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« Leur apparence et leur mouvement étaient comme une roue (ofan) a l'intérieur d’une roue. »
Cela signifie : comme une petite roue a l'intérieur d’une grande roue, de sorte qu’en haut, la
grande roue qui entoure la petite est plus élevée que celle-ci, tandis qu’en bas, au pied de la petite

roue, celle-ci est plus élevée que la grande.
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Il en va de méme pour « I’esprit de la chaya (créature vivante) dans les roues ». Le verset ne dit pas
« I’esprit des chayot », [alors méme] qu’il y a en realité quatre chayot dans le Char. L’idée est plutot
que, pour qu’il y ait I’esprit [dans les roues], celui-ci provient précisément d’un lieu tres éleve, de-
vant lequel le haut et le bas sont égaux. Car ce qui est plus élevé peut descendre et se déployer vers

le bas.
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Et c’est 1a le «souffle de la 'haya» bien connu: il est le niveau qui englobe, dans son expression ge-
nérale et collective, les quatre 'hayot, dont I’expression générale et collective est le niveau d’Adam
(’homme). Car «la face du lion est a droite » et «la face du beeuf a gauche»,
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tandis que le niveau d’Adam n’a ni droite ni gauche. C’est pourquoi il est appelé Adam: «Je serai

semblable (adameh) au Trés-Haut», a ’Adam sur le Trone, etc.
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Or, ce qui vaut pour les roues vaut aussi pour tout I’enchainement descendant des mondes (hich-
talchelout), depuis le sommet de tous les degrés: ils sont selon le mode de «la roue dans la roue»,

car un cercle entoure tout ce qui se trouve en dessous, etc.
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C’est pourquoi, a la féte de Chavouot, [il y a] une révélation de la cinquantiéeme porte, qui vient
apres les quarante-neuf jours du compte. Ces [jours] relevent des sept Noms qui ne peuvent étre ef-
faceés, lesquels correspondent a un degre de déploiement, celui de la lumiére qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin), de sorte qu’il y ait un degré supérieur et inférieur, une téte et un pied,
etc.
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Mais la cinquantieme porte englobe et entoure tous les niveaux; en elle, il n’y a aucun degré supé-

rieur ou inférieur. C’est en elle que la Torah fut donnée a Israél: les commandements positifs et les

interdits, par lesquels la Lumiére infinie (Or Ein Sof) est attirée jusque dans I’action physique.

C’est 1a le sens de la «couronne de la Torah »,
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comme une couronne (koteret) et un diademe posés au-dessus de la téte, selon un mode qui ne
comporte ni téte ni pied, etc. C’est pourquoi elle se déploie vers le bas comme vers le haut. Cela

ressemble a la roue dans la roue, comme indiqué plus haut.
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Or, cet influx est attiré par le niveau de Moché. «Moché parlait», car il est dit a son sujet: «Tu I’as
fait de peu inférieur a D.ieu», puisque les quarante-neuf portes de Bina (compréhension) lui
furent toutes confiées. C’est pourquoi il était proche de la cinquantiéme porte et pouvait en attirer

l'influx.
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C’est pourquoi ce fut lui qui attira les Treize Attributs de miséricorde, comme I'indique le Zohar a
propos de «Et il appela: Havaya, Havaya», etc. «Et il appela» se rapporte a Moché: ce fut lui qui
appela et attira Havaya, etc.
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(Le sens du verset est donc: «Havaya passa devant lui», devant Moché, «et il appela»: Moché.)

[Ces Attributs] sont les sources de I’enchainement descendant des mondes, Atsilout, etc.
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Tel est le sens de «qui garde la bonté» (notser 'hessed). Les lettres de notser peuvent étre réordon-
nées pour former tsinor (canal) et ratson (volonté). Notser signifie aussi «garder»: c’est le niveau

de la préservation dans la pensée, a I’état cache, avant que la chose ne se révele.
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Il n’en va pas ainsi de «et qui accomplit 1a bonté» (ve'ossé 'hessed) en ce monde: «accomplir» dé-
signe le niveau du tikoun (mise en ordre), comme dans «et elle fera ses ongles». C’est-a-dire le ni-
veau et le degré d’Avraham, le 'Hessed d’Atsilout. C’est pourquoi «qui garde la bonté» est écrit

avant «qui poursuit la faute des péres».
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Car «qui poursuit la faute des péres» vient apreés la conclusion des Treize Attributs, qui s’achévent
par «et qui absout» (ve-naqeé). En revanche, «et qui accomplit la bonté » est écrit aprés «qui pour-
suit la faute des peéres», car il s’agit du niveau du 'Hessed dans I’enchainement descendant.
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En revanche, «qui garde la bonté» désigne un 'Hessed tres au-dessus de I’enchainement descen-

dant, mais qui en est la source et la racine, etc.
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Et au sujet des deux niveaux de 'Hessed mentionnés plus haut, il est dit: «a des milliers»
(la’alafim), etc. Cela signifie des milliers de niveaux. Et par niveaux, on entend qu’ils se succedent,

niveau apres niveau.
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C’est-a-dire, par exemple, le niveau du Gan Eden inférieur, qui vient aprés ce monde: un fleuve de
feu (nehar dinour) doit les séparer, et il faut s’y immerger afin que la faculté physique de mémoire
s’efface de lui. En effet, puisqu’il se souvient des choses mateérielles, il ne peut prendre plaisir au
Gan Eden.
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C’est pourquoi, lorsqu’on s’éleve du Gan Eden inférieur au Gan Eden supérieur, il faut également
traverser un fleuve de feu, afin d’oublier la compréhension et le plaisir du Gan Eden inférieur.
Cela ressemble a ce que nous trouvons dans la Guemara : Rabbi Zeira jetina cent fois afin d’oublier

le Talmud de Babylone, etc.,
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bien qu’il eit étudié le Talmud de Babylone avec crainte et amour (bide’hilou oure’himou), au
point que le feu n’avait aucun pouvoir sur lui, comme on le sait par I’histoire du « petit aux jambes

briilées » (Katina ‘harikh chakei).
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Ainsi, il y a des milliers de niveaux, niveau aprés niveau, élévation apres élévation. De méme,
dans la descente d’en haut vers le bas, ily a
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de nombreux tsimtsoumim (contractions), contraction apres contraction, jusqu’a ce que le Gan
Eden supérieur devienne un plaisir accessible aux étres créeés. Ils sont appelés alafim (« milliers »),
car leur racine est le niveau des alef (alfin) : I’épellation (miloui) du Nom Mah, Havaya épelé avec

des alef.
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Et le sens de cet alef est qu’il est ’alef d’Ehe-yeh, «Je suis destiné et prét a étre révélé», car I’alef

indique le futur,
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et de méme, toute descente des émanations se fait au niveau de ’alef. Car un alef est formé d’un
youd en haut, d’un youd en bas et d’un vav au milieu,
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pour montrer que I’émanation, représentée par le vav, s’opére au moyen d’un tsimtsoum (contrac-
tion), représenté par le youd au sommet. Car sans la contraction, il ne pourrait y avoir d’émana-

tion ni de révélation sous une autre forme ; tout serait une seule et méme chose.
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Par la suite, le flux se contracte de nouveau, pour devenir comme le niveau d’un youd inférieur,
afin qu’a partir de la survienne un niveau de contraction et un autre flux. Et ainsi
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s’établit ’ordre de tout I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) : tous sont des ni-
veaux d’alef. Et c’est 1a [le sens de] « par milliers » (la’alafim), aussi bien dans « exercer la bonté »,
au niveau d’Avraham, le 'Hessed (bonté) d’Atsilout, que dans « garder la bonté », au niveau de
Moche.
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Or, le niveau d’Avraham, dans I’acte de «faire preuve de bonté», ne se prolonge que dans le Monde
d’Atsilout, ou «Lui et Ses forces vitales sont un», car cette émanation provient des sept Noms qui
ne peuvent étre effacés. Elle correspond aux quarante-neuf jours du compte du Omer, ou il existe

également des milliers de niveaux.
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Mais le niveau de «garder la bonté », celui de Moche, se situe a la cinquantieme porte, qui est Kéter

(la Couronne), les six cent vingt piliers de lumiére, comme un pilier qui relie le haut et le bas.
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C’est pourquuoi il fit descendre cette émanation également dans Béria, Yetsira et Assiya, les mondes
sépareés, [comme il est dit]: «De 13, il se divise», etc. «Moché, tu as bien parlé»: Rava était du ni-
veau de Moché. Et Rav Yossef dit: « Maitre d’Avraham!», car chacun reconnait son propre niveau.
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Et les chefs de yéchivot de chaque génération sont tous du niveau de Moché, car c’est lui qui fait
descendre la crainte et ’amour (de’hilou ou-re’himou). (Voir aussi ce qui est écrit a propos de «Et

il parla aux chefs des tribus», etc.)
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