I'esprit s'en est séparé, il n'est plus impur, et, n'étant qu'habit,
il ne porte plus le nom de l'esprit qu'il a entouré'. Les esprits des
paiens qui transmigrent ici-bas prennent les figures des animaux
impurs énumérés dans |1'Ecriture®, dans le chapitre des animaux
impurs, tels que des pourceaux. Les oiseaux et les animaux
impurs, qui portent dans leur intéricur les esprits du mauvais
¢oté, n'étant que I'habit, il s’ensuit que le pourceau, ce n'est pas
la chair, mais l'esprit qui est dedans; le vétement est tenu de
prendre le nom de I'esprit qu'il entoure. C'est pourquoi ces deux
cotés sont séparés : les uns, c'est-a-dire les esprits émanant d'un
colé, sont synthétisés dans le mystére appelé Homme, alors que
les autres sont synthétisés dans le mystére 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 écrit® : « Et Elohim les
mit au firmament du ciel pour luire sur la terre, pour présider au
jour et & la nuit. » Par « lumiére qui préside au jour », aussi bien
que par « lumiére qui préside a la nuit », 1'Ecriture entend des
figures comme il convient. Par « grande lumiére qui préside au
jour », I'Ecriture 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'aprés la loi mosaique (Lévit., xxi-xxu), le corps d'un
isra¢lite mort rend impur tous ceux qui le touchent. Or, d’aprés une tra-
dition rabbinique (Talmud, tr. Kerithouth, 6* et ailleurs), cette loi ne sap-
plique qu’au corps d'un israélite, alors que le corps d'un palen, au contraire,
ne rend impur ceux qui le touchent qu'autant qu'il est vivant; mais le
corps mort d'un palen ne vépand aucune impureté. — 2. S. et F. ont
003 RbBD au lieu de s .-m:n‘:, c'est-i-dire : « de remplir sa maison »,
scil., de tout ce dont le ménage a besoin.

a) Lévit., x1, 7, et Deutér., xiv, 8. — I Gen., 1, 17.
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commence ; car c'est a la femme qu'ont été exclusivement réser-
vées les affaires du ménage, ainsi qu'il est écrit® : « Elle se léve
pendant la nuit et elle partage le butin aux membres de sa mai-
sonnée. » L'Ecriture dit « elle » et non pas « il . Ainsi «la lumiére
qui préside au jour » désigne 1'étre mile, et « la lumiére qui pré-
side & la nuit» désigne 1'étre femelle'. L'Ecriture ajoute : « Et
les étoiles. » Dés que la femme quitte pendant la nuit les affaires
de la maison pour s’entretenir avec son mari, la direction de la
maison est exclusivement réservée aux jeunes filles, qui restent i
la maison pour s’occuper du ménage. Mais aussitét le jour venu,
c’est le mari qui reprend la direction de tout.

Il est éerit® : « Et Elohim fit les deux lumiéres. » Car il y a
deux lumiéres : Celle qui monte en haut est appelée « flambeau
de lumiére », et celle qui descend en bas est appelée « flambeau
de feu ». Car cette dernicre lumicre exerce son empire durant
tous les jours ouvrables; ¢’est pourquoi a la fin du Sabbat on récite
unc formule® sur la lumiére; dans cette formule liturgique se
troucent les mots : « Sois béni, Scigneur, qui as crée le flambeau
de few », parce qu'a partir de ce moment le flambecau de feu est
autorisé & exercer son empire. Les doigts de I’homme sont formés
de maniére & symboliser les degrés du mystére céleste. Les doigts
sont formés d'un intéricur ct d’un extérieur; la partie extérieure
est pourvue d'ongles; c'est pourquoi il est [214] permis de contem-
pler ses ongles & la fin du Sabbat. Car la lumiére provenant du
feu, lumi¢re dont la domination commence i ce moment, n'est
digne que de servir 4 la contemplation de la partie extérieure
des doigts, alors qu'il n'est pas permis de contempler 4 la lueur
de cette lumicre I'intérieur des doigts. Ce mystére est exprimé
dans les paroles de 1'Ecriture? : « Tu ne me verras que par der-
riére, mais tu ne pourras voir mon visage.» C'est pour cette
raison que I'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 R3IPNT et D3NS MY Cette note est reproduite dans le Etz ha-
Hayim, ch. xvii, depuis by B jusqu'a X505 K.

a) Prov., xxx1, 15. — ) Gen., 1, 16. — ¢) V. fol. 14*. — d) Exode, xxxur, 23,
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doigts A la fin du Sabbat lorsqu'il.récite la formule liturgique qui
Jinit 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 tu
ne pourras voir mon visage », |'Ecriture désigne la partie inté-
rieure des doigts. La lumiére a4 laquelle on doit contempler la
partie intérieure des doigts ne domine qu'au jour du Sabbat; et
celle 4 la lueur de laquelle on doit contempler les ongles domine
pendant les jours profanes. Durant le jour du Sabbat, le Saint,
béni soit-il, domine seul l'intérieur du tréne supréme; il synthé-
tise tout en lui, et il prend la direction de tout. C’est pourquoi, en
ce jour, un repos est accordé i 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 lumiére luisait primitive-
ment et a été réservée plus tard au jour du Sabbat. C'est de ce
« flambeau de lumiére » qu'émanent toutes les lumiéres de la
terre. Mais aussitot que le Sabbat est fini, le flambeau de lumiére
se cache et devient invisible; ce sont alors les flambeaux de feu
(ui commencent 4 ecxercer leur domination. Pendant combien de
temps exercent-ils leur domination? Dés la fin du Sabbat jusqu'au
commencement du Sabbat prochain. C'est pour cette raison qu'a
la fin du Sabbat il faut contempler les ongles 4 la lueur d'une
lumiére. Il est écrit® : « 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 »
entrecus par le prophéte Ezéchiel étaient de ceux parmi lesquels
se trouve la « roue » (Ophan). Que signifie la « roue »? C'est
Métatron, qui est le plus puissant et le plus élevé de tous les
anges. Au-dessus de Métatron, & une distance de cinq cents lieues,
se trouvent les « Hayoth »?, cachés sous les deux lettres suprémes

1. Le Z. veut apparemment dire que les Hayoth, ayant la faculté¢ de
monter dans les régions supérieures, sont nécessairement d'une essence si
subtile qu'aucun @il ne peut les apercevoir. Ou bien : leurs mouvements
sont si rapides qu'aucun il ne peut distinguer leur forme exacte.— 2. V. la
note a la fin du fol. 18".

a) Ezéchiel, 1, 14,
) (128)
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Yod et Hé2; car ces deux lettres sont au-dessus des lettres
Vav et Hé. Ces « Hayoth » sont invisibles. Et le mystére le
plus secret, l'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 »b. C'est d'eux que parle
I'Ecriture® : « Que les lumiéres soient dans le firmament du ciel»,
c'est-a-dire : les « Ilayoth » qui se trouvent dans la région appelée
« firmament du ciel n. Car, au-dessus des « Hayoth », il y a un
autre ciel, ainsi qu'il est écritd : « 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 duguel nul ne peut voir, parce que tout y est au-dessus
de I'entendement. Pourquoi ? Parce que tout y est enfermé dans
la Pensée; et la Pensée du Saint, béni soit-il, est cachée, secréte
et trop élevée pour que l'entendement d’'un homme puisse I'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; i 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 grace a la forme materielle
qu'elle a prise; car le Verbe a pris la forme des signes de I'alphabet
qui émanent tous du Point supréme'. La letire Aleph (x) 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 scule lettre. C'est la lettre dont dé-

1. C'est-a-dire : de la premitre Seéphird appelée N2, V. Z., fol. 16*.

a) V. Zohar, 11, 126°. — b) Cf. fol. 33*. — ¢) Gen., 1, 14. — d) Kzéchiel,
1, 22.
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pendent les mondes supérieurs et inféricurs. La barre supérieurc
de I'Aleph est le symbole du mystére de la Pensée supréme; au-
dessous de cette barre se trouve un trait symbolisant le firmament
supéricur. Au-dessus de ce firmament réside la Pensée incon-
cevable; le trait forinant séparation entre la barre supérieure et
In barre inféricure représente la lettre Vav, dont la caleur
numeérique est de sic, pour symboliser les six degrés (ui 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 lumiére est exprimée dans le mot « Bereschith ».
Comme le mot «baran du mot « Bereschith » est composé des
mémes lettres que le commencement du nom d’Abraham, U Eeri-
ture y fuit ollusion, ainsi qu'il est éerits : « Le-Seignear apparut
& Abraham cn la vallée de Mambre, lorsqu’il était assis & la porte
de sa tente dans la plus grande chaleur du jour. » Ces paroles
signifient que, lorsqu’Abraham se plaga & la porte de sa tente,
c'est-a-dire A la porte qui se trouve entre le monde supéricur et le
mondc inférieur®, porte symbolisée par le trait de la lettre Aleph,
il ¢prouva la forte chaleur du jour, ¢’est-i-dire qu’il fut éclairé par
la Lumiere céleste. Ainsi, Abraham a entrevu la premiére lumiére
des trois hypostases®. La scconde lumiére a été entrevue par
Isaac & I'heure oul le jour déclinait ct ol le soir approchait. C'est
alors qu'lsaac fit sa priére pour l'aveénement de cette lumiére,
ainsi quil est écrit? : « Il était alors sorti dans le champ pour
méditer, le jour ¢étant sur son déclin. » C'est au moment ol le jour
était & son déclin qu'lsaac a prévu? la défaite de Jacob dans sa
lutte avee I'ange d'Esaiic®. La troisicme lumiére qui proctde des

1. L'id¢e dominante est celle-ci : La lettre ® représente le ciel et la terre
(¢'est ce que le Z. appelle « le commencement et la finn). Le trait du
milien forme les six degrés qui séparent U'Infini du monde inférieur (ce trait
ayant la forme d'un 1=61. — 2. A, F. ct V. ont, entrc parenthéses, REDR
au licu de BSPER. La suite du texte prouve au contraire qu'Isaac a réelle-
ment prévu L lutte de Jacob contre T'ange d’Esai. — 3. On sait que, d'apres
le Z., tout homme a son Ange gardien.

«) Gen., xvur, 1. — b) St Jean, x, 9; St Jérome, a. 1. — ) V. St Jean,
vur, 36. — «} Gen., xx1v, 63. — ¢) Gen., Xxxi, 24.
(130) .
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deux' premiéres [21"] était apparue & Jacob, ainsi qu'il est éerita:
« Aussitot qu'il eut passé « Peniel », 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 pres la lumiere désignée par la Séphira
« Nécah »b d'Israél; a partir de ce moment il boita d'une jambe,
attendu que cefte Séphira constitue la cuisse droite® de l'arbre
séphirothique. C'est pourquoi I Eecriture dit : « Jacob fut touché
i une cuisse »; ainst, il ne fut pas touché aux deux cuisses, mais
a une seule, parce qu'il n'avait contemple que la lumiére de la
Seéphirda « Nécah v, qui forme la cuisse drotte de Uarbre séphiro-
thique. Cette lumiére constituc le quatricme degré; c'est pour-
quoi, 4 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'Ecriture dit! : « Celui qui triomphe dans Israél. » Ce n'est
qu'a cette époque que la cuisse de larbre séphirothique s'était
remise de la faiblesse dont elle fut atteinte des le jour ot Jacob
fut mis en dapger par I'ange d'Esaii. I/ est éerite: « It il toucha
le nerf de la cuisse. » Lorsque l'‘ange d'Esaii vint lutter contre
Jacob, il s"aperqut que celui-ci tenait sa force et du premier degré
séphirotique et du second, c'est-a-dire et de la Lumicre supréme
qui forme la premiére hypostase, et dec la lumiére appelée
« Homme », qui forme la seconde Séphird, ainsi que la seconde
hypostase. C'est pourquoi 1'Ecriture dit : « Cet homme, voyant
qu’il ne pouvait le surmonter, lui toucha le nerf de la cuisse. »
Lorsque I'ange s'était apercu qu'il ne pouvait exercer d'empire
sur le tronc de Jacob, parce qu'il représentait la Lumiére supréme
symbolisce par la téte appelée « Conronne », et la seconde lumiére
appelée « Homme »?, il le toucha au nerf qui constitue la force,
symbole de la Séphird « Négah », qui exprime la rigueur’. C'est

1. A, et V. ont RINMERD W07, cest-A-dire « la lumlére du soleil qui
contribuait i la guérison de Jacob n, — 2. V. la note i la tin du fol. 18, —
3. Ces deux Séphiroth se trouvent également comprises dans le trone de
I'arbre séphirothique, ainsi que nous I'avons expos¢ dans la note précitée.

a) Gen., xxxu, 31. — b Cf. 7., T; 26%; 11, 168*. — «) V. Zohar, I, 170t et
171+ 11, 111% — o) 1 Rois, xv;29 — ¢) Gen., xxx11, 2. — /) V. Zohar, I,
146°, 166’ et 1712,
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pourquoi & partir de ce moment aucun homme n'a prophétisé
jusqu'a l'arrivée de Samuel. C'est pourquoi I'Ecriture dit : « Celui
qui triomphe dans Israél », et un peu plus loin : « Car il n'est
point un homme », c'est-a-dire le don de la prophétie ne vient pas
du degré séphirothique appelé « Homme », mais de celui appelé
« Nécah ». Josué a bien prophétisé, mais ce n'était que le reflet
de la prophétie de Moise, ainsi qu'il est écrit? : « Donnez-lui un
reflet de votre gloire. » Cette prophétie n'émanait que du cin-
quiéme degré, ce qui plagait la Séphird « Nécah » & la cuisse
gaucheb. Ce n'est qu'a I'arrivée de David qu'elle a repris sa place
a droite, ainsi qu'il est écrit® : « Les délices de « Négah » sont a ta
droite. » L'Kcriture ne dit pas : « Sont dans ta main droite »,
mais « 4 ta droite », c'est-a-dire « Nécah » est remis au cotée drodt
d'ou il avait été déplacé & la suite de la lutte de Jacob avec l'ange
d'Esaii. Pourquoi la cuisse de Jacob a-t-elle été affaiblie? Parce
que le coté impur s'y était attaché et lui enleva la force que
confere le coté pur. Cette faiblesse a duré jusqu'a I'époque de
Samuel. C'est pourquoi celui-ci est venu rappeler aux Israélites
que « Nécah » constitue la cuisse d'Israéld, ainsi qu'il est écrit :
« Celui qui triomphe dans Israél. » C'est pourquoi dés le com-
mencement des prophéties de Samuel jusqu’a 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
4 lui seul autant que Moise et Aaron ensemblec; car, de méme
qu'au 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-
nées les unes dans les autres, ainsi qu'il est écrit! : « Moise et
Aaron étaient ses prétres, et Samuel était au nombre de ceux qui
invoquaient son nom. » Les six cotés de l'arbre séphirothique
sont tous liés entre eux; et, de méme qu'’ils ont uni Moise et Aaron,

a) Nombres, xxvi1, 20. — b) Cf. Tiqgouné Zohar, xxv. — ¢) Ps., xvi, 11.
— d) V. Zohar, II, 1112, — ¢) Cf. Talmud, tr. Rosch Haschanah, fol. 25*,
et Zohar, II, 148°. — /) Ps., xcix, 6.
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de méme ils ont uni Jacob, Moise et Joseph. [)'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
8a vie. Mais Moise était un juste et il laissa la maison 4 Joseph
durant sa vie. Ainsi, au lieu de transmettre sa maison & Moise,
Jacob la légua d’'abord 4 Joseph, jansi qu'il est écrit? : « Voici les
enfants de Jacob : Joseph. » Jacob ayant léguc 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 avec lui. » Pourquoi I'Ecriture dit-elle : « Avec lui»?
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 & la Schekhina. Celle-ci avait en quelque sorte trois
maris : Jacob d’abord, Joseph ensuite, et enfin Moise. Or, Jacob
ayant été enterré en Palestine, son corps appartenait déjh aux
étres célestes; mais Joseph ayant été enterré hors de Palestine,
comptait encore pour un étre terrestre. Aussi la Schekhina qui,
aprés la mort de Jacob, s’était unie a 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 & son premier époux, qui était
Jacob. Nous en déduisons qu'une femme qui se marie deux fois

a) Gen., xxxvii, 2. — ) Exode, xn11, 19.
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ici-bas va, apris sa mort, cohabiter au ciel avec 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 qu'au ciel, alors
que Moise cohabitait avec elle ici-bas. Pour que I'on ne puisse
pas penser quo la cohabitation avec la Schekhina, ici-bas, ainsi
que c'était le cas de Moise, est une faveur moindre (ue cclle de
cohabiter avec clle au ciel, nous ferons remarquer qu'a la sortie
d'Egypte les Isradlites appartenaient au coté de « Jobel nb*, de
sorte que tous les six cent mille sortis d'Egypte appartenaient au
monde supérieur. [223] Aucun d’eux n'a quitté le désert pour
entrer en Palestine, parce que les hommes appartenant a I'image
de «Jobel » ne devaient pas entrer en Terre-Sainte. Leurs enfants
sculement ont eu cetle faveur. Moise cohabita avec 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 supréine (Jobel). La se sont aussi
attachés les six cent mille Israélites sortis d'Egypte qui lui appar-
tenaient. Jacob n'a pas atteint ce degré; il s'éleva par I'Esprit vers
le degré de 'annce sabbatique {Schemita)® seulement. Jacob ne
partagea pas ce bonheur de colabiter avec 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 supérieur peuvent seuls s'y attacher, étant tout
cn esprit, tandis que ceux du monde inférieur se tiennent a part,

1. Daproés le Z., les années sabbatiques (renouvelées tous les sept ans) et
les annc¢es du Jobel, ou jubilaires (renouvelées tous les quarante-necuf ans),
sont les symboles des cinquante portes de I'Esprit-Saint F13°3 W@ Q'0°2n.
L'année sabbhatique, appelée Schemita, est le symbole des sept degrés infé-
rieurs de ces cinquante portes, et I'année de « Jobel » symbolise la premictre
de ces cinquante portes, c'est-i-dire I’Esprit-Saint lui-méme. V. a ce sujet
la longue dissertation du Mikdasch Mélekh. — 2. V. la note précédente. —
3. Comme on le verra plus loin, le Z. veut dire que, tandis que Molse quitta
sa femme pour s'attacher i la Schekhina, Jacob continua & demeurer avec
ses femmes.

a) V. Zohar, 1, 226* et 233%; 11, 187" et 260°, et Tiqouné Z., XLIX, sqq, —
b) Cf. Zohar, 11, 43%, 83%, 85, 1213; I1I, 262" et 2772,
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étant tout en corps. Et ils ne peuvent résider ensemble dans la
lune; mais les uns, ceva du monde supérienr, y résident; les
autres se tiennent en dehors d'elle. Les uns sont éclairés par les
autres, et ceux (ui sont entrés en Terre-Sainte sont la figure de
leurs ancétres, 'est-a-dire de la génération morte dans le dexert,
mais ne sont pas aussi élevés en degré qu'eux pour ne pas former
une génération®. 11 n'y avait pas de génération & qui ait apparu
I'éclat et la splendcur de leur Maitre face & face comme i eux.
Jacob continuait a cohabiter avec son corps, avec ses femmes,
aprés que son esprit se fut attaché & I'Esprit. Moise s'est détaché
de sa femme, et quoique en corps, il cohabita avec I'lisprit-
Saint. Aprés sa mort, son esprit s'attacha & I'lisprit supréme,
mystérieux d'en haut. Et tous les degrés sattacherent cusemble
pour former un tout. L'dme de Moise appartient au degré de
« Jobel », son corps 4 celui de « Schemita »; I'"ime de Jacob
s'attacha & « Schemita », son corps demeura durant sa vie attaché
a ses femmes. Toutes ces lumicres célestes sont la figure de celles
qui sont sur terre. Et toutes ces lumicres sont suspendues au
firmament. L'Ecriture emploie ici deux synonymes pour désigner
le ciel; c'est pour nous indiquer le mystére des deux noms unis
entre eux et 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.

Il est éerit® : Et Elohim dit : « Faisons 'homme. » Lt ailleurs
il est écrite : « Le Seigneur fait connaitre ses secrets & ceux qui
le craignent. » Le Vieillard des Vieillards fit entendre sa parole :
« Siméon, Siméon, dit-il, que signific ce verset? Qui est-ce qui
dit & Elohim : Faisons 'homme ? Que signific en cet endroit le
mot Elohim #» A peine le Vieillard des Vieillards cut-il aghevé
de parler qu'il disparut, et Rabbi Simcen 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 collegues :
« I1 est évident que celui qui vient d'appeler est le Saint, béni

a) Cf. Zohar, III, 22¢ 161%; cf. Pirké, de Rabbi lflli(:zer, ch. . —
h) Gen., 1. 26. — ¢} Ps., xxv, 14.
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soit-il, dont I'Ecriture dits : « Et I'’Ancien des temps s'assit. »
Donc c'est le moment d'examiner le mystére renfermé dans le
verset de la Genése, qui ne devait certainement pas étre divulgué
jusqu’a aujourd'hui. Mais maintenant nous avons re¢u l'autorisation
de le divulguer ». Rabbi Siméon ouvrit sa conference 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 écrit® : « 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 Mére d'en haut ». Elohim est également
P’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 &
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 soit fait telle et telle chose, et aussitot la chose fut
faite, ainsi qu'il est écritd : « Et Elohim dit : Que la lumiére soit,
et la lumiére fut »; c’est-a-dire, le Verbe dit &4 Elohim : « Que la
lumiére soit »; le maitre du palais ordonne et I'architecte obéit
aussitdét. De méme tous les édifices furent créés par voie d'éma-
nation, ainsi qu'il est écrit : « Que le firmament soit », et plus loin:
« Que des corps lumineux soient », et tout fut fait aussitbt. Lors-
qu’on arriva au « monde de séparation », c’est-a-dire  cet état du
monde ol les choses semblent séparées les unes des autres, 1'archi-
tecte dit au Maitre des édifices : « Faisons I'homme & notre image
et & notre ressemblance. » Le Maitre des édifices lui répondit :
« Certes, il est bon de le faire, maijs il finira par pécher contre
toi, car il est insensé, et il est écrite : « Le 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 'homme attristera la Mére
et non pas le Pére, je veux le créer & mon image. » C'est pourquoi
I'Ecriture dit : « Et Elohim créa I'homme 4 son image », le Pére
ne voulant pas s’y associer. Lorsque 'homme a péché, qu'en dit

a) Daniel, vi1, 9. — B} Cf. Bereschith Rahba, ch. viit. — c) Prov., vi, 30.
— d) Gen., 1, 3. — ¢) Proy., x, 1.
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I'Ecriture? — L’Eecriture dits : [22%] « Je vous déclare que c'est
A cause de vos péchés que votre Mére a été renvoyée.» Le Roi
dit & la Meére : « Ne t'avais-je pas dit que l'homme finirait par
pécher ? » A ce moment 'homme fut chassé et 1a Mére fut chassée
avec lui. C’est pourquoi il est écrit : « 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 », I’Ecriture désigne 'homme
en voie d’ « émanation », et par les mots « le fils insensé », I'Eeri-
ture désigne 'homme en voie de « création ». A ces paroles, tous
les collégues de Rabbi Siméon se levérent en s'écriant : Rabbi,
Rabbi, y a-t-il donc une division entre le Pére et la Mére, pour
que I'homme soit dans la voie d'émanation du c6té du Pére et
en création du coté de la Meére? Rabbi Siméon leur répondit :
Amis, amis, telle n'est pas mon intention, puisque I'homme
« d’émanation » est composé d’'un male et d'une femelle, qui
émanent du Pére et de la Mére, ainsi qu'il est écrit : « Et Elohim
dit : Que la lumiére soit, et la lumiére fut.» Par les mots « que la
lumiére soit », ’Eeriture désigne la partie de 'homme qui émane
du Pore, c'est-a-dire le mdle, et par ces mots « et la lumiére fut »,
I'Ecriture désigne la partie de 'homme qui émane de la Mére,
c'est-a-dire la femelle. C’est pourquoi 'homme a été créé avec deux
visages®. Mais I'homme « d’émanation » est dépourvu d’image
et de ressemblance; et c'est la Mére céleste qui voulait pourvoir
I