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HENRI SEROUYA —La Kabbale

INTRODUCTION

Le présent travail n'est pas un condensé de noareduvrage La Kabbale, ses origines, sa
psychologie mystique, sa métaphysiquérme une étude nouvelle sur divers aspeatsidnen-
taux de la Kabbale et apporte des notions présisesette tradition secréte des Hébreux. Les lec-
teurs qui désirent approfondir leur connaissancesite matiere pourront cependant consulter no-
tre grand ouvrage sur la question.

Ce qui nous a décidé a écrire ce livre pour laectibn « Que sais-je ? », ce sont malheureuse-
ment les procédés abusifs de certains auteursgmairant I'hébreu et dépourvus de la compétence
philosophique nécessaire, n‘'ont pas hésité a stemga butin facile qu'offrait notre ouvrage, et
n‘ont méme pas eu la délicatesse de mentionnesdeuce.

Aujourd’hui, le monde savant, qui s'intéresse phidosophie et a la mystique, a apprécié notre
travail et y a reconnu une analyse approfondiecdegres fondamentales de la Kabbale, et a discer-
né l'aspect philosophique que nous en avions dégage

Certes, la Kabbale, gnose des Hébreux, fut toujtabfet d'une vive curiosité, qui semble dé-
passer la philosophie, en ce qui concerne sesatév@s secretes. Son acces est difficile, parce que
les textes en hébreu et en araméen qui nous oobBservés, sont complexes, obscurs, et échap-
pent bien souvent a la compréhension, si I'on pa&sfavorisé par un tempérament intuitif.

Nous nous sommes nettement opposé ailleurs a Iaakalpratique, ceuvre suscitée par la souf-
france, la persécution, mais fascinante par I'exdliaaire imagination mythique dont elle témoigne.

Il importe & nos yeux de mettre en lumiéere dessd@nes. En effet, si du méme tronc partent deux
sortes de branches, autrement dit, deux tendalecé&sgbbale spéculative et la Kabbale pratique,
dans le domaine historique, il vaut mieux ne pat$aster sur cette derniére, qui nous éloigne de la
verite, et approfondir celle qui tend a une pernmé&éonde, susceptible d'apaiser les angoisses que
nous éprouvons quant a la compréhension adéquétmlers.

Cette Kabbale qui mérite d'étre connue a séduihdesnes de génie, aussi bien dans le domaine
philosophique et mystique que dans le domainetigus et littéraire. Elle ne peut donc, en ce sens,
se préter au jugement péjoratif que le XVBiécle a porté sur elle par la plume, par exentse,
Voltaire, écrivant que c'est « une cabale ».

La source de notre documentation générale resedet Bibliographie sommaire placée a la fin
du présent ouvrage. La place nous étant strictetimeitée, nous ne pouvions pas mentionner fréé-
guemment les noms des auteurs, ni le titre de Eurges.
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CHAPITRE PREMIER

PSYCHOLOGIE DU MYSTICISME HEBRAIQUE

l. - Caractere général

Le mysticisme, qui vise a dévoiler des véritésainaires dans le domaine profond de I'uni-
vers, en rapport avec I'hnomme, ne semble pas auerckes patriarches, Moise, voire les prophetes.
Ces grands hommes s'efforcaient de s'attacher emigpt & Dieu, sans se préoccuper des choses
mystérieuses, insoupgonnées, en marge de Diewgyaugs leurs yeux tout ce qui existe, visible et
invisible, ne peut émaner que de sa puissancerice2adutrement dit, pour eux, s'attacher profon-
dément, intimement a la Divinité, c'est possedergaéveélation la clef de tout ce qui nous parait
mystérieux, incompréhensible.

Vu sous cet aspect, le mysticisme, tel que noesiheevons de nos jours, semble incompatible
avec la spiritualité des Hébreux illustres de latbantiquité. Il est pourtant d'essence spirieyedi
on le concoit en dehors de toute considératiordBofictif, magique, superstitieux, située sur un
plan inférieur, si I'on peut dire, au mysticismelrée mysticisme réel est I'apanage des hommes de
génie qui trouvent sans le chercher le mysterétte.l Il embrasse la haute métaphysique, la struc-
ture intime de l'univers, congu comme un refletadBivinité. C'est vers Dieu que le mystique tend,
c'est en se concentrant par une profonde méditptan lui, c'est en l'aimant, qu'il parvient a voir
des choses extraordinaires qui les rendent heup@eyx, optimiste ici-bas. De ce point de vue, les
patriarches, Abraham, Isaac et Jacob, Moise girtgghetes, a qui Dieu s'est révélé plus d'une fois,
peuvent ainsi étre considérés comme des mystigquesant que leur amour extréme les met en
communion intime avec Lui. Le premier philosophé¢ Abraham. Il cherche, il médite, il se
concentre pour découvrir celui qui régit véritabéerml'univers. Les idoles, les dieux qu'il a connus
chez ses parents, objets inertes, sont absurdesléi la lune, les étoiles ne peuvent étre nas p
comme dieux, en tant qu'ils sont mus par une feopErieure a eux. Spirituellement, invisiblement,
peu a peu il découvre le Dieu véritable, maitréudavers entier. Moise jelne et se recueille duran
quarante jours sur le mont Sinal pour avoir le lsomide connaitre Dieu de pres. Les grands pro-
phetes, quoique exceptionnellement favorisés, menv@®ieu que dans un état d'extase, comme a
peu prés plus tard les Esséniens, les grands kstigisalou d'autres saints.

La philosophie dans sa spéculation la plus profpedenouvant au sein de la logique pure (Phi-
lon, ce grand mystique, I'avait déja remarqué), elem impuissante a résoudre des problemes d'or-
dre métaphysique, qui se posent a elle comme atiasyse. Pour les résoudre, elle doit étre dou-
blée de mysticisme, auquel le rationalisme, sodayindispensable, doit étre subordonné, comme
ce fut le cas pour Spinoza. Une philosophie ne pamtenir a la transcendance par le raisonnement
rigoureux du logicien, mais par une vue essentredl@ mystique et intuitive.

C'est pourquoi on considere que le mysticisme de&pdes philosophie. Mais la philosophie,
comme nous l'avons montré ailleurs, peut revéticamacctere mystique. Il en est ainsi chez Platon,
Philon, Plotin, Spinoza, Bergson.

Il. - Dénominateur commun

D'une maniére générale, le mysticisme n'est ppsolariété exclusive de tel ou tel peuple. Bien
entendu, les grands mystiques dans le domaingewetiglu monothéisme pur, qui nous intéresse
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particulierement ici, sont d'une extréme raretéisMmesque tous les peuples sont plus ou moins
portés a la tendance mystique, sans qu'elle soésséirement transcendante. Dans cette diversité,
il n‘est pas difficile de constater un dénominatsammun a la base de leur orientation. L'homme
primitif, tourmenté, inquiet devant les phénométezsfiants, comme la foudre, les tremblements
de terre, les tempétes, les animaux féroces, cantieles spectacles grandioses, comme l'océan, le
ciel, forge dans son imagination des mythes quidpirésentent une force concrete, une pluralité de
dieux, de puissances qui agissent a son insu, slompropre volonté. Ce n'est que peu a peu, par
une rare évolution de l'esprit, que les Hébreus@mégageant totalement de toute considération
matérielle, de tous les dieux compliqués de lewosh®es voisins, sont parvenus a une conception
transcendante de la Divinité supréme, incorporaienatérielle, dont I'essence est incompréhensi-
ble. Les penseurs grecs n‘ont eu une semblablepboic que mille ans aprés les Hébreux.

Un autre indice de caractere de dénominateur conesuwisible dans diverses tendances mysti-
gues. C'est l'effort qui consiste a se détacheerenmtent du monde extérieur, de toute penseée rela-
tive a ce monde, a créer en nous le vide totaligbnt, en vue d'atteindre la Divinité par une effu-
sion amoureuse. Cet effort apparait sous diversesek : vie ascétique rigoureuse, jelines, médita-
tions, prieres intenses chez les mystiques supérimais toujours il a pour but de vider le moi de
toute considération matérielle. Ce vide est visdbiez les peuples primitifs de nos jours, chezlqui
se traduit par une danse rythmique épuisante ps$gutase, ou I'on sent la Divinité. Les yoghi-pra
tiquent des exercices physiques pénibles qui wsty'a la suppression quasi totale de la respira-
tion en vue d'arriver a faire que le moi n‘ait adesce d'aucun objet, ce qui permet d'atteindre le
nirvana, qui les plonge dans la vie cosmique. On trouvetade supérieur chez les mystiques juifs,
les kabbalistes qui tendent & un état de néahonspeut dire, existentiel pour se plonger avec in
tensité dans la spiritualité divine. Egalement dieszmystiques chrétiens qui s'efforcent de vider |
moi de son attachement au monde pour pouvoir Suieu. On le trouve enfin chez les mystiques
de I'lslam qui font le méme effort de vide, I'arl@tion oufana, dans leur extase divine.

l1l. - Différences

Si dans toutes ces tendances mystiques se troufaetenir commun qui les caractérise, on peut
€également y remarquer des différences non moirsEaistiques.

Les kabbalistes, a coté de leur dévotion, se pupmrt de la métaphysique en vue de saisir la
structure de l'univers, les énigmes bouleversarsesietes qu'ils appellesbd Les gnostiques
abordent également ces questions mais sans etiicparce qu'ils se fourvoient dans une mytholo-
gie magique verbeuse. Cette préoccupation est &bdans les mysticismes chrétien et islamique.
Le mysticisme hindou a un caractére métaphysiqags ihne se place pas sur le plan supérieur de
la divinité monothéiste qui est a notre avis leitabte mysticisme. Nous ne disons rien du mysti-
cisme tout aussi intéressant, du point de vue kmpgue, qui est inhérent a la « représentation col
lective » des primitifs de nos jours, ce mysticidmaggné dans I'atmosphere mythique, d'ou sont ab-
sentes les entités métaphysiques, susceptiblesndercler avec les grands courants du mysticisme,
spirituellement évolués vers le monothéisme.

Le mysticisme chrétien tend surtout a l'union abeu sous l'aspect de la divinité incarnée, soit
en Jésus, Fils, soit en Dieu, ou en la Trinit&nllest de méme pour le soufi en rapport intime avec
Allah.

Des vues métaphysiques relatives au cosmos seetibdeja dans la Bible, en particulier dans
les symboles du Sanctuaire de la Solitude, la ¢eTdissignation », réalisation future du temple
sous le regne de Salomon. Philon et Josephe, guiatssaient probablement les anciennes tradi-
tions, nous donnent des renseignements précieuba Kignification des embléemes du Sanctuaire.
Les dimensions de ses proportions, les vases sderéStement du grand-prétre étaient des repré-
sentations de caractéres de l'univers. DaN$dae MoiséLivre lll), Philon s'étend longuement sur
le sens de ces symboles. Les trois divisions dat8aine, explique I'Alexandrin, correspondent aux
trois divisions de l'univers, c'est-a-dire le cialmer et la terre. Les quatre tissus en usade de
tente sacrée et les vétements des prétres se t@ampaux quatre éléments. La description de la tu-
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nique du grand-prétre&egdhen gadglque Philon donne est fort intéressante. Cetteienqui était
bordée en dessus de la cheville du pied de clashdibr, de fleurs et de grenades, est I'exemple ty
pique de limage du monde. Sa couleur tire suul'aui représente l'air. Les fleurs signifient la
terre, parce que toutes choses germent et fruttifie elle. Les grenades symbolisent I'eau, a cause
du jus qu'elles contiennent. Les clochettes sansignes harmonieux, les accords parfaits de ces
deux éléments : puisque la terre sans eau etdagaila substance terrestre ne seraient pas sadffisa
tes pour engendrer. Les trois éléments, l'ainy letda terre, représentés par la tunique, entlams

la composition de tout étre. Les douze pierresipunées qui figurent sur la plaque pectorale du
grand-prétre et de méme les douze morceaux dudegmoposition se rapportent aux douze signes
du Zodiaque, et, sous l'aspect terrestre, aux duoime d'Israél. Les deux émeraudes rondes qui
sont placées sur les deux épaules du grand-piigtrgient, selon Philon, les astres, le soleil &t |
lune, ou bien symbolisent le jour et la nuit, oeae représentent les deux hémisphéres. Le grand-
prétre porte sur la téte, au lieu d'un diademe,mitee, sur laquelle sont gravées les quatre kettre
du nom de Dieu qu'il n'est permis ni de prononced entendre : ce qui signifie qu'aucune chose se
trouvant dans la nature ne peut demeurer en vig I8anocation de Dieu. Quand le grand-prétre
fait le service divin, il surpasse le commun desities et tous les rois. Le chandelier, situé vers le
midi, signifie les mondes des astres qui portentaiere, d'autant que, selon Philon, le soleil, la
lune et les autres astres, beaucoup éloignés diésspseptentrionales, tournent autour du midi. Le
chandelier représente les sept Planetes. La Tabiéaquelle sont mis les pains et le sel, estséees
vers le nord, et représentent les vents septeatrioqui amenent la pluie nécessaire a la production
de la nourriture. Celle-ci, écrit Philon, vient diel et de la terre, c'est-a-dire du ciel quanalelt,

et de la terre quand les semences poussent sfiesde l'irrigation. Le grand bassin d'airain qui
sert aux sacrificateurs pour laver leurs piedeetsl mains symbolise la vie sans reproche. Mais au
sujet du corps, le philosophe mystique d'Alexandéelare que la vraie beauté ne réside pas dans le
corps de courte durée, mais dans l'esprit.

Ces divers aspects symboliques montrent la préaticuppdes Héhreux non seulement de s'atta-
cher étroitement a Dieu, mais aussi de saisirdesets de l'univers, sans lesquels la vie des étres
qui peuplent cet univers, et en particulier cedd'ldomme, n'a pas de sens.

Mais qu'est-ce que la Kabbale ? Littéralement iméehébraiqué&abbalasignifie tradition. Du
point de vue historique, la Kabbale est cependame a&hose. En réalité, cette doctrine mystique,
centrée sur le contact de Dieu, n'est qu'une trisgin de tout un monde de connaissance profonde
a une petite élite de haute valeur.

Une autre distinction dans le domaine du mysticignfec'est un caractere male. Autrement dit,
la présence de la femme dans le milieu kabbalistegt exclue. Déja au Temple de Jérusalem, seuls
les hommes, lesohanim présidés par le grand-prétomhen gadqlse livraient aux pratiques reli-
gieuses. Il n'en est pas de méme pour le mysticdmétien ; non seulement les hommes et les
femmes prient ensemble a I'église - ce qui n'estgaas ni pour la synagogue, ni pour la mosquée,
lieux saints de pureté absolue - mais il comptesiads grandes saintes, telle que sainte Thérese
d'Avila. Il est vrai que les Hébreux ont des prdpksges, Debora, Hilda, et certaines filles des mys-
tigues modernes, comme Hayya, qui connaissaienoh@ e Zohar; méme chez les musulmans,
Rabi'a, célebre mystique de Basra (morte en 801).

IV. - Eléments particuliers

Ce que nous venons de dire n'est qu'un apercled'miérdre général qui apparaissent dans les
grandes tendances du mysticisme. Il est analodgaer@ation de I'esprit dans des branches comme
l'art, la poésie, la philosophie. Si maintenantsxnaus bornons a l'objet du présent ouvrage, il y a
lieu de mettre en relief succinctement certainmélits particuliers tres anciens qu'on trouve dans
la Bible. Ce sont des précurseurs de la cristéihisade la Kabbale qui se constituera au cours du
Moyen Age.

La Bible, document qu'on peut qualifier de génal refléte pas seulement une forte pensée reli-
gieuse, elle contient une mine d'intuitions profemdur des vérités insoupgconnées, qui se confir-
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ment au fur et & mesure qu'on parvient a les s&kiton, sous une forme allégorique, a pu montrer
les linéaments de sa richesse d'idées, relat#canstitution de l'univers, a la transcendancimejv

a la haute spiritualité, a la moralité qu'elle igpe. A sa suite, les kabbalistes se sont péndaés
son sens ésotérique, de ses vues mystiques séal#oa divine, sur l'univers et sur I'homme. Nous
verrons que l&Zohar, la Somme de la Kabbale, s'abreuve pour ses cotamenspéculatifs verti-
gineux a la source biblique, en particulier a laaho(le Pentateuque).

Au sujet des symboles de l'univers inclus dansiltdeBnous avons dit plus haut qu'ils se refle-
tent dans la forme méme du Sanctuaire, dans semndiams, dans le vétement cighen gadokt
dans divers vases sacrés. |l importe maintenaddeler certains aspects capitaux du sens mysti-
gue que la Bible renferme.

Les sacrifices - dont l'origine, selon Maimonidemonte au paganisme, et qui furent plus tard
rejetés par les grands prophétes et par Philorlegupréféraient la pureté de I'esprit et du caeur,
surtout la justice - renferment un sens mystigegeetjui se manifeste dans la pratique de I'immola-
tion avec ou sans effusion du sang. Par le sanggatoasperge l'autel et par la combustion de I'of-
frande, une union intime s'effectue. En d'autremds, cette union du sang et du feu exprime, par
l'intermédiaire de la victime, le sacrifice tota thomme a Dieu. Les autres sacrifices, en usage
méme chez les paiens, se rapportent symboliqueanenproduits de la terre. L'effusion du sang a
un sens mystique plus profond, parce qu'il s'agit yeux des Hébreux de sacrifice de I'ame : le
sang eshefech c'est-a-dire I'ame vitale. Plus tard, Juda Haléeigrand mystique, puis les kabba-
listes, n'hésitérent pas a attacher une granderiemu® aux sacrifices, en tant qu'ils procurent un
contact immédiat avec la Divinité.

La bénédiction du grand-prétre seul a le droit @@@ncer le nom de Diehem hamephoragh
ainsi que l'oracle degrim et Tumimqu'il porte sur sa poitrine, ont une portée mystiglevée.
L'énonciation du nom divin distinct des autres naledDieu, qui tend a créer un lien entre le Créa-
teur et celui qui I'adore, implique une puissanespiritualité profonde. Si I'on se réféere a Phigdn
au Talmud, il semble que, du point de vue psychqlag des phénoménes terrifiants avaient lieu
guand lecohen gadqglen état d'extase sublime, prononcait le nom mgsbé dans le Saint des
Saints, le jour du Grand Parddfigpour).

Le caractére mystique de la Bible est tres sigatifigoour les rapports de 'homme avec Dieu
dans la priere et dans les sacrifices dont nousngede parler, et plus tard sans sacrifices, mais
avec le cceur et I'esprit concentrés avec une feswgdaquelle insiste particulierement Maimonide
dans leGuide des Egarés

Il se manifeste également dans son attachementaagles d'un monde suprasensible, comme
le feu du buisson ardent, ou Dieu s'est manifedttvide pour la premiere fois, en vue de délivrer
les enfants d'lsraél de I'Egypte, ou comme les taoiges qui vinrent visiter Abraham pour lui an-
noncer la naissance d'lsaac, ou I'ange qui vieseaaurs d'Agar dans le désert, ou I'ange qui appa-
rait en réve a Jacob et avec qui il lutta pourveicesa bénédiction. Tous ces anges ne sont autre
gue la Divinité symbolisée sous des formes humaines

L'élan grandiose de la mystique n'apparait pages®iit chez les grands prophétes, tels qu'lsaie,
Jérémie, Ezéchiel, Amos dans leurs visions extraais de I'avenir, mais surtout dans les Psau-
mes. Le psalmiste émerveillé et saisi d'effroi déva puissance créatrice de Dieu qui se révele
dans la nature, exprime avec ravissement son aemwars Lui. Ses espérances en Dieu miséricor-
dieux qui récompensera les justes, donnent du geuraeux qui se sentent déprimés, anéantis ici-
bas. Les chants de Psaumes récités dans le Tephygdard dans les synagogues de la diaspora et
méme dans les églises, expriment la piété et kaviés émanent de I'dme tourmentée qui implore
Dieu.

Ainsi, dans plusieurs psaumes, en un langage simaie puissant, on voit Dieu qui vient au se-
cours de David dans le tremblement de terre, eada tempéte ; la voix tonnante de Dieu qui ré-
sonne dans la nature avec un effet terrifiantméd'&olitaire qui désire non seulement les offiees r
ligieux du Temple, mais la nature qui refléte laibBité, comme le Berger qui amene le psalmiste a
se reposer dans le vert paturage ; I'ame qui dengelombre du Trés-Haut ; I'ame portée sur les ai-
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les des anges, marchant sans crainte et sans makstiperes et les lions ; l'universelle présence
divine, visible dans le corps et I'ame de I'homfoené a l'origine des profondeurs de la terre ; le
désir ardent d'étre guidé par Dieu dans le chemihéternité ; I'état ou I'ame en détresse invoque
Dieu et le prie de la détourner des péchés, faigenen elle un coeur pur, de ne pas la rejeter loi
de sa Face, de ne pas retirer d'elle son Espnit;Saifin de la disposer a la crainte de son Nom.

Cette tendance mystique, qu'elle soit dans I'dttitextatique des prophetes d'Israél ou dans l'ac-
cent profondément religieux qu'exprime d'une manigr touchante le psalmiste, qui aspire au
contact intime avec le Créateur lorsqu'il chantelsaanges, décrit les merveilles de son reuvre et
I'implore, lui, étre chétif, pour qu'il le guidemala voie vertueuse, la voie heureuse de I'Eernit
montre que la Bible, cet ouvrage millénaire, remieren puissance le germe mystique par excel-
lence, au sens noble du mot.

D'autres particularités possédant un fond mystggidrouvent dans la Bible. Des substances
immatérielles, comme les anges ou d'autres enjit@ent un rble d'intermédiaire entre Dieu et le
monde. Elles portent des nhoms multiples. Aaboddésigne la premiére matérialisation concrete
de l'essence divine :kabod de Yahvel, qui repose sur le mont Sinai et que Moise é&sintem-
pler (Exode, XXXIll, 18). LaChekhina(gloire divine), dont I'importance est capitalensida mysti-
gue de la Kabbale et dans la doctrine du Hassididom |'origine étymologique remonte a la Bi-
ble, bien qu'elle n'y soit pas mentionnée. Elldasésidence divine dans le monde, et plus particu
lierement dans ses manifestations sur le mont &ndans I'enceinte sacrée ohichkan(Sanc-
tuaire).Makom qui signifie place ou espace, devient a I'épdglmeudique le nom distinct de Dieu.

Il est employé dans le passage qui décrit la révélale Dieu a Moise (Exode, XXXIII, 17) pour
indiquer I'omniprésence divine. Des le début deréation, au sein du chaos apparagdtit souf-

fle de Dieu (ouah Elohin) qui pénetre le monde en se répandant sur toaie ¢le psalmiste I'ap-
pelle I'Esprit-Saint dans I'ame humaine (Ps. LI). Eh tout cas, il apparait comme un principe
concret, surtout dans les visions des propheteprésence divine est désignée d'une maniere géné-
rale comme ld&ace de DieuLa SagesseHakhmag (Prov. VIII et IX) gu'on retrouve sous le terme
sophiachez les Grecs et les gnostiques, personnifies devers passages de la Bible, « la parole de
Dieu ». De méme que l'ange est un intermédiaine ddieu et I'homme pour la vue, elle est un in-
termédiaire pour le sens de l'ouie. Les prophe&tass toutes leurs proclamations, disaient que
c'était laparole de Dieuou laBouche de Dieuqui s'exprimait en eux. Les premiers docteurs du
Talmud (lestanain) disaient a propos de la phrase : « Et Dieu giite la lumiere soit », que c'était

la la Parole, la véritable puissance créatricerdste Onkelos, dans sa traduction chaldéenne de la
Geneése, désigne le Créateur méme comme « la Pandlemra analogue au concept diogos
dans la philosophie grecque et surtout dans lelolgwement original de Philon qui inspirera saint
Jean dans son Evangile qui commence par : « Au emroement était le Verbe. »

Tous ces termes-clefs qu'on trouve dans la Bilhritmeront a I'épanouissement d'un sentiment
mystique tres intense d'abord chez les Prophatéschez les kabbalistes qui leur succéderont.

L'esprit réellement mystique, avant la lettre, apfiadans les visions des prophetes. Sans la vi-
gueur spirituelle qui les caractérise, on ne peptiguer le jaillissement de leurs paroles divines.
Leur inspiration sublime vient de leur contactrimgi avec Dieu. Il ne faut pas considérer leur inspi-
ration ou s'exprime un idéalisme social élevé, mathéisme dans toute sa pureté transcendante,
comme un effort rationnel émanant d'une élaboratitallectuelle. En réalité, tout ce qu'ils énon-
cent sous un aspect logique pour le mettre a k@eale tout le monde est le point d'une inspiration
spontanée de la Divinité. Leurs prédictions teeshiles chutes de royaumes, soit chez les Hébreux,
soit chez d'autres nations voisines, sont le ptadlune clairvoyance politique extraordinaire. Les
visions d'un Isaie, d'un Jérémie, d'un Ezéchielgatent une hauteur telle qu'elles ne se prétent pa
a la pure logique. La vision messianique ou ap@t@jye qu'on trouve dans les écrits d'lsaie, de
Joél, de Sophonie, de Zacharie, de Malachie etasgeD- époque ou les desseins divins se réalisent
- ne peut en aucune maniére se placer sur le ptamnel. Le prophéte Elie, qui est un étre surhu-
main, joue un role d'extréme importance dans langstique d'Israél. Les juifs - surtout les kabba-
listes - et les chrétiens le considérent commeuidegcéleste qui apparait souvent sur la terre sous
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une forme humaine. C'est lui, selon la prophétiddiachie, qui sera I'avant-coureur de l'arrivée du
Messie.

Cette tendance mystique des temps bibliques qudismrne également chez les Nazaréens
(Nombre, VI), soucieux d'une stricte pureté ritegt chez les Réchabites, confrérie religieusé¢ don
parle Jérémie, renferme des termes mystiques essgnde, qui susciteront au cours des siecles,
apres la période biblique, un élan prodigieux étterrompu dans I'dme juive qui cherche son re-
fuge supréme dans le Tres-Haut pour la protég&¥oddirer.

V. - Autre phase particuliere

Cette vie mystique des Hébreux dans la haute Aidigdiune vigueur spirituelle intense, surtout
dans les écrits des prophetes et du psalmiste dfiutres aspects non moins particuliers. On peut
la suivre au cours des générations successivesdt its atteignent une supériorité spéculative de
trés haute valeur philosophique, tantét ils se @odént avec la magie, la gnose étrangére, et tom-
bent dans la superstition. Ce qui importe danger@ances qui succedent a I'époque biblique, c'est
d'essayer d'éliminer au fur et a mesure ces faibfepar exemple quand on étudie I'ouvrage synthé-
tigue duZohar, qui renferme quelquefois simultanément les despeets que nous venons de dis-
tinguer.

A I'époque talmudique, nous voyons des groupesrdtines sages retirés de la foule, vivant a la
campagne ou dans un coin du désert dans une atéresgd pure spiritualité. Il s'agit de la secte
essénienne, des Thérapeutes, et de la secte de@Qguoe nous ont fait connaitre les manuscrits de
la mer Morte, découverts récemment (

Ce sont PhilonQuod Probus sit Libgret JosepheQuerres juivest Antiquités juivesqui nous
renseignent sur les Esséniens, et également RMitancontemplativasur les Thérapeutes, mysti-
gues contemplatifs, qui semblent s'apparenter ag@ritens tout aussi mystiques, mais plus portés
vers l'action.

L'attitude mystique des Esséniens qui habitaieRalastine accuse une certaine ressemblance du
point de vue comportement avec celle des prophk&es. dévotion, leur rejet de la matiére, leur
amour de Dieu suscitérent la sympathie des paielssque Pline I'Ancien. lls exercerent une in-
fluence considérable sur la formation spirituelss goremiers chrétiens. lls possédaient des livres
qui renfermaient leur doctrine et qu'ils communignaseulement a leurs membres initiés, choisis
avec des exigences rigoureuses de piété et derdroils vivaient de leur labeur quotidien et se li
vraient, aprés s'étre purifiés par I'eau froidig enéditation et a I'étude de la Torah. Leur ploios
phie s'attachait a la connaissance de Dieu, &k&tion de l'univers et surtout a la morale.

Les Thérapeutes, qui résidaient pres d'Alexandremnaient une vie mi-communautaire, mitique.
lls étaient sobres dans leur nourriture et dans leétements. lls vénéraient d'une maniére particu-
liere le jour de Sabbat, ou ils se consacraient &eveur a I'étude de la Torah ; durant les autres
jours, ils s'enfermaient dans leurs cellules,\salit a la priere et a la méditation contemplative.

A ces sectes on peut joindre celle de Qumran,'gpparente aux Esséniens, mais qui ne semble
pas - en raison de certaines difféerences manifesége authentiquement essénienne. L'attitude
mystique des membres de cette secte dans le leousilt, leurs hymnes, leur adoration de Dieu,
est tres significative.

L'approfondissement de l'interprétation de la Taalle ses commandementstévoth) apparait
dans l'ceuvre gigantesque du Talmud. Son commentede riche en idées, s'étend quelquefois,
guand le sujet s'y préte, a des connaissanceslepégques, portant sur toutes les sciences : ana-
tomie, médecine, astronomie, agri culture, philbsepetc.

L'idée premiére dans cet amalgame d'apparenceofétér réside dans le désir d'éclairer les pré-
ceptes de la Loi. Est-ce a dire que, dans cetteredbéologique, ou les docteurs exposent ration-

! Si des lecteurs désirent des reinsegnementslédésgur ces sectes, nous nous permettons denles/ee & notre
livre, Les Essénien@Calmann-Lévy), car il nous est impossible de nétendre sur cette question dans le présent ou-
vrage, ou la place est strictement limitée.
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nellement leurs opinions, si caractéristiques deums divergences et dans leurs concordances fina-
les, la tendance mystique soit absente ? Danddeumtérieur, ils sont mystiques, si I'on consglér
gue leur ultime préoccupation dans cette « gymmasth vivante des discussions se rapporte a
Dieu. lls se rendaient compte que la Torah renfedle®emystéressitré torah au sujet de Dieu et
de l'univers, sur lesquels Maimonide a beaucoupténdans son ceuvre capitdle, Guide des Ega-
rés, en ce qui concerne la haute philosophie hermétipitils renferment et qu'ils n'étaient commu-
nicables qu'a une élite restreinte. Ces docteaisrétnon seulement croyants, convaincus sincere-
ment de la révélation divine, mais des mystiqueenlest ainsi d'Hillel, de Yohanan ben Zacali,
d'Akiba, et beaucoup d'entre eux, soit sous déseimées étrangéres, soit par désir de pénétrer les
secrets de l'univers, surtout apres la vision dhieé relative au chamferkabd, se donnérent a
I'étude des mysteres. Le trail@guiga(relatif aux fétes) dans la premiéviichna(code de lois) dé-
fend de parler des mystéres de la créatioa'dssé Bereschitet des mystéres du char céleste
(ma'assé Merkabasur lesquels nous reviendrons, avec deux peesoon méme avec une seule
personne. Dans le commentaire de ce passageMieHaa (la Guemara, cette défense ne s'appli-
gue qu'a certaines personnes, mais, de toute fagoest pas interdit de réveéler ces grands myste-
res a qui que ce soit. Ben Sira dira égalemenit faui s'abstenir de fixer l'attention sur ce gsti e
au-dessus, sur ce qui est au-dessous, sur cetglevest, sur ce qui est derriere. Celui qui ose en
freindre ce principe, il et mieux valu gu'il n'stat point. Ceux qui sont faibles d'esprit peuvent
perdre le raison ou méme risquer leur vie.Miaghna illustre ce que nous venons de dire par un
exemple devenu célebre dans les arcanes du mgsticiguatre fameux docteurs entrérent dans le
Pardes(jardin), c'est-a-dire dans le domaine de la doxtsecrete, Rabbi Akiba seul, le célébre
docteur, en sortit sain et sauf. Parmi les auBes, Azai mourut, Ben Zoma devint fou et Elia ben
Abuya, surnomm@her (autre) abandonna le judaisme.

On voit par la que la gnose était développée adeée talmudique. Le penchant mystique de ce
temps a, si I'on peut dire, un double sens : daarg il se rapproche de I'Etre supréme, Dieu, avec
amour, et, en méme temps, il appréhende de présyisteres réels qui résultent de sa propre créa-
tion. C'est la un point de vue important qui caggse la tendance métaphysique des Hébreux - si
I'on se réfere aux livres de Job et de I'Ecclésjastrtout au développement ultérieur de la Kabbale
en particulier en Provence et d'Espagne.

A I'époque des Gaonim, la mystique juive, a quedogieceptions prés, commence a décliner -
elle se confond avec la magie. C'est dans cetiedeeque prend naissance la Kabbale pratique, qui
aura une grande ampleur en Allemagne, en EuropgeatnPourtant cette époque compte un pen-
seur de haute valeur, Saadia, et voit paraitreunrage trés remarquablgefer YetsirdLivre de la
Création), commenté par celui-ci, parmi de nombré&erits, dont quelgues-uns nous sont parvenus.
Nous reviendrons sur davre de la CréationCette époque se distingue par la descente Bliela
kaba(Yordé merkabg Il y a un contraste avec ceux qui s'élévent \eefsauteur de la spiritualité
pour scruter de prés les mystéres du monde.

Sans aucun doute, c'est au Moyen Age, en EspagreRrovence, que le mysticisme juif, sous
l'aspect d'une profonde philosophie, atteint ungéha qui ne sera pas dépassée dans l'interpréta-
tion desSephiroth comme dans celle den-Sof C'est une mystique saine qui s'écarte plus d'une
fois des considérations magiques ou pratiguesmystique intuitive, qui dépassera, en un certain
sens, la philosophie.

Safed, perchée sur la montagne, est une régiorraldag¢voire sainte. Elle marque la derniere
période créatrice de la Kabbale, avec Cordoverda tignée de Maimonide, et le visionnaire Luria,
qui aura une influence considérable sur le Hassigli€ncore vivant de nos jours.

Telle est, en gros, la nature de la psychologiengisticisme juif, qui ressemble ou ne ressemble
pas aux autres courants du mysticisme inhérentpasitulier, au monothéisme, parfois sous une
nuance panthéiste, et au paganisme. Son germeéjastisible dans la haute Antiquité, ou vécurent
les Hébreux, peuple essentiellement religieux,dgaouvrit I'existence de Dieu Un. Puis ce mysti-
cisme évolue, selon les circonstances des agedoset kambiance des voisins ; il subit tantot I'in-
fluence de la mystique paienne, la gnose, tamtduence philosophique du néoplatonisme, mais
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dans toutes ses vicissitudes, il conservera saotbriginalité, en dépit de I'emprise qui s'eggc

sur lui, et finira par se constituer une doctrio@érente et personnelle en vue non seulement de se
pencher vers Dieu, la pierre angulaire de tout itigshe véritable, mais aussi de scruter la profon-
deur de l'univers. C'est un trait commun a tougitasds génies qui se concentrent dans de longues
meéditations pour saisir le réel. En d'autres terraesir perpétuellement conscience de la Divinité
supréme peut se comparer a l'effort du génie aust rsatisfait que lorsqu'il la découvre dans la
flamme de la création.
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CHAPITREI

THEMES SPECIFIQUES

Dans les pages précédentes, nous n‘avons pas désités étendre sur les principaux éléments
du mysticisme hébraique, en les confrontant aearé's tendances du mysticisme. Ce tour d'hori-
zon nous a paru indispensable pour concentregrt&in du lecteur sur un sujet passionnant, mais
hermétique.

Il s'agit maintenant de dégager quel est le fonaeme ces éléments. Autrement dit, de mettre
en lumiére les théemes du mysticisme juif.

Ces thémes, qui divergent quelquefois en appalesagns des autres, sont I'apocalypse en rap-
port avec lavierkaba déja entrevue par les prophétes, en particudieiEzéchiel et Daniel ; lHa-
lakha qui se rapporte aux principes stricts de la Laiklaggada ensemble de Iégendes narratives,
de caractere populaire, qui contiennent parfoisidi&ss substantielles ; enfin un genre d'interpréta
tion particulier sous forme méthodique : l'allégori

l. - L'apocalypse

L'apocalypse constitue un élément important dansyiicisme juif. Certains de ses traits essen-
tiels sont évoqués dans des passages des propgbatesEzéchiel, Joél, Amos, Zacharie, Malachie
et Daniel. lls ont été repris dans le Nouveau Testd (I'Apocalypse de saint Jean), et dans des
écrits apocryphes, leivre d'Enoch I'Apocalypse d'Abrahante Testament d'lsaade Testament de
douze patriarched'Apocalypse d'Elieetc.

Le fonds de cette littérature ésotérique, qui $@che a une imagination mythologique trés
poussée (sauf les visions des prophetes), est ufimenace Israél et I'humanité. Les personnages
qui apparaissent dans cette vision suprasensiate léur réle surhumain, sont d'origine biblique :
Adam, Enoch, et plus tard Elie, qui ne meurent pasaham, Isaac, Jacob, Moise, Baruch, disciple
de Jérémie, Sophonie, Daniel, Ezra.

Au cours de la principale vision céleste, c'esigéa Jéhiel dansApocalypse d'Abrahanou
Uriel dans leLivre d'Enoch(qui ressemble a I'ange Raziel dans la phaseaaultérde la Kabbale),
gue Dieu envoie pour qu'il révéle a 'homme le neodd ciel et les grands mysteres. Apres cette
initiation, on assiste a la description de la mergéaduelle de I'ame au ciel, ou elle va rencontrer
les phalanges angéliques deMarkabadont parle Ezéchiel, et connaitre les événementtén
rieux. L'homme qui a réussi a contempler ces régaublimes des cieux successifs, régis par les
anges et par les quatre archanges, Michel, Urighri€l et Raphaél, puis au-dessus d'eui/da-
kabade Dieu (char, tréne), dépasse, selon ces visiantipn des anges.

Les vues duivre des Jubilésd'Ezra (1V), dApocalypse de Baruchémoignent d'une imagina-
tion extraordinaire, qui anticipe les tableaux denfe relatifs a I'enfer et au paradis. Dans ces vi-
sions, on trouve tantdt une scene dramatiquehotntne est assalilli par le doute et I'angoisse, que
Dieu ou les anges combattent par des paroles eagmamtes ; tantét I'événement final effroyable,
et enfin la résurrection des morts par le Messie.

Cette littérature apocalyptique, qui semble avabid'influence des Esséniens, est féeconde en
fictions, en ce qui touche la contemplation desaesp célestes, sur la quelle nous reviendrons, et
les échappées angoissantes sur la fin des temmpsc®urebalancer ces sombres considérations sur
la fin des temps, cette littérature, en particuliépocalypse d'Abrahana introduit des visions sur
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le royaume céleste, ou sont expliqués les phéna@nghgsiques, météorologiques et astronomi-
ques ; de plus, elle a mis en valeur un point itgmdrdu mysticisme juif, le symbolisme des lettres
de l'alphabet, considéré comme éléments créatélliespousse tres loin une tendance, sur laquelle
nous reviendrons, a la description anthropomorghidgl la Divinité qui ne cadre guére avec l'as-
pect du monothéisme.

L'élément apocalyptique, en particulier, celui ‘@atien Testament, exerca une influence consi-
dérable a la fois sur la religion juive et sur &igion chrétienne. Le christianisme attache une
grande importance aux prophéties d'lsaie (chap), kdlatives a I'enfantement virginaEshmanuel
(Dieu avec nous) et a I'hnomme de douleurs, compané agneau destiné a la boucherie. Le ju-
daisme se référe aux bétes symboliques du mdesuelles se fondent les spéculations messiani-
ques.

La glorification des anges de Dieu, décrite dasslilges d'Enoch, apparait comme une exten-
sion des visions d'Isale (VI, 33)adoch kadoch kadoch Adonai Sebaofsaint, Saint, Saint est le
Seigneur Sebaoth) et d'Ezéchiel (IIl). Elle forraebbse des hymnes dekaduca(saintete). Cette
sanctification extatique qui transcende la gloireng influenca la conscience des mystiques juifs.
Elle fut incluse dans la liturgie et pratiquée ddas priéres quotidiennes a la synagogue.

Il. - La gnose de la « Merkaba »

Ce que nous venons de dire de I'apocalypse a ppsrta étroits avec le premier élan mystique
juif relatif a laMerkabg décrite par Ezéchiel. Elle mérite d'étre examih@@lus pres. Dans cet état
mystique il ne s'agit pas de la contemplation cotrée sur la nature de Dieu, mais de la perception
de Son apparition sur Merkaba- laquelle implique également la connaissancenugseres ana-
logue en un certain sens & la gnd3elés mystiques grecs et des premiers mystiquésiehs, qui
tend awleroma(la plénitude), « la sphére éclatante de la Digiavec ses puissances, ses éons, ses
archontes ».

La Merkabaqui contient toutes les formes de la création]eebut principal de la vision mysti-
que. Le Livre d'Enoch (chap. XIV, traduct. éthiopie) donne la plus ancienne description de la
contemplation extatique de Merkaba On la retrouve dans lavre de Hekhalotl{Palais célestes).
C'est au septieme et dernier des cieux que s'@déMerkaba Il importe d'observer que ce qui est
des demeures de Merkabaest étranger a la vision d'Ezéchiel et aux éamdés plus anciens.
Plus tard, écrit Scholem, probablement vers 50@tetéa terminologie subit un changement. Dans
les Grandes Hekhalothles plus importantes de presque tous les éw#dipeurs, « le voyage Vi-
sionnaire de I'dme au ciel » avait constamment &rdéd « descente de Merkaba» et le groupe
mystique qui se rattache a celle-ci s'appe¥aitdé ha-Merkabdceux qui descendent deNéerka-
ba).

L'organisation de ces mystiques remonte, sembleat+ilV° ou V siécle, a la basse époque tal-
mudique en Palestine. Elle n'est connue avec wgetiju’en Babylonie. Les traités mystiques qui
passérent de la en Italie, puis en Allemagne, pegnt a la fin du Moyen Age sous forme de ma-
nuscrits.

! Selon Leisegang, la gnose est la connaissance Rédlité suprasensible, « Invisiblement visiblasdan éternel
mystére ». Elle est censée constituer au cceurétlawdu monde sensible I'énergie motrice de tfutee d'existence.
Cette réalité suprasensible se rattache aux ediité®s, démons, anges, esprit, héros de la nygi®paienne et chré-
tienne, qui détiennent le destin du monde et daridnité. - Les systémes gnostiques connus ne ssninprqués de
l'esprit d'une religion orientale déterminée. Auntcaire, ils se composent en proportions inégatesdiders éléments,
juifs, chrétiens, perses, babyloniens égyptiengeats. - Les gnostiques affirment que I'ame sestléagpartie pensante.
Elle est immortelle en tant qu'esprit. Elle se shven intellect passif, récepteur de formes, etteflect agent, « infor-
mant et créateur ». Seul ce dernier, divin, eshddn|'homme « du dehors » et retourne au momels dert & son
principe. L'homme, en somme, en sa qualité d'étids élevé de la hiérarchie, récapitule en lusties degrés de la
nature, c'est-a-dire qu'il est matiére, plantematilogos et esprit : un microcosme. - Les Evarsgdhrétiens, qui paru-
rent en grec, étaient tous plus ou moins « fargigmallés de motifs gnostiques ». Paul est noerfaccosmologie de
la gnose. Mais lorsque le christianisme vit somioglité menacée, la résistance éclata ; on coinlséttérement la
gnose, en particulier celle de toutes les héréSiass un autre aspect, Plotin combat égalemegnlestiques.
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Les groupes organiseés transmettaient difficilena@npublic leur tradition mystique secréte, sur-
tout & cette époque qui voyait la vague de nombrehérésies juives et chrétiennes. Pour étre ad-
mis dans le cercle mystique deMirkabg des conditions morales qui sont déja mentiondées
le Talmud s'imposaient. Ledekhalot(chap. XIV) énumérent huit conditions nécessgi@asr que
I'on soit admis a linitiation. De plus, le novidevait étre jugé d'aprés son apparence, en rapport
avec des criteres physiognomiques et chiromantigieisexamen fait penser a lI'entrée de I'école de
Pythagore, qui imposait comme conditions certagagacteristiques physiognomiques. Les myste-
res de la physionomie semblent emprunter son varkstie (I, 9)hakrat panim(la connaissance
de la face).

Ceux qui avaient subi I'épreuve avec succes étpigas dignes de faire la « descente » vers la
Merkaba qui les conduisait, apres beaucoup de difficidtéde dangers, a travers les sept palais cé-
lestes. Scholem remarque que c'est la « une \@riptive sur lI'une des principales préoccupations
des gnostiques et des hermétiques 8wetlidu 1If siécle ». L'ascension de I'ame, « a partir de la
terre, a travers les sphéres des anges planétaisékes et des démiurges du cosmos », puis son re-
tour a sa demeure divine dans la « plénitude s dienhiére de Dieu, implique - aux yeux des gnos-
tiques - surtout au sujet de son retour, la « R@tiem». De sorte que certains savants « considé-
raient que c'était la lI'idée centrale du gnostieismLa description détaillée d'un tel voyage iselu
dans la seconde partie @eandes Hekhalotpeut étre considérée comme gnostique.

Cette ascension mystique devait étre précédée at@ymes ascétiques, qui duraient douze ou
méme quarante jours. Hai ben Sherera, chef dedé&kie babylonienne vers I'an 1000 de l'ére vul-
gaire, nous a révélé ces pratiques ascétiquesi @eldésirait contempler Ierkabaet les palais
des anges devait jeiner pendant un certain nonebjeuds, la téte entre les genody €t dire tout
bas des hymnes traditionnelles, Ces pratiqueselumettaient, sous l'aspect de sa vie intérieure, de
voir en quelque sorte les sept palais de ses [Byeiex.

La conception des sept cieux, a travers lesqubdsne s'éléve vers sa demeure originelle apres
la mort, ou dans un état d'extase, quand le capsreore vivant », est ancienne. Elle se trouve
dans le quatrieme livre d'Ezra, I'ascension d'Js#gevieux apocryphes. Quant a la description des
sept cieux avec la liste de leurs archontes, tgleela donnent les mystiques deMarkabg Scho-
lem la situe, d'apreReyath EzechigVisions d'Ezéchigl ouvrage publié en 1921, dans la période
post-michnaique.

Des ressemblances existent entre le gnosticisméieldsalothet celui des mystiques helléni-
gues, mais il existe une différence importante damsconception de la Divinité. Dans ldgkha-
loth, Dieu est avant tout Roi ou, avec plus de prégjsg&aint Roi. Pour le juif mystique de la pé-
riode de laMerkabg il n'existe aucune immanence divine ; méme l'anteuDieu n'apparait que
tres faiblement. Ce n'est que plus tard que ceuamaour Dieu gagnera en ampleur. L'extase, su-
bordonnée a l'inspiration religieuse, a lieu, nsaiss produire de lien mystique entre I'ame et Dieu.
Le Créateur et la créature restent séparés. Laqugsici, qui « dans son extase passe a travers tou
tes les portes », surpassant les dangers, sedggant laMerkabapour voir et entendre. L'accent
est mis sur son aspect royal et non sur son asp&atieur, qui, pourtant, en est indissociable. Pour
les auteurs des traités Hekhaloth les mysteres de la création présentent des éniganetout cas,
I'aspect du Créateur de l'univers est considérérmom des sujets remarquables de la connaissance
ésotérique qui sont réveélés a I'ame extatique atsate son ascension. Ce mystere a la méme im-
portance que « la vision des anges et la strudeitaMerkaba». Un tel ravissement qui parvient a
pénétrer au-dela de la sphére des anges, c'emt-a-Dieu, s'est révélé a R. Akiba dans la visen d
la Merkaba dont nous avons parlé précédemment lors de dodfeamPardes

! Cette posture corporelle trés typique, qui rapedlile d'Elie sur le mont Carmel dans sa priéreatne chez l'as-
cete l'oubli total de soi-méme et provoque endujose dire, une autosuggestion. Dans le TalrBgdakholet Abada
Zara), cette posture de l'oubli de soi-méme concelRalianina ben Dosa, qui s'était concentré dansidéaep ou d'un
« pénitent qui fait a Dieu le don de soi-méme tteCattitude de l'oubli apparait a peu prés somséme aspect chez le
yoghi, ou chez saint Jean de la Croix.
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Il. - « Shiur Koma »

A cOté de ces traités qui se rapportent Méakaba une révélation étrange, quelque peu para-
doxale, est connue sous le nomS3teur Koma(mesure du corps de Dieu). Zehar en parle mais
au sens immatériel (voir notre ouvrdgeKabbale p. 117).

Cette description anthropomorphique, quoique ad foketaphorique, a suscité un antagonisme
véhément de la part des juifs, qui restaient élsgiune telle conception mystique. Plus tard, Juda
Halévi et les kabbalistes considéreront ce langdgeur comme le symbole d'une spiritualité parti-
culiere. Ces dimensions hyperboliques, attribuéesaaps du Créateur, ont leur analogie dans le
Cantique des Cantiqugd/), dans la description de I'amant. Ainsi la lamtdu Créateur est de
« 236 000 parasanges » ; pour une autre traditlarhauteur de ses talons est de 30 millions de pa-
rassanges ». Or « un parasange de Dieu a trois,railemile a 10000 meétres et un metre trois em-
pans et un empan contient le monde entier ». Qlafs laMerkaba Chelem&Char complet 38) :

« Qui a mesuré le ciel avec I'empan ? » Comme haxens dit ailleurs, Juda Haléwzari, IV,
3) considére que ces mesures monstrueuses sereémyer 'ame et montrent la petitesse, l'insi-
gnifiance de 'homme devant la grandeur du Créateur

Incidemment, ldVlerkaba Chelemaapporte qu'on trouve dans3@iur Komaune transformation
étrange dans le spirituel : « La Face apparait cenes pommettes de I'esprit, et toutes deux sont
comme la figure de I'esprit et la forme de I'dmgwaucune créature ne connaitra. « Son corps est
comme de la chrysolithe. Sa lumiere jaillit avealence de I'obscurité ; des nuages et du brouillard
I'entourent et tous les princes, des anges etéleplsins sont devant lui comme une jarre vide ».
C'est pourquoi, ajoute l'auteur, « aucune mesuiRiele ne nous a été donnée, mais seuls ses noms
mystérieux nous ont été révélés ».

Gaster a montré que des exemples assez similamethicdpomorphisme se retrouvent chez le
gnostiqgue Marcos au®llsiécle. Scholem pense que cette forme de spémultite probablement
« son origine des mystiques hérétiques qui sespdrés du judaisme rabbinique ». I| semble pos-
sible, selon cet auteur, que les mystiques qurédigé leShiur Komase soient inspirés de la figure
evoquée par Ezeéchiel, pour lidentifier avec logime primitif » de la spéculation iranienne
contemporaine, qui a fait son entrée dans le mdeda mystique juive. Il va méme jusqu'a suppo-
ser une croyance dbhiur Koma conservée par les mystiques, qui implique unegndison fonda-
mentale entre l'aspect de Dieu Créateur et le D@ejic'est-a-dire I'un de ses aspects, de son es-
sence indéfinissable. Personne ne conteste quepodessément I' « homme primitif » sur le tréne
de laMerkabaque leShiur KomaappelleYotser BerechiCréateur du monde).

Les gnostiques antijuifs duflét 111° siécle distinguaient entre le Dieu inconnu, «rédea », bon,
et le Créateur, qu'ils identifient au Dieu d'lsrdéhis ce dualisme des gnostiques ne peut s'aacorde
avec le judaisme. Le Démiurge dans cet anthropdmwre mystique, devient le symmbole de
Dieu visible sur le « trone de la gloire », maissunvisible en vertu de sa transcendance qui ne
permet aucune visibilité réelle de sa nature.

Si I'on admet cette interprétation,3@iur Komas'est borné uniquement aux dimensions de l'as-
pect corporel de la Divinité. D'ailleurs I&gtites Hekhalothnterprétent I'anthropomorphisme du
Shiur Komacomme une représentation de la « Gloire cach&e Akiha dit : « Il est comme nous
[pour ainsi dire], mais beaucoup plus grand qué tolest sa gloire qui nous est cachée. » Un autre
ecrit, l'Alphabet de R. Akibaffirme que le corps de l@hekhina(gloire divine) était le sujet du
Shiur Koma Ce qui veut dire qu'il ne s'agit pas de la sutzsgtale la Divinité, mais des mesures de
son aspect.

Nous avons cru nécessaire de nous étendre suostiggeme de IdMerkaba sujet capital en par-
ticulier a I'époque des Gaonim. Mais cette spéiuaisi étrange soit-elle, n'apparait finalement
gu'un symbole restreint de la gloire divine. Ellatteindra pas la substance, la transcendance de
Dieu.

Des vestiges de cette spéculation gnostique sugédas se trouvent dans le plus ancien texte
kabhalistiqueSefer ha Bahirceuvre trés obscure, éditée en Provence dtsiéile.
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IV. - « Haggada »

L'esprit mystique du juif angoissé s'est réfugigsdia fiction d'apocalypse et dans I'ascension de
I'ame aux spheres célestes devlerkabaen vue d'espérance future et de la compréhenssn d
mysteres par la vision extatique de la Divinitérgape.

Son esprit trouve un autre moyen de calmer sonéngue. Il se plonge dans un monde mytho-
logique légendaire, a la fois populaire et élevésdses themes philosophiques. Haggada (lé-
gende), tissée par l'imagination au cours des gé&aoBs successives, interprétée quelquefois par
I'allégorie, comme nous le verrons plus loin, Venahter les sources mystiques de la Kabbale. Il en
est ainsi des récits prodigieux relatifs a d'ilestdocteurs mystiques de la période talmudiquie, qu
interpréetent les mysteres de la Toraltré¢ Torah) portant sur la structure de l'univers.

La Haggadahprésente, de ce point de vue, une attitude quieroe la philosophie et le mysti-
cisme sous le couvert d'un conte romanesque. #llie eeflet de la vie religieuse spontanée, auréo-
Iée de merveilles. Certes les philosophes juif§psipeut dire réalistes, ont été embarrassésa so
égard, a cause de la part de fiction gu'elle inmglicEn dehors de ses tendances éthiques, quelque-
fois remarquables, ils n'y ont point considéré, canies kabbalistes, la clef positive des mystéeres.
Leur interprétation allégorique, comme chez Philom,signifie pas qu'elle cadre intrinséquement
avec son caractere. Par contre, aux yeux des ksialsalelle posséde une valeur mystique impor-
tante dans leur littérature. En ce sens, loina@@tieurs yeux une mythologie populaire, elle denst
tue un élément mystique revétu d'une forme créatric

Il y a une différence entre ldaggadade la Kabbale et celle ddidrach (exégése de la Bible)
primitif. Celle de la Kabbale traite d'événementsmiques, en insistant sur |'élément céleste
(comme nous l'avons vu dans la gnose dédekabg, d'une maniére plus dominante que l'ancienne
Haggadamidrachique. Les héros deHmggadakabbalistique tendent vers des forces cachées pro-
venant de régions mystérieuses ; ils sont en gaeadqtte censés agir avec le monde supérieur. Ain-
si, apres les Croisades et le séjour forcé danadhot du ghetto, le caractére mystique du monde
caché s'est accentué dans I'ame juive doulourerwese ume vigueur surprenante. Cdttaggada
plus poussée vers le mythe, vers I'imaginationtio&a a exercé une action considérable sur la der-
niere phase de la Kabbale. Cette «légende de Hke Bj selon l'expression de Martin Buber,
contient des visions, voire des expeériences myssigparfois de haute valeur chez un visionnaire,
Isaac Luria, et dans le monde du Hassidisme. Toistéfs esprits éclairés, plus portés a une ten-
dance mystique philosophique qui s'attache au adalyérité, ne pouvaient I'approuver a la lettre.

V. - « Halakha »

La pensée rabbinique se manifeste avec beaucongiridité dans l'interprétation de la Torah,
c'est-a-dire de lalalakha Les docteurs du Talmud et plus tard Maimonidesi@sent beaucoup sur
leur importance dans leurs longs commentaires,gpeisapres tout, elle est le pilier, la base des
principes religieux. Cependant, elle ne fut pagd¢bproprement dit des philosophes juifs. Dans son
fameux codeNlichné Torah, Maimonide a ajouté un chapitre de caractérepbjhique qui ne se
rapporte pas a lelalakha Dans leGuide des Egaresjui est son ceuvre capitale, il se préoccupe
d'expliquer le caractere original et méme psychglogy desmitzvoth(commandements de la Torah
destinés a la pratique des fidéles). Par exempiggrtiction du chevreau dans le lait de sa mere,
ainsi que l'offrande de sacrifice, surtout cellelaevache roussepéra aduma, sur laquelle les
commentateurs ont dépensé beaucoup d'encre, rel&edon Maimonide, d'une réaction marquée
contre les rites paiens.

Selon Saadia, Maimonide et d'autres penseutdalakhaest vénérée, en tant qu'elle s'attache
étroitement a la Torah, et en tant que traditiomaidvelle n'a pas suscité en eux le méme enthou-
siasme que chez Juda Halévi et les kabbalistesatefice, aux yeux de ceux-ci, est, sous l'effet
mystérieux du souffle vital de la victime, un rapgiiement sensible de la Divinité. Les kabbalistes
ne voient donc pas seulement dans le sacremeiiteunystérieux, mais aussi dans chaquivah
un acte qui réagit sur le dynamisme de l'univeetteCconsidération, en quelque sorte magique, des
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pratiques religieuses semble s'éloigner du mythetdfe la Loi écrite et la Loi orale. En ce sens,
la Halakhaa exerce, comme ldaggada une influence considérable sur plusieurs gérarsiti

VI. - L'Allégorie

Les philosophes juifs, en particulier Philon, eisptard Maimonide, font allusion aux mystéres
de la Loi &itré Toral), c'est-a-dire aux vérités métaphysiques relaévesivers sciemment voilés.
Ces vérités, qui sont du ressort de la philoso@pparaissent sous l'aspect ésotérique dans la mys-
tique de la Kabbale. Les philosophes qui s'effardenpénétrer le trésor de ces mysteres se canton-
nent dans la spéculation abstraite, longuementtd®dalors que les mystiques de la Kabbale, qui
cherchent également avec passion a appréhendemigiérieux sens métaphysique, s'attachent
plutét au rythme vivant de la religion sous I'angkatique, en l'allégorisant ou en le symbolisant.

Aux yeux des kabbalistes, la vérité ou les idéesl@maine philosophique se trouvent dans les
ceuvres religieuses, susceptibles d'étre décrites awnplicité par l'intermédiaire de l'allégorie,
guoique chaque représentation implique une infidéésignifications (ce qui parait arbitraire pour
un esprit critique), tout en demeurant dans legtdsnde I'expression. Quoi qu'il en soit, pour les
philosophes de tendance mystique, comme Philoruda Blalévi, les mystéres de la Torah s'éclair-
cissent par l'intermédiaire de l'allégorie. Leshballstes allerent plus loin dans la transcendaece d
l'allégorie, qui finit par revétir un sens puremegimbolique. A cette étape du développement, le
symbolisme présente une réalité concrete, analadaeroix qui représente le Christ dans le chris-
tianisme. Pour les kabbalistes, ce qui existe neepare pas de l'objet principal de la création, ce
qui leur permet de découvrir le véritable refletlddranscendance divine, c'est-a- dire le symbole
qui rend en quelque sorte ce mystere plus vis&iléallégorie parvient a découvrir des possitslité
insoupconnées, toujours nouvelles, le symbole tgelest I'aboutissement, peut étre saisi sponta-
nément par l'intuition. De sorte que sous l'asggotbolique le Créateur et la création, loin de se
distinguer, sont un. Ainsi ldditzvoth (actes religieux prescrits) pour les kabbalisteg sles sym-
boles, grace auxquels le sens caché, réel depplication devient transparent. L'infini rend laifi
plus réel. C'est sous cet aspect symbolique quérhaaide (grand mystique du Xllsiecle) a
commenté la Torah.

Pour les Juifs d'Alexandrie et surtout pour Philgu, se préoccupaient de l'interprétation philo-
sophique de la religion, I'allégorie a pris une amignce décisive dans le domaine mystique. Les
Esséniens et les Thérapeutes s'en servaient dangimion solennelle le jour du Sabbat pour I'ex-
plication de la Torah. Philon nous apprend quiaf@sait sur une tradition ancienne de leurs peres.
Lui-méme s'en sert avec ampleur dans ses travadgétgues. Il se rencontre dans son interpréta-
tion avec l'esprit duMidrach (parabole talmudique, commentaire poussé). Ainss@et de sa
conception de la matiere, dont le premier homme dadt, se retrouve dans Midrach de R. Elié-
zer (chap. XIll) : Dieu a fait 'hnomme en se sen@mta terre prise de quatre extrémités de la.terre
De méme Philon se sert akom(place, lieu), dont nous avons parlé précédemnpent; mettre
en lumiére lI'omniprésence de Dieu. La conceptiohalyos, élément mystique primordial dans sa
doctrine, n'est que le terme bibligdabar (parole), correspondant au terme mystiguemradu
targum (traduction araméenne d'Onkelos), auquel les Ratthchent un sens mystique profond.
Toutefois la notion de Logos chez Philon embrasee pensée bien plus large, plus systématique
gue dans lddaggadaqui place, par exemple, entre Dieu et I'hnommé&Hakhina(gloire divine) et
au-dessus des anges, Metatron (Michel). Le Logasdifere en nuances et parfois en profondeur
de la conception palestinienne, a exercé une foffigence sur le christianisme, et d'une maniere,
peut-étre, indirecte, sur un grand penseur mystiyukloyen Age, Ibn Gabirol. Philon, qui s'étend
sur I'emploi de Logos, désigne les anges commdogdes ou comme des instruments de la créa-
tion, de la premiere chose créée ; le Créateunkme devient le chef des anges qui s'identifie avec
le premier homme,Adam kadmonle la Kabbale, ou le monde créé dans sa totalitBhomme qui
atteint le supréme degré de la prétrise. Toutesnoesices variées qui personnifient le Logos,
comme ailleurs Ben Sira personnifie la Sagesses smis un angle plus restreint, se ramenent au
fond a I'hnypostase, comme la premi&ephira Ketel(couronne) dans la doctrine de la Kabbale. Il
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importe cependant d'observer que toutes ces coasa®s d'ordre spirituel, qui découlent de la Di-
vinité, n'impliquent point pour Philon, comme I8gphirothpour les kabbalistes, effectivement
Dieu, Dieu en soi. Plus que tout autre penseundeépoque, Philon a bien mis en valeur l'unicité
absolue, l'incorporalité et la transcendance dei,Odent I'essence, comme danZthar, demeure
incompréhensible a l'intelligence humaine.
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CHAPITREIII

ASPECTS VARIES DE LA KABBALE

l. - L'origine de la Kabbale

La Kabbale, doctrine mystique et métaphysique d&srélix, est sans doute trés ancienne. Dans
son sens propre, le mot kabbale signifie « traglitidVioise « recut la Torah du mont Sinai », dit-on
dans lesPirké Abath(Sentences des Péres). Il s'agit de la Loi oralexggté transmise a une suite
d'’hommes de haute valeur : de Moise a Josué dé adosuprophetes et des prophetes aux sages
vieillards. Plusieurs mystiques chrétiens, Raymiomite, Pic de la Mirandole, Reuchlin considérent
la Kabbale comme aussi ancienne que le genre hutbairGabirol et I'auteur d8efer ha Bahir
font allusion a cette tradition. La Kabbale, ent tauelle reflete la mystique juive, n'est pasyai v
dire, un fruit cueilli fraichement de l'arbre étgan. Nous avons signalé précédemment qu'une trace
considérable de sa spiritualité se trouve dansib&BElle a subi - comme toutes les doctrines de
tous les peuples - une certaine influence étrangeats elle a toujours conservé son originalité
primitive, en assimilant ses acquisitions dansghimisme » doctrinal. Quel génie peut se vanter
de ne devoir aucune de ses idées créatrices aseyrsmui I'ont précédeé ? La période de la captivi-
té des juifs en Babylonie, coincide, dit Millereawn tournant dans I'histoire religieuse de I'huma
nité. Il semble qu'a cette époque, dit cet auteythagore vivait & Babylone et y recevait les ensei
gnements de Nazaratas, considéré par la traditecgge comme le rénovateur de I'ancien ensei-
gnement de Zarathoustra. A la méme époque, damsedaoins de la terre, des figures religieuses
importantes apparaissaient, comme Numa Pompilaiscomain, adepte des mystéeres étrusques,
Gautama, fils du roi indien qui « traversa commeudBtha, I'Orient lointain », et le sage chinois
Confucius.

La religion perse de Zoroastre, dont nous avonié pélteurs f), a dans une certaine mesure in-
fluencé la Kabbale, particulierement en ce qui eome I'opposition du bien et du mal, mais sans
gue ce dualisme sous l'aspect d'Ormuzd et d'Ahrise#nconsidéré comme un principe divin, qui
contredise ou altére la doctrine du monothéisme.

Des éléments mystiques concrets et riches se ieniv@éja chez les Esséniens, les Thérapeutes
et dans la spéculation métaphysique et cosmogomigsalocteurs du Talmud. Nous ignorons les
noms des chefs des Esséniens et presque totalBzuentivres secrets. Mais nous connaissons des
noms illustres parmi les Pharisiens qui se préamiemp de I'ésotérisme de la Kabbale : d'abord
Rabbi Yohanan ben Zaccali, chef du mouvement, cquutvé I'époque de la destruction du second
Temple, puis des disciples, R. Josué ben Hananyéo$sé (versé dans la gnose dMkabg, R.
Eliézer le Grand et surtout le plus célébre, RbAKIOn compte également dans ce milieu R. Elia-
zar ben Arak, R. Ismaél, sans oublier ceux qui somntés avec Akiba aRardes dont nous avons
parlé.

A cette époque talmudique, la doctrine ésotériqubanait a scruter l'univers en son ensemble
sous deux aspectdta’assé Berechithistoire de la création) 8da'assé Merkabéghistoire du char).
Elle étudiait I'objet de la création dans son raippopréme avec la Divinite.

! Voir & ce propos, dans notre ouvrdge Kabbale (Grasset, 1957), le chapitre « Influence étramgérles idées
qui y sont exposées sont confirmées par des auteents.
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Cette mystique de la création met I'accent surdarele » (verbe), inhérente aux lettres écrites et
a leurs sons, qui tendent a constituer les élén@atssibles de la structure de l'univers créé.eCett
mystique apparait dans un texte spéculatif forteemantitulé Sefer YetsirgLivre de la Création),
dont nous allons parler.

Il. - Le « Sefer Yetsira »

Cet ouvrage fondamental de six courts chapitreg @it en hébreu dans un style trés concis et
trés obscur, en Palestine ou en Syrie, entre eetlle IV siécle. Il a subi l'influence de la gnose
paienne et chrétienne, quoiqu'il soit difficileskeprononcer sur cette influence, si l'on tient gem
du développement du mysticisme juif. C'est le pegnouvrage qui révele sous l'aspect mystique
une conception philosophique sur les éléments naigs du monde, sans tenir compte de I'élé-
ment éthico-religieux. L'auteur en est inconnu.

La création ou la formation du monde est suborderm& dix nombres élémentaires, premiers,
appelésSephirothet aux 22 lettres de l'alphabet hébraique, quésgmtent des forces insaisissa-
bles, soumises a des combinaisons variées a tragesla création. LeSephirothne sont pas des
étapes : « leur fin est dans le commencement ecteumencement dans leur fin », semblable a la
flamme liée au charbon, comme le répéterddbar. Dieu a dessiné, taillé, combiné, posé, inter-
changé leSephiroth C'est par elles qu'il a produit toute la créatibn somme, les di$ephirothet
les 22 lettres constituent les 32 sentiers myssiqiee la sagesse avec lesquels Dieu a formé le
monde. Les 22 lettres sont groupées ou trois gettreresitmoth), aleph mem chin (wn»x), ou sept
signes doubles (c'est-a-dire une prononciation léd@h en douze « signes simples ». Les trois me-
res correspondent aux trois éléments supérieuastéaisés par les sons : I'air, I'élément centaal d
jaillit vers le haut, le feu, élément du monde stideet vers le bas I'élément du monde matérial. Le
7 signes doubles correspondent aux 7 planetes éRlsignes simples aux 12 signes de Zodiaque.
Cette division cosmologique s'applique au temp'anaée, a I'espace, macrocosmiarf) et a l'or-
ganisme humain, microcosmeefecl). Cette triade concerne encore I'homme, en pdetie sépa-
ration suivante : la partie supérieure est la téaepartie médiale, la poitrine ; la partie inérre,
'abdomen. (L'anthroposophie moderne reprendra séfparation). L'acte de la création procede de
I'Esprit Saint.

L'auteur, pour sa doctrine cosmologique, a puliesdeshayoth(étres vivants) inhérentes a la
Merkaba décrite par Ezéchiel. Ces étres paraissent Bae lai liés auxSephiroth puisqu'il dit que
« leur aspect est comme I'éclair de lumiere ettieume est sans fin ; Sa parole est en eux quand il
sortent de Lui ou y retournent ; a Son commandeiifese hatent avec rapidité comme un tourbil-
lon et devant son char ils se prosternent ».

L'auteur emploie le mdielimah qui parait étre la clef de sa spéculatitnl(e second mabeli-
mah qui qualifie lesSephiroth indique, selon la remarque de Scholem, la ndareée, abstraite,
ineffable, hors du néant de « ces nombres ».

Les vues sont opposées au sujet de I'émanatioon $ettains écrivains, l'auteur « identifie les
Sephirothavec les éléments de la création » (I'esprit adri[lair, I'eau, le feu et les six dimensions
de I'espace). Selon d'autres, il a di voir unerkétation entre leSephirothet les éléments ».

Comme nous l'avons dit, Befer Yetsira une portée philosophique, mais il se préte ausi
magie et a la théurgie, dont le rble est bien madans la mystique de Merkaba Il fait méme en-
tendre que dans les combinaisons des lettres -ogggs dans le Talmud et avec plus d'ampleur
dans les symboles ultérieurs de la Kabbale - aveda constitution du monde.

Cette combinaison des lettres appliquée aux él&neohcue sous un autre aspect, joue un role
important dans la Kabbale. Elle mérite d'étre exaei

1 Voir notre ouvragéa Kabbale p. 131, au sujet du rapport de ce terme avec Job.
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I1l. - Combinaison des lettres

En ce qui concerne la mystique des nombres, diesdedt la combinaison de celles-ci ainsi que
leur application mystique, voire magique, I'Oriéut le premier a s'y intéresser. En Babylonie, le
dieu de I'écriture était Nebo, en Egypte, Thoplas tard, Isis. Les Hébreux tenaient I'écriture de
premieres Tables de la Loi pour divine. Les Greefyn leur tradition, avaient emprunté leur écri-
ture des Phéniciens.

Les signesgimanin) qu'on rencontre dans le Talmud se rattacheneaambinaison parfois ar-
tificielle, parfois trés caractéristique du poirg due mystique. Cette combinaisair\if) apparait
dansnotarikon (acrostiche)gematria(évaluation numérique du mot) teimura(permutation) No-
tarikon et guematriasont des emprunts corrompus du grec et du laéincéntretemurg nom hé-
braique, est tres ancien.

La guematriaétait trées employée. En voici quelques exemp&sd 710 (secret) équivaut numé-
riguement au virT”. Ce qui signifie que du vin, le secret se dévailegrement dit que l'ivrogne ra-
conte ses secrets. L'ange Metatyomnn, consideré comme divin, equivaut a Chaetad, Dieu.
L'huile d'olives utilisée pour le candélabre s'digpen hébrecatith, D*N5. Ce mot se compose de
lettrestav et yod puiscaf ettav; les deux premiéres valent 410, les deux dersid2® : elles rap-
pellent le nombre des années durant lesquelleani@étabrerfienorah a éclairé le premier et le se-
cond Temple.

Ailleurs, le gnostique Marcos (cité par Leisegamgiploie le méme procédé au sujet de la décla-
ration de Jésus, qui est A®f sous l'aspect de la colombe, I'Esprit Saint guieatré en lui. Le mot
grec colombegepiotepd, est de 801n(= 80,6 =5,p = 100,1 = 10,0 = 200,r = 300, = 5,p = 100,
a=1). Or A =1 e =800, ce qui fait 801, lorsqu'il déclare qu'it & et Q. En ce sens, Jésus
s'identifie a I'Esprit lui-méme, qui est apparu sdéarme de colombe, lors de son baptéme. Cette
guematrig pratiqguée probablement par Pythagore, va dégédars la plus grande fantaisie et en
particulier dans le domaine de la Kabbale pratique.

Le notarikonconsiste a réunir les lettres initiales ou finalesplusieurs mots pour en former un
seul. Ainsi pour leyodei hen(In *¥7), les connaisseurs de la grace divine, la preniéte het
(m) et la derniere lettreoun(3) devinrenthokhma nistargn17no1 1151), sagesse cachée.

Quant a latemurg permutation, transposition, on en trouve un eXentypique dans I&efer
yetsirg avec le mobneg(3y), plaisir, emega(¥n), peine, qui se composent des mémes lettres, tout
en s'‘opposant l'un a l'autre.

Cet apercu montre la possibilité d'imaginer depoas extraordinaires, en tirant parti de la di-
versité de sens qu'offre I'alphabet hébraiqueCalbala Denudataqui s'inspire dsefer ha Temu-
nah (Livre de la Forme), renferme tout le symbolisneecdt alphabet. Knorr de Rosenroth n'hésite
pas a mettre en relief les 22 lettres de cet akthddns leur rapport avec I8sphiroth sur lesquel-
les nous reviendrons. En voici un exemple : la peesnettrealef (X) se réfere a la Couronnkd-
ther) avec ses deux mondes adjaceHiskhma(Sagesse) éina (Intelligence). Le trait que nous
trouvons appel&av (1) est placé au milieu, car la Couronne occupedagbupréme, si lI'on place
I'R de la fagon suivantex. Les deuxyod (°) placés de chaque coté indiquenHizkhmaet laBina,
c'est-a-dire la Sagesse qui regarde vers le haaim®e pour exercer une influence sur ce qui est
inférieur ». La mere «tournée vers le bas, selpestr I'enfant pour l'allaiter ». C'est pour cela
gu'elle est appelé€hekhinaet les deux premieres mesures (les deeghirothHokhmaet Bina)
avec les sept autr&ephirothqui leur sont inférieures dans le systéme. Catarprétation’) sym-
bolique, qui se poursuit jusqu'a la lette, est quelquefois pleine d'imagination fantaisettane
cadre pas avec l'esprit philosophique ; par costte,séduit le peuple dépourvu généralement d'es-

! Dans la revu€onversation avec les jeunes auteur anonyme parle également, mais avecsnieifiantaisie, des
merveilles des lettres hébraiques. Par exenafdé¢ présente I'idée du maitre du monde. Le alef signifie aussi ap-
prendre, c'est-a-dire apprendre que Dieu est lér&ldii monde. La deuxieéme lettrethsignifie maison, c'est-a-dire le
monde que Dieu a créé, la maison de Dieu.
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prit critique, qui est porté aux mythes fantastgjaepoétiques. La Kabbale pratique, jointe a la ma
gie, que nous verrons apres, est fort riche souapgort.

IV. - Dévotion mystique

L'époque des Gaonim en Bahylonie, qui succédala dal Talmud, tend a la fois au piétisme
contemplatif par I'ascétisme, le jelne, I'abstieete mortification, et a I'ascension dans |'esgace
leste, en ce qui concerne la Merkaba, dont noussaparlé précédemment. C'est la qu'on rencontre
une quantité d'exaltés qui se croient capablesodgui@r les maladies, de calmer les tempétes et
d'apaiser les bétes féroces.

Cet état mystique d'aspect décadent, qui se diifexede celui de la période talmudique, marqué
par une tendance métaphysique, va s'épanouir ematjne sous le méme aspect, c'est-a-dire piéé-
tisme et magie pratique. Les juifs étaient étadtisAllemagne depuis des siecles, en particulier sur
les bords du Rhin et en Franconie. La famille dakbKymides, venue d'ltalie dans ce pays, se dis-
tingua par d'éminents talmudistes, puis par debdates, comme Samuel ha Hassid (le pieux),
son fils Yehuda ha Hassid de Ratisbonne et le plesale ce dernier, Eléazar hen Yehuda de
Worms, connu sous le noRokeh(apothicaire). Le plus remarquable fut AbrahamCiddogne ;
apres lui, la figure la plus centrale est Yehudalhasid, sujet de nombreuses légendes, et a qui on
attribue Sefer Hassidin{Livre des Dévols Selon Baers, R. Yehuda ha Hassid ressemblend sai
Francois d'Assise par sa position historique datphilosophie et le Hassidisn®. (

Cet élan vers la piéte, la dévotion, est d0 samseda la souffrance et I'empreinte douloureuse
gue laisséerent sur I'esprit des juifs les sauvpgesecutions des Croisades.

Par son attitude mystique de la priere ou sont sriélelettres et le sens du Saint Nom, le Hassi-
disme tendait a la Divinité. Auparavant, pour exptdes mysteres célestes, les adeptes de la doc-
trine secréte s'efforcaient de se rapprocher de pa I'extase et la vision. C'est la I'origine de
l'union & Dieu (debikut) qu'on retrouvera ultéremuent dans le Hassidisme moderne. Ce qui est
important aux yeux des mystiques juifs dans I'¢ffierI'union a Dieu, c'est de pouvoir saisir irtuit
vement l'unité divineYehoudl.

De nombreux talmudistes et tosafistes (Ecole desistes talmudiques en Allemagne et dans la
France du Nord aux Xilet XIlI° siécles) s'intéressaient a la pensée mystiqueasitulier a la
Merkabaet méme &hiur Koma Selon Scholem, I'un des plus grands maitres itie Eeole de ca-
suistes, Isaac de Dampierre, était considéré commmasionnaire. Son éléve Ezra de Moncontour,
surnommé « le prophéte », a pratiqué la mystiquéa dderkaba. Ses « ascensions vers le ciel »,
sont attestées, parait-il, par plusieurs témoiimsj gue ses dons prophétiques, considérés comme
réels. « Il faisait des signes et opérait des Hesae

C'est a cette époque que I'élément de la Kabbat@pe apparait surtout en son pouvoir magi-
gue. Dans les écrits d'Eléazar de Worms, le ptigddidisciple de Yehuda ha Hassid, a c6té des dis-
cours sur leHashidut se trouvent des traités relatifs au pouvoir magigt a l'efficacité des noms
mystérieux de la Divinité. C'est la qu'on peut puigs plus anciennes recettes pour créer le golem,
au moyen d'un mélange de lettres et de pratiquesqoes. La création du golem, aux yeux de
Scholem, était une expérience sublime, éprouvédeparystique qui s'absorbe dans les mystéres
des combinaisons alphabétiques décrites daBefler YetsiraCe n'est que plus tard que toute une
Iégende fut tissée sur le golem, sur son existantérieure a la conscience extatique. Quoi qu'il en
soit, cette création de I'nomunculus magique nchsmine pleinement a la Kabbale pratique.

La magie s'est infiltrée méme dans la mystiqueadpriére. Selon Jacob ben Asher, qui vient
d'Allemagne en Espagne, les Hassidim allemands zoemp d'apres Ilguematriachaque mot de
leurs priéres, les bénédictions et les hymnes.€foistcette mystique de la priere n'a aucun rapport
avec la priere spontanée de I'homme pieux ; celieecson origine de la liturgie classique, fixée

! Le mothassidse trouve pour la premiére fois dans les Psaueresjite & I'époque des Maccabées, ou les juifs
pieux (hassidin résistérent a I'hellénisme. Cf. notre litres Esséniendl® Partie. - Le Hassidisme allemand préfigura
celui du mouvement moderne en Europe centrale.
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grande partie par la tradition. Igaiematria la notarikonet latemura dont nous avons parlé, assu-
rerent la prédominance de la spéculation mystiques da littérature hassidique de I'Allemagne, qui
influenca notamment Jacob ben Jacob ha Cohen ahabr Abulafia. Au fond, cette technique de
la spéculation joua un réle médiocre au cours difXt du XI\* siécle, dans les écrits de la Kab-
bale classique. Eléazar de Worms, dans son grameneataire sur les prieres, n'en fait aucune
mention ; il fait seulement allusion a kavana (intention, méditation), qui se rapproche de la
conception kabbalistique espagnole. Le caracté¥dgoninant des « mysteres de la priére » dérive
d'un ensemble de traditions qui remonte a l'origitavers les Kalonymides jusqu'a I'ltalie, etade
rejoint Aaron de Bagdad.

Le Hassidisme allemand oscille parfois entre deaxiances ; I'une conduit au panthéisme, c'est-
ta-dire a une mystique « dimmanence divine »{rea@améne a une amélioration de la théologie tres
influente de Saadia Gaon. Pour Eléazar de Wormay Bst bien plus prés « de l'univers et de
I'hnomme que I'ame ne l'est du corps ». Sa doctguiefut acceptée par les Hassidim, offre des res-
semblances avec celle de saint Augustin, qui fatedgent acceptée par les mystiques chrétiens du
XI11 ¢ et du XIVF siécle. Dieu, affirme ce saint, est « plus préshticune de ses créatures ». Cepen-
dant Moise de Taku, disciple de Yehuda ha Hasgigkiraa sa crainte au sujet de I'élément pan-
théiste qui entre dans la conception de la Diviett@u'il considérait comme un emprunt au paga-
nisme. En fait, le Chant de I'Unité - hymne comppaé le cercle d'initiés de Yehuda ha Hassid
sous linfluence de Saadia: « Tout est en Toi ®te$ tout; Tu remplis chaque chose et Tu
I'étreins », etc., et ou le caractere panthéigtgisible - suscita I'opposition de R. Salomon Buaiu
XVI€ siécle et de R. Elie de Vilna (le fameux Gaon)Xall © siécle.

Ce qui caractérise, en somme, la théosophie duidirse allemand, c'est la conceptionkde
bod (gloire divine), I'idée d'un Chérubin saint surtiéne et la sainteté de la majesté divine. La
gloire de Dieu Kabogd est I'aspect de Dieu qui se révéle a I'homme. &t pour les Hassidim non
le Créateur mais la premiére création. Cette idést\de Saadia, pour qui Dieu reste infini et in-
connu et produit la gloire comme « une lumiére er@épremiére de toutes les créations ». Cette
gloire (kabod est lachekhinaqui s'identifie, d'apres le Commentaire Sefer Yetsiraavec le
Rouah kakodec(Esprit Saint).

L'idée d'un saint Chérubin qui apparait sur ledrda laMerkaban'est pas mentionnée par Saa-
dia, mais elle figure dans certains traités ddl&akabaconnus par les Hassidim. On sait qu'Ezé-
chiel parle d'une armée de chérubins ; l'idée dhge remonte probablement au seul passage de ce
prophéte (X, 4) : « Alors la gloire du Seigneutevé de dessus le chérubin. »

Le troisieme symbole théosophique a son origine ¢tamilieu des Hassidim. Leurs écrits se ré-
ferent continuellement a la « sainteté » de Diesg & grandeur », qu'ils appellent aussi sa « Foyau
té ». Il ne s'agit pas la des attributs de la Digjrmais « d'une hypostase créée de sa gloira». L
« sainteté, présence cachée de Dieu partout, gktita sans forme ».

Un autre élément d'ordre métaphysique, tiré ddssates juifs espagnols, portés vers le néopla-
tonisme, va s'incorporer dans la doctrine du Hassiel allemand a c6té de la mystique de I'imma-
nence attribuée a Saadia, sous l'aspect théologiggeostique.

Selon la doctrine des archétypes, ignorée par 8agdi domine dans l'ceuvre d'Eléazar de
Worms surLa Science de 'Ame&haque forme humaine, méme les étres inanimégepbois ou
autres formes plus basses, a son archétgrayth). On reconnait ici les « idées » platonicienngs, e
en méme temps la doctrine astrologique qui ensajgieechaque chose a son « étoile ». L'arché-
type, méme divin, incorporel, est la source proéodd I'activité cachée de I'ame.

Ce Hassidisme, sur lequel nous nous sommes unteedug aura dans une certaine mesure une
influence sur le Hassidisme moderne, surtout equceoncerne lsadik(juste). Il difféere de la doc-
trine des kabbalistes espagnols, également pieais plus portés vers la spéculation philosophi-
que.
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V. - Philosophie mystique

Les kabbalistes espagnols ont suivi une route pius, dégagée de la fiction mythologique
orientale qui alimente la conception hassidiquejdiés allemands. Leur Ecole spéculative fut fon-
dée d'abord en Provence, ou vivaient des hommeseéisi comme Jacob ha Nazir, Abraham ben
Isaac et son gendre Abraham ben David de Posqgaiépa, 'on attribue un important commentaire
sur leSefer YetsiraLe plus illustre représentant de cette Ecoldesfits d'Abraham, Isaac, connu
sous le nom dé&agi Nahor(vue trés claire au sens spirituel, mais ce teesteemployé pour
« aveugle »). La Iégende le regarde comme un dbadt considéré également comme le « pere de
la Kabbale ». Landauer et Jellinek lui attribuenSefer ha Bahirqui offre une certaine ressem-
blance avec I&ohar. Il s'intéressait a I'étude de I'ame et surtosd &ansmigration. Il eut pour suc-
cesseur Achel' ben David, son neveu, et ses désciutriel et Ezra ben Salomon. Azriel appelle la
KabbaleHockmat ha An{Science du moi) et se distingue dans sa thées&ephiroth C'est lui
gui communiqua la Kabbale de France en Espagnexemgant une grande influence particuliere-
ment sur le célébre exégete biblique, Moise bermdéahou Nahmanide.

En Espagne, la Kabbale prit une forme nettemendgdphique, autrement dit spéculativiey-
nite) en opposition a la pratiqumé'assit¢ qui caractérisait précédemment I'Ecole allemaGeadie
de I'Espagne a sans doute subi l'influence de ilagaiphie religieuse juive, trés répandue et tres
développée depuis Ibn Gabirol jusqu'a Maimonide nBmbreux traits de cette Kabbale sont em-
pruntés a lbn Gabirol, a Juda Halévi, a AbrahamBEkra et méme a Maimonide. A la doctrine
d'lbn Gabirol, parce qu'inspirée du néoplatonisralgtive a la « Volonté », libre et créatrice, et a
son hymne cosmologiqu€ouronne royalgKeter Malkhu}, qui rappelle I'union étroite de la Kab-
bale entre la plus haute et la plus basseSaphiroth A Juda Halévi, parce qu'il consacra plusieurs
pages instructives abefer Yetsiralans son livre, I&uzari. A Abraham ibn Ezra pour ses analyses
mystiques des nombres et des lettres du nom de Baeamment dans IBefer ha ChenfLivre du
Nom), le Yessod MorgFondement de la crainte de DjelesMoznaim(balances), |&efer ha Mis-
par (Livre du Nombrg et le Sefer ha EhudLivre de I'Unit§. Les observations qu'il fait dans son
commentaire sur le Pentateuque, avec parfois ltation « I'initié comprendra », sont instructives
sous le rapport philosophique et mystique, et cler@ en particulier une influence sur Spinoza
dans somTraité de théologie politiqueA ces recherches d'ordre mystique sont méléegldes py-
thagoriciennes, grammaticales et mathématiquegllzart de ses calculs se retrouvent dans I'ou-
vrage kabbalistiqueketer Chem Tol{Couronne de bon nomL'illustre philosophe Maimonide,
considéré comme rationaliste, croyait a la proghétic'est lui - bien qu'il ft critiqué par centsi
kabbalistes, en particulier par Ibn Wakar qui attiattention sur lI'importance des mysteres de la
Torah Sitré Torah dont nous avons parlé précédemment. Isaac beahAbr ibn Latif (en arabe Al
Latif), s'intéressa a la fois a la philosophie da &abbale. Il écrivit des ouvrages remarquables
commeSurat ha Olam(Forme du monde Serror ha-Mor(Bouquet de Myrr}) des commentaires
sur Job et sur I'Ecclésiaste. Ibn Latif insiste lsudoctrine de la créatioex nihilo et identifie le
Créateur de l'univers avec la Volonté primordidisadument libre (idée d'lbn Gabirol). Il affirme
gu'entre Dieu et le monde il existe des interméeiadont le plus haut est le Premier crd@éré
harichon), d'ou jaillissent par voie d'émanation d'autrestelligences abstraites ». A ses yeux, le
processus de la construction des dimensions coentefaspace repose sur le point géométrique et
sur la formation des nombres a partir de l'unitd’ale de cette conception mathématique et celle
de concepts aristotéliciens de matiere et de fotbreLatif explique les mondes planétaires et le
monde de$Sephiroth

VI. - Abulafia

Dans cette période, ou la Kabbale est caractépaéaine tendance purement spéculative, ou
philosophique, apparait une personnalité importakiteaham ben Samuel Abulafia, né a Saragosse
en 1240, qui subit a la fois l'influence de Mainuenet celle de I'Ecole allemande, dont nous avons
parlé préecédemment. Ce mystique visionnaire qtorsge sur la réveélation divine, comme fera plus
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tard Luria, voit dans la philosophie et la Kabbadés étapes préparatoires a la Kabbale prophétique.
Cette prophétie ne peut se réaliser que par I'étadenoms de Dieu. Cette investigation, qui conduit
a la possession de pouvoirs surnaturels, doitpt&eedée de la purification parfaite de I'ame et du
détachement de toute préoccupation intellectudéetoute science (attitude assez analogue a celle
des yoghi qu'Abulafia avait pu observer au coursetevoyages en Orient), susceptibles d'arréter le
passage « des formes divines ». Abulafia décnihdalitation préliminaire qui méene a l'extase, et
tout ce qui arrive quand on parvient a la hauteuravissement. Mais I'extase, qu'Abulafia consi-
dere « comme la plus haute récompense de la colagompmystique », ne doit pas étre confondue
« avec le délire semi-conscient et une completéhdation de soi-méme ». Il repousse ces états in-
contrOlables. A ses yeux, I'extase préparée viemtl@nement et spontanément. Quand « les ver-
rous sont tirés et les sceaux enlevés », l'esgrriti&a préparé pour « la lumiére de l'intelligence
qgui se répand en lui. Dans l'extase prophétigudomme rencontre son propre moi, comme s'il
était devant lui ». Selon un passage des traditiabbalistiques (cité par Scholem), tout le mystére
de la prophétie consiste en ce que I'homme voidaoua forme de son moi devant lui et s'oublie
lui-méme ; son moi alors, qui s'est détaché dduuprédit I'avenir. Dans son commentaire sur Da-
niel, Ibn Ezra dit que le prophéte entend un étnadin et celui qui parle est un étre humain. Un
disciple anonyme d'Abulafia, qui écrivit un ouvrage 1295, illustre d'une maniere remarquable la
pensée de son maitre. Retenons de la grande mitdéoScholem ce passage significatif qui
concerne les musulmans au moment ou ils pronorheemam d'Allah, en concentrant leur pensée
sur ce nom et écartant au préalable toute formaelbd. Les lettres d'Allah et leurs diverses puis-
sances agissent sur eux et les mettent en étaamget De sorte que cet éloignement de I'ame de
toutes les formes naturelles et des images estéappe euxeffacementll en est de méme dans la
Kabbale. Abulafia recommande de se détoumer, @ertice, de tous les objets naturels pour vivre
dans la pure contemplation du Nom divin. Quangbfiegst préparé de cette sorte, graduellement il
se transforme ; il peut passer alors a I'étapea déslon prophétique, ou les mysteres ineffables du
Nom divin et toute la gloire de son royaume luits@velés.

Abulafia a laissé beaucoup d'écrits encore inéddbinek a publié I&efer ha OtH{Livre de la
Lettre) et lesConsultations|l eut une vie agitée, émigra a I'age de 18 anBadestine, puis résida
en Espagne, en Grece et en Italie. En 1280, mligsqrit messianique, il chercha a convertir le
pape Nicolas Il au judaisme, et échappa par n@raglbGcher. Il mourut en 1291.

Abulafia, considéré comme « un faiseur de prodigest méme comme Messie, tend a la Kab-
bale pratique, magique, tout en demeurant dangrtehe de la religion, de l'intériorité. Il repoass
cependant la magie d'infériorité qui produit defetefsensoriels extérieurs. Il mit méme en garde
contre le recours aBefer Yetsirac dans le but de se créer a soi-méme un veawgsaton les ter-
mes du Talmud. Malgré cette réserve, il semblé n@'glisse pas moins, par certains aspects de son
ceuvre, vers une magie quelque peu critiquable.

VII. - Kabbale pratique et magie

La tendance de la Kabbale spéculative, d'une haorteee philosophique, marque une étape
considérable dans la pensée juive. Il n'en estdipaséme de l'autre tendance, celle qui se borne a
I'action et a la magie. Cette Kabbale pratique'assitg¢ est généralement suscitée par des périodes
lugubres de la vie juive, soit sur sa terre, saitgdla diaspora. Elle traduit le complexe de sopiéri
té manifeste chez ceux qui sont exaspeérées pauferaace et qui veulent dominer leurs bourreaux.
De la la création fantastique par la combinaisanldires dugolem qui devient un ennemi, un jus-
ticier redoutable pour les persécuteurs. En faitéle du magicien : posséder un pouvoir souverain
sur la nature, a eu des partisans dans le ghedtaloctrine d'Abulafia relative a la combinaison
(Hokhmat ha Tsuryifa eu une influence décisive sur les génératiostepeures. Elle devint la clef
des mystéres, en particulier, dans I'exercice des@nces magiques.

De la haute Antiquité, Joseph et Moise se distingdans certaines pratiques qui touchent a la
magie, mais ces pratigues, contrairement a la npsjenne, égyptienne ou autre de caractere idola-
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trique, sont subordonnées a l'action divine, soitrgauver Israél de la famine, soit pour le délivr
du joug égyptien.

Cette tendance, qui a pu séduire les paiens et rneSnclrétiens par ces recettes qui jugulent les
Puissances est proche de la fiction et des pratigharlatanesques ; elle ne peut étre prise au sé-
rieux. Marcel Simon écrit avec juste raison : 4@i définit le judaisme par sa foi monothéisteaet
Loi morale, la magie n'en est qu'une déformaticunet caricature, tout comme elle J'est par rapport
au vrai christianisme. » D'ailleurs ajoute-t-iest' le paganisme qui a exercé en la matiere gur le
daisme « une influence plus considérable que daljadaisme sur le paganisme ».

Cependant, on peut distinguer dans la Kabbalequetiaspect interne et l'aspect externe. L'as-
pect externe, dont nous venons de parler, estrd'ondgique et superstitieux. L'aspect interne se
rapporte a l'activité religieuse de I'ame, c'edira-a la piété intérieure, qui est adoptée parl&fiau
et plus tard par Luria et les Hassidim.
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Chapitre IV

LE « ZOHAR » ET SA PHILOSOPHIE

Presque toute et méme toute la doctrine de la Haldgatrouve dans [Eohar, ou les mystiques
juifs voient I'ceuvre canonique par excellence. #deyeux, il a la méme importance que la Bible et
le Talmud. Cette ceuvre magistrale présente, actiolées assez puériles, une conception philoso-
phigue de haute valeur qui s'efforce de scrutecessivement les mysteres profonds de la création,
la nature encore plus mystérieuse du Créateur dedéin, non moins énigmatique, de I'homme.
Toute la structure philosophigue de I'ceuvre reposde mécanisme ingénieux des &ephiroth
guoiqu'on n'y trouve pas d'allusion a la KabbalaustSephiroth

On sait que la lumiére a une importance capitataas le mysticisme juif et dans la gnose. Le
termeZohar se trouve dans Daniel (XII, 3) : « Les intelligeadrilleront comme la splendeur lu-
mineuse Zohar du ciel. » LeZohar se rencontre avec un autre ouvrage moins volumjndont
nous avons parlé, Befer ha BahirLe termeBahir qui signifie également éclat lumineux se trouve
dans Ezéchiel (VIII, 2) et surtout dans Job (XXX\L).

Comme nous nous sommes longuement étendu ailleulsssmultiples aspects de la doctrine du
Zohar, nous nous bornerons ici a mettre en relief tétésnents qui nous paraissent essentiels, a sa-
voir : 1° sa nature ; 2° son auteur ; 3° ses ifi@edamentales en leur rapport avec3ephiroth

[. - Nature du « Zohar »

C'est un peu avant 1275, au cceur de la Castillen qoit paraitre pour la premiere foisSefer
ha Zohar qui éclipsera la littérature kabbalistigue amtére, méme celle de la doctrine mystico-
prophétique d'Abraham Abulafia et qui remporterasuoces considérable a la fois dans le monde
juif et dans le monde chrétien.

Ce livre, connu sous le titre déidrach de R. Siméon ben Yohalest qu'un écrit pseudépigra-
phique, genre tres fréquent employé par des éngvaitérieurs et des kabbalistes. Ce procédé, qui
consiste a utiliser des autorités anciennes commteemédiaires ou comme auteurs, n'a rien d'une
mystification. LeZohar est attribué au tana R. Siméon hen Yohai, conteaimpale R. Akiba,
comme leBahir a R. Nehunia ben Hakhana. L'endroit ou se dérdeleoman mystico-
philosophique d&Zohar est la Terre sainte, vue dans une belle campagheets, de grenadiers,
de figuiers et de vignes. Cette terre divine, pgael'imagination, se prétait a la méditation é&t a
discussion harmonieuse de R. Siméon hen Yohaisegedisciples. R. Siméon dan<harappa-
rait comme le chef supréme. Le Talm@&ulkkah et le Midrach témoignent de la conviction qu'il
avait de sa valeur, lorsqu'il déclarait qu'il étaipable de préserver le monde du jour du Jugement,
tant qu'il serait en vie, ou qu'il était exemptrdeiter leChema'a(Ecoute Israél et les dix-huit bé-
nédictions obligatoires pour tout juif, parce qaevie entiére était consacrée a des sujets célestes
Ses sept disciples, appelés ses « sept yeux EtleRzar son fils, R. Abba, R. Juda, R. Yossé, R.
Jessé, R. Isaac, R. Hiya, qui se réunissaient ad®lui, comme dans une Académie, pour s'ins-
truire, pour boire ses paroles, I'appelaiBosina kadichglampe sainte) et le comparaient a l'arbre
qui touche les deux mondes. Dans son entouragpbaphére changeait a son égard. R. Siméon,
doué d'un pouvoir surhumain, pouvait communiguecde monde céleste soit directement, soit par
le prophete Elie, maitre des mysteres de ce monde.

28



http://lamelagrana.net/

C'est a peu pres a la facon des personnages diegudis de Platon, que ces mystiques s'entrete-
naient d'un événement quotidien, qui servait daointpde départ a la discussion d'une question dif-
ficile. Souvent, dans leurs promenades, ils étdienteux de s'entretenir avec des hommes simples,
un portefaix, un anier, un enfant, qui pouvaienthmsard leur donner une legcon de sagesse.

Les mystiques dans IEohar sont dénommeés d'apres leurs divers aspects, malteudes,

« moissonneurs », sages du caklakimé libg, etc. D'une maniére générale, ils sont appakski-
lim (intelligents, Daniel XII, 3).

La méthode dZohar n'est pas aussi concise que celldviddrach. Il traine parfois en longueur
sous forme de discours, d'histoires, de monologpregu'il interpréte des sentences du Pentateu-
gue, du Cantique des Cantiques et du Livre de Riglgenre d#lidrach, ou I'on trouve des passa-
ges du Talmud, ne saurait étre considéré a proprepaeler comme un exégese fidéle de la Bible.
Ses discussions ne ressemblent pas a celles dwd.alms opinions, quoique différentes en elles-
mémes, sont liées entre elles par un certain adgotédeur, qui impligue une « coopération harmo-
nieuse ».

Dans leZohar les méditations, qui se perdent en allégories ioyss$, parfois confuses, ont une
profondeur cachée et recelent des idées pénétr&leesins versets bibliques trés simples y sont
dotés de significations surprenantes.

En général, la pensée juive n'est pas aussi daeda pensée grecque. Elle revét difficilement
une structure rationnelle et une systématisatiaimecl Les idées didohar, sous la forme plus sys-
tématisée, qu'on retrouve plus tard dansl#arekhet ha ElahufHiérarchie diving, y paraissent
squelettiques si on les compare, selon I'exprest@dBcholem, avec « la chair et le sangdbar »
lui-méme.

En général, une grande partie des textes zohamstiqui paraissent commenter des passages de
la Torah sont dépourvus de titres. Ceux qui pordesttitres et qui paraissent étre des fragments in
dépendants, voire anciens sont de longueur inégal8ifra di-TseniutgLivre de I'Arcane) est un
document de six pages, d'un style trés hermétijobseur, qui commente les six premiers chapi-
tres de la Genese et traite des secrets plus giefde la nature divine au moyen d'une application
partielle de la mystique des lettresldtd Rabba(Grande Assemblée), ou R. Siméon révele les
traits de la Divinité, semblable a ceux dedhm Kadmor{I'homme prototype). Par son caractere
descriptif, il ressemble a8ihur Koma dont nous avons parlé.ldra Zuta (Petite Assemblée) ra-
conte la scene émouvante dans laquelle R. Siméeéheravant de mourir des secrets encore plus
profonds sur la Divinité, en faisant la méme dedimn anthropomorphique que celle delrk
Rabba L'ldra di-be-MashkangAssemblée relative au Tabernacle) s'attache rayistique de la
priere. LesHekhalothdécrivent les sept « Palais » de lumiére que I'deneystique voit aprés sa
mort, ou durant la priére par la vision intériedre.Raza de Razifmystere des mysteres) groupe
des textes relatifs a la physiognomonie et a leoaincie. LeSaba(vieillard) est le discours d'un
vieillard mystérieux qui est présenté sous I'appagal'un pauvre anier. Ddenukaenfant) traite de
I'histoire d'un enfant prodigue et des mysteresadBorah. LeRav-Methivta(chef de I'Académie)
relate un voyage visionnaire a travers le Parddais.Sitré Torah(Mystéres de la Loi) s'attachent
aux interprétations allégoriques et mystiques deaices passages de la Torah. Methnithin, dont
le nom signifieMichnot et Tosephtasemblent présenter une sorte de « révélation itecétestes ».

Le Zohar du Cantique des Cantiquest un commentaire des premiers versets du Cantigpn
exempt de digressions. lkar ha-Midda(cordeau de la Mesure) interpreteSleema Israé(Deut.

VI, 4). LesSitré Othiot(mysteres des lettres) traite des lettres qui @it les noms de Dieu et la
Création, selon R. Siméon. IMidrach ha NeelammMidrach mystique sur la Torah, réunit en de-
hors de R. Siméon et ses disciples, une quansitéatités légendaires ou talmudiques du ne au Ve
siécle. LeMidrach ha Neelam sur le Livre de Rught lié au précédent. Les deux sont écrits partiel
lement en hébreu. LRaya MehemngPasteur Fidele, nom de Moise) interpréte les canue-
ments et les défenses de la Torah.Tilainé Zoham'est qu'un nouveau commentaire sur la pre-
miere section de la Torah, Berechit Le Zohar Hadach(nouvealZohar) traite de certaines parties
du Cantique des Cantiques et du Livre de Ruth.
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Le Zohar est écrit en araméen. Cette langue se préte midaufiction que I'hébreu de caractéere
didactique, employé dans d'autres ouvrages kakijaks. Le dialecte est un peu particulier ; il est
plein de mots hébreux et de mots d'origine étrandes style présente divers aspects : archaique,
prosaique, poétique, etc. Les néologismes nombegwactificiels rendent de multiples passages
enigmatiques. Quoique par endroit la compositiopaagisse imparfaite, gatée par des lacunes et
des répétitions, I'ceuvre, cependant, est profoads ses considérations mystico-philosophiques.

Le Zohar fut imprimé pour la premiére fois en 1558 a Crémeh presque en méme temps a
Mantoue. De nombreuses éditions parurent a BaliAmsterdam, & Constantinople, a Varsovie.
Certaines parties de I'ceuvre furent commentéedpahé Cordovero, Isaac Luria, Abraham Azu-
lai, le Gaon Elie de Vilna, Dov Baer, Sneur Zalndan_adi, etc.

Il fut traduit en plusieurs langues. En latin poartaines parties (lddroth) par Knorr Rosenroth
dans laCabbala Denudatales parties messianiques en rapport avec lesionschrétiennes par A.
Tholuk en allemand. La traduction francaise deeJPduly, qui a modifié certains passages, a été
revue par le rabbin Back (un grand talmudiste)n dEaPauly est le nom d'emprunt que prit apres sa
conversion au christianisme un ancien Hassid, setmlem {). A. Sperling et M. Simon ont tra-
duit le Zohar en anglais. La traduction hébraique de Hillel [#e#st encore manuscrite, sauf une
petite partie qui a été publiée dans l'annuairesiidd (Londres, 1943). Récemment en Israél un
choix de textes, sous le titre Méchnat ha Zoharen 2 volumes), fut traduit de I'araméen en hébreu
par Yechaya Tishby.

Il. - La paternité du « Zohar »

Maintenant que nous sommes fixés sur I'époquelietiele la parution ddohar- puisque avant
le XI1° siécle, aucun penseur ou écrivain mystique nedstionne - on est tenté de se demander
quel en est l'auteur. Selon Abraham Zacuto {¥Mcle), c'est R. Isaac d'Ako qui a fini par savoi
gue leZoharest I'ceuvre de Moise de Léon. Au siecle derniexgt@ n'hésitait pas a lui en attribuer
la paternité, tout en le traitant de faussaire.nBa@t Isidore Loeb, pour ne citer que ces deux sa-
vants, étaient du méme avis, mais ils admettaieatogtte vaste compilation recourait, en plus des
idées du rédacteur ou des rédaccteurs, a d'autvesges plus ou moins anciens. Scholem est plus
catégoriqgue. Quoique l'existence d'une multituéerds, ceuvres d'écrivains différents, assemblés
sans lien sous le titre dohar, soit manifeste, Scholem attribue a un seul adesuhuit traités qui
forment le premier groupe diohar; et cet auteur est Moise Schem Tob de Léon. fbisde sur
l'uniformité du style littéraire et de la langue ldue, « araméen artificiel », issu du Talmud baby
lonien et duTargumd'Onkelos. Selon lui, Moise de Léon, « sous lilsipn du moment et inci-
demment sous la poussée de l'inspiration », adelibngs passages remarquables. Il était « un lec-
teur dévorant », et il pouvait citer de mémoirespres textuellement les ouvrages qu'il avait étudiés
Ses sources devaient étre le Talmud babylonieMjdeach Rabbadans les diverses parties Mg
drach des Psaumes, lé%esikothet lesPerkéde R. Eliézer, leFargumim les commentaires de
Raschi sur la Bible et le Tallmud, les commentas@gpturaires du Moyen Age, les principaux tra-
vaux de Juda Halévi et de Maimonide, les écritzrd'Ben Salomon, d'Azriel, de Nachmanide, et
tardivement leGinath EgozJardin de Noix de Joseph Gikatila, rédigé en 1274. De plus, Bamo
n‘hésite pas a affirmer quedeharest plein « de citations fictives et des référerfaatomes a des
écrits imaginaires qui ont méme entrainé des sawteux a postuler I'existence des sources per-
dues pour les parties mystiquesZhhar». Ces « citations du Livre de Rab Hamouna Sadant
d'un seul tenant avec le contexte, style et tertogie. Si maintenant « on est frappé par la présenc
simultanée de modes de pensée et de sentimenfwitrésfs, et d'idées dont la profondeur mysti-
gue et contemplative est transparente », Scholpondéqu'en Moise de Léon « coexistent des mo-
des de pensées profonds et naifs ». Moise de leohls avoir appartenu a un groupe d'écrivains
de la Castille qui, selon Scholem, pouvaient ébresitlérés comme des représentants de la réaction
gnostique dans I'histoire de la Kabbale espagr@de.la Kabbale du Xifisiécle fut « le rejeton

1 Voir notre ouvragéa Kabbale p. 305, n. 1.
30



http://lamelagrana.net/

d'une union entre une ancienne tradition essestielht gnostique, représentée par le livrd&3de

hir, et des éléments comparativement modernes duaiéoi@me juif ». Ses idées sur la médecine,
ses vues sur la sorcellerie, la magie et la dénogiel d'origine populaire ou médiévale, qui jouent
un réle important dans sa doctrine, surtout darssaeption de la magie, proviennent, pour Scho-
lem, du pouvoir du mal, ce probleme ayant pu exemoe véritable fascination sur son esprit. Si
I'on se demande quelle est la particularitéZdbar du point de vue théorique, Scholem répond que
« I'existence d'une note personnelle est plus appadans le style de I'auteur que dans la sulestanc
de sa pensée ». Ses principales doctrines sonésgu#éat du développement de la pensée kabbalis-
tigue durant les trois premiers quarts du Xsiecle ». Cette Kabbale espagnole tendait & exprim
des idées sur la Divinité, la destinée de I'hnommsignification de la Torah, qui furent « le prddu
des cent années de développement intensif de pgnsééparent I€ohar du livre Bahir ». L'au-
teur duZohar incline vers le panthéisme. Il difféere de I'esgaipostérieure de la Kabbale dans le
Raya Mehmné#Pasteur fideéle) qui est portée vers le théisme.

Apres avoir admis que I'ensemble dohar est I'ceuvre d'un seul auteur, Scholem croit pouvoi
marquer les étapes de la composition de cette ceaustdérable. Il s'oppose a I'affirmation des sa-
vants, selon lesquels, les dddxoth (assemblées) ont constitué le début et ont étdesuiles par-
ties midrachiques auxquelles vient s'ajouteMidrach ha Neelan{Midrach mystique sur la To-
rah), peut étre de la main d'un autre auteur. amal été amené par une analyse plus serrée-du
har a constater que Midrach ha Neelansur les premieres sections de la To/@ilroth et leMi-
drach ha Nealansur le Livre de Ruth sont les deux éléments ctutis les plus anciens de tout
l'ouvrage.

Moise de Léon a publié sous son propre nom « uastié d'écrits hébreux, dont la plupart ont
été conserveés, mais deux seulement ont été publiegtait en rapport avec la famille de Tadros
Abulafia, membre de I'Ecole gnostique de la Kabbailg occupa une haute position dans la com-
munauté juive de Castille entre 1270 et 1280. Basspremiers ecrit§us han EdutiiLa rose du
témoignage)Sefer ha Rimo(Livre de la Grenade), Moise de Léon fait allusiax sources mysti-
gues, et ne mentionne pas directememdear, tout en utilisant des parties, depuisMarach ha
Neelamjusqu'aux commentaires de la partie principaldesluévitique et les Nombres. Cependant,
sans qu'on sache si Moise citeZtghar, plus exactement Iglidrach ha Neelamon trouve a la fin
du Maskal ha Kadmond'lsaac ibn Abu Sahulah la plus ancienne citafoise auZoharen 1281,
ce qui prouve, selon Scholem, qui a découvert fsgge dans un manuscrit dahar de Cam-
bridge, que certaines parties de I'ouvrage comniemicalors a circuler.

Le Midrach ha Neelamprécurseur ddohar véritable, d'aprés Scholem, fut écrit entre 125 e
1280. L'ensemble du travail fut achevé dans le2es1280-86. Apres cette date, Moise de Léon
insére dans ses écrits des citationsZdhar, desMidrachim et des commentaires. Probablement
« de pair avec ce travail, certainement apres »2@foute le critique, Moise de Léon commenca a
faire circuler, parmi d'autres kabbalistes, desieople la partie principale diohar. Bahya ben
Adcher de Saragosse, qui a entrepris son grand eataire en 1291, semble avoir lu certains cha-
pitres de ces copies, du nouvédidrach kabbalistique, qui circula d'abord sous le t#ohar, mais
aussi comme étant « Midrach de R. Siméon ben Yohai ». Scholem suppose, « &asant sur
ces textes, qu'un autre kabbaliste, soit dansnleges 90 du Xlfisiécle, soit au début du XP\sie-
cle, écrivit leRaya Mehmnaet lesTikkunim». Il semble que les imitations n‘aient pas manqué
puisque David ben Yehuda, petit-fils de Nahmané#msMaroth ha Tsoveofdébut du XIV sie-
cle) cite, en dehors de divers passages authestiwéohar, quelques longs morceaux a la ma-
niere duMidrach ha Neelanet duZohar, que leurs contenus dénoncent comme une imitatéon
ces deux livres. Mais des 1340, Joseph ibn Wakarotkde, presque le seul kabbaliste, dit Scho-
lem, qui a notre connaissance ait écrit en aralertibses lecteurs de se servir dohar avec cir-
conspection, car il contient un grand « nombreelgs ».

Nous avons résumé la substance de l'argumentatidBcolem sur la paternité de Moise de
Léon, qui lui parait évidente. Dans notre ouvrageKabbale nous avons examiné le pour et le
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contre de I'ancienneté diohar, tout en finissant par des réserves sur les angisnugveloppés par
divers savants, dont nous avons rapporté les oypEnio

Malheureusement, Scholem est quelquefois tresvadtif sur la paternité ddohar, qui avait été
longuement discutée par d'éminents savants diesiechier ; de sorte que l'attribution dohar a
Moise de Léon ne laissait pour certains d'entrel@amxoindre doute.

On peut sourire quand Scholem affirme qu'il ne fag de longues années - six ans pour lui suf-
fisent, comme s'il avait assisté a la rédactioa & pensée de l'inspiration - pour produire cette
vaste « littérature » ddohar. Hé quoi, Jacob Bohme n'a-t-il pas produit pendaatans (1618-
1624) une littérature théosophique aussi vastelg@®har? Non. LeZohar renferme un noyau
d'idées puériles, mais il coexiste avec une spéonlae philosophie mystique trés pénétrante qui
exige un grand effort. Spinoza a mis toute sa waer @gcrire Ethiqgue Kant, quarante ans pour
écrire laCritique de la raison purell ne faut pas confondre littérature et philoseptun autre
exemple qui parait enfantin, c'est quand Scholéegu I'opinion de Zeller, selon laquelle un au-
teur qui écrit sous le nom d'emprunt « souhaitelgire un certain effet dans son propre temps ».
Tout cela pour nous montrer que c'est Moise de lggib@a écrit leZohar. Qu'on trouve par endroit
des marques d'érudition chez Scholem, surtout gilaitdque Moise de Léon, disciple de Maimo-
nide de la premiére heure, aimait la philosophiguét critique plus tard le rationalisme pour éev
la valeur du mysticisme, nous l'approuvons. Naygpfouvons quand il dit : « Apres tout, il est en-
core possible que Moise de Léon ait fait usageritbégui étaient de sa possession mais qui
n‘avaient pas été composés par lui. » Et surtooaseale conscience de sa part, quand il écrite « C
gue j'ai dit ne signifie pas que la personnalitévitése de Léon et sa paternité dohar ne soule-
vent plus aucun probléme. Parler ainsi serait peddr vue que nous possédons trés peu de docu-
ments qui dépassent la simple répétition des amsrithéosophiques de cet auteur. Méme si la
preuve de la paternité de Moise de Léon que j'&ast concluante, I'acceptation de cette théorie
laisse encore un nombre de questions sans répenSesiolem ajoute : « Pendant longtemps, j'ai
cherché des arguments qui rejetteraient positivetagpossibilité que Moise de Léon en soit |'au-
teur. » Cela confirme ce que le regretté Klausmeisra dit dans un long entretien que nous avons
eu sur la paternité diohar, que Scholem varie quelque peu : tantét il hésiggtribuer leZohar a
Moise de Léon, tant6t il accepte cette attribution.

Quoi qu'il en soit, si I'on se réfere a des écétents, plusieurs savants ne pensent pas que toute
I',euvre émane de Moise de Léon. Il a pu s'inspigerertaingvlidrachiminconnus de son époque.
Maimonide, lui-méme, affirme dahe Guide des Egarégue « les nombreuses sciences que possé-
dait notre nation pour approfondir ces sujets [pi@faiques] se sont perdues tant par la longueur de
temps que par la domination que les peuples barlexercaient sur nous, et aussi parce que ces su-
jets... n'étaient pas livrés a tout le monde »siEtomme nous l'avons dit ailleurs, Moise de Léon
est réellement l'auteur de ce magistral monumeesgleZohar, nous devons le considérer comme
un véritable génie.

[ll. - La doctrine du « Zohar »

Nous nous sommes un peu étendus sur la questiteutkur duZohar, qui nous parait étre un
probléme important. Il semble bien avoir été régigéXlli® siécle en Espagne, mais des points d'in-
terrogation - n'en déplaise a certains critiqugeeHiciels - demeurent encore en suspens en ce qui
concerne sa composition totale et définitive. & Be borne a explorer la doctrine, on en retiee un
moisson d'idées profondes sur la structure mystgudilosophique de l'univers.

En gros, la doctrine ddohar ne se présente pas comme un systéme aux contounsriieux.

On y trouve parfois un enchevétrement de pensémésentées par une multiplicité de symboles
qui sont difficiles a saisir. De toute facon, gll@sente un intérét particulier par la connaissamce
terne de Dieu cach&n-Sof(I'Infini), dans ses rapports avec l'univers itime par l'intermédiaire
desSephiroth Du point de vue métaphysique ; la doctrine entar e totalité.

Pour I'Ecole d'Isaac I'Aveugle, En-Sof principe de I'Etre par rapport aGephiroth n'implique
pas d'attributs a proprement parler. C'est un miystérieux, caché, mais actif dans le domaine de
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l'univers. Or cette activité ne peut se passeraintgle vue symbolique de certaines formes d'attri-
buts, qui sont elles-mémes susceptibles de repe¥seas aspects. De la des expressions anthropo-
morphiques comme le bras de Dieu, la main de @&, qui ne sont pour les philosophes juifs du
Moyen Age que des métaphores, mais qui revétenyewx des mystiques, comme lbn Latif, dont
nous avons parlé, un sens plus réel au sujet pitasentation divine. Il y a la une intimité perso
nelle, si étroite au sens mystique du contact omenée I'union avec Dieu, que ceux, comme Juda
Halévi, qui adhéraient a cet anthropomorphismeaisatv qu'au fond, il ne s'agissait que des méta-
phores. C'est la aux yeux de ces mystiques le peéhtla clef de la compréhension de la Torah.

Pour leZohar, il existe deux mondes qui se rattachent a Dieupriemier, qui se rapporte Bn-

Sof est profondément caché et n'est point accessaiblatelligence humaine. Le second, au
contraire, sous l'aspect des attributs, se plaegeasous du premier et permet de connaitre Dieu.
Mais a vrai dire, les deux mondes, comme nousd'awa dans la doctrine dbefer Yetsirane
forment qu'un : le charbon et la flamme ne fonugusi I'on considére leur activité agissante, pro-
duite. En tout cas, le seuil det-Sofdemeure infranchissable, bien que nous assisti@m acti-
vité.

a) Les Sephiroth - L'activité de En-Sofpour les kabbalistes se manifeste dans les dibuk
fondamentaux de Dieu, ou les ddephirothqui, dans leur va-et-vient, transmettent la viard.
Elles ne se situent pas entre I'Un Absolu et ledeaes sens ; selon la doctrine du néoplatonisme
au sujet de I'émanation, elles sont « extérieuesun.

Les Sephirothprennent place en Dieu et permettent a 'hommie geercevoir. Leur puissance
divine, considérée comme un organisme mystiquen@ieaux kabbalistes de se servir de la forme
anthropomorphique pour mettre en lumiére les syathde la Torah, ou l'activité de la Divinité est
voilée. Leurs noms dans Xmhar varient, selon I'aspect sous lequel on les corsidiées deux ima-
ges qui les désignent sont 'homme et l'arbre.

L'homme créé a l'image de Dieu, selon la Biblenifigg que la Divinité apparait en lui, et en
méme temps que la création divine du monde devyiestsensible sous son aspect. L'homme cos-
mique ou terrestre a sa demeure a c6té d'autess@lestes. Le Messie, futur homme perfectionné,
correspond a I'Adam Kadmon. Tout en lui refletgdiession directe de I'esprit, a un tel point que
le Zohar considere son corps comme I'empreinte de I'anseeptible de se préter aux observations
physiognomoniques. L'homme, en tant que microco®siela copie du Cosmos ou du macroan-
thropos. Ses membres représentent les images ddenexistentiel. Dieu ne peut étre représenté
d'aucune maniére. C'est I'Adam Kadmymi le symbolise sous l'aspect varié 8ephiroth

Déja leSefer ha Bahifait allusion au symbole séphérotique de I'arret arbre mystique de la
puissance divine, qui représente toutesSephirothcomme dans I'Adam Kadmon qui symbolise
egalement l'origine spirituelle de I'organisme dedernier, tire toute sa séve de la racine quemst
quelque sorteEn-Sofinconnu, caché. Cet arbre divin embrasse I'univers entier garsimble de
ses ramifications. En ce sens, les choses cré@dstaht qu'en fonction d&ephirothreprésentées
par les branches de cet arbre symbolique.

La relation de En-Sofavec lesSephirothpréésente quelque rapport avec celle de lI'amasayui
rattache au corps, mais dans 'hnomme, I'ame esird'spirituel, et le corps d'ordre matériel. Cette
différence n'existe pas dans tout ce qui émaneieie. D'identité apparait dans les différentes sphe-
res qui proviennent de l'organisation divine. Idéeapparait comme un point essentiel dans la phi-
losophie de Schelling.

Dans la conception de&sephirothcomme parties ou membres de 'homme, les symibpoyss-
gues ont été poussés loin par une fiction extravagdar exemple dans&dfa Rabba la barbe de
I' « Ancien » se présente sous divers aspectsgyoniboliser les « diverses ombres » de la compas-
sion de Dieu. L'extension spirituelle de I'hommenpet de saisir le symbole deBoth, tres proche
de celle deshiur Komaou la Divinité est décrite sous la forme humaine.

! Le terme Adam Kadmon est employé dansTiésinim mais non dans les principales partieZobar. Le Zohar
parle d’Adam d'en haut, mais dadsa Rabba(Z. 11, 193b) on trouve le mot araméAdam Kadmaa
2 Au sujet de l'arbre, voir notre ouvralge Kabbale p. 92.

33



HENRI SEROUYA —La Kabbale

Les dix Sephiroth considérées comme des sphéeres qui sont en relatiec leEn-Sof selon
I'Ecole d'lsaac I'Aveugle, différent de celles Sefer Yetsiraqui sont des nombres. C8sphiroth
incorrporées dans oharsous des noms variés sont disposées en troisegadptrois, qui ont été
connus plus tard sous les noms suivants : premoeipg de troisplam ha muska{monde de I'in-
telligence) ; deuxieme groupe de tradam ha murgacl{monde du sentiment) ; troisieme groupe
de trois,olam ha mutba'gmonde de la nature), ce qui fait netgphiroth La dixiemeSephira
Malkhut (royaume), renferme le contenu des qualités desdasSephirothou des étres supérieurs
pour les transmettre a 'homme.

Les Sephiroth de la premiere triade sKeter (Couronne) Hokhma(Sagesse) dina (Intelli-
gence) ; celles de la seconde triade stagsed Grace)Din (Justice), eTépherethBeauté) ; celles
de la troisieme triade soNessahVictoire), Had (Majesté) ety esod Fondement).

Le Zohar classe encore |&ephirothselon deux divisions, la verticale et I'horizoatajui com-
prennent trois sections, la droite, la gauche eteldre Amuda di yeminadi semoladi metsiuta.

Le coté droit comprend Sagesse, Grace et VictdeecHté gauche, Intelligence, Justice, Majesté ;
au centre, Couronne, Beauté, Fondement, Royaume.

On appligue aussi augephirothd'autres désignations particulieres. Selon certieg@obalistes, le
En-Sofet la Couronne sont quelquefois identiques, on l@gremier est fondu avec la seconde, en
vue de dominer les autr&ephiroth En laHokhma(Sagesse) éina (Intelligence), on insére par-
fois Da'ath (Connaissance). La quatrierBephira Guedula(Grandeur), apparait comme le sym-
bole de I'amour universel. La cinquie@ephirga Gueboura(Force), indique la concentration en soi
avec un comportement de pouvoir limité. Les d8ephirothHessed Grace) eDin (Justice), pla-
cées a droite et a gauche, correspondent a laicoig#r et a la rigueur de la Divinité. Chacune de
ces dewSephirothdevient un ensemble. Celui du c6té droit est nomrRédier d'amour », et celui
du c6té gauche, « Pilier du jugement » ou de «@®ige. La sixiemeephira Tiphereth(Beauté),
doit a sa position centrale d'étre appelée le aewiel. La neuviem&ephira Yesod[Fondement),
par sa combinaison des puissances créatrices,aenédmelle, est le fond, la base de la vie. Elte es
le lieu duSadik(Juste), c'est-a-dire du Messie. C'est pourgleoest nommédasedel(Justice). La
dixieme Sephira siege divin, est appel&hekhina(Gloire divine). Elle porte d'autres noms fonda-
mentaux comme Sabbat, Paix, Communauté d'Israél.

Toutes ces désignations, ainsi que d'autres quiame dans la Kabbale, ont pour objet de mettre
dans le monde la spiritualité d8gsphirothqui englobent tout. Elles dépassent les attrilzgagus
par les penseurs religieux, et méme, comme nousnbadit, par la doctrine néoplatonicienne, d'un
Plotin qui interpose dans sa doctrine de I'émanates hypostases, entre I'Un, I'Absolu et le monde
de phénomene. Le&3ephirothrévélent dans la mystique juive une conceptiopra@t originale, si
I'on tient compte des combinaisons dynamiques, lles g'illuminent les unes les autres dans la
montée et descente. De plus, la place idéale drinbalans la hiérarchie n'est pas stricte. Celle qu
est placée le plus has peut étre considérée, eertain sens, comme la plus haute. Sephiroth
pour les kabbalistes apparaissent dans leur fliotu@omme le processus réel de la vie divine.
Toute proportion gardée, |&ephirothsemblent avoir une certaine ressemblance ave¢ Rass-
sances » de Philon, en tant qu'elles impliquentspimgualité divine dans le domaine de la création
bien qu'elles different sensiblement de cellesti®P.

Pour Joseph ibn Gikatila, comme pourZiehar, il existe des noms de Dieu qui correspondent
aux dix Sephiroth Ces noms qui désignent seulement les différespecis de I'essence divine,
permettent de parer le danger pour ne pas fairéSdphirothdes étres divins indépendants. Par
exemple, le nom de Yahvé se réfere au principealiamt celui d'Elohim au principe de rigueur.

Un autre principe qui semble transgresser la duoettiu monothéisme au sein du judaisme, ce
sont les trois Tétes de I'Ancien Sacré que désdbhar (289b-2904a, Idra Zutd). Ces trois Tétes
(*) qui servent a une explication métaphysique saspéct de « formes », ajouteZiehar, ne font

! C'est la qu'on a cru trouver la doctrine de lait&ichrétienne, alors qu'en réalité elle ne $yeppoint. - La notion
de la Trinité remonte a une époque lointaine. Qmolave chez les Egyptiens : Osiris, Isis, HorR&ge, la Mére et I'En-
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en realité qu'un. L&ohar (Ill, 65 a) spécifie : « De méme dans les mots Yahvé, noiee,Dyahvé
est un ».

On peut encore remarquer que Ssphirothusent d'opposition dans des symboles de caractéere
individuel. Ainsi Hokhma et Bina symbolisent parpogition le « Pére » et la « Méere » ; Keter et
Tiphereth représentent le long visageikh Anpin, « méle », et le Petit Visag&dir Anpir), « fe-
melle ». LeZohardistingue aussi par des symboles le « Fils » etHdle ». La « Mére inférieure »,
gu'il appelleMatronita, apparait dans la dixien8ephira ou elle est dite I&€hekhina

Les quatre étapes du développement du monde, &,davamonde d'EmanatiorD{am ha atsi-
luth), le monde de la Créatio®lam ha bérig, le monde de la Formatio®fam ha Yetsirpet le
monde de I'Action@lam ha Asiyahsont incorporés, comme la doctrine &phiroth dans leZo-
har. Ces quatre mondes proviennent d'un verset d(XXIll, 7). lls sont mis en lumiere dans
le Massekhet Atsilutfirraité d'Emanation

b) L'origine du monde- L'origine du monde apparait, dans la Kabbatenroe une véritable
cosmologie. LeZohar nous apprend que Dieu a produit I'espace, quiadfeste comme une pre-
miere enveloppe par une étincelle primordiale ayaspect d'un point. C'est la I'origine de la lu-
miere qu'on retrouve dans la gnose, qui considemibstance du monde sous la forme d'une lu-
miere primitive 6r kadimg.

D'autre part, le réle central de la création impéida « Parole ». Sa relation avec la lumiere se
présente, selon ohar (ll, 136 b), de la méme facon que l'union de la connaissanee I'obscuri-
té. On sait que, d'apres la Genese, la Parolens&esfestée avec I'apparition de la lumiere.

Dans cet acte de la création, la nature de I'Etpeésne se dérobe a notre portée. Nous sommes
bornés a l'appeler simplemeévit (qui ?). LeZohars'étend sur le termdi etEleh(cela), en combi-
nant les lettres pour montrer la création divind'd@vers. Il considere cependant que le Créateur
immédiat du monde n'est pas I'Etre premier divin.dgcond principe de la création (ce qui fait
penser en un certain senslagosde Philon), s'identifie au Metatron ou au Messi®ieu fit la
terre par la force » (Jérémie X, 12), c'est-a-dimerprete leZohar (I, 23 b), par le Sadik qui dési-
gne le Messie.

Le monde existant n'est pas le premier. Il fut @dé; selon la Genése (XXXV), par d'autres
mondes, gouvernés par des rois d'Edom qui disparues ce sens la création du monde se pré-
sente comme un processus de purification et deatépa dutohu va bohufait des « débris lais-
sés » par des mondes antérieurs.

Pour leSefer Yetsirale premier monde fut formé de sons et de lettf@sgine divine. LeZohar
(I, 90 b) reprend cette considération, en la développaansun état originel, explique-t-il, la terre
était vide et sans forme ; il n'y avait aucune grxe avant que le monde fat formé par les 42 let-
tres qui ornaient son saint nom. « Quand elles soigs, ces lettres montent et descendent et se
forment en couronnes dans les quatre coins du maledsorte que le monde est établi par elles et
elles par lui. Un monde fut formé pour elles conlmeceau d'une bague ; quand les lettres com-
mencerent d'apparaitre, le monde fut créé et qelled s'assemblerent a l'intérieur du monde, le
monde fut établi. » Cet aspect du monde est étneite lié & I'existence de I'homme. Eehar,
comme leSefer Yetsirale représente sous l'aspect de la balance,ac@ise dans I'équilibre. On lit
au début disifra di TseniutgZ. Il, 176b) qu'avant qu' « il y e(t équilibre, un visage oe\ait re-
garder l'autre visage ».

En somme, la création du monde hors du néant dpparame l'aspect extérieur d'un tout qui se
situe en Dieu lui-méme. En ce sens, le mouvemeliEdeSofcaché passe, si I'on peut dire, du re-
pos a la Création, ou a l'auto-révélation. C'estndoint capital de la spéculation théologique, qu
traite de la manifestation de la Volonté preemideel'extériorisation de la lumiére visible quilleri
intérieurement. Une telle perspective transgresgaiSofdans toute sa plénitude ineffable, selon
la métaphore des kabbalistes, en néant. Ce néadtalmystique, qui émane de Dieu dansJes
phiroth lorsqu'il se manifeste, est appelé par les kateslila plus haut8ephira la supréme Cou-

fant) ; chez les Babyloniens : Anou, Bel, Ea (dieluxciel, de la terre et du monde souterrain)suetout les trois hy-
postases.
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ronne de la Divinité. En d'autres termes, c'esiifi@ qui devient visible « dans les breches de

I'existence ». Plusieurs kabbalistes ont dévelagté& partie, en particulier R. Joseph ben Shaalom
de Barcelone (1300) (cité par Scholem), qui sotiigre dans chaque transformation de la réalité,

dans chaque changement de forme, ou chaque foi&tated'une chose est altéré, I'abime du néant
est traversé et devient visible pendant un instgrstique passager. Remarquons que le mot hébreu
ain (1R, néant) a les mémes lettres que le ami(ax, je).

c) L'homme et son ame Pour leZohar 'homme joue un réle d'une extréme importancestl
placé au centre de l'univers. La puissance du mestdsubordonnée a sa création. Selon le premier
chapitre de la Genese, les autres créatures nedewenues visibles que par l'apparition de
I'hnomme. Et leZohar (1, 97 b) ajoute que le nom de Dieu ne fut achevé qu'ay@om humain dans
le nom d'Abraham. Par la combinaison des lettreshil correspond a Abraham (Elohim : Elo +
mi et Abraham : Eber + ma, en forme hébraiquet: Y8 + n» + 22R).

L'hnomme avant son péché, c'est-a-dire le corpe auviétement », appartenait a la nature de la
lumiére, et Iimage de Dieu ne le quittait pasnbgure entiere vénérait sa sagesse et son ori§ine c
leste. Mais apres son péché, l'image divine I'atbamna, son corps s'assombrit et il eut peur des bé-
tes.

L'essence de 'hnomme réside dans lI'ame. Cellens e&Zohar apparait comme tripleNefech
Rouah Nechamaqui correspondent aux trois degrés de I'ame daasrelation aux mondes supé-
rieur et inférieur ».

Nefech dans le comportement extérieur de 'homme, landda vitalité et le sentiment. Elle ne
différe pas de I'ame des bétes. C'est pour caeienrgue la Bible défend de s'alimenter du sang, en
tant que le sang, force vitale, est I'ameuah(air) est I'organe de la vie intérieure de I'ame,est
en quelque sorte un fragment de la vie universiéehama souffle - qui se trouve au sommet de
la hiérarchie progressive, est regardée commeuka ute spiritualité, susceptible d'unir I'homme
au monde céleste. L'union Nefechavec laNechamase fait par l'intermédiaire deouah

Ces trois ames sont trois parties de I'ame humagunesst essentiellement une. En effef ddar
dit : I'étre humain « reproduit en cela son pragtetdivin, dans lequel les trois facultés formerg un
seule essence ».

La partie la plus haute, la plus spirituelle denk& énoncée aussi par Ibn Gabirol, est la partie
« qui parle », c'est-a-dire I'ame, qui a la puissatie se concrétiser par les sons des mots ;eelle r
flete ainsi avec profondeur la nature divine.

La pensée, qui ressemble a I'ame, a trois dedeésauffle, la voix et le mot lui-méme. Sur le
plan matériel, elle est formée également de tri@meénts : feu, air et eau, ce qui donne la racine
AMR, =R (parler) :Ach wx (feu), Mayma"» (eau) elRouah m, (air). Lelogosde Philon dans le
discours humain exprime les attaches intimes denfhe avec son origine divine.

Parfois leZohar identifie, d'une maniere symbolique, le TempleDileu a « I'organe humain du
discours ».

Le Zoharporte un grand intérét a I'hnomme et ne laissegaapper a son destin. C'est un perpé-
tuel prodige, depuis l'arrivée de I'ame dans Ipserla naissance. l&har considére la naissance
comme une descente de I'ame du Jardin « supéraeulardin « inférieur », de I'Eden, et de la a la
terre. On lit dans I&€ohar (I, 233b) qu'au moment de la conception « I'enfant sousfammee éthé-
rée plane au-dessus des corps des parents »ule djp 87b) qu'avant la naissance « I'homme se
rencontre avec I'Adam Kadmon divin sur le seuil desx mondes ». L'homme, sujet au bien et au
mal, ne peut dépasser la durée de vie qui lui acgérdée.

Le symbole de la sexualité dansZehar a un caractére particulier. Il semble avoir sogioe
dans le Cantiqgue des Cantiques, ou dans la gndeengarelative aux éons masculin et féminin,
puissances divines qui « constituent le monde d@wopia », c'est-a-dire la plénitude de Dieu.
L'union de Dieu avec I&hekhina(symbole féminin) apparait aux yeux des kabbalismme
l'unité véritable, parfaite, de Dieu, Yéhud Le Zohar considere que la séparation du « Roi », c'est-
a-dire Tiphereth, et de la « Reine », c'est-a{dit€@hekhina est susceptible d'amener la souffrance
et la discorde, tandis que leur union exprime fit@rie dans le monde. Remarquons que la mysti-
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gue non juive, qui glorifia I'ascétisme, n'hésites parfois a introduire I'érotisme dans les retetio
de I'nomme avec la Divinité)( Les kabbalistes, qui ont étendu le symbole deauelela de tout ce
gu'on peut imaginer, le considerent comme un mgsteu plutét comme un objet sacre, d'ou,
comme nous l'avons dit ailleurs, découle I'ceuvteende l'univers. lls ont préché souvent la chas-
teté dans les relations physiques, en faisantiaiugs Joseph. Le mariage a leurs yeux n'implique
pas une concession a « la fragilité de la chainais au mystere sacré d’harmonie.

Le Zoharadmet que I'hnomme dépend des influences cosmiqdés que I'on trouve dans Aris-
tote. Il attribue aux planetes un rapport mystériavec les organes du corps humain : Saturne avec
la rate, Jupiter avec le foie, Mars avec la bilextes de ces influences engendre trois péchés,
I'adultére, l'idolatrie et le meurtre, que le Tathregarde comme d'une importance funeste.

Le Zohar parle (I1l, 215b-216 @) du gilgul, c'est-a-dire de la transmigration des ames (gue |
trouve dans la doctrine des Pythagoriciens, dals des anciens Hindous et méme chez les oc-
cultistes modernes). Scholem pense que les katdsatie Provence qui écrivirent3efer ha Bahir
ont subi, en ce qui concerne la transmigrationfjiience des Cathares. Pour les kabbalistes avant |
Zohar, la métempsychose « n'était pas la destinée dérdgdame ». Pour [Bohar, « elle était une
exception provoquée contre la procréation ». Déapéirt, I'union d'un couple marié signifie pour le
Zohar (1 49b-50a) « la redécouverte des deux ames qui furent @viast la naissance ».

d) Piétisme et éthigue En comparaison de la place accordée a cesd@atbns occultes, fré-
guentes dans la mentalité primitive et mythiqueZddar se préoccupe peu de préceptes moraux,
mais il insiste sur la connexion de I'homme avemdade « supérieur » et « inférieur ». Par ses ac-
tions, il peut attirer sur lui « un émissaire dgauife monde », bon ou mauvais. Son bonheur, qui
s'obtient par « I'accomplissement du précepte divimplique le contact des mondes supérieurs qui
lui accordent la bienfaisance.

Pour que I'homme obtienne ce qu'il désire, il inpau'il s'attache a la Divinité, qu'il hate son
retour (echuba par la pénitence, s'il s'est détaché de DielZdlearnous apprend qu'apres la mort
le pénitent peut atteindre des étapes d'existdusehputes que IBadik

Les Sephirothqui se rattachent a la vie, comme dans l'ancielmotrine égyptienne, relient le
haut et le bas, d'ou il résulte que notre monast-é-dire le monde inférieur, n'est que le reflet
monde supérieur. Il existe ainsi un contact diesdte eux. Cette relation de réciprocité devintsdan
la religion juive un fait important dans la condeptde la priére. L'homme ici-bas peut avoir une
influence décisive sur les sphéres plus hautesobéact de la bénédiction d'en haut pour étre effi-
cace « doit d'abord étre mis en mouvement par gmba

La priére du pauvre, insiste Z®har, est plus pure « dans son élan spontané quedte|leste »,
plus élevée en elle-méme. Cette attention pouals e rappelle, sous un autre aspect, I'attitude de
franciscains.

La souffrance infligée au justegdik est le témoignage d'un amour profond. On lit dar&o-
har (1, 186 b) que le monde gouverné par la misére@st susceptible de souffrir. Quand Dieu
opprime le corps d'un juste, c'est qu'il veut dorples de pouvoir a son ame et le rapprocher da-
vantage de son amour. Il est nécessaire « queps soit faible » et « I'dme forte » pour qu'on&im
Dieu, car Dieu n‘aime pas I'ame faible.

L'angélologie duZohar dérive de la mystique la plus ancienne, celleadddrkabg dont nous
avons parlé précédemment. Les démons apparaigggetient dans Iéohar, mais leur présence
s'applique d'une maniére générale a la morale.

Israél devient dans [Bohar un symbole particulier, quasi sacré. Sa lutte tzorie dans le do-
maine de la spiritualité, progrés ou chute d'ordozal, ses désespoirs et ses espérances, le rappro-
chent de Dieu. Il est le symbole de I'humanité.lliaAce nouée directement avec Israél est égale-
ment conclue, d'une maniére indirecte, par somnmédiaire, avec I'humanité tout entiére.

Le peuple et la terre d'Israél se prétent aussieainterprétation symbolique. Le nom de Sion,
comme celui de la Communauté d'lsraél, est applgleédixiemeSephira Royaume, c'est-a-dire

1 Voir notre ouvragée mysticismepp. 35 et suiv., concernant I'amour mystique (P.J
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I'amour du roi et de la reine, comme dans le Caatides Cantiques. L'hébreu, langue d'Israél, est
honoré dans I&ohar, comme dans Juda Halévi. C'est la seule langue sait comprise par des
anges ».

Le Zohar donne une signification profonde au sacrifice, mjast pas un simple acte cérémoniel
extérieur, mais est porteur de I'attention de cgluiadore Dieu et unit I'hnomme au divin. Le sacri-
fice qui tend a mettre en contact I'hnomme avec @siinterprété étymologiquement avec deux
sens Olah, holocauste (qui monte), Kbrban offrande (apporté vers). Il est donc un lien saedc
les mondes supérieurs. SelonZehar (lll, 23 a), I'acceptation du sacrifice est révélée « dans la
puissante vision d'Ariel, qui devient visible sdagorme d'un lion couché sur sa proie ». Le sacri-
fice de la féte diKippour (de I'expiation), représenté par deux boucs gamoene devant Azazel
(I'ange du mal), est susceptible d'apaiser I' «u8ateur » et de transformer le mal en bien. Ce-sacr
fice, du point de vue mystique, avait une grandeoirtrance a I'époque du Temple.

Les fétes censées se rattacher @ephiroth c'est-a-dire a la Grace et au Jugement, ou asix po
tions du soleil et de la lune, se prétent a urerpmétation mystique.

C'est surtout le jour du Sabbat que 'homme eséé&e-dessus de la nature, et Israél au-dessus
des peuples. En ce jour de I'achévement de laanéatarqué par le sceau de I'amour, la rigueur de
la justice et celle du mal sont écartées. En ce jamme dans les jours de fétes, I'homme est ac-
compagné par une société céleste. Les trois rap&abbat, qui auront plus tard un caractére mys-
tique tres significatif dans la Kabbale de Luriadahs la doctrine de Hassidim, étaient les « étapes
de la joie », réalisées ici-bas. Le Sabbat €@Hakhina rattachés si intimement a la dixiei@ephi-
ra, Royaume, symbolisent le Cantique des Cantiquéssignifie 'amour de Dieu pour Israél. Le
Sabbat est lié a son prototype supra-terrestr8aabat d'en haut.

Le Messie, symbole dBadikvivant, est le fondateur du mondéesod olar; il apparait dans la
désignation de la neuviensephira Yesod.

Ceux qui consacrent leur vie a I'étude de la Ta@ft exaltés dans Bohar, comme dans le
Talmud.

e) Spiritualité, panthéisme et théismell importe d'examiner dans cette ceuvre fonddaten
gu'est la Kabbale, sous I'angle philosophiqueatori de concevoir la matiere et une tendance,
guelquefois mitigée, au panthéisme.

Pour ce qui est de I'esprit et de la matiére, Grtdee de I'émanation présente I'opposition du bien
et du mal, en contraste l'une avec l'autre. La éoextréme est faite de pure spiritualité, dontié&au
forme, aux confins extérieurs de I'existence, égbdrvue. Qu'est-ce a dire, y a-t-il réellement une
distinction nette de I'esprit et de la matiere Pn@® nous I'avons montré dans notre grand ouvrage
La Kabbale, cette distinction n'est qu'apparensndia série des émanations, chacune peut étre re-
gardée comme I' « enveloppe », ou la « demeureceltke qui est placée avant elle. Cette relation
ressemble aux pelures de l'oignon ou a la coqdillee noix. De sorte que la périphérie ne forme
gue des coquilleskélipoth, résidus d'existence qui, selondehar, fournissent des demeures aux
étres demoniaques qui cherchent a nuire dans teamoe a travers le monde. Ce mal qui provient
des démons ou de la matiére (écorce) qui est Iteliae I'esprit, tient aux causes qui se situert au
premiers temps de la Genese, et non a la causeepeein fait, la matiere pour Eohar (I, 74 a)
est « I'esprit devenu visible », ou elle est I'esimie de l'esprit. Ce monisme de la Kabbale ou le
dualisme platonicien disparait, est fort import&n.trouve son écho chez Spinoza, dans la lettre du
20 novembre 1665, ou il est dit « qu'il y a dansdsure une puissance infinie de penser », ce qui
est trés pres de la Kabbale ; dans Locke qui dit@jeu peut communiquer la pensée a la matiére.
Ceci a permis a Voltaire d'écrire a Formont (al¥iB4) : « il serait absurde d'assurer que la nstier
pense, mais il serait également absurde d'assufieest impossible qu'elle pense ». Cette idée est
conforme a la doctrine du christianisme, selon éflgu'immortalité s'attache aussi bien a la matiér
gu'a l'esprit, et a la théorie judaique de la méstion du corps (la vision qu'a Ezéchiel des osse-
ments qui reprennent vie). Ce qui est importantr p@ukabbale, comme pour Spinoza, en laissant
de c6té la doctrine de Locke d'un caractere plsseaiat, c'est I'aspect métaphysique qui embrasse
tout l'univers. Mais ce tout aboutit-il au pantinéés?
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Ce sujet est fort important dans la spéculationmgsticisme juif. Les kabbalistes de tendances
panthéistes s'exprimaient dans un langage théi&me 'auteur dohar, sensiblement porté vers
le panthéisme’}, parle comme un théiste. On lit danZhar (I, 249b) que le développement de
la création s'effectue sur un plan supérieur etusuplan inférieur. C'est pour cette raison que la
Genese commence par la lefeth qui numeériquement équivaut a deux. De sorte guénement
le plus bas correspond au plus haut. Les deux nsodifi@rent : le haut représente l'unité de la
force divine, et celui du bas implique la « difiéc@tion » et la « séparation ». Mais cette sépara-
tion n'est qu'apparente, ce qui nous situe pleinemans le panthéisme. l#ohar (I, 241 a) est
clair dans I'expression suivante, qu'il répétedetgment : « Si I'on contemple les choses dans une
méditation mystique, chaque chose se révele cormme»uLa création est en fait le processus exté-
rieur des forces vivantes de Dieu. Chaque choskeesd une autre, de sorte que la nature réelle de
Dieu est « au-dessus, aussi bien qu'en dessoussarime, aux yeux des kabbalistes, I'essence de
Dieu est liée a tous les mondes et tout ce quteepiovient de Dieu. Cependant le mystique pense
gue l'existence limitée des choses séparées ntegopanas a la création divine. La chute a amené a
considérer la transcendance de Dieu. Cette chsimiqae, qui a rompu l'union primitive des cho-
ses, a produit I'isolement de ces choses. Les kat#zade cette tendance, soucieux de l'interventio
du mal, n'aspiraient qu'a purifier la souillure gas pratiques pieuses, afin que la coexistenge ori
nelle et la « corrélation de toutes choses » soiEablies. C'est I'état mystique de la rédemption
pour toute I'numanité.

En dépit de toutes ces manifestations, le mystigigni s'efforce de se maintenir dans la tradi-
tion stricte du judaisme, c'est-a-dire de sauvemydhanhité de Dieu et d'éviter le panthéisme lid a
pluralité. Cordovero a tenté d'établir une synthese reliant la substance deEr-Sof a
I' « organisme », c'est-a-dire aux symboles dessv@slim). Ainsi, en permettant abh-Sofd'opé-
rer et d'agir, il tendait a supprimer le conflitdrieur du théisme et du panthéisme dans la Kabbale

Quoique plusieurs passages danZdear se cantonnent dans le théisme pur, le caractére pa
théiste n'en est pas moins marqué dans d'autresisndie cette ceuvre. Comment aplanir la diffi-
culté relative a I'incompatibilité du panthéismeaVesprit intrinseque du monothéisme ? Il est cer
tain qu'aux yeux des mystiques juifs pieux quitipalierement, croyaient avec ferveur au théisme
et a sa tradition millénaire, le panthéisme, gublique en un certain sens la pluralité, parait non
seulement absurde mais sacrilege. D'aucuns prétegde I'ancien polythéisme des Hébreux, ou la
gnose paienne, tous deux riches en imaginationigughse sont infiltrés d'une maniére incons-
ciente dans le judaisme, surtout dans le judaisystigmne. Cette supposition ne résout pas la diffi-
culté, car il serait insensé de considérer le gasithe de Spinoza comme [I'héritier tardif de ce poly
théisme et de cette gnose. Ce doit étre autre achoseamené les mystiques juifs ainsi que Spinoza
a envisager l'univers sous cet angle. Que les kat#sasoient mélés avec les gnostiques, ou qu'ils
aient subi l'influence du néoplatonisme, toujowstsilequ'ils ne manquaient pas d'originalité, sutto
dans leur élaboration d&ephirothqui éliminent I'angélologie. Leurs tendances nuysts qui s'ef-
forcaient de scruter l'univers dans sa totalitéagewt t6t ou tard les faire aboutir au panthéisine.
s'agit donc d'une question purement métaphysique tpujours préoccupé les esprits inquiets - tel
Pascal, mais Pascal s'est réfugié simplement dargigion de ses péres, en abandonnant le Dieu
des philosophes - et surtout les mystiques juifgoEmsés qui veulent percer le voile couvrant le
mystére de la structure de l'univers. Si lI'on ctiasun Hassid, profondément imprégné de I'esprit
monothéiste, il ne comprendra pas ce qu'on luaditsujet du panthéisme inhérent a sa doctrine
mystique. Pour lui, comme pour tous les kabbalistesa la simplement un reflet divin en tout,
guelque chose qui découle du pére au fils. De fuBorah n' a-t-elle pas affirmé que I'homme res-
semble a Dieu ? Méme les penseurs et les mystfuéiens qui ont adopté la Kabbale juive, un
Bcehme, un Leibniz n'ont jamais envisagé la docsimee plan panthéiste. Boehme voyait partout
la présence divine. « Si tu vois une étoile, uranig, ou toute autre créature, dit-il, garde-toi de
penser que le Créateur de ces choses habitefJoinQuoi qu'il en soit, le panthéisme qui consideér

! Le panthéisme implique sous l'aspect d'un idéalisme métaphysique mystique.
2 Cité dans notre ouvrad@ Kabbale p. 15.
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gue I'ensemble des choses est un aspect de latBjvn que cet ensemble des choses découle di-
rectement par la voie de la création divine, ne pemettre du point de vue philosophique le poly-
théisme, c'est-a-dire la multiplicité des dieuXetgue les Grecs la concevaient ou telle qu'areda
trouve de nos jours chez les peuplades primiti@dui qui admet plusieurs dieux ne peut étre
gu'un objet de répulsion aux yeux d'un Hébreu muysti élevé des son enfance dans I'amour du
Dieu Un.
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CHAPITREV

LES DERNIERES PHASES DE LA KABBALE

l. - Aspect général

Les derniéres tendances de la Kabbale sont margléesaractére nouveau en ce qui concerne
la Divinité, et en particulier le réle actif dedimme dans le domaine spirituel. Ces tendances sous
'aspect mystique ont été suscitées par la migradies juifs espagnols, la branche noble du ju-
daisme, vers la Terre Sainte, dans la région moateg de Safed. Les juifs expulsés de la pénin-
sule Ibérique, en 1492, étaient arrivés a un sti@elution trés élevé, aussi bien en philosophie
qu'en Kabbale spéculative. Depuis le %diecle jusqu'au début du Xéiécle, celle-ci s'était enri-
chie en profondeur par des découvertes intuitivedasstructure intime de l'univers. Sa métaphysi-
gue sur le plan mystique avait pu atteindre un setndans la mesure ou I'esprit humain est capa-
ble de progresser dans le domaine de la créatiorarnD cette période fructueuse de la méditation
sereine, la Kabbale n'était accessible qu'a ute alil'aristocratie de I'esprit. Mais cette initia a
I'ésotérisme, réservée a un cercle restreintim@asait plus séverement aux immigrants espagnols
en Terre Sainte, apres la catastrophe qu'ils alvaidsie, soit par la mort en marranes sur les ba-
chers de I'Inquisition, soit par I'expulsion massivmpitoyable, qui les chassait de leur sol netal
les obligeait a errer a travers le monde pour teoum asile hospitalier. Une telle souffrance devai
fatalement les orienter bien plus vers le recumidlet religieux, vers la Providence divine que vers
la spéculation transcendante. Désormais la Kabhaée sur la piété, sur le repliement du moi inté-
rieur, revétira un tout autre aspect ; elle teradfaction, a la pratique. Elle ne sera plus leelatlu-
sif des esprits supérieurs, elle sera mise a l@e@atu peuple, voire plus tard a celle de la masse
guand le Hassidisme se répandra en Europe oriefatéois, exceptionnellement, elle sera culti-
vée, approfondie par quelgues éminents kabbalistesme Cordovero, qui demeure fidéle a la tra-
dition spéculative espagnole. La haute spéculatiétaphysique qui caractérisait cette tradition sé-
culaire et qui cadrait avec la recherche et I'asipin des philosophes inquiets, sera éclipsée par u
grand visionnaire, Luria, d'une tendance mysticadisatrice. Elle sera dédaignée, négligee, aban-
donnée, quelquefois transformée par la nouvelletoe que prendra la mystique de cette époque,
tournure qui fait penser a I'érudition desséchéeettains auteurs de notre temps qui ne voient que
'apparence et non la réalité. On peut excuserommnre qui souffre, égaré, d'avoir la pensée affai-
blie, surtout si I'on se reporte a la période dasdrutions des juifs espagnols ou a celle des po-
groms en Russie tzariste.

La Kabbale, en tant que discipline active, se coesmaintenant au sort du peuple malheureux
qui aspire a la libération totale. Par quelle Vmeireuse trouvera-t-il son salut, si ce n'est phe c
gue Dieu miséricordieux lui a ouverte vers le Ci€ette Kabbale se présentera comme une théolo-
gie mystique, doublée richement d'une mythologaelpe par certains aspects de la gnose paienne.
En un mot, c'est la Kabbale de Luria qui va triosmpét qui va s'implanter dans les esprits. Les
hommes pieux vont a présent se donner avec feeteéimotion a des pratiques religieuses multi-
ples, repentir, confession, ascétisme, jeline,garec extase pour hater l'arrivée du Rédempteur,
du Messie qui les délivrera de I'exil, de leur $@ufce atroce, physique et morale, subie incessam-
ment ou périodiguement dans le monde entier. Cétiesse de I'ame qui apparait comme l'envers
des tendances apocalyptiques, dominante dans jaiveeantérieure, tend donc spontanément a la
techoubaau retour a Dieu.
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C'est ainsi que talmudistes et kabbalistes seidinta cette époque, a Safed, a la pratique reli-
gieuse, a l'étude de la Torah avec un élan sfititeée poussé en vue de hater l'arrivée du Messie,
alors que la plupart des kabbalistes précédents;, de Provence et d'Espagne, se préoccupaient
peu de cette délivrance. Leur curiosité, analoguelld des penseurs angoissés d'ici-bas, semblait
se limiter a sonder plutét I'énigme de la structled'univers et de la création, des fins de 'hn@mm
dans son sein. Désormais ce sera la préoccupat®firds de I'homme qui hantera les mystiques
dans la Haute Galilée. Leur nouvelle orientationsistait pour eux a vaincre le mal, par une per-
fection spirituelle, par un effort réparatetikkun) équivalant a I'effort du Rédempteur.

En d'autres termes, dans la derniere phase deblaalkea on peut constater le méme sentiment de
piété que dans la premiere, mais avec cette difééreu'on ne se préoccupe plus d'origines méta-
physiques, mais de fins cosmologiques. En somnsemlalheureux exilés d'Espagne ne voient
gu'une seule issue heureuse : activer la venu@menhessianique. C'est précisément ce sentiment
aigu de la tendance messianique qui marque la Heuwabbale.

Il. Les doctrines de Safed

Cet état d'ame désespéré devait inciter les kabesicréateurs a faire de nouvelles recherches,
des méditations fructueuses en vue de leur satutrsLécrits (d'aprés ceux qui nous ont été trans-
mis) ont été nombreux et méme volumineux, si leamge a ceux qui proviennent de R. Moise ben
Jacob Cordovero.

Safed comptait, a cette époque, des hommes de Velaete dans le domaine du Talmud et sur-
tout dans celui de la Kabbale. Joseph Caro, kituauteur deChulhan Aruch(Code religieuy,
talmudiste de la lignée de Maimonide, s'est pengké® la fin de sa vie sur la Kabbale. C'est un
mystique et non un halluciné, comme d'aucuns leepdént a cause duaggidavec qui il s'entre-
tenait au cours de ses visions. iBaggidn'était en réalité ni un ange, ni un étre fiatiis laMis-
chnaqu'il connaissait par coeur et qui lui révélait deeses secreétes. Il eut des disciples éminents,
Cordovero que nous venons de nommer, Moise Hairheidh, auteur d'un célebre commentaire
mystique sur la Bible et d'autres encore. Citorcoendes kabbalistes notoires comme Chelomo di
Vida, auteur deRechit HokhmgCommencement de la Saggsst Chelomo Alkabec, auteur de
Lekha dodi('hymne en I'honneur de la fiancée du Sabbattéeaencore de nos jours le vendredi
soir dans toutes les synagogues du monde ; onagy@réralement le nom de son auteur). Alkabecg
était le beau-frere de Cordovero et c'est lui guiritié a la Kabbale. Tous les deux appartenaient
une association religieuse ascétique d'une mardeétevée. Ses membres devaient s'abstenir de la
colére qui engendre le péché, rencontrer des @sshaberin) tous les jours pour s'entretenir avec
eux sur des sujets spirituels, se confesser dégpé&vant les repas et avant de se coucher.

Cordovero et Luria furent les chefs de la doctdeeSafed en ce qui concerne le renouvellement
de la Kabbale. Tous les deux moururent encore guegremier a quarante-huit ans (1570), le se-
cond, enlevé par la peste, & trente-huit ans (18Y2)Nous passerons assez vite sur Cordovero et
sur son apport. Par contre, nous nous étendrorentiage sur l'apport de Luria, parfois méconnu,
qui eut une influence décisive sur le peuple, arfrontant nos idées avec celles de son grand admi-
rateur et défenseur, Scholem.

[ll. - Cordovero

Ce célebre auteur encyclopédique de la Kabbaleamneiest un grand mystique, doublé d'esprit
philosophique profond. Il fut le seul & interprédies étapes diverses de I'émanation et de la Dévini
d'une maniere systématique, Dans son ouvrage Lagdteenu classique en matiere d'éclaircisse-
ment de la Kabbal€®ardes RimoninfJardin de Grenadgstraduit en latin, Cordovero expose avec
maitrise la doctrine hermétique dohar, notamment les problemes relatifs a la créaticé latna-

! Les tombes de Caro, d'Alkabec, de Cordovero éuda sont situées dans le méme lieu. La pierrebalende Lu-
ria, sur laquelle le peuple a allumé (et allumeoedcde nombreuses bougies, est presque entiéreieat

42



http://lamelagrana.net/

ture desSephiroth qu'il considére comme des vaskslifn). Il a bien mis en lumiére la relation de
« substance entre EEn-Sofet les vases », au moyen desquelEreSofopere. Il a bien dégagé le
conflit entre le théisme et le panthéisme. Il deeaBSpinoza d'un siecle, lorsqu'il affirme que «Die
est réalité, mais la réalité n'est pas Dieu »,usdait penser a la réflexion de Schelling au sdjet
panthéisme de Spinoza. Son influence ne fut passraansidérable. Sa doctrine, qui tend a la spé-
culation pure, a la philosophie mystique, diffée@siblement de celle que professa son disciple Lu-
ria.

IV. - Luria et sa doctrine

Isaac Luria, descendant d'une famille juive alledegarest né a Jérusalem en 1534 et il fut éleve
au Caire par son oncle Mordechai Frances apréotada son pére. Nous ne connaissons sa vie
gue par des légendes. Il semble qu'il ait obtemn kiiarrane un exemplaire dohar, qui exerca sur
lui une forte influence. Sa doctrine se distingae $pn caractere éminemment visionnaire et tend a
I'application pratique. De nombreux points en sospirés de Cordovero ou fondés sur ses idées.
Elle n'est donc pas dépourvue d'intérét spécutatfs elle vise, par-dessus tout, la « pratiquai» q
s'apparente, en un certain sens, a la traditiortiqugsjuive de I'Allemagne médiévale. Cependant
Luria fut imprégné de I'atmosphére mystique defs jgspagnols de Safed, ou il séjourna trois ans,
adoptant leur rite de priere, et les disciples gpaipagerent efficacement son enseignement sont
d'origine sefarad, en particulier Haim Vital (154830), la cheville ouvriere, Joseph ibn Tahul et
Israél Saruk. Luria ne laissa aucun écrit. Son in@gpn fortement exaltée par les visions qui le
hantaient, son penchant pour I'action ininterrompeiéui permettaient pas de coucher dans un livre
'essence de sa pensée mystique. « Je peux a gesiaisil, au témoignage d'un de ses disciples,
ouvrir la bouche, sans avoir I'impression que la anbrisé ses digues et déborde. » On lui attribue
pourtant certains écrits : un commentaireSifea di TseniutaLivre des mystergspartie difficile
du Zohar, mais sans qu'on y trouve sa doctrine personriédiaires commentaires sur certains pas-
sages dwohar et trois hymnes mystiques en I'hnonneur des tepas sacrés du Sabbat (semblable
alLekha dodil'épouse divine), auxquels il prenait part.

Sa doctrine, sur laquelle nous allons nous étepliie particulierement, nous a été révélée par
ses disciples, qui ont transmis a la postéritéig@lus compilations de ses idées et de ses sentences
Le plus notoire de ces derniers est Haim Vital darese, son disciple et ami, qui donna plusieurs
versions du systéme de Luria, réunies en cing vetuim-folio, sous le titre déts Haim(Arbre de
Vie) avec un sous-titr€hemonah ChéarirtHuit porteg. Ce Vital, également visionnaire et faiseur
de prodiges, mena une vie errante (quoiqu'il futde@t un certain temps Rabbi a Jérusalem) et
consacra son activité a mettre par écrit 'ensemgme de Luria. Il le garda en secret et ne le lawa
public qu'au cours d'une maladie. Sur son lit detnilcaffirma que son ceuvre était la seule rédac-
tion authentique de son maitre.

Luria fut un véritable visionnaire. Son regard paitigaisir la vie psychique a la fois dans la vie
organique et dans la vie inorganique. De sorte gosyait des ames partout et qu'il pouvait s'entre-
tenir avec elles. Il offre en cela une certainseetblance avec les idées des néo-romantiques alle-
mands, qui ont subi l'influence de la Kabbale aers Paracelse et Jacob Boehme. Pour ceux-ci,
I'age d'or se trouve dans la préhistoire, ou lligence, I' « esprit » (d'ordre intellectuel), mtiait
pas encore. Pour eux encore, 'homme de la préeisitait tout contemplatif de la nature, il ne
voyait que des « images », des étres vivants gart@mimisme, si I'on peut dire, semblable a cer-
tains égards a celui des « primitifs » contemparaide méme, Luria entendait les murmures des
ames dans le bouillonnement de I'eau, les mouvendeg arbres et méme le vacillement des
flammes. Ces visions qui nous paraissent fantastiduwuria les évoquait au cours de ses promena-
des, faites avant le jour du Sabbat, en compagniged disciples, dans les visites qu'il faisait aux
tombes des céléebres docteurs du Talmud aux envil®iBafed et de Tibériah, en particulier auprés
de la tombe de Siméon ben Yohai, l'auteur présun#obar, a Meron, site magnifique de la Gali-
lée. Ces grands hommes, qu'il découvrait d'apréscsare duZohar, peuvent paraitre a nos yeux
des fictions, des fantdmes. Il croyait a tout ce BpZoharénoncait au sujet de ces personnages, qui
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faisaient partie du cercle dana Siméon ben Yohai, semblable a certains rabbir®doxes qui
prient toute la journée prés de sa tombe et de dellson fils Eléazar. Lors de ma visite, je leatr d
mandai si ces tombes de Siméon ben Yohai et ddilsataient vraiment authentiques. « Certai-
nement authentiques », me répondirent-ils, « peisgidoharen parle. » Le jour du Sabbat, Luria
portait une robe blanche et restait en extase atsates trois hymnes qu'il a dédiés au Sabbat,
I'épouse mystique de la Divinité. Cette atmospingystique inspira un groupe de poétes, entre au-
tres Israél de Nagara (1555-1628), dont les poeeatiggeux reflétent le caractere d'Eros.

Il ne serait pas inutile de fixer I'attention detkur sur les points cruciaux de la doctrine de Lu-
ria, sur son interprétation personnelle Zfimzum(concentration, contractionf;hevirat ha Kelim
(brisure des vasespdam Kadmon'Homme primordial) efParsufim (visages),Tikkun (répara-
tion), Gilgul (transmigration)Kavana (') (intention) et ses idées sur le théisme dansamsorts
avec le panthéisme.

a) Zimzum - Vital nous avertit d'abord que Luria critiquss louvrages kabbalistiques qui avaient
paru entre I'époque de Nahmanide et la sienne @rppur n‘avoir pas été inspirés par I'apparition
du prophete Elie (nous dirons aujourd'hui, au daimgie, par l'intuition), mais guidés simplement
par leur propre intelligence (peut-étre sous liefice de la philosophie de Maimonide sur le plan
intellectuel). Par contre [Boharet le commentaire du pseudo-Abraham ben Davidesbefer Yet-
sira trouvent grace a ses yeux, et il n'hésite pas aelommander a ses disciples. Il condamne les
livres Berith MenuhaetKana, parus a cette méme époque.

Avant d'aborder la théorie dimzum il importe de noter qu'au sujet de cette thélmsekabba-
listes anciens admettaient que le processus cogimaest le commencement de I'acte dans lequel
« Dieu projette sa puissance créatrice hors depsapre Etre dans l'espace ». En ce sens, chaque
acte nouveau implique « une étape de plus dantegsus d'extériorisation », assez semblable a
I'émanation néo-platonicienne. La théorie de Lugis,se fonde sur la théorie dimzum n'admet
pas la concentration de Dieu sur un point ; ellespeque Dieu se retire « loin » d'un point. Luria
s'efforce de se cantonner dans le domaine du tesm bien qu'il s'achemine vers le panthéisme,
lorsqu'il déclare que « Dieu fut contraint de fairee place pour le monde, en abandonnant une reé-
gion de lui-méme ». Cet abandon d'une région deméme peut-il étre regardé comme indépendant
de tout contact avec le panthéisme ? Malheureudeswninterprete enthousiaste, Scholem, de qui
Nous nous inspirons, parait obscur ici et sembtarawal saisi le sens philosophique du pan-
théisme, sur lequel nous reviendrons. Disons tewduite que si Dieu abandonne quelque chose de
lui, ne flt-ce qu'une parcelle, le monde renferrae pu prou la Divinité ou quelque chose de son
essence : ce qui revient a dire, selon I'expresio@ordovero, que « Dieu est tout étre », mais san
gue |'étre soit Dieu.

Ce n'est pas tout. Pour Luria, I'acte de la créagiode la révélation implique un retour a son
point initial. En ce sens, En-Sofagit non en dehors, mais a l'intérieur par un nrecwent de recul
et de retour sur lui-méme. Or cette retraite &éltieur de soi-méme n'implique pas une émanation,
mais au contraire une contraction. Ce mouvemern dians I'acte de la création offre une certaine
analogie avec les mouvements d'inspiration et datxpn de I'organisme humain.

Cette théorie d&imzum plus proche de la gnose, sur laquelle nous rdviers, était un blas-
phéme aux yeux des kabbalistes pieux, mais nompad®e Jacob Emden, qui voyait dans ce para-
doxe une tentative sérieuse expliquant la créationihilo

Une autre tentative non moins spécieuse qui estidaés dans la Kabbale de Luria, c'est son in-
terprétation de l'idée d'exil qui découledlmnzum provenant de « la retraite de Dieu a l'intérigeir
son propre étre ». Ce symbole de I'exil parait pha$ond que la « Brisure des vases ». Dans celle-
ci, dit Scholem, « I'Etre divin est exilé hors demhéme », alors que EBmzumpourrait étre consi-
déré comme un exil de lui-méme. Pour cet auteuhdarie duZimzum« a agi comme un contre-
poids au panthéisme », qui est, selon certainsgvsubordonné a I'émanation. Chaque étre pos-
sede un résidu de la manifestation divine, mais $aapect dwimzum « |'étre acquiert aussi une

! Les termes hébraiques de ces points. que nowsalidccasion de citer, ne seront pas traduits tasuite.
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réalité qui le garantit contre le danger de laaigson dans I'étre non individuel du divin », «to

en tout ». De la sorte, 'homme conserve sa peadiddinians un rapport avec le Dieu personnel. I
semble qu'il y ait la une contradiction de pringige’'on considere que chaque étre posséde un resi
du de la Divinité qui impligue « tout en tout » @& est du panthéisme), puis il a encore la péssib
lité d'accéder a l'autre aspect£imzumqui tend au Dieu personnel. Ici nous cétoyonsalagoxe,
d'ailleurs assez fréquent dans cette théorie. Btcemnmentateur, sans s'apercevoir de l'erreur,
ajoute que Luria s'efforca méme de donner un ex@wipant du théisme, en patrticulier, de l'inter-
prétation théiste ddohar, dont la doctrine, comme on sait, incline au péistine. Les kabbalistes,
qui subirent l'influence du panthéisme a la Remaaiss (leZohar existait déja avant cette époque),
n'étaient pas satisfaits de la théorie de Luriacdaquelle ils ne tarderent pas a entrer en ¢pnfli
afin de la dépouiller de sa signification. Dandecéitte, il s'agissait de savoir si, apres taigim-
zumn'est qu'une métaphore, et, par conséquent, nespond a aucun étre réel, ou s'il correspond a
un événement caché. Plusieurs kabbalistes post&rigartisans de Luria, essayerent de résoudre la
difficulté, en considérant que Bmzum qui a joué un rdle important dans le mysticismg n'est
gu'un « voile qui sépare de Dieu la conscienceviddelle ».

Un autre aspect nouveau apparait dans la penséaridesur son rapport avec Emzum II
s'agit de I'essence de I'Etre divin avarZilzumqui contenait, outre les attributs d' « amour geet
« miséricorde », la sévéritBin. Ce jugement sévére se cristallisa dans l'actéimaum qui n'est
pas seulement un acte de « négation et de limtationais aussi un acte de jugement. Pour les
kabbalistes, en particulier Cordevero, il n'est guénposition de limite », c'est-a-dire que chaqu
chose demeure « a l'intérieur de ses limites ».

Cependant Luria demeure fidéle a la doctrineZdhar au sujet du processus cosmique de Dieu
jusqu'a un certain point aprésdamzum Il considere, selon sa croyance antérieure, qé'siclu de
la lumiére divine leshimy reste dans I'espace primordial ; ce résidu &t par leZimzum« avant
la retraite de la substance dentSof». La conception de ce vestige, qui s'apparentgnasticisme
de Basélide, a été sciemment négligée par pluskiabizalistes théistes.

b) Chevirat ha kelim- Il faut dire que le fond de la pensée de Lpoae sur I'exil galuth) qui
séduisait également tous les pieux kabbalistesadgesération. Il s'attache avec vigueur a trouver
une solution heureuse a cet état de souffranceqle/et morale. Il commence par attaquer la ra-
cine, l'origine du mal, symbolisé mystiquement [@ak Brisure des vases ». Et ce n'est qu'aprés
avoir exposeé sa théorie sur celle-ci qu'il suggélerréparation des fauteskkun

Qu'est-ce que la « Brisure des vases » pour LuBiahdlem tente de donner une interprétation
plausible des idées de Luria, mais sans pouvairp@eher de les rapprocher par endroits des idées
gnostiques, bien que le grand visionnaire sembleir' pas de rapports avec la gnose.

Pour Luria et ses disciples, la lumiére divine kayailli dans l'espace primordial », s'est « dé-
roulée en diverses étapes » et « sous une varadpedts ». Ce processus passe ensuite dans un
royaume d'existence semblable a la sphér®ldtcomade la lumiére divine. Le premier étre qui
émana de la lumiere fut « Adam Kadmon », qui eptdaniére figure dans l'espace premieZdu-
zum en qui la lumiere divine deEh-Sofs'est écoulée. Dieu ne se manifesta dans I'Adashmkia,
la premiére et la plus haute forme, qu'aprédnezum De ses yeux, de sa bouche, de ses oreilles et
de son nez sort la lumiére éclatante 8ephiroth Auparavant, toutes ces lumiéres étaient réunies
sans aucune différence au sein 8ephiroth Elles n'avaient donc pas besoin des « vasesmigmu
contenir. Mais les lumiéres venant des yeux deHbmme primordial » apparaissaient sous une
« forme pulvérisée ». Ainsi chaq@ephiradevenait un point isolé, que Luria appéllam ha Ne-
kudoth (monde de points), ou monde @ohy c'est-a-dire monde de la confusion et du désordre
Sur ce point Luria adhére a la doctrine de Cordmvelative aux « événements de ce royaume », et
a « |'état du monde qui leur correspond ». Sidonsidére maintenant le caractere du plan divin au
sujet de la création d'étres qui occupaient indieilment dans la « hiérarchie idéale » la place qu
leur avait été assignée, il était nécessaire gaecdemieres isolées fussent captées et conservées
dans des vases spéciaux créeés, ou plutdét émangseldout particulier ». Pour les tr@gphiroth
les plus hautes, « les vases abritérent leur l@nimaais quand vint le tour des six derniegephi-
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roth, la lumiére jaillit d'un seul coup et son chocthaip fort pour les vases qui se briserent et furen
mis en morceaux ». Le vase de la derng&gphiraa eu la méme brisure, mais d'une maniére moins
violente.

Cette idée de la « Brisure des vases », inspitégigine duZohar qu'on trouve dangts Haim
atteste l'originalité de I'imagination de Luria. Zehar considere que dans la création des mondes
les forces de I&ephiraGeboura(Sévérité) qui furent actives, se détruisirent lpar exces. Pour
cet evénement haggadique, il fait allusion a f& ldes Rois d'Edom (Gen. XXXVI) qui moururent
apres avoir construit une ville. Symboliguemé&uaomest le royaume du jugement rigoureux, in-
sensible a la compassion. Or le monde ne peutstabsjue par I'harmonie de la grace et de la sévé-
rité, ou du masculin et du féminin quedehar appelle « balance ». Précisément cette mort « des
rois primitifs » qui fournit ailleurs un symboleude nouvelle création spontanée, mise surtout en
lumiére dans Ildra Rabbaet Ildra Zuta réapparait dans le systéme de Luria sous l'asjeetd
« Brisure des vases ».

De cette « Brisure des Vases » dans la doctrineuda et de Vital, va maintenant se dégager
toute la complexité du drame cosmologique qui cora@ I'hnomme. Pour Luria, les racines pro-
fondes de cet état « cathartique » proviennenkelgsoth (écorces, coquilles), qui impliquaient dé-
ja les forces du mal avant la « Brisure des vases gui furent en quelque sorte « mélées » aux lu-
mieres deSephirothet auReshimurésidu de En-Sofdans I'espace primordial). Pour purifier « les
eléments » deSephirothdeskelipoth la « Brisure des vases » s'imposait nécessaiteibka per-
mettait de séparer le pouvoir du mal de I'existagedie. Lakelipa (écorce) provient « du rebut des
rois primitifs », et non des morceaux de vasegbriQuant a I&hevira(brisure), elle apparait, se-
lon le Zohar, comme un « déclenchement » de « lI'enfantemestdus la pression d'une « convul-
sion » profonde de l'organisme qui, en s'extémantislaisse nécessairement « des produits qu'on
peut considérer comme des déchets ». De ce ftmort mystique des premiers rois », se trans-
forme « dans le symbole beaucoup plus plausibla gmissance mystique des vases nouveaux et
purs ».

Une telle description auréolée d'une imaginationhmye est propre a déconcerter l'intelligence
du lecteur ; mais non Scholem, qui considére labidbbde Luria comme la plus grande victoire de
la pensée juive, surtout dans son aspect anthropdimgoe, conception symbolique de 'homme
comme un microcosme et du Dieu vivant commenatroanthroposLa « Brisure des vases », se-
lon lui, marque « le point tournant décisif danpiecessus cosmologique ». Considérée dans sa to-
talité, « elle est la cause de cette déficienaérigtre, inhérente a tout ce qui existe et quiigkers
aussi longtemps que le dommage n'est pas réphaeerestauration de I'ordre idéal, ou la réintégra-
tion du tout originel, telle que Luria la con¢ast non seulement le but original de la créaticaism
aussi la fin mystérieuse de I'existence.

c) Adam Kadmon et leg Parsufim». - Revenons au symbole de 'Adam Kadmon, dajsele
Dieu se manifeste apres la « Brisure des vases cguidmplique la premiere étape, ou « les forces
en action ne sont pas tout a fait les parties @uhorganique », et n'ont pas encore pris unedigu
distincte. A présent que les vases sont brisés,rouveau courant de lumiere va jaillir de la seurc
originelle de En-Sof». Le front d’Adam Kadmon éclatera ensuite podorner une nouvelle di-
rection aux éléments du désordre ». Les lumiereS$édphirothqui s'écoulent d’Adam Kadmon sont
maintenant organisées « en de nouvelles figures daacune d'elles ». Du reflet des formes défi-
nies d'Adam Kadmon, chaq@®ephiraest transformée en un attribut général de Diepelémpar les
kabbalistes ufParsuf(visage de Dieu). De la sorte, « toutes les possaimpliquées dans chaque
Sephira» vont étre ameneées sous « l'influence d'un grénciéateur ». Chacune d'elle est inhérente
a la Divinité d'une maniére distincte. Le Dieu, g¢use manifeste Lui-méme a la fin du processus,
représente beaucoup plus qiniSofcaché ». Il est maintenant « le Dieu vivant deelagion » :
une nouvelle conception du Dieu personnel, ou,ns8lcholem, prédomine également « une nou-
velle forme de la mythologie gnostique ».

Les divers aspects restaurés, sous lesquels Dimasideste Lui-méme, « émergent les uns des
autres », comme autant dearsufim Luria, qui se fonde sur leur symbolisme, bien smsrelief
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dans leZzohar (section desdroth), en retint principalement cing, auxquels il dommesens original

et personnel, qui constitue un trait particulierséedoctrine. Tout au début divre des Mysteres
(Z., I, 176 b), il est dit que ces « Visages » divers se saminies I'un vers l'autre. C&arsufim

pris pour desSephirothou des groupes dgephirothsont transplantés dans la sphére de I'humain,
comme « des formes de 'organisme humain sublimiges le Divin ». De la sorte, « les puissances
de lI'amour divin et de la pure miséricorde », conés « dans I&ephirasupréme se fusionnent
dans une figure personnelle ». C'est la que podokar s'éléeve le « Visage Long Arfkh Anpin
appelé aussittika Kadicha(Saint Ancien), ou « Longamine », Dieu miséricetth. Les puissan-
ces desSephiroth Hokhmaet Bina, qui impliquent la sagesse et l'intelligence dagnsont deve-
nues leParsufimdu « Pere »Abbg et de la <Mere» (Immg. Quant au « Visage Court » que le
Zohar appelleZeir Anpin il correspond aux si$ephirothinférieures (excepté I8ephiraqui sym-
bolise laChekhing, dans lesquelles, « la miséricorde, la justida eobmpassion sont dans un équi-
libre harmonieux ». Sous cet aspect, I'attribujudiement sévere ne figure pas daAstika Kadi-

cha ce qui est tres significatif du point de vue nyst de la sainteté. Le « Court Visage » dans la
Kabbale de Luria aura cependant un role trés impgren ce qu'il est susceptible de s'attacher plus
étroitement au processus Ti&kkun point crucial de sa doctrine. Ce que « le Saémi soit-il et la
Chekhinaétaient pour I&Zohar, Zeir AnpinetRache] la configuration mystique de @hekhina ou
Parsuf dit Scholem, le sont pour Luria ». l@Ghekhina a laquelle Luria adresse son troisieme
hymne au cours du troisieme repas du Sabbat, ass$, ldZohar, le symbole sacré deakla di Ta-
puhum(jardin des pommes), qui traite en particulietadldemeure céleste du Messie.

Aux yeux de Cordovero, IEn-Sof c'est le Dieu véritablement réel, et le monddadBivinité
qui implique toutes leSephirothn'est que l'organisme « dans lequel il se comstitu-méme afin
de produire la création et d'agir sur lui ». Pante® pour Luria, nous dit Scholem, B®-Sofoffre
peu d'intérét religieux. Ses trois hymnes du SaBlziressent aux configurations mystiques de
Dieu qui sontAttika Kadicha Zeir Anpinet laChekhina

Cette architecture mystique que concoit Luria sesemte comme le mythe de Dieu qui donne
naissance a Lui-méme. Ses hymnes, qu'il semblessarauXParsufim paraissent des personnali-
tés distinctes. Tout cela ne pouvait s'accordec desprit des kabbalistes théistes, notamment
Moise Haim Luzzatto, qui insisterent « sur le canm@cpersonnel (unique) d&ii-Sob. S'inspirant
des sources primitives, les kabbalistes de Safedyaticulier Cordovero, adopterent pour leur
compte les quatre mondes placés entreneSofet notre terre. Ces quatre mondes g&sgiluth
(monde de I'émanation et de la DivinitBgria (monde de la créationY,etsira(monde de la forma-
tion), Assiyah(monde de la fabrication qui ressemble a I'hymeasfaotinienne de la nature). Luria
ne désapprouva pas cette idée des quatre mondegjusleEn-Sofde la doctrine dZohar qui
constituaient les fondements primordiaux de la riloetde Safed. Mais il les accepta a sa facon,
c'est-a-dire en y apportant des modifications,rdesces purement personnelles qui répondaient au
sens intime de sa doctrine. Pour lui, la visiontigye, dans chacun de ces quatre mondes, dévoile
« sa structure intérieure », et percoit les coméigans de la Divinité, c'est-a-dire |&&arsufim
guoiqu'elles soient cachées plus profondément.robléme du théisme de Luria se complique ici,
parce que, comme le remarque Scholem, « les intiplsapanthéistes sont trop manifestes ». La
solution compliquée que Luria proposa a cettedliffé, laisse du doute dans l'esprit. Ce doute, en
fait, encouragea « diverses réinterprétations @éstds de son systeme », malgré I'effort des théis-
tes radicaux, comme Moise Haim Luzzatto, qui essayale parer au danger, et bien plus celui
d'autres kabbalistes qui allérent loin dans desrpnétations peu compatibles avec la doctrine de
Luria.

d) Tikkun - Apres ce que nous venons de dire, abordonmetasomplémentaire, qui marque la
doctrine essentielle et originale de Luria, je velire le Tikkun réparation dans le domaine actif.
Luria considére que le « processus par lequel bagoit, se produit et se développe lui-méme,
n'atteint pas sa conclusion en Dieu ». Le role'lt@mme est ici capital ; il peut agir efficacement
dans le processus final. Le juif qui s'attacheitmeent a la vie divine, en accomplissant les com-
mandements prescrits par la Torah et la prieret, penélérer le processus de « la restitution de tou
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tes les lumieres et de toutes les parcelles quétentlispersees et isolées ». Chaque acte de I'aomm
se rapporte donc « a cette tache finale que Diexéa a Ses créatures ». En ce sens, pour Luria,
'apparition du Messie n'est « que la consommationprocessus continuel de la restauration »,
c'est-a-dire Ielikkun La rédemption d'Israél peut entrainer « la rédemple toutes choses ». Car
le monde ddikkunsignifie le monde de « I'action messianique ».e@core, plus explicitement, la

« venue du Messie, c'est le mondeTadekunqui a recu sa forme finale ». L'élément mystigaesd
I'esprit de Luria est inhérent au messianisme.rhlne, dont le réle est significatif dans la réaction
du processus diiikkun dépend de ses actes pieux, qui apparaissentl'daoétisme, les chati-
ments, les jednes, les ablutions et, en particuli@ns sa priere faite avkavana Pour Luria, « le

but de la méditation mystique dans la priere esdarréflexion sur son acte, est de découvrir les
étapes de cette ascension qui peut aussi étreéapped descente dans les retraits les plus profonds
de I'dme ». L&avana qui est pratiquée encore, selon Scholem, paetio nombre de kabbalis-
tes de rite sefaradi a Jérusalem, plongés dangdemtes extatique vraiment grandiose, implique ce
gu'on appellaedebikut le contact mystique spirituel avec le CréateurJadescente de la volonté
humaine en vue de rencontrer celle de Dieu. Leebsgntiel de cette priere, qui nécessite une atten-
tion spéciale a la combinaison mystique des samssiste a se mettre en contact avec le nom de
Dieu, avec l'unionYihud divine. Elle a fait I'objet, selon la prescriptide Luria, de toute une li-
turgie spéciale.

Outre le livre de priere, rédigé selon I'esprileetite des juifs espagnols (adopté plus tard @ar |
Hassidim de I'Europe orientale), Luria introduid#s innovations, comme la priere de mintik-(
kun hassot) la transformation du dernier jour de la féteSiecoten un jour de pénitence, qu'on
appelleHoschana rabba il y est d'usage de lire Michna (mot comportant les mémes lettres hé-
braiques qudlechamgame), en souvenir d'un mort.

e) Gilgul. - Un autre élément trés caractéristique de labidkbde Luria est la transmigration des
ames. Les anciens kabbalistes ne croyaient p@slgui. Ibn Latif (XI11° siécle), mystique de haute
valeur, le rejette avec dédain. Luria, au contran®yait, dans l'exil daluth) et la migration du
corps, un plan supérieur de I'exil de I'ame. L'@welam, qui « contenait I'ame entiere de I'humani-
té », s'est maintenant « répandue dans tout ledammain avec des subdivisions et des aspects in-
nombrables ». De sorte que «toutes les transnugeaties ames » ne sont finalement que « des
migrations d'une seule ame, qui, par son exil, &xa faute ». Remarquons que cette migration
« d'une seule ame », Cordovero l'attribue égalemehtlam, mais sous un autre aspect. Il pense
gu'étant « en interrelation avec tous les hommebague homme a quelque chose de son sembla-
ble. De sorte que, corrélativement, « quiconquén@é® se leése pas seulement lui-méme, mais lese
aussi cette partie de lui-méme qui appartientéréa».

En tant que visionnaire, Luria pouvait reconnaigeames et retracer les étapes de leur voyage.
En regardant le front d'un homme, il était capal@aléceler I'origine particuliere de son ame, voire
le processus de transmigration par lequel « el passée et quelle était sa mission présente sur
terre ».

Il parle méme des racines d'an@hérachin) et des parcelles d'ambigsotssoth Les racines
sont communes a un certain nombre d'ames, paéiiealient représentées par I'ame d'Israél. Les
parcelles d'ame « qui se détachent de I'ame densenqne » peuvent se trouver non seulement dans
les étres humains, mais aussi dans les autresotiside la nature, « animeée et inanimée ».

Outre la réincarnation réguliere qui s'apparente doctrine hindoue, Luria suppose des cas ex-
ceptionnels de « grossesse d'amibuf), qui ne se produisent que lorsque I'ame d'unsopee
décédée est parvenue a un « stade moral élevéexedElalors « rattachée a une ame errante sur la
terre » pour l'aider, ou a une ame qui « requpErtyr sa propre perfection, la coopération d'un étre
humain encore vivant sur la terre ».

On lit dansChibhé ha Ari(Eloges de Luripque le visionnaire était capable de dire aux hesim
« leur passé aussi bien que de prédire leur aweeir qu'il prescrivait des régles de conduite; sus
ceptibles de réparer les fautes qu'ils avaient cagesrau cours d'une existence précédente.
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Nous voila au cceur de la Kabbale pratique qui anerépercussion considérable, immédiate-
ment sur le mouvement sabbatien, puis sur celtiaisidisme.

Le Dibbuk qui implique la possession d'une personne vivaate'ame d'un mort ou d'un étre
démoniaque, est un des points importants de laideale Luria. Toutefois celle-ci, mystiquement,
tend & améliorer la perfection de I'ame et mémamesdes. Cette perfection est subordonnée au
point crucial de la doctrine, a savoir, Tékkun dont nous avons parlé plus haut. Cette réparation
marquée par la dévotion et la priere ferventeseste capable de hater la délivrance, le Messie. Ce
sentiment de réalisation salutaire qui couvait dansubconscient des ames de ceux qui souffrent
ici-bas, va bient6t éclater dans I'esprit mystiduen exalté d'envergure, Sabbatai Cévi. L'influence
de Luria, surnommé par ses admiratédnisou Ari ha Kadoch(Lion ou le saint Lion) a été considé-
rable dans le milieu théologico-mystique, surtoatiase de ses visions d'horizon lointain et a cause
de la valeur gqu'il a attachée a l'importance éciibn de 'homme. Son interprétation mystique de
I'Exil et de la Rédemption, quoiqu'elle apparaisseme « un grand mythe », a profondément agi
sur I'esprit émotif des juifs de cette époque, motant sur l'idéal de I'ascéte qui tendait a larnééo
messianique, a « l'effacement de la souillure dumdeo> et a la « restitution de toutes choses a
Dieu ». De sorte, ajoute Scholem, que I'hommeidtasipirituelle, « grace alikkun peut bien bri-
ser l'exil historique de la communauté d'Israél'eatil intérieur dans lequel gémit toute la créa-
tion ».

f) L'orientation de Luria - Ce qui parait quelque peu paradoxal pour unpocotement aussi
pieux que celui de Luria, c'est que ses idéesyabapcholem, sont pleines « de réminiscence de
mythes gnostiques de I'Antiquité ». Un esprit ausgrégné de la pensée religieuse juive, de I'at-
mosphére profondément juive, semblerait devoir &tr@nger a cette tendance. Il se peut qu'il y ait
eu une coincidence avec sa doctrine de visionnairstructif dans son imagination exaltée qui ten-
dait aux mythes, sans qu'il y ait eu a propremarepréminiscence de mythes gnostiques.

Quoi qu'il en soait, il nous semble que Luria esicierement étranger au gnosticisme paien ou
chrétien, étranger également a la conception patehéomme d'ailleurs tous les kabbalistes, y
compris l'auteur ddohar, qui n'ont jamais songé, dans leur for intéri@ucette greffe insolite - le
panthéisme - de caractére philosophique réceringuappliqué a leurs doctrines, alors qu'ils ten-
dent au fond, comme tous les grands mystiques,@ieun personnel, et plus particulierement pour
les Hébreux, au Dieu révélé aux patriarches, AbmaHsaac et Jacob et sur le mont Sinai. Certes,
ils voyaient la Divinité partout, comme saint Fraiscd'Assise ; ils voyaient dans tous les éléments,
tous les étres des reflets divins, sous une forlmigate et identique en un seul Dieu, unique, sans
vicaire, sans morcellement de son Etre. D'ailleous les grands penseurs et théologiens juifs du
Moyen Age, qui s'attachaient étroitement a Diewcaue amour fervent, n'ont pas pensé autrement.
Spinoza, ivre de Dieu, était semblable aux philbssguifs de I'époque médiévale. A vrai dire, les
mystiques juifs voyaient la nature sous le planindiyparce qu'elle implique la plénitude divine,
comme le fils qui revét l'aspect, le reflet physicat moral de son pére.

Nous n'avons pas hésité a nous étendre sur la Katdbd uria, qui est le témoignage le plus im-
portant de la derniére phase, a la fois d'ordrewdptf et d'ordre pratique, de I'évolution mystqu
de Safed. Quelle conséquence de valeur peut-oneer? tDu point de vue purement religieux, elle
a sans aucun doute mis l'accent sur l'importandéhoiemme qui, par I'exercice intense de la piété,
de la méditation, bref par la spiritualité purd, @gable de s'unir étroitement a la Divinité ; gait
peut adoucir sa vie, se délivrer de l'exil, surtmpites la catastrophe que fut I'expulsion des @sfs
pagnols. Mais il peut aussi hater la Rédempti@ne Imessianique, si impatiemment attendue et Si
ardemment désirée par tous ces naufragés du swettdlle conception de la Kabbale qui va au
coeur apparait, aux yeux du peuple, mille fois ptysortante que la philosophie de la Kabbale spé-
culative, trés estimée par les anciens kabbalettegme dans un temps plus prés de Luria, par son
maitre Cordovero.

A coté de ce penchant religieux, qui fraye le chredu salut, I'esprit méditatif, inquiet, soucieux
de la vérité, qui va au-dela de I'impression spugga profondément sentie, ne peut s'empécher de
formuler ¢a et la des réserves. Hélas ! la docttiméuria repose d'une maniéere bien plus accentuée
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gu'on ne croit sur des considérations mythiquéke ;rejoint, en ce sens, toutes les extravagances
magiques de la Kabbale pratique, dont la réperonss fera sentir sur le Sabbatianisme et sur les
faux Sadikim(justes) du Hassidisme.
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CHAPITRE VI

LES MOUVEMENTS MYSTIQUES POSTERIEURS A SAFED

Ces mouvements qui ont eu un retentissement dansneée juif, par leur ampleur, dérivent au
fond de la Kabbale de Luria, sur laquelle nous nemrames étendus longuement dans les pages
précédentes, afin de dégager son influence. Letiqugs juifs qui ont subi cette influence accusent
soit une décadence indéniable, soit un progréskdenparfois une novation chez certains chefs de
la secte du Hassidisme qui succéda a celle desaatd Mais ils n'atteindront pas l'originalité
créatrice des anciens kabbalistes, ou des kaldmtist Safed. Cependant, ils méritent d'étre étudiés
ne fat-ce que pour l'intérét psychologique de ceavaments exceptionnels.

l. - L'hérésie mystique de Sabbatai Cévi et dadeptes

Ce mouvement extraordinaire dans les annales woltle juive, qui bouleversa de fond en
comble la vie juive du monde entier, et désagrdgethodoxie, est di a Sabbatai Cévi, né a
Smyrne en juillet 1625 et mort en septembre 167TBukrigno (Albanie), apres s'étre converti a
l'islamisme devant le Sultan.

La diffusion de la doctrine de Luria, devenue aullX\¢iécle prépondérante, en particulier par
son élément capital : [€ikkun - « restitution de I'hnarmonie cosmique par l'intédiaire terrestre
d'un judaisme mystiguement construit » - a bient@e manifestation explosive » dans I'apparition
soudaine de Sabbatai Cévi. Les Sabbatiens notooasne Nathan de Gaza, qui contribua effica-
cement a ce mouvement, ont précipité les énergtestes, « accumulées » durant les générations
précédentes.

Scholem, qui se fonde sur des documents importaatsroit pas que Sabbatai Cévi aurait donné
naissance au mouvement qui porte son nom, saed BfJa mission prophétique de Nathan de Ga-
za qui agit derriére le décor dans toute la sieeélénements.

Des avant la date critique de 1665, Sabbatai Sivaagu'il était le Messie et manifesta cette
conviction, sans étre pris au sérieux par persoRhgsiquement, il était chétif ; mentalement,
c'était un maniaque déprimé, tant6t plongé dangristesse profonde, tantdt en proie a une exubé-
rance sans contrdle et a une joie sans mesuret&gisychiatrique est confirmé par la lettre &ité
par Scholem) que Salomon ben Abraham Laniado d'Aldpessa au Kurdistan aprés son aposta-
sie : « Depuis 1648, dit-il, 'Esprit Saint et wyrande illumination sont venus sur lui [Sabbatai Cé
vi] ; il avait I'nabitude de prononcer le nom deeDiconformément a ses lettres et d'accomplir di-
vers actes étranges, parce qu'il lui semblait quikgcette maniere convenait pour plusieurs rason
et pour les actes dEikkun qu'il se proposait d'effectuer. Ceux qui le virfains sa traversée a
Alep]... crurent qu'il était un fou... Quelquefoisttait en proie a une grande dépression, mais a
d'autres moments, il apercevait un peu la gloireadehekhina » Laniado ajoute que lorsque l'illu-
mination le quittait, « il était comme un homme mat et regrettait les choses étranges qu'il avait
faites ».

Dans ses voyages, Sabbatai n'essaya pas de fagregser ses aspirations messianiques. Sans
'aide de Nathan, il serait resté inapercu de sergfion, marquée par la terrible persécution de
Chmielnitzki (1648) qui entraina de « vagues r&es/ocation messianique », sans que personne
songeat a lui. C'est au cours d'un séjour a Jémsan 1662, que sa vie prit un tournant decisif.
C'est probablement a cette époque que Nathan de (Gé44-1680), étudiant du Talmud, rencontra
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Sabbatal, qui approchait alors de la quarantaidemton parlait beaucoup dans le cercle de la pe-
tite communauté de Jérusalem. Sabbatai, étant ssiomien Egypte, ne sut rien de l'inspiration
prophétique que Nathan relate dans une lettretméei 1667 (citée par Scholem). En voici le pas-
sage le plus significatif : « J'étudiais la Torale@piété jusqu'a I'age de mes vingt ans et j'accom
plissais le grandikkunqu'lsaac Luria prescrit a tous ceux qui ont conaeigrandes fautes. Cer-
tes, béni soit Dieu, je n'avais pas commis intem@lement de péché, néanmoins je I'accomplissais
dans le cas ou mon ame aurait été souillée dagsatimntérieur de transmigration. Quand j'eus at-
teint '&ge de vingt ans, je commencais d'étudidivte duZohar et quelques-uns des écrits de Lu-
ria. Mais celui qui parvient a se justifier lui-mémecoit I'aide du Ciel ; ainsi Il m'envoya plus®u

de Ses anges et de Ses esprits bénis, et ils ralemEvt beaucoup de mysteres de la Torah. Dans
cette méme année, ma force ayant été stimuléepatidions des anges et des ames bénies, je me
soumis a un long jedne dans la semaine qui swaviéte dePourim M'étant alors moi-méme
consacré a la sainteté et a la pureté et m'étdrd cans une piece séparée, apres avoir fait ma
priere du matin avec beaucoup de larmes, I'esimtitsur moi, mes cheveux se dressérent, mes ge-
noux défaillirent et je vis IMerkaba; j'eus des visions de Dieu tout le jour et tdatauit, et j'étais
gratifié d'une véritable prophétie comme aucuneaptophete, quand la voix me parla et commenca
par ces mots : « Ainsi parle le Seigneur. » Et awextrés grande clarté intérieure, mon cceur percut
envers qui était dirigée ma prophétie [c'est-a-dimeers Sabbatai Cévi] ; jusqu'a ce jour je n4ai ja
mais encore eu une si grande vision ; mais elleesste cachée en mon cceur jusqu'a ce que le Ré-
dempteur se fat révélé dans Gaza et elt proclafiéssie ; alors I'ange me permit de proclamer ce
gue jai vu. »

Quand Sabbatai, qui se trouvait alors en Egypiaitapar une lettre envoyée par Samuel Gan-
dor « qu'un illuminé qui se trouvait a Gaza » dibk a chacun les mysteres de son ame, et le
Tikkun particulier dont son ame avait besoin », il « @lmaima sa mission et se rendit a Gaza pour
trouver unTikkunet la paix de son ame ». Nathan dissipa ses ddigegagea a se proclamer le
Messie et devint tout de suite son prophéte efidéte compagnon de route.

Dans un autre écrit, [Eraité des Dragongcité par Scholem), Nathan pense qu'apres lasuii
des vases », quelques parcelles de la lumiéreedpiovenant du rayonnement denFSofpour
creer des formes dans l'espace primordial, tombéliars I'abime, ou I'ame du Messie tomba aussi.
Depuis le début de la création, cette ame, qui deaiteau fond de I'abime, est retenue pakidis
poth le royaume de ténébres. La se trouvaient degserg qui le tourmentaient et essayaient de le
séduire ». Mais a ces serpents a été remis lenksa&ipent », qui est le MessNahach: serpent,
en hébreu équivaut numériqguementMassiah: Messie). Ce mythe qui se rapproche de Naasséns,
combiné avec les idées de la Kabbale, décrit ledsofame du Rédempteur. Pour Nathan, cet état
d'ame primitif est susceptible d'expliquer le conmg@ment psychique changeant (I'apostasie) de
Sabbatal et de préciser sa mission divine.

Ce théoricien Nathan et Abraham Miguel Cardozo {renorl706), marrane d'origine, furent des
missionnaires infatigables pour le prestige deentaux Messie avant et apres sa mort. Aux yeux
d'un marrane, l'idée d'un Messie apostat rappedié de la reine Esther qui avait caché son ogigin
et sa religion au roi perse. Il s'agissait poun tomme pour l'autre de « la glorification de Bact
méme qui continuait de tourmenter leur propre cense ».

On se demande si les états d'ame de Sabbat ettld@nNee sont pas dus a l'origine (si nous fai-
sons abstraction de leur supercherie ultérieunejeéaobsession inconsciente, a une hallucination
provenant de la Kabbale de Luira sur la réalisatondaine de la présence effective du Messie,
réve caressé a la fois par le déprimé mystiqueh@abt par un jeune mystique, ascéte impression-
nable, Nathan. De méme plus tard, un autre saldmatbacob Frank (1720-1791), figure hideuse,
« poussé au plus haut degré du nihilisme et deliarsensuel de la puissance », qui se considérait
egalement comme Messie incarnant Sabbat, finit cecardernier par se convertir plus d'une fois a
l'islamisme et au catholicisme. Il me semble qué&zGei, en tant qu'historien rationaliste, est trés
sévere a I'égard de ces mystiques, et qui étendtspmie a leur grand précurseur Luira, n'a pas tou
a fait tort - n'en déplaise aux partisans de labgédb pratique. Cela fait penser au faux Messie qui
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surgit en Arabie, a I'époque de Maimonide, quitégriCe misérable était dépourvu de toute intelli-
gence, dévdt, mais sans aucune instruction. Togutleavait accompli [miracles] ou mis sous les
yeux était faux, le fruit de la supercherie'): (

Il. - Le Hassidisme

Ce mouvement mystique populaire, qui compta audébut un certain nombre de disciples de
Sabbatai Cévi, a fleuri en Pologne et en Ukrain&X¥lI © siécle. Il différe du Hassidisme juif al-
lemand du Moyen Age, quoique sous un certain aspkgtressemble par les prodiges qui furent
pratiqués par ses adeptes surtout aprés les pgosichorribles de Chmielnitzky. Ces faiseurs de
« prodiges » se prétendaient capables, en se selwaom divin, de réaliser des choses surprenan-
tes. lls étaient surnommés deaal Chem(des maitres de nom). Citons, par exemple, ledeas
Haim ben Samuel Falk (1708-1782), originaire deo@uoé, qui sauva d'un incendie, rapporte Mul-
ler, une grande synagogue, et échappa, dit-on,idhelb en Westphalie a I'aide de sa magie. A
Londres, ou il fut établi en 1742, il fit la conesance des francs-magons éminents, entre autres
celle du duc d'Orléans.

Le véritable mouvement du Hassidisme, inspiré @sprit nouveau, fut fondé par Israél ben
Eliézer Chem Tob, en abrégé, R. Becht, né en 170Ku@ (a la frontiére de la Volynie et de la Po-
dolie). A I'age de douze ans, il s'engagea comrmistaat chez le maitre d'une école d'enfafes (
der). Martin Buber, I'écrivain célebre du Hassidismeus dit qu'il rendit ces enfants robustes et
joyeux, lorsqu'il les ramenait chez eux, portard deanches vertes et des fleurs, et chantant a tra-
vers les prairies et les bois. Inconnu, et conéidé@mme un rustre ignorant par son beau-frére ins-
truit, Guershon Kutover de Brody, Becht se lividlumbles occupations, comme celle de tenir une
auberge. Mais il ne cessa de vivre au milieu dg bans une hutte, toujours absorbé par ses pen-
sées. Peu a peu il révéla sa nature prodigieuselgugs-uns de ses visiteurs, et finalement a un
éléve de son beau-frére, qui ne tarda pas a répdadrouvelle dans le village. Accueilli comme
son maitre, il eut bientét tout un cercle de dieservents et finit par se fixer aprés une viarge
a Miedzyborg pres de Brody, ou il mourut en 1766.«faiseur de prodiges » se pencha bien plus
qgue Luria sur la Kabbale pratique ; son enseignéfioeroral, comme celui de Luria. Il introduisit
une nouvelle tendance excessive en ce qui contepiété, que I'on désigne sous le nonhdssi-
dut, et une maniere de prier avec joie extatique agitaht. Ses disciples, qui prirent le nom de
Hassidim, furent nombreux. Aprés ses deux pelas-ioise Ephraim, Baruch et son célébre ar-
riere petit-fils Nahman de Brazlav lui succéder&an réel héritier spirituel immédiat fut Dov Baer
de Msenitz (mort en 1772) le graMhggid (prédicateur), qui fonda une autre lignée darddssi-
disme. Il eut un fils, Abraham (mort en 1776), @'ymété éthérée ; il fut surnommé l'ange. Son fils
Chalom Cachna eut la conduite d'un sinGae@ik Et le fils de ce dernier, Israél de Ruskin, proto
type de Rabbi, faiseur de prodiges, fonda les digsade « Cadagora et Czorthovo ».

Outre Dov Baer, Becht eut des disciples trés reuadnigs, comme Jacob Joseph de Polna, Pin-
has de Koretz, lithuanien, Jechiel Michel de Zolofmort en 1782), etc. Les disciples de Dov Baer
furent également remarquables, Manahem Mandel g3k (mort en 1781), Samuel Shmelke de
Nikolsbourg (mort en 1778) et son disciple Moisélae Sassov, Abraham Kalisher qui fut avant
disciple du fameux talmudiste, le Gaon de Volna&;tand Shneur Zalman de Ladi (mort en 1819),
etc.

La tendance doctrinale de ce Hassidisme moderigerdans I'exercice mystique de la volonté,
déja caractéristique dans la doctrine de Luriae Bfiparait chez les Hassidim tant6t hautement em-
ployée et tant6t relachée. Tout en adoptant leeterveligieuse prescrite par Luria, ils se distegu
de lui par le rejet de I'ascétisme, qui est rempfzar la volonté penchée avec reconnaissancessur le
bienfaits terrestres de la vie.

L Voir notre livre,Maimonide 1" édit., pp. 144-145 (P.U.F.).
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Le Hassidisme s'adresse aux gens simples qui ddéeficier de son expérience ; il relegue a
l'arriére-plan I'éducation ésotérique des kabledisblitaires antérieurs. Sa préoccupation estieend
au contact de la vie extérieure. Bien qu'elle doiiblée d'une illumination constante, elle n'attein
pas cependant a leur niveau. Le Hassidisme s'esé bau fond, a faire pénétrer dans l'esprit de la
masse l'amour et le sentiment profond de la vigjieeise et de I'éthique. En effet, il pense que
I'nomme qui descend dans «les profondeurs de éoiem parcourt « toutes les dimensions du
monde » ; il enléeve de son propre étre « les bagiqui séparent une sphéere de l'autre » ; et en
transcendant « les limites de son existence n&usell découvre que Dieu est « tout en tout », et
gu'il n'y a rien « excepté Lui ».

Un autre aspect particulier de cette doctrine sembdter moins d'attention a I'idée messianique
qui préoccupait intensément I'esprit de Luria stdisciples. Les compagnons du « Grand Maggid »
Baer considéraient le Messianisme comme une fortieeaau sens d'immédiat, et il n‘avait pas
pour eux autant dimportance qu'aux yeux de LuBial'on admet que la tension de l'attente
« d'heure en heure du Messie avec cet intense disiater la fin », en ce cas, le mouvement lui-
méme est achévement, attendu qu'il « contient gee#iément messianique ». Le messianisme
parait ainsi se cristalliser dans l'attente engueekorte potentielle, réalisatrice. Sous cet dspec
n'y a pas, remarque Scholem, de contradiction eette attitude et I'attente continuelle du Messie,
dont il est question parfoid)(

Ce qui distingue les écrits de grande valeur d8hReur Zalman et son Ecdiabad (abrévia-
tion de Sagesse, Compréhension, Connaissancd)ec'eglange frappant « d'une adoration en-
thousiaste de Dieu et d'une interprétation partéis plutét acosmique de l'univers ». Sa doctrine
ne devait pas étre respectée a la lettre par stsgna, qui voyaient en elle une sorte de scojasti
peu naturelle.

Contrairement a Maimonide, qui soutenait que skaiime jouit de la Providence individuelle,
Shneur Zalman, comme Becht, déclarait gaa ne peut arriver sans intervention providentielle :
pas un grain de sable, pas une plume d'oiseauutlsans que Dieu le sache et veuille qu'il en soit
ainsi. L'essence de Dieu implique son omnipréserareaucun lieu ne serait sans Dieu. Au sujet du
probléme épineux ddimzum sur lequel nous nous sommes étendus dans les pagmedentes,
Sneur Zalman considere que cela n'implique padliere ne soit pas présent dans l'espace occupé
par le monde, qu'il a seulement limitéffétde la présence métaspatiale, afin que l'univeisspu
exister.

La sagesse de Shneur Zalman, qui a subi l'infludeddaimonide, et qui s'inspire de l'idéologie
de Becht et de Dov Baer, basée sur l'interprétateta Kabbale de Luria, se refléete dans un idéal
parfait au sujet du Hassidisme centré sur le wdat&adik, personnage doué de pouvoirs surnatu-
rels, et non sur le faux Sadik, hypocrite, quiigoureusement combattu.

En somme, si I'on fait abstraction des faaxikimet méme, en un certain sens, de leur maniére
de prier, assez semblable a celle des dervichesqugs, en opposition avec celle pratiquée et dé-
veloppée en concentration silencieuse au méme ntarhen les kabbalistes sepharadiques de Beth
El a Jérusalem, le Hassidisme apparait comme higuétéminemment spirituelle, ou réside la dé-
couverte du contact intime avec la Diviniigepiku). Il est au fond une réaction vive a la rationali-
sation excessive de la vie religiense juive ; bgieme : « Dieu veut le coeur », ce qui permet a
I'hnomme simple de ranimer le bonheur et la joi¢adei juive.

! Selon Buber (cité par Miiller), « R. Moise Teitelbaattendait la venue du Messie & tout moment. Qilamten-
dait un bruit dans la rue, il demandait d'une \to&xnblante : « Le Messager est-il apparu ? » Adaler se coucher, il
sortait ses vétements du Sabbat, les mettait préi €t placait son baton de pélerin sur eux. @ndgen était chargé
d'éveiller le Rabbi au premier signe qui apparait »
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CONCLUSION

INFLUENCE GENERALE DE LA KABBALE

Une doctrine qui renferme ca et la des véritéguetremonte, en plus, a une tradition fort an-
cienne, exerce sans aucun doute une influenceid®aigiel que soit le but qu'elle vise. De ce fait,
la Kabbale, - qui implique le mysticisme juif leupl haut dans son attachement a la Divinité Su-
préme et corrélativement a la structure cosmiglest-a-dire a I'aspect métaphysique de l'univers
dans son ensemble, considéré commanaicrocosmeet a celui de 'homme surtout, considéré
comme urmicrocosme- a marqué son emprise non seulement sur la egnisé mais aussi sur la
pensée mystique chrétienne, et méme sur la phitbsep sur 'art.

En ce qui concerne le judaisme, a coté d'une teedationnelle assez précise, qu'on trouve
dans le Talmud et dans les ceuvres des philosophiesotéogiens juifs du Moyen Age - imprégnées
de la logique grecque, surtout d'Aristote - la Kalblka introduit l'irrationnel, l'intuition, caracee
purement mystique qui s'est cristallisé dans I'eganonique, I&ohar, et dans d'autres écrits ori-
ginaux qui émanent de grands kabbalistes.

Dans le christianisme aussi, nous constatonsuénfte de la Kabbale. Dans la philosophie, Spi-
noza, Leibniz, Hegel et surtout Schelling ; daad Et la littérature, Rembrandt, Milton, les Roman
tiques, etc.

On a pensé que ce n'était pas un effet du hasa&rdadgkabbale coincide avec d'autres mouve-
ments mystiques, nés a différentes époques, aimsétisme (Hassidisme) juif avec la vie monasti-
gue en Allemagne médiévale ; ou la Kabbale de PiaBjea peu prés en méme temps, avec la mys-
tique provencale des Cathares ; ou la Kabbale aspagvec la mystique hispano-chrétienne ; ou la
premiére diffusion dZoharavec Maitre Eckart, grand mystique allemand (12829). Cette coin-
cidence, inhérente a la nature psychologique desres, et due a des circonstances diverses, ne
peut étre niée. Tous les hommes peuvent avoiretegmnces mystiques qui portent essentiellement
sur la Divinité ou sur lI'aspect métaphysique deilers. Mais comme nous l'avons dit au début de
cet ouvrage, elles different sensiblement enteselDr la Kabbale, avant ces coincidences, renfer-
mait déja des germes doctrinaux bien plus anciens.

L'introduction de la Kabbale dans le christianisperfois mal interprétée (citons par exemple la
Cabbalah Denudat§1677) du baron Knor von Rosenroth), semble sféite a I'origine par l'in-
termédiaire de juifs espagnols convertis au clnsime et secondés par des missionnaires chreé-
tiens espagnols qui s'appuyaient sur la doctrinkecoraprise de la Trinité qu'on trouve dan<te
har, pour convertir leurs compatriotes juifs.

Le Catalan Raymond Lulle (1235-1315) voyait danKadhkbale lesummuntde la connaissance.
SonDe auditu Cabbalistica été jugé apocryphe par la critique moderne cBatre, sorArs Ma-
gna qui s'attache a la mystique des lettres pourcédsuls messianiques chrétiens, dérive de la
Kabbale. En réalité, le premier penseur chrétiensgmthousiasma pour la Kabbale fut Pic de La
Mirandole (1463-1494). Il fut condamné par I'Ingtigs, comme avant lui Maitre Eckart, a cause
de ses vues trop avancees. Pedro Garzia, espdgnglng, se rendra a Rome pour attaquer son
ceuvre, leConclusiones Cabalistica¢a taxant d'hérésie. C'est avec Pic de La Mirendoen qu'il
fat tres jeune et que son érudition fat de secandm, que la Kabbale chrétienne est née. Un autre
savant allemand de grande valeur, Jean Reuchlbb{1822), auteur dde Verbo Mirificoet du
De Arte Cabalisticafit de la Kabbale un facteur tres important plesrmouvements religieux de la
Réforme. De méme, son compatriote, Cornelius Agrifd86-1535), aussi hardi que naif, écrivit
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le De Occulta philosophiaqui consistait a initier les hommes aux secrettad<abbale et de la phi-
losophie hermétique. Un autre grand mystique allemdacob Becehme (1575-1624), a connu la
Kabbale, si I'on considére sa lecture des ceuvrézadirelse (1493-1541). Le piétisme chrétien de
I'Allemagne au XVIIf siécle est imprégné de la mystique de la Kabl@deconstate la méme ten-
dance plus tard chez J. C. Haman, Franz von Baddgrez Schelling, dont la philosophie accuse
l'influence considérable qu'elle a subie de la KddbEn France, Jean Theraud d'Angouléme, fran-
ciscain du XVf siécle, dédia au roi de France un ouvragesainte et trés chrétienne Cabaheu
XVIII © siécle, Martines Pascally systématisa la Kabbaleréls des principes catholiques, et inspira
Louis Claude de Saint-Martin, le traducteur des reuide Baehme, qui fond®€cultismed'apres

la Kabbale. Citons encore ['ltalien Hieronymes @arg (1501-1576), le Hollandais Johanan Bap-
tiste von Helmont (1577-1644), I'Anglais Robertddy1574-1637), etc.

Les Roses-Croix et les francs-macgons utilisent deunsdoctrine les idées de la Kabbale, en se
servant des termes hébraiques.

Dans cette adaptation de la Kabbale, l'interpatatiépétons-le n'est pas fidéle, adéquate. Elle
tend a des considérations eschatologiques par yermae I'élaboration numérique des lettres lati-
nes, semblables a celle de I'hébreu ou du greKabdale chrétienne, inspirée de la Kabbale hé-
braique, présente cependant une tendance quitiagdis tres nettement de celle-ci : elle est axée
sur le Christ.
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