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Conférence sur le Cube de l'espace 

Madrid 2012 

Qu'est ce que ce schéma?  

 

Le cube de l'espace apparait dans nos études avec la leçon 18 du cours intitulé "Les Bases 

Fondamentales" 

Ce diagramme qui peut nous sembler nouveau est aussi intéressant au niveau Qabalistique 

que l'Arbre de Vie. Cependant on trouve beaucoup moins de littérature à son sujet. 

Il est resté très longtemps un  symbole caché à la connaissance du public.  

Les sages qui en ont décidé ainsi devaient surement avoir de bonnes raisons. 
 

Présentation du schéma 

 

 
 

Maintenant nous avons la chance de pouvoir l'étudier. Il serait dommage de s'en priver 

sous des prétextes divers comme : c'est compliqué, je m'imagine mal les volumes,... 

Ce ne sont que des barrières qui peuvent être facilement contournées. 

Compliqué oui, le cube l'est un peu si on le regarde seulement sans l'étudier. 

En le regardant d'un peu plus près, nous découvrons que rien n'y est mis au hasard; tout y 

est harmonie et donc beaucoup plus simple qu'il nous avait semblé. 

Le fait est que le cube est un volume en 3D, et c'est vrai que nous pouvons avoir des 

difficultés à l'imaginer en relief partir d'une représentation sur une feuille de papier plane. 

Pour nous aider à le visualiser, construisons-le en 3D, assemblons-le en pliant un dessin de 

ce cube préparé à cet effet. 

Ainsi avec ce cube dans nos mains nous pourrons mieux voir les relations entre ses divers 

éléments. 

Sur ce cube apparaissent de nombreux symboles. Ce sont les lettres hébraïques associées à 

chaque clef du tarot. Par exemple, en haut, nous avons Beth qui est associé à la Clef 1, le 

Magicien. 

Ce cube vous servira comme un plan dans lequel vous pourrez faire évoluer votre attention 

et cheminer mentalement. 
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Le Sepher Yetzirah 

 

Ce cube de l'espace d'où provient-il ? On en trouve peu de traces dans la littérature. 

En fait il provient, comme on nous le dit dans les cours, d'un ancien texte hébreu, le 

Sepher Yetzirah ou Livre de la Formation. 

 

Il ne nous reste donc qu'à rechercher ce livre pour y trouver un peu plus d'explications. 

Nous découvrons que ce livre qui est l'un des plus vieux livres d'ésotérisme hébraïque, est 

attribué à Abraham. 

Une surprise vient très rapidement à nous. Il n'y a pas un livre, mais des livres ou plutôt 

des versions d'un livre original introuvable!  

 

Les manuscrits les plus anciens existant encore à nos jours sont du 10ème ou du11ème 

siècle. En réalité, c'est seulement vers cette période que le texte est passé de la tradition 

orale à l'écrite. Cela explique les multiples versions existantes. 

 

Les versions principales que nous rencontrons sont appelées Courte, Longue, Saadia, et 

Gra ou Gra-Ari.  

 

Cette dernière version nommée "Gra-Ari" est apparue vers 1550. Le Rabbin Moshe 

Cordevero a condensé les dix meilleurs manuscrits disponibles, choisissant ce qui collait le 

plus étroitement avec la tradition des Qabalistes et le Zohar. Un peu plus tard, ce texte a 

été amélioré par l'un des plus grands Qabalistes de tous les temps, le Rabbin Yitzchak 

Luria nommé "Le Ari". Le texte final a été finalement produit et édité au 18ème siècle par 

le Rabbin Eliahou, aussi nommé Gaon de Vilna ou "Le Gra". 

 

C'est la version la plus souvent utilisée en ésotérisme comme support d'études et donc 

celle qui servira de support pour les extraits du Sepher Yetzirah que nous verrons. 

 

Le cube de l'espace, son origine 

 

Le Sepher Yetzirah nous explique la création et la structure de nombreuse choses, l'Arbre 

de Vie et les lettres hébraïques, le zodiaque, ... 

Un passage nous intéresse plus particulièrement. C'est celui qui parle du cube de l'espace 

et nous explique comment il a été créé. 

Notez que dans cette partie du Sepher Yetzirah on peut remarquer des différences 

importantes entre les versions du texte. Par prudence, nous utiliserons la version Gra-Ari  

sans perdre de vue les autres versions. 

Ainsi, nous en profiterons, encore une fois, pour regarder au delà des apparences et 

rechercher l'essence, le principe au delà du texte. 
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Ce livre commence par nous présenter l'alphabet hébraïque et sa constitution. 

 

1.2 ) Dix Sephiroth dans le néant et vingt deux lettres de Fondement: dont trois 

mères, sept doubles et douze simples. 

 

Ce paragraphe parle de 10 Sephiroth, puis de l'alphabet hébraïque, lettres de fondement 

qui sont réparties en trois grands groupes. 

- Trois lettres Mères: Aleph, Mem, Shin. 

- Sept lettres doubles: Beth, Guimel, Daleth, Kaph, Peh, Resh, Tav. 

- Douze lettres simples: Heh, Vav, Zaïn, Cheth, Teth, Yod, Lamed, Nun, Samekh, Ayin, 

Tzaddi, Qoph. 

 

Comme nous le savons, à chacune de ces lettres est associée une clef du tarot ainsi que 

divers sens et correspondances. 

 

Le premier paragraphe décrivant le cube est le suivant: 
 

1.13) Il a choisi 3 lettres parmi les simples dans le secret des 3 lettres mères 

Aleph, Mem, et Shin et les fixa dans son grand nom (yod heh vav)  

et scella avec elles les six extrémités. 

5 : Il scella au-dessus, se tourna vers haut et Il scella avec : Yod Heh Vav . 

6 : Il scella au-dessous, se tourna vers le dessous et il scella avec : Heh Yod Vav. 

7 : Il scella l'Est, se tourna vers le devant et Il scella avec : Vav Yod Heh. 

8 : Il scella l'Ouest, se tourna vers l'arrière et Il scella avec : Vav Heh Yod. 

9 : Il scella le Sud, se tourna vers la droite et Il scella avec : Yod Vav Heh. 

10 : Il scella le Nord, se tourna vers la gauche et Il scella avec : Heh Vav Yod. 
 

Direction Gra-Ari Courte Longue Saadi 

Haut Y H V Y H V Y H V Y H V 

Bas H Y V Y V H Y V H Y V H 

Est V Y H H Y V V Y H H V Y 

Ouest V H Y H V Y V H Y H Y V 

Sud Y V H V H Y Y V H V H Y 

Nord H V Y V Y H H V Y V Y H 

 

Quand nous comparons les quatre versions nous constatons que la direction "haut" est 

toujours affectée au même ordre des trois lettres du Grand Nom, YHV; pour les autres 

directions les répartitions changent. 
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Le Centre 

 

Comme nous pouvons le voir dans ce texte, le cube est construit à partir d'un lieu. C'est le 

point à partir duquel le Un définit toutes les directions de l'espace. 

 

Les Axes 

Regardons les colonnes en comparant les lettres des couples de directions opposées. 

 

Regardons la colonne Gra-Ari : 

Pour l'axe Haut-Bas nous avons YHV, HYV, le V est en 3ème position. 

Pour l'axe Est-Ouest nous avons VYH, VHY, le V est en 1ère position. 

Pour l'axe Sud-Nord nous avons YVH, HVY, le V est en 2ème position. 

 

Il y a une chose qui reste constante: sur un axe, une des lettres reste à la même place. 

Il en est de même avec les autres versions, il y a un lien entre les 2 groupes de lettres 

affectées à un axe. 

C'est cet élément constant qui unit les deux directions et ainsi forme les axes. 

 

Les trois lettres mères Aleph, Mem, et Shin sont, comme nous le dit le texte, associées aux 

lettres du Grand Nom. 

On nous dit qu'il les fixa dans son Grand Nom, mais on nous dit pas comment. 

Comme il y a une lettre qui ne bouge pas pour chaque axe, nous pouvons en déduire que 

c'est celle qui définit l'axe et donc la lettre mère associée à l'axe. 

 

En continuant notre lecture du Sepher Yetzirah, nous trouvons: 

3.4) Trois mères, aleph, mem, shin dans l'Univers sont l'air, l'eau et le feu. 

Cela nous confirme bien les associations des lettres mères et des éléments que nous 

connaissons. Le cube commence à se construire: les axes sont alors définis. 

  

L'air avec Aleph, la Clef 0, pour l'axe Haut-Bas. 

L'eau avec Mem, la Clef 12, pour l'axe Est-Ouest. 

Le feu avec Shin, la Clef 20, pour l'axe Sud-Nord. 

 

Les trois lettres mères sont bien comme on nous le dit associées aux axes. 
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Les Faces 

 

Comme nous l'avons vu dans le paragraphe précédant, chaque face est scellée par un mot 

différent qui la caractérise, la définit. La face du haut et la face du bas sont fortement liées 

à l'air, car elles proviennent d'un axe d'air associé à la Clef 0 et la lettre Aleph. 

Les différences de nature entre la face du haut et la face du bas proviennent donc de la 

permutation des rôles de ses deux autres constituants que sont le feu et l'eau. 

Nous trouvons le même type de relation pour les autres axes. 

 

Ainsi chaque face est différenciée des autres par l'ordre des éléments dans sa composition 

intime. Les paragraphes définissant les faces sont les suivant: 

4.2) Sept doubles "Beged Kafarta", dont le fondement est la Sagesse, la Richesse, la 

Semence (la fertilité), la Vie, la Domination, la Paix et la Grâce. 

4.3) Sept doubles "Beged Kafarta", avec la Parole et sa transposition, 

la transposition de la Sagesse est la Folie; 

la transposition de la Richesse est la Pauvreté; 

la transposition de la Semence est la Stérilité; 

la transposition de la Vie est la Mort; 

la transposition de la Domination est la Servitude, 

la transposition de la Paix est la Guerre, 

la transposition de la Grâce est la Laideur. 

4.4) Sept doubles "Beged Kafarta", Haut et Bas, Est et Ouest, Nord et Sud. Le Saint 

Temple est situé au précisément au centre et supportent les Toutes. 

4.5) Sept doubles "Beged Kafarta", sept et non six, sept et non huit, examine les et 

scrute les, et fais que chaque chose tienne sur son essence et fais s'asseoir le Créateur 

sur sa base. 

Ces paragraphes nous précisent le rôle des lettres doubles et donc des clefs associées dans 

la construction du cube. Ces lettres "Beged Kafarta" ou Beth, Gimel, Daleth, Kaph, Peh, 

Resh et Tav sont associées avec les faces et le centre.  

La première ligne nous donne les sens positifs associés à chaque lettre double. 

La seconde explique la transposition du sens positif en son complémentaire, le sens négatif 

de la lettre. 

La troisième ligne désigne la face associée à la lettre. 

Et la quatrième les réunit, nous incite à les étudier et à remettre le Un au centre de toute 

chose. 
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Les Arêtes 

 

Le paragraphe 5.2 nous explique comment sont constituées les arêtes, le voici : 

 

5.2) Douze simples: Heh, Vav, Zaïn, Cheth, Teth, Yod, Lamed, Nun, Samekh, Ayin, 

Tzaddi, Qoph. Leurs fondements sont les douze limites diagonales. 

La limite Est du Haut, 

la limite Est du Nord, 

la limite Est du Bas. 

La limite Sud du Haut, 

la limite Sud de l'Est, 

la limite Sud du Bas. 

La limite Ouest du Haut, 

la limite Ouest du Sud, 

la limite Ouest du Bas. 

La limite Nord du Haut, 

la limite Nord de l'Ouest, 

la limite Nord du Bas. 

Elles s'étendent sans cesse dans l'éternité des éternités, ce sont elles les limites de 

l'Univers. 

Donc les lettres simples sont associées à ces limites entre les faces. Ce sont les lignes 

formées par la rencontre de deux faces. Cela nous amène à la déduction que les lettres 

simples sont le résultat de l'interaction entre deux faces, la combinaison de leurs 

propriétés, de leurs énergies. Cela peut surement nous aider à comprendre la nature de ces 

lettres et des clefs du tarot associées. On nous dit que le cube est en extension et qu'il 

représente les limites de l'univers et que l'univers est en expansion. Dire qu'il a fallu 

attendre le 20ème siècle pour que les scientifiques commencent à penser à un univers qui 

n'est pas fixe. 

 

Les paragraphes 5.3 et 5.4 nous précisent l'association des lettres simples avec les 

constellations et le zodiaque. 

 

Ainsi a été formé le cube de l'espace. Le paragraphe 6.1 le résume ainsi 

6.1) Il y a Trois Mères Aleph, Mem, Shin. D'elles émanent trois pères qui sont l'Air, 

l'Eau et le Feu. Et des Pères leurs descendants. Trois Pères et leurs descendants. Et 

sept planètes et leurs armées, et douze limites diagonales. 

Les témoins qui le prouvent sont l'Univers, l'Année, l'Âme, et la Loi de douze, de sept 

et de trois. Il les a rassemblés dans le Dragon (Téli), dans la Sphère et dans le Cœur  

Ainsi les trois constituants initiaux, les trois lettres mères, ont engendré les sept suivants 

que sont les sept lettres doubles qui à leur tour ont engendré les 12 lettres simples. 

De cette manière, le cube a été construit, les trois axes projetant les faces et créant en leur 

intersection le centre. Puis les faces en se rencontrant ont constitué les arêtes. 
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Le paragraphe 6.6 conclue sur la formation de l'univers à l'aide des 22 lettres formant le 

cube. 

6.6) Voilà les vingt deux lettres avec lesquelles Il a gravé certains noms divins et avec 

elles il a fait trois Livres, et avec eux il a créé tout son Univers, Il a formé tout ce qui 

a été formé et tout ce qui sera formé. 

 

Voici comment le Sepher Yetzirah nous révèle peu à peu l'existence et la structure du 

cube. 

 

Pour ce qui est des lettres Finales elles ont aussi un rôle et une place particulière.  

Les lettres Finales Kaph, Nun, Peh, Tzaddi forment les diagonales intérieures reliant un 

coin du cube au coin opposé en passant par le centre. 

La lettre Finale Mem est au centre du cube. 

 

Relations entre les faces et les arêtes 

 

Maintenant, regardons la relation entre les faces et les arêtes plus en détail. 

 

Notons, par exemple, la relation entre la Clef 6, les Amants, l'arête Est Supérieur à laquelle 

est associée la discrimination et la Clef 1, la face Supérieure à laquelle est associée 

l'attention et la concentration. Pour différencier deux choses, il nous faut porter notre 

attention sur elles. L'attention est semble-t-il, une composante nécessaire à la 

discrimination. 

 

De même, regardons la Clef 9, l'Ermite.  

Elle se trouve à la conjonction de la Clef 2, la Grande Prêtresse et de la Clef 16, la Tour. 

Si nous regardons leurs correspondances cela devient plus clair. 

 

Clef 2 Face Inférieure Mémoire 

Clef 16 Face Nord Réveil 

Clef 9 L'arête Nord Inférieur Réponse, Union des opposés 

 

La réponse ne vient-t-elle pas souvent d'un certain réveil de la mémoire ? 

 

Propriétés simples 

 

Commençons par l'axe vertical et les faces du haut et du bas. Les clefs associées sont la 

Clef 0 pour l'axe vertical, la Clef 1 pour la face du Haut et la Clef 2 pour la face du Bas. 

 

Nous y reconnaissons les trois types de conscience: la Clef 0, la super-conscience; la Clef 

1, la soi-conscience; la Clef 2, la subconscience. 
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Si nous comparons les faces supérieure et inférieure, une singularité apparait. Entre la 

valeur d'une des 5 clefs situées sur la face supérieure et celle juste au dessous sur la face 

inférieure, nous constatons toujours une différence de 1. Par exemple: en haut nous avons 

la Clef 8 et au dessous la Clef 9. 

 

Une autre singularité: les cartes avec des représentations des archanges et l'Adam 

Kadmon, ou homme primordial, sont orientées selon le même axe, Nord - Sud. 

 

Au centre nous trouvons les lettres Tav et Mem Final formant le mot Toum qui signifie 

innocence, simplicité, sincérité, perfection, intégrité. 

Leur somme en guématrie donne: 100 + 900 soit 1000 ce qui est la valeur de l'Aleph Final. 

 

 

Les courants 

 

Des courants d'énergie ou de conscience peuvent parcourir les axes, les arêtes et les 

diagonales. Ce sont des lignes qui sont orientées; ainsi le cube de l'espace ressemble à "un 

plan de métro" où les faces et les angles sont les stations où différentes lignes sont en 

correspondance. 

Ainsi, si nous regardons sur la face inférieure, nous voyons que pour parcourir la Clef 9 en 

venant de la Clef 18, nous devons contourner la Clef 7. 

Nous pouvons, par exemple, passer par l'arête en haut de la face Est. En suivant ce 

parcours, on rencontre les Clefs 18, 5, 6, 4, puis enfin la Clef 9.  

Nous voyons que pour parcourir le cube, tout comme pour se déplacer en ville ou dans le 

métro, il vaut mieux en connaitre le plan et savoir quel chemin suivre. 

 

Remarquons, deux faces ont des courants particuliers. 

Les faces Supérieure et Est ont une propriété particulière. On peut en faire le tour en 

suivant les courants. Et de plus, elles se touchent et permettent en les parcourant ensemble 

de former une figure en forme de chiffre 8, tel celui au dessus de la tête du Magicien. 

 

La face Supérieure 

 

Regardons la face supérieure, la Clef 1, et ses arêtes les Clefs 17, 6, 8, 14.  

 

La Clef 1 est associée à la Soi-conscience, à la concentration, à l'attention. Elle participe à 

la nature des quatre clefs des arêtes qui entourent la face supérieure. 

 

Commençons par la Clef 17, associée à la méditation, la révélation. 

Nous continuons à tourner en passant par la Clef 6, la discrimination. 

Puis nous passons par la Clef 8 associée à la digestion et la suggestion. 

Nous poursuivons par la Clef 14, la vérification. 

Et enfin nous achevons notre tour en revenant à la Clef 17.  
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Ce cycle est en relation avec l'apprentissage humain. 

En effet, lorsque nous abordons une question, nous commençons par y réfléchir ou plus 

exactement à méditer sur le sujet, ce qui nous donne des idées, des révélations. Méditation, 

révélation, on reconnait la Clef 17. 

Puis nous trions les idées; c'est la phase de la discrimination, qui est l'action de la Clef 6. 

Nous assimilons ces idées, la digestion; il en sort des réponses possibles, cette phase est la 

suggestion. La digestion et la suggestion sont associées à la Clef 8. 

Puis avec la Clef 14, nous vérifions ces réponses et nous obtenons une réponse valable. 

Cette réponse est elle même une révélation. Nous nous retrouvons à la Clef 17: la boucle 

est bouclée. Comme nous pouvons le constater chaque clef a utilisé notre attention, notre 

concentration d'une manière différente. 

 

La face Est 

 

La face Est peut aussi être étudiée de la même manière. Elle décrit un autre cycle mettant 

en action l'imagination créatrice. Les quatre clefs entourant la face sont assignées à 

l'odorat, la vue, la parole, l'audition. Cela tendrait à dire que ces sens ont une forte 

connexion avec l'imagination. Imaginer une parole c'est ce que nous faisons lorsque nous 

lisons "dans notre tête" comme disent les enfants. Les musiciens aussi imaginent et 

entendent une musique lorsqu'ils lisent une partition. 

 

La boucle autour de la Clef 3 est constituée des clefs 4, 7, 5, 6. 

Cela nous donne la raison, la réceptivité, l'intuition, la discrimination. 

De même que pour la face supérieure, cela décrit bien un de nos cycles de fonctionnement. 

Avec la raison, Clef 4, nous choisissons un sujet d'intérêt. 

Nous sommes réceptifs à sa nature, à la Volonté Une, Clef 7. 

Il nous vient une ou des intuitions, Clef 5. 

Nous les trions à l'aide de la discrimination, Clef 6. 

Cela représente un cycle de fonctionnement intuitif souvent utilisé par les artistes, 

lorsqu'ils disent qu'ils marchent au ressenti, à l'émotionnel. 

 

Le 8 combinaison des faces Supérieures et Est 

 

Lorsque ces deux cycles des faces Supérieure et Est fonctionnent ensemble, nous obtenons 

la suite de clefs suivante : 17, 6, 4, 7, 5, 6, 8, 14, 17. 

Ce cycle plus complet affine la phase de digestion du cycle de la face Supérieure en y 

remplaçant la Clef 6 par une boucle autour de la Clef 3; ce qui améliore le résultat de la 

digestion en la renforçant des apports de la raison, de la réceptivité et de l'intuition. 

 

Cet exemple nous montre comment le cube de l'espace peut nous aider à mieux 

comprendre notre mode de fonctionnement. Il décrit l'univers manifesté mais il décrit aussi 

notre constitution. 

 

Grâce à l'étude du Cube de l'Espace, nous découvrirons certainement de nombreuses 

connaissances sur notre vraie nature. 


