Hakdamat Sefer HaZohar [Introduction au Livre du Zohar]

La Rose 
1) Rabbi Ezéchias ouvre : "Il est écrit comme une rose parmi les épines". Qu'est-ce que la rose? C'est l’assemblée d'Israël signifiant Malkhout. Parce qu'il y a rose et rose, et telle la rose parmi les épines teintée de rouge et de blanc, l’assemblée d'Israël comporte Din [jugement] et Rakhamim [miséricorde]. Comme la rose a treize pétales, l’assemblée d'Israël comporte treize attributs de Rakhamim qui l'entourent de toutes parts.
Dans le verset "Au commencement Dieu créa" Elohim aussi émit-il treize mots pour entourer l’assemblée d'Israël et la protéger pensa: ET, SHAMAIM, VEET, HARETS, VEHARETS, HAITA, TOHOU, VABOHOU, VEHOSHEKH, AL, PNEI, TEHOM, VEROUAKH [Le ciel et la terre, et la terre était vide et chaotique, et l’obscurité sur la face de l’abysse, et l’esprit] - jusqu'aux mots « de Dieu planait ».

Explication: Il y a dix Sefirot: Keter, Hokhma, Bina, Hessed, Guevoura, Tifferet, Netzah, Hod, Yessod, et Malkhout. Cependant, essentiellement il n’y en a que cinq : Keter, Hokhma, Bina, Tifferet, et Malkhout, car la Sefira [singulier de Sefirot] Tifferet contient six Sefirot HGT NHY en elle. Elles deviennent cinq Partsoufim [pluriel de Partsouf]: AA, AVI, et ZON. Keter est appelée Arikh Anpin (AA); Hokhma et Bina sont appelées Aba ve [et] Ima (AVI), Tifferet et Malkhout sont appelées Zeir Anpin et Noukva (ZON).

Les sept jours de la création sont les deux Partsoufim Zeir Anpin (ZA) et Noukva de Atsilout. Ils contiennent sept Sefirot HGT NHY et Malkhout. Les écrits de l’acte de la création expliquent comment AVI, qui sont Hokhma and Bina, les a émanés du début de leur formation jusqu’à la fin de Gadlout [âge adulte, grandeur], qui est conduite en elle durant les 6000 ans.

Rabbi Ezéchias commence avec l’explication de Noukva de ZA, expliquant l’ordre de sa sortie de Ima, Bina qui est appelée Elohim. Tel est le sens de Rabbi Ezéchias commençant avec l’explication des roses, qui est Noukva de ZA. Lors de Gadlout, Noukva de ZA est appelée « l’assemblée d’Israël » et c’est pourquoi il est dit : « Qu'est-ce que la rose? C'est l’assemblée d'Israël ».
Il y a deux états à cette rose : 1) Katnout – le début de sa formation, en qui il n’y a que la Sefira de Keter en elle, en qui sa lumière de Nefesh est revêtue, et ses neuf inférieures tombent à l’extérieur de Atsilout, dans le monde de Beriya. 2) Gadlout – quand ses neuf inférieures montent du monde de Beriya au monde de Atsilout et avec elles, elle est construite en un Partsouf complet avec 10 Sefirot.
Alors, elle monte avec ZA, son mari, à un niveau égal à AVI de Atsilout et ils les revêtent. Alors ZA est appelé Israël, avec les lettres Li Rosh [J’ai une Rosh (tête)], et Noukva est appelée « l’assemblée d’Israël », car elle assemble en elle toutes les lumières d’Israël, son mari, et les donne aux inférieurs.

Katnout est appelée « une rose parmi les épines », car ses neuf inférieures étaient vidées de lumière de Atsilout et sont restées comme des épines. Gadlout est appelée simplement « une rose » ou l’assemblée d’Israël. C’est pourquoi il a été dit « il y a une rose, et il y a une rose ».

La couleur rouge indique qu’il y a ici une prise pour les extérieurs, pour que les Klipot sucent d’elle. C’est dans Katnout, quand ses neuf inférieures sont dans Beriya. Il y a également le blanc en elle Kli de Keter, où il n’y a pas de prise pour les extérieurs. Il a été dit « telle une rose parmi les épines teintée de rouge et de blanc, l’assemblée d'Israël comporte Din et Rakhamim ». Cela indique que même dans sa Gadlout, appelée « l’assemblée d’Israël », bien qu’à ce moment elle monte et revêt Bina, Din reste toujours en elle parce qu’elle a besoin du Massakh qui est établit en elle pour le Zivoug de Hakaa, qui frappe la lumière supérieure et la réfléchie à nouveau en raison du Din dans le Massakh.
Ce faisant, cela élève 10 Sefirot de Ohr Hozer [lumière réfléchie], qui est appelée la lumière de Din, et avec elles, il tire 10 Sefirot de Ohr Yashar [lumière directe], appelée « lumière de Rakhamim ». De ce fait, il y a aussi Din et Rakhamin dans l’assemblée d’Israël, correspondant au rouge et au blanc qu’a la rose parmi les épines.

C’est la mer qu’a faite Salomon, qui se tient sur douze bœufs. C’est parce que ses neuf inférieures qui sont tombées dans Beriya ont été établies ici sur douze bœufs, et le point de Keter qui est resté dans Atsilout est la mer qui se tient sur eux. Tous ensemble, ils sont appelés « les treize pétales de la rose ».

Les Mokhin de Gadlout de Noukva qui contiennent l’illumination de Hokhma s’étendent des treize noms, appelés « les treize qualités de Rakhamim ». C’est pourquoi il a été dit « l’assemblée d’Israël consiste également des treize qualités de Rakhamim ». La chose principale que vient Rabbi Ezéchias nous enseigner dans cette comparaison entre la rose parmi les épines et l’assemblée d’Israël est que tout ce qu’a Noukva dans son état de Gadlout doit, par conséquent, avoir une préparation et qualification au début de sa formation, dans l’état de Katnout. C’est pourquoi il a été dit qu’à l’opposé du blanc et du rouge, sortent en elle Din et Rakhamim en Gadlout et opposé aux treize pétales de Katnout, treize qualités de Rakhamim apparaissent en elle en Gadlout.
Elohim [Dieu] dans la Bible. « Au commencement Dieu créa » est Bina qui émane de Noukva de ZA. Il fit sortir les treize mots : ET, SHAMAIM, VEET, HARETS, VEHARETS, HAITA, TOHOU, VABOHOU, VEHOSHEKH, AL, PNEI, TEHOM, VEROUAKH [Le ciel et la terre, et la terre était vide et chaotique, et l’obscurité sur la face de l’abysse, et l’esprit] - jusqu'aux second Elohim [Dieu]. Les treize mots suggèrent les mêmes treize pétales de la rose parmi les épines, la mer qui se tient sur les douze bœufs, qui sont la préparation et la qualification de l’assemblée d’Israël pour recevoir les treize qualités de Rakhamim.

Il est écrit : « entourent l’assemblée d’Israël et la gardent ». C’est parce que les treize qualités de Rakhamim, Mokhin de Noukva complets – sont regardées comme l’entourant et l’illuminant de toutes parts. Par elles, elle est gardée du contact avec les extérieurs parce que tant que les grand Mokhin dans l’illumination de Hokhma des treiz qualités ne sont pas en elle, il y a succion des extérieurs en elle.

2) Ensuite, le nom Dieu est évoqué à nouveau. « De Dieu planait » pour émettre les 5 sépales solides entourant la rose. Ces cinq sépales sont appelés « saluts ». Ce sont les 5 portes. Il est écrit à propos de ce secret, « J'élèverai la coupe du salut », c'est la coupe de bénédiction. La coupe de la bénédiction doit reposer sur 5 doigts, et pas plus, comme la rose repose sur 5 sépales solides correspondant aux doigts. Cette rose est la coupe de bénédiction.

Il y a cinq mots du deuxième nom Elohim au troisième nom Elohim : « Planait, sur, la face, des eaux, et … dit » correspondant aux cinq sépales. A partir de là, quand il est dit « Dieu … que la lumière soit », c’est la lumière qui a été créée et dissimulée, et qui était inclue dans cette alliance qui pénètre la rose et produit une semence en elle. C'est ce qui est appelé : « l'arbre donnant le fruit », en qui ils ont planté. Cette semence est réellement trouvée dans la lettre de l'alliance.

Explication : cinq solides sépales sont les cinq Guevourot [pluriel de Guevoura] de Noukva, qui sont 10 Sefirot de Ohr Hozer que Noukva élève par le Zivoug de Hakaa avec la lumière supérieure, appelée « une lumière de Din ». C’est parce que les 10 Sefirot de Ohr Hozer sont appelées cinq Hassadim HGT NH et revêtent les cinq Guevourot HGT NH de Ohr Hozer. Ces cinq solides sépales sont la force de Din dans le Massakh qui empêche la lumière supérieure de se revêtir du Massakh en bas. C’est pourquoi maintenant il est uniquement appelé « cinq solide sépales » car elle ne convient toujours pas pour le Zivoug sur eux. Au moment de Gadlout, quand un Massakh vient dans le Zivoug avec la lumière supérieure, ils sont appelés cinq Guevourot.
Ces cinq solides sépales sont cinq mots qu’il y a du second Elohim jusqu’au troisième Elohim : « Planait, sur, la face, des eaux, et … dit » Et pourquoi est-il mentionné une autre fois ? Cela signifie qu’il y a une nouvelle action ici, et il le dit dans le but de faire sortir ces cinq sépales de Noukva, qui sont la préparation pour un Zivoug durant Gadlout.
Les dix Sefirot de Ohr Hozer sont appelées cinq Guevourot HGT NH. Elles ne sont pas appelées KHB TM parce qu’elles étendent uniquement la lumière de Hassadim, et donc KHB descendent de leurs degrés et sont appelés HGT, et Tifferet et Malkhout sont appelées NH.

En Gadlout, quand les cinq solides sépales deviennent cinq Guevourot, ils sont considérés comme cinq portes ouvertes pour recevoir les cinq Hassadim de Ohr Yashar. De plus, ils sont appelés « saluts » et alors Noukva est appelée « une coupe des saluts » ou « une coupe de bénédiction », car par eux, Noukva devient un Kli qui tient la bénédiction, cinq Hassadim.

Le nombre des Sefirot est dix, et elles sont essentiellement cinq Behinot [discernements] ou treize, comme les treize qualités de Rakhamim. Dix indique la Sefira ZON, en qui il n’y a que la lumière de Hassadim. Treize indique les Mokhin de l’illumination de Hokhma, qui est reçue de ZON.
Une coupe de bénédiction indique l’extension des cinq Hassadim dans ses cinq Guevourot. Il doit y avoir cinq doigts et pas plus, signifiant uniquement dans le chiffre dix, HGT NH et pas plus, avec l’exception pour le chiffre treize, car Noukva ne convient pas pour recevoir Hokhma des treize sauf en revêtant Hokhma dans Hassadim. Par conséquent, tout d’abord il doit y avoir l’extension d’une bénédiction, qui sont cinq Hassadim, précisément par les cinq doigts, qui sont cinq Guevourot, et alors elle peut également recevoir des treize.

Cela signifie que cela fait référence aux cinq doigts de la main gauche, qui sont cinq Guevourot, car les cinq doigts de la main droite sont cinq Hassadim. Ainsi, la coupe de bénédiction doit être élevée avec les deux mains, signifiant avec aussi les cinq doigts de la main gauche pour indiquer l’intention des cinq Guevourot. Cependant, ensuite, au commencement de la bénédiction, seuls cinq doigts de la main droite doivent rester sur la coupe, pour éviter de réveiller la prise de la Sitra Akhra, qui suce de la gauche.
Le troisième Elohim dans le verset « que la lumière soit » est pour émaner Gadlout de Noukva, qui est cinq Hassadim et les treize qualités de Rakhamim, où cinq Hassadim sont cinq fois « lumière » dans le texte. « Que la lumière soit » et « la lumière fut », « que la lumière était bonne », « entre la lumière », « la lumière, jour ». Les treize qualités de Rakhamim sont suggérées dans les mots : « Et il y eut un soir et il y eut un matin, jour un », car un est treize et aussi treize en Gématrie.

Ces cinq lumières sont la lumière que le Saint béni soit-Il a créé le premier jour. Adam la regardait de la fin du monde jusqu’à sa fin. Quand le Saint béni soit-Il regarda la génération du Déluge et la génération de Babylone et vit que leurs actions étaient corrompues, Il se tint et la cacha d’eux, comme il est écrit : « était…cachée et fut inclue dans cette alliance », signifiant qu’elle est entrée dans la rose. Cela veut dire que ces cinq Hassadim étaient tout d’abord incorporés dans Yessod de ZA et ne venaient pas directement de Bina, d’Elohim, à Noukva. Et l’alliance, Yessod de ZA, qui est entrée dans la rose et lui furent donnés [à elle].
Ces cinq Hassadim qui sortent sur les cinq Guevourot sont appelés « semence ». La majorité de la force de Din et de Guevourot dans le Massakh, par cette force il frappe la lumière supérieure et la repousse, il n’est trouvé que dans Ateret Yessod de ZA, qu’il étend de Mazal ve Nakeh dans Dikna, tandis que Noukva ne reçoit que l’illumination et une branche de lui. Par conséquent, l’essence du Zivoug sur le Massakh, qui élève les cinq Guevourot qui s’étendent et revêtent les cinq Hassadim, qui sont cinq lumières, est faite dans Yessod de ZA, et il est celui qui les donne à Noukva.
Cette semence, qui sont cinq Hassadim et cinq Guevourot, est vraiment présente dans la lettre de l’alliance, car dans le signe de l’alliance, qui est Ateret Yessod de ZA, il y a en fait Guevourot qui étendent cinq Hassadim, qui est appelé « semence ». Cependant Yessod de Noukva ne reçoit que la forme de sa Guevourot, et donc Yessod de Noukva est appelé uniquement par le nom de la forme de l’alliance.

3) Tout comme la forme de l'alliance est ensemencée dans 42 Zivouguim de cette semence, de même est semé le Nom gravé et explicite dans 42 lettres de l’acte de la création.
Explication : le nom « 42 lettres » est HaVaYaH simple, HaVaYaH avec le remplissage, HaVaYaH avec le remplissage du remplissage en qui il y a 42 lettres. Cette semence dans le signe du signe de l’alliance – qui sont cinq Hassadim et cinq Guevourot – s’étend du nom « 42 ».

C’est pourquoi il a été dit que comme la forme de l’alliance, Yessod de Noukva, était semé dans 42 Zivouguim [pluriel de Zivoug] de la semence du signe de l’alliance, le Nom gravé et explicite est semé dans 42 lettres de l’acte de la création.
C’est parce qu’il y a deux Behinot dans Noukva : 1) La construction de son Partsouf, qui a été construit par Bina et 2) son accouplement avec ZA, qui est appelé « le Zivoug ».

Et comme la forme de l’alliance, Yessod de Noukva, fut semée dans 42 Zivouguim de cette semence du signe de l’alliance, où la différence est dans le Zivoug, vous déduisez donc dans l’ordre d’émanation de la construction de Noukva, appelée « l’acte de la création », par Bina, qui était aussi dans le nom « 42 ». De plus, il y a deux états dans la construction de Noukva : Katnout et Gadlout. Katnout est appelée « gravé », signifiant gravée dans un réceptacle des lumières au moment de Gadlout. C’est parce que tout ce qui est reçu par Noukva au moment de Gadlout requière préparation et qualification pour eux des jours de Katnout. Gadlout est appelée « le nom explicite » parce que tout ce qui est caché durant Katnout est expliqué et devient connu durant Gadlout.

C’est pourquoi il a été dit « le nom gravé et explicite ». Noukva est appelée « un nom ». « Gravé » signifie sa Katnout, « explicite » est sa Gadlout et ils furent aussi semés et construits en 42 lettres, comme les 42 Zivouguim dans le Zivoug du signe de l’alliance. De plus, les 42 lettres de l’acte de la création sont les 42 lettres présentées de Béréshit [au commencement] jusqu’au Bet de Bohou [Tohou ve Bohou signifie non formé et chaotique].

La rose (miroir du Soulam [Echelle])

(A) Le nom gravé et explicite fut semé en 42 lettres de l’acte de la création. Il y a plusieurs chiffres dans le décompte des Sefirot.
1) Le chiffre 10 : KHB, HGT, NHYM
2) Le chiffre 7 : HGT, NHYM
3) Le chiffre 6, appelé VAK : HGT NHY
4) Le chiffre 5 – cinq Hassadim ou cinq Guevourot : HGT, NH
5) Le chiffre 13 : les treize qualités de Rakhamim ou KHB, HGT supérieures et HGT inférieures et NHYM.

Nous devons comprendre : il est dit dans le Sefer Yetsira [Le Livre de la Création], « dix et pas neuf, dix et pas onze ». Ainsi, nous ne devons ni enlever ni ajouter au chiffre dix. Mais, nous devons savoir que les dix Sefirot KHB HGT NHYM ne sont qu’essentiellement KHB TM, mais la Sefira Tifferet contient six Sefirot HGT NHY en elle, et ainsi nous arrivons au chiffre dix. Cependant tous ces six éléments HGT NHY ne sont que le détail d’une seule Sefira : Tifferet.
C’est la raison pour laquelle nous ne détaillons que Tifferet en non GAR n’est par à cause du mérite de Tifferet, mais en raison de son manque comparé à GAR, car ce détail est l’incorporation de cinq Sefirot l’une dans l’autre, en chacune d’elle il y a cinq Sefirot. Il s’avère qu’il y a 5 Sefirot KHB TM dans Keter, 5 Sefirot KHB TM dans Hokhma, et 5 Sefirot KHB TM dans Bina.

Ainsi, il doit y avoir également 5 Sefirot KHB TM dans Tifferet. Cependant, comme l’essence de Tifferet n’est que lumière de Hassadim et non Hokhma, et il est nécessaire que les 5 Sefirot inclues en elle ne soit que 5 Hassadim, les noms des 5 Sefirot ont donc changé en elle, car KHB est descendue d’elle dans HGT, et TM est descendue d’elle dans NH. Ainsi les 5 Sefirot inclues dans Tifferet ne sont qu’appelées HGT NH. De plus, un discernement qui inclut tous les 5 Hassadim lui fut ajouté et il est appelé Yessod. De ce fait, il y a 6 Sefirot dans Tifferet : HGT NHY.
Et pourquoi les 5 Sefirot inclues dans chacun des KHB ne sont pas comptées dans le chiffre des Sefirot, et seuls les éléments de Tifferet sont comptés ? C’est parce qu’intégration des Sefirot l’une dans l’autre n’ajoute pas au chiffre des cinq principales Sefirot, qu’il vaille la peine d’être mentionné en particulier. Mais avec l’intégration des cinq Sefirot dans Tifferet, les cinq Sefirot sont devenue de nouveaux discernements en elle – cinq Hassadim – et donc ils sont mentionnés comme cinq Behinot particulières dans les sefirot et sont inclus dans le décompte des Sefirot. Ainsi, le comptage Tifferet comme étant six Sefirot HGT NHY est en raison de son infériorité comparé à GAR, car elle n’est que lumière de Hassadim.

De plus, dans tous les chiffres dans le décompte des Sefirot, cela ne diminue pas le chiffre dix, qui n’est essentiellement que cinq Sefirot. C’est parce dix Sefirot signifient avec les six Sefirot détaillées dans Tifferet. Et quand nous disons « cinq Sefirot » cela veut dire sans le détail de VAK dans Tifferet et le décompte de VAK est cinq sefirot incluent dans Tifferet, avec sa Kolel [celle qui inclue] appelée Yessod. Et le décompte des sept Sefirot est quand nous calculons Malkhout avec Tifferet.
(B) Expliquons le chiffre treize. Ce chiffre fut innové et est sorti dans le monde de la correction, dans l’établissement du Partsouf. C’est parce que dans chaque Partsouf dans ABYA, il n’y a que trois Kelim : Bina, ZA et Malkhout, et les Kelim de Keter et Hokhma sont manquants, et les lumières de Keter et Hokhma se revêtent dans le Kli de Bina. Cependant, en particulier, chaque Sefira contient ces trois Kelim, même dans Keter Hokhma, ayant trois Kelim Bina et ZON dans Keter, Bina et ZON dans Hokhma et Bina et ZON dans Bina. Ainsi le Kli de Keter et Hokhma est manquant dans toutes les Sefirot, et Bina, ZA et Noukva sont présentes dans toutes les Sefirot.

Les trois Kelim, Bina, ZA et Malkhout, se divisent en dix Sefirot, car chacune d’elles comprend trois lignes – droite, gauche et médiane. Les trois lignes dans Bina sont devenues HBD, les trois lignes dans ZA sont devenues HGT et les trois lignes dans Malkhout sont devenues NHY et avec Malkhout qui les contient, elles sont dix Sefirot. Ainsi, chaque Partsouf a dix Sefirot HBD, HGT, NHYM.
De plus, nous savons que Rosh de AA de Atsilout n’a que deux Sefirot KH, qui sont appelées Keter et Hokhma Stima [Mokha Stima), dont sa Bina sort de Rosh de AA et est devenue un Gouf [corps], VAK, Mokhin de Rosh étant manquant. Tel est le sens de Aba fait sortir Ima dehors.
Pour cette raison, Bina est divisée en GAR et ZAT. C’est parce que le défaut du manque de Mokhin de Rosh n’endommage pas du tout GAR de Bina, car elle n’est que lumière de Hassadim dans son essence dans les dix Sefirot de Ohr Yashar, et il n’y a pas de différence dans cette lumière quand elle est dans Rosh ou dans Gouf, car elle illumine toujours à égalité. Par conséquent, la sortie de Bina hors de Rosh ne la diminue de GAR et de Mokhin de Rosh. Ainsi GAR de Bina furent séparés pour être par eux-mêmes et sont devenus les Partsoufim de AVI supérieurs, qui sont considérés GAR bien qu’ils se tiennent de Peh de AA vers le bas.

Mais ZAT de Bina – qui sont essentiellement Bina mais de l’Hitkalelout [intégration/incorporation] de ZON dans Bina – ont besoin aussi de Hokhma pour donner à ZON. Pour cette raison, ils souffrent de ce défaut de la sortie de Bina de Rosh de AA, car par cela, ils sont devenus dépourvus de Hokhma. Ainsi ils sont regardés comme VAK et Gouf, Mokhin de Rosh est manquant. Et en raison de ce défaut, ils furent séparés de GAR de Bina et sont devenus un Partsouf séparé, appelé YESHOUT.

Il s’avère que la sortie de Bina de Rosh de AA a créé en elle deux Behinot distinctes : GAR et ZAT. Il en résulte que trois Sefirot furent ajoutées au Partsouf parce qu’à présent les trois lignes dans GAR de Bina sont considérées HBD, les trois lignes dans ZAT de Bina sont considérées comme HGT supérieurs, et les trois lignes dans ZA sont considérées comme HGT inférieurs, et les trois lignes dans Malkhout comme NHY. Et avec Malkhout qui s’inclut en eux, elles sont treize Sefirot. Ainsi, la sortie de Bina de Rosh engendre le chiffre treize Sefirot dans le Partsouf, car deux HGT furent faits dans le Partsouf.

Cependant, ce n’est pas permanent, car par l’ascension de MAN des inférieurs, l’illumination de AB SAG de AA est étendue, et cette illumination ramène Bina à Rosh de AA, et alors ZAT de Bina peuvent recevoir Hokhma de AA et les donner aux fils, à ZON.

Il est considéré que la sortie de Bina de Rosh de AA au début n’était qu’essentiellement pour donner l’illumination de Hokhma à ZON. S’il n’y avait pas eu la sortir, il aurait été impossible d’étendre l’illumination de Hokhma à ZON. Ainsi, ces trois Sefirot qui furent ajoutées par la sortie de Bina ne sont que la préparation et la qualification pour l’extension de Mokhin de Hokhma à ZON, qui sont les sept jours de la création. Ainsi, à chaque endroit, le chiffre treize est regardé comme l’extension de Hokhma à ZON.

Ceci explique le discernement des cinq Sefirot et treize Sefirot. Cinq Sefirot indiquent qu’elles n’ont que cinq Hassadim, mais trésie indiquent l’extension de l’illumination de Hokhma par les trois Sefirot, HGT supérieurs, qui furent ajoutés à cause de la sortie de Bina.

(C) A présent nous allons expliquer le nom « Quarante deux » et 42 Zivouguim. En raison de la sortie de Bina, elle s’est divisée en GAR et ZAT. GAR de Bina furent établis comme le Partsouf de AVI supérieurs, revêtant AA de sa Peh jusqu’à Khaze, et la lumière en eux est appelée « Avir [air] pur ». ZAT de Bina furent établis comme le Partsouf YESHOUT, qui revêt AA de Khaze au Tabour, et la lumière en eux est appelée «simple Avir».
Avir signifie lumière de Rouakh, signifiant uniquement la lumière de Hassadim sans Hokhma. Pour cette raison, Bina est considérée comme étant partie de Rosh de AA, à Avir, en raison de la sortie hors de Rosh de AA, qui est Hokhma, il n’y a que la lumière de Hassadim en elle, sans Hokhma, qui est appelée Avir.
Cependant, il y a une différence entre AVI supérieurs et YESHOUT. AVI supérieurs sont GAR de Bina, ils n’ont pas été endommagés par leur sortie de Hokhma parce que leur essence est Hassadim sans Hokhma. Ainsi, même lorsque les inférieurs élèvent MAN et Bina retourne à Rosh de AA, ici aussi AVI supérieurs ne reçoivent pas Hokhma, mais uniquement YESHOUT, car GAR de Bina ne changent jamais de nature, et ne sont pas donc pas du tout endommagés par la sortie de Rosh. Ils sont regardés comme s’ils n’étaient jamais sortis de Rosh de AA ; et ils sont considérés comme GAR complets. Pour cette raison, ils sont regardés comme Avir pur. De plus, ils sont également Avir inconnu, ce qui veut dire que leur Daat n’étend pas Hokhma et leur Avir ne devient pas lumière, Hokhma.
Cependant, YESHOUT, ZAT de Bina, qui ont besoin de la lumière de Hokhma pour donner à ZON, sont endommagés par la sortie de Rosh de AA, parce que l’absence de Hokhma due à leur présence dans Gouf de AA est ressentie en eux comme un vrai manque. Pour cette raison, leur Avir n’est pas considéré comme « Avir pur » mais uniquement « simple Avir» ou Avir, qui est sur le point de devenir connu et d’étendre Hokhma par MAN, qui est appelée Daat. Il en est ainsi parce que quand les inférieurs élèvent MAN, Bina retourne entièrement être Rosh de AA, et alors YESHOUT reçoivent Hokhma de AA et donnent à ZON. Alors il est considéré que le Youd sort de Avir et devient lumière, qui est la lumière de Hokhma. Ainsi Avir de YESHOUT est connu, mais AVI supérieurs restent aussi jusqu’à leur retour à Rosh de AA, comme Avir pur, et le Youd ne sort pas de leur Avir parce qu’ils n’ont jamais changé leurs chemins. Par conséquent, ils sont appelés « Avir qui n’est pas connu ».

De plus, il y a Parsa à l’intérieur de Mei [intestin] de AA, qui fut fait à l’endroit de Khaze. C’est le firmament qui sépare les eaux supérieures, Rosh de AA, de AVI supérieurs qui les revêtent de Peh à Khaze, car Rosh de AA continue jusque là. De ce fait, la Parsa se tient entre eux et les divise entre elles et entre YESHOUT et ZON, les eaux inférieures, qui sont dépourvues de l’illumination de Rosh de AA. C’est pourquoi les eaux inférieures pleurent « Nous voulons être devant le Roi », car elles veulent s’élever et recevoir l’illumination de Hokhma de Rosh de AA.

(D) Deux façons d’expliquer le nom « Quarante deux » : 1) Le nom « 42 de Atsilout » est appelé « un nom » une véritable forme, et tous les noms sont imprimés en lui ; Ce sont les quatre lettres de HaVaYaH simple, et les dix lettres de HaVaYaH rempli, et les vingt huit lettres du remplissage du remplissage, qui ensemble font 42 lettres. 2) Le nom « quarante deux » de l’acte de la création qui sont les sept jours de la création, ZON de Atsilout, ayant 32 Elohim et 10 Enoncés, qui ensemble font 42. 

Explication : les lumières reçoivent au dessus de la Parsa, par les Yessodot de AVI supérieurs au dessus du Khaze, où Rosh de AA, qui est Keter, et AVI supérieurs, qui sont HB, sont appelés « Quarante deux » de Atsilout, de qui tous les noms des 42 sont imprimés. Par conséquent, ils sont suggérés dans HaVaYaH simple, Keter et HaVaYaH dans le remplissage, Hokhma, et HaVaYaH dans le remplissage du remplissage, qui est Bina. Ainsi Avir pur dans AVI est le nom 42.
Cependant, ZON, qui sont les sept jours de la création, ne peuvent rien recevoir du nom « 42 », parce qu’ils sont en dessous de la Parsa à Khaze de AA. Ils sont les eaux inférieures, dépourvues de GAR, et reçoivent de YESHOUT, dont Avir n’est pas Avir pur. Et ils ne peuvent pas recevoir de AVI supérieurs, qui sont le nom « 42 », parce que la Parsa les sépare.

Néanmoins, quand les inférieurs élèvent MAN et MAD est tirée de AB SAG de AK, cette illumination ramène Bina à Rosh de AA, moment auquel YESHOUT reçoivent l’illumination de Hokhma et donnent à ZON, et alors ZON sont comme au dessus de la Parsa de Khaze de AA, et eux aussi reçoivent Avir pur de AVI supérieurs. Alors ZON sont également discernés comme le nom « 42 ».

Pour cette raison, 42 de ZON dans 32 Elohim et 10 Enoncés, est suggéré ici, qui font 42 ensemble en Guématrie. Il en est ainsi parce que les 32 Elohim sont YESHOUT, quand ils montent à Rosh, recevant l’illumination de Hokhma des 32 chemins de Hokhma, car les 32 chemins font 32 noms d’Elohim dans YESHOUT, qui sont 32 fois le nom Elohim mentionné dans l’acte de la création et 10 Enoncés sont cinq Hassadim. Cependant, quand ZON ont reçu l’illumination de Hokhma des 32 Elohim, les cinq Hassadim qu’ils reçoivent, qui viennent de AVI supérieurs, sont Avir pur, qui est le nom « 42 », considérés « eaux supérieures ». Il s’avère que les cinq Hassadim de ZON ne sont pas devenus 42 avant d’avoir reçu les 32 Elohim, et donc vient l’insinuation que les 32 Elohim avec 10 énoncés ensemble font 42 en Guématrie.
Et comme la forme de l’alliance a été semée dans 42 Zivouguim de la semence de Yessod de ZA, le Nom gravé et explicite fut semé dans les 42 lettres de l’acte de la création. C’est parce que les cinq lumières des mots : « Que la lumière soit « [écrit en cinq lettres en hébreu] sont cinq Hassadim, où Yessod de ZA donne à Noukva, et ils sont appelés « semence ». 

Cette semence est le nom « 42 » parce que bien qu’ils soient cinq Hassadim, en raison de l’illumination de Hokhma en eux des 32 Elohim de YESHOUT, ils sont regardés comme le nom « 42 ». Il compare la structure du Partsouf de Noukva dans le nom « 42 » avec la semence de Yessod de ZA. Cependant, le nom gravé « 42 » est 42 lettres de Béréshit [au commencement] jusqu’au Bet du mot Bohou [Tohou ve Bohou signifie « non formé et chaotique].
Les bourgeons 

4) Au début Rabbi Shimon commença : « Les bourgeons sont apparus sur la terre, le temps de l’élagage est arrivé, et la voix de la tourterelle est entendue dans notre terre ». « Les bourgeons » sont l’acte de la création. « Sont apparus sur la terre » le troisième jour, comme il est écrit « et la terre fera pousser l’herbe ». « Le temps de l’élagage est arrivée est le quatrième jour, en qui il y eut l’élagage des tyrans. C’est pourquoi il est écrit à ce propos ; « que la lumière soit », sans un Vav [en hébreu], qui est une malédiction. « Et la voix de la tourterelle est entendue» est le cinquième jour, duquel il est écrit : « que les eaux fourmillent » pour produire une descendance. « Est entendue » est le sixième jour, duquel il est écrit « faisons l’homme » qui est destiné à ce que l’action précède l’écoute. « Dans notre terre » est le jour du Shabbat, qui est comme la terre de la vie, le monde à venir.
Explication : Les bourgeons sont les six jours de l’acte de la création, VAK, HGT NHY de ZA, de qui les dix Sefirot du Partsouf Noukva de ZA sont construites. Il en est ainsi parce que Noukva n’a rien de par elle-même et toute sa construction est de ce que ZA lui donne. Il interprète comment Noukva est construite à partir de VAK de ZA. Il dit : « apparus sur la terre », le troisième jour, car Noukva est appelée « terre ». Les bourgeons, Sefirot de ZA, furent reçus et apparurent dans Noukva, qui est appelée « terre », le troisième jour de l’acte de la création. C’était le troisième jour, car au début elle a émané de deux grandes lumières et alors elle fut égale à Tifferet de ZA. Il s’avère qu’elle émana le troisième jour, à égalité avec Tifferet de ZA, appelée « le troisième jour de l’acte de la création. »

Alors ils « sont apparus sur la terre » car cet état n’existait pas dans Noukva, et donc, ils « sont apparus sur la terre », signifiant qu’ils sont apparus ainsi.

Ensuite, « le temps de l’élagage est arrivé ». C’est le quatrième jour, en qui il y a « l’élagage des tyrans », car le quatrième jour la lune s’est diminuée, Noukva de ZA, comme il est écrit que la lune s’est plainte et a dit : « deux rois ne peuvent pas se servir de la même couronne ». Et le Saint béni soit-Il lui dit : « Va diminue toi », et alors elle est descendue au point sous Yessod de ZA, ses neufs inférieures sont tombées dans Briya, et seul son point de Keter est resté dans Atsilout, et elle se tenait sous Yessod. Et à partir de là, elle est construite par NH de ZA.

Ceci est appelé « l’élagage des tyrans », car la diminution est devenue une préparation et un réceptacle pour recevoir Mokhin de Haya, et ces Mokhin coupent toutes les Klipot accrochées à Noukva. Elagage signifie couper, et les tyrans sont les extérieurs et les Klipot ce qui entourent la rose.

« La voix de la tourterelle » est le cinquième jour. La tourterelle est Netsah de ZA. La voix de la tourterelle est Hod de ZA ; qu’elle reçoit de Hod qui est inclus dans Netsah de ZA. Pour cette raison, cette réception est appelée « la voix de la tourterelle ».

« Est entendue » est le sixième jour ». La voix de la tourterelle est reçue dans Noukva uniquement jusqu’au sixième jour, Yessod de ZA, qui inclut NH, et les donne à Noukva. Elle est entendue jusqu’à Noukva uniquement le sixième jour. La règle est que Noukva ne reçoit que de la ligne médiane de ZA, qui est Daat-Tifferet-Yessod, ou de Daat ou de Tifferet, ou de Yessod.

Il a été dit : « faisons l’homme » qui est destiné à ce que l’action précède l’écoute. L’écoute est Bina, car la vue et l’écoute sont HB. L’action est Malkhout. Dans le Tsimtsoum Bet, le Hey inférieur est monté à NE, pour l’associer avec Midat ha Rakhamim [qualité de miséricorde], Bina supérieure. Puis Aba a fait sortir dehors Ima, et Aba lui-même fut établi comme mâle et femelle. C’est parce qu’Eyneim est Aba, et par l’ascension à lui du Hey inférieur, le Zivoug de Rosh fut établi dans le Hey inférieur, qui est appelé NR. Et Ima, Bina, de ce fait sortit de Rosh à Gouf. Ainsi, il y a KH dans Rosh de AA, et Bina est sortie du Gouf. Il s’avère que « l’action », le Hey inférieur, Malkhout, vient avant « l’écoute », Bina, car Aba fut établi dans Noukva, qui est appelée « Moi », et Noukva est devenue comme Aba, la seconde Sefira après Keter.
De l’ascension de Malkhout à NE, elle y est adoucie et convient pour s’élever et revêtir AVI supérieurs et recevoir Mokhin de Haya, comme Ima supérieure. Tel est le sens de la lune qui est pleine. Par conséquent, lors du don de la Torah, Israël dit tout d’abord, « Nous ferons et nous écouterons », mettant l’action avant l’écoute, et par ceci ils furent récompensés de la réception de la Torah, car « faire », Malkhout, s’est élevée et a revêtu AVI supérieurs, et le Youvel, la cinquantième porte, est apparu.

C’est pourquoi l’écoute était le sixième jour, car en lui, la correction de mettre l’action avant l’écoute fut faite, comme au moment du don de la Torah. Pour cette raison, le Shabbat de Béréshit, Malkhout est devenue « la terre de la vie » Ima supérieure.
« Dans notre terre » est le jour du Shabbat qui est un exemple de la terre de la vie. Ima supérieure est appelée « la terre de la vie » et par le don du sixième jour, Noukva s’est élevée le jour du Shabbat de l’acte de la création à Ima supérieure et Noukva est également devenue comme la terre de vie, car l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui.

5) Les bourgeons sont les patriarches, qui sont entrés dans la pensée et sont entrés dans le monde à venir, Bina, et y furent cachés. De là, ils sont sortis de la dissimulation et se cachèrent dans les vrais prophètes. Joseph naquit et ils se cachèrent en lui. Joseph est entré en terre sainte et les érigea là, et alors ils sont apparus dans la terre et s’y révélèrent.
Quand sont-ils vus ? Ils apparaissent quand l’arc en ciel apparait dans le monde. Et à ce moment, le temps de l’élagage est arrivé, le temps de couper les méchants du monde. Pourquoi furent-ils sauvés ? C’est parce que les bourgeons sont apparus sur la terre. S’ils n’étaient pas déjà apparus, ils ne seraient pas restés dans le monde, et le monde n’aurait pas existé.

Explication : Le Zohar explique l’atteinte des Mokhin de Haya de ZA lui même. Les bourgeons font référence à HGT de ZA, qui sont appelés « les patriarches ». NHY de ZA sont appelés « Fils » et ils sont deux Partsoufim qui se divisent sur le Khaze de ZA, car HGT sont appelés « grand ZON » et NHY sont appelés « petit ZON ». par conséquent, le Zohar précise en nous disant qu’il est du grand ZA, et c’est pourquoi il est dit « patriarches ».

Ils sont appelés « bourgeons » qui signifient « plantation », car leur croissance est comme une plantation. Tout d’abord, leur mesure était comme NHY et ensuite dans Yénika, ils sont devenus HGT, et puis dans la première Gadlout, ils sont devenus HBD de Neshama, et dans la seconde Gadlout ils sont devenus HBD de Haya

Quand il est dit qu’ils sont entrés dans une pensée, et entrés dans le monde à venir, Bina, cela fait référence au Ibour de ZA, car durant son Ibour, il monte à AVI, qui sont appelés « pensée » et « le monde à venir ». Aba est appelé « pensée » et Ima est appelée « le monde à venir ». Et il y a le début de la construction de ZA, trois dans trois, qui signifie que HGT se sont revêtus dans NHY.

C’est pourquoi il a été dit : « les plantations étaient comme des antennes de sauterelles » déracinant de là et plantant ailleurs et poussant. Les plantations sont les patriarches, HGT de leur racine. Par leur ascension de Ibour à HB, quand il les plante ailleurs, ils obtiennent ici, Malkhout adoucie, qui convient pour Mokhin au moment de Gadlout. Par cela, ils grandirent doucement dans Ibour, puis par Yenika, puis par la première Gadlout, et finalement par la seconde Gadlout. De là, ils sortirent dans la dissimulation, où auparavant HGT ont reçu tous les Mokhin de Ibour, ils sont nés et sont sortis de AVI à leur endroit en bas, et sortirent dans la dissimulation, car après leur sortie de AVI à leur endroit, ils sont encore restés dans la dissimulation dans une lumière diminuée.
Ils « étaient cachés dans les vrais prophètes » signifient que par l’obtention de Mokhin de Yenika, la lumière spéciale fut étendue à NHY de ZA, les vrais prophètes. Puis HGT se diffusèrent à eux par NHY et il a obtenu VAK. C’est pourquoi ils sont encore cachés, car ils sont encore dans la dissimulation de Mokhin de Rosh, et ont uniquement NR [Nefesh Rouakh]. C’est pourquoi il a été dit qu’ils étaient cachés dans les vrais prophètes.

Ils sont NH qu’ils ont obtenu par Yenika, mais ils étaient cachés en eux parce que leur lumière a disparu et n’est plus révélée. Vous devez comprendre qu’il y a toujours une relation inverse entre les Kelim et les lumières. C’est parce que par rapport aux lumières, la lumière de HGT, signifiant Roukah, est obtenue par Yenika. Par rapport aux Kelim, les Kelim de NH sont obtenus dans Yenika et la lumière de Nefesh qui était dans HGT descend en eux. De même, dans Mokhin de Gadlout, par rapport aux lumières, nous considérons que la lumière de HBD est obtenue, et par rapport aux Kelim, nous considérons qu’ils ont obtenu le Kli de Yessod de Gadlout.

« Joseph est né et ils se sont cachés en lui ». Après la complétion des Mokhin de Yenika, ZA, monte pour un second Ibour pour Mokhin de la première Gadlout. Par ces Mokhin, ses HGT sont devenus HBD et Rosh et les NHY qu’il a acquis par Yenika sont devenus HGT pour lui. Puis, de nouveaux NHY lui sont nés, et ils sont appelés « NHY de Mokhin de Gadlout ». Et ces NHY sont appelés Joseph, qui est Yessod de Gadlout, qui inclut NH de Gadlout. C’est pourquoi il a été dit « Joseph est né » signifiant Yessod de Gadlout.

« Et ils se sont cachés en lui » signifie que HGT n’ont toujours pas les lumières complètes de Gadlout et ils sont toujours en dissimulation. C’est parce que dans la première Gadlout, il n’obtenu que Mokhin de Neshama, qui sont toujours regardés comme Akhoreim pour ZA. C’est pourquoi il dit qu’ils sont cachés en lui, car ils sont toujours dissimulés.

Joseph est entré en terre sainte et les établit ici parce qu’après Mokhin de la première Gadlout, ZA commence à recevoir Mokhin de la seconde Gadlout, Mokhin de Haya. A ce moment, Noukva est coupée de lui et est construite comme un Partsouf entier dans Mokhin de Haya. Puis, Noukva est appelée « terre sainte » parce que Mokhin de Haya est appelée « sainteté ».

Joseph, Yessod de Gadlout de ZA, est entré en terre sainte, Noukva, PBP [Panim de Panim, face à face] avec ZA, à un niveau égal.
Et il les établit en terre sainte, car Mokhin de Haya, la lumière de Hokhma, sont attirés uniquement dans un Zivoug de ZON comme un, et restent uniquement dans l’autorité de Noukva, parce que uniquement par elle, ils sont attirés durant le Zivoug.

Et il les érigea dans sa maison, car la valeur de ZA par rapport à Noukva est comme la valeur de AVI supérieurs par rapport à YESHOUT. Par conséquent, Mokhin de Haya, lumière de Hokhma, apparaissent uniquement dans Noukva, qui est considérée YESHOUT.

Alors ils sont apparus sur la terre et y furent révélés. Maintenant, ils sont devenus suffisamment révélés dans la qualité de Gadlout, mais jusqu’à présent, ils étaient regardés comme cachés et dissimulés.

Quand sont-ils vus ? Le Zohar a déjà expliqué qu’ils sont apparus quand Joseph est entré en terre sainte, signifiant au moment du Zivoug, et l’endroit de la découverte est dans Noukva. Ainsi, pourquoi demande t-il à nouveau : « quand sont-ils vus ? » La chose est que même durant le Zivoug il y a deux discernements : Hitkalelout [incorporation/intégration/ mélange] de la gauche dans la droite, les cinq Hassadim dans le mâle, et Hitkalelout de la droite dans la gauche, les cinq Guevourot dans Noukva.
C’est pourquoi il demande « quand sont-ils vus ? » Durant Hitkalelout de la droite dans la gauche ou durant Hitkalelout de la gauche dans la droite.
Réponse : quand l’arc en ciel apparait dans le monde. L’arc en ciel est Yessod de ZA dans le monde, dans Noukva. C’est l’Hitkalelout de la droite dans la gauche durant le Zivoug, comme il est écrit : « J’ai établi Mon arc en ciel dans le nuage ». Ce n’est que de là que Mokhin supérieurs sont étendus, car alors ils apparaissent de l’Hitkalelout de la droite dans la gauche.

Et à ce moment « le temps de l’élagage est arrivé », un moment pour couper les méchants du monde. Quand les méchants se multiplient dans le monde, à cause d’eux il y a plus de prise pour les Klipot et la Sitra Akhra, comme à la période de la génération du Déluge, par qui tout l’univers fut effacé. A ce moment, les gens dans le monde n’avaient pas d’autre espoir que la découverte des Mokhin supérieurs, Mokhin de Haya.

Et pourquoi furent-ils sauvés ? C’est parce que les bourgeons sont apparus. Pourquoi les gens du monde furent-ils sauvés de l’extinction, comme cela c’est produit au temps du Déluge ? C’est parce que les bourgeons sont apparus sur la terre. C’est parce que la découverte des Mokhin de Haya enlèvent les Klipot de la terre, Malkhout, et elles ne peuvent plus s’y accrocher, comme il est écrit « et Je la regarderai, pour se souvenir de l’alliance éternelle ».
Il a été dit : « Mais s’ils n’avaient pas déjà été vus, ils ne seraient pas restés dans le monde ». Tout d’abord, Noukva est construite avec les deux grandes lumières, et elle a un niveau égal à ZA. Cependant, elle se tient dans le dos de ZA, ce qui fait que la lune se plaint que deux rois ne peuvent pas se servir de la même couronne.

Pour cette raison, ces Mokhin sont regardés comme Mokhin de Akhror [Mokhin de derrière]. Ils sont appelés Mokhin de VAK de Noukva, qui sont Mokhin pour sa Katnout au début de sa formation. Et à ce moment, ZON sont regardés comme une « petites Panim [face] et ils sont appelés « enfants, jeunes et adolescents ». Cependant, une fois qu’elle est complétée de ces Mokhin, elle retourne à AVI supérieurs pour un second Ibour, et alors elle est construite comme une grande structure, avec Mokhin de PBP [face à face], avec ZA, et alors ils sont appelés « grandes Panim ».

Nous savons qu’il n’y a pas de changement ou absence dans le spirituel, et ces Mokhin de Akhor, petites Panim, restent en elle-même au moment de Mokhin et Gadlout. Qui plus est, la raison pour l’extension des Mokhin de Haya est essentiellement dans les Kelim de Mokhin de Akhror dans les petites Panim.
Il a été dit « et s’ils n’avaient pas déjà été vus, ils ne seraient pas restés dans le monde ». Autrement dit, si ces bourgeons n’avaient pas été vus dans Noukva dès sa Katnout, dans la construction de ses Akhroreim, les Mokhin de Haya ne seraient pas non plus restés en elle durant Gadlout, car elle n’avait pas de Kelim en qui les recevoir.

6) Et qui est celui qui maintien le monde et fait que les patriarches apparaissent ? C’est la voix des enfants qui s’engagent, et pour ces enfants du monde, le monde est sauvé. C’est par rapport à eux qu’il est écrit « nous ferons pour toi des tourterelles d’or ». Ce sont les enfants, jeunes et adolescents, comme il est écrit « tu feras deux chérubins d’or ».

Explication : les enfants du monde sont Mokhin de Akhror, qui sont appelés « petites Panim ». De plus les enfants du monde, ainsi que les enfants, jeunes et adolescent et leur Zivoug dans cet état, sont appelés « la voix des enfants qui s’engagent dans la Torah ». Ils sont les tourterelles d’or, et ils sont les deux chérubins, petites Panim, sans lesquels ces Mokhin de Haya, qui s’étendent par l’Hitkalelout de la droite dans la gauche, n’auraient absolument pas été reçus dans Noukva 

Et qui est celui qui maintient le monde au moment de la prolifération des Klipot, qui ont la force de détruire le monde comme durant la période du Déluge ? Il n’y a pas d’espoir sauf attirer les Mokhin de Haya dans l’arc en ciel. Par cela, le monde sera sauvé. Et qui est celui qui maintien et sauve le monde à ce moment, et fait que les patriarches – qui engendrent la découverte de HGT dans Mokhin de Rosh, quand HGT sont devenus HBD de Haya – apparaissent ? La voix des enfants qui s’engagent dans la Torah fait cela, les Mokhin de Akhror, qui est la voix des enfants et les tourterelles d’or.
Mi Barah Eleh [Qui a créé ces]

7) Béréshit [au commencement], Rabbi Elazar commença : « lève tes yeux en haut et vois qui a créé ces ». « Lève tes yeux », vers quel endroit ? A l’endroit duquel tous regardent d’avance– ouverture des yeux, Malkhout de Rosh de AA. Alors tu sauras que cet Atik caché, à qui la question « qui à créé ces » s’applique, qui est-il ? Il est celui appelé MI ; ZAT de Bina, celui qui est appelé « du bord du ciel en haut » et qui est en possession de tout. Et comme la question repose en lui, et qu’il est caché, Il est appelé MI [qui], comme une question. C’est parce qu’il n’y a pas de question au dessus de lui et ce bord du ciel, où les questions sont trouvées, est appelé MI.

Explication : Rabbi Elazar explique la signification de la création du ciel et de la terre dans la terre de Béréshit. Ciel et terre sont tous les sept jours de la création, ils sont ZON de Atsilout. Par conséquent, pourquoi écrit-il : Barah [a créé] qui est Bina et non Atsilout, il aurait dû dire He’etsil [a émané] ? Le Zohar dit « ouverture des yeux ? Malkhout de Rosh de AA de Atsilout est appelée « ouverture des yeux », parce que la Sefira Hokhma des dix Sefirot de Rosh est appelée Eynaim [yeux].

De plus, il n’y a que KH dans Rosh AA, donc sa Malkhout est appelée « ouverture des yeux » car par son ouverture, les Mokhin de Hokhma se déversent de Rosh de AA à tous les Parstoufim de Atsilout. C’est pourquoi il a été dit « à l’endroit duquel tous regardent d’avance», car Mokhin de Hokhma sont appelés Eynaim, et il n’y a pas de Mokhin de Hokhma dans tous les Partsoufim de Atsilout, sauf par l’ouverture de Malkhout de Rosh de AA.

Et ici, dans l’ouverture des yeux, dans Malkhout de Rosh AA, vous verrez comment Bina a créé ZON, car le mot Barah [a créé] signifie Lebar [Araméen : hors de] du degré de Atsilout. Et comme Bina elle-même, est sortie du degré de Rosh de AA ; et est donc regardée comme Beriya, par rapport à Rosh de AA, elle a nécessairement crée aussi ZON.

Par conséquent, ZA est devenu Yestira, car ce qui sort de Beriya est regardé comme Yestira, et Noukva est devenue Assiya car tout ce qui sort de Yetsira est appelé Assiya.

Cependant, ils ne doivent pas être comparé à l’actuel BYA derrière Parsa de Atsilout parce ces Bina et ZON se tiennent au dessus de Parsa dans le monde de Atsilout. Mais, cela fait référence uniquement à Rosh de AA, donc il y a deux types de BYA en elle.

1. BYA séparés, qui quittent Atsilout jusqu’à la Parsa, qui est le sol du monde de Atsilout, se tenant sur eux d’en haut.

2. BYA du monde de Atsilout lui même, qui sont ses Bina, ZA et Noukva. Ils ne sont qu’en dehors de Rosh de AA, et ils sont toujours Atsilout, mais la Parsa dans les intestins de ces AA, à l’endroit de son Khaze, se tient sur eux d’en haut. Pour cette raison, ils sont séparés de Rosh de AA et sont considérés Gouf sans Rosh, signifiant sans Mokhin de Hokhma, qui sont appelés Rosh par rapport au monde de Atsilout. C’est parce que d’habitude, le monde de Atsilout est regardé comme Hokhma de tous les quatre mondes ABYA, ainsi ce qui manque à Hokhma est regardé comme Gouf sans Rosh.

Il a été dit que cet Atik caché, en qui il y a une question, a créé ces. Autrement dit, Bina est sortie de Rosh de AA par la force de Noukva qui s’est élevée à Hokhma de AA et y termina Rosh de AA, et ainsi sortit pour être Briya et Gouf de AA, et fut donc divisée en deux Behinot [discernements] : GAR et ZAT.

L’origine de Bina est les dix Sefirot de Ohr Yashar [lumière directe]. Sa nature est ne pas recevoir Hokhma, mais uniquement la lumière de Hassadim, comme il est écrit « car il désire Hessed [compassion] » et non Hokhma. Ainsi, sa sortie du Gouf ne l’endommage pas du tout, car même quand elle est à Rosh AA elle ne reçoit pas Hokhma de lui. Pour cette raison, elle n’est pas du tout affaiblie par sa position sous Malkhout de Rosh de AA, et à présent, elle est également regardée comme Rosh complète, comme si elle n’était jamais sortie de Rosh de AA, et elle est établie dans AVI supérieurs qui revêtent AA de Peh à Khaze.

La seconde Behina [discernement], ZAT de Bina, sont de l’Hitkalelout de ZON dans Bina, qui sont la racine de ZON dans Bina. De ce fait, ils ont besoin de l’illumination de Hokhma pour ZON. Pour cette raison, ils furent endommagés par leur présence dans Gouf de AA, qui s’est retrouvé sans Hokhma, et ils sont considérés comme Briya, et VAK sans Rosh. Il est dit à leur propos : Aba fait sortir Ima dehors, hors de Rosh de AA. Ils sont appelés YESHOUT, et revêtent AA de Khaze au Tabour. Et leurs fils, ZON, se revêtent du Tabour de AA et en bas, jusqu’à la fin du monde de Atsilout. 

La Parsa à l’intérieur des intestins de AA se tient à son Khaze parce qu’elle est la force de Malkhout à Rosh de AA, qui fait sortir ZAT de Bina de Rosh, les empêchant de recevoir Hokhma. C’est parce que même si ce Massakh se tient à Peh de Rosh AA, il n’agit toujours pas ici de quelque façon qui soit, car AVI supérieurs – regardés comme GAR de Bina, qui sont toujours considérés Rosh AA – se tiennent ici. Il s’avère que seul à l’endroit de Khaze, au dessus de ZAT de Bina, la force du Massakh domine, rejetant ZAT de Bina sous lui en dehors de Rosh de AA.

Ainsi, GAR de Bina sont appelés « Atik caché » car Rosh de AA est appelée « Atik » et comme GAR de Bina – qui sont de Peh de AA et en bas – sont regardés comme se tenant toujours à Rosh de AA, et ils sont eux aussi appelés Atik, comme Rosh de AA. Cependant, à cause de leur présence dans Gouf de AA, ils sont appelés « Atik caché ».

Il a été dit que cet Atik caché, en qui il y a une question, a créé ces, signifiant uniquement ZAT de cet Atik caché, appelé YESHOUT, en qui il y a une question, pour recevoir ZON en eux en élevant MAN. C’est parce « ces » signifient l’ascension de MAN, comme dans « demandent les pluies », et il dit que seul ce ZAT de Atik caché, appelé YESHOUT, qui vont poser une question, pour recevoir MAN par l’extension de la lumière de Hokhma, car ils sont dépourvus de Hokhma. Avant ceci, ils sont regardés comme Briya. De ce fait, ZON ont créé ceux qui sont appelés « ces ».

Et eux aussi, furent créés sans Rosh, comme lui, car le mot « a créé » indique un manque de Rosh par rapport à Atsilout. Et qui est MI [qui] ? C’est ZAT de Bina, qui vont poser une question. Ils sont appelés MI et le mot « a créé » se réfère à eux parce qu’eux-mêmes sont devenus Beriya, en raison de la Parsa à Khaze de AA, qui les épare de l’illumination de Rosh de AA.

Il a été dit « du bord du ciel en haut » signifiant que tout est dans sa possession. ZAT de Bina, qui sont appelés YESHOUT et sont appelés MI, sont considérés « le bord du ciel en haut ». C’est parce que le ciel est ZA, qui reçoit uniquement de YESHOUT, qui est appelé MI. C’est pourquoi MI est appelé « le bord du ciel en haut », car tout est en sa possession, car le ciel et la terre, qui sont ZON, et les trois mondes inférieurs BYA, reçoivent tous de YESHOUT, qui est appelé MI. C’est pourquoi « tout est en sa possession ».

Il en est ainsi parce qu’il n’y a pas de question au dessus de lui, et ce bord du ciel, où les questions sont trouvées, est appelé MI. Cela signifie qu’il n’y a pas de question au dessus de GAR de Bina, dans AVI supérieurs, car ils ne reçoivent pas MAN pour l’extension de Hokhma, car ils sont lumière de Hassadim et ne sont pas dépourvus de Hokhma. C’est pourquoi ils ne sont pas appelés MI, car ils ne sont pas considérés « le bord du ciel », car ils n’ont pas besoin de ZON, qui a besoin de l’illumination de Hokhma. Et il y a une question uniquement dans ZAT, qui sont YESHOUT, pour recevoir MAN de ZON et pour s’élever à Rosh de AA pour recevoir d’eux l’illumination de Hokhma. De ce fait, ils sont considérés « le bord du ciel en haut » parce que ZA, qui est appelé « ciel », reçoit d’eux.

8) Et il y a un autre, en bas, appelé MA. Quel est le lien entre l’un et l’autre ? Le premier, appelé MI, est caché. Il y a une question en lui. Car l’homme demande et recherche, pour voir et connaitre de degré en degré jusqu’à la fin de tous les degrés, Malkhout, une fois qu’il y est arrivé, il est MA [qui signifie « que » en hébreu], signifiant « Que savais-tu ? » « Qu’as-tu observé ? » et « Qu’as-tu recherché ? ». Après tout, tout est caché comme avant.

Explication : Quand Noukva de ZA est Panim be Panim [PBP] avec ZA, Noukva est également appelée MA, comme ZA. Elle est regardée comme le bord du ciel en bas, car elle est la fin de tous les degrés et termine Atsilout. Il s’avère que ZA, qui est appelé « ciel » se tient entre YESHOUT, qui sont appelés « le bord du ciel en haut » et Noukva est appelée « le bord du ciel en bas ».

Il a été dit ; « car l’homme a demandé et a recherché pour observe. » Pour observer » fait référence au Zivoug de AVI, appelé Histaklout [regard] de AVI l’un envers l’autre jusqu’à leur ascension à Rosh de AA. A ce moment, Bina retourne pour recevoir l’illumination de Hokhma pour ZON. C’est parce que quand YESHOUT, ZAT de Bina, n’ont pas besoin de l’illumination de Hokhma pour eux-mêmes, car par eux-mêmes, ZAT de Bina ressemblent à leur GAR et n’ont pas besoin de recevoir Hokhma, mais quand ZON élèvent MAN à YESHOUT, YESHOUT se réveillent pour eux pour monter à Rosh de AA et recevoir Hokhma. Cependant, ZON non plus n’élèvent pas MAN à YESHOUT, sauf en élevant MAN des gens inférieurs à ZON de façon à ce que les âmes des gens élèvent MAN à ZON, alors ZON élèvent MAN à YESHOUT, et YESHOUT montent à AA et deviennent un Partsouf avec AVI supérieurs. A ce moment, AVI se regardent mutuellement et étendent Hokhma pour ZON.

« Et puisque l’homme a demandé » signifiant qu’il a élevé MAN. « Et a recherché » signifiant analyser ses actions, pour élever ZON pour le Zivoug AVI pour voir et qu’AVI puissent se regarder mutuellement et étendent Hokhma. « Et pour savoir de degré en degré jusqu’à la fin de tous les degrés, Malkhout », car l’illumination de Hokhma qui est attirée par l’élévation de MAN et le Zivoug est appelé « connaissance » ou il est appelé Hokhma par Daat [sagesse par connaissance], car ZON qui élèvent MAN sont regardés là comme la Sefira Daat pour AVI, car ils engendrent leur Zivoug. De plus, le Zivoug est appelé « connaissance », des mots « et l’homme connu sa femme, Eve ».

« Et connaitre » signifie étendre Mokhin dans Daat de degré en degré, de Daat du degré de AVI aux Mokhin du degré de ZA. « Jusqu’à la fin de tous les degrés » est de ZA à Noukva, qui est appelée « la fin de tous les degrés ». Il en est ainsi parce que Bina se tient Akhror be Akhor [ABA, dos à dos] avec Hokhma, car elle n’est que Hassadim et retourne être PBP avec Hokhma uniquement pour les besoins de ZON.

« Une fois qu’il y est arrivé » est MA. Quand les Mokhin y sont arrivés à Noukva de ZA, Noukva est appelée MA, le degré inférieur. Le monde inférieur, Malkhout, est appelé MA. Il est écrit « Que te demande le Seigneur ton Dieu ». Ne prononce pas MA [que] mais Méah [100], car tous les degrés supérieurs dans leur complétude, qui sont cinquante, sont ici dans Malkhout, elle est donc appelée « cent », car ses cinquante, KHB TM, chacun d’eux comprend dix, et le cinquante de Bina, sont cent. Ainsi, Bina est appelée MI, qui sont cinquante et Malkhout est MA, qui sont cent, car elle inclut aussi les cinquante de Bina en elle. C’est pourquoi c’est appelé MA, pour indiquer que la totalité de cette grande complétude de ces Mokhin vient uniquement une fois que les Mokhin sont arrivés à Noukva.

Il est écrit : « Que savais-tu ? Qu’as-tu observé ? Et qu’as-tu recherché ? Après tout, tout est autant caché qu’avant ». Malkhout est appelée MA parce que bien que l’extension supérieure de Hokhma s’étende jusqu’aux degrés supérieurs, Bina et ZA, elle n’apparait pas jusqu’à ce qu’elle soit complétée ici dans Malkhout, l’endroit de la fin de tous les degrés, la fin de l’extension de tout. Elle se tient révélée dans l’illumination de Hokhma. Et bien que soit plus révélée que tout, elle vient pour poser des questions : « Qu’as-tu vu ? « Que savais-tu ? » Comme il est écrit « car tu n’a pas vu une image ».

Et même si les Mokhin supérieurs se sont déjà étendus à elle par l’élévation de MAN et qu’elle était déjà complétée en eux, il y a toujours une question en elle, car YESHOUT étaient avant l’élévation de MAN. C’est pourquoi il a été dit « Que savais-tu ? Qu’as-tu observé et qu’as-tu recherché ? Après tout, tout est autant caché qu’avant », car après l’élévation de MAN, et l’extension des Mokhin, tout est toujours caché dans Noukva, comme avant l’élévation de MAN, qui se tient toujours pour poser une question, signifiant l’élévation de MAN. 

Ainsi en quoi les inférieurs sont-ils utiles dans l’élévation de MAN, et pourquoi les Mokhin ont-ils été attirés à elle, car ils ne sont pas du tout révélés ? « Ne prononce pas MA [que] mais Méah [100] » cent bénédictions que Noukva donne aux inférieurs. D’après cela, comment se fait-il qu’elle veuille encore poser une question et tout est caché comme avant ?

Il y a deux Mokhin de Gadlout dans Noukva, qui sont appelés première Gadlout et seconde Gadlout. Dans la première Gadlout, seuls AVI supérieurs s’élèvent à Rosh de AA et non YESHOUT. Et même s’ils deviennent un Parsouf, YESHOUT restent toujours dans Gouf de AA, ils montent néanmoins à l’endroit de AVI comme avant, revêtant de Peh à Khaze de AA. De ce fait, d’une part, YESHOUT sont devenus Rosh AA, car ils sont devenus un Partsouf avec AVI supérieurs qui maintenant se tient à Rosh de AA, et ils montent aussi au dessus de la Parsa de Khaze de AA, où Rosh de AA illumine, comme il a été expliqué dans AVI eux-mêmes, qui se tiennent là avant l’élévation de MAN.

Pour cette raison ils donnent Mokhin de GAR complets à ZA, et ZA à Noukva et Noukva devient 100 bénédictions, car par ces Mokhin, ZON montent à l’endroit de YESHOUT, d’avant l’élévation de MAN de Khaze au Tabour de AA. Il s’avère que Noukva est à l’endroit de Ima, et pour cette raison Noukva devient cent, comme Ima, parce que cent est dans Ima, mille est dans Aba et le inférieur qui monte au supérieur devient comme lui.

Cependant, d’autre part, Noukva n’est que comme MI, qui se tient pour poser une question, comme YESHOUT, avant l’élévation de MAN et l’extension des Mokhin du à son revêtement à l’endroit de YESHOUT de Katnout de Khaze au Tabour de AA. Ainsi elle se tient en dessous de la Parsa à l’intérieur des intestins de AA où l’illumination de Rosh de AA cesse au dessus de cette Parsa. Ainsi, à cet égard, Noukva n’a pas gagné les Mokhin et Rosh de AA, car toutes les élévations de MAN ne furent que pour cela, et tout est caché comme au début, comme avant l’élévation de MAN. Cependant, d’un autre côté, Noukva a gagné à être discernée comme Ima parce qu’elle est montée à l’endroit de YESHOUT, qui est appelé Ima, qui est devenue cent bénédictions. 

Pour cette raison, ces Mokhin ne sont que regardés comme VAK de Gadlout, car elle ne peut pas recevoir Rosh de Gadlout, car elle est en dessous de Parsa de Khaze de AA. Cependant, son degré est à présent égal à YESHOUT, quand il est VAK, avant l’élévation de MAN, quand il se tenait de Khaze au Tabour de AA. C’est une grande Gadlout pour Noukva, mais c’est VAK de Gadlout. Il manque toujours GAR de Gadlout et l’obtention de GAR de Gadlout est appelée « la seconde Gadlout de Noukva ».

A présent vous comprenez pourquoi Noukva est appelée MA. Dans la première raison, il explique les Mokhin supérieurs que Noukva a obtenus, qui sont appelés « cent bénédictions ». C’est pourquoi il a été dit « Ne le prononce pas MA [que] mais Méah [100] », car son ascension à l’endroit de YESHOUT par la force de ces Mokhin. La seconde raison est qu’elle ne s’est élevée que jusqu’à l’endroit de YESHOUT de Katnout, et qu’elle vient pour poser une question de Khaze à Tabour de AA. Ainsi, Mokhin de Noukva sont également complétés comme lui et Noukva vient aussi pour poser une question, signifiant VAK sans GAR. Cependant, il y a un grand gain parce qu’il est VAK de AVI supérieurs, VAK de Gadlout.

De plus, quand il a été dit « que savais-tu, car tout est autant caché qu’avant », cela ne signifie pas qu’il l’a fait avant, comme Noukva était avant l’élévation de MAN, mais comme YESHOUT étaient avant l’élévation de MAN. Mais Noukva a beaucoup gagné par l’élévation de MAN, elle a en fait reçu Ima, cent bénédictions, bien qu’ils soient VAK de Gadlout. Ainsi, elle vient toujours pour poser une question, comme le firent YESHOUT avant l’élévation de MAN.

9) Il est écrit à ce propos : « Que témoignerai-je pour toi ? A quoi te comparerai-Je, ô fille de Jérusalem » C’est parce que quand le Temple fut détruit, une voix est sortie et a dit : « Que témoignerai-je pour toi. A quoi te comparerai-je » signifiant Je te réprimanderai avec ce MA. Chaque jour Je te témoigne des anciens jours, comme il est écrit « J’appelle le ciel et la terre à témoigner contre toi aujourd’hui ».

« A quoi te comparerai-Je ». De la même façon, je t’ai couronné de couronnes saintes, et t’ai fait gouverneur sur le monde, comme il est écrit « cette ville est-elle celle dont ils disent, la perfection de beauté ? ». Je t’ai appelé « Jérusalem, qui est construite comme une ville qui a été assemblée ensemble ».

« A quoi te comparerai-je et te consolerai ». Quand tu es assise, il en est de même en haut, dans Jérusalem en haut. Comme à présent le peuple saint n’entre pas en toi dans des saints arrangements, Je te jure que Je n’entrerai pas en haut jusqu’à ce que tes armées entrent en toi en bas. C’est ta consolation, car Je compare ce degré à toi, Jérusalem en haut, Malkhout, en tout, maintenant que tu es ici, ton abri est aussi grand que la mer. Et si vous dites que vous n’avez pas d’existence et de remède, qui vous guérira ? C’est ce degré caché le plus haut, appelé MI, par lequel tout existe, qui est Bina. Elle vous guérira et vous établira. 

Explication : la destruction du Temple a été parce qu’Israël ont péché par l’idolâtrie et ne voulaient pas élever MAN pour le Zivoug de ZON. Mais, ils voulaient étendre l’abondance pour la Sitra akhra, qui est appelée « autres dieux ». C’est pourquoi le Zivoug de ZON fut séparé, les cent bénédictions de Noukva furent annulées et le Temple fut détruit. Il est dit : « une vois est sortie et a dit « Que témoignerai-je pour toi » car chaque jour depuis les jours anciens, J’ai témoigné pour toi. Ces VAK de Gadlout que Noukva a reçu dans MA sont appelés « jours anciens », comme il est écrit « Mais demande maintenant à propos des premiers jours » et du bord du ciel jusqu’au bord du ciel. C’est appelé ainsi parce qu’ils sont VAK de AVI, puisque YESHOUT est ZAT de AVI, et les sept jours de AVI sont le premier des sept jours de ZON, comme il est écrit « j’appelle le ciel et la terre pour témoigner contre toi aujourd’hui ».

La signification du Zivoug ZON, qui sont appelés « ciel et terre » est que le texte prévient pour garder et pour maintenir le Zivoug. Si non, le texte avertit ; « vous disparaîtrez promptement de cette terre » Il est écrit : « Que [MA] témoignerai-je pour toi ? J’ai avertit pour ces cent bénédictions, de les garder et de les faire, et vous les avez violé. C’est pourquoi « vous disparaîtrez promptement de cette terre » s’est réalisé pour vous.

Il a été dit « A quoi te comparerai-je ». De la même façon, je t’ai couronné de couronnes saintes, et t’ai fait gouverneur sur le monde Je t’ai appelé « Jérusalem, qui est construite comme une ville qui a été assemblée ensemble ». C’est parce que dans ces cent bénédictions que Noukva reçoit de ZA dans un Zivoug, MA est dans leur ascension à YESHOUT, ZA devient comme Israël Saba et Noukva devient comme Tevouna. A ce moment, ses lumières deviennent cent bénédictions, comme les lumières de Tevouna. Il est écrit à ce propos : « comme une ville qui a été assemblée ensemble », car Noukva, qui est appelée « ville » s’assemble à Tevouna, et Noukva était discernée comme Tevouna, recevant de là Mokhin de Tevouna, qui sont appelés « saintes couronnes ». Alors elle est appelée « la perfection de beauté, une joie pour toute la terre » et reçoit la gouvernance sur le monde.

Il a été dit : « « A quoi te comparerai-je et te consolerai ». Lorsque tu es assise, il en est de même dans Jérusalem en haut. Autrement dit, en raison du péché d’Israël – le Temple fut détruit et ils furent exilés de leur terre – par cela ils ont causés également la séparation de Noukva, car ses neuf inférieures sont tombées dans les Klipot, et elle est retournée à un point sous Yessod. Et il est écrit « qui te guérira ? » Si les enfants d’Israël se repentent et corrigent leurs actions, élevant MAN à ZON, les Mokhin supérieurs seront à nouveau attirés à ZON, Noukva remontera à YESHOUT, qui est appelé MI et tu seras guéri.

10) « Du bord du ciel ». MI est le bord du ciel en haut, YESHOUT. MA est le bord du ciel en bas, Malkhout. C’est ce dont Jacob, ZA, a hérité, se hâtant de la fin à la fin, de la première fin, MI, à la dernière fin, MA, car il se tient au milieu entre YESHOUT et Malkhout. C’est pourquoi il est écrit ; « qui a créé ces ?» YESHOUT, MI ont créé ZA et Malkhout, ELEH [ces mais aussi Aleph Lamed Hey].

Explication : il aurait dû écrire : « du début du ciel à la fin du ciel » alors pourquoi dit-il « d’un bord à un bord », « de la fin à la fin ». Il a été dit « du [MI] bord du ciel en haut », YESHOUT, vient poser une question. Il se revêt de Khaze au Tabour de AA. MA, Noukva avant l’élévation de MAN, est la fin de tous les degrés de Khaze de ZA et en bas. Entre eux, se tient Jacob, ZA, qui commence à se revêtir de l’endroit du Tabour de AA jusqu’à Noukva.

Et alors il se hâte de la fin de MI à la fin de MA, car MI se termine au Tabour de AA, et là Jacob commence. Et Noukva, MA, se tient à sa fin. Cependant, l’écrit parle d’après l’extension des Mokhin à ZON, comme il est écrit : « Mais demande maintenant à propos des premiers jours », lorsque ZON montent et reçoivent Mokhin de YESHOUT, qui sont appelés « premiers jours ». A ce moment, le bord du ciel en bas, MA, Noukva, est montée et a revêtu le bord du ciel en haut, MI, YESHOUT, et tous deux sont au même endroit.

C’est pourquoi il est écrit « du bord au bord », car à présent, tous deux sont devenus un bord du ciel, car ZA reçoit les premiers jours, qui sont VAK d’Israël Saba, HGT NHY, et Noukva prend Tevouna, Malkhout de Bina, qui est maintenant au bord de ZA, appelé ciel. Cependant, par rapport à ce qui précède les Mokhin, elle est regardée comme la tête du ciel.

Et il y a une autre signification : le ciel en haut est Israël Saba, qui comprend les six premiers jours, HGT NHY de Bina, et le bord du ciel en haut est Tevouna, Malkhout de Bina. Et le sens des mots sera « du bord d’Israël Saba au bord de ZA », qui est appelé « ciel en bas ».

L’écrit parle de ces Mokhin « qui a créé ces ? » Parce que MI est YESHOUT, qui se tient à l’endroit de Beriya de AA, du Khaze au Tabour, en dessous de la Parsa à l’intérieur des intestins de AA, où l’illumination de Rosh de AA n’atteint plus. C’est pourquoi il est considéré Briya, Bar [hors] de Rosh de AA. De ce fait, il se tient pour poser une question. Il s’avère qu’une fois que ZON ont obtenu ces Mokhin, qui montent et revêtent ce MI, et prend sa place de Khaze au Tabour de AA, leur Mokhin sont aussi discernés comme uniquement Beriya de AA. Et il est écrit « qui [MI] a créé ces », signifiant ZON a pris Mokhin de Briya [qui signifie aussi création] de MI.

Qui a créé ces d’Elie

11) Rabbi Shimon dit : Elazar mon fils, tais toi, et tu découvriras la dissimulation du plus haut secret que les peuples du monde ne savent pas ». Rabbi Elazar se tut. Rabbi Shimon pleura et dit : « Elazar, qu’est ce que ELEH [ces] ? Si tu dits que ce sont les étoiles et les signes, sont-ils toujours visibles ? Et en MA [quoi], qui est Malkhout, furent-ils créés ? Il est écrit : « le ciel fut fait par la parole du Seigneur ». Le ciel fut fait par Malkhout, qui est appelée « la parole du Seigneur ». Et si ELEH est dit à propos des choses cachées, il aurait dû écrire ELEH, car ils sont les étoiles et signes découverts.

Explication : Ici Rabbi Elzaar a découvert Mokhin de la première Gadlout, et Rabbi Shimon voulait dévoiler les Mokhin de la seconde Gadlout, Mokhin supérieurs de Haya. C’est pourquoi il lui ordonna de cesser ses paroles, pour qu’il puisse lui révéler le caché du plus haut secret que les peuples du monde ne connaissent pas, car ces Mokhin n’étaient pas encore révélées au monde et Rabbi Shimon les révéla ici.

Quand il est dit « qu’est ce que ELEH », quelle innovation le texte nous apporte t-il ici, dans MI [qui] a créé ELEH [ces] qui sont ZON ? Si vous dites que ce sont les étoiles et les signes, Mokhin de VAK de Gadlout qu’ils ont obtenu, et que c’est ce que les mots « qui a créé ces » veulent dire, car Mokhin de VAK sont appelés « étoiles et signes », il demande à ce propos : « quelle innovation est-ce ? ». Après tout, ils sont toujours visibles, car ils sont vraiment les Mokhin de ZON, qui peuvent toujours être étendus, même durant les jours de la semaine. Ils ne sont pas une si grande innovation pour que les mots « qui a créé ces » apparaissent sur eux.

De plus, nous ne pouvons pas interpréter que ces Mokhin s’appliquent constamment, car en permanence, ZA n’a que le niveau de VAK sans Rosh, et c’est uniquement en élevant MAN que ces Mokhin sont étendus. Mais le sens est qu’ils peuvent toujours être étendus, même durant les jours de la semaine, car c’est ainsi qu’ils sont tirés chaque jour durant la prière du matin.

Il demande également : « avec MA [quoi] furent-ils créés » ? Ces Mokhin ne se réfèrent pas à Bina, mais à ZON de Atsilout, qui sont appelés « MA », et de qui ils sortent, comme il est écrit « Par la parole du Seigneur » qui est ZON, où ZA est HaVaYaH [le Seigneur] et Noukva est « une parole ».

12) Cependant, ce secret ne fut révélé qu’en un seul jour, quand j’étais sur le bord de mer, et Elie est venu et me dit : « Rabbi, savais-tu ce qu’est « Qui a créé ces » ? Je lui dits « c’est le ciel et leurs armées, le travail du Saint béni soit-Il, que le gens devraient observer, et Le bénir, comme il est écrit : « Quand je considère Ton ciel, le travail de Tes doigts, O Seigneur, notre Maitre, comme Ton est grand dans toute la terre ».

13) Il me dit : « Rabbi, il y avait une chose cachée devant le Saint béni soit-Il, et Il la dévoila dans toute l’assemblée en haut ». « Quand le plus caché de touts ceux qui sont cachés veut se dévoiler, il fut au début un petit point, Malkhout, qui monta pour être une pensée, Bina, signifiant que Malkhout monta et s’inclut dans Bina. En elle, il forma toutes les images et grava toutes les gravures.

Explication : Atik, La première Rosh du monde de Atsilout, est appelé « plus caché de tout ceux qui sont cachés ». Nous apprenons de cela que tout leadeur d’une nation qui n’est pas corrigé en premier, le peuple n’est pas corrigé. D’où savons-nous cela ? De Atik Yomin, car tant qu’il n’est pas corrigé dans ses corrections, tous ceux qui ont besoin de se corriger ne seront pas corrigés et tous les mondes seront détruits. Quand Atik, qui est le plus caché de tous ceux qui sont cachés, voulut être corrigé, il corrigea tout en tant que mâle et femelle. Il éleva Malkhout à Bina, et Malkhout devint Noukva dans toutes les Sefirot où chaque Sefira consista de mâle et femelle, et cette Hokhma, qui est la perfection de tout, Hokhma des trente deux sentiers, quand elle sortit et illumina de Atik, elle n’illumina que dans le mâle et la femelle, signifiant que Hokhma se diffusa et fit sortir d’elle Bina. Il s’avère qu’ils sont masculin et féminin, et c’est la correction du Tsimtsoum Bet [seconde restriction].

Quand le plus caché de tous ceux qui sont caché voulut être dévoilé, il fit tout d’abord un point. C’est-à-dire, quand Atik voulut apparaitre dans les monde, par la force de la correction du Tsimtsoum Bet, il fit un seul point dans Rosh de AA, dans sa Hokhma, élevant Malkhout, le point, à Rosh de AA, où Noukva qui élève Ohr Hozer fut corrigée, revêtant les dix Sefirot de Rosh de AA, et Rosh de AA se termina à la Sefira Hokhma Stima. Ainsi, Hokhma était comme un mâle et Noukva, Bina et ZON de Rosh de AA sortirent hors de Rosh, au degré de Gouf de AA. Tel est le sens de Hokhma se diffusant et faisant sortir d’elle Bina pour être Gouf.

Il a été dit : « celle-ci monta pour être une pensée », qui est Bina. Ce point de Malkhout – qui s’éleva à Hokhma et par lequel Hokhma fut établie en tant que masculin et féminin – s’éleva à cause d’elle et est devenue une pensée, Bina. Il en est ainsi parce qu’elle se tient dans un Zivoug avec Hokhma, recevant de Hokhma et celui qui reçoit de Hokhma est regardé comme Bina, et non pas comme Malkhout. Il s’avère que même si à sa racine Malkhout est un point, elle est devenue Bina en raison de son ascension. C’est pourquoi il a été dit « celle-ci monta pour être une pensée » qui fit que le point est Bina, qui est appelée « une pensée ».

Vous devez savoir que parfois le Zohar appelle le nom « pensée » pour Hokhma et parfois pour Bina. C’est parce qu’une pensée signifie Noukva de Hokhma, et donc elle doit être appelée Hokhma, car elle est la Noukva de Hokhma. Cependant, en et par elle-même, elle est Bina, et non Hokhma. Ainsi Bina est appelée « pensée » uniquement quand elle est discernée comme Rosh, ensemble avec Hokhma.

Il a été dit : « en elle, il a formé toutes les images et gravé toutes les gravures ». C’est parce qu’au point, quand elle est montée pour être une pensée, il visualisa et grava tous les cinq Partsoufim de Atsilout, AA, AVI et ZON. « Formé en elle » et « gravé en elle » suggère un grand sujet. « Formé en elle » signifie qu’il émana par toutes les images, qui sont les cinq Partsoufim de Atsilout, c’est-à-dire, par le Zivoug qui fut fait sur le Massakh au point qui s’est élevé pour être une pensée, le niveau de VAK de Ohr Hozer et Ohr Yashar dans les Kelim de KH est sorti dans chaque Partsouf. Cependant, il grava en elle toutes les gravures, un manque, pour qu’avec l’ascension du point pour être une pensée, les manques et les gravures furent faits, qui sont les préparations pour un réceptacle sur les lumières dans tous les Partsoufim de Atsilout. Et comme ce sujet est la fondation de tous les Mokhin de Atsilout, il doit être minutieusement clarifié.

L’ascension du point pour être une pensée, Bina, est en faisant un nouveau Sioum [fin] aux dix Sefirot de chaque degré. C’est parce que le point, Malkhout, avec le Massakh en elle, qui se tenait pour un Zivoug à l’endroit de Malkhout des dix Sefirot de Rosh, Peh et termina ici Rosh, à présent s’est élevé à l’endroit de Bina de Rosh, qui est appelée Nikvey Eyneim, Noukva de Hokhma, qui est Bina. Ainsi, un Zivoug fut fait sur son Massakh à l’endroit de Nikvey Eineim, concluant ici Rosh. Et les trois Sefirot Bina, ZA et Malkhout de Rosh, qui sont appelées AHP, sont descendues en dessous de l’endroit du Sioum de Rosh, dans le degré de Gouf. 

Dans les dix Sefirot de Gouf, cela fut obligatoirement fait ainsi : Malkhout qui termine le Gouf du Partsouf précédent se tenait à l’endroit du point du milieu, Malkhout des dix Sefirot de Gouf, appelée Sioum Raglin. Maintenant elle s’est élevée à l’endroit de Bina de Gouf, Tifferet, car HGT de Gouf sont KHB, terminant Gouf à Tifferet, l’endroit de Khaze et ces trois Sefirot, Bina et ZON de Gouf, qui sont appelées TNHYM, sortirent de Atsilout et tombèrent dans BYA séparés.

Ainsi, en raison de l’ascension du point pour être une pensée, chaque degré fut divisé en deux moitiés, où la moitié supérieure, KH est restée dans le degré, et Bina et ZA et Noukva de chaque degré furent perdus et descendirent au degré sous lui. Tel est le sens de la division du nom Elohim avec les lettres MI ELEH. Il en est ainsi parce qu’un degré complet dans dix Sefirot KHB ZON est appelée par le saint nom Elohim, en qui il y a cinq lettres correspondant aux cinq Sefirot KHB ZON. ELEH sont KHB et Youd Mem sont ZON. A présent que chaque degré fut divisé en deux, où KH sont restées et Bina et ZON sont tombés d’elle, il s’avère que seules les deux lettres MI sont restées dans chaque degré, et les trois lettres ELEH sont tombées de chaque degré au degré en dessous de lui.

Cependant, d’après cela les deux lettres Aleph Lamed auraient dût rester dans le degré, et le Hey Youd Mem auraient dû tomber dans le degré sous lui. La chose est qu’il y a toujours une relation inverse entre les Kelim et les lumières. Dans les Kelim, les supérieurs viennent en premier : tout d’abord vient le Kli de Keter, puis le Kli de Hokhma, jusqu’au Kli de Malkhout. C’est l’inverse dans les lumières. En elles, les inférieurs viennent en premier : tout d’abord la lumière de Malkhout, puis la lumière de ZA puis la lumière de Bina jusqu’à la lumière de Keter. 

Ainsi, s’il y a deux Kelim KH, alors il y a deux lumières : lumière de Malkhout et la lumière de ZA en eux, qui sont appelées VAK. Pour cette raison nous ne discernons que les deux lettres MI restées dans le degré : la lumière de Malkhout et la lumière de ZA du nom Elohim. Mais les trois lettres ELEH sont tombées d’eux, et donc chaque degré est devenu dépourvu de GAR en lui.

Il a été dit « en elle il forma toutes les images et grava toutes les gravures ». Cela suggère la division de chaque degré en deux moitiés par la force de l’ascension du point pour être une pensée. « En elle il forma toutes les images » se réfère aux deux lettres MI qui sont restées dans tout le degré, formant l’image de ADNI. « Grava toutes les gravures » se réfère aux trois lettres ELEH, qui sont tombées de chaque degré et leur sont devenues manquantes, car en raison de leur absence, seules la lumière de Malkhout et la lumières de ZON sont restées dans le degré, et il leur manque les trois lumières de KHB, car il n’y a pas de lumière sans Kli. Ainsi, s’ils veulent réobtenir les Kelim de Bina et ZON, ils obtiendront immédiatement et également GAR des lumières, car ils sont interdépendants. 

14) Gravé dans la sainte et bougie cachée se réfère à Malkhout qui était inclue dans Bina, une gravure d’une seule image cachée, le Saint des saints, qui est une profonde structure qui sort de la pensée, GAR, et est appelée MI, le début de la structure. Elle se tient et ne se tient pas, profonde et cachée dans le nom Elohim. De plus, elle est appelée MI de Elohim, signifiant que les lettres ELEH sont manquantes du nom Elohim. Il voulut être révélé et être appelé par le nom Elohim, il revêtit des habits d’honneur lumineux, la lumière de Hassadim et créa ces [ELEH]. Et les lettres ELEH montèrent dans le nom Elohim, signifiant que les lettres se joignirent l’une à l’autre – les lettres MI avec les lettres ELEH – et le nom Elohim fut complété. Tant qu’Il ne créa pas ELEH, il ne méritait pas le nom Elohim, et ceux qui péchèrent avec le veau ont dit de lui : « Ce [ELEH] sont vos dieux, O Israël ».

Explication : Par l’ascension de MAN des inférieurs, une nouvelle lumière fut étendue de AB SAG de AK, car cette lumière de AB SAG de AK au dessus du Tsimtsoum Bet, brise chaque degré en deux. Par conséquent, quand cette lumière s’étend à Rosh de AA, elle abaisse à nouveau le point de la pensée, de l’endroit de Bina, de retour à sa place, l’endroit de Malkhout de Rosh, car avant le Tsimtsoum Beit. Et les trois Sefirot Bina, ZA et Malkhout qui sont tombées de Rosh retournent être Rosh parce que les Zivoug fut fait à l’endroit de Malkhout, en dessous d’eux.
Ceci est considéré comme le nom Elohim révélé à nouveau, car les trois lettres ELEH se sont connectées à MI au même degré une fois de plus, et le nom Elohim fut complété dans le degré. Et comme Bina et ZON de Kelim sont revenus, GAR des lumières sont revenus aussi, et KHB ZON des lumières revêtent les cinq lettres du nom Elohim : les lumières de KHB dans ELEH, les lumières de ZON dans Youd Mem. Souvenez-vous bien de ceci – que ELEH tombés sont regardés comme les Kelim de Bina et ZON comme manquants dans le degré. Cependant, quand ELEH s’unissent dans nom Elohim, ils deviennent les lumières de KHB, en raison de la relation inverse entre les Kelim et les lumières.

Il a été dit : « gravé dans la bougie sainte et cachée », se référant à Malkhout qui était incluse dans Bina, signifiant qu’un Massakh et un endroit du Zivoug fut gravé à nouveau dans Malkhout de Rosh AA, qui est appelé « la bougie sainte et cachée ». C’est une gravure d’une image cachée, le Saint des saints, et cette nouvelle gravure étend une image, un niveau de dix Sefirot, le Saint des saints, le niveau de GAR, qui est appelé « Saint des saints ». Et parce qu’il sort d’une pensée, car le point qui s’est élevé pour être une pensée est à présent sorti d’une pensée et est arrivé à sa vraie place – l’endroit de Malkhout de Rosh – les trois Kelim, Bina, ZA et Noukva, ELEH, sont maintenant retournés au degré de Rosh et le nom Elohim fut complété. Il appelle ce niveau de GAR par le nom « une image cachée ».

Il a été dit qu’il est appelé MI, le début de la structure, car puisque ELEH se sont déjà connectés à MI, et que le nom Elohim a été fait, il n’est encore qu’appelé MI, et c’est le début de la structure. C’est le début de la structure du nom Elohim parce que la structure est toujours incomplète.

Il a été dit : « il se tient et il ne se tient pas ». D’une part, la structure se tient déjà dans toute sa complétude, car l’endroit du Zivoug est retourné à sa place à Peh de Rosh, et Bina et ZON sont retournés au degré, comme le firent GAR des lumières, et le nom Elohim fut complété. Mais d’autre part, la structure du nom ne se tient toujours pas parce qu’elle est profonde et cachée dans le nom Elohim, car les lumières du nom Elohim sont toujours profondes et cachées, et ne brillent pas dans ELEH, qui sont Bina et ZON qui se sont élevés à l’endroit de Rosh.

C’est parce qu’en raison de leur ascension à Rosh de AA, où uniquement Hokhma brille, il n’y a que lumière de Hokhma à ce niveau. Et comme ils sont ZAT, et ZAT qui sont montés ne peuvent pas recevoir Hokhma sans revêtir à l’intérieur de Hassadim, et Hassadim n’ont pas de nom et eux non plus ne peuvent pas recevoir Hokhma. De ce fait, il est considéré que le nom est profond et caché et ne s’est toujours pas diffusé dans les trois lettres ELEH. Pour cette raison, la structure de ce niveau est toujours regardée comme « ne se tenant pas » et ELEH ne sont toujours pas révélés en elle. C’est pourquoi il a été dit qu’avant cela, il est uniquement appelé MI, car les lettres ELEH sont toujours cachées dans le nom Elohim, et qu’il n’y a ici que MI.

Il a été dit : « Il voulait être révélé et être appelé par le nom Elohim », car le nom a déjà été complété parce qu’ELEH se sont déjà élevé à Rosh, et donc ils ne brillent pas du tout. Pour cette raison, Il voulait être révélé et être appelé par le nom Elohim. « Il revêtit un lumineux habit d’honneur », la lumière de Hassadim, et créa ELEH.

Interprétation : puisque toute la dissimulation du nom, qui ne peut pas briller dans ELEH est dû au manque de l’habit de Hassadim, ZAT ne pouvant pas recevoir la lumière de Hokhma sans Hassadim, il a refait un Zivoug de Katnout, lorsqu’il était revêtu dans Gouf de AA, étendant le niveau de Hassadim, le niveau de Hokhma se revêtit dans la lumière de Hassadim qu’elle a étendu. Et cette lumière est devenue un lumineux habit d’honneur pour ce niveau. Par cet habillage de Hassadim, il peut illuminer la lumière de Hokhma dans ZAT, qui sont ELEH.

Il a créé ELEH et les lettres ELEH [Aleph- Lamed- Hey] sont montées dans le nom Elohim. Autrement dit, par l’habit d’honneur, le niveau de Hassadim qu’il a reçu du Zivoug du Gouf en dessous de Khaze, qui est appelé Briya [création] Il a créé ces, signifiant a donné la lumière à ELEH. Ce faisant, les lettres ELEH sont montées dans le nom Elohim. Il en est ainsi parce qu’elles ont déjà un habit d’honneur pour Hassadim, elles peuvent aussi recevoir en elle Hokhma, et alors ELEH sont apparus dans le nom Elohim.

C’est parce qu’à présent Bina et ZON brillent sur lui dans toute la complétude qui est en eux. Maintenant nous considérons que le nom Elohim fut dévoilé et révélé. Et il a été dit que les lettres connectées les unes aux autres, MI dans ELEH, et le nom Elohim fut complété, car maintenant ELEH reçoivent le niveau de Hokhma parce qu’ils ont obtenu l’habit de Hassadim, et toutes les cinq lettres Elohim illuminent en totalité.

Il a été dit : « tant qu’Il n’a pas créé ELEH, il ne méritait pas le nom Elohim ». C’est parce qu’avant que MI leur ait donné la lumière de Hassadim pour habit, ELEH ne pouvaient rien recevoir de MI et Elohim illuminait uniquement dans MI. Et il a été dit « et ceux qui ont péché avec le veau ont dit de lui : « Ce [ELEH] sont vos dieux, O Israël », car ils endommageaient le lumineux habit d’honneur. Pour cette raison, MI fut séparé de ELEH et c’est pourquoi ils ont dit « ce sont vos dieux » et l’abondance sortit vers les autres dieux. 

15) Et comme MI s’est connecté à ELEH et sont devenus le nom Elohim par le lumineux habit d’honneur, la lumière de Hassadim, le nom s’unit toujours par le lumineux habit d’honneur. C’est sur cela que le monde existe, comme il est écrit « un monde de Hessed sera construit ».

Elie s’enfuit et je ne le vis pas. Mais je sus la chose de lui, car j’ai perçu son secret et sa dissimulation. Rabbi Elazar et tous les amis vinrent et se prosternèrent devant lui. Ils pleurèrent et dirent « si nous venions au monde juste pour entendre cela, cela nous aurait été suffisant ».

Interprétation : de la même façon qu’il a été expliqué qu’il ne méritait pas le nom Elohim avant que le niveau de Hokhma ne se revête dans le lumineux habit d’honneur, et que MI se soient connectés avec ELEH, et deviennent le nom Elohim, le nom s’unit toujours et existe pour toujours, et ne mérite pas le nom Elohim sans le lumineux habit d’honneur. Et par cela le monde existe.

Le monde inférieur également, Noukva, MA, reçoit les Mokhin de cette manière d’associer MI à ELEH, et est complété comme le monde supérieur, comme Rabbi Shimon explique progressivement. Cela contredit Rabbi Elazar qui a dit du monde inférieur : « quand MA est arrivé ici, que saviez-vous ? Après tout il est autant caché qu’avant ». Il s’avère que selon ses mots, le monde inférieur n’existe pas comme le monde supérieur. Et il est dit que par cela le monde existe de la même manière que le monde supérieur. Pour cette raison Rabbi Shimon se tut en haut. Mais Elie n’interpréta que l’ordre des Mokhin et la construction du nom Elohim dans AVI. Il n’a pas expliqué comment l’ordre de la structure d’Elohim est dans Noukva. 

Une mère prêtant ses habits à sa fille

16) Rabbi Shimon dit : « par conséquent, les cieux et leurs armées furent créés dans MA, Malkhout, car il est écrit : Quand je considère Tes cieux, le travail de Tes doigts ». Auparavant, il été écrit « O Seigneur notre Dieu, comme [MA] Ton nom est grand dans toute la terre, qui a répandu Ta splendeur au dessus des cieux. » Ainsi, les cieux furent créés dans le nom MA, Malkhout, et le sens des mots est « au dessus des cieux », qui indique Bina, qui est appelée MI, sur ZA, qui est appelé « cieux », quand Malkhout mérite le nom Elohim.

Interprétation : MA, Malkhout, monte et est inclue dans Bina, Elohim, après qu’Il ait créé la lumière de Hassadim pour l’habit d’honneur pour la lumière de Hokhma dans le nom MI, au moment où elles se revêtent l’une dans l’autre et que Malkhout est montée dans le nom supérieur, qui est le nom de Bina, en qui Malkhout est inclue. Pour cette raison, « au commencement Dieu créa » est Elohim supérieur, Bina, et non Malkhout, car MA est Malkhout et n’était pas construite dans MI, ELEH.

Interprétation : Comme le monde inférieur, MA étend les Mokhin dans le nom Elohim dans le monde supérieur, il y eut une possibilité pour les cieux et leurs armées d’être construits par MA, car il n’y a pas de descendants sans Mokhin supérieurs, qui sont Mokhin de Haya. C’est ce que Rabbi Shimon dit, et pour cette raison, comme le monde inférieur est MA, et existe aussi dans le nom Elohim du monde supérieur, les cieux et leurs armées furent créés dans MA, dans Malkhout, et MA a la force de faire sortir ces descendants des cieux et de leurs armées.

C’est pourquoi il est écrit « qui a répandu Ta splendeur au dessus des cieux », pour nous faire savoir que les Mokhin s’étendent du nom Elohim de YESHOUT en associant MI avec ELEH, où MI est sur les cieux, ZA. De ce fait il est dit « au dessus des cieux, où Malkhout mérite le nom Elohim, signifiant que Hod, Mokhin, au dessus des cieux – au dessus de ZA- est YESHOUT, en qui le nom Elohim monte et il est MI [qui] créa ELEH [ces]. Cependant, dans les cieux eux-mêmes, ZA, il n’y a pas MI, uniquement MA.

Une fois que le niveau de Hokhma s’est étendu en raison du point qui est retourné et est sorti de la pensée, un Zivoug de VAK fut fait à nouveau, pour étendre la lumière de Hassadim et pour que la lumière de Hokhma se revête dans la lumière de Hassadim, et alors MI illumina dans ELEH.

Il a été dit qu’après que la lumière de Hassadim a créé la lumière de Hokhma, elles se revêtirent l’une dans l’autre et Malkhout s’éleva dans le nom supérieurs, Elohim, et la lumière de Hokhma se revêtit dans la lumière de Hassadim. Par conséquent, les Mokhin sont arrivés de MI à ELEH, les lettres se connectèrent les uns aux autres, et Malkhout mérita le nom supérieur Elohim. Dans le nom supérieur, au dessus des cieux, de YESHOUT, en qui il y a MI, mais pas dans les cieux, qui sont MA.

Il a été dit, MA, Malkhout, et il ne fut pas construit en MI, ELEH, car MI est Bina et car depuis le Tsimtsoum Aleph, il n’y avait pas du tout en elle de Tsimtsoum, parce que le Tsimtsoum était sur le point du milieu, Malkhout, qui était restreinte, pour ne pas recevoir de lumière en elle, et elle fut établit dans un Zivoug de Hakaa, pour élever Ohr Hozer. Cependant, les neuf premières étaient propres de tout Tsimtsoum et étaient aptes pour recevoir la lumière de Hokhma. Mais dans le Tsimtsoum Beit, pour adoucir Malkhout dans Midat ha Rakhamim, Malkhout monte à Aba, Aba est établi en elle en tant que mâle et femelle, et Malkhout a reçu l’endroit de Bina. 

Et le point, Malkhout, monta pour être une pensée, Bina. Car là, Bina également fut restreinte et sortit avec un Massakh pour éviter de recevoir en elle la lumière de Hokhma, pour recevoir le Zivoug de Hakaa, et pour élever Ohr Hozer. Ainsi, à sa source, Bina convient pour recevoir Hokhma sans aucun Tsimtsoum, et elle a reçu le Tsimtsoum et Massakh en elle uniquement pour adoucir Malkhout.

Par conséquent, par l’élévation de MAN par les inférieurs, une nouvelle lumière fut étendue de AB SAG de AK, qui abaissent le point de l’endroit de Bina à sa place, à Malkhout, comme c’était dans le Tsimtsoum Aleph, et le point sortit de la pensée. Par cela, Bina est purifiée de tout Tsimtsoum et reçoit à nouveau la lumière de Hokhma. Et une fois que le niveau de Hokhma se revêt dans Hassadim, MI illumine dans ELEH, et le nom Elohim apparait.

Et donc, toute cette structure du nom Elohim est complètement impossible dans MA, car MA est le fin des cieux en bas, Malkhout elle-même, sur qui il n’y a pas eu non plus de Tsimtsoum à sa source dans Tsimtsoum Aleph et elle ne convient pas pour recevoir une quelconque illumination de Hokhma en elle. C’est pourquoi il a été dit MA, Malkhout, et non « construite dans MI ELEH » car toute la construction du nom Elohim ne se réfère qu’à MI, par le retour et la sortie de la pensée, et non dans MA.

17) Mais quand les lettres ELEH s’étendent d’en haut, de Bina, en bas à Malkhout, comme la mère prêtant ses vêtements à sa fille, et la pare de ses décorations, le nom Elohim s’étend de Bina, la mère, à Malkhout, la fille, et elle la pare de ses décorations, quand apparait devant elle tout mâle. A ce moment, il est écrit d’elle : « devant le Maitre, le Seigneur ». C’est parce qu’alors Malkhout est appelée « maitre » au masculin [en hébreu].

Il est écrit à ce propos : « vois, l’arche de l’alliance du Seigneur de toute la terre ». Mais le texte nomme Malkhout qui est appelée « arche de l’alliance »par le nom « Seigneur de toute la terre », un nom masculin. C’est parce qu’elle a reçu les Kelim appelés « vêtements » et les Mokhin, qui sont appelés « décorations » de la mère, Bina, car alors le Hey sort de MA, Youd entre à sa place, et Malkhout est appelée MI comme Bina. A ce moment, elle est parée dans des habits masculins, les vêtements de Bina, opposé à tout Israël.

Explication : une fois qu’il a fait un point à Rosh de AA et qu’il est monté pour être une pensée, car Hokhma fut érigée dans elle comme un genre masculin et féminin, il forma toutes les images en elle. Cela signifie que tous les niveaux des cinq Parstoufim de Atsilout étaient formés en elle de façon à ce qu’il n’y ait plus que KH à chaque niveau dans AA, AVI et ZON. De plus il grava toutes les gravures en elle, par la force des trois Sefirot – Bina, ZA et Malkhout – parties de chaque niveau vers le degré sous elle, car Bina, ZA et Malkhout de AA sont tombés dans AVI et Bina, ZA et Malkhout de AVI sont tombés dans ZON et Bina, ZA et Malkhout de ZON sont tombés dans BYA. Et ces ceux Sefirot, KH sont restées dans le degré. Ils sont appelés MI et les trois Sefirot qui sont parties de chaque degré sont appelées « les trois lettres ELEH. »

Il a été dit que quand ces trois lettres ELEH sont tirées d’en haut, de Bina, vers le bas à Malkhout, quand le point est monté pour être une pensée, les trois lettres ELEH sont parties de AVI et sont tombées au degré en dessous d’elles, ZON. Alors ceci est considéré comme ELEH de AVI, qui sont dans ZON, s’étant étendus de haut en bas et se sont revêtis à l’intérieur de ZON, car ELEH de Aba, qui est Israël Saba, s’est étendu à ZA, et ELEH de Ima, qui est Tevouna, s’est étendu à Noukva. 

« Ima [mère] prête ses vêtements à sa fille et la pare avec ses décorations ». Lors de l’arrivée de Mokhin de Gadlout, une gravure d’une image cachée fut étendue, le Saint des saints, une structure profonde qui sort de la pensée – quand le point est retournée et est sorti de la pensée à son endroit, à Malkhout. Par cela, les trois Kelim, Bina et ZON, furent ramenés au degré, et les trois lumières de KHB, appelées « saint des saints » furent étendues. Vous devez savoir que quand les Kelim Bina et ZON furent ramenés de Gouf à Rosh de AA, AVI – qui les revêt – furent tirés avec eux, et eux aussi, montent à Rosh de AA, où ils ont reçu ces Mokhin du Saint des saints à Rosh AA.

Il en est ainsi parce qu’il y la règle que le supérieur qui descend à l’inférieur devient comme lui, et l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui. Ainsi, dans l’état de Katnout, quand Bina et ZON sont partis de Rosh de AA et sont tombés dans son Gouf, quand ils revêtent AVI de Peh vers le bas, Bina et ZON deviennent vraiment AVI. Pour cette raison, dans l’état de Gadlout, quand Bina et ZON sont retournés au degré de sa Rosh, ils prirent avec eux AVI, car ils sont déjà devenus un degré au moment de Katnout. Ainsi, même dans Gadlout, à présent que AVI sont montés avec eux à Rosh de AA, ils deviennent égal à lui, recevant les même Mokhin dans Rosh de AA, qui sont appelés « le Saint des saints ».

Et exactement de la même façon, ZON sont montés à AVI, car une fois que AVI ont reçu les Mokhin dans Rosh de AA, le point est aussi sorti avec eux de la pensée, à l’endroit de Malkhout, par lesquels leur Bina et ZON furent ramenés à leur degré de AVI. Et quand les Kelim Bina et ZON, remontèrent à AVI, ils prirent avec eux ZON qui les revêt, et ZON aussi montent à AVI, recevant les Mokhin du Saint des saints qui sont là.

Il a été dit : « une mère prête ses vêtements à sa fille, et la pare de ses décorations ». autrement dit, puisque les trois lettres ELEH de Ima se sont étendues à Noukva dans l’état de Katnout, cela est considéré comme une mère prêtant ses vêtement à sa fille, car alors, les trois Kelim Bina et ZON, qui sont ELEH partis de Ima et tombent dans Noukva. Ainsi ils deviennent vraiment Noukva, parce que le supérieur qui descend à l’inférieur devient comme lui. Cela est considéré comme Ima prêtant ses Kelim de ELEH à la fille, Noukva, car maintenant Noukva s’en sert. Et donc, cela veut dire également qu’elle la pare de ses décorations.

Autrement dit, au moment de Gadlout, les trois Kelim, ELEH, Bina et ZON de Ima, retournent à Ima. Alors Noukva monte à Ima avec eux, et Noukva reçoit les Mokhin du Saint des saints, qui sont dans Ima, car l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui. Il s’avère que maintenant, puisqu’Ima prête ses vêtements ELEH à la fille au moment de Katnout, elle la pare de ses décorations, de Mokhin, au moment de Gadlout. Ainsi, elle est parée des décorations de Ima.

Et quand la pare-t-elle correctement de ses décorations ? Il y a deux sortes de décorations de Ima à Noukva, qui sont les Mokhin de GAR : 1) de Ima inférieure, Tevouna, qui se tient de Khaze de AA et en bas, 2) de Ima supérieure, qui se tient de Khaze de AA et en haut.

Quand Noukva monte à Tevouna et la pare de ses décorations, ces décorations sont considérées comme toujours pas comme elles devraient être parce qu’alors Noukva se tient pour poser une question, comme Tevouna avant l’élévation de MAN. Par conséquent, elles ne sont pas comme elles devraient être. Au contraire quand Noukva monte à l’endroit de Ima supérieure, de Khaze de AA et en haut, et que Ima supérieure pare Noukva, de ses décorations, alors ses décorations sont considérées comme elles devraient être.

Il est écrit : « quand apparait devant elle tout mâle ». A ce moment il est écrit d’elle : « devant le maitre, le Seigneur », c’est quand Malkhout est appelée « maitre » au masculin. Quand Noukva monte à Tevouna et reçoit les Mokhin d’elle, les décorations ne sont toujours pas comme elles devraient être, car elle se tient toujours pour poser une question, signifiant qu’elle a toujours besoin d’élever MAN des inférieurs, pour être complètement corrigée. Alors il est considéré que les mâles dans Israël reçoivent de ZA, qui se sont élevés à Israël Saba. Mais quand Noukva monte à Ima supérieure, elle est complétée entièrement et ne se tient plus pour poser une question, pour recevoir MAN. A ce moment, elle est considérée comme un mâle, et les mâles dans Israël reçoivent d’elle.

Il a été dit : « quand apparait devant elle tout mâle », quand tous les mâles dans Israël apparaissent devant elle, et reçoivent d’elle. C’est parce qu’alors Malkhout est appelée « Seigneur ». Elle n’est pas appelée ADNI, une femelle, mais ADON [Seigneur], mâle, car elle ne se tient plus pour poser une question, car le sujet de l’élévation de MAN ne s’applique plus à elle ; c’est pourquoi elle est considérée comme un mâle.

Il est écrit « vois, l’arche de l’alliance du seigneur de toute la terre ». L’arche est appelée « Noukva » car Yessod de ZA qui est appelé « arche » est entré en elle. Ainsi, le texte appelle Noukva par le nom « Seigneur de toute la terre » un mâle.

Il en est ainsi parce que le Hey sort de MA, Youd entre à sa place, et Malkhout est appelée MI, comme Bina : Le Hey de MA existe en elle parce que le Hey de MA indique qu’elle se tient pour poser la question, « que saviez-vous ? »Ainsi le Hey de MA indique qu’elle se tenait pour poser une question, et ce Hey de MA sort d’elle, Youd entre à la place du Hey, et il est appelé MI, comme Ima. Alors, elle est construite dans le nom Elohim, comme Ima.

18) Israël étendent les autres lettres, ELEH, d’en haut, de Bina, à sa place, à Malkhout, qui est maintenant appelée MI, comme Bina, comme il est écrit « ces choses, Je m’en souviens et Je déverse mon âme en moi, car au milieu de rangs pressés, Je marche en procession avec eux vers la maison de Dieu, à la voix des chants et des remerciements d’une foule en fête ».

« Ces [ELEH] choses Je me souviens » signifie « Ici Je mentionne ces lettres [les lettres ELEH] avec ma bouche, et je verse des larmes dans le désir de mon âme, pour étendre les lettres ELEH de Bina. Alors, « Je marche en procession avec eux » de Bina, « vers la maison de Dieu », Malkhout, pour que cette Malkhout soit appelée « Dieu », comme Bina, Elohim ? Et avec quoi Je marcherai avec eux ? « À la voix des chants et des remerciements d’une foule en fête ».

Rabbi Elazar a dit : « Mon silence construit le Temple en haut, Bina, et le Temple en bas, Malkhout. Certainement comme ils ont dit « un mot est un rocher, silence est deux ». « Un mot est un rocher », que j’ai dit et commenté. « Silence est deux » est le silence que je garde, qui vaut deux fois plus, car les deux mondes, Bina et Malkhout furent créés ensemble. Il en est ainsi parce que si je ne m’étais pas tenu de parler, je n’aurai pas obtenu l’unité de ces deux mondes.

Interprétation : Une fois que le Hey est parti de MA, et que Youd est entré dans le Mem, et il est appelé MI, Israël s’étendent pour elle en élevant MAN des autres lettres, ELEH, à cet endroit, MI et Noukva mérite le nom Elohim. C’est parce qu’ELEH du supérieur sont tombés dans l’inférieur au moment de Katnout, et donc elles sont tirés au inférieur au moment de Gadlout. Il en est ainsi parce que quand Bina et TM du supérieur – les lettres ELEH – retournent à Rosh du supérieur, ils prennent avec eux l’inférieur. Alors l’inférieur acquiert les lettres ELEH et les Mokhin en elles parce qu’il est ensemble avec eux à Rosh du supérieur, car l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui.

Il a été dit « Israël étendent aux autres lettres, ELEH, d’en haut… à cet endroit, comme il est écrit « ces choses Je me souviens ». Étendre ces lettres est l’élévation de MAN; quand Israël élèvent MAN pour étendre les Mokhin de Gadlout en étendant les lettres ELEH à Ima supérieure à Noukva. Et il est écrit « ces choses Je me souviens », pour les étendre à eux. C’est pourquoi Je mentionne les lettres ELEH avec ma bouche, et « Je déverse des larmes dans le désir de mon âme » la prière aux portes des larmes, qui ne reviennent jamais vides.

Alors, une fois que MAN a été élevée, Je marcherai avec eux en procession d’en haut, étendre les lettres ELEH d’en haut, de AVI, vers la maison de Dieu [Elohim], vers Noukva, qui est appelée « la maison d’Elohim [Dieu]. Après l’extension de ces lettres ELEH, elle-même est appelée Elohim, et c’est pourquoi il a été dit que Malkhout sera appelée Elohim, comme Bina, comme Ima.

Il a été dit : « un mot est un rocher, le silence est deux ». Il en est ainsi parce les mos de Rabbi Elazar ont élevé Noukva à Tevouna, en dessous de Khaze de AA, moment auquel elle se tient toujours pour poser une question, et est appelée « un rocher ». C’est pourquoi il a été dit « un mot est un rocher ». Cependant, le silence de Rabbi Elazar, a donné un endroit pour Rabbi Shimon de dévoiler les Mokhin de Haya par l’ascension de Noukva à Ima supérieure, par cela, les deux mondes furent construits ensemble, car le monde inférieur, Noukva, devient un avec le monde supérieur. Il a été dit « le silence que je garde vaut deux fois plus » parce que les deux mondes furent créés ensemble, car Noukva s’est élevé à Ima et est devenue un mâle, comme Ima supérieure.

19) Rabbi Shimon a dit : « à partir de là, est la complétude du texte, comme il est écrit « celui qui fait sortir leurs armées en nombre ». Ce sont les deux degrés, MA et MI, et chacun d’entre eux a besoin d’être inscrit, signifiant mentionné. Le supérieur est MI, et l’inférieur est MA. Le degré supérieur est inscrit et dit « celui qui fait sortir leurs armées en nombre » où « celui » de « celui qui fait sortir » se réfère à ce qui est connu et qui ne sont pas comme elle, MI.

De même, « celui fait sortir le pain de la terre ». Le « celui » de celui qui fait sortir » suggère celui qui sait, le degré inférieur, MA, et tout est un. Tous les deux sont au même degré, Malkhout, mais le supérieur est MI de Malkhout, et l’inférieur est MA de Malkhout. « Celui qui fait sortir leurs armées en nombre », car le nombre 600 000 est les étoiles qui se tiennent ensemble, faisant sortir les armées par leurs genres, et elles n’ont pas de nombre.

Explication : Après que le teste nous suggère dans « lève tes yeux en haut et voit qui [MI] a créé ces [ELEH] » pour observer la structure de Noukva dans le nom Elohim – qu’elle étend de AVI supérieurs, par lesquels Ima supérieure la pare de ses décorations – il remplit et complète cette explication dans le reste du texte. « Celui qui fait sortir leurs armées en nombre, Il les appelle tous par leur nom, parce que la grandeur de Sa puissance et la force de Son autorité, aucune d’elle ne manque ».

Il a été dit qu’ils sont deux degrés, et chacun d’entre eux doit être enregistré, mentionnés dans « celui », c’est-à-dire, les deux degrés, MI et MA doivent être mentionnés dans Noukva.

· Mokhin de GAR qu’elle reçoit par son ascension et revêtement du monde supérieur – quand Noukva devient elle-même comme le monde supérieur – sont appelés MI, car le Hey de MA existe et le Youd est entré à sa place. Noukva est aussi appelée MI, dans le monde supérieur, car elle se pare du Kli masculin.

· Cependant, au même moment, son précédent degré, qui est MA, n’est pas manquant d’elle. Au contraire, MA doit être également en elle comme avant. Le degré de MI est nécessairement pour étendre la complétude et le saint des saints aux descendants, mais l’enfantement des fils et la multiplication ne dépend que sur le nom MA. Par conséquent, si un de ces degrés est manquant dans Noukva, elle ne pourra pas enfanter.

Il a été dit que le degré supérieur enregistre et dit « celui qui fait sortir leurs armées en nombre » qui est le degré de MI, qui est Noukva qui hérite du monde supérieur. Il dit à ce propos « celui qui fait sortir leurs armées en nombre », car le « celui » de « celui qui fait sortir » suggère compléter Mokhin qu’elle reçoit de AVI supérieurs qui sont les décorations dans le Kli masculin, quand le Hey existe et le Youd entre.

Il a été dit « celui qui fait sortir ». Le « celui » de « celui qui fait sortir » suggère celui qui est connu et dont aucun autre n’est comme elle, car c’est la hauteur ultime des Mokhin qui s’appliquent dans Noukva durant les 6000 ans.

Il a été dit « qui fait sortir ». C’est le degré inférieur, MA et tout est un : le « celui » de « qui fait sortir » suggère aussi Mokhin de GAR, qui est connu, mais ils sont Mokhin de YESHOUT, où Noukva reçoit d’eux et est connue d’eux, le degré de MA. C’est parce que ce degré doit également doit être enregistré dans Noukva. C’est pourquoi il a été dit « tout est un » signifiant que MI et MA sont inclus ensemble dans Noukva comme un Partsouf, un en haut et un en bas.

Nous devons nous demander ce que le Zohar dit, que partout où « celui » est écrit, c’est du monde inférieur, Malkhout, qui est révélée à nouveau, alors qu’ici il dit que c’est du monde supérieur, car ici aussi il se réfère au monde révélé, Noukva de ZA. Et il l’appelle « le supérieur », parce que le degré de MI de Noukva, qu’elle reçoit uniquement quand elle monte et se revêt le monde supérieur, Ima supérieure. Et c’est pour cette raison, il l’appelle « le supérieur », et appelle le degré de MA du monde inférieur, « l’inférieur ».

Il a été dit ailleurs que toutes les choses qui sont du monde supérieur, caché, Bina, le Hey en est caché. Cela fait référence à quand le monde révélé ne monte pas et revêt le monde supérieur, alors le monde supérieur est caché et elle ne brille pas aux inférieurs, et donc il ne l’écrit pas avec le « celui » car il est caché.

Il a été dit que le nombre d’étoiles qui se tiennent ensemble est 600 000, elles font sortir leurs armées selon leurs genres, et elles n’ont pas de nombre. Un nombre est la complétude totale. Un nombre indique l’illumination complète de la perfection, et l’illumination incomplète est considérée comme n’ayant pas de nombre, ou qu’il n’a pas de nombre pour indiquer qu’elles sont dépourvues de complétude, qui est appelée « un nombre ».

Vous devez savoir que ces Mokhin de AVI supérieurs, que ZA donne à Noukva, est « le ciel raconte la gloire de Dieu ». C’est parce que le ciel est ZA, la gloire de Dieu est Noukva de ZA, et raconte est l’abondance de Mokhin de AVI supérieurs. Ces Mokhin sont regardés comme 600 000 parce que les degrés de Noukva sont regardés comme unités, ceux de ZA sont considérés comme dizaines, ceux de YESHOUT comme centaines, ceux de AVI supérieurs comme milliers, et ceux de AA comme centaine de milliers.

De plus, il y a deux discernements dans AVI supérieurs : 1) eux-mêmes, qui sont regardés comme milliers, 2) Mokhin de Hokhma qu’ils reçoivent de Rosh de AA, à ce moment ils sont eux aussi considérés comme dizaine de milliers, comme lui, mais uniquement comme VAK de AA, car ils revêtent de Peh de AA et en bas. Pour cette raison, par rapport à cela, ils ne sont que VAK de AA, qui est dizaine de milliers, et VAK sont soixante, et donc soixante dizaine de milliers [600 000].

Pour cette raison, quand Noukva monte et revêt AVI supérieurs, elle reçoit un nombre entier, qui est 600 000. Soixante signifie VAK, car alors il lui manque toujours Rosh de AA. Et dizaine de milliers indiquent les degrés de AA, qui illuminent dans AVI, dans ses VAK, qui se revêtent dans AVI, donc Noukva a le nombre 600 000.

Il a été dit « le nombre 600 000 sont les étoiles qui se tiennent ensemble, faisant sortir les armées selon leurs genres et elles n’ont pas de nombre ». Il a été expliqué que les deux degrés, MI et MA, sont inscrits dans Noukva : 1) MI dans Noukva sont AVI supérieurs, qui revêtent Noukva. Ce faisant elle est discernée comme le monde supérieur et à cet égard, elle a alors le nombre 600 000. 2) MA dans Noukva sont YESHOUT, qui revêtent Noukva comme dans « se tient pour poser une question MA [Que]. A cet égard elles sont le monde inférieur.

Ces deux degrés susmentionnés, MI et MA, sont devenus un Partsouf en elle : AVI supérieurs se revêt dans son Khaze et en haut, et YESHOUT se revêt de son Khaze et en bas, ainsi ils sont un Partsouf en elle. De ce fait, ces deux degrés sont aussi discernés chez les descendants de Noukva. C’est parce que par rapport au monde supérieur, MI, en elle est « celui qui fait sortir leurs armées en nombre », dans le nombre 600 000. Et par rapport au monde inférieur, MA en elle, les descendants sont regardés comme n’ayant pas de nombre. Il a été dit « fait sortit les armées selon leurs genres, et ils n’ont pas de nombre ». Cela signifie qu’elle produit des genres variés de descendants sans nombre, c’est-à-dire qu’ils n’ont pas ces Mokhin du nombre de AVI supérieurs, mais uniquement de YESHOUT, qui sont sans un nombre.

Ainsi ses descendants sont incomplets parce qu’ils n’ont pas de nombre. De ceci il dit « le nombre 600 000 sont les étoiles qui s e tiennent ensemble, faisant sortir les armées ». Cela signifie que ces deux degrés en elle – avec un nombre et sans nombre- sont en elle ensemble, connectés en elle comme un seul degré, donc ils sont également dans ses descendants. Et ils sont deux degrés ensemble, où d’une part, ses descendants sont considérés être le nombre 600 000 et d’autre part, ils sont sans nombre. Et comme il en est ainsi, celui sans nombre est regardé comme uniquement des ajouts complets et non comme un manque quelconque.

La raison pour cela est que cette bénédiction et multiplication par la semence sont complètement dépendantes du monde inférieur, MA, qui est regardé comme n’ayant pas de nombre. C’est la bénédiction de la semence, qui est amené dans les mots « maintenant regarde vers le ciel et compte les étoiles, si tu peux les compter ». Et Il lui dit « ainsi sera ta semence ». Ainsi la bénédiction de la semence sort uniquement sans nombre, du nom MA. C’est pourquoi, après toute la complétude des Mokhin d’un nombre qu’elle a obtenu de AVI supérieurs, MI, elle a un ajout à la bénédiction de MA, sans un nombre, car ils n’ont pas de nombre. Et elle aussi a une bénédiction et tous deux sont inclus dans les âmes et dans les descendants.

20) « Il les a tous appelé » - ces 600 000, toutes leurs armées, qui sont sans nombre – « par le nom ». Qu’est-ce que « les a tous appelé par le nom » ? Il ne les appelle pas par leurs noms car si cela avait été le cas, il aurait dit « les a tous appelé par leurs noms ». Cependant, quand ce degré ne mérite pas le nom Elohim, mais est appelé MI, elle n’enfante pas et ne fait pas sortir qui est caché en elle par leurs genres, même s’ils sont tous cachés en elle. Autrement dit, bien que les lettres ELEH soient déjà montées, elles manquent toujours l’habit d’honneur de Hassadim, et donc elles sont cachées et ne méritent pas le nom Elohim.

Quand Il a créé les lettres ELEH et qu’elles ont mérité Son nom, elles ont revêtu l’habit d’honneur de Hassadim, alors ELEH se connecte à MI et Il est appelé Elohim. Alors par la force de ce nom, Il les fit sortir en complétude. Et il est écrit « Il les appelle tous par le nom », Il les appelle par Son nom, faisant sortir chacun et tous les genres pour qu’ils existent dans Sa complétude. Alors il est écrit « celui qui fait sortir leurs armées en nombre, Il les appelle tous par le nom », par le nom complet Elohim. Il est écrit « vois, J’ai appelé par le nom Betsalel, le fils de Ouri, le fils de Hour, de la tribu de Judas. » Autrement dit « J’ai mentionné Mon nom pour que Betsalel existe en pleine existence ».

Explication : la grande complétude des Mokhin, le nom Elohim, est sur ses âmes et descendants dans ses deux degrés ensemble, au degré de 10 000 en elle, et au degré de toutes leurs armées, qui sont sans nombre. Au deux, il y a le nom, comme il est écrit « Il les appelle tous par le nom ». Et quand il est dit MI n’enfante pas, c’est parce qu’Il a créé les lettres ELEH, quand ELEH se connecte à MI, et il est appelé Elohim. Alors par la force de ce nom, Il le fit sortir en complétude, car la bénédiction de la semence est complètement dépendante du nom MA, qui est sans nombre.

Les Mokhin du nombre sont l’illumination de Hokhma, le nom complet, et toutes ses Behinot [discernements/aspects] sont en complète complétude. Et les Mokhin sans nombre qui viennent précisément du nom MA sont les Mokhin de Hassadim, et l’illumination de Hokhma n’est pas reçue sans un habit d’honneur de Hassadim. Avant cela, même quand les lettres ELEH sont montées à MI, elles ne méritaient toujours pas le nom Elohim. Tel est le sens de « Qui [MI] a créé ces [ELEH] » car une fois qu’Il a créé la lumière de Hassadim pour un habit d’honneur pour la lumière de Hokhma dans le nom MI, elles se sont revêtues l’une l’autre et Malkhout a mérité le nom supérieur Elohim.

Il a été dit que MI n’enfante pas ou ne fait pas sortir celles qui sont cachées en elle, selon leur genres, même quand elles étaient toutes cachées en elle. Même quand le point est déjà sortit de la pensée à son endroit, à Malkhout, et qu’il y avait une gravure d’une image cachée, le Saint des saints, car Bina et ZON de Kelim et GAR des lumières sont retournés en elle, elles sont toujours cachés en elle. De plus ELEH reste profond et caché dans le nom Elohim parce qu’elles ne peuvent pas recevoir l’illumination de Hokhma sans Hassadim.

Cependant, Il créa ELEH après qu’Il se soit également accouplé sur le Massakh de MA, le monde inférieur, faisant sortir le niveau de Mokhin de Hassadim sur lui, qui sont appelés « sans nombre » et le donnant à ELEH. Ainsi Il créa ELEH, plaçant le vêtement de Hassadim en elles, qui est appelé « créa », et alors elle mérite un nom et est appelée Elohim. Il en est ainsi parce que maintenant qu’elles ont obtenu le niveau de Hassadim, elles peuvent recevoir l’illumination de Hokhma, qui sont les Mokhin du nombre 600 000. Et alors les lettres se connectent et Malkhout mérite le nom supérieur, Elohim. Alors par la force de ce nom, il les fait sortir en complétude.

Pour cette raison, cette complétude du nom – qui est l’habillage de Hokhma dans Hassadim – est aussi sur les âmes et les descendants qui sortent du nom Elohim. Il était écrit « Il les appelle tous par le nom » signifiant que le nom est nommé d’après les descendants de son nom. Il est appelé et fait sortir chaque genre pour qu’il existe en complétude. 

Dans ce nom, Il fit sortir les descendants, dans le genre de 600 000 ainsi que dans le genre en qui il n’y a pas de calcul, pour qu’ils puissent exister dans la complétude du nom, ainsi ils se revêtiront les uns les autres comme ils sont revêtus dans le nom. Il est écrit « Vois, J’ai appelé par le nom ». Cela apporte la preuve que les mots « appeler par le nom » indique l’existence et la complétude.

21) « En raison de la grandeur de Sa puissance et de la force de Son autorité, personne ne manque ». Qu’est ce que « En raison de la grandeur de Sa puissance » ? C’est la tête des degrés, quand tous les désirs montent en lui et se transcendent en lui de façon cachée. « et la force de Son autorité » est le monde supérieur, MI, qui est monté dans le nom Elohim. « Personne ne manque » de ces 600 000 qu’Il a fait sortir par ce nom. Et parce qu’aucun nombre des 600 000 ne manque, qu’Israël meurent et furent punis pour leurs péchés, ils furent comptés plus tard et aucun des 600 000 ne manquait, pour que tous soit dans une forme, en haut et en bas. Et comme aucun nombre des 600 000 ne manquait en haut, aucun de ce nombre était absent en bas.

Explication : «En raison de la grandeur de Sa puissance » suggère Kéter de AVI supérieurs, la tête des degrés de ces Mokhin, Bina de AA, qui sont devenus Keter pour AVI, où tous les désirs montent et de qui tous les degrés reçoivent. Pour cette raison, ils montent en lui de façon caché, car il est Avir [air] inconnu, signifiant que le Youd ne sort pas de son Avir, comme il est écrit « car il désire la compassion ». C’est pourquoi il est en totale complétude, et c’est pourquoi il est appelé « Avir [air] pur ».

Bien que le niveau de Hassadim, appelé Avir, soit sorti sur le monde inférieur, MA, elle est toujours en complète complétude, parce cette lumière s’étend de GAR de Bina de AA, la tête de tous les degrés de Atsilout, AVI, YESHOUT et ZON. Par conséquent, le niveau de Hassadim en lui est aussi regardé comme air pur, comme dans GAR de Bina de AA.

Il était écrit « et la force de Son autorité ». C’est le monde supérieur, MI dans Noukva, de qui le nombre 600 000 fut tiré. C’est parce qu’elle revêt le monde supérieur, qui est AVI supérieurs, c’est pourquoi il a été dit « personne ne manque » - de ces 600 000, qu’Il a fait sortir par ce nom, car de là elle obtient les Mokhin du nombre 600 000.

Il a été dit que puisqu’aucun ne manquait du nombre 600 000 en haut aucun n’était absent de ce nombre en bas. Parce que Noukva a revêtu AVI supérieurs, « Ima [mère] prête ses habits à sa fille et la pare de ses décorations ». Ce faisant, elle est devenue entièrement comme AVI supérieurs. Et comme les Mokhin de AVI sont complets dans le nombre 600 000, personne ne manque, Noukva est complète dans ce nombre, et personne ne manque.
Otiot de Rav Hamnouna Raba [lettres du Rav Hamnouna Saba]
22) Au commencement. Rav Hamnouna Saba a dit « Nous avons trouvé dans les mots Béréshit Barah Elohim Et [au commencement Dieu créa les] un ordre inversé des lettres. Tout d’abord, il écrit Bet, et puis Bet, Béréshit, puis il écrit Aleph, et alors Aleph, Elohim Et. Quand le Saint béni soit-Il voulut faire le monde, toutes les lettres étaient encore cachées, et deux mille ans avant la création du monde le Saint béni soit-Il observait et jouait avec les lettres.

Explication : il pose deux questions : 1) Pourquoi les lettres Aleph Bet viennent-elles dans un ordre inverse au début de la Torah, tout d’abord Bet et ensuite Aleph ? 2) Pourquoi ces lettres étaient-elles doublées, tout d’abord les deux lettres Bet des deux mots Béréshit Barah, et ensuite les deux lettres Aleph des deux mots, Elohim Et ? 

Il répond ; Quand le Saint béni soit-Il, Bina, voulut faire les monde, faire sortir ZON, le monde, les lettres – Kelim de ZON – étaient encore cachées, inclues dans GAR – AVI – et n’étaient pas connues. De plus, HB sont appelés « deux mille ans ». Avant que le monde ne soit créé, les lettres de ZON étaient inclues dans HB. C’est pourquoi cette Hitkalelout [inclusion/ mélange] de ZON dans HB est appelée « deux mille ans avant la création du monde, le Seigneur observait et jouait avec les lettres », car alors ZON étaient regardés comme MAN dans les deux mille ans, qui sont HB, et MAN engendrent toujours délice au supérieur. C’est pourquoi il a été dit qu’à ce moment, quand elles étaient MAN dans HB, le Seigneur regardait et jouait avec les lettres.

23) Quand Il voulut créer le monde, toutes les lettres sont venues devant Lui, de la dernière à la première. La lettre Tav vint en premier : « O Seigneur des mondes, il est bon que Tu créés le monde avec moi, car je suis le sceau de Ta bague, qui est Emet [vérité], signifiant la dernière lettre du mot Emet. Et Tu es appelé par le nom vérité, il est bon que le roi commence par la lettre Emet, et créé avec moi le monde ».

Le Saint béni soit-Il lui répondit : « tu es beau et droit, mais tu ne conviens pas pour créer le monde avec toi, car tu es inscrit sur le front des hommes de foi, qui garderont la Torah de Aleph à Tav [A à Z], et qui mourront en t’inscrivant. Qui plus est, tu es le sceau de la mort, car Tav est également la dernière lettre du mot Mavet [mort]. Et parce qu’il en est ainsi, tu ne conviens pas pour que le monde soit créé avec toi ». Elle partit immédiatement.

Explication : Quand Il commença à clarifier ZON, qui sont appelés « le monde », afin de les créer, toutes les lettres de ZON sont venues devant le Saint béni soit-Il, en commençant par le Tav, la dernière de toutes les lettres, et en finissant avec le Aleph, la première lettre de toutes les lettres. Elles sont venues de la dernière à la première et non dans leur ordre habituel de l’alphabet parce qu’elles sont venues dans l’ordre de MAN, en qui elles sont arrangées dans l’ordre Tav Shin Reish Kouf [ordre inverse des lettres] et l’ordre Aleph Bet Guimel est l’ordre de MAD, de haut en bas. Mais l’ordre de MAN est toujours inverse à l’ordre de MAN, car il est de bas en haut.

Ce commentaire des lettres est très profond. Pour le clarifier quelque peu, je vous donnerez une brève introduction de l’immensité de ce commentaire. La création du monde signifie amélioration et existence de façon à ce que le monde puisse exister et compléter le but pour lequel il fut créé. Nous savons que Dieu les a fait un opposé à l’autre. Opposé à chaque force dans Kedousha [sainteté], le Saint béni soit-Il a fait une force égale dans le Sitra Akhra, opposé à la Kedousha. Comme il y a quatre monde ABYA de Kedousha, il y a quatre mondes ABYA de Touma [impureté] opposés à eux ;

Par conséquent, dans le monde Assya il n’y a pas de distinction entre celui qui sert Dieu et celui qui ne Le sert pas, comme il n’y a aucune distinction entre Kedousha et Touma. De ce fait, comme le monde peut-il exister ? Comment pouvons-nous différencier entre le bien et mal, entre la sainteté et l’impureté.

Cependant, il y a une clarification très importante, qui est qu’un autre dieu est stérile et ne donne pas de fruit. Par conséquent, ceux qui échouent en lui et marchent sur le chemin de ABYA de Touma, leurs sources s’assècheront et il n’y a pas de bénédictions des fruits spirituels. Ainsi, ils déprissent jusqu’à ce qu’ils soient complètement coupés.

C’est l’inverse pour ceux qui adhèrent à Kedousha. Ils sont récompensés de bénédictions et dans leurs travaux, comme il est écrit « comme un arbre planté auprès des cours d’eau, qui donnent ses fruits en leur saison, dont les feuilles ne se flétrissent point: tout ce qu’il fera réussira ».

C’est la seule clarification dans le monde de Assiya pour savoir s’il est dans Kedousha ou le contraire, comme il est écrit « et Eprouve Moi maintenant dans cela », dit le Seigneur des armées, si Je ne vous ouvre pas la fenêtre des cieux et vous déverser une bénédiction jusqu’à ce qu’elle déborde ». Ensuite il est écrit : « Ainsi Tu distingueras à nouveau entre le juste et le méchant, entre celui qui sert Dieu et celui qui ne Le sert pas ». Ainsi, il explique qu’il est impossible de distinguer celui qui sert le Dieu et celui qui ne Le sert pas, sauf dans la bénédiction uniquement.

C’est le cœur de ce commentaire des lettres, car toutes les lettres sont venues pour créer le monde d’après l’instruction du degré dans Kedousha qui est propre à cette lettre, car les 22 lettres sont les éléments de toutes les têtes des degrés dans les 4 mondes ABYA. Chacun d’eux est apprécié selon son propre mérite, indiquant cela en obtenant son degré, les peuples du monde pourront faire prévaloir la Kedousha sur les Klipot, pour atteindre la réparation finale désirée. Mais le Saint béni soit-Il répondit à chacun d’entre eux que l’opposé est ici aussi la même force dans les Klipot, donc les peuples n’obtiendront pas de clarification par elles.

Puis vint le Bet, dont l’instruction dans son degré est Brakhra [bénédiction], opposé qui ne sont pas des Klipot, car un autre dieu est stérile et ne donne pas de fruit. Alors le Saint béni soit-Il lui dit « Mais, Je créerai le monde avec toi », car uniquement en toi il y a la clarification et distinction, différenciant entre le serviteur de Dieu et celui qui ne Le sert pas, car elle n’a pas un opposé dans la Sitra Akhra. Par conséquent, le monde existera donc en elle, pour analyser et augmenter la Kedousha sur les Merkavot [chariots/ structures] de Touma « jusqu’à ce que la mort soit avalée pour toujours » et elles arriveront à la réparation finale.

Nous devons également savoir que la division des 22 lettres en trois degrés – Bina, ZA et Malkhout. Il en est ainsi parce qu’au dessus de Bina, il n’y a pas de Kelim, qui sont les lettres.

De plus, les 22 lettres dans Bina sont appelées « grandes lettres », les 22 lettres dans ZA sont simplement appelées « lettres » et les 22 lettres dans Malkhout sont les petites lettres. De même, elles se subdivisent en trois degrés –Bina, ZA et Malkhout – car il y a Bina, ZA et Malkhout dans les 22 lettres dans Bina, et également dans les 22 dans ZA et dans les 22 dans Malkhout.

Il en est ainsi parce que les 22 lettres se subdivisent elles mêmes en trois degrés – Unités, dizaines et centaines. Les unités de Aleph à Tet, sont les neuf Sefirot de Bina. Les dizaines de Youd à Tsadi, sont les neuf Sefirot de ZA et les centaines sont de Noukva. C’est pourquoi il n’y a que quatre lettres Kouf- Reish- Shin- Tav dans Malkhout, car elle n’occupe que les Sefirot de ZA de son Khaze et en bas – NHYM, où Kouf Reish sont NH et Shin Tav sont Yessod et Malkhout.

Nous ne devons pas demander pourquoi les unités sont dans Noukva, les dizaines dans ZA et les centaines sont dans Ima, car il y a toujours une relation inverse entre les lumières et les Kelim. Dans les Kelim, le supérieur vient en premier et c’est l’inverse dans les lumières – l’inférieure vient en premier. Ainsi, s’il n’y a ici que des unités de Kelim, de Aleph à Youd, il n’y a que Malkhout des lumières ici. Et si les dizaines des Kelim viennent aussi, la lumière de ZA des lumières vient aussi. Et si les centaines des Kelim sont également complétées, Kouf- Reish- Sin-Tav, les lumières de Bina viennent, qui sont centaines. Pour cette raison, les centaines sont regardées comme Bina, les dizaines comme ZA et les unités comme Malkhout, et par rapport aux Kelim eux-mêmes, c’est l’inverse – les unités sont dans Ima, les dizaines dans ZA et les centaines dans Noukva.

La lettre Tav

La lettre Tav est entrée en premier. Chacune des lettres de l’alphabet a un degré unique sous son contrôle. Par conséquent, Tav argumente qu’elle est plus qualifiée pour améliorer le monde que toutes les autres lettres, parce qu’il y a une règle de vérité en elle, et elle scelle la bague du roi.

Nous savons que la Sitra Akhra ne vit que d’une fine luminescence que la Kedousha lui illumine, comme il est écrit « et ses jambes descendent à la mort » et comme il est écrit « et Son royaume gouverne tout ». Tel est le sens de la jambe du Kouf [[image: image1.jpg]


] qui s’étend sous la ligne des lettres, indiquant la fine luminescence que Malkhout donne à la Sitra Akhra. De ce fait, de toutes les 22 lettres, il y a une extension de la jambe en bas que dans le Kouf, car elle appartient aux lettres de Malkhout, parce que Kouf Reish Shin Tav sont dans Malkhout.

Cependant, au début, la jambe gauche du Tav s’est étendue en dessous de la ligne, mais le Saint béni soit-Il vit que la prise de la Sitra Akhra serait trop forte, et donc le Saint béni soit-Il la stoppa et retira sa jambe pour terminer à égalité avec la ligne de Kedousha. C’est pourquoi sa jambe gauche s’épaissit, de la partie qui s’étend dehors, qu’Il ramena, la repliant ici et donc, aucune illumination ne l’atteint vers les Klipot et la Sitra Akhra.

Qui plus est, elle fut établie comme le sceau de la bague, gardant les Klipot pour ne pas qu’elles s’approchent et sucent jusque là de la Kedousha, et quiconque la touche meurt. De plus, la fine luminescence de Kedousha qui est nécessaire pour le maintien des Klipot fut faite dans la lettre Kouf, car elle était la plus haute lettre dans Malkhout, et loin des Klipot et de la Sitra Akhra, et donc il n’y a pas de crainte que les Klipot s’y accrochent trop fort. C’est pourquoi elle est appelée Kouf, indiquant que d’elle vient le début de la force de la Sitra Akhra et des Klipot, appelées « mauvais homme », ressemblant aux Parstoufim de Kedousha, comme il est écrit : « Dieu les a fait l’un opposé à l’autre », comme le Kouf [aussi singe en hébreu], qui ressemble à l’homme, trompant les gens, et ils mentent au nom du Saint béni soit-Il.

C’est ce que le Tav a argumenté : « puisque je suis le sceau de Ta bague, car je me tiens à la fin de chaque Partsouf, ne laissant pas les Klipot s’approcher ni sucer de Kedousha et mentent en Ton nom, il est bon que le monde soit créé avec moi. Par moi, il y aura toutes les clarifications entre la Sitra Akhra et la Kedousha, et tous les gens du monde seront assurés d’atteindre leur destin. C’est pourquoi il a été dit « et Tu es appelé par le nom « vérité ». Il est donc approprié pour le roi de commencer avec la lettre Emet [vérité] et de créer le monde avec moi ».

Commentaire : Puisque Ton nom est vérité, ce qui signifie qu’il est impossible d’adhérer à Toi sauf en obtenant la qualité de vérité, il est bon pour le roi de commencer avec la lettre « vérité » et de créer le monde avec moi parce qu’avec ma qualité, les gens s’éloigneront de la Sitra Akhra et des Klipot, et adhéreront à Toi. Alors, la réparation finale sera garantie pour tous les peuples du monde.

Tel est le sens de « Le Seigneur est proche de tous ceux qui L’appellent ». De qui est-Il proche ? Il répéta et dit ; « de tous ceux qui L’appellent en vérité ». Y-a-t-il certains qui L’appellent en mensonge ? Oui, c’est celui qui appelle et ne sait pas qui il appelle, car il est écrit « de tous ceux qui L’appellent en vérité ». Qu’est ce que la vérité ? Cela signifie dans le sceau de la bague du roi – la ligne médiane, le sceau des Mokhin avec Malkhout, qui est appelée « la bague du roi », qui est la complétude de tout.

Le Saint béni soit-Il lui répondit qu’elle ne convenait pas pour que le monde soit créé avec elle parce qu’avec sa force, les Dinim [jugements] seraient trop sévères, car même les justes complets, qui ont déjà été récompensés d’une inscription de son sceau et gardent la Torah de A à Z seront toujours punis par sa dure force parce qu’ils n’ont pas protesté contre les méchants. Qui plus est, elle est également un sceau de la mort, car par sa force la mort fut créée dans le monde, car les peuples ne se rassemblent pas pour mourir, sauf si le serpent falsifie son sceau et fit pécher Adam ha Rishon avec l’arbre de la connaissance. Donc, il est impossible que le monde puisse exister par elle.

La lettre Shin

24) La lettre Shin entra devant Lui, elle Lui dit « Seigneur des mondes, il est bon que Tu crées avec moi le monde, car en moi Ton nom est nommé Shaddaï, et il est bon de créer le monde avec le Saint nom. Il lui dit « Tu es belle, et tu es bonne, et tu es vraie, mais parce que les lettres SheKeR [mensonge] t’ont prises pour être avec elles, Je ne veux pas créer le monde avec toi, car le mensonge n’existe pas sauf si les lettres Kouf et Reish te prennent ».

Explication : Noukva a deux fins : 1) une s’appelle Malkhout de Malkhout qui est le Tav 2) l’autre s’appelle Yessod de Malkhout qui est le Shin. La chose est que quand elle est sans une construction de AVI supérieurs, le Tav est considéré comme le Sioum [fin] et il est un Din sévère. Et quand elle est un Partsouf construit par AVI supérieurs, la lettre Shin est faite à son Sioum, où les trois têtes du Shin [[image: image2.jpg]


] indique l’illumination de HGT de Ima, que Malkhout reçoit par ZA à son point de Sioum, comme il est écrit « un puits que les princes creusent ».

Par cette illumination, elle devient un Kli pour recevoir 100 bénédictions de ZA, comme il est écrit « une femme fait une alliance uniquement avec celui qui lui a fait un Kli », car par cela elle devient un réceptacle pour recevoir 100 bénédictions de Yessod de ZA. Pour cette raison, ce Sioum est appelé « le pont du milieu de fixation », car toutes les fixations dans le monde viennent d’elle. Il est également appelé « Yessod de Noukva ».

Pour cette raison la lettre Shin est appelée la lettre de vérité, comme le Tav, et il est appelé « le sceau du roi », comme lui, car le mot sceau a plusieurs significations : 1) Il pointe la conclusion du Partsouf, comme le sceau du roi, qui vient à la fin du texte qui est écrit au nom du roi, 2) le sceau du roi est comme le roi lui-même. Ainsi, l’écrit du sceau du roi engendre la même peur comme si c’était le roi lui-même. 

C’est pourquoi le sceau est appelé « la lettre de vérité » car par lui toute la vérité est apparente dans le sceau. Cependant, le Shin a un avantage sur le Tav, car le Shin est appelé par le nom Shaddaï, qui signifie qu’Il a dit de Son monde « Daï [assez], ne vous diffusez pas plus ». Cela indique la construction du monde en termes de fixation, qui s’est terminé dans le Sioum. Il a dit de Son monde « assez, ne vous diffusez pas plus », jusqu’au Tav. C’est la raison pour laquelle le point du Sioum du Shin est considéré comme le point du milieu de la fixation.

Tel était l’argument du Shin, « il est bon que Tu crées le monde avec moi parce que Ton nom Shaddaï est appelé en moi ». Dès qu’elle vit qu’Il avait rejeté le Tav en raison de la sévère Midat ha Din [qualité de jugement] en elle, le Shin pensa que le Saint béni soit-il choisirait sa qualité pour la création du monde, car elle a tous les mérite du Tav, car elle est aussi le sceau du roi, et elle aussi est la lettre « vérité ». Mais elle a un autre mérite – le nom Shaddaï est appelé en elle, car elle fut choisit pour le Sioum de Noukva pour la fixation du monde et non le Tav. Ainsi elle trouva le courage de venir devant le Saint béni soit-Il, pour qu’Il créé le monde avec sa qualité.

Le Saint béni soit-Il répondit au Shin : « Bien que ta vertu soit grande, c’est parce que c’est précisément le cas, ton opposé dans la Klipa est très fort. Il n’y aurait pas eu de mensonge dans le monde si les deux lettres de falsification et mensonge des Klipot ne t’avaient pas prises, signifiant le Kouf et le Reish.

Commentaire : il y a deux sources à la Sitra Akhra et à toutes les Klipot :

1. La fine luminescence, avec laquelle la Kedousha [sainteté] elle-même brille pour eux pour qu’ils puissent exister et ne pas être annulés tant qu’ils sont nécessaires pour punir les méchants. A cet égard, leur construction n’est pas grande parce que l’illumination est très petite, uniquement pour les maintenir, avec le mâle de Klipa n’étant que VAK, sans Rosh, et Noukva de Klipa n’étant qu’un point sans aucune expansion. La fine illumination est tirée à eux par la lettre Kouf et c’est le début de leur force pour ressembler à Adam de BYA de Kedousha, comme un Kouf [également singe] par rapport à l’homme, comme il est écrit « Dieu les a fait opposés l’un à l’autre ».

2. La corruption des inférieurs. Par leurs mauvaises actions, ils font sortir les lumières de Kedousha vers les Klipot. La première corruption s’est produite dans le péché de l’arbre de la connaissance, par lequel il leur fut donné une grande structure avec cinq Partsoufim et ABYA, comme il y a dans Kedousha.

La seconde source est la lettre Reish, qui indique que les lettres montent et s’accrochent à Bina de Malkhout, qui est la lettre Dalet. C’est parce que les 22 lettres de Malkhout se divisent en elle dans Bina, ZA et Malkhout : les unités sont Bina, les dizaines sont ZA et les centaines sont Malkhout. Ainsi le Dalet des 22 lettres de Malkhout se tient au début de son ZAT de Bina, car les lettres Aleph- Bet- Guimel sont GAR et de la lettre Dalet à Tet, ils sont VAK de Bina dans Malkhout.

Ce Dalet indique la pauvreté et la misère dans Malkhout en totalité, car Malkhout n’a rien par elle-même sauf ce que son mari, ZA, lui donne. Cette qualité est sienne et est inscrite dans son Dalet, car quand elle est pleine elle est Dalet Lamed Tav, des mots « pauvre » et « vide »

De plus, le Dalet a un angle saillant à son toit [[image: image3.jpg]


], indiquant Hassadim saillants en elle, que le Dalet prend du Guimel avant elle, car Guimel est de son GAR de Bina, qui reçoivent d’elle sa Behina correspondante dans ZA, alors qu’elle est de sa Behina correspondante dans Bina, où Hassadim sont en grande abondance. C’est pourquoi elle est appelée Guimel des mots Gomel Hassadim, car elle récompense le Dalet de Hassadim, car elle n’a rien pour elle-même, et elle donne ses abondants Hassadim. Cette protubérance de Hassadim est suggérée dans l’angle du toit du Dalet.

Cependant, l’opposé de Malkhout de Kedousha – comme il est écrit « un querelleur qui sépare le champion – est un pauvre qui est fier et ne veut pas recevoir du Guimel ni se rendre devant elle. Au contraire, elle prétend être la Rosh (tête] avec une grande fierté. Par ce défaut, l’angle fut effacé du Dalet, signifiant la protubérance des Hassadim en elle, et elle est devenue pauvre et maigre, car l’effacement de l’angle du Dalet lui donne la forme du Reish, Rash [maigre/pauvre] comme il est écrit « même dans son royaume il est né pauvre ».

L’union de ZA et Noukva de Kedousha est dans les lettres EHaD [Un, Aleph, Het- Dalet]. C’est parce que Aleph Het est les neuf Sefirot de ZA, donnant de Guimel de Bina jusqu’à Guimel de Malkhout, avec qui Malkhout devient un Dalet avec un angle protubérant avec d’abondants Hassadim. Par cela, ZON deviennent une chair en union complète. Il s’avère que quand les inférieurs corrompent leurs actions, ils donnent force à Malkhout de Sitra Akhra de s’accrocher au Dalet, Malkhout, d’effacer l’angle saillant dans Hassadim, et la transforme en Reish. A ce moment EHaD [un] devint AHeR [autre – Aleph- Het, Reish] et les autres dieux s’accrochent à ZON de Kedousha, comme il est écrit « le querelleur sépare le champion ».

Alors il est considéré que les lettres Kouf Reish de Sitra Akhra volent le sceau du Shin – la lettre « vérité »- pour eux-mêmes et Yessod de Noukva, qui est le réceptacle de Yessod de ZA. Ainsi, à présent le Shin est arrivé vers un autre dieu de Sitra Akhra, car Yessod [fondation] pour Noukva de Sitra Akhra fut construit dans le Shin, et donc la Sitra Akhra grandit avec dix Sefirot complètes avec Rosh, et le Shin qui a été volé devient un point de destruction pour lui, car la Sitra Akhra est construite des ruines de Kedousha.

De là fut construit ABYA du mauvais Adam [homme]. Il a été expliqué comme le Kouf Reish sont les deux origines de la Sitra Akhra, et sont donc appelés « les lettres de falsification » car la Sitra Akhra les falsifie pour détruire la construction et l’union de la Kedousha, pour être construite sur les ruine de Kedousha. Ceci est principalement fait en étendant à eux le Shin– la forme de Yessod de Noukva – dans leur lot et leur autorité, en falsifiant le Dalet en Reish, falsifiant « un » en « autre », créant une structure pour les Partsoufim des autres dieux. Ainsi, le mensonge et la falsification n’auraient pas existé dans une si grande structure si le Kouf Reish de Sitra Akhra n’avaient pas volé le Shin pour eux-mêmes.

C’est pourquoi le Saint béni soit-Il répondit au Shin, « tu es beau, tu es bon, et tu es vrai, mais parce que les lettres SheKer [mensonge] t’ont prises pour être avec elles, Je ne veux pas créer le monde avec toi, car il n’y aura pas de mensonge sauf si les lettres Kouf Reish te prennent », car il n’y aurait pas au la construction pour la falsification et le mensonge de la Sitra Akhra si elles n’avaient pas volé le Shin pour elles mêmes. Donc, le monde ne sera pas créé avec sa qualité parce que son opposé est son égal et la réparation finale n’est pas garantie par elle.

Les lettres Kouf - Reish

25) Cela suggère que quiconque veut dire un mensonge doit tout d’abord prendre une base de vérité et alors son mensonge tiendra. C’est parce le Shin est la lettre de vérité, en qui les patriarches s’unirent, car les trois lignes dans le Shin suggèrent les trois patriarches, HGT, et le Kouf Reish sont les lettres qui sont vues du côté du mal, parce que la Sitra Akhra est froide, sans chaleur et vitalité, car elle suce de Malkhout quand elle est une mer gelée. Pour persister, ils prennent en eux la lettre Shin, créant la combinaison KeSheR [connexion ; lien, Kouf Shin Reish] qui signifie renforcement et existence. Quand le Shin vit cela, il Le quitta. 

Commentaire : l’illumination de HGT de Bina - qui sont donnés à Noukva par Yessod de ZA - construit le point de Sioum de Noukva en un Kli, un réceptacle pour 100 bénédictions de ZA. HGT sont appelés « patriarches ». C’est pourquoi il a été dit que les patriarches se sont unis en elle et pour cette raison, il est appelé « une lettre de vérité ».

Kouf et Reish sont les lettres qui sont vues du côté du mal. Elles sont les deux origines de la Sitra Akhra, et il a été dit qu’elles prennent le Shin en elles et créent la combinaison KeSheR [connexion/lien]. Il en est ainsi parce qu’en effaçant l’angle du Dalet de EHaD [un], elles volent Yessod de Noukva de Kedousha – le Shin- en elles, construisant Yessod de Noukva de Klipa dans la lettre Shin. Par cela, elles ont une très forte prise dans Kedousha, qui est appelée KeSheR, car un lien indique que la prise est très forte et difficile à détacher.

La lettre Tsadi
26) La lettre Tsadi entra, Elle dit devant Lui : « O Seigneur des mondes, il est bon que tu crées le monde avec moi, car en moi, les Tsadikim [justes] sont scellés, et Toi, qui est appelé Tsadik, Tu es écrit en moi, comme il est écrit « car le Seigneur est juste, Il aime la justice », et il convient de créer le monde avec moi ».

Il lui dit : « Tsadi, tu es Tsadi, et tu es Tsadik, mais tu dois être caché. Tu ne dois pas être si révélé pour commencer avec toi la création du monde, pour que le monde n’ait pas d’excuse. » La raison pour laquelle elle doit être cachée est qu’elle était Noun [[image: image4.jpg]
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] du Nom- qui est la sainte alliance - est venu et a chevauché le Noun et s’est uni à lui créant le Tsadi [[image: image6.jpg]


].

Quand le Saint béni soit-Il créa Adam ha Rishon, ZA, Il le créa comme deux Partsoufim – un Partsouf masculin et un Partsouf féminin – attaché l’un à l’autre par leurs dos. Pour cette raison, la face du Youd tourne le dos au Noun, comme un Tsadi, car le Youd est tourné d’un côté et le Noun est tourné de l’autre, et ils ne se sont pas retournés pour être PBP [Panim be Panim – face à face]. De plus, le Saint béni soit-il lui dit : « Je séparerai ton attache de ABA [Akhor be Akhor- dos à dos], et te ferai connecter PBP. Cependant, tu monteras pour être ainsi à un autre endroit, et non immédiatement au début de la création du monde, car alors du dois être ABA, ce qui signifie que son illumination est cachée. Par conséquent elle ne doit pas être utilisée pour la création du monde.

Explication : quand le Tsadi vit que le Tav fut rejeté en raison du Din sévère en lui et que le Shin fut rejeté en raison de la prise de la Sitra Akhra en lui, il trouva le courage de pensa qu’il devait convenir pour créer le monde avec lui, car lui aussi a le mérite du sceau, et en plus d’eux, il n’y a pas du tout de prise de la Sitra Akhra en lui. Il est écrit à son propos : « Les justes sont scellés en moi » signifiant le sceau du signe de l’alliance de sainteté, par la circoncision et l’exposition, qui repousse tous les extérieurs. « Et Toi qui est appelé Tsadik [juste] Tu es écrit en moi », car le Saint béni soit-Il, Bina fut établi comme Tsadik et Tsedek [justice], comme ZA, qui sont GAR de Bina qui furent établis dans AVI, où le sentier de Aba est assis dans le chemin de Ima.

Et les Ketarim aimés [couronnes] sont toujours enlacées dans un Zivoug sans fin, comme il est écrit « le Seigneur est juste, Il aime la justice ». Juste suggère Yessod de Aba. Justice suggère Yessod de Ima, NH, qui sont appelés « justice du Seigneur ». Et parce que le juste aime la justice, leur Zivoug ne cesse jamais. C’est pourquoi il dit : « Je conviens pour que le monde soit crée avec moi » et par ma qualité, le monde existera et est garanti d’atteindre la réparation finale.

Il lui dit : « Tsadi, tu es Tsadi, et tu es Tsadik ». La lettre Tsadi est Yessod de ZA. Quand Yessod est inclus avec Noukva, il est appelé Tsadik, car il y a neuf Sefirot de ZA de la lettre Youd jusqu’à la lettre Tsadi, et le Kouf est le début de Noukva. Et quand Noukva est attachée à Yessod, le Kouf est attaché au Tsadi, et alors Yessod est appelé Tsadik. C’est pourquoi le Saint béni soit-Il la loue : « Tu es Tsadi », à ton endroit, dans Yessod de ZA, « et tu es Tsadi » à Mon endroit, car tu es inscrit en Moi dans un Zivoug sans fin. Et tu es également Tsadik, car Noukva est aussi inclue en toi, dans le Kouf après le Tsadi. Et donc, tu ne conviens pas pour que le monde soit créé avec toi.

Il a été écrit : « Tu dois être cachée, tu ne dois pas être si révélée », car elle était Noun. C’est parce que Yessod de ZA comprend Noukva en lui, le Kouf dans Tsadik comme le Saint béni soit-Il lui suggéra : « tu es Tsadik ». Et quand Noukva est inclue en Lui sous la forme du Tsadi, elle est représentée en Lui comme la lettre Noun, car Noun est Guevoura de ZA.

Il en est ainsi parce que Youd, Khaf, Lamed sont GAR, KHB, Mem, Noun, sont HG et il a été dit de ce Noun : « Je suis compréhension [Bina], puissance [Guevoura] est mienne ». C’est parce que dans Gadlout, quand HGT deviennent HBD, cette Guevoura devient Bina et dans Katnout, quand Aba fait sortir Ima, Bina devient Guevoura, Noun, donc Nefila [chute] est suggérée en elle, car il tombe de GAR à VAK par Aba, qui fait sortir Bina et ZON de Rosh.

Il a été dit : « tu ne dois pas être si révélé… pour que le monde n’ait pas d’excuse ». Il doit être caché parce qu’il y avait le Noun, et le Youd du Nom, signifiant la sainte alliance, est venu et a chevauché le Noun et s’est unit avec lui. Ainsi Noukva inclue dans Tsadi est une image de la lettre Noun en lui – Guevoura par rapport à Bina tombée- et le Youd en lui est Yessod de ZA lui-même, qui est le nom de la sainte alliance.

Elles se tiennent représentées comme ABA, leur Akhroreim [dos] attachées l’une à l’autre et leur Panim [face] sont révélées à l’extérieur, car la face du Youd regarde vers l’extérieur et non du côté du Noun, et la face du Noun regarde vers l’extérieur et non du côté du Youd. Cela suggère qu’il y a une prise dans leur Akhroreim et donc leur Akhroreim doivent être cachés, comme il est écrit « Leur dos sont tournés vers l’intérieur » pour que les extérieurs n’aient pas de prise sur eux ».

Il a été écrit « tu ne dois pas être si révélé… pour que le monde n’ait pas d’excuse ». C’est parce que comme il y a un manqua dans tes Akhroreim, tu dois être caché, pour ne pas donner aux extérieurs une excuse pour s’y accrocher parmi les adhérents. Et donc tu ne conviens pas pour que le monde soit créé avec toi, car en toi également, il y a une prise pour les Klipot. Par le Tsadi, dont Yessod et Malkhout en lui sont ABA, Adam ha Risshon sortit aussi ABA, deux Partsoufim, comme il a été dit, que quand le Saint béni soit-Il a créé Adam ha Rishon, ZA, Il le créa comme deux Partsoufim.

Le Saint béni soit-Il lui dit également « Je te détacherai » signifiant séparerai l’attache de ABA en toi, et te ferai connecter PBP. Cependant, tu monteras pour être à un autre endroit. Et si tu dits : « je peux créer le monde avec toi PBP car je suis destiné à te détacher et de faire alors PBP, alors ce n’est pas non plus un argument, car même quand Je t’établis PBP avec Noukva, cela ne sera pas dans ton endroit en bas, mais uniquement par l’ascension à Mon lieu, le lieu de AVI supérieurs. Et comme PBP ne sera pas corrigé dans ton endroit, il y aura quand même une prise pour les Klipot à ton degré, et donc tu ne conviens pas pour que le monde soit créé avec toi.

Il a été dit : Le Saint béni soit-Il lui dit également » signifiant qui plus est, Je suis destiné à te détacher, séparer la Dvekout [adhésion] ABA en toi et te ferai PBP. Cependant, cela ne sera pas à ton endroit, mais tu monteras pour être à un autre endroit, le lieu de AVI, car alors il montera et revêtira AVI. Mais ton propre lieu ne sera pas corrigé jusqu’à la réparation finale et comment créerai-Je le monde avec toi alors qu’il y a une prise en toi pour les extérieurs ?

La lettre Peh

27) La lettre Peh entra, et elle dit devant Lui : « Seigneur des mondes, il est bon que Tu créés le monde avec moi, car la rédemption [Guéoula] que Tu es destiné à faire dans le monde, est inscrite en moi, c’est-à-dire, que la rédemption est le rachat [Pédout] de nos ennuis, et elle commence avec la lettre Peh, et donc il convient de créer le monde avec moi. »

Il lui dit : « Tu es belle, mais en toi est inscrit en secret le crime [Pésha], comme le serpent qui frappe et met sa tête dans son corps. Ainsi est celui qui pèche, il penche sa tête, se cachant pour ne pas être vu et sort sa main pour pécher. Comme la forme du Peh [פ] dont la tête est penchée à l’intérieur. Il dit également que la lettre Ayn [[image: image7.jpg]


] en qui est inscrite Avon [l’iniquité]. Bien qu’elle ait dit « il y a en moi Anava [humilité] » le Saint béni soit-Il lui dit « Je ne créerai pas le monde avec toi ». Elle partit.

Explication : La lettre Peh a dit que la rédemption qui est destinée à être dans le monde est inscrite en elle, et donc elle convient pour que le monde soit créé avec elle. Il en est ainsi parce l’exil et la rédemption dans le monde dépendent de Noukva, car quand Noukva n’a pas la structure de GAR, Mokhin, Israël sont exilés de leur terre, la terre d’Israël. C’est parce que la terre d’Israël en bas correspond à la terre d’Israël en haut, Noukva de ZA et comme il y a une séparation en haut entre ZA, Israël, et Noukva, sa terre, Israël en bas sont séparés de leur terre. Et quand les enfants d’Israël améliorent leurs manières, ils font qu’Israël en haut donne à sa Noukva, sa terre et la construisent avec Mokhin et s’unissent avec elle PBP [Panim be Panim- face à face]. A ce moment, les enfants d’Israël en bas sont récompensés de la rédemption et ils retournent également dans leur terre.

Et ces Mokhin de GAR de Noukva, qui ZA construit, viennent à elle pour l’habiller de NH de ZA et Moakh de Hokhma de Noukva se revêt dans Netsah, Moakh de Bina se revêt dans Hod et les lettres Ayin Peh sont NH de ZA. Tel est l’argument du Peh, Hod de ZA : « la rédemption que Tu es destiné à faire dans le monde est inscrite en moi, car les Mokhin de Noukva qui amène la rédemption au monde se revêtent en moi. Donc si Tu crées le monde avec ma qualité, il n’y a pas de doute qu’ils parviendront à arriver à la réparation finale »

Mais pourquoi le Peh a-t-il pensé qu’il convenait mieux pour créer le monde que le Ayin ? Après tout, les Mokhin de Noukva revêtent NH – Ayin Peh – et ils sont essentiellement dans Netsah qui est Ayin ? C’est parce qu’il a été dit : « c’est le rachat, car le rachat est uniquement dans la qualité de Hod, Peh. Et par rapport à Pedout, Ima rachète tout d’abord Noukva des Dinim et puis Noukva convient pour la rédemption.

Il est écrit « comme un aigle qui veille sur son nid, plane sur ses jeunes aiglons ». Nous apprenons que l’aigle est miséricordieux envers ses fils, disant ; « il est préférable que la flèche me pénètre plutôt que de pénétrer mes fils », car MA ne convient pas pour Mokhin sauf par la correction, quand la mère prête ses habits à sa fille.

Nouka est restreinte à sa source, pour ne pas recevoir de lumière, c’est-à-dire, depuis le Tsimtsoum Aleph elle ne peut recevoir aucun Mokhin. Cependant, parce qu’Ima est sortie de Rosh de AA et est devenue VAK sans Rosh, ses lettres ELEH [Aleph- Lamed- Hey] furent tirées à Noukva et Noukva est aussi construite dans le nom Elohim. Ima est appelée « un aigle », qui est miséricordieux envers ses fils, ZON. Par conséquent, elle sortit dehors et son niveau fut divisé en VAK sans Rosh, une flèche, comme il est écrit : « il est préférable qu’elle me pénètre ». Ce faisant, elle a racheté ses fils des Dinim et ils conviennent pour recevoir Mokhin dans ses Kelim ELEH.

Tel est le sens de Pédout et Pidion [rachat/rédemption], quand Ima rachète Noukva de ses Dinim. Si cela n’avait pas été le cas, elle n’aurait pas convenue pour Mokhin. Cette rédemption s’applique essentiellement à la ligne gauche de Noukva, où les Dinim sont présent ainsi qu’à Hod de ZA – la lettre Peh. C’est pourquoi le Peh pensa qu’il était plus qualifié que le Ayin, car Pedout de Ima se revêt uniquement en lui et non dans le Ayin, car les Dinim sont dans la ligne gauche et non dans la ligne droite.
Il a été dit « Tu es belle, mais Pesha [crime] est inscrit en toi en secret». C’est parce que toutes les rédemptions durant les 6000 ans sont dans VAK de Mokhin de Haya. Et c’est parce que GAR de ces Mokhin – AVI intérieurs qui agissent dans Nékoudim – étaient cachés et ne seront révélés qu’à la réparation finale, après la correction du péché de l’arbre de la connaissance qu’Adam haRishon a péché – tirant les Mokhin supérieurs à BYA séparés en dessous de la Parsa, où il n’y a pas de Kelim de Ima mais Malkhout restreinte, la Parsa en dessous d’Atsilout, où le Hey inférieur du Tsimtsoum Aleph se tient à présent, terminant les lumières de Atsilout pour qu’elles ne se diffusent pas d’elle vers le bas.

En tirant l’abondance en dessous de Parsa de Atsilout, un crime fut inscrit dans Noukva, quand le serpent est venu à Eve et mit en elle une saleté. Cette saleté ne sera corrigée qu’à la réparation finale, comme il est écrit « la mort sera avalée pour toujours, et le Seigneur essuiera les larmes de tous les visages », car le manque de Mokhin dans AVI intérieurs qui était caché est appelé « larmes ».

Il y a deux larmes que le Seigneur fait descendre dans la grande mer, correspondant aux deux yeux – ces HB intérieurs qui étaient cachés et étaient partis. Les yeux sont HB et les larmes sont un manque en eux, en raison de la saleté qui s’est mélangée et qui fut faite en raison du péché de l’arbre de la connaissance.

Ceci entraina la destruction des deux Temples, et ces larmes ne sont pas essuyées de la face de Noukva, sauf quand la mort est avalée pour toujours – quand le péché de l’arbre de la connaissance est complètement corrigé, car le crime – la mort – sera corrigé pour toujours. Alors, GAR de Mokhin de Haya illumineront, signifiant les HB intérieurs et il s’avère que le Seigneur Dieu a essuyé la larme.

« Il lui dit : tu es belle, mais le crime est inscrit en toi en secret ». Bien qu’il y ait Pédout en toi par Ima, par laquelle tu apportes la rédemption au monde, signifiant Mokhin de Hata – par lesquels toutes les rédemptions viennent – néanmoins ces rédemptions manquent de complétude parce qu’ils furent ré-exilés de leur terre et les deux Temples furent détruits à nouveau, car Pesha est secrètement inscrit en toi. C’est parce que Pedout de Ima ne peut toujours pas complètement effacer le crime du péché de l’arbre de la connaissance, et donc il y a toujours en toi une prise pour les Klipot, car les Mokhin ne sont que de VAK de Haya et manquent à Rosh de Mokhin de Haya. Et puisqu’il y a une prise des Klipot en toi, tu ne conviens pas pour que le monde soit créé par toi ».

Il a été dit : « Mais Pesha [crime] est écrit en toi en secret, comme un serpent qui frappe et met sa tête dans son corps ». Puisque ce crime est caché, la force du serpent, qui frappe les gens du monde et apporte la mort au monde, a toujours toute sa puissance, il est impossible de l’enlever. C’est comme un serpent qui mord une personne et immédiatement met sa tête dans son corps, et alors il est impossible de le tuer, car le serpent n’est tué que quand sa tête est touchée.

Et c’est ce qui fit à Adam de pécher avec l’arbre de la connaissance, et à ses fils, d’incliner sa tête et de sortir ses mains, c’est-à-dire, les Mokhin qui furent tirés par Pédout de Ima sont également l’inclinaison de la tête, et seul ses mains, HGT, sont apparues avec ces Mokhin. Ainsi la prise du serpent est toujours dans le Peh, ce qui fait qu’il ne convient pas pour que le monde soit créé avec lui, car il n’est pas qualifié pour la réparation finale.

La lettre Ayin

« Et Il dit également à la lettre Ayin [[image: image8.jpg]


], en qui le mot Avon [transgression] est écrit, et bien qu’elle ait dit : « il y a Anavah [humilité] en moi », le Saint béni soit-Il lui dit Je ne créerai pas le monde avec toi » Ima supérieure est appelée Anavah. Quand Netsah de ZA, Ayin, se revêt des Mokhin dans Noukva, elle monte et revêt Ima supérieure, et Ima la pare de ses décorations. Elle a dit « Il y a humilité en moi, car Ima, humilité, se revêt en moi ». Cependant à cause du Pesha caché dans ces NH, le Saint béni soit-Il dit au Ayin : « Je ne créerai pas le monde avec toi ».

La raison pour laquelle Pesha est appelé Avon [iniquité/transgression] ici et non Pesha – comme dans le Peh – est que la majorité de Pesha est écrit dans Hod, Peh, car Hod de ZA est de Hitkalelout de Malkhout en lui, en qui les Klipot se sont accrochées par la force du péché du l’arbre de la connaissance. Mais Netsah de ZA est déjà la qualité de ZA lui-même, en qui il n’y a pas vraiment de prise pour les Klipot. Pourtant il est écrit « quand le chardon grandit à côté d’un chou, quand quelqu’un vient le ramasser, parfois le chou est pris avec lui ». Ainsi il est endommagé à cause de lui et les Klipot s’agrippent aussi à Netsah. C’est pourquoi la corruption est regardée comme une iniquité en lui, pour indiquer qu’en fait, il est droit, mais il s’est perverti par sa connexion avec le Hod.

Et la raison pour laquelle il ne dit pas de la lettre Ayin : « La lettre Ayin entra » comme il est dit pour toutes les autres lettres, mais l’inclut dans la lettre Peh, est parce que NH sont deux moitiés du corps. Par conséquent tous deux montent comme un, mais le Zohar explique séparément la raison pour chacun deux, l’un après l’autre.

La lettre Samekh

28) La lettre Samekh entra. Elle Lui dit : « O Seigneur des mondes, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car en moi il y a Semikha [support] pour ceux qui tombent, comme il est écrit ; « Le Seigneur supporte tous ceux qui tombent ». Il lui dit : « C’est pourquoi tu dois être à ta place, et n’en bouge pas, car si tu t’en vas de ta place, dans le mot Somekh [supporté] que deviendront ceux qui tombent, puisqu’ils reposent sur toi ». Elle s’en alla immédiatement.

Explication : La lettre Samekh est Tifferet de ZA, Bina de Gouf. C’est parce les noms KHB qui transforment Hassadim en ZA se sont changé en HGT. De plus Bina s’est divisée en deux Behinot [discernements], GAR et ZAT. Les GAR en elle, sont devenus AVI supérieurs, revêtant de Khaze de AA et en haut et sont toujours regardés comme Rosh de AA, même s’ils se tiennent à son Gouf, car ils sont lumière de Hassadim, comme il est écrit « car il désir miséricorde ». Et comme ils ne reçoivent pas de lumière de Hokhma même quand ils sont dans Rosh AA, la sortie de Rosh ne les diminue pas du tout, et ils sont toujours regardés comme Rosh AA. Ils sont appelés Samekh parce que ces GAR de Bina furent établis comme AVI et six Sefirot HBD HGT se diffusent en eux jusqu’au Khaze.

Mais ZAT de Bina, qui sont de l’Hitkalelout de ZON dans Bina, et ne sont pas vraiment Bina, furent divisés de Bina et sont devenus le Partsouf YESHOUT, qui revêt les quatre Sefirot TNHY de AVI de Khaze de AVI et en bas. Ils ont besoin de l’illumination de Hokhma pour donner à ZON. Et comme ils sont partis de Rosh de AA pour être un Gouf, et sont dépourvus de Hokhma, ils furent endommagés, en raison de leur sortie, et sont devenus VAK, sans Rosh. Ils sont appelés Mem bloqué [[image: image9.jpg]


], car ils ne prennent que quatre Sefirot TNHY de AVI, qu’ils revêtent ici.

De plus, la division de Bina en Samekh et Mem fut faite dans Bina de AA, qui est sortie hors de Rosh de AA et s’est répandue dans ses HGT jusqu’au tiers inférieur de Tifferet en lui, et ils donnent tous les Mokhin à ZON.

Cependant, toutes les périodes ne sont pas pareilles, car quand les inférieurs améliorent leurs actions et élèvent MAN à ZON et ZON à AVI, alors AVI et YESHOUT deviennent un Partsouf et montent à AA. Ils donnent des Mokhin complets dans l’illumination de Hokhma de AA à ZA et de ZA et Noukva, qui sont 100 bénédictions, car le Samekh (60 en guématria) qui est AVI supérieurs, devient un avec le Mem (40 en guématria), qui sont YESHOUT et ensemble ils atteignent le chiffre 100.

Mais quand les inférieurs corrompent à nouveau leurs actions, les Mokhin quittent ZON et retournent être VAK et un point, AVI et YESHOUT se divisent aussi l’un l’autre, AVI supérieurs redeviennent Samekh – les six Sefirot HBD HGT, chacune consistant de dix – et YESHOUT sont redevenus Mem, TNHY de AVI.

Et quand ZON sont en Katnout de VAK et Nekouda [point], il y a crainte de la prise des Klipot, alors ils tomberaient de Atsilout à BYA séparés. C’est pourquoi AVI supérieurs leur donnent leur Samekh, où même si ces lumières ne sont que lumière de Hassadim, ils sont toujours considérés air pur et Rosh, donc la Klipa n’a pas de prise sur ZON durant Katnout non plus car ces lumières de Samekh les protègent. Pour cette raison, ces lumières sont appelées Samekh, car elles supportent ZON pour ne pas tomber de Atsilout alors qu’ils sont en Katnout dans VAK sans Rosh.

Il a été dit que la lettre Samekh Lui dit « car en moi il y a Semikha pour ceux qui tombent », comme il est écrit « le Seigneur supporte tous ceux qui tombent ». C’est pourquoi elle pensa qu’elle était mieux qualifiée que toutes les autres lettres la précédent parce que les lumières du Samekh peuvent briller pour ZON même durant leur Katnout, car elles ne sont que lumières de Hassadim, et dans ces lumières de Hassadim il n’y a pas du tout de prise pour les Klipot, car les extérieurs fuient les lumières de GAR de Bina.

Pour cette raison, elle a considéré sa qualité plus convenable pour créer le monde avec elle, car elle peut protéger les gens du monde même quand leurs actions sont corrompues, et donc il n’y a pas non plus de prise pour les Klipot.

Le Saint béni soit-Il lui dit « C’est pourquoi tu dois être à ta place, et n’en bouge pas ». Autrement dit, comme ta place est de supporter ceux qui tombent, les protéger durant la corruption des gens du monde, tu dois uniquement être à cet endroit, et n’en bouge pas. Si le monde avait été créé avec toi, et tes qualités étaient de toujours satisfaire la domination, ceux qui sont tombés, ZON, seraient toujours restés en Katnout, et les inférieurs n’auraient pas pu se réveiller pour élever MAN et tous les grands Mokhin qui doivent arriver à la réparation finale ne seraient pas apparus. Ainsi tu dois rester à ta place, l’endroit de la correction, alors que les inférieurs ne méritent pas. Mais quand ils mériteront, ils seront capables de tirer les grands Mokhin de tout le niveau, cent bénédictions.

Le Saint béni soit-Il lui dit : « si tu t’en vas de ta place dans le mot Somekh, que deviendront ceux qui tombent ? Ils resteront toujours tombés, et ils auront toujours besoin de ton support. Et comme ils ne sont supportés que par toi et ZON n’ont pas de complétude pour se tenir par eux-mêmes, tu ne conviens pas pour que le monde soit créé avec ta qualité.

La lettre Noun
29) La lettre Noun entra. Elle Lui dit : « O Seigneur des mondes, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car en moi est écrit Norah Tehilot [terrible en louanges]. De plus, il est écrit dans la louange du juste, Naavah Tehila [plaisante en louange] ». Il lui dit : « Noun, retourne à ta place, parce qu’à cause de toi le Samekh est retourné à sa place et repose sur lui. Le Noun est écrit dans le mot Nefila [chute] et le Samekh, qui est le sens de « le Seigneur supporte ceux qui tombent », est retournée à sa place pour eux, pour les supporter. » Elle retourna immédiatement à sa place et s’en alla.

Commentaire : Quand le Noun a vu que le Samekh avait été rejeté, car il était utilisé uniquement en Katnout, uniquement en tant que support, le Noun pensa qu’il conviendrait certainement pour la création du monde, car il a tous les mérites du Samekh, et il sert aussi dans Mokhin de Gadlout. Pour cette raison il n’a pas ce manque pour lequel le Samekh fut repoussé.

La lette Noun dit « car en moi est écrit Norah Tehilot [terrible en louanges]. C’est parce que Guevoura de ZA est appelé Noun, car il est entièrement adoucie dans Mida ha Rakhamim de Bina, qui est appelée Noun [50 en guématria] portes de Bina ». Par cette Guevoura, ZA est appelé « terrible en louanges », car Ima supérieure est appelée « louange » et parce que sa Guevoura s’étend de Bina, il est appelé « terrible en louanges ». Et ce Noun de ZA agit dans Yessod de Gadlout de ZA, durant le Zivoug avec sa Noukva, alors à cause de lui, Noukva est également appelée « louange », comme Ima supérieure. Ainsi ZA tient la louange supérieure et la louange supérieure comme une.

La lettre Noun entra et dit devant Lui ; « car en moi est écrit Norah Tehilot ». En étant Guevoura et ligne gauche dans ZA, je tire Hassadim qui sortent de la lettre Samekh, qui est la louange supérieure. Ainsi ZA est appelé « terrible en louanges » grâce à moi, et j’ai donc tous les mérites du Samekh car Hassadim qui sont tirés par lui sont GAR et éloignent complètement les extérieurs de toute prise, tout comme le mérite du Samekh. De plus, il y a aussi un mérite supplémentaire et la louange du juste en moi, comme il est écrit « plaisante louange » car j’agis aussi dans Yessod de Gadlout de ZA
Il a été dit ci-dessus, que parce qu’elle était la lettre Noun, et la lettre Youd du nom est venue et a chevauché le Noun, l’unissant à elle, et devenant le Tsadi, ce Noun est regardé comme la louange du juste, où même durant Gadlout, quand ZON montent à AVI, ce Noun agit aussi dans Yessod de ZA ABA [dos à dos]. Cependant, il étend Avir [air] pur de AVI supérieurs, qui sont Samekh, et alors le Noun est appelé « louange du juste », car Youd, qui est le juste, la fondation [Yessod] du monde, le chevauche. Et alors il est appelé « plaisant en louange », car il étend Mokhin de Gadlout à Malkhout. Il s’avère que toute la beauté de Malkhout est reçue du Noun dans Yessod de ZA. C’est pourquoi le Noun argumenta que le monde devait être créée en lui, car par son illumination, les Mokhin de Gadlout furent également ajoutés, donnant teneur et existence à ZON eux-mêmes, et pas uniquement un support comme le Samekh.

Le Saint béni soit-Il lui dit : « Noun, retourne à ta place parce qu’à cause de toi le Samekh est retourné à sa place. Ce n’est pas comme tu penses, que ta qualité est la correction complète, en qui il n’y a plus de prise pour les Klipot, mais ta qualité également a besoin du support du Samekh, car tu es encore ABA [dos à dos], et les lumières du Samekh sont révélées dehors pour te garder des extérieurs. Il s’avère que c’est pour toi aussi que le Samekh est retourné à sa place, pour te supporter. Ce n’est toujours pas la correction complète, et donc nous ne créerons pas le monde avec toi ».

Les lettres Mem et Lamed

30) La lettre Mem entra, et dit devant Lui : « Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car en moi tu es appelé Melekh [roi]». Il lui dit : « C’est certainement le cas, mais Je ne créerai pas le monde avec toi, car le monde a besoin d’un roi, retourne à ta place, toi, le Lamed et le Khaf, car il n’est pas bon que le monde soit sans un roi.

Commentaire : Mem est Hessed de ZA, qui reçoit de sa Behina correspondante – Hessed de Bina – comme il est écrit « le Seigneur ordonnera Sa grâce le jour », qui est un jour qui va avec tous les jours. Et durant l’obtention des Mokhin pour ZA, ses HGT deviennent HBD, Hessed de ZA monte et devient Hokhma, alors la lumière de la face du roi vivant fut révélée de ZA.

Ceci fut l’argument du Mem pour créer le monde avec lui : « car en moi Tu es appelé Melekh [roi] ». Quand la lumière de la face du roi apparait dans le monde, il n’y aura certainement plus de prise des extérieurs, et la réparation finale sera garantie dans le monde.

Cependant, Je ne créerai pas le monde avec toi parce que le monde a besoin d’un roi. Autrement dit, il est impossible de révéler cette lumière dans le monde parce que le monde a besoin de cette grande lumière qui se revêtira uniquement dans les trois lettres Mem- Lamed Khaf [roi]. Et il a été dit « retourne à ta place, toi, le Lamed, et le Khaf car il n’est pas bon que le monde soit sans un roi ». Autrement dit, retourne à ta place et unit toi avec les lettres Lamed et Khaf, et alors il sera possible pour cette grande lumière de se révéler dans le monde, car il n’est pas bon que le monde se tienne sans roi, c’est-à-dire, le monde ne peut pas persister et exister sans revêtement dans l’ordre des trois lettres Mem- Lamed- Khaf.

Explication : Le Mem de Melekh [roi] est le grand Hessed, comme il est écrit « Le Seigneur ordonnera Sa grâce le jour », le jour qui va avec tous les jours, un large Mem ouvert. Le Lamed de Melekh est la tour qui vole dans l’ait, signifiant Bina qui devient Hokhma dans Rosh AA et se diffusant à ZA. Le Khaf de Melekh est Malkhout, Noukva de ZA, car il n’y a pas de Melekh sans Malkhout [royaume]. Qui plus est, toute la Gadlout de ces hauts Mokhin sont révélés uniquement par Malkhout et avec sa permission et alors Malkhout est regardée comme illuminant pour ZA à trois endroits.

1. Elle est devenue Son trône, comme dans le roi assis sur un trône élevé et imposant, car cette qualité est comme il est écrit « Il a fait de l’obscurité Son endroit caché » et le mot Kissé {trône/chaise] vient de Kissouï [couvert] et dissimulation. C’est pourquoi elle est appelée un Khaf courbé [[image: image10.jpg]


]. 
2. Elle est devenue Son habit. C’est parce que ces grands Mokhin n’apparaissent que sur Israël. Donc Malkhout devient un habit d’obscurité. Alors quand Son royaume est révélé, Il ôte son habit d’obscurité et le jette aux nations idolâtres, et la lumière de Sa face se diffuse et apparait sur Israël. Ils disent de ce moment : « le Saint béni soit-Il est destiné à faire une danse pour les justes, et chacun pointera avec son doigt et dira « c’est notre Dieu ». Ce déshabillage de l’habit d’obscurité est le Khaf allongé[[image: image11.jpg]


].
3. Malkhout est devenue une couronne sur Sa tête, comme il est écrit « Sortez et voyez filles de Sion, le roi Salomon avec une couronne dont sa mère l’a couronné, le jour de son mariage et le jour de n sa joie du cœur ». Tel est le sens du Khaf étant Keter [couronne].

La lettre Khaf

31) A ce moment la lettre Khaf descendit devant Lui, sur Son trône. Elle trembla et Lui dit : « O Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car je suis ton Kavod [honneur] ». Quand la lettre Khaf descendit de Son trône, 200 000 mondes furent secoués et le trône fut secoué, et tous les mondes furent secoués à en tomber. Le Saint béni soit-Il lui dit : « Khaf que fais-tu ici, Je ne créerai pas le monde avec toi, retourne à ta place, car en toi est Kelayah [destruction, ruine]. De plus, en toi est entendu « destruction décisive ». Retourne à ta chaise et restes-y. A ce moment elle sortit de devant Lui et retourna à sa place.

Commentaire : Quand le Mem négociait avec le Saint béni soit-Il, pour créer le monde avec lui, pour ce qui est de la révélation de la face du roi dans le monde, cela fit que le Khaf descendit du trône, le monde de Briya. « Il fut secoué et dit… car je suis ton Kavod [honneur] ». Alors 200 000 mondes, s’étendant de HB de Briya, qui est KHB de Briya, furent secoués, le trône fut secoué, et tous les monde de là et en dessous furent secoués à en tomber.

Explication : ces arguments des lettres devant le Saint béni soit-Il pour créer le monde avec elles, est comme l’élévation de MAN pour recevoir MAD du Saint béni soit-Il, au niveau qui appartient à la qualité de la lettre, pour la guidance de ZON qui donnent au monde, au niveau de MAD qui est donnée à cette lettre. La réponse du Saint béni soit-Il à chacune des 22 lettres de ZON est la descente de MAD et la sortie du niveau de lumière à ce moment, à la mesure de MAN que chaque lettre a élevé.

Quand le niveau de lumière a commencé à faire voir sa gouvernance dans le monde, la réponse du Saint béni soit-Il à cette lettre fut entendue, car son incapacité à guider le monde en raison de la prise de la Klipa sur sa qualité fut révélée, comme dans « Dieu les a fait un opposé à l’autre ». Ce faisant, chaque lettre partit et alla à sa place. C’est le jeu du Saint béni soit-Il avec chacune des 22 lettres, en donnant un endroit à chacune pour montrer sa gouvernance d’après Sa volonté jusqu’à ce qu’elles se soient clarifiées d’elles mêmes – de leur propre désir – laquelle d’entre elles mérite de gouverner le monde. C’est pourquoi il a été dit que 2000 ans avant qu’Il ait créé le monde, le Saint béni soit-Il regardait et jouait avec elles.

Et quand le Mem commença à dévoiler sa grande lumière dans le monde, il fit que le Khaf descendit du trône. C’est parce qu’il y a deux discernements dans le trône : 1) couvre le roi, comme il est écrit « Il fit l’obscurité Son endroit caché », et donc il est appelé Kissé, du mot Kissouï. 2) Il révéla la gloire de Malkhout dans les mondes, comme il est écrit : « et sur ce qui ressemble à un trône, était une figure avec l’apparence d’un homme ». En combinant les trois lettres Mem-Lamed-khaf, Malkhout est devenue le trône du Melekh [roi], Le couvrant, comme il est écrit : « Il fit l’obscurité Son endroit caché ». Il monta et devint un Khaf allongé [[image: image12.jpg]


], un habit pour le roi Lui-même, signifiant que le Roi lui-même, ZA est apparu par lui. De plus il devint une couronne sur la tête du roi.

Cependant quand le Mem commença à dévoiler la lumière de la face du roi dans les mondes sans l’habit du Khaf allongé [[image: image13.jpg]


], le Khaf [[image: image14.jpg]


] descendit également du trône arrêtant son action de couvrir le roi, et lui aussi dit « Il est bon que Tu crées le monde avec moi, car je suis ton Kavod [honneur] ». Cela signifie que seule la gouvernance du dévoilement de l’honneur du roi le gouvernera, sans aucune couverture, comme le voulait le Mem.

C’est pourquoi il ne dit pas que le Khaf est entré devant Lui et a dit ; « Il est bon que Tu crées le monde avec moi » comme toutes les autres lettres, car il ne s’était pas réveillé de lui-même, mais avec la domination du Mem, car la domination du Mem à ce moment fit aussi descendre le Khaf du trône dans le monde de Briya.

Il a été dit : « Il fut secoué et Lui dit :… Il est bon que Tu crées le monde avec moi » car à sa descente du trône, lui et les 200 000 mondes qui s’étendent de HB dans Briya furent secoués ainsi que tous les mondes de là et en dessous – ils furent secoués à en tomber. C’est parce que toute la connexion entre le supérieur et l’inférieur, du sommet du degré à sa fin, est par Malkhout du supérieur, qui devient une Keter pour l’inférieur. Et le Khaf est l’habit de Malkhout du supérieur dans l’inférieur.

Il y a trois discernements dans le trône : 1) Il a été écrit qu’il y a six degrés au trône, qui sont VAK de l’inférieur, appelés HGT NHY. 2) les quatre jambes du trône, Mokhin KHBD de l’inférieur. 3) Malkhout du supérieur qui descend du supérieur à l’inférieur et le revêt. D’après le chemin de Malkhout, toutes les lumières du supérieur viennent et illuminent dans l’inférieur.

C’est pourquoi à la descente du Khaf du trône, la connexion de Atsilout avec le trône cessa, signifiant le monde de Briya. C’est parce que le Khaf, Malkhout de Atsilout, est revêtue dans KHBD de Briya et donne toutes ses lumières au monde de Briya, appelé « trône ». Et quand le Khaf descend de là, la connexion avec Atsilout est annulée et le Khaf est secoué, car sa force de donner a cessé dans Briya. Ainsi 200 000 mondes – HB qui incluent KHBD de Briya – furent secoués et tous les mondes furent secoués à en tomber parce qu’ils ont perdu toute leur vitalité et leur abondance donnée du monde de Atsilout.

Nous devons interpréter de la même manière pour ce qui est de l’approche du Saint béni soit-Il, qui est Bina, avec ZON de Atsilout. Malkhout de Bina, s’habilla dans ZA, est le Khaf. Ainsi ce Khaf est le trône du Saint béni soit-Il, qui est sur ZA, car le Saint béni soit-Il est Bina, le supérieur de ZA, et ZA est devenu un trône pour Bina.

Il s’avère qu’à la descente du Khaf la connexion de Bina avec ZA cessa parce que le Khaf est Malkhout de Bina, qui s’habille dans ZA et lui donne toutes ses lumières. Pour cette raison, il est lui-même secoué, signifiant sa capacité de donner à ZA s’est arrêtée, et donc 200 000 mondes – Mokhin de ZA, appelés HB et KHBD, qui sont les quatre jambes du trône – furent secoués parce que toute leur abondance avait cessé. De plus, tous les mondes – qui sont VAK de ZA, HGT NHY, incluant tous les monde sous lui – furent secoués à en tomber, parce qu’ils avaient perdu l’abondance de Bina. Et comme ils ont été vidés des lumières de Atsilout, ils furent secoués à en tomber dans BYA séparés et être détruits.

C’est pourquoi le Saint béni soit-Il lui dit : « car en toi est Kelayah [destruction, ruine]. De plus, en toi est entendu « destruction décisive ». Retourne à ta chaise et restes-y » En raison de la descente du Khaf du trône, GAR de ZA furent secoués et tous les mondes furent secoués à en tomber et être détruits. Autrement dit, « entendu destruction décisive » signifie perte complète sans aucune autre résurrection. De ce fait « tu dois retourner au trône ».

Il a été dit : « A ce moment, il partit de Lui. Il souligne et redit « à ce moment », indiquant que son retour à sa place au trône vient avec la réponse du Saint béni soit-Il au Mem qu’il n’est pas bon que le monde soit sans roi. Autrement dit, la secousse qui est apparue dans le Khaf lors de sa descente du trône, quand tous les mondes furent secoués à en tomber, et la réponse du Saint béni soit-Il au Mem qu’il n’est pas bon que le monde soit sans roi, les deux viennent en même temps.

La lettre Youd

32) La lettre Youd entra. Elle Lui dit : « O Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car je suis le début du Saint nom, et il est bon que Tu crées le monde avec moi. Il lui dit : « Il est suffisant que tu sois gravée en Moi, tu es inscrite en Moi, et tout Mon désir est en toi. Monte, il n’est pas bon que tu sois déracinée de Mon nom ».

Commentaire : comme le Youd est la première lettre du nom HaVaYaH, le début de la découverte et le plus haut discernement de la sainte lumière, elle argumenta que le monde devait être créé dans sa qualité et la réparation finale serait assurée.

Le Saint béni soit-Il lui dit : « Il est suffisant que tu sois gravée en Moi, inscrite en Moi ». La question et réponse des lettres est le jeu du Saint béni soit-Il avec les lettres. La question est MAN et la réponse est MAD de la lumière supérieure. Les mots « Assez ! Est la correction de la limite, quand Il lui dit « assez ! Ne te diffuse plus » comme il a été dit dans le saint nom Shadaï.

C’est parce que quand le Youd a commencé à se diffuser dans sa grande et sainte lumière, le Saint béni soit-Il la stoppé et ne la laissa pas se diffuser jusqu’à la lettre Tav, mais uniquement dans la lettre Shin, car Il lui dit « assez, ne te diffuse plus ». Il a été dit « monte, il n’est pas bon que tu sois déracinée de Mon nom », car si tu te diffuses encore, tu ne pourras plus être dans fixée dans le nom HaVaYaH.

Explication : Il est écrit « Je ne suis pas lu comme Je suis écrit, car Je suis écrit HaVaYaH et Je suis lu ADNI. C’est parce que le nom HaVaYaH ne change jamais, comme il est écrit « Moi le Seigneur ne change pas ». Et parce qu’avec le temps il y a des corruptions et corrections, il y a ici des changements. Ainsi, avant la réparation finale, Il est appelé ADNI, car dans ce nom le changement est possible, et non pas dans le nom HaVaYaH en qui il n’y a pas de changement.

Mais après la réparation finale, il sera lut comme il est écrit, comme il est écrit « et le nom de la ville de ce jour sera « Le Seigneur est ici ». Il lui a été dit : « Monte il n’est pas bon que tu sois déracinée de Mon nom », car si certaines corruptions venaient à se produire en toi, tu serais déracinée de Mon nom, car il n’y a pas de corruption ni correction dans Mon nom HaVaYaH. Par conséquent tu ne convient pas pour que le monde soit créé avec toi ».

De plus, Il lui dit « Il est suffisant que tu sois gravée en Moi, tu es inscrite en Moi, et tous Mon désir est en toi ». « En Toi » pointe les trois degrés dans le Youd du nom HaVaYaH : « gravée » dans Hokhma de ZA, « inscrite » dans Hokhma de AVI supérieurs et « tous Mon désir est en toi est dans Hokhma de AA, dans Hokhma Stima.

Les lettres Tet, Het
33) La lettre Tet entra. Elle lui dit « O Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi car en moi Tu es appelé « Tov [bon/bien] et Yahar [droit] ». Il lui dit : « Je ne créerai pas le monde avec toi parce que ta bonté et bloquée en toi et cachée en toi comme il est écrit : « Comme Ta bonté est grande, que Tu tiens en réserve pour ceux qui Te craignent ». Et comme le bien est caché en toi, il n’a pas de part dans ce monde, que Je veux créer, mais uniquement dans le monde à venir.

De plus, parce que ta bonté est dissimulée en toi, les portes du palais sombreront, comme il est écrit « Ses portes ont sombré dans le sol ». De plus, Het se tient opposé à toi, et quandvous vous connectez ensemble, tu seras Het Tet, signifiant péché. C’est pourquoi ces lettres ne furent pas écrites dans les saintes tribus ». Elle partit immédiatement.

Explication : Le Tet est Yessod de ZA par rapport à son intériorité, car le Tsadi est la neuvième lettre de ZA, qui s’accouple avec Noukva dans Tsadik [juste]. Mais le Tet est la neuvième lettre de Bina de ZA et il est l’intériorité de Yessod de ZA. Il est appelé Tov [bon/bien], comme il est écrit « Dites au juste que c’est bien ». Et comme il est Neshama de Yessod, où il n’y a pas de prise pour les Klipot, le Tet a donc argumenté que le monde devait être créé avec lui.

Il lui dit : « … parce que ta bonté est bloquée en toi, et cachée en toi ». la lumière que le Saint béni soit-Il créa le premier jour, Adam la regardait et l’observait de la fin du monde à sa fin. Quand le Saint béni soit-Il regarda la génération du déluge et la génération de Babylone, et vit que leurs actions étaient corrompues, Il se tint et le cacha pour le juste quand le futur arrivera, comme il est écrit « et Dieu vit que la lumière était bonne », et il n’y a de bien que dans un juste, comme il est écrit : « écrit « Dites au juste que c’est bien ».

Commentaire : Quand le Saint béni soit-Il vit que les méchants corrompraient leurs actions et donneraient une prise de cette lumière aux Klipot, Il le cacha dans le Tsadik [juste] supérieur et Tsedek [justice] de AVI. Cette lumière s’étend en dissimulation du Tsadik et Tsedek de AVI à l’intériorité de Yessod de ZA, qui est le Tet. Dans cette correction, le Saint béni soit-Il répondit au Tet : « Parce que ta bonté est bloquée en toi et cachée en toi, et puisque le bien est caché en toi, il n’a pas de part de ce monde, que Je veux créer, mais dans le monde à venir », c’est-à-dire, parce que J’ai besoin de te cacher des méchants, et tu ne conviens qu’aux justes qui méritent de recevoir du monde à venir, tu n’as pas de part dans la correction de ce monde, qui est ZON car il y a une prise des extérieurs en toi.

« Qui plus est, parce que ta bonté est cachée en toi, les portes du palais sombreront, car cette lumière ne brille que dans l’intériorité du Yessod, en dissimulation. Par conséquent, Noukva ne pourra pas recevoir cette lumière à ses portes, sauf par la dissimulation de son intériorité. Et pour cette raison, les portes de Noukva sombrent dans l’intériorité de son Yessod, par lequel elles sont gardées de tout contact avec les extérieurs, et elle est garantie que les extérieurs ne gouverneront pas ses portes. C’est comme nous apprenons qu’au moment de la destruction, les ennemis n’ont pas gouverné les portes du palais, mais sombrèrent dans la terre. Et comme la lettre Tet a besoin d’une si grande attention, tu ne conviens pas pour la création du monde avec toi.

« De plus, la lettre Het se tient opposée à toi, et quand vous vous connectez ensemble, tu seras Het-Tet, car Het est Hod, Malkhout qui est inclue dans ZA, et est le tuyau gauche dans Yessod de ZA.

Il y a deux tuyaux dans Yessod de ZA : 1) celui de droite, Tet, pour engendrer les âmes. 2) Celui de gauche, Het, pour repousser le déchet vers les extérieurs. Le Het est considéré comme le Kouf qui est inclus dans Yessod, de qui la fine bougie sort vers les extérieurs – par laquelle les extérieurs acquièrent de la force pour ressembler au saint Adam, comme un singe sur le front d’un homme. Il est écrit à ce propos « Dieu les a fait l’un opposé à l’autre ».

Ces deux tuyaux sont proches l’un de l’autre, et il n’y a entre eux que deux doigts. Pour cette raison, le tuyau de gauche a la force de surmonter le tuyau de droite, et alors il devient Het-Tet, et en guématria, Het Tet est Tov [17]. Ainsi, « l’un opposé à l’autre ». C’est parce que quand la droite vainc, signifiant Tet est Tov [bien/bon] en guématria, comme il est écrit : « disent au juste que c’est bien ». Et si c’est le tuyau de gauche, Het qui prévaut sur le Tet, il est Het Tet en guématria [péché].

Il a été dit « « La lettre Het est opposée à toi ». Cela signifie que le tuyau de gauche, Het, a la force de te vaincre, et alors ils, Het, Tet, s’unissent comme un et les Klipot peuvent émettre l’abondance de Kedousha vers elles. C’est d’elles qu’il y a domination de tous les péchés. Il a été dit « c’est pourquoi ces lettres ne sont pas écrites dans les saintes tribus », car c’est pourquoi il n’y a pas les lettres Het, Tet, dans le nom des tribus, indiquant qu’elles sont élevées et séparées du Het, qui est la racine de la force opposée. C’est comme nous apprenons que le lit de Jacob est complet et aucun déchet n’en sort vers les extérieurs, comme c’était le cas avec Abraham et Isaac.

La lettre Zayin

34) La lettre Zayin entra. Elle Lui dit : « Seigneur du monde, il est bon que tu crées le monde avec moi, car en moi Tes enfants garderont Shabbat, comme il est écrit « Souviens-toi du jour du Shabbat, pour le sanctifier ». Il lui dit : « Je ne créerai pas le monde avec toi, car il y a en toi la guerre, une épée tranchante et une lance, avec qui la guerre est menée, les armes. De plus, tu es comme la lettre Noun, avec qui le monde ne fut pas créé parce qu’il y a une chute en elle. Elle s’en alla immédiatement.

Explication : Zayin [[image: image15.jpg]


] est Youd [[image: image16.jpg]


] sur le Vav [[image: image17.jpg]


], indiquant Gadlout de Mokhin de Noukva, comme il est écrit « une femme vertueuse est la couronne de son mari ». C’est parce qu’elle est inclue dans le monde masculin, qui est le Vav, et alors elle devient une couronne sur sa tête. C’est le Youd sur le Vav, et son mari est couronné en elle, comme il est écrit « Souviens-toi du jour du Shabbat, pour le sanctifier ». En élevant le jour du Shabbat, Noukva, en haut à une couronne sur ZA, alors elle est incluse dans le mâle, Noukva est appelée « sainte ». Le Zayin argumenta que parce que cette lumière est grande et sainte, comme le repos, et il y a ici arrêt de toutes les Klipot, je conviens pour que le monde soit créé avec ma qualité.

Il lui dit : « Je ne créerai pas le monde avec toi, car Zayin est Netsah de ZA, car Zayin Het Tet sont NHY de ZA, et quand Noukva est inclue dans Zayin, dans Netsah, elle obtient de la force pour monter avec ZA à AVI supérieurs, où elle devient une couronne sur sa tête et son mari est couronné le Shabbat. Cependant, comme toute la correction est uniquement par l’inclusion du mâle et l’ascension à AVI, et non pas à son propre endroit en bas, à l’endroit où elle se tient toujours avec ZA, sa correction est incomplète durant les 6000 ans. C’est parce que durant les jours de la semaine, quand elle retourne à sa place, elle est alors considérée comme son inclusion dans le Zayin des armes, au point que toutes les guerres sont regardées comme avec la Sitra Akhra, quand les jours de la semaine préparent le Shabbat. Et celui qui triomphera de la guerre, la fille du roi lui sera donnée.

Lors des jours de la semaine il faut que chacun triomphe la bataille avec la Sitra Akhra et les extérieurs, et alors il sera récompensé de la fille du roi, du Shabbat. Ainsi, alors qu’il n’y a toujours pas l’illumination du Shabbat durant les 6000 ans, c’est suffisant pour l’arrêt complet des Klipot, et c’est pourquoi les jours de la semaine retournent à elle constamment jusqu’à la réparation finale, quand il y aura un jour qui est entièrement Shabbat et repos pour toujours et à jamais.

Il lui dit : « Je ne créerai pas le monde avec toi parce qu’il y a la guerre en toi, une épée tranchante et une lance avec laquelle la guerre est faite. C’est parce que ton illumination est encore incomplète car tu es incomplète à ta place en bas, et il faut de gagner uniquement avec les guerres avec la Sitra Akhra. »

De plus, la guerre indique les guerres des inférieurs avec la Sitra Akhra. Une épée tranchante indique la qualité de Malkhout quand elle est inclue dans Netsah pendant les jours de la semaine, alors elle est une épée tranchante, comparée au Klipot qui veulent avoir une prise en elle. Et une lance avec laquelle la guerre est faite indique ZA lui-même, qui est appelé « une lance », représentée comme Vav, comme une lance, pour percer la Sitra Akhra avec sa qualité. C’est pourquoi il a été dit « tu es comme la lettre Noun, » car les Guevourot du mâle sont de Bina, Noun.

Les lettres Vav, Hey

35) La lettre Vav entra. Elle Lui dit : « Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car je suis une lettre dans Ton nom HaVaYaH ». Il lui dit : « Vav, c’est suffisant que toi et le Hey soyez les lettres de Mon nom, HaVaYaH, et vous êtes dans Mon nom, et êtes gravées et décorées dans Mon nom, Je ne créerai pas le monde avec vous ».

Commentaire : bien que le Youd lui ait déjà demandé, et qu’il fut repoussé, le Vav néanmoins pensa que le Youd fut repoussé parce que son niveau était trop élevé. Le Vav argumenta que le monde devait être créé avec sa qualité au niveau de Vav-Hey dans le nom, dans Mokhin de Ima. 

Il lui dit : « Vav, c’est suffisant que toi et le Hey soyez les lettres de Mon nom ». Il leur répondit avec la même réponse qu’Il a donnée au Youd. Il le limita aussi, lui disant « Assez, ne vous diffusez pas plus que le Shin pour que les Klipot n’aient pas une prise en vous, et donc vous ne convenez pas pour la création du monde avec vous, car vous aussi avez besoin d’être gardées des Klipot.

Les lettres Dalet Guimel

36) La lettre Dalet et la lettre Guimel entrèrent. Elles aussi dirent pareil. Il leur dit aussi : « C’est assez pour vous d’être l’une avec l’autre, car les pauvres ne cesseront pas de la terre et ils doivent être traités avec Hessed. Le Dalet est pauvre parce qu’il est appelé Dalet, du mot Dalout [pauvreté]. Le Guimel Gomelet Hessed [donne Hessed] au Dalet. « De ce fait vous ne devez pas être séparées l’une de l’autre et c’est assez pour vous de vous nourrir l’une l’autre.

Explication : bien que le Dalet reçoive l’abondance du Guimel, et l’angle sur son toit est protubérant avec Hassadim, il y a toujours de la force pour la Sitra Akhra de s’y accrocher, pour la séparer et pour falsifier la lettre Reish en elle, et elle redevient pauvre et maigre. Et Il leur dit également : « c’est assez pour vous d’être l’une avec l’autre, car vous avez besoin d’une grande attention pour que tu puisses être avec l’autre et le Guimel donnera au Dalet. Après tout, les pauvres ne cesseront pas de la terre parce qu’il y a une force à l’opposé pour vous séparer et retourner Malkhout, qui est appelée « monde » dans la lettre Reish et pauvreté.

Elles doivent être récompensés de bonté, car alors il faut un réveil d’en bas, pour donner la charité aux pauvres, pour que le Dalet reçoive à nouveau du Guimel. C’est pourquoi Il a dit : « c’est assez pour vous de vous nourrir l’une l’autre. C’est assez pour vous si vous vous gardez dans un Zivoug, vous nourrissant l’une l’autre, les Klipot ne pourront pas vous gouverner. Par conséquent Je ne créerai pas le monde avec vous. »

La lettre Beit
37) La lettre Beit entra. Elle Lui dit : « Seigneur du monde, il est bon que Tu crées le monde avec moi, car en moi Tu es béni en haut et en bas, car en moi est la bénédiction. Le Saint béni soit-Il lui dit « Bien sûr que Je créerai le monde avec toi, et tu seras le début, pour créer le monde avec toi ».

Commentaire : La lettre Beit est Hokhma, Hessed de Hokhma, un point dans Son palais, car la lumière de Hassadim est un palais pour la lumière de Hokhma et elle est une bénédiction, comme il est écrit : « Je vous répandrai une bénédiction » et cette lumière ne se diminuera en aucune façon, car elle passe et s’enchaine sur les degrés. Comme elle est la tête des degrés recevant de Ein Sof, ainsi est toute sa grandeur et mérite dans le monde de Atsilout, et c’est pareil jusqu’à la fin de Assiya, et ne s’épaissit pas à cause de ces Massakhim [pluriel de Massakh] par lesquels elles passent.

Tel était l’argument de la lettre Beit, « il est bon que Tu crées le monde avec moi, car en moi Tu es béni en haut et en bas », c’est-à-dire, que la lumière de ma bénédiction est pareille en haut et en bas, sans aucune différence, et aucun Massakh [écran] ni Aviout [épaisseur] ne peuvent endommager quoi que ce soit dans mes illuminations. C’est pourquoi la qualité est qualifiée pour la création du monde, car il n’y a aucune prise des Klipot en moi, car les Klipot ne s’accrochent que dans un lieu où il y a un certain manque, et puisqu’en moi il n’y a pas de manque, il n’y aura pas de prise en moi.

Le Saint béni soit-Il lui dit : « Bien sûr que Je créerai le monde avec toi, et tu seras le début, pour créer le monde avec toi », car Il est d’accord avec elle et dont la qualité convenait pour la création du monde, comme il est écrit « car J’ai dit qu’un monde de Hessed sera construit». Et le mot « sera construit » signifie construction et compréhension, car Il régla une clarification suffisante, pour séparer ceux qui adhèrent à Kedousha de ceux qui s’égarent du Seigneur et ont adhéré à un autre dieu, comme il est écrit : « et attendez-moi à cette épreuve, dit le Seigneur des armées, si je vous ouvre les fenêtres du ciel, et Je répandrai sur vous une bénédiction au-delà de toute mesure ».

Mais tant qu’ils tournent vers un autre dieu, ils sont sans bénédiction, car l’autre dieu est infertile et ne fait pas de fruit, et c’est le sens de la conclusion du prophète « et vous vous repentirez et distinguerez entre le juste et le méchant, entre le serviteur de Dieu et celui qui ne Le sert pas, car un monde de Hessed sera construit. »

Et Il lui dit : « tu seras le début pour créer le monde avec toi ». Ceci indique qu’Il n’a pas fixé la lumière de la bénédiction pour la complétude du monde mais pour un bon et suffisant commencement pour amener le monde à toute la complétude. C’est parce que la lumière de Hassadim est VAK sans Rosh, et elle ne suffit pas encore pour engendrer des âmes pour se multiplier, car il n’y a pas naissance du Parstouf avant d’obtenir GAR, appelés « Tête ». C’est pourquoi il manque encore de complétude.

Et la règle qu’Il fixa que le Beit et la bénédiction sont celles avec lesquelles créer le monde, l’essence de tout Partsouf, pour qu’il ne manque aucun Partsouf de Kedousha. Mais la complétude de GAR qui est nécessaire aux Mokhin de naissance n’est plus l’essence du Partsouf mais est considérée comme un ajout uniquement, et dépend des bonnes actions des inférieurs, mais VAK ne manquera jamais.

La lettre Aleph
38) La lettre Aleph se tint mais n’entra pas. Le Saint béni soit-Il lui dit : « Aleph, pourquoi n’entres-tu pas devant Moi, comme toutes les lettres ? » Elle Lui dit : « Seigneur du monde, car j’ai vu que toutes les lettres sont sorties de devant Toi en vain, Que ferai-je ici? De plus, Tu as déjà donné à la lettre Beit ce grand cadeau, et il ne convient pas pour le roi supérieur de transférer le cadeau qu’Il a donné à Son serviteur, et de le donner à un autre. Le Saint béni soit-Il lui dit : « Aleph, Aleph, bien que le monde fut crée avec la lettre Beit, tu seras la tête de toutes les lettres, car Je n’ai d’union qu’en toi, en toi commenceront tous les calculs et toutes les actions des gens du monde, et toute l’union n’est que dans la lettre Aleph.

Commentaire : Toutes les questions des lettres sont l’élévation de MAN des lettres et toutes les réponses sont la descente de MAD. Il est impossible d’avoir un réveil d’en bas dans la grande complétude dans la lettre Aleph, sauf par la force d’un réveil d’en haut, comme il est écrit « Elle est tombée et ne peut plus se relever, la vierge d'Israël » elle est tombée et ne pourra pas se relever d’elle-même, mais seul le Saint béni soit-Il la relèvera.

C’est pourquoi au début de l’émanation des Mokhin de GAR, lorsqu’elles jouent dans le palais de AVI, et c’est de ce dont parle le Zohar dans cet article, ainsi qu’à la réparation finale, la lettre Aleph ne se réveillera pas par l’ascension de MAN de bas en haut, comme la sortie des Mokhin de GAR durant les 6000 ans, mais tout ne sera que par le réveil d’en haut uniquement, comme il a été dit qu’elle ne se relèvera pas d’elle-même, mais que le Saint béni soit-Il la relèvera.

Il a été dit que la lettre Aleph se tint et n’entra pas. Le Saint béni soit-Il lui dit : « Aleph, pourquoi n’entres-tu pas » indique que le Aleph ne s’est pas du tout réveillé par l’élévation de MAN comme le reste des lettres, jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il lui dise, que le Saint béni soit-Il la relèverai. Et Il dit : Aleph, Aleph deux fois, pour montrer ces deux fois : 1) Lorsque les lettres jouaient. 2) A la réparation finale car alors le Saint béni soit-Il Lui-même, la relèvera aussi.

Elle Lui dit : « car j’ai vu que toutes les lettres sont sorties de devant Toi en vain », la raison pour laquelle le Aleph n’était pas enthousiaste d’élever MAN par lui-même et qu’il vit que toutes les lettres étaient sorties les mains vides. Il s’avère qu’il y a dans tous les niveaux il y en avait une opposée à l’autre. Par conséquent, il pensa que lui aussi n’est pas meilleur qu’elles, et que lui aussi a un opposé. Il dit donc : « Que ferais-je ici ? Car j’ai vu que je ne suis pas meilleur qu’elles.

Qui plus est, « Tu as déjà donné à la lettre Beit ce grand cadeau, et il ne convient pas pour le roi supérieur de transférer le cadeau qu’Il a donné à Son serviteur, et de le donner à un autre. La deuxième raison pour laquelle je ne suis pas enthousiaste d’élever MAN est que j’ai vu que Tu avais déjà fixé l’essence de la construction du Partsouf dans la qualité de la lettre Beit, comme il est écrit : « Le monde de Hessed sera construit». Par conséquent je n’ai eu aucun doute qu’il soit encore possible qu’il y ait un changement, car il n’est pas de coutume qu’un roi transfère le cadeau qu’Il a donné à ce serviteur à un autre serviteur.

Le Saint béni soit-Il lui dit : « Aleph, Aleph, bien que le monde fut crée avec la lettre Beit, tu seras la tête de toutes les lettres »

Commentaire : il est vrai que le monde a déjà été créé avec la lettre Beit. Il est également vrai que Je ne transférerai pas son cadeau à une autre, cependant, seul VAK sans Rosh furent crées avec sa qualité, et donc il manque encore des lettres dans Rosh, car elles n’étaient pas qualifiées pour la multiplication sans lui. C’est pourquoi tu seras utilisé pour étendre Rosh à toutes les lettres, Mokhin de GAR, signifiant Mokhin de PBP [face à face] et engendrer.

« Je n’ai d’union qu’en toi, en toi commenceront tous les calculs et toutes les actions des gens du monde », car Mon union n’apparait dans le monde que dans ta qualité. Qui plus est, toute la question de la récompense, punition et repentance, sur qui se révèlera la réparation finale, ne seront qu’en toi. Car J’ai établi le Beit uniquement comme le le cœur du Partsouf ainsi il sera entièrement indépendant des actions des inférieurs. Même si leurs actions sont nuisibles, aucun changement ne touchera Mokhin. Cependant les Mokhin en toi dépendent complètement de l’action des inférieurs, et s’ils font des actions nuisibles, Mokhin de GAR en toi s’en iront, et s’ils se repentent, ils ré-étendront les Mokhin de GAR. 

Il a été dit « en toi commenceront les calculs et toutes les actions des peuples du monde ». Les calculs indiquent que s’ils corrompent leurs actions comme il est écrit : « C’est que Dieu a fait les hommes droits, mais ils font de nombreux calculs», alors les Mokhin partiront de GAR. « Et les actions des peuples du monde » indiquent l’élévation de MAN par les bonnes actions, car alors ils étendront à nouveau Molhin de GAR. Toute l’union n’est que dans la lettre Aleph, suggère la grande union de la réparation finale, qui aura lieu également dans la lettre Aleph.

39) Le Saint béni soit-Il a fait de grandes lettres supérieures, suggérant les Sefirot de Bina, et des petites lettres inférieures, suggérant les Sefirot de Malkhout. C’est pourquoi il est écrit Beit Beit dans Béréshit Barah [Au commencement [Dieu] créa}], ainsi que Aleph Aleph dans Elohim Et [Dieu [créa] le]. Les premiers Aleph et Beit sont les lettres d’en haut, de Bina, et les second Aleph et Beit sont les lettres d’en bas, de Malkhout. Toutes ensembles sont du monde supérieur, de Bina, et du monde inférieur, de Malkhout, pour qu’elles donnent l’une l’autre.

Explication : Les grandes lettres supérieures sont de Bina et les petites lettres inférieures sont dans ZON. Lorsque le supérieur veut donner à l’inférieur, il doit se revêtir dans l’inférieur. Tel est le sens des deux lettres Beit de « Au commencement…créa », et des deux lettres Aleph de « Dieu… le ». C’est parce que le premier Beit est du supérieur, Bina, et le second Beit est de l’inférieur, ZA, que le premier Beit revêtit. C’est pareil avec le premier Aleph qui est de Bina, qui s’est revêtit dans le second Aleph de ZA, pour lui donner.

Il a été dit que « toutes ensembles elles sont du monde supérieur, de Bina et du monde inférieur, de Malkhout, » c’est-à-dire, que les deux lettres Beit sont une chose, et que les deux lettres Aleph sont une chose. Mais les premières sont du monde supérieur, Bina, et que les secondes sont du monde inférieur, Malkhout. Et elles sont un, car elles se revêtissent l’une l’autre, comme quand le supérieur veut donner à l’inférieur. Et le Beit du monde supérieur s’est revêtit dans le Beit du monde inférieur et le Aleph du monde supérieur s’est revêtit dans le Aleph du monde inférieur.

Hokhma [sagesse] sur qui le monde se tient

40) Béréshit {au commencement] est dans Hokhma, sur qui le monde, ZA, se tient, pour entrer dans les hauts secrets cachés dans la lumière de Bina. Ici, les six grandes extrémités élevées sont gravées, VAK de Bina, de qui tout vient, et de qui six sources et ruisseaux, VAK de ZA, furent faits, pour les amener à la grande mer, Malkhout. C’est, Bara [créa] Shit [6 en araméen] qui est suggéré dans les lettres de Béréshit, car six extrémités furent créées de là. Et qui les créa ? Celui qui n’est pas mentionné, celui qui est caché et n’est pas connu, AA.

Explication : Il y a deux Hokhmot [pluriel de Hokhma] dans Atsilout : 1) La première Hokhma, Hokhma de AA est appelée Hokhma Stima. 2) Hokhma des 32 sentiers. C’est Bina qui monte à Rosh de AA, où elle devient Hokhma pour donner à ZA.

Il a été dit, « Béréshit est dans Hokhma ». C’est parce que Reshit [début/tout d’abord] est le nom de Hokhma, mais pas de la première Hokhma de AA, mais Hokhma sur laquelle le monde se tient, Hokhma des 32 sentiers sur qui le monde, ZON, se tient, de qui ils reçoivent, et de qui ils existent. Mais ZA ne peut rien recevoir de Hokhma de AA elle-même et le monde n’a pas été créé par elle. Par conséquent, Béréshit Bara [au commencement [Dieu] créa] se réfère à Hokhma des 32 sentiers, qui est Bina qui retourne être Hokhma par son ascension à Rosh de AA.

Quand ZON, le monde reçoivent de Hokhma des 32 sentiers, ils montent à AVI supérieurs, et AVI sont appelés « les haut secrets cachés ». C’est pourquoi il a été dit « Hokhma sur laquelle le monde, ZA, se tient, pour entrer dans les hauts secrets cachés ». « Se tient » signifie l’obtention de Mokhin. ZON existent par les Mokhin qu’ils reçoivent de Hokhma, et par elle ils montent aux hauts et secrets cachés, qui sont AVI les revêtant, signifiant, devenant comme eux, car l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui.

Il a été dit « ici, les six grandes extrémités élevées sont gravées, VAK de Bina supérieure. C’est Bara [créa] Shit [6 en araméen] car Béréshit a les lettres de Bara Shit. Et les six extrémités sont VAK. Les six grandes extrémités élevées furent gravées dans cette Hokhma, de qui tout émane et émerge, comme il est écrit « Tu les as fait tous en sagesse [Hokhma] ». C’est parce que cette Hokhma est Bina qui est sortie de Rosh de AA parce qu’Aba a fait sortir dehors Ima à cause des fils, et Aba lui-même est établi comme un genre masculin et féminin. Hokhma de AA et Aba de Atsilout sont établis comme un genre masculin et féminin jusqu’à ce que Malkhout soit montée à l’endroit de Bina, donc, Bina elle-même est partie de Rosh de AA, et de Aba, et est devenue Gouf de AA, sans Rosh, car quand elle se tient dans Gouf de AA, elle ne peut pas recevoir de GAR de AA et devient VAK dépourvue de GAR.

Ainsi, Bina fut gravée et est devenue six extrémités sans Rosh. Ici les six grandes extrémités élevées de qui tout sort, furent gravées, car VAK sans GAR furent gravées dans Hokhma des 32 sentiers, qui est Bina, en raison de sa sortie de Rosh de AA, ensuite, par MAN des inférieurs, elle retourne à Rosh de AA et reçoit GAR de Hokhma de AA, et elle donne à ZON, qui donnent l’abondance à tous les mondes. Ainsi, tous les mondes sortent de ces six extrémités qui furent crées dans Bina. Et la raison pour laquelle il les appelle « les grands VAK élevés » est qu’ils sont Bina, comme les lettres de Bina, qui sont appelées « grandes lettres ».

« D’elles, six sources et ruisseaux furent faits, pour les amener à la grande mer, Malkhout ». C’est parce la gravure des six extrémités quand Bina est hors de Rosh de AA est appelée « six sources », car elles sont uniquement les sources de Mokhin de ZA. Ensuite, lors de son retour à Rosh de AA, elles deviennent Mokhin de GAR, qui sont appelés « ruisseaux pour ZA ». Alors elles deviennent six ruisseaux, comme il est écrit « Il boira sur les bords du ruisseau, et donc Il lèvera Sa tête » et alors ZA les donne à la grande mer, sa Noukva.

Il a été dit que les six sources furent faites de VAK, les six grandes extrémités élevées de Bina. Ce sont VAK de ZA de Katnout. Et les ruisseaux sont Mokhin de ZA. « Pour les amener » signifie donner à la grande mer, à Noukva. Et la raison pour laquelle VAK de Katnout de Bina sont appelées « sources de Mokhin » est que Bina est sortie dehors pour être VAK de Katnout uniquement pour devenir une source pour donner Mokhin à ZON. Si Bina n’était pas sortie, ils n’auraient pas convenu pour aucun Mokhin.

Il a été dit « Bara Shit [créa six]. « Créa » pointe VAK sans Rosh, car le mot « créa » signifie bloqué. Ainsi deux sujets sont suggérés ici dans le mot Béréshit : 1) Hokhma, car Reshit [début/ tout d’abord] indique Hokhma. 2) Bara Shit, pour montrer que les six extrémités sans Rosh furent créées de Hokhma et ce sont les sources de Mokhin pour ZON. Elles sont appelées « monde » et ils sont les sept jours de la création.

Et qui les créa ? Celui qui n’est pas mentionné, ce qui est caché et n’est pas connu, AA. Car le mot Bara est dans Béréshit lui-même, qui est celui qui le créa ? Il dit cela à propos de celui qui est caché et n’est pas connu, Hokhma Stima de AA, car il a fait sortir Bina de sa Rosh, et la faite VAK, créant ces six grandes extrémités élevées, suggérées dans Béréshit.

Verrou et clef

41) Rabbi Hiya et Rabbi Yossi étaient en route, lorsqu’ils arrivèrent à un certain champ, Rabbi Hiya dit à Rabbi Yossi : « tu dits Bara Shit, qui est suggéré dans Béréshit, c’est certes le cas, car les six jours supérieurs, qui ne sont que VAK de Bina, donnent la Torah, ZA et pas plus. Les autres, GAR de Bina, sont cachés.

Explication : La Torah est ZA. Les six jours supérieurs sont VAK de Bina, qui sont au dessus de ZA. Il dit que c’est pour cette raison que Bara Shit est suggéré dans le mot Béréshit, car Béréshit suggère Bina qui est retournée être Hokhma dans le but de donner sans réserve à ZON. Et parce que ZA ne reçoit pas GAR de Hokhma d’elle, mais iniquement de VAK de Hokhma, les lettres Bara Shit sont suggérées dans cette Hokhma dans Béréshit, indiquant que ZA reçoit d’elle uniquement de VAK de Hokhma. Mais les autres, GAR de Bina, sont cachés parce que GAR de Hokhma restent cachés de ZA et il ne les atteint pas.

Nous savons que ce Atik fut établi dans le Tsimtsoum Beit [seconde restriction], qui a fait monté le Hey inférieur à ses Nikvey Eyneim, pour émaner le Parstouf AA. Donc, Keter fut divisées en deux moitiés, où GE sont restés dans Noukva de Atik, et la moitié de Keter inférieure, AHP, fut établie comme le Partsouf AA. Il est considéré que le Hey inférieur opère dans NE dans Atik, et Youd Hey Vav dans AHP, qui sont AA. C’est parce que le Hey inférieur de Hey Vav Hey manque dans AA, il n’y a que les neuf première dans AA, sans Malkhout, et seule Ateret Yessod de ZA le complète de dix Sefirot.

De plus, Malkhout était cachée dans NE de Atik, et tous les Partsoufim de Atsilout furent imprimés d’eux. Les Partsoufim eux-mêmes furent divisés en deux moitiés, avec GE d’un côté et AHP de l’autre, car Bina fut divisée en deux Partsoufim, où GE en elle furent établis comme AVI supérieurs et AHP en elle comme YESHOUT.

Ainsi le Hey inférieur est dans NE de AVI et Youd Hey Vav sans le Hey inférieur sont dans YESHOUT. Ils leur manquent Malkhout parce que leur Malkhout est restée dans NE de AVI supérieurs, comme dans Atik et AA. De plus, GE furent établis comme les grands ZON dans ZON et AHP dans les petits ZON. Alors que Malkhout est restée les grands NE de ZON, et les petits ZON n’ont que les neuf premières, sans Malkhout, avec seulement Ateret Yessod complétant leur Malkhout, comme dans Atik et AA. Ainsi, comme Keter fut divisée en deux moitiés – GAR et ZAT-, Bina et ZON furent également divisés : le Hey inférieur est resté dans GAR de chacun, et dans ZAT il n’y a que Youd Hey Vav, sans le Hey inférieur, et seule Ateret Yessod de Malkhout les complète à la place de Malkhout.

C’est pourquoi, la moitié supérieure de chaque degré reste inconnue, comme le Partsouf Atik, où le Hey inférieur ne descend pas non plus de leur NE en Gadlout. C’est parce que même si dans Gadlout, ils ramènent à eux les AHP de Kelim qui étaient manquants, ils n’étendent toujours pas GAR des lumières au Hey inférieur caché, sur qui il y a eu le Tsimtsoum aleph [première restriction], pour ne pas recevoir Hokhma. Par conséquent, ils restent toujours dans la lumière de Hassadim, air pur. Cependant, seule la moitié inférieure de chaque degré étend GAR des lumières au moment de Gadlout, quand le Youd sort de leur Avir et qu’ils retournent être Ohr [lumière] de Hokhma et GAR.

Pour cette raison, il est considéré que les Partsoufim de GAR qui s’étendent dans les cinq Partsoufim de Atsilout, ne sont regardés que comme VAK de Hokhma et restent sans GAR de Hokhma. C’est parce que GAR de chaque Partsouf ne reçoit pas Hokhma mais VAK de chaque Partsouf. Pour cette raison, il n’y a que VAK de Hokhma dans ces Mokhin.

Il a été dit que les six jours supérieurs donnent la Torah, ZA et pas plus. ZA n’a que six jours, VAK de Mokhin, des Mokhin supérieurs. Mais les autres, GAR de Bina, sont cachés. GAR de Mokhin sont dissimulés, ils sont cachés mêmes dans le Parstouf au dessus de lui, car seuls VAK des Partsoufim supérieurs ont Mokhin.

42) Mais dans l’article, Béréshit, il a été dit que le saint caché est gravé dans une gravure dans ses intestins, dans Bina, du caché, Noukva de Atik, qui est pointillée de point enfoncé, le point de Malkhout de Tsimtsoum Aleph, qui est montée à Bina, et fit sortir AHP de AA hors de sa tête. Cette gravure qui fut gravée dans Bina était gravée et cachée en elle, comme celui qui cache toute chose sous une clef, et toute cette clef est cachée dans un palais. Et même si tout est caché dans ce palais, cette clef est la plus importante parce qu’elle est une clef qui ferme et qui ouvre.

Explication : Le saint et caché, AA, qui est appelé « la sainte Hokhma Stima » grava une gravure du manque de AHP de Kelim dans ses intestins, dans Bina, de celui caché, l’intériorité de Noukva de Atik. « Pointillée » signifie la correction du Massakh pour un Zivoug. « De point enfoncé » signifie dans un cercle, dans Malkhout de Tsimtsoum Aleph, le point du milieu, sur qui il y avait la première restriction.

Cela différencie le Massakh qui est établi de Ateret Yessod, qui a lieu dans VAK de tous les Partsoufim, car un Massakh de Ateret Yessod est appelé « le point d’établissement », et non pas par le nom « Le point du milieu ». C’est parce que AA est gravé et manque à son GAR par l’intériorité de son supérieur, Noukva de Atik qui est établie avec le Hey inférieur dans ses NE.

Il a été dit que cette gravure qui était gravée dans Bina fut gravée et cachée en elle, comme celui qui cache tout sous une clef. Une clef est Malkhout de Ateret Yessod, établie dans chaque VAK des Partsoufim de Atsilout. C’est parce que dans les Partsoufim de VAK, le Youd sort de leur Avir [air] et ils deviennent Ohr [lumière], signifiant que le Massakh descend de leur NE jusqu’à Peh, et ramènent AHP au degré. A ce moment, dès qu’ils ont AHP de Kelim ; ils acquièrent aussi GAR de lumières. Pour cette raison, le Massakh dans NE est regardé comme une clef parce qu’elle ouvre le Partsouf de l’illumination de GAR alors qu’il est dans NE, et le rouvre avec la lumière de GAR quand il descend à son endroit, à Peh. Pour cette raison ; il est appelé « l’ouverture des yeux ». 

Il a été dit qu’il y a une dissimulation en elle, comme celui qui cache tout sous une clef. Il en est ainsi parce que même si Atik lui-même fut gravé dans le Hey inférieur, la gravure qui fut gravée dans AA par Atik n’est pas comme la gravure de Atik lui-même, car AA fut gravé par une Miftakha [clef], Ateret Yessod, sans Malkhout. Il s’avère que seule Ateret Yessod gouverne dans NE de AA, et non le Hey inférieur.

Ainsi l’air de AA est connu parce qu’il est établi avec une clef. Mais l’air de Atik n’est pas connu parce que Malkhout du point du milieu est en lui, et elle n’étend pas GAR en lui. Il n’est pas étonnant qu’ils aient dit ici qu’il y a GE dans AA, et nous avons dit ci-dessus qu’il n’y a que AHP en lui, la moitié de Keter inférieure, car par rapport à Atik, il n’est que AHP, mais par rapport à lui-même il est GE, sans AHP.

Il a été dit que toute cette clef est cachée dans un palais. C’est parce que AA émana de AVI supérieurs et gravé aussi pour AVI, sans GAR des lumières et AHP de Kelim. De plus, ils sont le palais dans lequel toutes les lumières de GAR furent cachées – GAR de Neshama, GAR de Haya et GAR de Yekhida – et AA étendit aussi le Hey inférieur de Atik à sa place, comme lui-même, qui est la clef.

Et même si tout est caché dans ce palais le cœur de tous est dans cette clef. Le palais, Bina, est un palais pour Hokhma, en qui il y a GAR et VAK. Le Hey inférieur gouverne ses GAR, et la Miftakha Ateret Yessod, gouverne ses VAK. Et bien que tout soit caché dans ce palais, même le Hey inférieur de Atik, le cœur de tout est néanmoins dans cette clef, dans Ateret Yessod.

C’est parce que VAK de Bina, YESHOUT, VAK sans Rosh de GAR sont le seuls en qui la dissimulation est discernée. Mais dans GAR de Bina, où il y a le Hey inférieur dans NE, GAR n’y est pas manquant parce que les Hassadim de AVI supérieurs sont aussi importants que Hokhma et GAR.

De plus, la fermeture et l’ouverture sont faites par le Hey inférieur dans NE, car quand eil monte à NE, il ouvre Mokhin de GAR parce qu’alors le Partsouf reste sans AHP de Kelim et GAR de lumières. Et quand il descend de NE à Peh, il ouvre les Mokhin de GAR pour illuminer dans le Partsouf, car il ramène AHP de Kelim et GAR des lumières au Partsouf.

Ainsi, seul le Hey inférieur lui-même ferme et ouvre. Mais comme l’ouverture des Mokhin n’est pas dans GAR mais uniquement dans ZAT, en qui le Hey inférieur ne gouverne pas, mais Ateret Yessod, la Miftakha et GAR de chaque degré – où le Hey inférieur gouverne – reste toujours dans Avir inconnu, de ce fait, la fermeture et l’ouverture sont attribuées à la Miftakha, et non au Hey inférieur.

43) Dans ce palais, il y a beaucoup de trésors cachés, les uns sur les autres. Dans ce palais il y a des portes faites pour être cachées, pour bloquer les lumières. Elles sont 50, et sont gravées dans quatre directions, et elles deviennent 49 portes, car une porte n’a pas de côté, et nous ne savons pas si elle est en haut ou en bas. De ce fait, il a été dit que la porte est cachée.

Commentaire : Il y a trois sortes de GAR : GAR de Neshama, GAR de Haya, GAR de Yekhida. Et dans chacun de ces trois sortes de GAR, il y a des détails innombrables. C’est pourquoi il a été dit, que beaucoup de trésors sont cachés, les uns sur les autres. Lorsque le Hey inférieur est dans NE, tous ces degrés sont cachés et inconnus.

Et « il y a des portes faites pour être cachées faites pour bloquer les lumières ». Elles sont 50, les portes sont le réceptacle des lumières, et il y a deux discernements en elles : 1) Lorsqu’elles sont encore bloquées, fermées, elles sont bloquées et ne reçoivent rien. 2) Lorsqu’elles sont ouvertes et reçoivent les lumières du supérieur.

Lorsque les portes du palais sont bloquées, elles sont 50, mais pour ce qui est de l’ouverture des portes, elles ne sont que 49, le chiffre 50 signifie que les 10 Sefirot sont essentiellement 5 Sefirot, KHB TM, mais Tifferet est incluse dans VAK, et elles sont donc 10. C’est pourquoi lorsque que chacune des 10 Sefirot comprend 10, elles sont 50.

Elles sont gravées/divisées dans quatre directions, et deviennent 49 portes, car l’ouverture et la fermeture n’est pas faite dans le Hey inférieur mais uniquement dans la clef, Ateret Yessod. Il s’avère que la gravure, c’est-à-dire, les gravures convenant pour la réception, n’ont pas été faites dans toutes les 5 Sefirot, KHB TM, mais uniquement dans 4 Sefirot, KHB Tifferet et non dans Malkhout. Et quatre fois 10 font 40. 

Cependant Malkhout comprend également 10 Sefirot KHB TM. Il s’avère, qu’elle peut aussi recevoir de la clef à ses neuf premières, jusqu’à son Ateret Yessod c’est pourquoi il y a ici une gravure de 49 Sefirot : 40 des 4 Sefirot KHB Tifferet, où chacune comprend dix et les neuf premières de Malkhout, qui comprend 10. Il s’avère que seule Malkhout de Malkhout manque. 

C’est pourquoi il a été dit « qu’une porte n’a pas de côté, et on ne sait pas si elle est en haut ou en bas. » C’est la raison pour laquelle cette porte reste bloquée, Malkhout de Malkhout, la 50ème porte, l’actuel Hey inférieur, qui descend d’Eyneim à Peh durant Gadlout. Et bien que le Hey inférieur soit descendu de NE de AVI supérieurs à Peh, et leur AHP soient avec YESHOUT qui les revêtent, ils se connectent au degré AVI dans un seul Partsouf. Alors GAR des lumières sont attirés en eux, et que AVI ne reçoivent rien des lumières de GAR, et ils restent Air pur, comme le Hey inférieur qui n’est pas encore descendu de leur NE.

De ce fait il s’avère que par rapport à GAR de Bina, qui sont AVI supérieurs, Nous ne savons pas si le Hey inférieur se tient toujours dans leur NE en haut, car ils ne sont pas encore dans la lumière de Hassadim uniquement, comme auparavant, ou si le Hey inférieur est descendu de NE à l’endroit de Peh, car ils ont élevés leurs Kelim de AHP avec YESHOUT et donnent Mokhin de GAR des lumières à YESHOUT. Il s’avère qu’obligatoirement le Hey inférieur est descendu en dessous de Peh, de façon à ce que si nous observons de la perspective de AVI supérieurs, ils nous semblent que le Hey inférieur est dans NE et si nous observons de la perspective de YESHOUT, nous le voyons en dessous, dans Peh.

Il a été dit qu’une porte n’a pas de côté, qui est Malkhout de Malkhout, l’actuel Hey inférieur. Nous ne savons pas si elle est en haut ou en bas, car par rapport à AVI elle est en haut et par rapport à YESHOUT elle est en bas. De ce fait, la porte reste bloquée.

Et donc Malkhout de Malkhout n’est absolument pas ouverte, et elle est bloquée comme durant Katnout, comme avant sa descente à Peh, car l’ouverture des portes est faite uniquement dans YESHOUT, en qui manque le Hey inférieur, et Ateret Yessod est utilisée en elles à sa place, mais dans AVI supérieurs, en qui le Hey inférieur est utilisé, elles restent bloquées de GAR, comme auparavant.

De ce fait la porte est restée bloquée. Sachez que même si la 50ème porte est Malkhout de Malkhout, ce n’est que par rapport aux Kelim, mais par rapport aux lumières, elle est considérée comme GAR des Mokhin, et pour cette raison, AVI supérieurs sont restés dans la lumière de Hassadim sans GAR, et tous les supérieurs.

Le blocage de la 50ème portes engendre le manque de GAR de Mokhin dans tous les degrés, et il n’y en qu’en eux VAK de Mokhin, c’est-à-dire, que les 50 portes de Bina ont toutes été données à Moïse sans une. C’est le manque de GAR de Mokhin, car ces GAR de Mokhin brilleront dans les mondes qu’à la réparation finale.

44) Dans ces portes, il y a un verrou, et un endroit étroit, en qui insérer cette clef, et il n’est pas inscrit ni apparent, mais uniquement d’après l’inscription de la clef, qui n’est pas connu dans l’endroit étroit sauf de cette clef. C’est pourquoi il est écrit « Béréshit Bara Elohim [Au commencement Dieu créa]. Béréshit [au commencement] est la clef, où tout est caché, et elle ferme et ouvre. 

Six portes sont inclues dans cette clef, qui ferme et ouvre. Lorsqu’elle ferme les portes, elle les comprend en elle, alors il est certainement écrit « Au commencement », un mot dévoilé d’un mot caché. « Créa », est partout un mot caché, indiquant que la clef ferme et n’ouvre pas.

Explication : Le Hey inférieur dans NE est appelé « verrou » [Manoula], car il ferme les lumières de GAR, qui ne peuvent pas illuminer dans le Partsouf, tant qu’il se tient au dessus dans NE. Il a été dit que dans ces portes il y a un verrou, et un endroit étroit. Yessod dans le Hey inférieur, à la 49ème porte des Kelim. C’est parce qu’en fait le Hey inférieur, Malkhout de Malkhout, est la 50ème porte, et Yessod de Malkhout est la 49ème porte, où insérer la clef car la clef, Ateret Yessod des Mokhin, qui fait descendre le Hey inférieur de NE à Peh, entre dans Yessod du Hey inférieur, et ouvre le Partsouf dans les lumières de GAR. Et donc, Ateret Yessod s’appelle clef. 

« Et il n’est pas inscrit et connu, mais uniquement d’après l’inscription de la clef, qui n’est pas connue à l’endroit étroit mais que dans la clef. » La clef est Ateret Yessod des Mokhin et elle entre dans son discernement correspondant dans le Hey inférieur -Yessod de Malkhout, le verrou, qui est le Hey inférieur. Il n’est pas inscrit pour cacher et pour bloquer GAR mais uniquement d’après l’inscription de la clef, qui gouverne dans ZAT de Bina, YESHOUT, mais pas par elle même, dans le Hey inférieur qui gouverne GAR de Bina, AVI supérieurs qui sont toujours considérés comme GAR complets, ainsi le verrou est inscrit pour ouvrir uniquement dans Yessod de Mokhin.
Il s’avère qu’ils ne sont pas connus dans un endroit étroit, sauf de la clef. Savoir signifie l’extension des Mokhin, car les Mokhin ne sont étendus que dans la clef, dans ZAT de Bina, là où il y a usage de la clef, Ateret Yessod. Cependant à l’endroit de AVI supérieur, qui sont GAR de Bina, ils restent inconnus, où la clef n’opère pas mais le Hey inférieur lui-même.

Il s’avère que bien que le Hey inférieur lui-même ne soit pas connu, qu’il soit en haut ou en bas, il est cependant suffisant connu pour YESHOUT, car par lui, il ouvre dans Mokhin de GAR, car il n’y a dans YESHOUT que Youd Hey Vav sans Malkhout. Et Ateret Yessod est utilisé en lui comme Massakh à la place de Malkhout. De plus les Mokhin qui font aussi descendre le Hey inférieur de NE à Peh, opèrent uniquement dans le Massakh de Ateret Yessod, car dans le Hey inférieur il n’y avait pas du tout de fermeture ni manque de GAR, qui devait être ouvert par elle. De ce fait, il est utilisé dans AVI, qui sont toujours GAR.

Comme toute la dissimulation et la fermeture n’eurent lieu que dans Ateret Yessod, qui agissent dans YESHOUT, il s’avère que seule Ateret Yessod de Mokhin est elle la clef, pour faire descendre le Hey inférieur de Eyneim à Peh, c’est-à-dire uniquement dans les Kelim fins, qui ont été faits par la force du Massakh de Ateret Yessod, comme eux. Ceci est suffisant pour qu’ils ne soient connus dans un endroit étroit sauf de la clef, signifiant que les Mokhin n’arrivent que dans les Kelim de YESHOUT, sortant de la clef, Ateret Yessod et non AVI, le Hey inférieur, Malkhout de Malkhout et l’actuel verrou 

Le mot Béréshit [au commencement] est Hokhma, n’incluant en elle que la clef, uniquement Ateret Yessod, la 49ème portes des Kelim, et ne comprend pas la 50ème porte des Kelim, Malkhout de Malkhout. Il a donc été dit que Béréshit [au commencement], est la clef, où tout est caché. Avec tout est bloqué en Katnout, et elle ferme et ouvre, ferme tous les Mokhin en Katnout, dans le Hey inférieur dans Eyneim, et les ouvre en Gadlout pour faire descendre le Hey inférieur de NE à Peh.

La différence est que pour cette raison l’ouverture de Hokhma- suggérée dans le mot Béréshit- n’est que dans VAK des degrés, qui sont les Kelim de cette clef, mais dans GAR des Partsoufim, les Mokhin de Béréshit ne brillent pas, car leur Kelim ne sont pas de Miftekha [clef] mais du Hey inférieur.

« Six portes sont inclues dans cette clef qui ferme et ouvre », car GAR des Mokhin manquent en elle, et elle n’ouvre que ZAT des Mokhin, où chacune de ZAT n’a qu’en elle VAK, et ce sont les sept Sefirot, VAK. Il s’avère que la septième Sefira, Ateret Yessod - la clef – comprend en elle uniquement six portes. Il a donc été dit que les six portes sont comprises dans cette clef, qui ferme et ouvre. Cela indique qu’elle étend uniquement VAK de Mokhin.

Il a été dit Béréshit [au commencement], est un mot dévoilé dans un mot caché. Bara [créa], est partout un mot caché, indiquant que la clef ferme et n’ouvre pas, c’est-à-dire, Béréshit indique Hokhma qui est un mot dévoilé, mais quand il est dit Béréshit Bara [au commencement [Dieu] créa], cela signifie que Hokhma a disparu et est cachée. Il a été dit Béréshit, est un mot dévoilé dans un mot caché, car le mot Bara est écrit après. Et partout où il y a Bara, c’est un mot caché. Ainsi Béréshit Bara, signifie que Hokhma a été cachée. Il s’avère que cela veut dire qu’il est fermé et non ouvert, que Hokhma a été cachée et n’est pas encore dévoilée.

Béhibaram [quand ils furent créés] BeAvraham [en Abraham]

45) Bara [créa] est un mot caché qui indique que la clef ferme et n’ouvre pas. Et quand la clef ferme avec le mot Bara, le monde n’est pas, il n’existe pas, et Tohu [chaos] couvrait tout. Quand ce Tohu dominait, le monde n’était pas, et n’existait pas.

46) Quand est-ce que cette clef ouvre les portes et fut préparée pour s’en servir et produire des descendants ? Quand Abraham, Hessed, est arrivé, comme il est écrit « Ce sont les générations du ciel et de la terre quand ils furent crées. Ne prononce pas « Béhibaram [quand ils furent créés] mais BeAvraham [en Abraham]. Alors tout ce qui était caché dans le mot Bara, les lettres, les Kelim servirent à nouveau et ils s’ouvrirent pour écouter. Alors le pilier qui produit des descendent sortit, le saint organe de fondation sur qui le monde se tient, car Bara [créa] a les lettres de EVAR [Aleph-Bet-Reish, formant le mot « organe »].

Et quand cette clef ouvrit-elle les portes et fut-elle prête pour usage et pour engendrer des descendants ? Il y a trois choses dans cette question :

1. L’ouverture des portes signifie la descente du Hey inférieur de NE à Peh, moment où les 49 portes s’ouvrent dans Mokhin de Hokhma.

2. Prête pour être utilisée dans l’habillage de Hokhma dans la lumière de Hassadim, où avant le revêtement de la lumière de Hokhma dans la lumière de Hassadim, les AHP ne pouvaient pas recevoir Mokhin de Hokhma, même s’ils s’étaient déjà unis dans GE dans un seul degré. C’est parce que sans le revêtement de Hassadim, MI ne brille pas dans ELEH, et ELEH sont encore cachés dans le nom, et il est considéré que les Mokhin n’étaient pas disponibles pour être utiliser dans l’inférieur.

3. Pour produire des descendants signifie engendrer des âmes, car quand ZA reçoit ces Mokhin en totalité, il s’accouple avec Noukva et engendre les âmes des justes.

Et il répond : « Quand Abraham est arrivé ». Ayant été entièrement cachées dans le mot Bara, les lettres furent réutilisées – Abraham, Hessed de ZA de Gadlout, quand Hessed est devenu Hokhma. Et avant qu’Abraham ne soit venu, tout était caché dans le mot Bara, et Tohu, ZON, gouvernait le monde. De plus, ZA n’a ni Hassadim ni Hokhma, et quand Abraham est arrivé, signifiant la lumière de Hessed qui est donnée dans ZA, les portes s’ouvrirent avec abondance de Hokhma, car le Hey inférieur descend de Eyneim à Peh, YESHOUT se connecta à AVI dans un seul degré, et GAR des lumières furent tirées à YESHOUT, signifiant lumière de Hokhma.

Et comme ZA avait déjà la lumière de Hassadim d’Abraham, la lumière de Hokhma se revêtit dans la lumière de Hassadim les lettres ELEH se connectèrent à MI, le nom Elohim fut complété, et les Mokhin se revêtirent dans ZA. C’est pourquoi il a été dit que quand Abraham est arrivé, les lettres furent réemployées, signifiant que les Mokhin de Hokhma furent tirés dans Hassadim et se revêtirent dans ZA, et le pilier qui produit des descendants sortit, car alors le Hey inférieur était descendu de NE à Peh, et lui aussi a obtenu Bina. De plus, ZA et Noukva de qui il était déficient, sont appelés nouveaux NHY en lui, avec Yessod de Gadlout, qui est appelé « un saint organe de fondation » sur qui le monde se tient, car par ces organes il donne à Noukva, qui est appelée « le monde inférieur » engendrant les âmes des justes.

47) Quand cet EVAR [organe] est inscrit dans le mot Bara, le supérieur caché inscrit, une autre inscription dans Son nom et honneur. C’est le MI. Et Il créa ELEH. De plus le saint nom béni, MA fut inscrit et fit sortir EVAR du mot Bara. Il est inscrit dans ELEH du ce côté et dans EVAR de ce côté. Le caché, ELEH existe, et EVAR existe. Quand l’un est complété, l’autre est complété. Il gravit la lettre Hey pour cet EVAR, et gravit la lettre Youd pour ELEH.

Maintenant le Zohar détaille les Mokhin de ZA, qu’il avait auparavant introduit en général. Il dit que quand l’EVAR est inscrit dans le mot Bara, le supérieur caché inscrit une autre inscription dans Son nom et honneur, signifiant MI. C’est parce que le EVAR est Yessod et Atara [couronne ou gland] et Bara indique le revêtement de GAR par l’ascension du Hey inférieur à NE. L’Atara du EVAR est inscrite dans le Hey inférieur dans NE, tout comme Manoula [verrou], le Hey inférieur est inscrit dans l’inscription de la clef, Ateret Yessod.

Nous considérons que le supérieur caché, AVI supérieurs qui sont inscrits dans le Hey inférieur ont maintenant fait une autre inscription dans leur Manoula, l’inscription de Miftekha [clef] qui est l’Atara du EVAR. Alors MI est regardé comme voulant poser une question, méritant de recevoir MAN, abaissant le Hey inférieur d’Eneyeim et élevant à elles les lettres ELEH, les AHP, avec qui GAR des lumières sont étendus. Mais avant que le Hey inférieur ne fut inscrit dans l’inscription du EVAR, il n’y avait pas d’extension de GAR, parce le Hey inférieur lui-même est la 50ème portes, qui ne s’ouvre pas avec GAR. Par conséquent, elles sont inscrites dans Miftekha du EVAR, elles ne sont pas appelées MI parce qu’elles ne viennent pas pour poser une question.

Et quand cet EVAR fut inscrit dans le mot Bara, quand le Hey inférieur dans le mot Bara reçut l’inscription du EVAR, qui est la Miftekha, le supérieur caché qui inscrit une autre inscription dans Son nom et honneur, et c’est le MI. Alors, AVI inscrivent la Miftekha dans le Hey inférieur dans leur NE, pour mériter d’être appelés MI, signifiant voulant poser une question, et pour étendre Mokhin de GAR, car les Mokhin sont étendus uniquement dans l’inscription de la Miftekha.

Il Bara ELEH [Il créa ces], signifie qu’après que fut inscrite Manoula dans le mot Bara avec le Reshimo de Miftekha, l’EVAR, et est devenue MI, alors MI créa ELEH. Cela signifie que le Hey inférieur est descendu de NE à Peh et éleva AHP, les lettres ELEH, à Rosh, et GAR furent étendus. Il créa ELEH signifie dissimulation, car il n’y a toujours pas de revêtement de Hassadim en eux et les lettres ELEH qui montent sont toujours cachées dans le nom et ne peuvent pas être révélées sans le revêtement de Hassadim.

Il a été dit que le nom sacré bénit MA fut aussi inscrit et fit sortir EVAR du mot Bara. Malkhout qui est descendue d’Eneyeim à Péh est appelée MA parce que le monde inférieur est appelé MA. C’est le Massakh qui était précédemment dans NE. Maintenant il descend à Peh, le Zivoug fut fait sur lui, et il fit sortir le niveau de Hassadim, une lumière de bénédiction. Ce faisant, il fit sortir la dissimulation du mot Bara, et la fit EVAR, Yessod qui donne Hassadim.

Il a été dit que le saint nom béni MA fut aussi inscrit et fit sortir EVAR du mot Bara, car la lumière de Hassadim était toujours absente dans les lettres ELEH, pour les revêtir, donc ELEH étaient toujours cachés dans le nom. Ainsi, par la lumière de la bénédiction de MA, le blocage de Bara fut ouvert et devint un EVAR qui donne.

« Il est inscrit dans ELEH de ce côté et dans EVAR de ce côté. » Maintenant deux degrés sont discernés en eux, l’un opposé à l’autre, car ELEH sont AHP avec Mokhin de Hokhma, qui sont toujours déficients de Hassadim de ce côté, et EVAR, Yessod qui a reçu le niveau de Hassadim de MA se tient opposé à lui de ce côté, sans Hokhma.

Il a été dit que le saint caché, ELEH, existe et EVAR existe, car ELEH qui a obtenu Mokhin de Hokhma, qui est appelé « saint » est caché dans le Partsouf de ce côté et en face se tient EVAR au niveau de Hassadim dans le Partsouf. Quand l’un est complété, l’autre est complété, car tout deux sont sortis par la descente du Hey inférieur de NE à Peh, car EVAR est sorti par MA dans Peh. De même, ELEH, qui sont AHP, sont montés par la venue de Malkhout sous eux à Peh. Il s’avère que quand l’un est complété, l’autre est complété pace qu’ils viennent en même temps.

« Il gravit la lettre Hey pour cet EVAR, et gravit la lettre Youd pour ELEH », car le Hey indique le Massakh faisant sortir uniquement le niveau de Hassadim sans Hokhma, car elle est Malkhout, qui ne convient pas pour recevoir Hokhma, mais uniquement Hassadim, alors que le Youd indique une Massakh d’un mâle, convenant pour recevoir Hokhma. C’est pourquoi Il a gravé la lettre Hey pour cet EVAR, avec le Massakh MA, qui étend uniquement Hassadim sans Hokhma, et a gravé la lettre Youd pour cet ELEH, avec un Massakh d’un mâle qui étend Hokhma et non pas Hassadim.

48) Quand les lettres se sont réveillées, EVAR, Hey et les lettres ELEH, Youd, pour compléter ce côté et ce côté, Il fit sortir la lettre Mem. L’une prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Elohi [ELEH Youd] et l’une prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Avraha [EVAR Hey]. Ainsi, le saint nom fut complété, la combinaison Elohim fut faite et le nom Avraham [Abraham] fut également complété. C’est pourquoi il a été dit que quand l’un fut complété, l’autre fut également complété.

Et il y a ceux qui disent que le Saint béni soit-Il a pris les lettres MI et les plaça dans les lettres ELEH, formant la combinaison Elohim. Et le Saint béni soit-Il prit les lettres MA et les plaça dans EVAR, formant la combinaison Avraham. Le mot MI suggère les 50 portes de Bina. De plus il y a la lettre Youd dans le mot MI, la première lettre du saint nom. Et le mot MA suggère le nom sacré parce que HaVaYaH est rempli avec les Aleph est MA en guématria.

De plus, dans le mot MA, il y a la seconde lettre du saint nom HaVaYaH, la lettre Hey, comme il est écrit « heureuse est la nation dont le Dieu est HaVaYaH ». Il est écrit « et suspend la terre sur Bli MA [hébreu : rien, sans MA]. Ceci suggère le nombre HaVaYaH remplit avec les Aleph qui est MA en guématria, et alors les deux mondes ont existé – le monde à venir dans Youd, et ce monde dans Hey. Il créa le monde à venir avec MI et Il créa ce monde avec MA et cela suggère en haut et en bas.

Et alors Il produisit les descendants, et le nom sortit en totalité, ce qui n’était pas le cas avant. Il est écrit à ce propos « ce sont les générations du ciel et de la terre Behibaram [quand ils furent créés], qui est les lettres de BeAvraham [en Abraham], car toutes les générations étaient suspendues incomplètes jusqu’à ce que le nom Abraham fut créé. Quand ce nom, Abraham, fut complété, le nom sacré fut complété, comme il est écrit : « Le jour où le Seigneur Dieu fit la terre et le ciel ». « Le jour où… fit » est le jour quand ils furent complétés par le nom Abraham, et alors le nom HaVaYaH est mentionné. Le nom HaVaYaH n’avait pas été mentionné dans la Torah jusqu’à présent.

Ces deux niveaux, la lumière de Hokhma dans ELEH et la lumière de Hassadim dans MA se sont réveillés pour se compléter l’un l’autre, se revêtir l’un dans l’autre. Alors, quand Hokhma s’est revêtue dans Hassadim, Il fit sortir le Mem, Malkhout qui reçoit de ces deux niveaux ensemble.

L’un prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Elohi et l’autre prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Avraha, et le nom sacré fut complété. La combinaison Elohim fut formée, ainsi que le nom Abraham, car maintenant il y a quatre lettres Elohi. Et de plus, Il gravit la lettre Hey pour cet EVAR, et il y a ici quatre lettres Avraha. Ainsi, maintenant les lettres ont été complétées les unes sur les autres, revêtant les deux niveaux Hokhma et Hassadim l’un dans l’autre, et faisant sortir Mem, Malkhout qui reçoit de tous.

Alors l’un prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Elohi et l’autre prit le Mem de ce côté, à côté des lettres Avraha. Quand les lettres Elohi reçoivent le Mem, le nom sacré est complété et la combinaison Elohim est formée et les lettres Avraha reçoivent le Mem, et le nom Avraham est également complété.

Et quand le nom, Avraham est complété, le nom sacré est complété, car ils sont deux niveaux, Hokhma et Hassadim, qui ont besoin l’un de l’autre. Donc le nom sacré ne fut pas complété avant que le nom Avraham ne fut complété.

La vision de Rabbi Hiya

49) Rabbi Hiya se prosterna à terre, et embrassa la poussière, et pleura, et il dit : « poussière, poussière, comme tu es têtue, comme tu es insolente, tout ce qui est convoité par les yeux flétrit en toi, tous les piliers de lumières dans le monde, tu manges broie, comme tu es impudente. La sainte lumière qui illuminait le monde, le grand gouverneur, assigné sur le monde, dont le mérite fait vivre le monde, se flétrit en toi. Rabbi Shimon, la lumière de la lumière, lumière des mondes, tu flétris dans la poussière et tu existes et conduits le monde. Il fut surpris un instant et dit : « poussière, poussière, ne sois pas fière car les piliers du monde ne te seront pas remis, car Rabbi Shimon ne flétrit pas en toi. »

Il convient de bien comprendre la signification de la prosternation de Rabbi Hiya. L’essentiel de l’occupation de Rabbi Hiya et de Rabbi Yossi lorsqu’ils étaient en route, était cette porte bloquée, Malkhout de Malkhout, qui ne reçoit rien de tous ces Mokhin supérieurs dans les 6000 années avant la réparation finale. Rabbi Yossi répondit à Rabbi Hiya, au nom de Rabbi Shimon que certes cette porte est restée bloquée et toute la complétude est uniquement dans Miftekha [clef]. Ceci les gênât énormément, jusqu’à ce que vienne à Rabbi Hiya un grand réveil, « Rabbi Hiya se prosterna à terre, et embrassa la poussière, et pleura et dit « poussière, poussière, comme tu es têtue. »

Il dit également « comme tu es insolente, tout ce qui est convoité par les yeux flétrit en toi », car par le péché d’Adam ha Rishon, toutes les âmes l’ont quitté et étaient en captivité dans les Klipot, qui contiennent toutes les âmes du monde. Dans sa réponse Adam Ha Rishon ne répara que sa partie et pas en totalité. Après lui les âmes sont arrangées à chaque génération par la repentance et les bonnes actions jusqu’à la réparation finale. Il s’avère que toutes ces hautes âmes, de Yekhida et GAR de Haya, dépendent de la clarification et de l’accouplement sur Malkhout de Malkhout, la porte bloquée, qui n’a pas de clarification ni Zivoug.

Ainsi, toutes les âmes flétrissent dans la poussière, qui est les Klipot, comme il est écrit « vois les larmes des oppressés et ils n’ont personne pour les réconforter » car la Klipa de la poussière les gouverne avec insolence et entêtement, étant sûre de sa force, signifiant que personne ne peut les sauver de sa main. C’est à ce propos que pleura Rabbi Hiya, et dit à la poussière, aux Klipot, « comme tu es têtue, comme tu es insolente, tout ce qui est convoité par l’œil flétrit en toi », car toutes ces âmes les plus hautes - qui sont convoitées par l’œil- pourrissent en toi sans espoir d’être sauvé de ta main.

« Tous les piliers de lumière dans le monde tu manges et broie ». Tous les justes du monde qui éclairent le monde, se trouvent aussi déficients de leur complétude, en raison de la captivité de ces âmes élevées, car toutes les âmes sont inclues l’une dans l’autre, et par conséquent il s’avère qu’ils sont eux aussi mangés et broyés par la force de l’insolence de cette poussière.

Et la sainte lumière, Rabbi Shimon ne flétrit pas en toi. Au début il voulut dire que Rabbi Shimon s’était aussi flétrit dans cette poussière, car il avait entendu de Rabbi Yossi que lui aussi était d’accord que cette porte était bloquée et qu’il ne fallait pas la dévoiler. Ensuite il fut surpris et dit : puisse Rabbi Shimon, la sainte lumière, maintient les mondes et les conduit, comment se fait-il qu’il ne soit pas complet dans toute sa complétude. Après cela, il fut surpris un instant, c’est-à-dire, se réconcilia et dit qu’effectivement Rabbi Shimon ne s’était pas flétrit en toi, car il est certainement en totale complétude, mais il n’a pas pu comprendre cette possibilité.

50) Rabbi Hiya se leva et il marcha et pleura, et Rabbi Yossi était avec lui. Il jeûna 40 jours à compter de ce jour pour voir Rabbi Shimon. Ils lui dirent « tu n’es pas digne de le voir ». Il pleura et il jeûna pour 40 jours supplémentaires. Ils lui montrèrent dans la vision Rabbi Shimon et Rabbi Elazar son fils, qui s’entretenaient de la chose que Rabbi Yossi avait dit au nom de Rabbi Shimon, et plusieurs milliers écoutaient ses paroles.

Dans son agonie pour la beauté, il se flétrit dans la poussière, il désira très ardemment voir le degré de rabbi Shimon, car il avait décidé que Rabbi Shimon ne s’était pas flétri dans la poussière.

51) Entre temps il vit plusieurs grandes et larges ailes, avec Rabbi Shimon et Rabbi Elazar son fils dessus s’élevant vers le séminaire du firmament. Toutes ces ailes les attendaient. Il vit que Rabbi Shimon et Rabbi Elazar revenaient et se renouvelaient dans leurs éclats, et illuminaient encore plus que l’éclat du soleil. 

Le séminaire supérieur est le séminaire du Saint béni soit-Il et le séminaire du firmament est le séminaire de Matat. Les ailes sont les anges, qui aident les âmes et les font monter de degré en degré. Et quand l’âme a besoin de l’aide des ailes pour l’ascension, elle a besoin de leur aide pour les faire revenir à sa place. Toutes ces ailes les attendaient pour les ramener. Il les vit revenir du séminaire du séminaire à leur place, au séminaire de Rabbi Shimon, et elles se renouvelèrent dans l’éclat de la lumière de leurs faces, et ils brillaient plus que la lumière du soleil.

52) Rabbi Shimon commença et dit : « Que Rabbi Hiya entre et voit comment le Saint béni soit-Il est destiné à renouveler les faces des justes dans le monde à venir. Heureux est celui qui vient ici sans honte, et heureux est celui qui se tient dans ce monde, comme un pilier fort en tout. » Rabbi Hiya se vit entrer, et Rabbi Elazar se leva ainsi que le reste des piliers du monde, qui y étaient assis. Ils se levèrent devant Rabbi Hiya. Et lui, Rabbi Hiya eut honte et entra, il se laissa tomber et s’assit aux pieds de Rabbi Shimon.

Rabbi Shimon lui suggéra : « heureux est celui qui vient ici sans honte ». Il vit aussi Rabbi Elazar et le reste des piliers du monde qui n’avaient pas honte. Cependant, Rabbi Hiya lui-même avait honte, parce qu’il s’était flétrit dans cette poussière, et qu’il n’avait pas eu le force de les surmonter, il avait honte et entra, se laissa tomber et s’assit aux pieds de Rabbi Shimon.

53) Une voix sortit et dit « baisse tes yeux, ne relève pas ta tête et ne regarde pas ». Il baissa ses yeux et vit la lumière qui illuminait de loin. La voix revint comme au début et dit « les supérieurs cachés et bloqués, dont les yeux sont ouverts, qui errent dans le monde entier, regardez et voyez. Les inférieurs qui dorment, dont la lumière des yeux est bloquée dans les trous de vos yeux, réveillez vous. » Après qu’il obéit en baissant ses yeux en bas et en ne relevant pas sa tête, il fut récompensé d’entendre ce héraut, par qui il obtint ce qu’il voulut.

« Les supérieurs cachés et bloqués, dont les yeux sont ouverts, qui errent dans le monde entier, regardez et voyez, Les inférieurs qui dorment dont la lumière des yeux est bloquée dans les trous de vos yeux, réveillez vous. » Le héraut réveille ces âmes qui obéissaient aux mots de Rabbi Shimon, sont celles qui étaient ici et celle qui n’étaient pas là. Le héraut sortit vers toutes les âmes des justes et les divisa en deux classes : 

1) Les saints supérieurs qui sont cachés et bloqués, qui furent récompensés d’ouvrir les yeux et d’errer dans le monde entier. Il leur dit de regarder et de voir, pour étendre les lumières supérieures ensemble comme une avec la deuxième classe. 

2) Tous ces camps qui vont et sont expulsés après le Saint béni soit-Il et Sa Shekhina [Divinité] et sont repoussés de Sa Shekhina. Il les appelle « inférieurs » « qui dorment », dont la lumière de leurs yeux est bloquée dans les trous des yeux, et il leur dit de se réveiller.

54) Qui est celui parmi vous qui transforme l’obscurité en lumière, pour qui l’amer a le goût du sucré même avant qu’il ne vienne ici, alors qu’il vit toujours dans ce monde ? Qui parmi vous attend la lumière chaque jour, brillant quand le roi rend visite à la biche, moment où la gloire du roi augmente et qu’Il est appelé « le Roi de tous les rois du monde ». Et celui qui ne l’attend pas chaque jour alors qu’il vit toujours dans ce monde n’a pas de part ici.

Le héraut souligne le mérite essentiel qui est désirable dans chaque classe :

1) Du mérite de la première classe, il dit : « qui transforme l’obscurité en lumière, pour qui l’amer a le goût du sucré » Ce sont les âmes de Atsilout. Dans BYA, Dieu les a fait opposés l’un à l’autre, l’obscurité opposée à la lumière, et l’amer opposé au sucré. Par conséquent dans la Torah de BYA, il y a le qualifié et l’inapproprié, pur et impur, interdit et permis, saint et séculier. Mais la Torah de Atsilout est entièrement les noms du Saint béni soit-Il, il n’y a rien de séculier ici, car là Laban l’Araméen est considéré un nom saint, ainsi que Pharaon. De plus, ici tous les noms qui sont Klipot et Touma [impureté] dans BYA ne sont que des noms saints, sublimes.il s’avère que ces âmes qui ont été récompensées de la lumière de Atsilout transforment toute obscurité en lumière et tout l’amer en sucré.

2) Du mérite de la deuxième classe, il dit « Qui parmi vous attend la lumière chaque jour, brillant quand le roi rend visite à la biche, moment où la gloire du roi augmente et qu’Il est appelé « le Roi de tous les rois du monde ». Ce sont ceux qui errent après la Divinité, qui est assise seule, et qui attend toujours le Saint béni soit-Il d’élever le Divinité de la poussière. Et celui qui n’attend pas chaque jour alors qu’il est dans ce monde n’a pas de part ici.

55) Pendant ce temps, il vit beaucoup d’amis autour de tous les piliers debout et il vit qu’ils s’élevaient vers le séminaire du firmament. Certains montent et certains descendent, et au dessus de tous, il vit celui avec des ailes s’approcher, Matat.

Quand le héraut appelait, il vit plusieurs âmes des justes qui appartenaient à ces deux classes, autour de tous les piliers debout, les âmes des justes, qui étaient déjà dans le séminaire de Rabbi Shimon. Il les vit monter au séminaire du firmament.

« Certains montent et certains descendent » car la première classe monta et la seconde classe descendit. C’est pourquoi il a été dit « Certains montent et certains descendent » car c’est ainsi qu’elles s’entre aident, suivant l’appel du héraut, qui a dit de la première classe « regardez et voyez » et à la deuxième classe, il dit « réveillez-vous ». Il vit que par l’appel de toutes ces âmes par les deux classes ensembles, Matat descendit de ce séminaire au séminaire de Rabbi Shimon, et fit le serment. « Et au dessus d’eux il vit touts avec des ailes s’approcher » et fit le serment, car au dessus d’eux signifie comme « par tous » et celui avec des ailes est Matat.

56) L’ange Matat fit un serment, qu’il entendit de derrière le rideau – que le roi rend visite chaque jour et se souvient de la biche qui est couchée dans la poussière. A ce moment, Il donne de coups 390 firmaments et tous sont pétrifiés et ont peur de Lui. Et le roi verse des larmes pour la Divinité qui est dans la poussière. Et les larmes sont aussi brûlante que le feu et tombent dans la grande mer. Et par la force des ces larmes, cet assigné à la mer, appelé Rahav, se tient et existe, et sanctifie le nom du saint roi. Il prit sur lui d’avaler toutes les eaux de Béréshit [au commencement/ Genèse] et les assembla en lui quand toutes les nations s’assemblent sur le peuple saint et les eaux s’assèchent et deviennent terre sèche.

Il fit un serment « que le roi rend visite chaque jour et se souvient de la biche qui est couchée dans la poussière ». Elle est la sainte Divinité, bien qu’elle ne se réfère pas à toute la Divinité, car il n’est pas nécessaire de faire un serment pour cela, car il est ouvert à tous. Mais il fait référence à Malkhout de Malkhout, dont Rabbi Hiya croyait captive parmi les Klipot et fut laissée complètement seule. Il pleura et dit « poussière, poussière, comme tu es obstinée, comme tu es insolente. Tous ce qui est convoité par l’œil se flétrit en toi, tous les piliers de lumière dans le monde, tu manges et broie ». Pour cette raison, elle est appelée « une biche qui est couchée dans la poussière ». Et ici ce grand secret fut révélé à Rabbi Hiya par Matat, quand il est venu au séminaire de Rabbi Shimon, et quand il fit un serment que le roi rend visite et se souvient de la biche qui est couchée dans la poussière chaque jour, mais de la même façon que Matat a graduellement élucidé devant nous.

« À ce moment, Il frappa de coups 390 firmaments, et tous furent pétrifiés et eurent peur de Lui ». Le Zivoug de Hakaa de la lumière supérieure sur le Massakh est regardé comme la lumière supérieure frappant le Massakh, signifiant que la lumière supérieure donne des coups et veut entrer sous la frontière dans le Massakh. Le Massakh en retour, le retient et réfléchit la lumière supérieure, et ce reflet est Ohr Hozer [lumière réfléchie] qui monte du Massakh de bas en haut, revêtant la lumière supérieure.

C’est 390 firmaments parce que le Massakh est appelé « un firmament séparant » et inclut quatre Behinot [discernements] HB TM en lui, les quatre lettres HaVaYaH. Et comme Malkhout fut adoucie dans Bina, le Massakh est dans Bina et la Sefira Bina est suggérée dans les centaines. Il s’avère que ces 4 Behinot dans le Massakh HB TM faisant 400. Cependant, il n’y a pas de Zivoug sur Malkhout du Hey inférieur, car il est la porte bloquée. Pour cette raison, le 100 de la Sefirot de Malkhout, le Hey inférieur, est regardé comme manquant 10 de Malkhout de Malkhout ici, n’ayant que les neuf premières, qui font 90. 

C’est l’indice dans le Massakh appelé « firmament » sur qui la lumière supérieure s’accouple dans un Zivoug de Hakaa, qui est un coup de pied. Ils ne sont pas 400 mais 390, avec 10 manquant, Malkhout de Malkhout. C’est pourquoi il appelle le firmament « 390 firmaments ». Il a été dit que chaque jour il donne un coup de pied dans les 390 firmaments durant le Zivoug avec la Divinité, pour faire sortir de la biche qui est couchée dans la poussière, qui est manquante ici par rapport à ce Zivoug, car elle les 10 qui sont absents des 400.

« Et tous sont pétrifiés et ont peur de Lui » en raison de la frappe du Massakh sur la lumière supérieure avec vibration et un frisson par peur qu’il reçoive plus que sa limite. « Et le roi verse des larmes » sur lui. Les Mokhin au niveau de Hokhma sont appelés Eyneim [yeux], car les 5 Sefirot de Rosh sont appelés GE et AHP, et comme ces larmes que les yeux versent sont appelées « larmes », ces larmes que le niveau de Hokhma verse sont appelées « larmes ».

Le versement des larmes est fait durant un Zivoug de Hakka, parce que la lumière supérieure qui est tirée aux inférieurs et touche le Massakh donne un coup et le frappe, car il veut être attiré en dessous de la limite dans le Massakh. Cependant, le Massakh le surmonte immédiatement et le repousse, car il ne le laisse pas passer sa frontière.

Cependant entre temps, avant que le Massakh ne l’ait repoussé derrière lui, de très petites gouttes sont obligatoirement tirées de la lumière supérieure, en dessous de la frontière du Massakh, et que le Massakh en dépit de toute sa rapidité n’a pas pu repousser de lui et en haut. Sachez que les gouttes ne pouvaient pas s’inclure dans le niveau de Hokhma, qui est sorti dans l’inférieur, car elles sont sans un habit de Ohr Hozer [lumière réfléchie]. Elles chutent et sortent hors du Partsouf Hokhma et elles s’appellent larmes.

Lorsque l’homme matériel se remplit de miséricorde et d’amour pour son ami, il verse des larmes de ses yeux, car cela provient de la racine susmentionnée des larmes spirituelles. C’est parce que toute chose spirituelle, ayant lieu dans les supérieurs, frappe et fait sortir sa branche dans la création matérielle, car la lumière supérieure donne un coup et frappe sur le Massakh pour franchir sa frontière, car la lumière supérieure s’étend toujours de Ein Sof, au dessus du monde du Tsimtsoum [restriction], où aucune frontière n’est discernée.

De plus la lumière désire ardemment et se languie de se diffuser dans l’inférieur, comme il est écrit « le Saint béni soit-Il désire ardemment habiter chez les inférieurs ». Nous apprenons aussi que la « Divinité dans les inférieurs est un besoin supérieur ». De ce fait, il donne un coup et frappe sur la frontière du Massakh, pour être tiré en dessous de sa frontière, et le Massakh la repousse, comme Ohr Hozer qui entre temps, font tomber les larmes dehors.

Ces larmes viennent par miséricorde et par amour pour l’inférieur. C’est pourquoi, dans la branche matérielle également, les larmes sont toujours versées quand le cœur de l’homme se réveille d’amour et de miséricorde pour son ami. Mais les larmes spirituelles ne sont pas perdus, comme les matérielles. 

Les larmes spirituelles sont comme du feu, tombent dans la grande mer, comme il est écrit « car l’amour est aussi fort que la mort, la jalousie est aussi sévère que le Shéol, ses lueurs sont des lueurs de feu, la flamme flamboyante du Seigneur ». C’est parce que ces larmes viennent par miséricorde et amour de la lumière supérieure vers l’inférieur. Et vous trouvez dans la branche matérielle, lorsque l’homme se remplit d’amour et de compassion pour son ami, les larmes bouillent selon la mesure de ses sentiments pour lui.

Ainsi sont lesdites larmes, qui bouillent comme le feu, « lueurs sont des lueurs de feu, la flamme flamboyante du Seigneur » et donc il est dit que « les larmes bouillent comme le feu et tombent dans la grande mer ». La qualité de Malkhout du côté de Hokhma est appelée « la grande mer », car d’elle de nombreuses et grandes eaux s’étendent de lui, les briseurs de la mer.

Par la force de ces larmes, cet assigné sur la mer, appelé Rahav, se tient et existe. Ce ministre de la mer qui fut tué durant la création du monde, comme il est écrit « Et par Sa compréhension, Il anéantit Rahav » car quand il lui fut dit « que la mer… soit rassemblée ensemble à un endroit » il ne voulut pas avaler les eaux de Béréshit. Et il se tient et existe sur ces larmes qui tombent dans la grande mer, par elles il ressuscite.

Il a été dit, qu’il sanctifie le nom du saint roi, et prend sur lui d’avaler toutes les eaux de Béréshit. Car lors de la création du monde, aucune correction n’a atteint Malkhout de Malkhout, car l’Emanateur corrigea les mondes ABYA par MAN de Bina et non par MAN de Malkhout, ce qui suffit uniquement aux neuf premières de Malkhout et non à Malkhout de Malkhout.

Il est écrit « Tu es Mon peuple », avec Moi vous êtes en partenariat, J’ai commencé les mondes et vous les finirez ». Toute la correction de Malkhout de Malkhout repose uniquement sur les inférieurs. C’est pourquoi, lorsqu’il a été dit au ministre de la mer « que la mer…soit rassemblée ensemble à un endroit », il refusa et ne voulut pas avaler toutes les eaux de Béréshit, car les Klipot le domineraient, en raison du manque de correction de Malkhout de Malkhout, et donc il fut tué. Cependant, ces larmes sont celles qui sortent et corrigent Malkhout de Malkhout.

C’est pourquoi de la vitalité fut donnée au ministre de la mer, pour qu’il puisse se tenir pour sanctifier le nom du saint roi, pour garder les commandements de son maitre et d’avaler toutes les eaux de Béréshit. A ce moment toutes les Klipot dans le monde et toutes les mauvaises forces s’annuleront et tous se réuniront à un endroit - le monde d’Atsilout, car le monde d’Atsilout se diffusera à égalité avec les Ragleim de AK jusqu’à ce monde et cela sera la réparation finale car BYA retournera être Atsilout.

Quand tous les peuples se réunissent sur le peuple saint, et que l’eau s’assèchera, et ils traverseront la terre sèche, cela sera dans le futur, à la réparation finale, quand toutes les nations se réuniront en une seule fois pour exterminer Israël. A ce moment, il sera révélé que le ministre de la mer avalera toutes les eaux de Béréshit, que les eaux s’assècheront et que les enfants d’Israël traverseront la terre sèche, comme il est écrit « comme au jour où vous êtes sortis de la terre d’Egypte, Je vous montrerai des merveilles ». Cependant, ce n’était alors que le début, car ce n’était qu’à la Mer Rouge et pour un temps. A la réparation finale, la mort sera avalée de la terre pour toujours.

Ainsi, Matat a clarifié le serment qu’il a fait, que chaque jour le roi rend visite à la biche et se souvient de la biche qui est couchée dans la poussière. Bien que le Zivoug qu’Il fasse avec Sa Divinité chaque jour n’est que dans 390 firmaments, uniquement dans les neuf premières de Malkhout et Malkhout de Malkhout est restée couché dans la poussière, et il nous semble que le roi ne se souvient pas du tout d’elle, ce n’est pas le cas. Mais, Il lui rend visite chaque jour avec chaque Zivoug, car dans chaque Zivoug, des larmes sont versées en raison des coups qu’Il frappe dans les 390 firmaments. De plus, elles ne sont pas perdues, mais tombent dans la grande mer, Malkhout de Malkhout, qui progressivement reçoit sa correction par ces larmes.

Et dans cette mesure, le ministre de la mer ressuscite jusqu’à ce que les larmes se soient suffisamment accumulées pour arranger toute Malkhout. Cela sera quand toutes les nations du monde se réuniront contre Israël en une fois. A ce moment, le ministre de la mer ressuscitera et avalera toutes les eaux de Béréshit, car Malkhout de Malkhout recevra sa correction du Parfait. Ainsi, le roi rend visite à la biche chaque jour jusqu’à ce qu’elle reçoive sa correction du Parfait.

Et ici, tous les souhaits de Rabbi Hiya lui sont apparus, car il vit que rien ne flétrissait dans la poussière. Au contraire, il y a un Zivoug sur lui chaque jour, comme Matat lui avait juré.

57) Entre temps, il entendit une voix dire : « Place, faites place car le roi messie vient au séminaire de Rabbi Shimon ». C’est parce que tous les justes là, sont les têtes des séminaires, et ces séminaires sont connus ici, et tous ces amis dans chaque séminaire montent du séminaire ici au séminaire du firmament. Et le Messie vient à tous ces séminaires et scelle la Torah de la bouche des sages.

A ce moment, le Messie vient au séminaire de Rabbi Shimon couronné de supérieures couronnes des têtes des séminaires, car par cette grande révélation dans le serment de Matat – la révélation de la fin – tous ces justes montent très haut, signifiant qu’ils étaient au séminaire de Rabbi Shimon. C’est encore plus vrai pour ces deux classes des justes qui ont causées l’arrivée de Matat et de son serment, par lequel ils ont obtenu de merveilleux mérites et furent tous couronnés et arrivèrent aux degrés des têtes des séminaires.

C’est parce que dans tous les séminaires, il y a de s membres du séminaire et il y a les têtes du séminaire au dessus d’eux. La différence entre eux est comme VAK de GAR du degré. Quand Matat révéla la signification de la fin, une voix sortit et dit « place, faites place, le roi Messie vient ». C’est parce que la fin est connectée au roi Messie.

De plus, il explique pourquoi tous les justes du séminaire de Rabbi Shimon en furent récompensés – car tous les justes ici sont les têtes des séminaires, car pour accueillir le Messie, l’homme a besoin de l’équivalence de forme avec lui. Et comme le roi Messie est la lumière de Yekhida, si tous les amis n’avaient pas été récompensés de cette obtention d’être les têtes des séminaires, ils n’auraient pas été récompensés d’accueillir le Messie.

Et tous ces amis dans chaque séminaire montent du séminaire ici au séminaire du firmament. Il nous dit de ne pas penser que les têtes des séminaires sont GAR des degrés inférieurs. Il dit à ce propos « Les séminaires ici étaient à des hauts degrés, très sublimes, jusqu’à ce que tous les amis dans ces séminaires furent récompensés de monter de là au séminaire du firmament, et maintenant tous ces membres ont été récompensés d’être les têtes des séminaires. 

Qui plus est, le Messie vient aussi à tous ces séminaires et scellent la Torah des bouches des sages, c’est-à-dire, le mérite des membres de ces séminaires était si élevé jusqu’à ce que le Messie vienne à tous ces séminaires pour être couronné des innovations de la Torah des membres du séminaire.et maintenant tous ces membres des séminaires furent récompensés d’être au degré des têtes des séminaires de ces séminaires.

Tel est le sens de sa conclusion, qu’à ce moment, le Messie est venu au séminaire de Rabbi Shimon, couronné des hautes couronnes des têtes des séminaires. Maintenant, cependant, après que tous ces membres des séminaires ont été récompensés du degré des têtes des séminaires, le Messie fut couronne de la Torah des têtes des séminaires. Il s’avère qu’il est couronné des plus hautes des têtes des séminaires.

58) A ce moment, tous les amis montèrent et Rabbi Shimon monta et sa lumière monta au sommet du firmament. Le Messie lui dit : « Rabbi, heureux es tu que ta Torah montent par 370 lumières et chaque lumière se diffuse dans 613 saveurs, montant et trempant dans les rivières de kaki pur. Et le Saint béni soit-Il scelle la Torah de ton séminaire et du séminaire de Ezéchias, roi de Judée, et dans le séminaire de Ahijah le Shilonite. 

Lorsque le roi Messie leur apparu et vint au séminaire de Rabbi Shimon, tous les amis montèrent, et Rabbi Shimon monta à ce même degré jusqu’à sa lumière soit montée au sommet du firmament. Cela suggère que Rabbi Shimon a atteint cette lumière des dix firmaments qui sont manquants en raison de la porte bloquée de Malkhout de Malkhout, et sa lumière monta jusqu’au sommet du firmament, qui est la lumière de Yekhida.

Le Messie lui dit : « Ta Torah monte par 370 lumières et chaque lumière se diffuse dans 613 saveurs, montant et trempant dans les rivières de kaki pur ». Autrement dit, sa Torah monta à Atik Yomin, en qui chaque Sefira monte jusqu’à 100 000 et les 4 Sefirot HB TM sont 400 000 en lui, car les unités sont dans Noukva, les dizaines dans ZA les centaines dans Ima, les milliers dans Aba et les dizaines de millier dans AA, et les centaines de milliers sont dans Atik.

Cependant, d’après ce qu’il a dit « que Ta Torah monte par 400 lumières et chaque lumière monte à 1000 saveurs, signifiant 400 000. » Cependant, il lui faisait allusion que par rapport à ces lumières, qui sont de Ima, il n’utilisait pas pleinement les 400, mais seulement 370, comme il est écrit : « Il fut plus honoré que trente, mais il ne vint pas pour trois ». C’est parce que même si sa lumière monte au somment du firmament, il n’atteint toujours pas GAR de la centaine au sommet du Youd. Il s’avère qu’il n’a que 370 lumière, les 30 supérieures étant manquantes.

De même, par rapport aux milliers, qui sont les lumières de Aba, ils ne se sert pas vraiment de GAR de chaque millier, mais uniquement de VAK de chacun d’eux, qui sont 600. Et à la place de GAR de chaque 1000, il se sert de 13, qui sont Hokhma des 32 sentiers, car treize sont Hokhma des 32 sentiers, appelés « le kaki pur ».

C’est pourquoi le Messie lui dit « Ta Torah monte par 370 lumières et chaque lumière se diffuse dans 613 saveurs, montant et trempant dans les rivières de kaki pur », car 30, de Hokhma supérieure, sont manquant dans les 400 de Ima et il n’y a que 370 en elle. Et dans chaque 1000, les 400 supérieures sont manquants – ceux qui sont de la première Hokhma. A leur place, les 13 rivières de kaki pur agissent. De plus, dans chaque 1000, il n’y a que 613 parce ce c’est ainsi que tous les secrets montent –élevés et bloqués du séminaire de Rabbi Shimon »

Et le Saint béni soit-Il scelle la Torah de ton séminaire. Le Messie vient à tous ces séminaires et scelle la Torah des bouches des sages parce qu’il grandit et est couronné par les innovations de la Torah de tous les justes. Il est écrit que tous les prophètes ont fait leurs prophéties uniquement pour les jours du Messie, mais il est écrit du futur « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ». C’est parce qu’alors tous les degrés qui appartiennent aux jours du Messie seront corrigés et tous les secrets de la Torah seront sous la forme « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ». Alors il e st considéré que le Saint béni soit-Il scelle la Torah.

Et comme la torah de ces trois têtes des âmes vient après les jours du Messie, comme dans « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi », le Messie lui dit que le Saint béni soit-Il scelle la Torah de ton séminaire, du séminaire d’Ezéchias roi de Judée et du séminaire de Ahijah le Shilonite. C’est parce que ces trois furent récompensés des secrets de la torah de « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi », et le Saint béni soit-Il Lui-même scelle la Torah de leurs bouches.
59) Et Je suis venu sceller la Torah de ton séminaire uniquement parce que celui qui a des ailes viendra ici, car Je sais qu’il n’entrera pas dans un autre séminaire, mais dans ton séminaire. Quand Rabbi Shimon lui parla du serment que celui qui a des ailes a fait, le Messie fut secoué et éleva sa voix. Les firmaments furent secoués, la grande mer fut secouée, la baleine fut secouée et le monde était sur le point de se renverser. Entre temps, il vit Rabbi Hiya aux pieds de Rabbi Shimon. Il dit : « qui a admis ici un homme vêtu d’un habit de ce monde ? » signifiant d’un corps de ce monde. Rabbi Shimon dit : « C’est Rabbi Hiya, une lumière de la lumière de la Torah ». Il lui dit « lui et ses fils périront », signifiant qu’ils quitteront ce monde et feront partie de ton séminaire. Rabbi Shimon dit « donnons lui du temps ». Du temps lui fut accordé.

Le Messie lui dit « Il est venu pour sceller uniquement pour que celui ayant des ailes puisse venir à son séminaire, car il veut savoir ce qu’il lui a dit ». Et ce qu’il a dit : « car je sais qu’il n’entrera pas dans un autre séminaire, mais dans ton séminaire » est parce qu’il n’ira pas aux séminaires de Ezéchias roi de Judée ou d’Ahijah le Shilonite.

« Alors Messie fut secoué et éleva sa voix » en raison du dévoilement de la fin que Matat avait dévoilé, qu’à ce moment, il y aura de terribles ennuis en Israël, les firmaments seront secoués, ainsi que la grande mer et le monde se renversera, comme nous avons appris que le monde existe pour 6000 ans et un sera détruit. C’est pourquoi il éleva sa voix car il voulut adoucir toutes ces secousses.

Il dit : « qui a admis ici un homme vêtu d’un habit de ce monde ? » Le Messie fut surpris par Rabbi Hiya, qui était habillé dans un corps matériel de ce monde, car une fois qu’il a été récompensé d’être ici et fut récompensé de la révélation de Matat et de son serment, il a déjà corrigé tout le mal, et a été récompensé d’accueillir le Messie. Ainsi, il a complété tous son travail dans ce monde et n’a plus rien d’autre à faire dans ce monde. Par conséquent, il doit partir et entrer dans le séminaire de Rabbi Shimon dans GE. Pourquoi serait-il toujours dans ce monde sans raison ?

Mais Rabbi Shimon dit « donnons lui du temps ». Autrement dit, Rabbi Shimon lui prouva qu’il devait lui donner à nouveau du temps, car il avait toujours besoin de vivre dans ce monde et de s’engager dans de nouvelles corrections. Et alors du temps lui fut accordé, signifiant que le Messie et Rabbi Shimon lui ont notifié qu’il avait encore à faire dans ce monde.

60) Le Messie partit de la secoué avec ses yeux versant des larmes. Rabbi Hiya fut secoué et pleura. Il dit : « heureux sont les justes dans ce monde, et heureux est Bar Yochaï pour avoir été récompensé de cela. C’est de lui qu’il est écrit « doter ceux qui m’aime de richesse, que Je puisse remplir leurs trésors », car le Messie sortit du séminaire de Rabbi Shimon avec ses yeux versant des larmes par désir intense pour la rédemption complète. C’est la raison pour laquelle Rabbi Shimon fut aussi secoué.

Tu es en partenariat avec Moi

61) Rabbi Shimon commença : « J’ai mis Mes mots dans ta bouche ». L’homme doit travailler dur dans la torah jour et nuit parce que le Saint béni soit-Il écoute la voix de ceux qui s’engagent dans la Torah. Dans chaque mot qui est renouvelé dans la Torah par un homme qui travaille dur dans la Torah, il fait un firmament.

Le Saint béni soit-Il donne Sa force de parole dans les bouches des justes, comme il est écrit : « Tu es avec Moi, pour être partenaire avec Moi. Comme J’ai fait le ciel et la terre avec Ma parole, comme il est écrit « par le mot du Seigneur les cieux furent faits », les justes créeront le ciel par la force de leur parole ». Par cela Rabbi Shimon commença le verset « Au commencement Dieu créa le ciel et la terre ». « Créa » est un mot bloqué, un mot qui ferme plus qu’il n’ouvre. Nous devons comprendre pourquoi il a était fait dans la fermeture. Il dit qu’Il a fait ainsi pour placer la réparation finale du ciel et de la terre dans la parole des justes, pour les faire partenaires avec Lui en créant le ciel et la terre, comme il est écrit « et Je placerai Mes mots dans ta bouche ».

Il y a en ceci deux discernements du renouvellement du ciel et de la terre, qu’Il a placé dans les bouches des justes :

1. Pour corriger le péché d’Adam Ha Rishon, car l’Emanateur a fait la correction du ciel et de la terre de façon sublime avant le péché d’Adam Ha Rishon. Il est expliqué dans l’acte de la création que ZON de Atsilout sont montés à AA et à AVI supérieurs, et Adam Ha Rishon, monta et revêtit YESHOUT et ZON de Atsilout. De plus, Adam Ha Rishon avait NRN de Atsilout, appelés « splendeur supérieure » jusqu’à ce que le talon d’Adam assombrit le cycle du soleil.

Après le péché de l’arbre de la connaissance, il est descendu dans ce monde matériel et ses NRN viennent maintenant à lui des mondes BYA séparés, et le ciel et la terre de Atsilout déclinèrent à cause de lui dans VAK et un point du Tabour de AA et en dessous. Les justes doivent corriger tous les dommages qui furent causés par le péché, pour renouveler le ciel et la terre de Atsilout, où sont ZON et les élever à AA et à AVI, comme ils étaient avant le péché. De plus, les justes eux-mêmes réacquerront la splendeur supérieur d’Adam Ha Rishon, qui est NRN du monde de Atsilout.

2. Avant le péché, Adam Ha Rishon n’avait pas non plus toute la complétude que l’Emanateur voulait lui donner. C’est pourquoi quand les justes corrigent le péché de l’arbre de la connaissance et obtiennent la complétude de NRN de Atsilout qu’Adam HaRishon avait avant le péché, ils doivent retravailler pour étendre tous les Mokhin supérieurs qui n’ont jamais encore été dans le monde, comme il est écrit : « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ».

Et ces mondes, qu’aucun œil ne voit, et qui complètent les justes, sont appelés « un nouveau ciel et une nouvelle terre », car ils sont vraiment nouveaux et n’ont jamais existé. Mais ces ciel et terre – qui les justes renouvellent et ramènent, comme c’était dans l’acte de la création, avant le péché d’Adam HaRishon – ne sont pas considérés vraiment un ciel et terre nouveaux. Après tout, ils ont déjà existé dans le monde, car l’Emanateur les avait déjà corrigés de Lui-même avant le péché. Mais, ils sont renouvelés, car après qu’ils furent endommagés et annulés, ils furent renouvelés.

Pour cette raison, ces justes sont toujours regardés comme partenaires avec le Saint Béni soit-Il. Ainsi, le verset, « J’ai mis Mes mots dans ta bouche, que Rabbi Shimon introduit, se réfère aux Mokhin supérieurs, dont Adam Ha Rishon manquait aussi, car ils furent vraiment renouvelés par les justes, car ils n’étaient pas encore partis de l’Emanateur. C’est pourquoi les justes sont considérés comme de véritables partenaires à cet égard.

Le Saint béni soit-Il écoute les voix de ceux qui s’engagent dans la Torah. Avec chaque mot qui est renouvelé dans la Torah par un homme qui travaille dur dans la Torah, il fait un firmament. ZA est appelé « une voix » et Noukva est appelée « parole ». Quand le juste s’engage dans la Torah, il élève MAN à ZON avec la voix et la parole de sa Torah. Une voix monte à ZA et la parole monte à Noukva. Le Saint béni soit-Il écoute la voix de ceux qui s’engagent dans la Torah parce que la voix de la Torah monte MAN à ZA, qui est appelé « le Saint béni soit-Il ». Et dans chaque mot renouvelé dans la Torah par un homme qui travaille dur dans la Torah, il fait un firmament

Un mot signifie parole. Chaque mot est renouvelé dans la Torah de celui qui s’engage dans la Torah et monte comme MAN pour Noukva, qui est appelée « mot et parole ». Par cela, un firmament est fait. Le firmament – le Massakh sur qui le Zivoug du Saint béni soit-Il avec Sa Divinité est fait – est fait par la MAN que les justes montent par leur engagement dans la Torah.

La raison pour laquelle il dit « dans un mot da la Torah » est ne dit pas « innovation dans la voix de la Torah, est que Noukva a besoin de la reconstruction de son Yessod pour chaque Zivoug, car après chaque Zivoug, elle redevient vierge. Et par la MAN des justes, Yessod en elle est toujours renouvelé, signifiant le réceptacle pour les lumières de ZA. C’est pourquoi il dit « dans chaque mot qui est renouvelé dans la Torah », car le mot Malkhout, est véritablement renouvelé par le mot de la Torah des justes, car après chaque Zivoug, son réceptacle disparait à nouveau.

62) Au moment quand un nouveau mot de la Torah sort de la bouche d’un homme, ce mot monte et est introduit devant le Saint béni soit-Il. Le Saint béni soit-Il prend ce mot, l’embrasse et le couronne avec 70 couronnes décorées et gravées. Alors le nouveau mot de sagesse monte et s’assoit sur la tête du juste qui vit pour toujours. De là, il vole et navigue dans 70 000 mondes, montant à Atik Yomin, Keter. Tous les mots de Atik Yomin sont des mots de sagesse dans de hauts et secrets cachés, c’est-à-dire, quand un homme élève MAN avec son mot de la Torah, le mot supérieur, Noukva de ZA, monte et est introduit devant le Saint béni soit-Il pour un Zivoug avec Lui.

Le Saint béni soit- Il prend le mot et l’embrasse ». Il y a deux discernements dans chaque Zivoug de ZON : Zivoug de Neshikin [baisers] et Zivoug de Yessodot [fondations, pluriel de Yessod]. C’est parce que le nom n’est pas complété avant qu’Il ne créé la lumière pour Sa lumière et qu’elles se revêtent l’une dans l’autre, car à part le niveau de Hokhma, un second Zivoug est requis, pour le niveau de Hassadim, pour que le niveau de Hokhma puisse se revêtir dans le niveau de Hassadim.

Pour cette raison, chaque Zivoug inclut deux Zivouguim : 1) un Zivoug pour le niveau de Hokhma, appelé « Zivoug de Neshikin ». C’est dans Peh de Rosh, pour le niveau de Rosh et GAR. 2) un Zivoug pour le niveau de Hassadim. C’est appelé Zivoug de Yessodot et il est pour le niveau de Hassadim.

Le Saint béni soit-Il prend le mot, Noukva, et l’embrasse, signifiant un Zivoug de Neshikin, pour le niveau de GAR. Il le couronne, signifiant un Zivoug de Yessodot, pour le niveau de Hassadim, moment auquel Hokhma se revêt dans Hassadim et Noukva est couronnée de Mokhin complets.

« Et le couronne de 70 couronnes décorées et gravées ». Les Mokhin complets de Noukva sont appelés « 70 couronnes », parce que Noukva est le septième jour. Quand elle reçoit de ZA ; qui est en dizaine, elle devient 70. Les Mokhin sont appelés « couronnes », donc elles sont appelées « 70 couronnes ». Il dit qu’elles sont décorées et gravées, signifiant que par MAN des justes, ils deviennent un réceptacle pour ces 70 couronnes.

« Et le nouveau mot de sagesse monte et s’assoit sur la tête du juste qui vit pour toujours ». Il y a deux renouvèlements du ciel et de la terre, qui sont ZON. 1) Pour rétablir la couronne comme elle était avant le péché d’Adam ha Rishon. De ce renouvèlement Noukva est appelée « mot de la Torah », et c’est ce que Rabbi Shimon nous a expliqué jusqu’à là. 2) Le renouvèlement du ciel et de la terre dans les Mokhin supérieurs, qui même Adam ha Rishon n’a pas atteint. Par rapport à cela Noukva est appelée « mot de sagesse ».

« Et le nouveau mot de sagesse monte et s’assoit sur la tête du juste qui vit pour toujours », comme il est écrit « les justes sont assis avec leur couronnes sur leurs têtes ». C’est parce que par MAN des justes, qui sont déjà complétés de la splendeur supérieure d’Adam ha Rishon, comme Rabbi Shimon et ses amis, Noukva de ZA monte pour être une couronne à la tête des justes, ZA, par rapport à son Yessod, celui qui vit pour toujours.

Commentaire : La lumière de Hokhma est appelée « la lumière de Haya ». Et comme ZA ne peut tirer la lumière de Haya que par Noukva, il est considéré qu’il est vivant uniquement en Zivoug avec Noukva, qui est appelée « monde ». C’est pourquoi à ce moment il est appelé « le juste qui vit pour toujours ». Il est également discerné que Noukva est une couronne sur sa tête, car les Mokhin qui sont appelés « couronne » sont de Noukva, et il n’aurait pas été récompensé d’elles, sans elle. Nous avons également appris que « Il n’a pas bougé de l’adorer jusqu’à ce ma mère l’ait appelé », car la conséquence est regardée comme le descendant de sa cause. Et parce que Noukva était la cause pour la lumière de Haya de ZA, à cet égard, Noukva est devenue sa mère.

« De là, elle vole et navigue par 70 000 mondes ». Après qu’elle se soit accouplée avec ZA dans une couronne sur la tête du juste, elle vole et monte plus haut, à AA, où son ZAT sont corrigés dans 700 000 mondes. C’est parce que les Sefirot de AA sont 10 000, et elle monte de AA à Atik Yomin, et il calcule les ascensions de ZON les unes après l’autre, jusqu’à Atik Yomim, qui est fait par la MAN des justes complets. C’est parce que le Zivoug de la couronne sur la tête du juste est par l’ascension à AVI supérieurs, et de là montant à AA dans 70 000 mondes, et de là à Atik, qui est la plus haute de toute.

« Tous les mots de Atik Yomin sont des mots de sagesse dans de hauts secrets cachés ». Il interprète le mérite des Mokhin qui sont donnés à Noukva par son ascension à Atik Yomin. Il dit que tous les mots de Atik Yomin, tous les niveaux qui sont reçus de Atik Yomin sont des mots de sagesse dans de hauts secrets cachés, GAR de Hokhma. C’est parce que les mots de Hokhma [sagesse] indiquent le niveau de Hokhma, et les hauts secrets cachés sont GAR de Hokhma. Ceux là sont révélés uniquement par l’ascension à l’endroit de Atik Yomin et pas sous lui.

63) Quand ce mot de sagesse fut renouvelé dans ce monde monte, il se connecte aux mots de Atik Yomin, monte et descende avec eux, et entre dans 18 mondes cachés, dont « aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ». Ils sortent de là et errent et ils viennent pleins et complets, et s’assemblent devant Atik Yomin.

A ce moment, Atik Yomin sent cette chose, et il la désire plus que tout. Alors il prend cette chose et la couronne de 370 000 couronnes, et ces nouvelles innovations dans la Torah errent, montant et descendant, et un firmament est fait d’elle.

C’est parce que lors de l’ascension de Noukva à Atik Yomin elle est incorporée dans le Zivoug qui est là. Elle élève Ohr Hozer [lumière réfléchie] et étend Ohr Yashar [lumière directe] de Atik Yomin. Elle monte, signifie qu’elle élève Ohr Hozer de bas en haut. « Descend » signifie qu’elle étend Ohr Yashar de haut en bas, moment auquel elle reçoit les mots de sagesse dans les hauts secrets cachés, et elle est incorporée avec Ohr Hozer et Ohr Yashar dans Atik lui-même.

Il a été dit « monte et descend avec eux et entre dans 18 mondes cachés, « qu’aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ». C’est parce que le Zivoug qui est fait dans Atik est également dans Yessod de Atik qui est ici, et lui aussi, est le juste qui vit pour toujours, comme Yessod de ZA lors de son ascension à AVI supérieurs. La différence est que Yessod de Atik est « aucun œil n’a vu Dieu à part Toi », car le Zivoug de Yessod est fait sur le Massakh en frappant, qui élève Ohr Hozer pour revêtir Ohr Yashar, tandis qu’en bas, dans AVI, le Massakh est regardé comme les ailes qui couvrent la lumière supérieure quand il la repousse. Ceci indique qu’ici il y a la force de Din [jugement] en eux, car chaque Ohr Hozer est appelée « lumière de Din ».

Mais dans Yessod de Atik, il est écrit « Ton professeur ne Le cachera plus, mais tes yeux verront ton professeur ». C’est parce que même si le Massakh élève Ohr Hozer de bas en haut, il n’y a toujours pas d’ailes en lui, il est donc appelé « 18 mondes cachés qu’aucun n’œil n’a vu Dieu à part Toi ». Autrement dit, il n’y a toujours pas d’ailes, couvrant d’un œil étranger, car il n’y a pas de Dinim [jugements] ici. Mais, « aucun n’œil n’a vu Dieu à part Toi », car le discernement de bas en haut est appelé « caché » car il est sous la forme de « aucun n’œil n’a vu Dieu à part Toi ».

« Ils sortent d’ici et errent et ils viennent pleins et complets », car ils sortent d’ici, du Zivoug sur le Massakh, qui est appelé « 18 mondes cachés qu’aucun n’œil n’a vu Dieu à part Toi ». « Et errent » signifie qu’il élève Ohr Hozer de bas en haut. « Et ils viennent » signifie qu’elle étend Ohr Yashar, de haut en bas. Et ils sont pleins et complets », remplis de Ohr Yashar de sagesse [Hokhma] dans les hauts secrets cachés, et complets de Ohr Hozer en qui il n’y a pas de Din, mais n’est qu’entièrement compassion, à égalité avec Ohr Yashar. A ce moment, ils « s’assemblent devant Atik Yomin », signifiant ils sont prêts pour revêtir Atik Yomin.

« A ce moment, Atik Yomin sent cette chose, et il la désire plus que tout ». « Sent » signifie contentement, car ce grand et sublime Zivoug apporte un sublime contentement à Atik Yomin, car alors tous les mondes et tous leur mérite sont inclus dans Noukva. « Et il la désire plus que tout » parce que ce contentement vient à lui de tous les mondes d’un coup, car elle est la pleine perfection et sublimité, sur qui les mondes ont été créés. 

« Alors il prend cette chose et la couronne avec 370 000 couronnes », car alors il lui donne les sublimes Mokhin de Atik lui-même, qui sont HB TM, car les Sefirot de Atik sont 100 000 chacune. Cependant, la différence est dans les trente supérieures de Hokhma, comme il est écrit « Il fut plus honoré que les trente, mais il ne vint pas à trois ». Autrement dit, même si elle reçoit et est aussi honorée de GAR de Hokhma de Atik, qui sont les 30 000 supérieures, Noukva qui ne peut toujours pas monter et revêtir les 30 000 eux-mêmes. Si elle ne s’était pas également revêtue de ces 30 000, Noukva aurait été annulée en lui comme une bougie devant une torche. Par conséquent, elle reçoit de Atik uniquement 370 000 couronnes, qui sont 400 000 moins 30 000.

« Et ces nouvelles innovations dans la Torah errent, montant et descendant, et un firmament est fait ». « Errent » signifie vole en haut. « Errent, montant » signifie qu’il élève Ohr Hozer de bas en bas. « Et descendant » signifie que par Ohr Hozer qu’il élève, elle descend avec Ohr Yashar de haut en bas. « Et un firmament est fait » signifiant que par le revêtement de Ohr Hozer sur Ohr Yashar, un firmament est fait là.

C’est parce qu’après que le Zivoug ait été fait sur le même Massakh qui fut établi dans Malkhout pour élever Ohr Hozer, qui atteignit Noukva par les bonnes actions et la MAN qui a été montée pour donner contentement à leur Faiseur, il devient un firmament, par lequel les justes obtiennent le niveau du Zivoug qui a été fait sur lui. Et quand un degré descend aux justes par le firmament, il revêt un habit qui étend le firmament dans Ohr Hozer qui inverse le firmament et en bas, avec Ohr Yashar du firmament et en haut.

Ainsi, elle vient pour à la compréhension des justes, qui sont revêtis l’un dans l’autre, car ces justes qui ont été récompensés de la complétude, élevant MAN pour ce sublime Zivoug, n’ont plus besoin de quelque réception qui soit pour eux-mêmes. De plus la MAN qu’ils ont élevée était pour donner sans réserve, et non pour recevoir.

Par conséquent, avec les bonnes actions et la MAN, ils corrigent le Massakh pour Noukva et la qualifie pour ce grand Zivoug où la qualification elle-même est Ohr Hozer qui monte du Massakh de Noukva et en haut, car tout ce qui monte de bas en haut est don et repousse la réception pour soi. A ce moment, le Zivoug de Hakka avec la lumière supérieure a lieu et la lumière supérieure se revêt d’un habit d’Ohr Hozer qui monte.

Et la lumière qui descend de haut en bas et revêt Ohr Hozer vient pour la réception de l’inférieur, que ce juste élevant MAN, car tout ce qui vient de haut en bas, vient pour la réception. Et comme la lumière supérieure passe à l’inférieur par le firmament, il s’avère qu’il prend avec lui l’habit de Ohr hozer du firmament, et l’inférieur reçoit la lumière supérieure dans cet habit. C’est parce que même après que le niveau soit atteint par l’inférieur il ne profite toujours pas de la lumière supérieure qui descend à lui, mais uniquement d’après la mesure de donner sans réserve contentement à son Faiseur, c’est-à-dire à la mesure de l’habit de Ohr Hozer qui revêt la lumière supérieure.

Ceci est regardé comme « recevoir en vue de donner ». Il ne reçoit rien s’il n’y a pas don à son Faiseur en lui. Par conséquent, la réception est revêtue dans le don, Ohr Yashar dans Ohr Hozer. C’est la précision qu’il fait, les « innovations dans la Torah errent, montant et descendant, et un firmament est fait », signifiant étant reçu par l’inférieur uniquement par le firmament, dans son habit avec lui.

64) Ainsi en est-il avec chaque parole de sagesse. Les firmaments sont faits, établis en complète existence devant Atik Yomin, et il les appelle « nouveau ciel » signifiant ciel renouvelé, qui sont bloqués, des secrets de la sagesse supérieure. De même, toutes les nouvelles paroles de la Torah, qui ne sont pas de la sagesse supérieure, se tiennent devant le Saint béni soit-Il, s’élèvent, deviennent les terres du vivant, et descendent et se couronnent sur une terre. Elle est faite nouvelle, et tout devient une nouvelle terre par cette chose qui est renouvelée par la Torah.

Ainsi va le juste, toujours élevant MAN et déployant ces sublimes degrés de Atik Yomin à travers ces firmaments qui ont été faits par le Zivoug supérieur. Et de ces firmaments, le nouveau ciel est fait, renouvelé au degré d’Atik Yomin, de ce fait ces hautes compréhensions sont appelées « bloqués, des secrets de la sagesse supérieure », qui viennent et s’habillent de l’habit qui se déploie des firmaments.

Et toutes les autres nouvelles paroles de la Torah « Se tiennent devant le Saint béni soit-Il, s’élèvent et deviennent les terres du vivant, et descendent et se couronnent sur une terre. Elle est faite nouvelle, et tout devient une nouvelle terre. » Il en est ainsi parce qu’il y a HB TM à chaque niveau. Jusque là, ce n’était qu’à propos des secrets de Hokhma [sagesse], et pas de Bina, ZA, et Malkhout à chaque niveau. Il a été dit qu’elles deviennent les terres du vivant parce qu’elles deviennent toutes Bina, appelée « la terre du vivant ». Elles descendent et se couronnent sur une terre, sur Malkhout, qui est appelée terre, simplement. Elle est faite nouvelle, et tout devient une nouvelle terre parce que Malkhout a été couronnée et a reçu tous les degrés des terres du vivant, Bina.

Ainsi Malkhout s’éleva en étant Bina, et est maintenant appelée « une nouvelle terre », puisque ce qui était précédemment Malkhout est maintenant Bina. C’est le sens de BON étant destiné à être SAG, et MA étant destiné à être AB, puisque les cieux sont ZA et au degré de Atik Yomin, ils sont maintenant dans les secrets de la Hokhma supérieure. Ainsi, MA, ZA, devient AB, Hokhma et terre, Noukva de ZA, est devenue SAG, Bina. Il suit que le nouveau ciel sont MA et BON qui étaient annulés et sont devenus AB SAG.

65) Il est écrit à propos de cela, « Juste comme les nouveaux cieux et la nouvelle terre que Je fait ». Il n’est pas dit « Que J’ai faits » mais « fais » au présent, puisqu’Il fait toujours de nouveaux cieux et terre de ces innovations et secrets de la Torah. Il est écrit à propos de cela « J’ai mis Mes paroles dans ta bouche et t’ai couvert avec l’ombre de Ma main, pour établir le ciel, pour fonder la terre ». Il n’est pas dit « Les cieux », mais ciel sans le « les », puisqu’il ne s’agit pas du véritable ciel, mais d’un ciel renouvelé, qui a été fait des paroles de la Torah.

Aussi, il n’est pas dit, « J’ai fait » mais « fais », indiquant que nous ne devrions pas errer en interprétant le texte, « nouveau ciel et nouvelle terre », qui sont comme une correction de quelque chose qui est faite et innovée seulement une fois, car ce n’est pas le cas. Plutôt, ils concernent le travail perpétuel, pour les justes, qui ont déjà complétés dans la brillance supérieure, constamment allant et devenant un nouveaux ciel et terre, comme il est écrit « Les justes vont de force en force ».

Il amène une preuve de cela, puisqu’il est écrit « Les nouveaux cieux et la nouvelle terre que Je fais » et il n’est pas dit « Que J’ai faits ». Ainsi, ces ciel et terre sont toujours renouvelés par les innovations de la Torah des justes complets. Il apporte aussi la preuve des mots, « Pour établir le ciel » car si c’était pour une seule fois, il aurait dû être écrit « Pour établir les cieux », avec un « les ». Mais puisque c’est écrit « ciel » cela signifie que cela se passe constamment.

66) « Et [Je] t’ai couvert avec l’ombre de Ma main ». Quand la Torah a été donnée à Moïse, plusieurs dizaines de milliers d’anges élevés vinrent pour le brûler avec les émanations de leur bouche, jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il le couvrit. Maintenant l’innovation dans la Torah s’élève et est couronnée, et se tient devant le Saint béni soit-Il, Il couvre cette chose et couvre cette personne, afin qu’elle ne leur soit pas connue, mais du Saint béni soit-Il, et ils ne l’envieront pas jusqu’à ce que ce désert devienne un nouveau ciel et une nouvelle terre.

Tout ce qui est couvert de l’œil s’élève pour un haut bénéfice, comme il est écrit « Et [Je] t’ai couvert avec l’ombre de Ma main ». Cela a été couvert et caché des yeux pour le bénéfice supérieur. Il est aussi écrit « Pour établir le ciel, pour trouver la terre » comme nous l’avons appris, ainsi de nouveaux ciel et terre grandiront de cela.

« Et [Je] t’ai couvert avec l’ombre de Ma main » se réfère au vêtement qui se déploie du firmament, habillant et couvrant le niveau de Mokhin. Ce vêtement est une ombre qui couvre les Mokhin et les cachent des yeux étrangers, et ils ne sont connus que du Saint béni soit-Il, pour cacher ces grands degrés des anges de dévouement, afin qu’ils ne l’envient pas. 
Concernant la jalousie des anges, étant d’une fine substance, quand ils regardent un juste, ils le trouvent inférieur dans leur jalousie avec lui pour le haut degré avec lequel il a été récompensé. Après, les calomniateurs s’accrochent à cette infériorité que les anges ont découverte en lui. De ce fait, quand le degré s’habille dans l’habit du firmament, cet habit mesure son degré pour lui, ainsi il ne recevra pas trop de lui, mais seulement pour faire bénéficier le supérieur. Ainsi, il est préservé de la jalousie des anges, car ensuite le juste peut éviter d’entacher le degré de manière complètement égale avec les anges.

Il a été dit que tout ce qui est couvert des yeux s’élève au bénéfice supérieur, car l’œil voit et le cœur convoite et ne peut pas garder les pensées de l’homme propres, seulement en apportant du contentement à son Faiseur, mais reçoit pour son propre bénéfice. Cependant, « Couvert de l’œil » veut dire habiller dans l’habit des yeux, il est sûr qu’il ne recevra pas que la quantité qui est pour le bénéfice du supérieur. C’est pourquoi il a été dit qu’il est couvert et caché de l’œil.

67) « Et dire à Sion, tu es Mon peuple ». Dire signifie ces portes et mots marqués les uns sur les autres, les innovations de la Torah, « Tu es Mon peuple ». Ne prononce pas « Tu es Mon peuple [Ami] » avec un Patakh dans le Aiyn, mais « Tu es avec Moi [Imi], avec un Hirik dans le Ayin, qui signifie en partenariat avec Moi. Comme j’ai fait le ciel et la terre avec Ma parole, comme il est écrit « Par le mot du Seigneur les cieux furent faits », toi, avec tes mots de sagesse, a faut un nouveau ciel et une nouvelle terre. Heureux sont ceux qui travaillent dur dans la Torah.

La réception est appelée portes qui sont ouvertes pour recevoir. Le don sans réserve par MAN est appelé « mots ». Il dit « les mots qui ont été marqués les uns sur les autres » revêtis les uns dans les autres, et par cela ils sont marqués.

68) Est-ce que tout nouveau mot est de tout homme, même quand il ne sait pas ce qu’il dit ? Viens et vois que quand celui qui n’est pas expérimenté dans les secrets de la Torah a innové des mots qu’il ne sait pas comment vérifier adéquatement, cette innovation monte et sort cette chose, un homme douteux qui ment, dans la femelle de la grande profondeur, et il saute 500 Parsas pour recevoir cette chose. Il la prend et va avec la chose à sa femelle, et fait un faux firmament en elle, qui est appelé Tohu.

La MAN que les justes élèvent pour apporter contentement à leur Faiseur, en faveur du supérieur, est appelée « mots de la Torah renouvelés ». C’est parce qu’ils sont renouvelés par le Zivoug supérieur, et par eux, ZON reçoit de nouveaux Mokhin jusqu’à ce qu’ils soient ainsi récompensés d’établir le ciel et la fonder la terre. Par cela, ils deviennent partenaire avec le Saint béni soit-Il parce que leurs mots, le ciel et la terre sont renouvelés.

Cependant, celui sont les chemins ne sont pas dans les secrets de la Torah, qui n’est pas expérimentés dans les voies du Seigneur, pour savoir comment se garder d’endommager les degrés supérieurs, dit que son but est pour un bénéfice supérieur. Cependant, il se trompe, car il ne sait pas que c’est dans son âme qu’il faut savoir la clarification, et qu’il ne vise pas ses propres besoins. Sa punition est très grave, car il donne de la force aux Klipot pour tuer les gens.

Il « a renouvelé les mots dont il ne savait comment vérifier correctement » signifiant qu’il a élevé MAN pour le Zivoug supérieur et ne savait pas complètement ni suffisamment que c’était vrai. Dans ce cas, il est un homme peu fiable qui ment et saute 500 Parsas pour recevoir cette chose. 

« Un homme peu fiable qui ment, dans une femelle de la grande profondeur ». Il y a mâle et aussi femelle dans les Klipot. Le mâle est appelé « faux » et la femelle est appelée « mensonge ». C’est parce que la Klipa mâle n’est pas aussi mauvaise que la femelle. Car lui-même, il ne trompe pas les gens en mentant au nom du Saint béni soit-Il. Au contraire, il parle bien, ou du moins en apparence. Mais son œil est mauvais, comme il est écrit « ne mange pas le pain d’un homme de mauvais œil… Il te dit « mange et bois ! Mais son cœur n’est pas avec toi ». De plus quiconque est capturé par lui parle au nom du Seigneur en vain, car il est séparé du Seigneur, et il ne peut recevoir aucune abondance.

Il est écrit « quiconque est fier, dit le Saint béni soit-Il, Moi et lui ne pouvons résider au même endroit ». C’est parce que quand l’homme veut recevoir ses besoins pour lui-même, se vante et s’enorgueillis etc. il est capturé par l’autorité du mauvais œil. Ainsi la MAN qu’il élève n’étend aucune abondance d’en haut, et il pale au nom du Seigneur en vain. Pour cette raison, la Klipa mâle est appelée « fausse » car le Saint béni soit-Il ne peut pas adhérer à tel homme, résider avec lui au même endroit.

La Klipa femelle est appelée « mensonge » car une fois que l’homme est attrapé dans le filet du male, qui est appelé « faux » il a le pouvoir de s’accoupler avec sa femelle qui est une Klipa mauvaise et amère, qui falsifie le nom du Saint béni soit-Il, et ment en lui. Alors elle descend et tente, monte et se plaint, et lui prend son âme.

Pour cette raison il est appelé « un homme peu fiable » car tout d’abord « Il te dit : mange et bois ! » signifiant il élève MAN au Saint béni soit-Il et étend l’abondance pour un haut besoin, et il lui semble comme s’il était du côté de Kédousha [sainteté]. Ensuite, par la force de son mensonge, il s’accouple avec la femelle de la grande profondeur, et avec son mensonge, il prend son âme et le tue. Ila été dit « un homme peu fiable qui ment, d’une femelle de la grande profondeur », car il se transforme en mensonge uniquement parla force de la femelle de la grande profondeur avec qui il est associé, et non pas par lui-même.

Et il saute 500 Parsas, pour recevoir cette chose. C’est parce à leur racine, ZON de Touma [d’impureté] n’ont que VAK et un point, uniquement VAK et un point opposés à ZON de Kédousha [de sainteté]. Ils n’ont aucun endroit ni force pour s’accrocher à bina. Cependant, par MAN que l’inférieur élève, il donne au mâle de Touma la force de sauter par-dessus ZAT de Bina, qui sont étendus dans ZON de Kédousha, qui sont essentiellement cinq Sefirot HGT NH, appelées « 500 Parsas ».

C’est parce que les Sefirot de Bina sont regardées comme centaines, et il a été dit qu’il a sauté 500 Parsas pour recevoir cette chose parce qu’immédiatement en élevant MAN il a obtenu la force de sauter à un endroit qui n’est pas le sien – les cinq Sefirot inférieures HGT NH de Bina, qui sont appelées « 500 Parsas ». Pour recevoir cette chose se réfère à la MAN élevée par l’homme qui ne sait pas assez si son but est de contenter son Faiseur.

Il marche avec la chose à sa femelle et fait un faux firmament en elle, qui est appelé Tohu ». C’est-à-dire, il s’accouple sur cette MAN avec sa femelle de la grande profondeur, et étend à lui les lumières de Kédousha, à son lot et à sa construction, comme pour les nouveaux cieux de Kédousha faits par MAN de Kédousha. Ces cieux, qu’il a étendu par son Zivoug sont appelés « le faux firmament », par rapport au mâle et « un firmament de Tohu » par rapport à la participation de Noukva de la grande profondeur, qui est appelée « un firmament de Tohu ». Tohu est le nom du mâle, et « profondeur » est le nom de la femelle. Il a été dit qu’il a fait le faux firmament par lui-même, qui est appelé Tohu, par son association avec la profondeur, Noukva.

69) Cet homme peu fiable vole dans le faux firmament six mille Parsas en une fois, et dès qu’un faux firmament se tient, une femme de prostitution sort, tenant ce faux firmament et prend part dedans. De là elle sort et tue plusieurs milliers et dizaines de milliers, puisque pendant qu’elle est dans ce firmament, elle a la permission et la capacité de voler et de traverser le monde entier en un instant.

Il en est ainsi parce que ces Mokhin qui ont été attirés hors de lui dans ce faux firmament sont de la Sitra Akhra opposée à Hokhma de Kédousha, dont les nombres sont milliers. Il vole dans le firmament et s’accroche à lui, six mille Parsas en une fois, dans six Sefirot HGT NHY de Hokhma, qui sont appelées six milles Parsas puisqu’elles sont de Hokhma.

Et une fois qu’un faux firmament est établit, une prostituée sort immédiatement, accroche ce faux firmament, et y participe. C’est-à-dire une fois que le nouveau ciel de la Klipa masculine – qui est appelée uniquement par le nom « faux » - sont complets, la femelle de la grande profondeur révèle sa force, et sa force attaque le firmament pour mentir au nom du Saint béni soit-Il. Elle vole dans le firmament et alors il est appelé « un firmament de Tohu ».

« De là elle sort et tue plusieurs milliers et dizaine de milliers, puisque pendant qu’elle est dans ce firmament, elle a la permission et la capacité de voler et de traverser le monde entier en un instant ». Il en est ainsi parce que pendant qu’elle prend part dans ce firmament, elle se renforce et grandit plus que le niveau du mâle, puisque le mâle grandit seulement de VAK de Hokhma, qui sont six milles Parsas, et Noukva grandit par lui dans dix Sefirot complètes, un monde complet, et a la permission et la capacité de voler et de traverser le monde entier – un monde entier dans dix Sefirot – en un instant. Il est écrit à propos de cela « Et combien de temps dure Sa colère ? Un instant» De ce fait, elle a le grand pouvoir pour tuer les milliers et les dizaines de milliers de gens, comme il est écrit, « Car nombreux sont les victimes qu’elle jette par terre. »

Et comme de nouveaux ciel et terre de Kédousha sont toujours construits par la MAN des justes, le ciel et la terre des Klipot sont toujours construits par la MAN de ceux qui ne savent pas comment servir vraiment le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Dieu les a fait opposé l’un à l’autre ».

70) Il est écrit à propos de cela « Malheur à ceux qui tendent l’iniquité avec les cordes du mensonge, et le péché est comme des cordes de panier. » L’iniquité est masculin, la faute est féminin, une femme de prostitution. Celui qui pèche attire dans l’iniquité, le mâle, par ces fausses cordes, comme il est écrit « Et un péché est comme les cordes de paniers ». Cela veut dire qu’il attire à cette femelle, qui est appelée « péché», qui s’intensifie là pour voler et pour tuer les gens. C’est pourquoi il est écrit « Car nombreux sont les victimes qu’elle a jeté par terre ». Qui jette par terre ? C’est elle qui pèche, qui tue les gens. Et qui engendra cela? C’était un disciple du sage qui n’a pas terminé l’enseignement, et qui enseigne néanmoins.

Le mâle de Klipa n’est pas aussi mauvais que la femelle parce qu’il ressemble lui-même à la Kédousha, comme il est écrit « Il te dit ‘Mange et bois !’ Mais son cœur n’est pas avec toi ». C’est pourquoi il est appelé « faux ». Pourtant, pour cette raison, il a le grand pouvoir de capturer les gens dans son filet. Et une fois qu’il est tombé dans son filet, il vient et s’accouple avec sa Noukva. Ensuite « Le péché est comme des cordes de panier » et elle le pousse dans la grande profondeur.

Le mensonge le lie uniquement avec des cordes et le capture, comme il est écrit « Malheur à ceux qui tendent l’iniquité avec les cordes du mensonge », et ensuite il le lâche devant sa femelle. Ensuite, « Le péché est comme des cordes de paniers », quand le péché le lâche dans la grande profondeur et le tue. C’est pourquoi il a été dit qu’elle est ce péché qui tue les gens.

71) Rabbi Shimon dit aux amis « S’il vous plaît, n’énoncez pas de parole de la Torah que vous ne connaissez pas ou que vous n’avez pas entendues d’un arbre qui est aussi grand qu’il le devrait, ainsi vous ne causerez pas ce péché de tuer de nombreux gens pour rien. » Ils dirent tous « Que le Miséricordieux nous sauve ».

En d’autres mots, si vous savez pour vous-mêmes, c’est mieux. Si vous ne savez pas, vous devez entendre comment servir proprement le Seigneur d’un grand arbre, c’est-à-dire d’un grand homme qui est digne de confiance, ainsi vous ne causerez pas le péché de tuer de nombreux gens pour rien.

72) Le Saint béni soit-Il créa le monde avec la Torah. Nous apprenons qu’il est écrit « Ensuite j’étais chez Lui, en tant que maître ouvrier ; et j’étais chaque jour Son délice ». Cela se réfère à la Torah, avec laquelle le Saint béni soit-Il jouait pendant deux milles ans avant que le monde ne soit créé. Il la regarda une fois, deux fois, trois fois et quatre fois et ensuite Il leur dit. A la fin, Il réalisa une action en elle, pour enseigner aux gens de ne pas venir et se tromper en elle, comme il est écrit « Ensuite Il vit et la déclara ; Il l’établit et la chercha. Et à l’homme Il dit ». « Il vit » est la première fois, « La déclara » est la seconde fois, « L’établit » est la troisième fois, « Et aussi la chercha dehors » est la quatrième fois. Ensuite il leur dit, comme il est écrit, « Et à l’homme Il dit... ».

73) Le Saint béni soit-Il créa ce qu’Il créa correspondant à ces quatre fois qui sont écrites, « Ensuite Il la vit et la déclara ; Il l’établit et aussi la chercha » et jusqu’à ce qu’Il fasse Son action, Il amena d’abord quatre mots, comme il est écrit, Béréshit Bara Elohim Et [Au commencement Dieu créa le], ainsi quatre. Après il est écrit Hashamaim [le ciel] qui correspond aux quatre fois où le Saint béni soit-Il regarda dans la Torah avant qu’Il ne sorte Son action par Son travail.

Ces quatre fois sont HB TM : « Ensuite Il la vit » est Hokhma, « Et la déclara » est Bina, « Il l’établit » est ZA, « Et la chercha aussi » est Malkhout. Après ces quatre habits le Saint béni soit-Il créa ce qu’Il créa. C’est ce que les quatre mots dans la Torah suggèrent aussi : Béreshit [au commencement] est Hokhma, Barah [créa] est Bina, Elohim [Dieu] est ZA, Et [le] est Malkhout, et après ces quatre habits les Shamaim [cieux] furent faits.

Le meneur d’ânes
74) Rabbi Elazar alla voir Rabbi Yossi, fils de Rabbi Shimon, fils de Lakounia, son beau-père et Rabbi Aba était avec lui. Un homme menait leurs ânes, signifiant conduisait leurs ânes.

Rabbi Aba dit : « ouvrons les portes de la Torah, car c’est le moment maintenant et l’heure pour nos chemins d’être corrigés ». « Conduire » signifie piquer, c’est le nom pour le meneur d’ânes car son habitude est de piquer les ânes avec une aiguille pour qu’ils avancent plus vite. 

75) Rabbi Elazar commença et dit : « Tu garderas Mes Shabbats ». Viens et vois, le Saint béni soit-Il a créé le monde en six jours. Chaque jour, Il dévoila Son action et plaça Sa force dans ce jour. Quand Dévoila t-Il Son action et plaça t-Il Sa force ? Le quatrième jour, car ces trois premiers jours étaient tous cachés et non révélés. Quand le quatrième jour arriva, Il exécuta la force de tous.

« Ce jour là » fait référence au Shabbat. Les six jours sont HGT NHY et ils révèlent la perfection de leurs travaux et force le jour du Shabbat, dans Malkhout. Chaque jour Il place Sa force dans le jour du Shabbat.

Et pourquoi dit-il ici que c’est seulement le quatrième jour ? C’est parce que Malkhout est appelée « quatrième » et « septième », une quatrième pour les patriarches, HGT et septième pour les fils, NHY. Il est écrit « Les bourgeons sont apparus sur terre, et le temps de l’élagage est arrivé ». Les bourgeons, HGT sont apparus sur terre le troisième jour. Et le temps de l’élagage est arrivé est le quatrième jour, car alors Malkhout était diminuée et était montée pour un second Ibour. Ainsi, Malkhout émana de HGT le troisième jour et fut corrigée le quatrième jour par Netsah de ZA, qui est le quatrième jour. Par conséquent, à cet égard, elle est considérée comme « une quatrième pour les patriarches ».Il est également écrit « et la voix de la tourterelle est entendue dans notre terre ». « Dans notre terre » est le jour du Shabbat, qui est un exemple de la terre de la vie. Ainsi, Malkhout, qui est appelée « terre » est le jour du Shabbat une septième pour les fils, et le sujet du quatrième et du septième est expliqué ici.

Il a été dit que ces trois premiers jours étaient tous cachés et n’étaient pas révélés car tant que le degré est déficient de Malkhout, il est regardé comme caché et inconnu. Lors de son obtention de Malkhout, il obtient sa perfection. Tel est le sens des six jours de travail et du Shabbat.

Il semblerait que les six jours de travail soient plus importants que le Shabbat, car HGT NHY, qui sont les six jours de travail, sont plus importants que Malkhout, le jour du Shabbat. Cependant, chaque semaine est un degré séparé, en qui – durant les jours de travail –Malkhout manque. Par conséquent, le degré est caché et il n’y a pas de sainteté lui, car avec l’absence de Malkhout, GAR des lumières sont absents, et c’est uniquement à l’apparition de Malkhout dans le degré, à l’arrivée du jour du Shabbat, que la sainteté apparait aussi dans tout le degré – durant les six jours de travail- et la sainteté est présente dans toute la semaine.

De même, dans les six jours de la création, quand les trois premiers jours émanèrent, HGT, avant la révélation de Malkhout, ils étaient cachés, sans révélation de Kedousha [sainteté] en eux. Et quand Malkhout émana le quatrième jour, la sainteté de tous les quatre jours fut révélée. Quand le quatrième jour arriva, il exécuta la force de tous, signifiant que Kedousha est apparue dans le travail et le potentiel de tous les quatre jours, car Malkhout complémente le degré.

76) Feu, eau et vent sont HGT, les trois premiers jours. Même s’ils sont trois Yessodot supérieurs, les trois Sefirot, HGT, ils étaient tous dépendants, et le travail complet ne fut pas dévoilé avant que la terre, Malkhout, ne les dévoile. Alors le travail de chacun d’entre eux fut connu.

77) Mais il est écrit du troisième jour « que la terre produise de l’herbe… la terre produisit de l’herbe ». La découverte du travail de la terre, Malkhout, n’eut-il pas lieu le troisième jour ? Mais, même s’il est écrit le troisième jour, Tifferet, c’était le quatrième jour, Malkhout. Il était inclus dans le troisième jour, car Tifferet et Malkhout sont une, sans séparation. Ensuite, le quatrième jour dévoila son travail qui est de faire sortir l’artiste à son travail de chaque HGT, car le quatrième jour est la quatrième jambe du trône, Bina, dont les quatre jambes sont HGT et Malkhout.

Il en est ainsi parce que Malkhout dévoile la sainteté des trois jours, elle est montée et s’est mélangée dans le troisième jour pour révéler l’union sur eux, car Tifferet et Malkhout sont une sans séparation. Ensuite le quatrième jour a révélé son travail qui est de faire sortir l’artiste à son travail, de chaque HGT. C’est parce que le quatrième jour, Malkhout compensa pour les trois premiers jours, et ensuite trois jours de plus sortirent, NHY.

Il en est ainsi parce qu’une fois que Kedousha est apparue sur les trois premiers jours, - HGT, patriarches, l’essence de ZA – ZA, qui est l’artiste, sortit à son travail, et les fils, NHY, émanèrent – les trois derniers jours des six jours de la création. C’est parce que le quatrième jour est la quatrième jambe du trône supérieur, Bina, et ZA est considéré comme un trône pour Bina. Et comme le trône n’est pas complété avant que la quatrième jambe ne soit complétée en lui, ZA lui aussi, n’est pas complété avant que Malkhout n’apparaisse en lui le quatrième jour, et il n’émanera les trois jours NHY qu’après sa complétude.

78) Toutes les actions des trois premiers jours, HGT, et des trois derniers jours, NHY, dépendent du jour du Shabbat, Malkhout, par rapport à GAR et sa complétude. Il est écrit à ce propos : « et le septième jour Dieu compléta Son travail ». Shabbat est la quatrième jambe du trône. Le Shabbat et le quatrième jour sont considérés comme Malkhout. Cependant, le quatrième jour est aussi Malkhout qui est inclue dans ZA, dans son Tifferet de Khaze et en haut. Et le jour du Shabbat est Malkhout dans un Zivoug ZA PBP.
Et même si les trois premiers jours furent complétés le quatrième jour, ils n’étaient toujours pas complétés en lui, et dépendaient jusqu’au Shabbat. Il s’avère que le Shabbat, ils furent complétés entre les premiers jours, HGT et entre les derniers jours, NHY comme il est écrit « et le septième jour Dieu compléta son travail qu’Il avait fait », tous les six jours, incluant les trois premiers jours.

C’est le Shabbat, et c’est la quatrième jambe du trône. Le septième jour est le Shabbat, un septième pour les fils. C’est aussi la quatrième jambe du trône, qui complète aussi les patriarches, et le Shabbat est leur quatrième.

La raison pour laquelle les trois jours, HGT ne furent pas suffisamment corrigés le quatrième jour, mais avaient besoin du jour du Shabbat pour les compléter, est que le quatrième jour, il y eut une diminution dans Malkhout, appelée « la diminution de la lune ». A cause de cela, elle est retournée pour une second Ibour et sa complétude fut révélée le jour du Shabbat. Il s’avère que le jour du Shabbat fut également complété les trois premiers jours.

79) Si Shabbat est Malkhout, pourquoi dit-il « Tu garderas Mes Shabbats », qui sont deux ? Le Shabbat de la veille du Shabbat est Malkhout, et le Shabbat du jour du Shabbat est ZA, qui brille dans Shabbat, qui est Malkhout. Ils ne sont pas séparés parce qu’ils sont unis PBP et sont appelés « deux Shabbats ».

Si d’après la première opinion, les deux Malkhout, quatrième et septième, sont entières en elles mêmes, il est très clair que les mots « Mes Shabbats », quatrième et septième sont deux. Mais s’il n’est pas complété le quatrième, mais uniquement après être inclus dans le septième, alors ils ne sont qu’un Shabbat. Et pourquoi le texte dit-il « Mes Shabbats », deux ? Cela fait référence à ZON qui illuminent dans la sainteté du Shabbat, car le jour du Shabbat est mâle et la veille de Shabbat est femelle. Et ils sont deux Shabbats incluent dans « Mes Shabbats », car ils sont en fait un, sans séparation. C’est pourquoi ZA est aussi appelé « Shabbat ».

80) Ce meneur d’ânes qui conduisait les ânes derrière eux dit : « et pourquoi est-il écrit : et craint Mon sanctuaire ? ». Il lui répondit « c’est la sainteté du Shabbat ». Il lui dit : « et qu’est ce que la sainteté du Shabbat ? »Il lui répondit « C’est Kedousha [sainteté] étendue d’en haut, de AVI ». Il lui dit : « alors comment faites vous le Shabbat, qui n’est pas saint en lui-même, mais Kedousha repose sur lui d’en haut, de AVI ? Rabbi Aba dit : « il en est ainsi, car il est écrit « et appelle le Shabbat un délice » et la sanctification du Seigneur « honorable ». Ainsi le Shabbat est mentionné séparément, et la sanctification du Seigneur est séparé ». Il lui dit : « alors qui est la sanctification du Seigneur ? » Il lui répondit « c’est la Kedousha qui descend d’en haut, de AVI et est sur le Shabbat. Le meneur d’ânes lui dit que si Kedousha qui est étendue d’en haut, est appelée « honorable » cela suggère t-il que le Shabbat lui-même n’est pas honorable ? Rabbi Elazar dit à Rabbi Aba : « laisse cet homme, car il y a un mot de sagesse en lui que nous ne savons pas. Ils lui dirent « Toi dits le ».

Commentaire : Il lui demanda « et quel est le sens de ce qui est écrit : « et craint Mon sanctuaire ? » Parce que le Shabbat est considéré ZON, pourquoi sont-ils appelés « Mon sanctuaire » ? C’est parce que seuls AVI sont appelés « saints ». C’est pourquoi il lui dit : « ainsi le Shabbat est mentionné séparément, et la sanctification du Seigneur est séparé ». Par cela, il lui prouva que le Shabbat lui même est considéré ZON, qu’il n’est pas sainteté en lui même, mais parce que Kedousha est étendue sur lui d’en haut, de AVI supérieurs, qui sont appelés « sainteté » et une extension de AVI est appelée « sanctifier le Seigneur » de qui il a été dit « et la sanctification du Seigneur est honorable ».

81) « Mes Shabbats » Et [« de » ce mot n’apparait qu’en hébreu de Mes Shabbats] vient pour inclure la zone de Shabbat, deux mille coudées de chaque côté. C’est pourquoi il a ajouté le mot Et [Aleph – Tav]. « Mes Shabbats » est au pluriel, le Shabbat supérieur et le Shabbat inférieur : deux sont inclus ensemble et cachés ensemble.

« Et vient pour inclure la zone de Shabbat », car même s’il est écrit « Ne laisse aucun homme sortir de son endroit le septième jour », le texte a ajouté deux mille en dehors de son endroit dans chaque direction dans le mot Et. De plus Et est Malkhout, dont le Zivoug sort de Mokhin de AVI qui brillent dans le Shabbat dans l’ajout de l’illumination de ZON. C’est parce que AVI sont deux mille, pour qui le texte ajoute Et, qui vient pour s’y ajouter.

« Mes Shabbats » se réfèrent au Shabbat supérieur et au Shabbat inférieur. Le Shabbat supérieur est Tevouna, et le Shabbat inférieur est Malkhout, Noukva de ZA, qui sont appelés MA et MI, « le monde supérieur » et le « monde inférieur » incluent ensemble. C’est parce que le Shabbat, ZON montent et revêtent AVI. Tevouna et Malkhout sont incluent l’un dans l’autre ensemble parce que l’inférieur qui monte au supérieur devient comme lui et ils sont cachés ensemble.

Pour cette raison, Malkhout ne devient pas vraiment Tevouna, sans reconnaissance entre eux, parce que les Mokhin de Tevouna sont reçus par Malkhout uniquement en haut à l’endroit de Tevouna. Mais à l’endroit de Malkhout, en vas, elle n’a pas ces Mokhin. Dans ce sens, Malkhout est toujours considérée comme cachée.

De plus, Tevouna souffre du blocage de Malkhout et parce que leur Mokhin sont inclus ensemble, ils sont également bloqués ensemble. Il s’avère que même si Tevouna lui-même n’est pas sous un blocage, car maintenant à Shabbat elle est un Partsouf avec Ima supérieure, mais parce que les Mokhin ne brillent pas dans une inclusion avec les Mokhin de Malkhout, le blocage de Malkhout est aussi ressenti dans les Mokhin de Tevouna.

82) Un autre Shabbat est resté qui n’est pas mentionné. Il avait honte, et il dit devant Lui : O seigneur, depuis le jour où Tu m’as fait, je suis appelé « Shabbat » et il n’y a pas de jour sans une nuit ». Il lui dit « Ma fille, tu es Shabbat et Je t’ai appelé Shabbat, mais vois, Je te couronne des plus hautes couronnes ». Il fit passer un annonceur et dit « craint Mon sanctuaire ». C’est le Shabbat de la veille du Shabbat qui est crainte et en qui il y a crainte, que le Saint béni soit-Il inclut ensemble et dit : « Je suis le Seigneur », où « Je » est Malkhout la veille du Shabbat, « le Seigneur » est ZA, et dans les mots « Je suis le Seigneur », ils furent incluent ensemble.

Et j’ai entendu de mon père qui a dit ainsi, et précisa que le mot Et inclut la zone du Shabbat. « Mes Shabbats » au pluriel et le cercle et le carré en lui, qui sont deux, deux Shabbats. Et opposé à ces deux il y a deux saintetés, que nous devons mentionner : un est ainsi les cieux et la terre furent complétés » et l’autre est le Kidoush [sanctification, une bénédiction particulière]. Il y a 35 mots dans la bénédiction, « ainsi les cieux »… et 35 mots dans le Kidoush que nous sanctifions. Tous ensembles, ils font 70 noms, en qui le Saint béni soit-Il et l’assemblée d’Israël sont couronnés.

83) Et parce que ces cercles et carrés sont Mes Shabbats, tous deux sont inclus dans « garde », comme il est écrit « gardez Mes Shabbats. Mais le Shabbat supérieur n’est pas inclus dans « garde » mais dans « souviens-toi », car le roi supérieur, Bina, fut complété dans « souviens- toi ». C’est pourquoi Bina est appelée un roi dont la paix est sienne », car sa paix est « souviens-toi ». Par conséquent il n’y a pas de dispute en haut.

Commentaire : « Un autre Shabbat est resté, qui n’est pas mentionné » est Malkhout de Malkhout, appelée « le point du milieu » et qui ne reçoit pas non plus Mokhin durant le jour du Shabbat, car il est lui-même la Manoula [verrou] et tous les Mokhin ne viennent que dans Miftekha [clef], Yessod de Malkhout. Et comme il ne reçoit pas Mokhin, il a honte.

« Un autre Shabbat est resté, qui n’est pas mentionné » est le point du milieu, qui n’a pas reçu les Mokhin et avait honte. Il argumenta : « depuis le jour où Tu m’as fait », au début de mon émanation dans le monde AK, je suis appelé « Shabbat ». Tous les Mokhin étaient donnés par moi parce qu’il n’y a pas d’autre Malkhout dans AK, mais uniquement le point du milieu, qui fut diminué uniquement durant le Tsimtsoum Bet [seconde restriction], au monde de Atsilout.

Il argumenta également : « Il n’y a pas jour sans nuit ». C’est très beau parce qu’il argumenta que même le premier jour, il est écrit « et il y eut un soir, et il y eut un matin, jour un », signifiant que l’unité apparait le jour et la nuit ensemble. Ainsi, la nuit ne fut-elle pas mentionnée le Shabbat de Béréshit ? Il en est ainsi parce qu’aucune nuit n’est écrite le septième jour de l’acte de la création et le Saint béni soit-il lui dit : « Tu es un Shabbat pour le futur, au septième millénaire, le jour qui est tout Shabbat. Je t’ai appelé Shabbat depuis le jour où Je t’ai fait dans le monde AK, mais vois, Je te couronne des plus hautes couronnes

Autrement dit, le Saint béni soit-Il la élevé pour qu’il puisse servir dans GAR des Parstoufim, car il fut établi comme Malkhout de AVI supérieurs, Avir inconnu. AVI supérieurs sont appelés « le saint des saints ». Lui aussi, est dans la sainteté supérieure, et il a été dit qu’il fit passé un annonceur disant « craint Mes sanctuaires », car par sa correction dans AVI supérieurs, il est devenu un sanctuaire, qui est « craint Mes sanctuaires ». Il s’avère qu’à présent Malkhout a gagné la couronne supérieure plus que si elle avait été dans le monde AK, car là elle se servait du Sioum des Sefirot à sa place, et maintenant elle est montée à l’endroit de GAR, dans AVI supérieurs, qui sont appelés « saint des saints ». C’est pourquoi il a été dit « vois, Je te couronne des plus hautes couronnes ».

C’est le Shabbat de la veille du Shabbat qui est crainte et en qui il y a crainte. Malkhout est appelée « crainte » parce qu’un Tsimtsoum fut sur elle pour ne pas recevoir dans sa propre qualité. Ainsi, elle ne se sert pas de Ohr Yashar, de haut en bas dans sa propre essence mais uniquement de Ohr Hozer, quand elle est corrigée avec un Massakh, avec un tremblement et un tressaillement pour que la lumière ne traverse pas le Massakh vers le bas.

Et maintenant lors de son ascension au saint supérieur de AVI, il n’y a pas de peur en elle, car le HaVaYaH supérieur de AVI est en elle. C’est la veille du jour du Shabbat qui fut érigée, comme il argumenta « il n’y a pas de jour sans nuit ». C’est le Shabbat de la veille du Shabbat. La qualité de la nuit a également été inclue dans le jour du Shabbat, et la peur qui est en lui est que le Saint béni soit-Il l’inclus ensemble et dit « Je suis le Seigneur » car le HaVaYaH supérieur de AVI est inclus en lui, et il dit « Je suis le Seigneur ». Pour interpréter ceci, Rabbi Elazar apporte les mots qu’il a entendu de son père.

L’image du cercle indique que la lumière brille ici à égalité à tous les endroits et il n’y a pas du tout de Din ici, avec lequel tout changement doit se produire dans la mesure de l’illumination. L’image du carré indique qu’il y a Dinim ici, avec lequel distinguer entre la droite et la gauche, l’Est et l’Ouest. Par conséquent, Rosh est regardée comme étant formée comme un cercle par rapport au corps, qui est un carré, car il n’y a pas de Dinim dans GAR – Rosh- et il y a Dinim dans le corps, avec lesquels il y a droite et gauche dans le Gouf, face et dos.

Le Shabbat est que ZON montent et revêtent AVI, qui sont considérés comme Shabbat supérieur et Shabbat inférieur, inclus l’un dans l’autre. Le Shabbat supérieur, AVI, sont considérés comme un cercle, et le Shabbat inférieur ZON, Gouf sont regardés comme un carré. Par conséquent, le Shabbat ZON dans le carré montent et s’incluent avec AVI, qui sont dans un cercle. C’est pourquoi il est écrit « Mes Shabbats » pour inclure les deux Shabbats, le Shabbat supérieur, un cercle avec un carré en lui, et le Shabbat inférieur, qui monte et s’inclus avec lui.

Ainsi les Mokhin de Hokhma sont appelés « 70 noms », ou « 70 couronnes » ; car Ayin [œil mais aussi 70] suggère Hokhma. Et puisque ces Mokhin n’apparaissent que lors de l’ascension du Shabbat inférieur au supérieur, les Mokhin se divisent en deux : une moitié pour le Shabbat supérieur et une moitié pour le Shabbat inférieur. Par conséquent dans la bénédiction « et…complété » il y a 35 mots, qui sont la moitié de Mokhin qui sont le Shabbat supérieur et dans le Kidoush il y a aussi 35 mots, suggérant la moitié des Mokhin du Shabbat inférieur. Ce sont les Mokhin en qui l’assemblée d’Israël, Malkhout, le Shabbat est couronnée.

Et comme le cercle et le carré sont inclus l’un dans l’autre ensemble dans « Mes Shabbats », les Mokhin du cercle sont aussi discernés comme « garde », comme le carré. Bien que « garde » indique Din et une frontière qui doit être gardée, lors du Shabbat supérieur, qui est un cercle, il n’y a pas de Din. Néanmoins, en raison de son inclusion ensemble avec le Shabbat du carré, il est également question de « garder » en eux.

Le Shabbat supérieur lui-même est inclus dans « souviens-toi » et non dans « garde », car le roi supérieur, Bina, fut complété dans « souviens-toi’ et il n’y a pas du tout de Din en lui, de qui il faudrait dire « garde » car il n’y a garde que dans Noukva. Cependant, par rapport au Shabbat supérieur qui est inclus dans le Shabbat inférieur, il y a la garde des deux ensemble, mais pas dans le Shabbat supérieur lui-même.

« Et paix est Sienne » est « souviens-toi ». Par conséquent, il n’y a pas de dispute en haut, car le roi supérieur, Bina, MI qui fut complété dans la lettre Youd, est Kelim mâle, indiquant qu’il n’y a pas du tout de dispute ici, sans Din. C’est pourquoi il est appelé « un cercle ». Mais le Shabbat inférieur, MA fut complété dans la lettre Hey, et donc il y aune dispute en lui, droite et gauche. C’est pourquoi il est appelé « un carré ».

84) Il y a deux paix en bas : une est Jacob, Tifferet, et une est Joseph, Yessod. C’est pourquoi il est écrit « paix »deux fois : « Paix, paix pour celui qui est loin et pour celui qui est près ». « Pour celui qui est loin » est Jacob et « pour celui qui est près » est Joseph. « Pour celui qui est loin » est comme il est écrit « le Seigneur l’est apparu de loin » et aussi « Sa sœur se tient loin ». « Pour celui qui e st près » il est écrit « des nouveaux qui sont venus de près ».

Il y a deux paix en bas, dans ZON : Jacob est Tifferet et Joseph est Yessod. Cela suggère deux Zivouguim dans ZON, car la paix est Zivoug, car il y a un Zivoug supérieur en lui par l’extension du niveau de Hokhma, et il y a un Zivoug inférieur en lui par l’extension de Hassadim. Le supérieur est Jacob et l’inférieur est Joseph.

Et comme ZAT ne peuvent recevoir le niveau de Hokhma sans Hassadim, le niveau de Hokhma dans ZON est loin d’eux, car ils ne peuvent le recevoir que par le revêtement dans Hassadim. De plus, il est écrit « le Seigneur m’est apparu de loin », car le niveau de Hokhma est loin de lui et il a besoin d’un habit pour le recevoir. De ce fait, la paix de Jacob est appelée « loin » et le Zivoug inférieur, et la paix de Joseph est appelée « près » car elle est reçue sans habit. Qui plus est, par son niveau de Hassadim, il peut aussi recevoir Hokhma.

Les deux paix, celle de Jacob et celle de Joseph qui s’appliquent toujours dans le Zivoug de Gadlout de ZON, sont considérées comme un cercle. Ainsi, il y a une dispute entre elles et elles finissent dans la lettre Hey, Noukva. Mais le roi supérieur, Bina, MI finit dans la lettre Youd, mâle, et il n’y a pas de dispute entre elles. Même le sujet de loin et près ne s’applique pas dans Bina elle-même, car elle est considéré GAR, et GAR peuvent recevoir Hokhma de près, signifiant qu’ils n’ont pas du tout besoin de l’habit de Hassadim et reçoivent Hokhma sans Hassadim. De plus il n’y a pas deux paix dans le roi supérieur comme il y a dans ZON ; car il est un roi dont la paix est sienne.

85) « De loin » est le point le plus élevé qui se tient dans son palais. Il est écrit de celui-ci « garde » et il est inclus dans « garde ». « Et craint Mon sanctuaire » est le point qui se tient au milieu, qui doit être le plus craint, car sa punition est la mort.

Il est écrit : « Ceux qui le profanent seront mis à mort ». « Ceux qui le profanent » signifie ceux qui entrent dans l’espace du cercle et du carré, à l’endroit où ce point est présent, et l’endommagent, « seront mis à mort ». Il est écrit de celui-ci « craint » et le point du milieu est appelé « Moi », et il y a celui qui est caché et élevé sur lui, qui n’est pas dévoilé, HaVaYaH et « Moi » et HaVaYaH sont tous un.

Rabbi Elazar et Rabbi Aba descendirent de leurs ânes et embrassèrent le meneur d’ânes. Ils dirent « Quelle est toute cette sagesse qui est sous ta main, alors que tu conduits nos ânes ? Qui es-tu ? ». Il leur dit : « Ne me demandez pas qui je suis, mais moi et vous devons marcher et s’engager dans la Torah, et chacun dira des mots de sagesse pour illuminer le chemin ».

« De loin » est le plus haut point dans Son palais, la Miftakha [clef], de qui Hokhma des 32 sentiers se déverse. Le point dans Son palais est la lettre Bet dans Béréshit, de qui le niveau de Hokhma se déverse à ZON quand ZON montent et revêtent AVI supérieurs, car alors les deux Shabbat s’incluent l’un dans l’autre – le Shabbat supérieur et le Shabbat inférieur. Il est écrit d’eux : « Le Seigneur m’est apparu de loin » car ZON ne peuvent recevoir Hokhma que quand ils se revêtent dans Hassadim.

« De loin » est le point le plus haut dans Son palais, HB, qui sont « de loin » à ZON. De plus, ZON ont besoin de l’habit de Hassadim du monde inférieur, qui est MA, qui se termine dans Noukva. Parce qu’ils ont besoin du Zivoug de l’inférieur de MA, qui a été complété dans Noukva, qui est appelée « garde », le niveau de Hokhma également fut inclus dans « garde ». C’est la raison pour laquelle il est écrit « garde Mes Shabbats ».

De plus, le Shabbat supérieur qui est inclus dans ZON est inclus dans la qualité de « garde » et non dans « souviens-toi », car ils se terminent nécessairement dans Noukva, pour recevoir le niveau de Hassadim. Seul le roi supérieur, HB, par lui-même, reçoit Hokhma de « Lui qui est proche », sans revêtement dans Hassadim se termine dans « souviens-toi » et sont appelés « souviens-toi » et non « garde ».

Le point qui se tient au milieu est le vrai Manoula qui fut établis dans AVI supérieurs, dans un Avir inconnu. Le point du milieu opère uniquement dans AK et non dans le monde de Atsilout, donc il n’y a pas d’atteinte dans AVI supérieurs, qui sont GAR de Bina. Et toute la Hokhma est donnée dans le monde de Atsilout uniquement de ZAT de Bina, qui est appelé YESHOUT, où la Miftakha agit. Il est appelé « un point dans Son palais ». Et comme il fut établi dans AVI supérieur, il est appelé « Mon sanctuaire », et don il n’y a pas de crainte en lui, comme il est écrit « et craint Mon sanctuaire » qui est le point qui se tient au milieu.

« Ceux qui le profanent » sont ceux qui entrent dans l’espace du cercle et du carré, l’endroit où le point est présent et l’endommagent. Le cercle est AVI, et la carré est ZON qui revêtent AVI et sont inclus dans le cercle. De plus, Malkhout de AVI est le point en eux.

Il y a deux discernements dans cette Malkhout, Manoula [verrou] et Miftakha [clef]. Miftakha est appelée « un point dans Son palais » et elle est uniquement Yessod dans Malkhout, agissant uniquement dans YESHOUT. Manoula est Malkhout dans Malkhout, l’actuel point du milieu, agissant uniquement dans AVI supérieurs.

Celui qui entrent dans l’espace du cercle et du carré, signifiant Malkhout de AVI – dont Avir est inconnu, l’endroit où le point du milieu est présent, et l’endommage - doit être mis à mort parce qu’il veut étendre la lumière dans son espace et il est interdit d’étendre une lumière en elle. C’est pourquoi il est écrit « craint » et il est écrit du point du milieu « et craint Mon sanctuaire ».

L’actuel point du milieu est appelé « Moi » et AVI sont HaVaYaH qui sont présent sur ce point. C’est pourquoi ils sont caché et supérieurs, non dévoilés car la pensée n’en aucune atteinte quel quelle soit. Et c’est « Moi le Seigneur » et tout est un, car ils sont regardés comme un. C’est pourquoi le point est aussi appelé AVI, signifiant « et craint Mon sanctuaire » car l’actuel point est considéré sainteté, comme AVI, car ils sont un.

Sachez que le chemin sur lequel Rabbi Elazar et Rabbi Aba marchent n’est comme pas il parait, mais il est comme il est écrit « le chemin des justes est comme la lumière de l’aube, qui brille de plus en plus fort jusqu’en pleine journée ». Il a été dit que Rabbi Elazar était allé voir Rabbi Yossi, fils de Rabbi Shimon, fils de Lakounia, son beau-père. Cela suggère le niveau du degré auquel ils se tenaient à ce moment. C’est parce que ZA a son propre AVI, AVI supérieurs. Il a également la femme de AVI, qui sont YESHOUT.

Tout d’abord, ZA obtient ZA pour AVI de sa Noukva, qui sont YESHOUT, Mokhin de Neshama, et alors il monte à un degré plus haut et obtient Mokhin de Haya pour son propre AVI, qui sont AVI supérieurs. De plus, les justes qui marchent sur les degrés sont un Merkava pour ZA. Et comme le chemin sur lequel Rabbi Elazar et Rabbi Aba marchaient était dans Mokhin de Neshama, l’indication est venue pour que Rabbi Elazar rencontre son beau père, AVI de sa Noukva, qui est Mokhin de Neshama.
Le meneur d’ânes qui conduisait les ânes derrière eux est une aide pour les âmes des justes, qui leur est envoyée d’en haut pour les élever d’un degré à un autre. S’il n’y avait pas eu cette aide, que le Saint béni soit-Il envoie aux justes, ils n’auraient pas été capables de s’élever de leur degré et de monter plus haut. De ce fait le Saint béni soit-Il envoie une haute âme d’en haut d’après le mérite et le degré de chaque juste, et elle l’aide sur son chemin.

Au début, le juste ne connait pas du tout cette âme. Il lui semble que c’est une âme très basse qui l’accompagne en chemin. Ceci est appelé « la fécondation de l’âme du juste ». Cela signifie que l’âme d’ne haut n’a pas complété son aide, donc elle est complètement non distinguable que c’est elle. Mais une fois qu’elle complète son aide et amène le juste au degré désiré, il la reconnait et voit sa sublimité. Ceci est appelé « la découverte de l’âme des justes ».

Cette âme qui est venue aider Rabbi Elazar et Rabbi Aba était l’âme de Rabbi Hamnouna Saba. C’est une âme très élevée, incommensurablement sublime. Elle est la lumière de Yekhida. Cependant, au début elle est venue à eux par fécondation et ils n’ont reconnu que la qualité d’un simple meneur d’âne en elle, propriétaire d’ânes, qui travaille pour emmener des passagers d’un endroit à l’autre sur ses ânes, alors que lui-même marche à pied devant ses ânes et les conduit. C’est pourquoi il est appelé « le meneur d’ânes ».

Rabbi Aba dit « ouvrons les portes de la torah, car maintenant est le temps et l’heure pour être corrigé sur notre chemin, pour ouvrir les canaux des âmes en ouvrant les portes des secrets de la Torah ainsi elles seront corrigées sur le chemin du Saint béni soit-Il sur lequel ils marchent. Rabbi Elazar expliqua le verset « garde Mes Shabbats » en terme de degré sur lequel il se tenait, à Mokhin de YESHOUT, qui est appelé « voir son beau père ».

Par conséquent il expliqua que le Shabbat lui-même est considéré ZON qui ne sont pas encore saints, mais s’étendent de la sainteté, de Mokhin de YESHOUT que ZON ont étendu le jour de Shabbat. Ils expliquèrent les mots « et craint Mon sanctuaire » sur ces Mokhin car il y a toujours crainte dans Hokhma qui vient à ZON de Mokhin de YESHOUT d’en bas, car ils viennent poser des questions, et donc il y a crainte dans cette sainteté.

Ici le meneur d’ânes les aida et leur révélé les Mokhin de Haya. Il expliqua « garde Mes Shabbats » du Shabbat supérieur et du Shabbat inférieur qui viennent ensemble par l’élévation de ZON à AVI, où ZON eux-mêmes deviennent sainteté, un carré dans un cercle. Il n’a pas été dit pour eux« craint » mais uniquement « garde » car les Mokhin de Haya repoussent tous les extérieurs et tous les Dinim qui sortent d’elle le jour du Shabbat. A cet égard, il n’y a pas de crainte ici. Et il leur expliqua les mots « et craint Mon sanctuaire », par rapport au point du milieu, qui agit dans GAR de AVI, GAR de Mokhin de Haya, en qui il n’y a pas du tout d’atteinte et en qui il y a crainte.

Par cela, l’âme a complété sa tâche parce qu’elle les a amené à atteindre Mokhin de Haya et alors ils furent récompensés de découvrir l’âme des justes, car maintenant ils ont reconnu le mérite de cette âme. Pour cette raison, Rabbi Elazar et Rabbi Aba descendirent et embrassèrent le meneur d’ânes, car l’obtention du mérite est clarifié dans l’acte du baiser. Cependant, en vérité, le rôle de cette âme n’a pas été complétée parce qu’elle a toujours besoin de les aider à obtenir la lumière de Yekhida. Mais comme l’obtention de Haya seule est un degré complet par et en lui-même, il est don considéré que l’âme leur est apparue dans cette mesure.

Et la raison pour laquelle ils pensèrent qu’il était le fils de Rav Hamnouna Saba et non le Rav Hamnouna lui-même est que Rav Hamnouna Saba est Yekhida. Et son fils est Haya. Par conséquent, parce qu’ils n’ont obtenu que Haya maintenant, ils se trompèrent à son sujet, pensant qu’il était le fils de Rav Hamnouna Saba. Cependant, une fois qu’il leur fut notifié la signification des mots de Benaïahou, fils de Joïada, qui est la découverte du degré de Yekhida, il leur est apparu en totalité et ils virent qu’il était le Rav Hamnouna Saba lui-même.

C’est pourquoi il lui dit « ne me demandez pas qui je suis, » car ils se sentirent qu’ils ne le connaissaient pas encore pleinement, car le rôle d’aide de cette âme n’avait pas été complété. Pour cette raison, ils l’implorèrent de dévoiler son nom, mais il leur répondit qu’ils ne devaient pas demander parce que d’autres découvertes des secrets de la Torah étaient requis. Autrement dit, le chemin n’avait pas été entièrement corrigé. Il leur dit « mais Moi et vous marcherons et nous engagerons dans la Torah » car vous avez toujours besoin de mon aide dans l’engagement dans la Torah, « et chacun dira des mots de sagesse qui illumineront le chemin », car nous avons toujours besoin d’éclairer le chemin car nous n’avons pas encore atteint notre destination.

86) Ils lui dirent « qui t’a fait venir ici pour être un meneur d’ânes ? » Il leur répondit « Le Youd a fait la guerre aux deux lettres, Khaf et Samekh, pour qu’elles viennent et s’unissent avec moi. Le Khaf ne voulait pas partir de sa place et s’unir avec moi parce qu’il ne peut pas être ne serait ce qu’un moment, mais seulement en lui ; dans le trône. Le Samekh ne voulait pas quitter sa place parce qu’il doit supporter ceux qui tombent, car ils ne peuvent exister sans le Samekh.

87) Le Youd est venu seul à moi, il m’embrassa et m’enlaça et pleura avec moi et me dit « mon fils, qui puis je faire pour toi ? » Mais je m’en vais et je suis rempli de plusieurs bonnes choses et des lettres cachées supérieures et respectables et alors je viendrai à toi pour t’aider. Et je te donnerai l’héritage des deux lettres, qui sont plus hautes que celle qui sont parties : Youd Shin. Le Youd supérieur et le Shin supérieur seront pour toi des trésors remplis de tout. Pour cette raison, mon fils, va et mène des ânes, ». C’est pourquoi je marche ainsi.

Le meneur d’ânes est une fécondation de l’âme d’un juste qui vient pour aider ceux qui marchent dans le chemin du Saint béni soit-Il, pour sortir de son degré et arriver à un degré plus important, comme ces meneurs d’ânes qui emmènent les gens d’un endroit à l’autre sur leurs ânes. A ce moment, le juste aussi tombe de son précédent degré et vient pour féconder un nouveau degré, comme l’âme qui vient pour l’aider.

La fécondation signifie le départ des Mokhin. C’est ce qu’ils voulaient savoir de lui – comment le Saint béni soit-il a fait pour que tu viennes à nous par fécondation par laquelle nous sommes arrivés au départ des Mokhin, et qui te laisse marcher ici et être un meneur d’ânes ?

Il leur dit « Le Youd a fait la guerre aux deux lettres, Khaf et Samekh, pour qu’elles viennent et s’unissent avec moi. » Le Youd est Hokhma et le degré de Mokhin de Neshama est appelé « un trône », des mots « le trône de Dieu » car les Mokhin de Hokhma viennent revêtir et couvrir et ne sont pas dévoilés. Quand le moment d’obtenir Mokhin de Haya est venu, Youd de HaVaYaH, le degré avec lequel je suis venu pour te récompenser, Hokhma voulait vraiment aussi se connecter aux Mokhin du trône en moi, les Mokhin de Neshama, qui étaient avant en toi, et le Youd a fait la guerre contre eux.

Cependant, le Khaf ne voulait pas partir de sa place et s’unir avec moi parce qu’il ne peut pas être ne serait ce qu’un moment, mais seulement en Lui. C’est parce que Malkhout du supérieur qui se revêt dans l’inférieur est Khaf, et quand le Khaf veut descendre du trône, le trône se secoua et tous les mondes furent secoués et étaient sur le point de tomber, car toute union de degrés avec un autre – de la tête de Atsilout à la fin de Assiya – est par Malkhout du supérieur qui se revêt dans l’inférieur. Par conséquent, il ne peut pas descendre de sa place, le degré de YESHOUT, qui est le degré de Neshama, ne serait-ce un moment, car il ne peut y avoir de pause dans les degrés.

De plus, le Samekh ne voulait pas quitter sa place parce qu’il doit supporter ceux qui tombent, car ils ne peuvent exister sans le Samekh. Le Samekh est l’actuel Mokhin que l’âme reçoit de HBD HGT de AVI qui donnent à ZON au moment de leur Katnout. Ils les supportent pour qu’ils ne tombent pas de Atsilout vers l’extérieur. Par conséquent, il doit être en permanence à sa place, inchangé.

La chose est que les degrés sont fixes et seules les âmes procèdent à des changements quand elles marchent de degré en degré. Par conséquent Mokhin de Neshama ne voulaient pas s’unir avec le Youd, qui est le niveau de Hokhma, et se connecter à l’âme du Rav Hamnouna Saba lors de sa descente pour aider Rabbi Elazar et Rabbi Aba, car ils avaient besoin d’une nouvelle construction et extension des Mokhin dans l’ordre –commençant avec la fécondation par le niveau de Yekhida.

C’est pourquoi il a dit que le Youd est venu seul à lui, c’est-à-dire il est venu à lui sans les Mokhin de HBD HGT de AVI, appelés Samekh. De plus nous savons que le niveau de Hokhma ne peut revêtir le niveau de Hassadim qui s’étend du Samekh. Et comme le Youd est venu seul sans le niveau de Hassadim, il l’embrassa et l’enlaça et pleura avec lui et lui dit : « Mon fils, que puis-je faire pour toi ? » Autrement dit, il l’embrassa et l’enlaça parce qu’il voulait revêtir sans Hassadim, ainsi il pleura avec lui et dit « Mon fils, que puis-je faire pour toi, car je n’ai pas de tactique pour me revêtir en toi ? ».

Et je suis parti et « je m’en vais et je suis rempli de plusieurs bonnes choses et des lettres cachées supérieures » signifiant « par conséquent, maintenant je dois partir et tu viendras dans une fécondation, pour être reconstruit par toi-même dans tous les discernements de Ibour, Yenika et Mokhin. « Et je reviendrai à toi avec les Mokhin complets, remplis de tout ».

Vous devez savoir que cela s’applique à tout nouveau degré, car tant que l’homme a besoin d’un nouveau degré, il doit arriver au départ des précédents Mokhin. Et comme il n’a jamais eu aucun degré pour commencer à acquérir la nouvelle âme, qui est appelée Ibour, alors Yenika qui est la lumière de Rouakh, il dit donc pour cette raison « Mon fils ; va et conduit les ânes ». Parce qu’il est impossible d’étendre quoi que ce soit du degré précédent, tu dois recommencer l’Ibour, et ceci est appelé « la conduite de l’âne ».

« Et je te donnerai l’héritage des deux lettres, plus hautes que celles qui sont parties : Youd Shin. » Les Mokhin de Haya, qui sont appelés « l’héritage de AVI » sont appelés Youd Shin, car le Youd est Hokhma et Shin est Bina. Ils sont certainement plus importants que ces Mokhin de Neshama qui sont partis. « Et tu auras les trésors remplis de tout »comme il est écrit « pour hériter ce ceux qui m’aiment avec substance, et Je remplirai leurs trésors ».

88) Rabbi Elazar et Rabbi Aba étaient heureux, pleurèrent et dirent « Va monte l’âne et nous serons derrière toi ». Il chevaucha et ils étaient ceux qui conduisaient l’âne. Il leur dit « et je ne vous ai pas dit que c’est le commandement du roi, jusqu’à ce que cet âne arrive ». il suggère le Messie, de qui il est écrit « Pauvre et chevauchant un âne ». Ils lui dirent « mais tu ne nous a pas dit ton nom, et où est ton lieu de résidence ? »

Il leur répondit « Mon lieu de résidence est bon et est d’une grande valeur. C’est une tour volant dans l’air, grande et honorable. Et ceux qui habitent dans cette tout sont le Saint béni soit-Il et l’homme pauvre. C’est mon lieu de résidence, j’y en ai été exile et je conduis des ânes ». Rabbi Aba et Rabbi Elazar le regardèrent et ses mots leur étaient agréables, ils étaient aussi doux que la manne et le miel. Ils lui dirent « Si tu nous dits le nom de ton père, nous embrasserons a poussière à tes pieds ». Il leur dit « pour quoi faire ? Ce n’est pas mon chemin de m’enorgueillir dans la Torah ».

A présent qu’ils avaient reconnu son grand mérite, ils ne pouvaient plus tolérer cet état de fécondation pour eux-mêmes, ainsi ils lui dirent que maintenant qu’ils avaient déjà obtenu les Mokhin, c’était suffisant pour lui et il pouvait sortir de la fécondation. Et s’ils ont toujours quelque chose à compléter, ils peuvent être eux-mêmes dans la fécondation et il n’y a pas de raison pour lui de souffrir pour eux. C’est pourquoi ils dirent « va, chevauche l’âne et nous serons derrière toi ».

Il leur dit « et je ne vous ai pas dit le commandement du roi, jusqu’à ce que ce meneur d’âne arrive ». Cela signifie qu’ils n’ont pas besoin de demander son nom parce qu’ils auront besoin des révélations des secrets de la torah. Ici il leur suggère que cela se réfère à Yekhida qui leur manquait, qui est l’accueil du roi messie. C’est l’indice « jusqu’à ce que le meneur d’âne arrive », car le roi messie est pauvre et monte un âne ». Et le commandement du roi est « jusqu’à ce que le meneur d’âne arrive » parce que le commandement du roi s’applique à lui, pour les aider jusqu’à ce qu’ils soient récompensés de la lumière de Yekhida.

C’est pourquoi ils lui dirent « mais tu ne nous as pas dit ton nom ». « Tu ne nous as pas dit ton nom » parce que nous n’avons pas encore obtenu ce que nous devons atteindre de toi. Mais, peux-tu nous dire ton lieu de résidence, l’endroit de ton degré, par lequel nous saurons ce que nous devons obtenir de toi ? Il leur répondit « Mon lieu de résidence est bon et est pour moi de grande valeur », c’est-à-dire mon degré est bon et sublime comparé au degré où je suis à présent, car maintenant c’est même au-delà de ma propre atteinte.

« C’est une tour volant dans l’air ». Une tour est le palais du Messie. Ceux qui vivent dans cette tour sont le Saint béni soit-Il et l’homme pauvre, car le Messie est pauvre et monte un âne. La raison pour laquelle il l’appelle grande et honorable est qu’une vraie tour qui vole dans l’air est Bina, mais ici, quand il fait référence au palais du Messie, il le mentionne par le nom « une tout volant dans l’air, grande et honorable ».

Il dit : « C’est mon lieu de résidence, j’y en ai été exile, et je mène des ânes ». C’est-à-dire que mon lieu de résidence est dans la tour, mais maintenant elle est au-delà de moi, comme il a dit avant.

89) « Mais le lieu de résidence de on père était dans la grande mer. Il était un poisson et encerclait la grande mer de la fin à la fin et il était grand et honorable, si vieux et d’âge mûr qu’il pouvait avaler tous les autres poissons dans la mer, et alors les faire sortir à la vie et vivre et remplis de toute l’abondance du monde. Avec sa force, il naviguait sur toute lamer en un instant. Il me fit sortir comme une flèche dans les mains d’un homme puissant, et me cacha dans cet endroit dont je vous ai parlé, la tour volant dans l’air, et il retourna à sa place et se cacha dans la mer. »

Explication : Le Zivoug caché est appelé « un poisson » suggérant la 50ème porte. La grande mer est Malkhout. Tous les Zivouguim de Atik de Atsilout vers le bas n’incluent pas la grande mer, signifiant toutes les Sefirot de Malkhout, mais uniquement les neuf premières de Malkhout, et Malkhout de Malkhout n’est pas incluse dans le Zivoug parce qu’elle reste comme il est écrit « le chemin qu’aucun aigle ne sait ». Cependant, dans Atik Yomin il y a aussi un Zivoug sur cette Malkhout, qui apparaitra uniquement à la réparation finale.

Rav Hamnouna Saba sortit de ce Zivoug caché dans Atik Yomin, c’est pourquoi il l’appelle « mon père ». il dit « le lieu de résidence de mon père était dans la grande mer », signifiant qu’il s’est accouplé avec Malkhout, qui est appelée « la grande mer ». et si vous dites que tous les Partsoufim s’accouplent sur Malkhout, il dit que « il était un poisson qui encerclait la grande mer de la fin à la fin ». Autrement dit, il est considéré comme un Zivoug sur la 50ème porte, qui s’accouple avec la grande mer avec toutes les Behinot [discernements/aspects] en elle, de Keter à Malkhout, de la fin à la fin, incluant aussi Malkhout de Malkhout. « Et il était grand et honorable, si vieux et d’âge mûr » car il est appelé Atik Yomin [anciens jours » et de lui et en bas ce Zivoug n’existe pas.

Il a été dit qu’il avalerait tous les autres poissons dans la mer. C’est parce que ce grand Zivoug avale en lui tous les Zivougim et les Neshamot [âmes] dans tous les mondes, car ils sont inclus en lui et s’annulent en lui. Et de cette Hitkalelout [inclusion], ils sont tous appelés Nounim [poisson]. Et après les grandes corrections suivant ce Zivoug, il redonne naissance à toutes les lumières et Neshamot qu’il a avalé durant le Zivoug, et ils vivent et existent pour toujours, car ils ont déjà été remplis de toute l’abondance du monde, en les avalant par son grand Zivoug.

« Et il naviguait sur toute la mer en un instant » car tous les Zivouguim de Atik Yomin et en bas viennent en revêtant les Sefirot l’une sur l’autre, ces revêtements sont considérés comme des pauses dans le Zivoug, jusqu’à ce que vienne une goutte pour la fondation du mâle et de Noukva. Quand ce grand Zivoug de Atik Yomin est dans revêtement il est considéré comme un Zivoug en un instant.

« Et il naviguait sur toute la mer en un instant », sans aucun habit. « Avec sa force » signifiant toutes les Guevourot incluent dans ce Zivoug. « Il me fit sortir », m’engendra, « comme une flèche dans les mains d’un homme puissant ». Cependant, ces Guevourot ne ressemblent pas aux Guevourot du Zivoug en dessous de Atik Yomin. Mais, ils sont comme il est écrit « aucun œil n’a vu Dieu à part toi ». Cependant, il n’y a certainement pas de naissance sans Guevourot, car la semence, qui n’est pas tirée comme une flèche n’engendre pas. C’est pourquoi il a été dit « il me fit sortir comme une flèche dans les mains d’un homme puissant. »

« Et me caché dans cet endroit dont je vous ai parlé », la grande et honorable tour où le Saint béni soit-Il et le pauvre vivent. Et il revient à sa place, et se cache dans la mer, c’est-à-dire après l’avoir engendré, il le cacha dans la grande et honorable tour, et retourna à son Zivoug, et se cacha dans son endroit comme avant.

90) Rabbi Elazar regarda ses mots et lui dit « tu es le fils de la sainte lumière, tu es le fils du vieux Rav Hamnouna Saba, tu es le fils de la lumière de la Torah et tu conduits nos ânes ? » Ils pleurèrent ensemble et l’embrassèrent et partirent. Ils se retournèrent et lui dirent « peut –être serait-il agréable à votre maitre de nous faire connaitre son nom ? »

Commentaire : Ils n’ont pas atteint ses mots dans la totalité, et ils ne les attinrent que dans Mokhin de Haya. C’est pourquoi ils pensèrent qu’il était le fils du Rav Hamnouna Saba, car le Rav Hamnouna Saba lui-même est de Mokhin de Yekhida. « Nous faire connaitre son nom » signifie recevoir son degré, car obtenir son nom signifie atteindre son degré.

91) Puis Benaïahou, fils de Joïada, fils d'un homme vivant, vaillant aux nombreuses actions, MeKabceël. Ce verset vient montrer les plus hauts de secrets de la Torah. Le nom « Benaïahou, fils de Joïada » vient suggérer la signification de Hokhma. Il fait allusion à une chose cachée, et le nom fait « fils d’un homme vivant » est le juste qui vit pour toujours. « Vaillant » signifie qu’il est le maitre de tous les actes et de toutes les armées supérieures, car ils viennent tous de lui. Il est appelé « le Seigneur des armées » car il est un signe dans toutes Ses armées, excellent et plus grand que tous.

Ici l’écrit montre des secrets sublimes de la Torah« Benaïahou, fils de Joïada » suggère la signification de Hokhma car le saint nom « Joïada », cette Yédia [connaissance] fait référence à la signification de Hokhma [sagesse]. C’est un secret très sublime et caché, et le nom Joïada fait qu’il est caché.

Explication : Keter de Atsilout est appelée RADLA [araméen : la Rosh inconnue] et Atik Yomin entoure cinq Partsoufim de Atsilout – AA, AVI et ZON- et est appelé RADLA, une Rosh qui n’est pas connue, où il n’y a pas de Zivoug même dans son propre endroit. Il n’est pas connu signifie qu’il n’y a pas d’extension de Mokhin aux degrés sous lui. AA de Atsilout est aussi caché aux inférieurs, donc il est appelé HS [Hokhma Stima (Hokhma cachée)]. Cependant, il n’est pas regardé comme « inconnu » comme l’est RADLA, car il y a un Zivoug sur son propre endroit, mais il n’est qu’inconnu car il n’y a pas d’extension de Mokhin de lui et en bas, et tous les Mokhin connus dans les mondes durant les 6000 ans ne sont que de AVI et YESHOUT, qui sont appelés Hokhma des 32 sentiers, ou 32 Elohim de l’acte de la création.

Il est écrit « d’où vient la sagesse [Hokhma], et où est l’endroit de la compréhension [Bina] ? C’est caché des yeux de tous les vivants… Dieu comprend ses chemins et Il connait sa place ». Il a compris ses chemins, signifiant uniquement Hokhma des 32 sentiers, les 32 Elohim de l’acte de la création. C’est pourquoi il est écrit « Dieu comprend ses chemins ».

Hokhma vient du mot Bina, car il est écrit « compris ses chemins », car l’essence de Hokhma n’est que Bina, mais elle devient Hokhma lors de son ascension à Rosh AA, recevant de HS et donnant en bas. Il s’avère que cette Hokhma n’apparait que dans le chemin de Bina alors qu’elle monte à HS de AA. Elohim, Bina, a compris son chemin d’abondance de Hokhma ; c’est pourquoi il écrit donc « son chemin vraiment » signifiant uniquement un chemin d’abondance de Hokhma, mais elle-même est Bina et non Hokhma.

« Et Il connait son endroit » se réfère à AA, car le nom « Il sait » pointe ce qui est caché aux inférieurs, qui est Aa, qui est appelé « saint Atik ». Il dit de lui qu’il savait l’endroit de Hokhma des 32 sentiers, car il est l’actuelle Hokhma qui donne à Bina. C’est pourquoi il dit « Son endroit actuel et c’est encore plus le cas pour son chemin, car il est du lieu donnant cette Hokhma, spécialement, il sait le chemin de Hokhma quand elle est revêtue dans Bina. Qui plus est, Hokhma est bloquée dans saint Atik, signifiant qu’il connait sa propre HS. Cependant, il sait également son endroit, car ce Zivoug est découvert uniquement à son propre endroit, mais il n’est pas donné de lui et absolument pas en bas.

Ainsi, Mokha de AA sont considérés « connaissance » à son propre endroit, bien qu’ils soient regardés comme inconnu de lui et en bas. Seuls Mokhin de AVI qui sont les Mokhin des 32 sentiers de Hokhma sont regardés comme « connus ». « Dieu a compris son chemin » mais la Rosh supérieure, au dessus de AA, Rosh de Atik Yomin, est regardée comme connue et inconnue, car il n’y a pas de Zivoug même à son endroit, et il n’ya pas d’expansion des Mokhin de lui aux inférieurs.

Et donc, tout ceci fait référence uniquement aux âmes et aux mondes en général. Cependant, par rapport aux âmes en particulier, il y a des hautes âmes qui ont été récompensées d’être MAN pour le grand Zivoug de cette Rosh de Atik Yomin après leurs décès, et pour recevoir le niveau de Yekhida dans le monde supérieur, qui vient de ce Zivoug. Ce sont les âmes de Benaïahou, fils de Joïada, Rav Hamnouna Saba et les autres. Ces âmes élevées apparaissent aux justes dans ce monde et les justes sont également récompensés de voir la lumière de Yekhida qui illumine dans ces âmes élevées.

Le nom « Benaïahou, fils de Joïada vient suggérer la signification de Hokhma. Cette âme, appelée « Benaïahou, fils de Joïada » vient de l’intériorité de Hokhma, Hokhma de Atik Yomin. L’illumination de cette âme est cachée parce que le nom « Joïada » engendre l’illumination de l’âme qui est cachée, car il signifie Yeho [youd Hey Vav] Yada [sut], mais il était inconnu aux autres. Ainsi il est resté caché à son propre endroit.

Tout d’abord il explique la qualité du Zivoug et le mérité du niveau de la grande lumière qui sort de ce Zivoug de Rosh de Atik Yomi, qui est expliqué dans le verset « fils d’un homme vivant aux nombreuses actions, MeKabceël ». Ensuite il explique le sens du sujet caché dans l’illumination de cette âme, et ceci est expliqué dans le verset « Il frappa les deux, Ariel et Moab ».

Il est écrit : « fils d’un homme vivant aux nombreuses actions, MeKabceël » car tu sais que ce Zivoug est le Zivoug de la réparation finale, qui inclut tous les Zivouguim et les niveaux qui sortent à ce moment durant les 6000 ans, quand toutes ces lumières se rassemblent en même temps. De même, la MAN qui monte pour ce Zivoug inclut en elle tous les tourments et les punitions qui sont apparus durant les 6000 ans un par un.

Ainsi, il n’y a pas d fin à la hauteur du niveau qui sort de ce Zivoug ans il termine les Klipot et la Sitra Akhra pour toujours. Yessod qui donne la MAD générale, signifiant toutes les lumières qui sortent durant les 6000 ans est appelé « un homme vivant aux nombreuses actions » et Malkhout qui inclut en elle toute la MAN et la souffrance qui sont apparus durant les 6000 ans est appelée « MeKabceël ».

Il est écrit « fils d’un homme vivant ». C’est un juste qui vit pour toujours, car le nom indique toujours Yessod, qui donne à Noukva. Il n’a pas de réceptacle pour son propre besoin, il est donc considéré qu’il est vivant uniquement dans le monde, dans Noukva, quand il lui donne. C’est pourquoi il est appelé « un juste qui vit pour toujours ». Cependant, dans ce Zivoug qui est sien, il est mentionné par le nom « aux nombreuses actions », le maitre de toutes les actions et de toutes les armées supérieures, qui maintenant incluent dans sa MAD toutes les bonnes actions et tous les degrés supérieurs qui sont apparus un par un durant les 6000 ans. A présent, elles sont tous rassemblées en lui en même temps, et elles sont renouvelées dans la lumière supérieure et sortent de lui vers Noukva en une fois. C’est pourquoi il est appelé « aux nombreuses actions ».

Et c’est pourquoi il dit qu’elles sortent toutes de lui, signifiant qu’elles sortent toutes vers Noukva en une fois. Comme le Seigneur des armées est un signe dans toutes Ses armées, plus fins et grands que tous, car maintenant le saint nom « Seigneur des armées » est apparu en Lui dans toute sa perfection, car maintenant il est un signe dans toute Ses armées, car il est inscrit avec tous les travaux et toutes les armées supérieures. Et il grandit et les transcende tous dans son illumination.

92) « Aux nombreuses actions » est MeKabceël, le grand et honorable arbre, le plus grand de tous. De quel endroit est-il sorti ? De quel degré vint-il ? L’écrit répète, « MeKabceël »est un haut et degré caché, dont « aucun œil n’a vu Dieu sauf Toi ». Un degré où tout est en lui, et qui collecte la lumière supérieure en lui, et de qui tout sort.

Explication : Maintenant Noukva est appelée MeKabceël parce que «aux nombreuses actions » est MeKabceël, signifiant que Noukva assemble en elle toutes les lumières de Yessod en une fois. C’est pourquoi il est appelé « aux nombreuses actions ». Le niveau qui sort sur ce Zivoug est appelé « grand et honorable arbre », qui sort de Yessod et va à Noukva. Il dit cela pour nous montrer la qualité de ce haut niveau, de qui il vient et arrive, il répondit ce verset dans le nom MeKabceël, que la lumière supérieure les rassemble dans Yessod et les donne à Noukva. Ainsi tous deux sont nommés ensemble MeKabceël.

C’est un haut et degré caché qu’aucun œil n’a vu Dieu à part Toi. Autrement dit, ce degré, qui sort du Zivoug est appelé « aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ». Il dit que toute la correction est à ce degré, au moment de la dernière perfection. Par conséquent, il est regardé comme un degré où tout est en lui parce qu’il assemble la lumière supérieure en lui et toute l’abondance et la lumière supérieure de toutes les 6000 années en une fois, et les renouvelle dans la lumière supérieure. C’est pourquoi il a été dit que tout sort de lui, parce qu’à présent toute la perfection espérée sort et apparait.

93) C’est le saint palais caché, en qui tous les degrés sont cachés et assemblés. Et dans le Gouf de ce palais sont tous les mondes et toutes les saintes armées sont nourries par lui et existent.

Cela s’applique à Rosh de Atik Yomin lui-même. Il dit que c’est un saint palais caché, om tous les degrés dans tous les mondes sont assemblés et cachés en lui. Par cela il explique comment ce grand Zivoug de la réparation finale fut formé et rendu possible pour inclure tous les degrés et niveaux qui sortent de lui en une fois durant les 6000 ans, pour le renouveler et le faire sortir en une fois.

Cette Rosh de Atik Yomin est le saint palais caché en qui tous les degrés sont cachés et assemblés, c’est-à-dire, durant les jours de l’existence du monde, quand les degrés sont en montée et descente. C’est parce qu’une fois que le degré devient révélé, il repart en raison du péché des inférieurs. Lors du départ du degré, il n’est pas perdu, mais monte à Rosh de Atik et s’y cache. De cette façon, il réunit en lui chaque niveau et degré qui apparait dans les mondes. Ils viennent en une fois et s’assemblent et disparaissent en lui jusqu’au moment de la réparation finale, quand il les renouvelle et les fait sortir en une fois.

Dans ce Gouf de ce palais sont tous les mondes, car ce palais saint et caché, appelé Rosh de Atik Yomin, est regardé comme connu et inconnu durant toutes ces 6000 années. Par conséquent, bien qu’il rassemble en lui toutes les lumières qui apparaissent dans les mondes, aucune d’elle n’apparait jusqu’à la réparation finale. Il s’avère qu’après la dissimulation de chaque degré, en raison du défaut dans les inférieurs, car elle est montée à Rosh de Atik et s’y cacha, tous les degrés sont cachés et rassemblés en lui. Cependant, Gouf de Atik Yomin, de sa Peh de Rosh vers le bas, est revêtu dans les 5 Partsoufim de Atsilout, et par eux, il illumine tous les mondes. De plus, il n’y a pas d’illumination, petite ou grande, qui ne vienne pas de Gouf de Atik Yomin.
Dans le Gouf de ce palais sont tous les mondes, car Gouf de Atik Yomin se revêt dans tous les Partsoufim dans ABYA et tous les mondes le revêtent et existent. Toute l’existence et leur illumination viennent de lui et toutes les saintes armées sont nourries par lui et existent. Ce sont les lumières qui viennent pour faire revivre les mondes, et elles sont appelées « nourritures ». Elles sont les lumières qui viennent de Mokhin de Gadlout, et elles s’étendent toutes de Gouf de Atik Yomin.

Par rapport à l’abondance pour maintenir les mondes, il a été dit qu’ils sont nourris par lui, signifiant les nourritures. Et par rapport aux Mokhin de Gadlout, il a été dit qu’ils existent, car Mokhin donnent à chaque Partsouf d’après le niveau qui lui est attribué.

94) Il y a eut deux temples qui furent nourris par lui, le Premier Temple et le Second Temple. Parce qu’il est parti, l’extension qui était étendue d’en haut s’arrêta et il est considéré qu’il les avait frappé apparemment et les a détruit et démoli, comme il est écrit « Il frappa les deux Ariel Moab ». 

Commentaire : Après que l’illumination de Gouf de Atik Yomin soit partie, l’abondance qui s’était étendue de lui d’en haut cessa, par conséquent les deux temples furent détruits. Il s’avère qu’Il les frappa apparemment, les détruisit et les démoli. Ce sont des choses vraiment profondes, parce que cela signifie qu’en raison de la révélation du niveau du grand Zivoug de Rosh de Atik Yomin, l’illumination de Gouf de Atik Yomin est partie de tous les mondes, et donc les temples furent détruits, et toutes les lumières qui illuminaient pour Israël s’obscurcirent.

De plus, toutes les corrections ne se réfèrent qu’à Behina Dalet, Malkhout et Noukva de ZA, Partsouf BON. C’est parce que la brisure des récipients s’est produit à cause de lui, ainsi que le péché de l’arbre de la connaissance. Tout le travail des justes durant les 6000 ans est de revenir et de le corriger, comme il était avant la brisure des récipients et avant le péché d’Adam Ha Rishon. Ensuite, le grand Zivoug de Rosh de Atik Yomin apparaitra, déracinant pour toujours les Klipot et la Sitra Akhra, comme il est écrit « la mort les avalera pour toujours ». Et comme BON a déjà été corrigé pour toujours, et n’a plus besoin de correction, alors BON retournera être SAG, et cela complétera toute la correction.

Cependant, entre temps, après le grand Zivoug de Atik Yomin et avant le retour de BON pour être SAG, il y a la question du départ e l’illumination du Gouf de Atik. En raison de son départ, deux temples furent détruits, deux Behinot [discernements] des Mokhin, qui illuminent dans les deux temples. Mokhin de AVI supérieurs, qui illuminent dans le Premier Temple et Mokhin de YESHOUT qui illuminent dans le Second Temple. De plus toutes les illuminations d’Israël furent détruites et partirent, car toutes ces destructions sont les dernières corrections, qui ramènent BON à être SAG, qui est tout ce qui est désiré.

Et alors les deux temples seront reconstruits par les cieux, du Massakh de Behina Bet, Bina, c’est-à-dire par le Massakh de SAG de AK, d’avant le Tsimtsoum Bet, qui est lavé de tout Tsimtsoum, mais seulement par les cieux, comme il est écrit « Car Il désire la compassion ». Alors, les deux temples existeront pour toujours et la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil, Bina supérieure, qui est maintenant la lumière de ZA, le soleil.

De plus, la lumière du soleil sera septuplée, comme la lumière des sept jours, comme ZAT de Atik Yomin, dont la lumière s’étend à AVI qui a fait émaner les sept jours de la création, car ZA, le soleil, sera à nouveau AB, en qui il y a la lumière de Gouf de Atik.
Et la raison du départ de Gouf de Atik avant ces corrections est qu’il n’y a que deux Noukvas dans les dix Sefirot : Bina et Malkhout, SAG et BON. Il s’avère qu’après le grand Zivoug de Atik Yomin, BON fut annulé et le Massakh de SAG fut aussi annulé, en raison de la correction qui est faite dans Gouf de Atik, associant Bina et Malkhout l’une à l’autre, associant Midat ha Din [qualité de jugement] à Midat ha Rakhamim [qualité de compassion]. Par cette association, il émana le Partsouf AA de Atsilout, et tous les Partsoufim de ABYA sortirent et existèrent uniquement dans cette Malkhout, qui est associée et adoucie par Midat ha Rakhamim, Bina.
Par conséquent, comme le Massakh de BON a été annulé, le Massakh de Behina Bet a été annulé avec lui, qui est le Massakh de SAG, alors qu’ils étaient liés ensemble comme un. Et puisque Noukva et le Massakh furent annulés, le Zivoug avec la lumière supérieure fut stoppé, et donc toute l’illumination de Gouf de Atik qui était sur le Massakh qui est associé à Midat ha Rakhamim partie entièrement. Et naturellement, toutes les lumières du Massakh vers le bas, qui s’étendent de Gouf de Atik, furent détruites.

Il est écrit « Il frappa les deux, Ariel et Moab ». Deux temples ont existé et étaient nourris par lui, le Premier temple et le second Temple. Quand il partit, l’extension qui était étendu d’en haut cessa, car parce que BON a était annulé par le grand Zivoug de Atik Yomin, SAG le fut avec lui, le Massakh de Behina Bet lui-même fut annulé. Et comme le Massakh ne convient pas pour le Zivoug, la lumière supérieure qui était l’extension qui s’étendait d’en haut cessa, en raison de l’annulation du Massakh.

Ainsi, parce que le grand Zivoug qui a été fait dans Rosh de Atik Yomin, le don de lumière de Gouf de Atik Yomin cessa et s’annula parce que le Zivoug de Rosh annula le Massakh de BON. Et parce que jusque là le Massakh de BON était connecté avec le Massakh de SAG dans Gouf de Atik Yomin comme un, le Massakh de SAG fut également annulé. Et comme il n’y a pas de Massakh pour le Zivoug de Hakaa, il n’y a pas de place pour la lumière supérieure pour donner ici.

95) Le saint trône, Malkhout, est tombé, comme il est écrit : « et J’étais en exil ». Ce degré « Je », Malkhout, étais en exil sur la rivière Chebar, qui s’étend et sort depuis les jours anciens, et maintenant ses eaux et fontaines sont asséchées et il ne coule plus comme avant. C’est comme il est écrit ; « et la rivière sera détruite et asséchée », détruite au Premier Temple et asséchée au Second Temple. C’est pourquoi il est écrit « Il frappa les deux, Ariel, Moab ». Moab signifie de Av [père] dans les cieux. Ils furent détruits et périrent par Lui et toutes les lumières qui illuminaient pour Israël s’assombrirent.

Un trône pointe l’adoucissement de Malkhout dans Bina, qui est le trône de Rakhamim, par lequel tous les Mokhin sont donnés dans les 6000 ans à tous les Partsoufim de ABYA. C’est pourquoi il a été dit et le saint trône, Malkhout, est également tombé, comme il est écrit « et J’étais en exil », signifiant ce degré « J’ » étais en exil. « Je » est Malkhout du supérieur, qui devient Kéter pour les inférieurs. C’est parce que les lettres Ani [Je] sont les lettres de Ein [rien], nom de Kéter [couronne].

Nous savons que Malkhout du supérieur est toute la correction entre les Partsoufim. Chaque supérieur fait le Zivoug sur sa Malkhout, qui fait sortir Ohr Hozer [lumière réfléchie], revêtant Ohr Yashar [lumière directe] du supérieur. Ensuite, Malkhout du supérieur descend dans les dix Sefirot de sa Ohr Hozer, en qui le niveau de Ohr Hozer se revêt et se revêt dans l’inférieur. Ainsi, maintenant ce degré « Je » est en exil, car le Zivoug avec le supérieur y a été annulé et la lumière a cessé dans tous les Partsoufim.

« Sur la rivière Chebar, qui s’étend et sort depuis les jours anciens et maintenant ses eaux et fontaines sont asséchées ». C’est parce que quand elle est corrigée avec un Massakh, elle est appelée « une rivière qui s’étend et sort ». Cela signifie que la lumière supérieure s’étend à l’inférieur par elle, comme les eaux d’une rivière qui coulent constamment. Mais à présent que le Massakh a été annulé, cette rivière est appelée « la rivière Chebar », car dans le passé, elle était une rivière, mais à présent ses eaux et fontaines se sont asséchées.

Ses eaux est la lumière supérieure qui fut utilisée pour être étendue en elle. Ses fontaines sont le Massakh qui était considéré comme une fontaine lorsqu’il était corrigé en elle. C’est parce que l’abondance était liée à elle et sortait constamment d’elle, et maintenant que tout a été arrêté et ne continue pas comme avant, signifiant que la lumière supérieure ne s’étend plus d’elle comme avant, comme il est écrit : « et la rivière sera détruite et asséchée ». Elle sera détruite au Premier Temple et asséchée au Second Temple. Ima est considérée comme « le Premier Temple » et Tevouna est appelé « le Second Temple ». Il est écrit à propos du Premier Temple qu’il sera détruit à cause d’elle, le Zivoug s’est arrêté à cause de la fontaine, qui est le Massakh, fut détruit. Et comme il n’y a pas de Zivoug dans Ima supérieure, Tevouna est complètement asséchée. C’est pourquoi il est écrit à propos de Tevouna « et asséchée ». 

Moab signifie de Av [père] dans les cieux. C’est parce que la racine des Mokhin des deux temples est de Aba, qui est le père dans les cieux, qui brille pour ZA, cieux, dont les lumières ont élevé ZON à YESHOUT au Second Temple, et à AVI supérieurs au Premier Temple. Maintenant ils ont étaient détruits et se sont assombrirent en raison de l’arrêt de l’abondance de Gouf de Atik Yomin, et toutes ses lumières, qui servaient pour briller pour Israël, se sont assombries. Cela signifie que non seulement les grands Mokhin des deux Temples se sont assombris, mais les lumières qui illuminaient pour Israël, même les lumières de VAK et les lumières de BYA, furent toutes détruites.
96) Il descendit et frappa le lion dans le puits. Aux anciens temps, quand cette rivière étendait ses eaux en bas, Israël étaient en complétude parce qu’ils pouvaient offrir des offrandes et sacrifices pour expier pour leurs âmes. A ce moment, une image d’un lion descendra et ils pourront le voir sur l’autel tapis sur sa proie, mangeant les offrandes comme un homme puissant, et tous les chiens, les détracteurs, se cacheront de lui et ne sortiront pas pour calomnier.

Explication : Le feu d’en haut, qui se tapit sur l’autel dans le Temple, était tapis comme un lion. Il brûlait les offrandes que les enfants d’Israël lui offraient. C’est pourquoi il a été dit « aux anciens temps, quand cette rivière étendait ses eaux en bas, Israël étaient en complétude ». C’est parce qu’avant que l’illumination de Atik fut révoquée, et que les lumières supérieures s’assombrirent pour Israël comme une rivière dont les eaux s’étendent constamment de haut en bas, Israël étaient dans leur complétude, car ils offraient de s offrandes et sacrifices pour expier pour leurs âmes.

Avec les offrandes qu’ils offraient, ils élevaient MAN pour le Zivoug supérieur sur le Massakh, et MAD, qui sont les Mokhin, ont étaient attirés. Par cela, ils se rapprochèrent de la grande Dvékout [adhésion] de leur père dans les cieux, et toutes les Klipot fuirent et les quittèrent. Tel est le sens de « pour expier pour leurs âmes », car le départ des Klipot des âmes était considéré comme une expiation. C’est comme un habit tâché et sale, qui par le lavage, toutes les tâches de l’habit s’en vont et sont lavées.

C’est pourquoi il est appelé « offrandes » car Israël offre pour leur père dans les cieux. Et comme ils étaient dans leur complétude et élevaient MAN uniquement pour apporter contentement à leur Créateur, la MAN monta à Bina, où là il y a la lumière de Hassadim et le don sans réserve sous la forme d’un lion, Hessed. Il est considéré que ce lion de Bina a reçu les bonnes actions et la MAN que les enfants d’Israël ont élevé, et ils virent comment leur MAN était une proie pour Bina supérieure, et la lumière de Hassadim de Bina s’étend dans Ohr Yashar par MAN et Ohr Yashar était tapie sur la proie, MAN et la mangeait.

Pour ce qui est du lion mangeant l’offrande, l’essence de l’offrande est MAN qui monte pour renforcer le Massakh et pour élever Ohr Hozer. Et comme la somme de Ohr Yashar est mesurée par la somme de Ohr Hozer qui monte du Massakh, il est considéré que Ohr Yashar est nourrie par MAN et grandit et est maintenue par elle. C’est comme un animal qui vit et grandit par la nourriture qu’il mange. De même, toute la vie d’un animal corporel dépend de la nourriture qu’il mange, et mange lorsqu’il cesse de manger. Exactement pareil, la lumière supérieure dépend de Ohr Hozer qui monte du Massakh, et quand Ohr Hozer cesse, elle est annulée de l’inférieur.

C’est pourquoi il a été dit qu’une image d’un lion descend d’en haut. La lumière de Bina, qui s’étend de haut en bas dans Ohr Yashar, est dans l’image d’un lion, la forme du don sans réserve, comme la nature de Bina. Ils le verraient tapis sur sa proie, signifiant ils virent Ohr Yashar se revêtant et tapie dans Ohr Hozer qui monte de l’offrande, qui est sa proie et nourritures.

Il mange les offrandes comme un homme puissant. Cela signifie qu’il mange et grandit par les offrandes comme un homme puissant, parce que quand Israël étaient en complétude, la mesure du don sans réserve, qui est l’élévation de MAN et Ohr Hozer, était avec grande puissance de bas en haut. C’est parce que la niveau de Ohr Hozer était mesuré par la taille de la frappe du Massakh en secousse et tremblement, qui repousse la lumière supérieure de bas en haut. Et comme la mesure du niveau de la montée de Ohr Hozer, ainsi est le niveau de Ohr Yashar est étendu en elle. Par conséquent, si le niveau de Ohr Hozer augmente avec grande force, cela est considéré que le lion mange les offrandes comme un homme puissant, droit et fort, par la force, son niveau augmente et monte.

C’est pourquoi il a été dit que tous les chiens, les détracteurs, se cacheraient se lui et ne sortiraient pas pour calomnier. C’est parce la Klipa de la réception pour soi même est appelée « un chien », comme le Zohar dit à propos des mots « La sangsue a deux filles – Hav Hav [donne, donne] – qui aboie comme des chiens et dit Hav [donne] nous la richesse de ce monde et Hav nous la richesse du monde à venir ». C’est la Klipa la plus puissantes, dont la prise se renforce encore plus opposée à la lumière de Yekhida, comme il est écrit « Délivre mon âme de l’épée, ma seule [Yekhida] du chien ».

Cette Klipa est l’opposée du lion qui mange les offrandes susmentionnées. Il en est ainsi parce que comme le lion, Hessed, est entièrement don sans réserve et non réception, comme la qualité de Hassid [pieux], « ce qui est à moi est à toi et ce qui est à toi est à toi », la Klipa du chien est entièrement réception et sans aucun don sans réserve. C’est comme nous avons appris que les justes parmi les nations du monde, dont toute la grâce [Hessed] qu’ils font, ils la font pour eux-mêmes, car ils sont connectés à la Klipa du chien.

C’est pourquoi il a été dit que quand Israël étaient complets et furent récompensés du discernement du lion qui mange ses offrandes, tous les chiens se cachaient de lui et ne sortaient pas, car ils ont élevé MAN avec grande puissance. Ce faisant, ils ont donné de la force au Massakh dans Malkhout pour repousser de lui la lumière supérieure et d’en haut avec grande force. Ainsi, la somme de Ohr Hozer qui était dans le niveau était très haute, comme il a été dit qu’il mangeait les offrandes comme un homme puissant. Par conséquent, même ces Klipot sévères, qui sont les chiens, ont toutes fuies et se sont cachées, par peur de la puissance du lion et ne sont pas sorties de leur cachette.

97) Comme ils ont causé des iniquités, il descendit dans les degrés en bas et tua ce lion, car parce qu’il n’a pas voulu lui donner sa proie comme avant, il est regardé comme s’il l’avait tué. Par conséquent, il frappa certainement le lion. Dans le puits, devant l’autre côté, le mauvais. Quand cet autre côté le vit, il se renforça et envoya un chien pour manger les offrandes sur l’autel à la place du lion. Ce lion est appelé Ouriel, dont la face est la face d’un lion. Et le nom de ce chien est Baladan, avec les lettres de BalAdam [non humain], avec la lettre Mem remplacée par le Noun, car il n’était pas du tout un homme mais un chien, et la face d’un chien.

Parce que les Massakhim furent révoqués de BON et de SAG, Israël en bas, ne pouvaient plus élever MAN, qui est la nourriture du lion, et donc le Zivoug s’arrêta et la lumière supérieure, le lion, partit. Cela est regardé comme s’il avait tué ce lion, car il s’éleva au dessus de sa racine et disparu des inférieurs.

C’est pourquoi il a été dit « dans le puits devant l’autre côté, le mauvais », car la racine de la réception pour soi est dans les yeux, car l’œil voit et le cœur convoite. Cette réception est appelée « un puits », parce qu’il est un puits vide sans eau, signifiant que la lumière supérieure n’y est pas attirée, comme nous apprenons « Lui et Moi ne pouvons résider dans la même demeure ».

Il frappa le lion dans le puits, devant l’autre côté, le mauvais, parce que frapper le lion était devant le mauvais œil de la Sitra Akhra, qui est appelée « un puits », qui sont des citernes brisées qui ne pourront pas retenir l’eau. Et maintenant ils sont sortis de leur cachette, et sont apparus avec grande domination. Il envoya un chien pour manger les offrandes parce que l’opposé du lion qui mange les offrandes est ce chien, qui aboie toujours Hav,Hav [donne, donne].

« Ce lion est appelé Ouriel, dont la face est la face d’un lion ». Le nom de El [Dieu] est Hessed, droite, et le lion, la lumière de Hessed, est appelée Ouri [illuminé] El [Dieu], signifiant la lumière qui s’étend du nom El. Sa face est vers la droite, don, comme il est écrit « tous les quatre ont la face d’un lion vers la droite ».

Et le nom de ce chien était Baladan, car il n’était pas du tout humain mais un chien. ZA est appelé « un homme » quand il a Mokhin de Bina, qui est Adam en guématrie 45 [Aleph, Dalet, Mem]. Bina est le don sans réserve, donc nous apprenons, « tu es appelé « homme », et les nations du monde ne sont pas appelées « homme, parce toute la grâce qu’ils font, ils la font pour eux-mêmes. C’est pourquoi il est appelé Baladan » avec les lettres Bal Adam, car le Mem est remplacé par le Noun.

98) « Et il descendit et frappa le lion dans le puits un jour de neige », le jour quand ils ont causé des iniquités, quand le jugement était rendu d’en haut, du Tribunal supérieur. C’est pourquoi il est écrit : « elle n’a pas peur de la neige pour sa maison », qui est le Din [jugement] supérieur, appelé « neige ». De plus, il est écrit qu’elle n’a pas peur parce que toute sa maison est revêtue d’écarlate, et donc il peut supporter un feu puissant.

Les Dinim [jugements] correspondant au mâle sont appelés « neige ». Par conséquent, il est considéré qu’ils s’étendent du Tribunal supérieur. Ces Dinim sont très sévères au début, mais faibles à la fin, car ils sont adoucis uniquement à la fin, qui est Noukva. Et par rapport à ces Dinim, Noukva dit « Maintien moi avec des gâteaux aux raisins [Héb : Ashishot], qui suggère les deux Ishot [feux], le feu d’en haut, Bina, et son propre feu.

Alors, une fois qu’elle a ces deux feux, elle adoucie les Dinim, qui sont aussi froids que la neige, car son feu fait sortir leur fraicheur. C’est pourquoi il a été dit « elle n’a pas peur de la neige pour sa maison », qui est le Din supérieur, les Dinim mâle sévères. Elle n’a pas peur parce que toute sa maison est revêtue d’écarlate. L’écarlate est deux feux, et comme sa maison est revêtue est revêtue dans deux feux, « elle n’a pas peur de la neige pour sa maison ». Qui plus est, la neige est adoucie dans ses feux.

C’est pourquoi il a été dit qu’elle peut supporter un feu puisant, car cette neige l’aide à supporter ses feux. Il nous dit que maintenant que les Massakhim et les Zivouguim de BON et SAG ont été annulés, et ces deux feux ont été annulés, les Dinim de la neige ont renforcé leur force. Ils suggèrent que ce qui nous a été présenté jusque là apparait immédiatement après le Zivoug de Atik Yomin, mais ce qui est écrit ensuite est une conséquence et vient après cela.

99) Par la suite, il est écrit « et il frappa un Egyptien, un homme de vue… et le tua avec sa propre lance ». Elle vient pour alerter que chaque fois qu’Israël pèche, Il s’en va et retire d’eux toute l’abondance et toutes les lumières qui illuminaient pour eux. « Il frappa un Egyptien » est la lumière qui illuminait pour Israël, et il est Moïse, de qui il est écrit « et ils dirent : un Egyptien nous a sauvé de ces bergers », car il est né et grandit en Egypte, et là il monta à la lumière supérieure.

Le texte ne fait pas référence à l’actuelle personne, mais à la lumière, car il annula et cacha la lumière, qui est regardée comme s’il l’avait tué. C’est pourquoi il a été dit que c’est cette lumière qui illuminait pour Israël, et c’est Moïse, c’est-à-dire, il annula la grande lumière de l’illumination de Moïse pour Israël, et l’appelle « un Egyptien », parce qu’il est né et a grandit en Egypte, comme il est écrit : « et Moïse grandit et alla vers ses frères », où il fut récompensé de la lumière supérieure, la rédemption d’Israël d’Egypte.

100) « Un homme de vue ». « De vue » est comme il est écrit « de vue et pas en énigmes ». « Un homme » est comme il est écrit « Un homme de Dieu, apparemment le mari de cette vue de la gloire de Dieu, Malkhout, car il a été récompensé de conduire ce degré dans la terre dans tout ce qu’il voulait. Ceci aucun autre homme n’en fut récompensé.

La différence entre Moïse et les reste des prophètes est que Moïse était un Merkava [chariot/structure/assemblée] pour ZA. Il construisait et donnait de ZA à Noukva, mais le reste des prophètes était un Merkava pour Noukva et était influencé par Noukva. C’est pourquoi il a été dit « un homme de Dieu, le mari de cette vue, Noukva, appelée « gloire de Dieu ».

Il est regardé comme le mari de la Divinité parce qu’il fut récompensé de conduire ce degré, car il est un Merkava pour ZA, construire, donner et conduire Noukva. Aucun autre homme n’en a été récompensé, car le reste des prophètes était un Merkava pour Noukva et Noukva leur donnait. Ainsi, ils sont sous elle, guidés parelle, par conséquent aucun autre homme dans le monde n’a été récompensé de la qualité de Moïse.

101) « L’Egyptien a une lance dans sa main ». C’est le bâton de Dieu qui lui fut donné. « Et le bâton de Dieu dans ma main » est le bâton qui fut créé la veille de Shabbat, en soirée, sur qui une sainte gravure est gravée, le saint nom. Avec ce bâton, il a péché avec le rocher, comme il est écrit « et il frappa le rocher deux fois avec son bâton ». Le Saint béni soit-Il lui dit : « Moïse, Je ne t’ai pas donné Mon bâton pour cela, ainsi à partir de maintenant, il en sera plus dans ta main ».

La soirée est le grand adoucissement de Malkhout dans Bina, au point qu’il est distinguable que ce soit Malkhout ou Bina. C’est parce que le Shabbat, Malkhout monte à AVI et devient Bina. Et la veille de Shabbat, en soirée, elle n’est plus vraiment Bina, mais n’est pas non plus discernée comme Malkhout. Ce sont les dix choses qui furent créées en soirée, quand leur origine n’est pas distinguable, que ce soit de Bina ou de Malkhout, car alors Noukva elle-même n’est pas distinguable.

C’est le bâton qui fut créé la veille de Shabbat en soirée, et pour qui une sainte gravure est gravée sur lui, le saint nom. La gravure du saint nom pointe Bina, de qui la Kedousha [sainteté] s’étend. La sainte gravure pointe Malkhout, qui n’est qu’une gravure pour recevoir le saint nom.

Ces deux gravures furent incluent dans le bâton comme une, un discernement non distinguable, car il a été créé la veille de Shabbat en soirée. Par conséquent, il aurait pu étendre toutes les lumières et tous les miracles et merveilles sur Israël, qui sont l’extension des lumières de Bina dans Malkhout. Par lui, Moïse fut récompensé de Bina supérieure et d’être l’homme de Dieu. Ceci est appelé « le bâton de Dieu » après Bina, et il est appelé « une lance », Vav de HaVaYaH, qui s’accouple avec le Hey inférieur.

Malkhout est appelée Tsor [pierre] et Bina est appelée « rocher ». Le Zivoug intérieur de ZON – quand elle monte à AVI et Noukva se sert des Kelim de Ima – ce Zivoug de Hakaa est appelé « parole ». Et le Zivoug extérieur de ZON à leu propre endroit est appelé Zivoug de Hakaa. Tel est le sens de ce qui a été dit à Moïse « et tu frapperas le rocher et de l’eau en sortira », car la pierre est Malkhout en qui il y a la frappe.

Cependant, il est également écrit « et parle au rocher devant leurs yeux et il donnera ses eaux » car quand le rocher est à l’endroit de Bina, le Zivoug est appelé « parole », et c’est le péché de Moïse, car il s’est servi du bâton deux fois, car en plus d’avoir frappé la pierre, il frappa également le rocher, c’est-à-dire deux fois. Ainsi il a péché avec le rocher, car il n’y a pas de frappe en lui uniquement la parole.

Il péché dans le rocher avec ce bâton parce qu’il n’était pas distinguable, qu’il soit le bâton de Dieu appartenant à Malkhout ou à Bina, il s’en est aussi servi sur le rocher, comme il est écrit « et il frappa le rocher deux fois avec son bâton », la pierre et le rocher. Le Saint béni soit-Il lui dit « Moïse, Je ne t’ai pas donné Mon bâton pour que tu t’en serves aussi sur le rocher.

102) Immédiatement, « et il descendit vers lui avec un sceptre », signifiant avec Din sévère, « et arracha la lance des mains de l’Egyptien », car à partir de maintenant, ce bâton, qui est la lance, lui a été ôté et il ne l’aura plus jamais. « Et le tua avec sa propre lance » car en raison du péché d’avoir frappé le rocher avec le bâton, il mourut et n’entra pas en terre sainte, et cette lumière fut empêchée d’Israël.

C’est parce que par le grand Zivoug de Atik Yomin, SAG n’a plus besoin d’être annulé, uniquement BON, et alors BON montera immédiatement et deviendra SAG pour toute l’éternité. Cependant, comme SAG et BON étaient attachés ensemble, SAG fut annulé avec BON, et pour cette raison, les Temples furent entre temps détruits. Pour la même raison, l’illumination de Moïse vers les enfants d’Israël fut annulée, car il pécha encore plus dans la connexion de BON à SAG en frappant le rocher.

Pour cette raison « et il descendit à lui avec un sceptre », avec Din sévère, car l’annulation de SAG fut faite dans le Din sévère, car certes, il n’avait pas de connexion avec BON et l’annulation de BON ne le concernait pas du tout. Il est écrit « il sera connu en apportant en haut des haches dans un fourré d’arbres et puis, à coups de marteaux et de cognées, ils en ont abattu toutes les sculptures à la fois ». C’est parce en raison de l’élévation et de l’adoucissement de Malkhout et son ascension à Bina, elle est devenue à présent comme apportant en haut des haches dans un fourré d’arbres », car SAG aussi, a été annulé par cette ascension « à coups de marteaux et de cognées, ils en ont abattu ».
C’est pourquoi il a été dit « et arracha la lance de la main de l’Egyptien » car depuis ce moment, le bâton, la lance, n’était plus dans sa main parce que la lance appartenait en fait à BON. Pour cette raison, son illumination a été révoquée pour toujours, car BON lui-même fut plus tard renouvelé et devint SAG pour l’éternité. De ce fait, il n’y a plus d’intérêt à se servir du bâton pour frapper. C’est pourquoi il a été dit « et le tua avec sa propre lance », car en raison du péché d’avoir frappé le rocher avec le bâton, il mourut. S’il avait été prudent, ne se servant que de la pierre et non du rocher, SAG n’aurait pas été annulé avec BON et il ne serait pas mort mais serait monté immédiatement à SAG.

Il n’est pas entré en terre sainte parce que la terre d’Israël est l’ascension de BON à SAG, de ce fait, elle est appelée la terre sainte. C’est parce que les Mokhin de Bina, qui brillent en lui à ce moment, sont appelés « sainteté » et avant la réparation finale, alors qu’il y a des montées et des chutes, il y a destructions et exils. Mais à la réparation finale, BON restera pour toujours dans SAG, comme pour ce qui est de la terre d’Israël, et il n’y aura plus jamais d’exil.

103) Il est écrit « Il était plus honorable que les Trente mais il ne vient pas aux Trois. Et David l’établit dans son conseil ». Ce sont les trente années supérieures, de qui il a pris et s’étendit en bas. Il les prit et se rapprocha, mais ne vint pas aux 3. Mais, elles viendraient à lui et lui donneraient de plein gré, et il ne vint pas à elles.

GAR, HBD, sont appelés « trente », trois Sefirot, chacune comprenant dix. Ce sont tous les Mokhin qui illuminent durant les 6000 ans. Et l’âme de Benaïahou, qui vient du grand Zivoug de Atik Yomin collecte de tous ces Zivouguim des 6000 ans, dans un Zivoug de « homme aux nombreuses actions, Mekabcé’el » à un seul niveau, qui est Benaïahou, fils de Joïada. Il s’avère qu’il reçoit et est honoré par toutes ces trente années supérieures, qu’il a pris des Mokhin des trente ans, qui s’étendent à son âme en bas, à la fin de toutes. Et d’elles, il a pris et s’est approché, car ton son niveau n’est que de ce qu’il a pris et a rassemblé de leur Zivouguim, qui sortirent en une fois.

Et donc, il ne vint pas aux trois. Elles viendraient à lui et lui donneraient de plein gré. Il ne vint pas à elle, car bien qu’elles lui donnent tout de son sublime mérite de plein gré, il ne vint toujours pas à elles ensuite, et reçoit plus d’elle, car par l’annulation du Massakh de BON, son Massakh de SAG fut également annulé, et il est resté sans Massakh. De ce fait, il ne vint pas à elle pour élever MAN et recevoir plus d’elles.

104) Bien qu’il ne soit toujours pas compté et calculé par elles, il est néanmoins écrit « et David l’établit dans son conseil », signifiant qu’il n’est jamais parti de son cœur, car il n’y a jamais de séparation. David lui prêta attention mais il ne prêta pas attention à David parce que les louanges et les chants et la compassion que la lune fait au soleil l’attire vers elle, faisant son lieu de résidence avec elle. Tel est le sens de « et David l’établit dans son conseil ».

David est Malkhout, la quatrième jambe de GAR. Bien qu’il ne soit pas venu aux trente années supérieures, qui sont GAR, néanmoins « David l’établit dans son conseil », signifiant il adhéra à lui et ne partit jamais de son cœur. La raison est que toute la complétude dans Malkhout est révélée en lui, car il est du grand Zivoug de Atik Yomin, qui arrête toutes les Klipot du nom de BON, comme il est écrit « la mort sera avalée pour toujours ».

C’est pourquoi il a été dit que David lui prêta attention, qu’il n’est jamais parti de son cœur, car sa complétude était en lui, mais Benaïahou, fils de Joïada ne prêta pas attention à David parce que David est la quatrième jambe de GAR. De ce fait, comme il ne pouvait pas recevoir de GAR, il ne pouvait pas recevoir de David, donc il ne lui prêta pas attention. 

Par les louanges, le chant et la compassion que la lune a pour le soleil, signifiant par la MAN que Malkhout, la lune, monte à ZA, le soleil, elle étend sur lui l’illumination de l’âme de Benaïahou, fils de Joïada, sa dernière perfection, pour que son habitation soit avec elle, pour qu’il puisse adhérer à elle pour toujours.

105) Rabbi Elazar et Rabi Aba courbèrent la tête devant lui, de ce fait ils ne le virent pas. Ils se levèrent et regardèrent de tous les côtés, mais ne le virent pas. Ils s’assirent, pleurèrent et ne pouvaient pas se parler. Rabbi Aba dit que cela devait être ce qu’il avait appris, que quelque soit le chemin sur lequel les justes marchent avec les mots de la torah parmi eux, les justes de ce monde viennent à eux pour leur dévoiler les mots de la Torah. Cela devait être Rav Hamnouna Saba qui était venu à nous de ce monde, pour nous dévoiler ces choses. Et avant que nous ne soyons parvenu à le connaitre, il s’est en allé et a disparu. Ils se levèrent et voulaient conduire les ânes, mais les ânes n’avancèrent pas. Ils voulurent à nouveau les mener, et ils n’avancèrent pas. 

Ils eurent peur et laissèrent les ânes, et depuis ce jour, cet endroit est appelé « l’endroit des ânes », car ils n’avaient pas pu supporter cette grande lumière qui leur est apparue lors de la découverte de ces secrets, et ils tombèrent devant lui. « De ce fait ils ne virent pas », car après qu’ils aient été récompensés de recevoir de lui son grand et sublime degré, il disparu immédiatement et ils ne purent plus le trouver ni l’atteindre. Par conséquent leur tristesse était si grande qu’ils s’assirent et pleurèrent jusqu’à ce qu’ils ne puissent plus se parler.

Ils dirent : « c’est Rav Hamnouna Saba » car maintenant ils ont reconnu son degré, qu’il était Rav Hamnouna Saba en personne, et non comme ils avaient auparavant pensé – qu’il n’était que le fils du Rav Hamnouna Saba. Ils se levèrent et voulurent mener les ânes, car les ânes sont les forces que l’âme de Rav Hamnouna Saba leur avait donné, pour qu’ils puissent élever MAN pour obtenir les degrés de Haya et Yekhida, qu’ils avaient obtenu pas lui.

Il les mit sur les ânes et il marcha devant eux pour éclairer pour eux le chemin des justes. Et maintenant qu’il a terminé sa tâche et disparu d’eux, ils voulurent à nouveau s’élever et monter sur ses ânes, signifiant élever MAN à nouveau, pour l’atteindre à nouveau. Cependant, ils voulaient les conduire, mais ils ne voulaient pas avancer, car maintenant ils ne pouvaient plus recevoir des ânes la force d’élever MAN. De ce fait, ils eurent peur et laissèrent les ânes à l’endroit où Rav Hamnouna Saba disparu d’eux et ils marquèrent cet endroit par le nom « l’endroit des ânes », d’après l’évènement de ne pas avoir été capable de s’en servir encore.

106) Rabbi Elazar commença et dit : « combien est grande Ta bonté, que Tu as caché pour ceux qui Te craignent, que Tu as faite pour ceux qui prennent refuge en Toi, devant les gens ». Combien est honorable, le bien supérieur que le Saint béni soit-Il est destiné à faire aux gens, à ceux justes supérieurs qui craignent de pécher, qui s’engagent dans la Torah, quand ils viennent dans ce monde. Il ne dit pas « Ta bonté » mais « grande est Ta bonté » comme il est écrit « Ils se souviendront de Ton abondante bonté ». C’est la vie de plaisir qui s’étend du monde à venir à celui qui vit pour toujours.

Il est certainement appelé « se souviendront de Ton abondante bonté » comme il est écrit « et la grande bonté pour la maison d’Israël ». Le mot « grande » indique toujours Gadlout. « Grande bonté » indique une vie de plaisir, Mokhin de GAR, car l’essence du Partsouf et sa vie est Mokhin de VAK, qui est reçu du Zivoug AVI qui maintien les mondes. Cependant, il y a aussi des Mokhin supplémentaires qui réjouissent la vie. Ce sont les Mokhin de GAR et ils sont appelés « grande bonté et « une vie de plaisir ».

C’est pourquoi il a été dit « qui s’étend du monde à venir à celui qui vit pour toujours », car Mokhin de GAR, qui sont Hokhma, s’étendent de Bina, qui est appelée « le monde à venir » et se revêt dans un honorable habit de Hassadim, qui vient du Zivoug de Yessodot, appelé « celui qui vit pour toujours ». De là les Mokhin arrivent aux justes qui craignent de pécher.

107) Nous devons également interpréter « combien est grande Ta bonté », car ici le sens de Hokhma est gravé, et tous les secrets sont inclus ici. « Grande » est un arbre grand et fort, ZA, car il y a un arbre plus petit que lui – Malkhout. Ce ZA est grand et l’emmène dans la hauteur des firmaments.

Hokhma indique Zivoug Atik, et « tous les secrets » indiquent la conclusion de toute la correction.

MA est le monde inférieur. « Grande » pointe un arbre grand et fort, ZA, lors de son revêtement sur SAG. A ce moment, il est appelé « un grand arbre » d’après Hokhma et il est appelé « fort » par lui-même. Cependant, quand ZA est à sa place, il n’est qu’appelé un arbre. C’est pourquoi il a été dit « car il y a un autre arbre plus petit que lui » - Malkhout, qui est également appelée « arbre ».

Ce ZA est grand et lorsqu’il revêt le niveau AB, il est appelé « grand », et emmène dans les hauteurs des firmaments, car la hauteur de AB atteint Keter, appelée « la hauteur des firmaments », car AB se revêt sur le Partsouf Keter. Par conséquent, AB monte à ZA à la hauteur des firmaments.

108) « Ta bonté » est la lumière qui fut créée le premier jour de l’acte de la création. « Que Tu as caché pour ceux qui Te craignent », car Il l’a caché pour les justes dans ce mondes. « Que Tu as faite » est le Jardin d’Eden supérieur, comme il est écrit « L’endroit que Tu as fait pour Ta résidence, O Seigneur ». Tel est le sens de « Faits pour ceux qui prennent refuge en Toi ».

La lumière qui fut créée le premier jour est la lumière qu’Adam Ha Rishon observa de la fin du monde à sa fin. Ce sont les cinq fois « lumière » qui sont dites le premier jour de l’acte de la création. « Pour les justes dans ce monde », dans le monde à venir, car cette lumière fut cachée dans Yessodot, qui sont Tsadik [juste] et Tsedek [justice] de AVI, qui sont appelés « le monde à venir ». Ces Tsadik et Tsedek sont appelés « ceux qui Te craignent », par conséquent la force de dissimulation en eux. Et d’eux, cette lumière est reçue par les justes.

« Fait » est le Jardin d’Eden supérieur, car avant cela, il est écrit « Que Tu as caché ». Cela signifie que les Mokhin viennent dans un habit d’honneur de Tsadik et Tsedek, dissimulés, couverts par ces habits. Et ici il dit « fait » qui signifie un acte révélé, sans la couverture susmentionnée. Il apporte la preuve du verset « l’endroit que Tu as fait pour Ta résidence, O Seigneur », signifiant un acte complet et révélé.

Le Zohar explique que ce « fait » se réfère au Jardin d’Eden supérieur, qui est mis en œuvre et exclus de ces précédents Mokhin du verset, qui s’appliquent durant tous les 6000 ans. Et le sens des mots « Combien est grande Ta bonté, que Tu as caché pour ceux qui Te craignent » est qu’ils sont les Mokhin de toutes les 6000 années. Tu les as tous fait par le grand Zivoug de Atik Yomin, pour ceux qui prennent refuge en Toi, quand ces Mokhin sortent et mettent en œuvre le Jardin d’Eden supérieur, où les justes complets qui prennent refuge dans le Seigneur, restent, comme ces âmes de Benaïahou, fils de Joïada etc. qui sont récompensées de recevoir du grand Zivoug de Atik, assemblé de tous ces Mokhin des 6000 ans.

Saches que l’endroit de repos des âmes est appelé « le jardin d’Eden ». Il y a le jardin d’Eden de la terre, appelé « le jardin d’Eden inférieur » regardé comme VAK, et il y a le jardin d’Eden supérieur, GAR du jardin d’Eden. Toutes les âmes sont présentes uniquement dans le jardin d’Eden inférieur. Cependant, au début des mois et aux Shabbats, elles montent au jardin d’Eden supérieur et ensuite retournent à leur place.

Cependant, il y a des quelques élus dont l’endroit est dans le jardin d’Eden supérieur. Rabbi Shimon dit d’eux : « J’ai vu ceux qui sont élevés, ils sont peu nombreux ».

109) Le jardin d’Eden d’en bas est où tous les justes se tiennent dans un esprit qui n se revêt dans un habit d’honneur, de la même façon et manière que dans ce monde. Tel est le sens des mots « devant les gens », c’est-à-dire, dans la même forme des gens de ce monde. Ils se tiennent ici et volent dans l’air de là et montent au séminaire du firmament dans ce Jardin d’Eden d’en haut, où ils volent et se baignent dans la rosée des rivières de kaki pur et descendent et restent en bas, dans le Jardin d’Eden inférieur.

La principale différence entre GAR et ZAT dans les Partsoufim et Neshamot est que GAR peut recevoir la lumière de Hokhma tel qu’il est. Il n’a pas besoin pour lui de Hokhma pour revêtir un habit de lumière de Hassadim. Mais les Partsoufim de VAK, ainsi que les âmes qui sont nés de ZON, qui est principalement VAK, ne peuvent recevoir la lumière de Hokhma que quand ils se revêtent dans la lumière de Hassadim. Et il a été dit que c’est le jardin d’Eden d’en bas, où se tiennent tous les justes, dans un esprit qui revêt un habit d’honneur, de la même façon et manière qu’ils sont dans ce monde.

C’est parce que le Rouakh de tous les justes dans le jardin d’Eden inférieur se revêt dans un habit d’honneur de lumière de Hassadim, comme les âmes des gens dans ce monde. Par cet habit d’honneur, appelé Avir [air], ils peuvent monter au jardin d’Eden supérieur, et y recevoir la lumière de Hokhma et ensuite retourner à leur place dans le jardin d’Eden inférieur.

« Ils se tiennent là » signifie que leur lieu permanent est essentiellement dans le jardin d’Eden inférieur. « Et volent dans l’air de là et montent au séminaire du firmament dans ce jardin d’Eden en haut ». Par ces AVI, la lumière de Hassadim, ils montent au Jardin d’Eden supérieur pour recevoir Hokhma. Là ils volent et se baignent dans la rosée des rivières de kaki pur, car la lumière de Hokhma qu’ils reçoivent là dans le Jardin d’Eden est appelée « 13 rivières de kaki pur », car Hokhma est appelée « huile » et le chiffre treize pointe Hokhma des 32 sentiers.

Ensuite, ils descendent et restent en bas, car ils ne peuvent pas rester ici. Immédiatement après leur réception de Hokhma dans leurs habits d’honneur, ils descendent du Jardin d’Eden supérieur à leur place, dans le jardin d’Eden inférieur. Et comme ils doivent recevoir Hokhma dans l’habit de Hassadim, comme les âmes des gens dans ce monde, le texte les appelle aussi « devant les gens », car ils ont la même forme que les gens dans ce monde, car ils ont aussi besoin de l’habit de Hassadim comme eux.

110) Parfois, ces justes apparaissent aux gens, faisant des miracles pour eux, comme les anges supérieurs, tel que nous avons vu maintenant, l’illumination supérieure, et nous ne furent pas récompensés d’observer ni de connaitre plus avant les secrets de la sagesse.

Cela fait référence aux âmes des quelques élus dans le Jardin d’Eden supérieur. Même si leur mérite soit si élevé que même les âmes dans le Jardin d’Eden inférieur qui montent à eux aux débuts de mois et aux Shabbats ne peuvent pas y rester, mais descendent immédiatement à leurs places. Par conséquent, parfois ils apparaissent aux gens, descendant du jardin d’Eden supérieur dans ce monde, apparaissant aux gens comme des anges élevés qui parfois descendent dans ce monde. C’est comme s’il avait vu à présent la lumière de l’illumination supérieure de Rav Hamnouna Saba qui est descendue à eux de la hauteur de son degré, du Jardin d’Eden supérieur et leur est apparu dans ce monde.

Le texte explique « devant les gens » de deux manières :

1) Se référant aux âmes dans le Jardin d’Eden inférieur, qui ont la forme des gens. Il fit pour eux les sublimes lumières dans le Jardin d’Eden supérieur, pour qu’ainsi ils puissent recevoir de là par l’ascension aux débuts des mois et Shabbat. Quand ils sont récompensés d’accueillir les âmes dans le Jardin d’Eden supérieur, et redescendent à leurs places.

2) Vraiment devant les gens dans ce monde signifie que ces âmes dans le Jardin d’Eden supérieur descendent parfois dans ce monde comme des anges élevés et apparaissent aux justes.

C’est pourquoi il a été dit « Nous n’avons pas été récompensés d’observer et de connaitre plus avant les secrets de la sagesse », se plaignant qu’il était parti immédiatement d’eux. Et depuis ce moment, il n’a pas été récompensé d’atteindre plus avant les secrets de la Torah.

111) Rabbi Aba commença et dit « et Manoah dit à sa femme ; Nous allons mourir car nous avons vu Dieu ». Même si Manoah ne savait pas ce qu’il faisait, comme il est écrit « car Manoah ne savait qu’il était l’ange du Seigneur », parce qu’il est écrit « car l’homme ne Me verra pas et vivra », et nous avons vu, donc « nous allons mourir ». Et nous avons vu et nous avons été récompensés de cette lumière qui marchait avec nous, et existe toujours dans ce monde, car le Saint béni soit-Il nous l’a envoyé, pour nous informer des secrets de la sagesse qu’elle a révélé. Heureux sommes nous.

Commentaire : quand l’ange du Seigneur est apparu à Manoah, son atteinte n’était pas complète, car l’ange ne voulait pas lui dire son nom. De ce fait, il eut peur du verset « car l’homme ne Me verra pas et vivra ». Mais nous avons été récompensés de l’atteinte complète, car nous connaissons son nom, Rav Hamnouna Saba, et nous vivons et existons dans ce monde. De là vous comprenez le sens de l’accueil du degré de Rav Hamnouna Saba est considéré « Je Te prie, montre moi Ta gloire », que Moïse a demandé au Seigneur, et que le Seigneur lui dit : « Tu ne pourras pas voir Ma face, car l’homme ne Me verra pas et vivra ». Il s’avère que leur atteinte est plus grande que l’atteinte de Moïse.

Nous apprenons de cela qu’aucun prophète tel que Moïse ne s’est levé, mais un sage s’est levé. Et de plus, un sage est préférable à un prophète. Ce faisant, ils firent leur propre louange « et nous avons été récompensés de cette lumière, de qui il a été écrit « car l’homme ne Me verra pas et vivra ». Qui marchait avec nous et nous sommes vivant dans ce monde.

112) Ils marchèrent et atteignirent une montagne alors que le soleil se couchait et commencèrent à frapper les branches l’une contre l’autre de l’arbre sur la montagne et à chanter. Alors qu’ils marchaient, ils entendirent une forte voix disant « Saints fils de Dieu, vous qui êtes dispersés parmi les vivants dans ce monde, vous, lumières des membres du séminaire, rassemblez vous à vos endroits pour jouer avec votre Maitre dans la Torah. » Ils prirent peur mais restèrent cependant debout et s’assirent.

Commentaire : « Ils marchaient et atteignirent une montagne » est la montagne de qui le Roi David a dit : « qui montera sur la montagne du Seigneur, et qui se lèvera dans Son lieu saint ? » Quand ils gravirent la montagne, le soleil se couchait, suggérant que leur illumination partait. Et les branches des arbres discutaient l’une avec l’autre, qui est la conversation de l’arbre. Ils entendirent un chant d’elles, comme il est écrit « alors tous les arbres de la forêt chanteront de joie ».

Ils entendirent une forte voix leur disant de retourner à leur place pour jouer avec le Seigneur et Sa Torah, signifiant de descendre de la montagne. Il les appela « Saints fils de Dieu » après ce sublime degré. Cependant, il leur suggère que ces gens dans sont monde ne méritent pas d’habiter avec. Tel est le sens de son indice à eux, « Vous qui êtes dispersés parmi les vivants dans ce monde », c’est-à-dire les gens dans ce monde ne les méritent pas, car ils ne pourraient pas se supporter les uns les autres. C’est pourquoi il a été dit que la peur vint à eux, et ne sont pas descendus de la montagne mais se levèrent, s’assirent et ne quittèrent pas leur place.

113) Entre temps, une voix sortit comme avant et dit « puissants rochers, hauts marteaux, vois, le propriétaire des couleurs, qui est brodé dans des images, se tenant sur le pilier. Venez et rassemblez-vous ». A ce moment, ils entendirent le son fort et lourd des branches des arbres. Ils dirent « la voix du Seigneur brise les cèdres ». Rabbi Elazar et Rabbi Aba courbèrent leur tête et une grande peur tomba sur eux. Ils se levèrent rapidement et s’en allèrent, et ils n’entendirent plus rien. Ils sortirent de la montagne et s’en allèrent.

Il a été clarifié auparavant que c’est pourquoi ils n’avaient pas pu mener les ânes, signifiant qu’ils ne pouvaient plus élever MAN parce que Rav Hamnouna Saba avait déjà terminé sa tâche en les aidant. Par conséquent, la force de ses ânes fut aussi annulée et ils ne purent plus s’en servir pour élever MAN et être récompensé d’un haut degré. Ainsi, Rabbi Elazar dit en haut « Nous n’avons pas été récompensés d’observer et de connaitre plus avant les secrets de la sagesse ».

Nous devons comprendre l’atteinte des Mokhin et l’annulation de la force pour élever MAN. Après avoir obtenu le degré de Yekhida, qui est la révélation de l’âme de Benaïahou, fils de Joïada par Rav Hamnouna Saba, qui leur est arrivé, était comme expliqué à propos de l’âme de Benaïahou, fils de Joïada. C’est parce qu’après que le Massakh de BON ait été annulé d’eux, le Massakh de SAG a été annulé avec lui. Ainsi, ils ne pouvaient plus élever MAN, et laissèrent les ânes. Il a été expliqué que tout l’arrêt de l’illumination de Gouf de Atik était dans le but de leur donner la force pour réorganiser le Massakh de SAG pour eux, et alors BON retournera être SAG. Alors ils re-élèveront MAN et iront à nouveau de succès en succès.

De plus, comme Rabbi Elazar et Rabbi Aba laissèrent les ânes, et s’en allèrent, toutes les aventures leur suffisaient pour organiser de nouvelle force pour élever MAN et ramener BON à être SAG. C’est pourquoi il a été dit qu’une voix est sortie comme avant et a dit « puissants rochers, hauts marteaux ». La voix leur suggère qu’ils étaient de puissants rochers et hauts marteaux, car ils ont enduré jusque là toutes les grandes épreuves et les ont supporté comme de puissants rochers. De plus, ils ont vaincu tous les obstacles jusqu’à ce qu’ils les aient écrasé comme un grand marteau qui descend de très haut.

Ce faisant, ils ont engendré « vois, le propriétaire des couleurs, brodé en image, se tenant sur le pilier » car Bina, qui est appelée « le propriétaire des couleurs » alors qu’elle-même est sans couleur, et n’est que Rakhamim, mais toutes les couleurs se réveillent et sortent d’elle. Et par leur endurance tel un puissant rocher contre toutes ces épreuves, maintenant Bina a été rebrodé avec des images. C’est pourquoi il appelle Bina « le propriétaire des couleurs, brodé en image », car elle a reçu la force pour être corrigée avec un Massakh, sur qui de nouveaux niveaux et degrés, appelés « images » émergent, alors qu’elle se tient sur le pilier, le trône. Et maintenant Bina a été installée dans le trône comme avant, il est donc dit « venez et rassemblez-vous », c’est le moment pour vous de venir à votre place dans la sainteté comme avant.

« A ce moment, ils entendirent le son lourd et fort des branches des arbres. » Ils dirent « la voix du Seigneur brise les cèdres ». Cela signifie qu’avec la voix qui leur dit que le Massakh de Bina et que le trône a été corrigé, ils entendirent aussi une voix des branches des arbres disant : « la voix du Seigneur brise les cèdres ». Cela leur suggère que tous les cèdres qui entravaient leur chemin vers la sainteté ont été brisés. « Ils sortirent de la montagne » parce qu’ils ont rassemblé la force pour sortir de la montagne et faire leur chemin dans la sainteté comme avant.

114) Quand ils arrivèrent à la maison de Rabbi Yossi, fils de Rabbi Shimon, fils de Lakounia, ils y virent Rabbi Shimon Bar Yochaï, et ils étaient contents. Rabbi Shimon était content. Il leur dit : « vous devez être passés par un chemin de miracles et de hauts signes, car J’ai dormi et je vous ai vu et Benaïahou, fils de Joïada vous envoyant deux couronnes via un vieil homme, pour vous couronnez. Cela devait être le Saint béni soit-Il qui était sur ce chemin, car j’ai vu que vos visages avaient changé. » Rabbi Yossi dit : « tu as bien dit – qu’un sage est préférable à un prophète ». Rabbi Elazar vint et mis sa tête entre les genoux de son père, Rabbi Shimon, et lui raconta les faits.

Cela suggère deux choses : 1) Ils ont été récompensés à nouveau des Mokhin de SAG, le beau père de Rabbi Elazar, qui est appelé Rabbi Yossi, fils de Shimon fils de Lakounia. 2) Maintenant que SAG s’est connecté à AB pour eux dans un Zivoug sans fin, car Rabbi Shimon, le père de Rabbi Elazar, suggère Mokhin de AB. C’est pourquoi il a été dit que quand ils sont arrivés à la maison de Rabbi Yossi, fils de Rabbi Shimon fils de Lakounia, ils y virent Rabbi Shimon Bar Yochaï, car à présent ils ont été récompensés du grand Behina [discernement] que leur BON est redevenu vraiment SAG, pour toujours, également dans un Zivoug sans fin avec AB.

C’est pourquoi il leur dit « je vous ai vu et Benaïahou, fils de Joïada vous envoyant deux couronnes via un vieil homme ». Il leur suggère que Benaïahou, fils de Joïada leur a envoyé deux couronnes par Rav Hamnouna Saba : 1) Mokhin de Haya, considéré Benaïahou, fils de Joïada et 2) Les nouveaux Mokhin de AB SAG qu’ils ont maintenant obtenu, qui sont également étendus par la force de Benaïahou, fils de Joïada.

Autrement dit, il suggérait et leur dit : « C’est la continuation des épreuves et des aventures que vous avez eu, et par lesquelles vous furent récompensés de cet actuel degré, car lui aussi est une extension directe de la grande lumière de son âme. Il s’avère donc que Benaïahou, fils de Joïada leur envoya deux couronnes par Rav Hamnouna Saba. C’est pourquoi il leur dit « Cela devait être le Saint béni soit-Il qui était sur ce chemin » signifiant que toutes ces chutes qui vous sont arrivées ne sont pas des fautes, mais le Saint béni soit-Il lui-même vous conduisait à votre actuel mérite.

« Car j’ai vu que vos visages ont changé ». En plus de ce que vous avez atteint, je vois que vos visages sont très lumineux, en raison de la route que vous avez suivie. S’il n’y avait pas de défauts sur lui, vous n’aurez certainement pas été récompensés de visages illuminés, la façon dont je vous vois.

Rabbi Yossi dit : tu as bien dit – qu’un sage est préférable à un prophète ». Ils pensaient que c’était pour cela que toutes ces aventures leur étaient arrivées, car ils étaient fiers dans leur esprit sur Moïse car ils pensèrent d’eux-mêmes : « un sage est préférable à un prophète ». Ils dirent : « et nous avons vu et avons été récompensés de cette lumière, qui allait avec nous, et ils existaient encore dans le monde ». Rabbi Yossi les réconforta à ce propos : « tu as bien dit qu’un sage est préférable à un prophète », vos mots sont sincères.
115) Rabbi Shimon eut peur et pleura : « Seigneur, J’ai entendu Ton message et j’ai peur ». Habacuc dit ce verset quand il vit sa mort et sa résurrection par Elisée. Il est appelé Habacuc, comme il est écrit « à ce moment, l’année prochaine tu enlaceras [en hébreu : « enlacer » est Hibouk] un fils », car ce Habacuc était le fils de la Shounammite. Il y a eu deux enlacements : un de sa mère et un d’Elisée, comme il est écrit « et il mit sa bouche sur sa bouche ».

Nous devrions apparemment demander : comment est-ce possible que le prophète Elisée s’étendit à Shounammite une semence qui n’est pas viable ? Le prophète Elisée était plus grand que tous les prophètes, à part Moïse. Il fut récompensé des âmes du Jardin d’Eden supérieur, dont BON était déjà en complète pureté et complétude, comme dans le futur. C’est pourquoi quand il lui étendit un fils, il ne prit pas la précaution de le lier au monde mâle parce qu’il lui dit « Tu enlaceras un fils », et connecta cet enlacement uniquement au côté de Noukva. Et comme Noukva, BON, est proche des Klipot et de la Sitra Akhra, la Sitra Akhra s’accrocha à lui et il mourut. 

Il s’avère que la cause de la mort était la grande sublimité du prophète, car son propre BON était déjà purifié de toute prise de la Sitra Akhra et de la mort. C’est pourquoi le prophète fut surpris, « et le Seigneur me le cacha et ne me l’a pas dit ». Autrement dit, il ne pouvait même pas concevoir cette mort, qu’elle lui arriverait en raison de sa connexion à BON uniquement. Par conséquent, il dût revenir et le ressusciter et le connecter au monde supérieur, à la résurrection des morts.
Le sens de l’enlacement : L’actuel fœtus est la blancheur en lui, de Aba, Hokhma, car Hokhma est appelée « blancheur » comme il est écrit « En sagesse Tu les as tous fait ». Cependant, elle a besoin du revêtement de Hassadim, car il ne peut y avoir Hokhma sans revêtement de Hassadim. Par conséquent, la rougeur de Ima est requise, signifiant le Massakh qui étend Hassadim pour revêtir Hokhma.

Il est considéré que par cet enlacement de Hassadim à Hokhma, le fœtus s’étend et existe. C’est pourquoi il a été dit que ce Habacuc était le fils de Shounammite, c’est-à-dire, l’enlacement de Hassadim dans Hokhma qui fut réalisé sur le fœtus était entièrement de sa mère, la Shounammite, signifiant uniquement du côté de BON.

Mais il a eu deux enlacements : un de sa mère et un d’Elisée, car quand il le ressuscita, il ré-étendit de lui la blancheur et la rougeur. Il s’avère qu’Elisée a fait le second enlacement pour lui.

116) Elisée grava sur le nom Habacuc – le nom gravé des 72 noms – dans les mots. Chaque mot consiste de trois lettres, car les lettres de l’alphabet que son père a gravé en lui au début le quittèrent quand il mourut. Et maintenant qu’Elisée l’a enlacé, il grava en lui toutes ces lettres dans les 72 noms.

Les lettres gravées de ces 72 noms sont Reish- Youd- Vav (guématria 216), trois lettres dans chaque nom, car les lettres avec lesquelles le fœtus fut construit sont 216 lettres, et elles sont l’illumination de Hokhma qui s’étend de YESHOUT. C’est pourquoi le fœtus est considéré comme ayant 216 lettres en lui, qui sont Reiah [vision fait des lettres Reish Aleph Youd Hey] en guématria, signifiant la lumière des yeux, Hokhma. Et lors de Gadlout, quand il reçoit l’habit de Hassadim du monde supérieur, de AVI et que les 216 lettres le revêtent, il est appelé par le nom « 72 » mots où chaque trois lettres se connectent en un seul mot, et elles sont 72 mots.

Quand il n’a pas Hassadim pour s’habiller, mais uniquement du monde inférieur, il est regardé comme 216 lettres. Quand il obtient AB mâle, Hassadim du monde supérieur, toutes les trois lettres se joignent en un seul mot, et les 72 mots sont le nom AB. C’est le nom gravé des 72 noms qu’Elisée grava sur Habacuc dans les mots, car quand Elisée ressuscita le fils de Shounammite, Habacuc, il grava en lui 72 mots des 216 lettres. Il étendit en lui les Hassadim d’un monde plus haut, appelé « AB mâle », qui arrange les 216 lettres dans une correction des lignes des trois lettres dans chaque mot. Quand les lettres les revêtent, c’est le nom AB, Mokhin de Hokhma complets.

Cependant, auparavant, alors qu’il n’avait que Hassadim de Noukva, ils leur manquaient toujours la combinaison des 72 mots, c’est-à-dire, il n’y avait aucun mot en eux, signifiant les Kelim pour revêtir Hokhma. Mais, ils sont référés uniquement par le nom « 216 lettres » parce qu’il y a toujours une prise pour la Sitra Akhra en eux, ainsi Mokhin de Hokhma ne pouvaient pas les revêtir.

Et comme les lettres de l’alphabet, que son père avait initialement gravé en lui – les 216 lettres que Habacuc avait à sa naissance – s’en allèrent et le quittèrent à sa mort, il devait lui étendre 216 nouvelles lettres et 72 noms. C’est pourquoi il a été dit qu’Elisée a gravé toutes ces lettres dans l’esprit de Habacuc, pour le ressusciter avec les lettres des 72 noms, car il avait gravé en lui 216 nouvelles lettres, pour joindre 216 lettres en 72 mots par Hassadim supérieur, moment auquel elles deviennent 72 noms.

117) Elisée grava toutes ces lettres dans l’esprit de Habacuc pour le ressusciter avec les lettres des 72 noms. Il l’appela Habacuc, qui est un nom qui complète et suggère tous les côtés. Il complète et suggère deux enlacements, et complète et suggère les 216 lettres du saint nom, car Habacuc est 216 en guématria, avec lesquelles les 72 noms furent formés.

Il le ressuscita et lui rendit son esprit avec 72 noms, et le ressuscita pour faire vivre tout son corps avec 216 lettres, il est donc appelé Habacuc. C’est parce que Habacuc indique deux Hiboukim [enlacements], car il complète et suggère deux enlacements. De plus, Habacuc est 216 en guématria, complémentant et suggérant les 216 lettres, car Hokhma est appelée « 216 lettres ». Cependant, un enlacement est requis, pour revêtir Hassadim.

Dans le premier enlacement, qui était du côté de sa mère, Hokhma ne pouvait pas encore être révélée dans les 216 lettres, car la Sitra Akhra avait une prise dans la rougeur de sa mère. Cependant, à présent qu’Elisée a étendu pour lui un enlacement de Hassadim du monde supérieur, de AVI, les lettres se sont jointes en mots et Mokhin de Hokhma le revêtit en permanence, car il n’y a plus de prise pour la Sitra Akhra dans Hassadim du monde supérieur.

De plus, le nom Habacuc pointe les deux enlacements : un enlacement de Ima, et un autre enlacement d’Elisée. Il est complété de Hokhma et de Hassadim dans une complète perfection, car il complète et suggère deux enlacements, et complète et suggère les 216 lettres.

Les enlacements sont Hassadim de AVI, et les 216 lettres sont Hokhma. C’est pourquoi il a été dit qu’il le ressuscita et lui rendit son esprit avec 72 mots, et ressuscita pour vivre dans tout son corps avec 216 lettres, car les mots qui furent formés des 216 lettres furent faits par le second enlacement d’Elisée, par lequel Habacuc fut ressuscité.

Les enlacements sont l’extension de Hassadim du monde supérieur, où il n’y a pas de prise pour la Sitra Akhra, qui est la mort. Hokhma a existé en lui dans 216 lettres – la vie de tout son corps- car Mokhin de Hokhma complète le Gouf [corps] dans toute la perfection nécessaire.

Cependant, les 216 lettres qu’il avait depuis sa naissance partirent à sa mort. Par conséquent, pourquoi Habacuc fut-il nommé après les deux enlacements ? L’enlacement de sa mère ne l’a t-il pas conduit à la mort et que seul l’enlacement d’Elisée était en lui ? En fait, Elisée n’a rien étendu de nouveau à sa résurrection, sauf l’enlacement qu’il a étendu pour lui de Ima supérieure, SAG, en qui il y a la résurrection des morts. Mais, seules les 216 lettres ainsi que l’enlacement de sa mère, de BON, furent ressuscités. Ils sont les mêmes 216 lettres et BON du temps de sa naissance, car sinon il aurait été une toute nouvelle âme et vous n’auriez pas pu lui attribuer la résurrection.

Il s’avère que maintenant il a vraiment deux enlacements, car le premier enlacement de sa mère a été aussi ressuscité. Mais BON est monté et a revêtu SAG, et comme BON est à l’endroit de SAG, Hassadim sont regardés comme étant du monde supérieur et il n’y a pas en eux de prise pour la Sitra Akhra, qui est la mort. C’est pourquoi Habacuc est nommé après les deux enlacements.

118) Il dit : « Seigneur, j’ai entendu Ton message, et j’ai peur ». J’ai entendu ce qu’il m’est arrivé, j’ai goûté de ce monde – quand il était mort- et avant qu’Elisée ne le ressuscite, « J’ai peur ». Il commence par demander compassion pour son âme et dit « O Seigneur, le travail que Tu as fait pour moi depuis des années sera sa vie ». « Sa vie » signifie comme sa vie. Et quiconque se connecte à ces anciennes années, les Sefirot de Atik, la vie se connecte à lui, comme il est écrit « au cours des années fais-le connaître! » signifie donner la vie à ce degré où il n’y a pas de vie, Malkhout de Malkhout, car « fais-le connaitre » signifie donner sans réserve.
Sa peur est du passé, car il a déjà été complété de tous les côtés, et la peur est impertinente pour lui maintenant, sauf pour la peur qu’il a eu quand il quitta ce monde. C’est pourquoi il dit : J’ai entendu ce qu’il m’est arrivé, j’ai goûté de ce monde » signifiant après sa mort, avant qu’Elisée ne le ressuscite. De là il étendit la peur même maintenant, pour qu’il soit pour lui un Massakh pour élever MAN. C’est pourquoi il commença par demander compassion pour son âme, car par la force du passé, il commença à élever MAN, signifiant il demanda compassion pour lui-même.

Ainsi est le Massakh dans le futur. Une fois que BON est retourné être SAG, comme il est écrit « la mort sera avalée pour toujours », alors il n’y aura pas de force qui puisse rendre possible de craindre et de se maintenir dans la pureté et de se préserver de toute prise. A ce moment, toute la peur sera du passé, car ses Reshimot resteront dans BON même après qu’il soit devenu SAG.

Ceci est nécessaire, car il n’y a pas de correction du Massakh sans peur. Rabbi Shimon leur dit ce commentaire sur Habacuc à ce propos, pour leur enseigneur qu’eux aussi recevront la peur du même chemin de miracles et de hauts signes qu’ils ont traversé, comme Habacuc, qui se servit de cette peur d’après son degré.

C’est pourquoi il dit « O Seigneur, Ton travail, que Tu as fait pour moi depuis des années sera sa vie », car il a eu deux discernements d’années : les années avant sa mort et les années après sa résurrection. Entre elles, il mourut dans le monde de la vérité. Il dit du moment quand il était dans ce monde, qui est entre les deux discernements des années « Ton travail que Tu as fait pour moi, en elles sa vie sera ». Autrement dit, « en me souvenant de la période de ma mort entre les années, je me connecte à la vie du monde supérieur, en qui Elisée me ressuscita. J’ai entendu ce qui m’est arrivé, que j’ai goûté de ce monde et j’ai peur ».

ZAT de Atik sont appelés « les anciennes années » par rapport à Malkhout de AK se revêtant en eux. Ils sont plus tôt que le Tsimtsoum Aleph [première restriction], comme AK, et ils ne brillent pas dans les 6000 ans, mais à la réparation finale, car durant les 6000 ans, ZAT de Atik illuminent, par rapport à la correction du Tsimtsoum Bet [seconde restriction], dans le petit Hey de Hibaram [quand ils furent créés].

Cependant, la mort de Habacuc l’a complètement purifié, comme la réparation finale, il fut donc récompensé de se connecter à ces anciennes années de Atik, par l’enlacement et la résurrection des morts dont il bénéficia grâce à Elisée.

« Le travail que Tu as fait pour moi depuis des années » est la pureté et la peur dont il fut attribué durant les années de sa mort. Elles seront sa vie, car par cette peur, il sera récompensé de se connecter à ces anciennes années de Atik. Cette vie est la vie éternelle, et quiconque se connecte à ces anciennes années, la vie se connecte à lui pour toujours.

C’est pourquoi il est écrit « au cours des années fais-le connaitre », signifiant donner la vie à ce degré en qui il n’y a pas de vie, car par la pureté dont il fut attribué par sa mort, BON a reçu toute sa correction, étant monté et étant devenu SAG à sa mort. Et alors il était dans ce degré en qui il n’y a pas du tout de vie, Malkhout de Malkhout, pour qui il n’y a pas de Zivoug avant la réparation finale. Maintenant, elle aussi reçoit sa vie.

119) Rabbi Shimon pleura et dit : « Moi aussi j’ai eu peur du Saint béni soit-Il, de ce que j’ai entendu ». Il mit ses mains sur sa tête et dit : « Mais Rav Hamnouna Saba est la lumière de la Torah. Tu as été récompensé de le voir face à face, et moi non ». il tomba à terre, et le vit déracinant les montagnes et allumant les bougies dans le palais du roi messie. Rav Hamnouna Saba lui dit : « Mon Rav, dans ce monde, tu seras à côté des têtes des séminaires devant le Saint béni soit-Il ». Depuis ce jour, il appelle Rabbi Elazar, son fils, et Rabbi Aba, Pnei’el [faces de Dieu], comme il est écrit « car j’ai vu Dieu face à face ». 

Il fit sa propre louange pour qui lui aussi se serve de cette même peur du prophète Habacuc, de ce qu’il a entendu du passé dans le verset « J’ai entendu Ton message et j’ai peur ».

Dans le palais du roi messie, toutes les corrections qui doivent se révéler à la réparation finale –à l’arrivé du roi messie- sont déjà préparées et prêtes. Pas un seul détail ne manque, et ces âmes dans le palais du roi messie sont toutes celles qui ont déjà été récompensées de la réparation finale depuis la racine de leurs propres âmes.

C’est pourquoi il a dit qu’il l’a vu déracinant les montagnes et allumant les bougies dans le palais du roi messie, car Rav Hamnouna Saba est le faiseur de ces corrections dans le palais du messie. Il déracine les montagnes de la Sitra Akhra qui semble aux justes aussi haute qu’une montagne, il allume les bougies et corrige le nouveau Massakh de SAG pour élever MAN à la réparation finale, car MAN est appelée « lumières de feu ». De plus, il est « l’âme de l’homme est la bougie du Seigneur », car la lumière du soleil indique la descente de MAD, comme la lumière du soleil qui descend à nous de haut en bas.
De plus, les lumières de feu sont Ohr Hozer [lumière réfléchie] qui monte de bas en haut comme une flamme montant de la bougie. Ce sont les deux corrections : 1) Faire partir la Sitra Akhra, 2) Elever et allumer les bougies dans le palais du roi messie. Elles sont dans les mains de Rav Hamnouna Saba.
Ces justes complets qui ont besoin de ces deux corrections sont récompensés d’elles par la découverte de l’âme du Rav Hamnouna Saba. Il lui dit que lui et ses étudiants, Rabbi Elazar et Rabbi Aba seraient aussi récompensés de servir dans le palais du roi messie après leur mort. Ils seront là à côté de lui et seront les têtes des séminaires ici devant le Saint béni soit-Il.

Deux points

120) Rabbi Hiya commença : « La crainte du Seigneur est le début de la sagesse, un bon esprit pour tous ceux qui les font, Sa louange dure pour toujours ». Ce verset n’aurait-il pas dû dire « La crainte du Seigneur est la fin de la sagesse », car la crainte du Seigneur est Malkhout, qui est la fin de la sagesse [Hokhma] ? Cependant, Malkhout est la première à entrer dans le degré de Hokhma supérieure, comme il est écrit « Ouvre moi les portes de la justice [Tsedek], les portes de Malkhout qui est appelée Tsedek. « C’est la porte du Seigneur ». Mais s’il n’entre pas par cette porte, il n’entrera jamais chez le roi supérieur, car Il est sublime, caché et dissimulé, et Il fait les portes pour Lui-même, l’une sur l’autre.

Explication : Parce que la crainte du Seigneur est la Sefira Malkhout, qui est à la fin des dix Sefirot, n’aurait-il pas dû dire « la crainte du Seigneur est la fin de la sagesse ? ».

A la fin de toutes les portes, Il a fait une porte avec plusieurs verrous. Cette porte est appelée Malkhout de Malkhout, le point final de toutes les portes supérieures. Cette dernière porte est la première porte pour la Hokhma [sagesse} supérieure, c’est-à-dire, il n’est possible d’être récompensé de la Hokhma supérieure qu’après avoir atteint cette dernière porte en particulier, comme pour l’atteinte de Hokhma supérieure, qui est la première porte. C’est pourquoi il est écrit « la crainte du Seigneur est le début de la sagesse », car « la crainte du Seigneur » est appelée la dernière porte, qui est la première pour la sagesse du Seigneur.

121) « A la fin de toutes les portes, Il a fait une porte avec plusieurs verrous, plusieurs ouvertures dans plusieurs palais, l’une sur l’autre. Il dit : « quiconque veut entrez chez Moi, cette porte sera la première vers Moi. Celui qui entre entrera par cette porte ». Ici aussi, la première porte pour Hokhma supérieure est la crainte du Seigneur, qui est Malkhout, et c’est celle appelée « première ».

Nous devons bien comprendre la signification des verrous, ouvertures et palais. Sache qu’ils sont trois formes qui viennent l’une après l’autre sur une seule substance. C’est un très profond sujet et je vais essayer de le clarifier le mieux possible, assez pour quelque peu comprendre les mots du Zohar devant nous. Nous savons que même s’il est clair que la pensée ne peut Le percevoir en quoique ce soit, la vérité est que la pensée de la création est de réjouir Ses créatures et aucun plaisir n’est perçu par la créature alors qu’elle est séparée du Créateur. Qui plus est, nous apprenons que le Saint béni soit-Il désire ardemment résider dans les inférieurs.

La chose commune dans la compréhension de ces deux sujets, qui se démentent l’un l’autre, est que le monde a été créé en complète opposition au Seigneur, d’une extrémité à l’autre, dans chaque point. C’est parce que ce monde a été créé avec un désir de recevoir, qui est la forme opposée de celle du Seigneur, en qui il n’y a pas le moindre de ce désir, comme il est écrit « et l’homme est né le poulain d’un âne sauvage ».

A cet égard, toutes les questions de la gouvernance de Sa guidance dans ce monde sont en contraste total avec la pensée de la création, qui n’est que de réjouir Ses créatures, car elle est en fonction du désir de recevoir en nous, qui est notre standard et notre goût.

Tel est le sens des verrous sur les portes. Tout d’abord, toutes les nombreuses contradictions à Son unicité, que nous goûtons dans ce monde, nous sépare du Seigneur. En fait, quand nous nous exerçons à garder la Torah et les Mitsvot avec amour, avec notre âme et puissance, comme il nous a été ordonné - de procurer contentement à notre Faiseur – toutes ces forces de séparation ne nous affectent pas et ne retirent rien de l’amour du Seigneur avec toutes nos âmes et puissance. Mais, dans cet état, chaque contradiction que nous dépassons devient une porte pour atteindre Sa sagesse. C’est parce qu’il y a une qualité spéciale dans chaque contradiction – révéler un degré spécial dans Son atteinte. Et ces méritants qui en ont été récompensés transforment l’obscurité en lumière, et l’amer en sucré, car toutes les forces de séparation - de l’obscurité de l’esprit et de l’amertume du corps - sont devenues pour eux les portes pour obtenir des degrés sublimes. Ainsi, l’obscurité devient une grande lumière et l’amer devient sucré.

Par conséquent, dans la mesure qu’ils avaient précédemment dans toutes les conduites de Sa providence envers les forces de séparation, à présent, elles ont toutes été inversées en force d’union et font pencher le monde entier du côté du mérite. C’est parce que maintenant chaque force leur sert comme une porte de justice, par laquelle ils viendront pour recevoir du Seigneur tout ce qu’Il avait pensé pour eux, les réjouir avec la pensée de la création, comme il est écrit : « la porte du Seigneur, le juste entrera par elle ».

Cependant, avant d’être récompensé d’invertir le désir de recevoir en nous par la Torah et les Mitsvot, en réception en vue de donner sans réserve, il y a de lourds verrous sur ces portes allant au Seigneur, qui ont alors un rôle opposé, nous éloigner du Seigneur, ces forces de séparations s’appellent donc « verrous », car ils bloquent les portes pour se rapprocher, et nous éloignent du Seigneur.

Mais si nous les vainquons pour qu’ils ne nous affectent pas, refroidissant Son amour dans nos cœurs, les verrous deviennent des ouvertures, l’obscurité devient lumière, et l’amer devient sucré. Sur tous les verrous, nous recevons un degré spécial de Sa providence, et ils deviennent des ouvertures pour les degrés d’atteinte du Seigneur. Et ces degrés que nous recevons aux ouvertures deviennent des palais de sagesse.

Ainsi, ces verrous, les ouvertures et les palais sont trois formes qui passent sur notre substance, le désir de recevoir en nous. Avant de le transformer en réception en vue de donner sans réserve à notre Créateur, cette substance change la lumière en obscurité, et le sucré en amer, d’après nos goûts, car toutes les conduites de Sa providence nous éloignent de Lui. Lorsque les verrous sont faits du désir de recevoir en nous, et après nous être repenti, nous sommes récompensés de recevoir en vue de donner sans réserve, tous les verrous deviennent des ouvertures et alors les ouvertures deviennent des palais. Souvenez-vous bien de cela par la suite car je ne répéterai pas les mots.

Il dit : « quiconque veut entrer chez Moi, cette porte sera la première vers Moi ». La fin de toutes les portes, le dernier discernement en elles, le plus bas qui soit, peut être appelé Malkhout de Malkhout. Et il dit que pour être récompensé de Hokhma supérieure, cette porte, la dernière d’entre elles, a été faite la première porte vers le palais de la sagesse supérieure.

En vérité, toutes les portes servent comme ouvertures et palais de la sagesse du Seigneur, mais il est impossible d’obtenir la sagesse supérieure sauf en atteignant précisément la dernière porte, car c’est la première porte pour la sagesse supérieure. C’est pourquoi elle est appelée « première » signifiant Béréshit [au commencement » mais aussi « première »] par qui la Torah commence, car Béréshit indique la peur du Seigneur par rapport à la dernière porte qui est la première pour l’ostension de la sagesse supérieure.

122) La lettre Bet de Béréshit indique que ces deux se joignent ensemble dans Malkhout. Elles sont deux points, un caché et dissimulé, et un révélé. Et parce qu’elles ne sont pas séparés, elles sont appelées « première » signifiant uniquement une et pas deux, car celle qui prend une, prend aussi l’autre. Tout est un, car Lui et Son nom sont un, comme il est écrit « ils savaient que Tu es un, dont le nom est le Seigneur ».

Explication : ces deux points sont l’adoucissement de Midat ha Din dans Midat ha Rakhamim, quand Malkhout est montée et s’est adoucie dans Bina, Midat ha Rakhamim, comme il est écrit : « et ils marchaient ensemble », Bina et Malkhout. Il s’avère que le Massakh qui a été établit dans Malkhout consiste des deux, ils sont donc deux points ici, se joignant en un. Un est caché et dissimulé, et seul Rakhamim du point de Bina est dévoilé. S’il n’en avait pas été ainsi, le monde n’aurait pas pu exister, comme nous apprenons « au début, le monde fut créé avec Midat ha Din, Il vit que le monde ne pouvait pas exister, et lui associa Midat ha Rakhamim. »

Et parce qu’ils ne sont pas séparés, ils sont appelés uniquement « premier » et non « deux », car celui qui prend l’un, prend l’autre aussi, c’est-à-dire, bien que Midat ha Din soit caché, ce ne veut pas dire que le Zivoug n’est pas réalisé sur elle, car ces deux points sont en fait devenus un, et le point de Malkhout reçoit aussi ce Zivoug avec le point de Bina, mais en cachette et non ouvertement. C’est ce que le nom Réshit -au singulier - indique, qu’ils sont tous deux uns.

« Tout est un, car Lui et Son nom sont un ». « Lui » indique Bina, et Son nom indique Malkhout. Dans « Lui et Son nom sont un », tous deux doivent être un parce que quand ils sont un, Malkhout reçoit aussi le Zivoug supérieur avec Bina, par lequel Midat ha Din est finalement adoucie à la réparation finale. Et ce jour là « Le Seigneur sera un et Son nom Un ».

Parce que cette Midat ha Din est incluse dans la lettre Bet de Béréshit, elle est appelée « premier » pour Hokhma, car sa correction sera à la réparation finale. Alors, Hokhma supérieure apparaitra, comme il est écrit « la terre sera remplie de la connaissance du Seigneur », car la dernière porte est la première porte vers Hokhma. Et il est écrit « qu’ils savent que Tu es un, dont le nom est le Seigneur », car alors la connaissance sera révélée dans toute dans terre.

123) « La crainte du seigneur est le début de la sagesse, un bon esprit pour tous ceux qui les font ». Pourquoi Malkhout est-elle appelée ‘crainte du Seigneur » ? C’est parce que Malkhout est l’arbre de la connaissance du bien et du mal. Quand l’homme est récompensé, c’est bien. S’il n’est pas récompensé, c’est mal. Par conséquent, il y a la crainte à cet endroit. Elle est la porte qui fait sortir tout le bien qui est dans ce monde. « Un bon esprit » est ces deux portes, les deux points qui sont comme un. Rabbi Yossi dit « un bon esprit est l’arbre de vie, car c’est un bon esprit sans absolument aucun mal. Et parce qu’il n’y a pas de mal en lui, c’est un bon esprit sans mal.

La dernière porte est appelée « la crainte du Seigneur » de qui il est écrit « la crainte du Seigneur est le début de la sagesse ». C’est l’arbre de la connaissance avec lequel Adam Ha Rishon a péché, car sur ce point, sa punition est la mort et la grande peur est de ne pas l’endommager. A la réparation finale, quand ce point est entièrement corrigé, dans sa pleine perfection, le verset « la mort sera avalée pour toujours » se réalisera. C’est pourquoi elle est appelée « la crainte du Seigneur ».

C’est la raison pour laquelle il a été dit qu’il y a la crainte à cet endroit, et qu’elle est la porte pour tout le bien dans le monde, car le dévoilement de Hokhma supérieure est tout le bien dans le monde, inclue dans la pensée de la création. Et comme la crainte du Seigneur est la première porte vers Hokhma supérieure, il s’avère que c’est la porte vers tout le bien dans le monde.

« Un bon esprit » est ceux deux portes, les deux points qui sont comme un. Les deux points sont inclus dans la lettre Bet de Béréshit ensemble et quand il ne dit pas « deux points » mais « deux portes », il fait référence à après la réparation finale de BON, quand les deux points sont appelés « deux portes », car alors toutes deux sont bonnes sans absolument aucun mal. Par conséquent, les mots « un bon esprit » sont possibles. Mais avant la réparation finale, ils sont appelés « l’arbre de la connaissance du bien et du mal ».

Rabbi Yossi dit « un bon esprit est l’arbre de vie, car il est un bon esprit sans aucun mal. Rabbi Yossi n’argumente pas avec Rabbi Hiya, car Rabbi Hiya explique le verset après la correction de BON, quand les deux points sont devenus deux portes. Il n’y a pas de mal en eux, ils sont un bon esprit sans aucun mal, et Rabbi Yossi explique le verset avant la réparation finale, quand ils sont considérés comme l’arbre de la connaissance du bien et du mal. C’est pourquoi il dit « un bon esprit est l’arbre de vie, ZA dans Mokhin de Ima, appelés « l’arbre de vie » qui n’est que bien sans aucun mal, même avant la réparation finale. Cependant, les deux points sont bien et mal avant la réparation finale, pour lesquels Malkhout est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal ».

124) « Pour tous ceux qui les font » sont les fidèles Hassadim de David, ceux qui tiennent la Torah, et ceux qui tiennent la Torah, sont apparemment ceux qui la font. Il n’y a pas d’action dans tous ceux qui s’engagent dans la Torah quand ils sont engagés en elle. Cependant ceux qui la tiennent, il y a en eux une action. Et par cette force ils réalisent le verset « Sa louange dure pour toujours », et le trône est correctement maintenu.

Explication : La porte de la crainte du Seigneur est la dernière porte. C’est la première porte vers Hokhma supérieure. Il s’avère que tous ceux qui s’engagent dans la Torah, qui ont déjà corrigé la dernière porte et les deux points sont devenus pour eux deux portes – qui sont un bon esprit sans mal – il est considéré qu’il n’y a pas d’action en eux, qui est l’arbre de la connaissance du bien et du mal. Cependant, il y action, qui est le bien et le mal, en ceux qui n’ont pas encore été récompensés de la réparation finale, ceux qui sont appelés « les teneurs de la Torah » car ils n’ont pas encore corrigé le péché de l’arbre de la connaissance.

De plus, ceux qui tiennent la Torah sont apparemment ceux qui la font parce que toutes ces forces de séparation sont inversées et deviennent des portes, chaque verrou devient une ouverture, et chaque ouverture devient un palais de sagesse. Par ceux qui tiennent la Torah, tous les degrés sublimes qui sont inclus dans la pensée de la création pour réjouir Ses créatures viennent sont révélés.

Il s’avère que toute la sagesse et toute la Torah sont révélées uniquement par ceux qui tiennent la Torah, ceux en qui il y a une action, en qui il y a le bien et le mal. C’est pourquoi ils sont appelés « les teneurs de la Torah », car elle apparait uniquement par eux. Le verset les appelle « ceux qui les font » car ils sont apparemment ceux qui font la Torah. C’est parce s’il n’y avait par eu leur dissimulations, qui sont devenues des portes grâce à leur triomphe, la Torah n’aurait pas été révélée.

C’est pourquoi il a été dit « ceux qui tiennent la Torah sont apparemment ceux qui la font », c’est-à-dire, ils sont regardés comme ceux qui la font apparemment, la révélant. Il a été dit que la Torah a apparemment précédé le monde. Certainement, le Saint béni soit-Il la fait, mais si cela n’avait pas été pour les bonnes actions de ceux qui tiennent la Torah, elle n’aurait pas été révélée, ainsi ils sont regardés comme les travailleurs et les faiseurs de la Torah.

Par cela le verset « Sa louange dure pour toujours » est maintenu, signifiant par la force de ceux qui tiennent la Torah. Vous trouvez que Sa gloire, qui es toute la sagesse et toute la Torah dure pour toujours et à jamais, incluant après la réparation finale, car alors, ils auront aussi besoin de la crainte du Seigneur. Après la correction de l’arbre de la connaissance ils n’auront plus à d’om prendre la peur du Seigneur sauf pour le passé, par rapport à ceux qui tiennent la Torah. Il s’avère qu’ils établissent la gloire du Seigneur pour toujours et pour toute l’éternité. C’est pourquoi il a été dit « le trône est correctement maintenu » car par cela le trône du Seigneur est correctement maintenu pour toujours.

Be Laila de Kala La nuit de la mariée

125) Rabbi Shimon était assis et étudiait la Torah le nuit, quand la mariée, Malkhout, s’unit avec son mari. Cette nuit là, après que la mariée soit avec son mari sous la Houppa [dais nuptial], le jour de Shavouot, tous les amis, qui sont les membres de la chambre nuptial, doivent être avec elle cette nuit là et se réjouir avec elle dans les corrections dont elle s’est corrigée, signifiant, s’engager dans la Torah, de la Torah aux Prophètes, des Prophètes aux Hagiographes, les interprétations des textes, et les secrets de la sagesse, car ce sont ses corrections et parures.

La mariée et se s servantes viennent et se tiennent sous leurs têtes, et elle est corrigée en eux et se réjouit en eux toute cette nuit. Le lendemain, le jour de Shavouot, elle vient à la Houppa uniquement avec eux. Et ces amis, qui s’engagent dans la Torah toute la nuit, sont appelés « les membres de la Houppa ». Et quand elle vient à la Houppa, le Saint béni soit-Il demande après eux, les bénit et les couronne avec les couronnes de la mariée. Heureux soient ils.

Explication : il y a deux significations à cela qui coïncident.

1) Les jours de l’exil sont appelés « nuit », car c’est le temps de la dissimulation de Sa face aux enfants d’Israël. A ce moment, toutes les forces de séparations des serviteurs du Seigneur dominent, et c’est précisément à ce moment là que la mariée s’unit avec son mari – par la Torah et les Mitsvot des justes, qui alors sont regardés comme ceux qui tiennent la Torah. Tous les degrés sublimes appelés « les secrets de la Torah » sont révélés par eux, et c’est pourquoi ils sont appelés « ceux qui les font », car ils font apparemment la Torah. Il s’avère que les jours d’exil sont appelés « nuit », en qui la mariée s’unit avec son mari, et tous les amis, qui sont les membres de la chambre nuptiale, sont ceux qui tiennent la Torah.

Après la réparation finale, et la complète rédemption, il y aura un jour qui sera connu du Seigneur et non un jour ni une nuit, lorsqu’en soirée il y aura la lumière. C’est pourquoi il est écrit que le lendemain, la mariée est avec son mari sous la Houppa, car alors BON retournera être SAG, MA sera AB, et AB est regardé comme le lendemain, et une nouvelle Houppa.

A ce moment, les justes sont appelés « les membres de la Houppa » qui s’engagent dans la Torah, en qui il n’y a pas d’actions, car alors il est dit « et la terre sera remplie de la connaissance du Seigneur ». Et comme ces justes – par leurs bonnes actions – élèvent BON pour être SAG par leur extension de la peur du passé, ils sont regardés comme faisant une nouvelle Houppa, et c’est pourquoi ils sont appelés « les membres de la Houppa ».

2) La nuit de Shavouot est appelée « la nuit lors de laquelle la mariée s’unit avec son mari ». Il en est ainsi car le lendemain, elle est destinées à être avec son mari sous la houppa, le jour de Shavouot, le jour de la réception de la Torah. Cependant, c’est la même chose que dans la première explication, parce que le jour de la réception de la Torah, était déjà la réparation finale sous la forme de « Il avalera la mort pour toujours, et le Seigneur Dieu essuiera les larmes de toutes les faces ». C’est comme il est écrit dans le verset : « Harout [gravé] sur les tables, ne prononce pas Harout mais Hérout [liberté], car la liberté de l’ange de la mort est venue.

Cependant, en raison du péché du veau, ils ont à nouveau corrompu la correction. Ainsi, le jour de la réception de la Torah est la même chose que la réparation finale. Il s’ensuit que la nuit précédent la réception de la Torah, tous les Zivouguim des jours de dissimulation en elle, ont pris fin, et c’est pourquoi cette nuit est regardée comme la nuit lors de laquelle la mariée s’unit avec son mari. Le lendemain elle est destinée à être avec son mari sous la Houppa. C’est la fête de Shavouot, en qui il y a la réparation finale dans la liberté de l’ange de la mort, qui est le moment quand les justes – par leurs bonnes actions- font une nouvelle Houppa pour la mariée. Il est plus facile pour moi de continuer l’explication sous la première forme expliquée, et celui qui observe sera capable de copier les mots au jour de Shavouot, car c’est une seule chose.

Tous ces amis, qui tiennent la Torah sont appelés « les membres de la chambre nuptiale ». Ils doivent adhérer à la Sainte Divinité, qui est appelée « mariée », toute la nuit de l’exil. Parce qu’alors, lors des jours de l’exil, elle est corrigée par ceux qui tiennent la Torah, avec toutes ces bonnes actions et la Torah et les Mitsvot qu’ils font, jusqu’à ce qu’elle soit purifiées du bien et du mal. Et elle est disponible pour ceux qui s’engagent dans la Torah, en qui il n’y a rien de la forme d’Assiya, mais elle est entièrement bien sans mal.

De ce fait, ceux qui tiennent la Torah – les membres de la chambre nuptiale – doivent se réjouir avec elle de cette grande correction qui a été faite dans la mariée par eux, et se réjouir avec elle dans ses corrections dont elle s’est corrigée en eux, de s’engager dans la Torah, c’est-à-dire, dans les corrections qui viennent devant nous : De la Torah aux Prophètes, des Prophètes aux Hagiographes, les interprétations des textes, et les secrets de la sagesse, qui doivent être faites dans la joie.

Il s’avère que tous les degrés et la découverte des secrets de la Torah, qui sont la construction de la Divinité à la réparation finale, sont faits uniquement par ceux qui tiennent la Torah durant l’exil. C’est pourquoi, tous ces degrés et niveaux qui sortent durant l’exil sont appelés « les corrections de la mariée et de ses bijoux ». Ce sont ceux qui vont et qui détaillent de la Torah aux Prophètes, des Prophètes aux Hagiographes, les interprétations des textes, et dans les secrets de la sagesse. HGT est la Torah, NH est les Prophètes, Malkhout est les Hagiographes, Mokhin de VAK qui sont étendus à elle sont les interprétations des textes, et Mokhin de GAR qui sont étendus à elle sont les secrets de la sagesse. Il en est ainsi car toutes ces corrections doivent s’étendre à la mariée cette nuit là, en qui la mariée est complétée pour la réparation finale, qui est le jour de la Houppa.

Telle est la signification des mots « Elle et ses servantes ». Les anges en qui les Kelim de Akhoreim de Malkhout du premier état sont revêtus, sont appelés « servantes qui servent la Divinité ». La Divinité se tient sur leurs têtes – de ceux qui tiennent la Torah – comme il est écrit « et sur ma tête est la Divinité de Dieu. »

Avec elle sont les servantes qui la servent et elle se réjouit avec elles, quand elle est corrigée et va avec elles. C’est la signification de ce qui est écrit que toute la période des corrections est appelée « nuit ». Il est écrit « pour un autre jour » signifiant que le jour de la réparation finale, le jour de la Houppa, elle pourra entrer sous la Houppa uniquement avec ceux qui supportent la Torah, qui l’ont construite et l’établirent autant qu’il fut nécessaire - de la Torah aux Prophètes, des Prophètes aux Hagiographes, les interprétations des textes, et dans les secrets de la sagesse. Et c’est pourquoi ils sont appelés « les membres de la Houppa ».

Nous savons que la réparation finale n’amènera rien de nouveau avec elle, sauf par la lumière supérieure de Atik Yomin, toutes les MAN et MAD, tous les Zivouguim et les degrés qui sortent durant les 6000 ans se rassembleront en un Zivoug et à un grand et précieux niveau, et par cela tout sera corrigé. A ce moment, la mariée entrera dans la Houppa et le Saint béni soit-Il demande à leur propos, à propos de quiconque ayant déjà élevé MAN pour un Zivoug supérieur, car il est apparemment assis et attend que tous se réunissent. Alors, Il demande et attend chacun. Et une fois réunit, le Zivoug de Rav Péalim OuMekabsté el est fait, et Il les bénit et les couronne, signifiant ils sont tous bénis et couronnés en même temps. Et alors, à la réparation finale, ils sont appelés « les couronnes de la mariée ».

126) Rabbi Shimon et tous les amis chantaient un chant de la Torah et chacun d’entre eux renouvelait les paroles de la Torah, et Rabbi Shimon était heureux, ainsi que le reste des amis. Rabbi Shimon leur dit : « Mes fils, heureux êtes vous, car demain la mariée viendra à la houppa uniquement avec vous, car tous ceux qui ont fait les corrections de la mariées cette nuit là et qui se sont réjouis en elle, seront inscrits et écrits dans le Livre du souvenir et le Saint béni soit-Il les bénit de 70 bénédictions et couronne du monde supérieur.

Explication : Il est écrit : « Tu as dit : il est vain de servir Dieu… vraiment ils sont solidement établis, ceux qui font le mal; oui, ils ont tenté Dieu, et ils ont fui. Cependant ceux qui craignaient le Seigneur s'exhortèrent mutuellement; le Seigneur écouta et entendit, et un Livre du souvenir fut écrit devant Lui en faveur de ceux qui craignent le Seigneur et qui estiment Son nom. Ils seront Mien, dit le Seigneur des armées, « le jour où Je ferai un remède » Nous devons comprendre ces mots. Quand ils se sont dits mutuellement et ont parlé de telles choses méprisables « il est vain de servir Dieu, que gagnons-nous à observer Son culte » le prophète [Malachie] dit à leur propos « alors ceux qui craignaient le Seigneur s’exhortèrent mutuellement ».

A la fin, quand le grand Zivoug de Atik Yomin, Rav Péalim OuMekabsté el apparait, une grande lumières apparaitra dans tous les mondes. Ce faisant, chaque chair se repentira complètement par amour, et nous savons que celui qui est récompensé de la repentance de l’amour, ses péchés deviennent comme des mérites. C’est ce que le prophète dit de ces méchants qui maudissent et jurent entre eux : « il est vain de servir Dieu, et qu’avons-nous à observer Son culte ».

Le grand jour de la réparation finale, quand la lumière de la repentance de l’amour apparaitra, même les pires péchés deviendront des mérites, et ceux qui parlent seront regardés comme ceux craignant le Seigneur. A la réparation finale, comme le prophète a dit « ils seront Mien, dit le Seigneur des armées, le jour où Je ferai un remède », signifiant le jour de la réparation finale. Pour cette raison, il y a nécessairement un livre du Souvenir devant Lui, pour les péchés et les transgressions qui ont été commis dans le monde, car Il a besoin d’eux pour le jour où Il fera le remède, car alors ils deviendront des mérites et se joindront et complèteront le niveau de lumière de la réparation finale.

Telle est la signification de ce qui est écrit : « et un Livre du Souvenir est écrit devant Lui, en faveur de ceux qui craignent le Seigneur et qui estiment Son nom. Ils seront Mien dit le Seigneur des armées, le jour où Je ferai le remède, car j’ai besoin d’eux pour compléter le niveau ». C’est pourquoi le prophète termine par « et J’aurai pitié d’eux comme un homme a pitié de son fils qui le sert, car alors ils seront précieux pour Moi et chers à Moi, comme s’ils étaient parmi ceux qui Me servent ».

« Ils seront tous inscrits et écrits dans le Livre du Souvenir » vient pour inclure, que même les péchés qu’ils ont commis seront alors inscrits et écrits dans le livre du souvenir. Et le Saint béni soit-Il les écrira comme s’ils étaient des mérites, et comme s’ils Le servaient, comme le prophète l’a écrit.

Le chiffre 70 suggère Mokhin de Hokhma et GAR, qui sont appelés « couronnes ». Une bénédiction est sur la lumière de Hassadim. Le monde a été créé par le Beit dans une Bracha [bénédiction], comme il est écrit « un monde de Hessed [grâce] sera construit », dans VAK. Il est également dit qu’à la réparation finale, la lumière de Hassadim sera aussi dans 70 couronnes, comme Hokhma, car MA et BON s’élèveront à AB SAG, et c’est le sens du Saint béni soit-Il les bénissant de 70 bénédictions et couronnes du monde supérieur de AB SAG. Par conséquent, à ce moment, la bénédiction est également regardée comme le chiffre 70.

127) Rabbi Shimon commença et dit : « les cieux racontent la gloire de Dieu». La mariée se réveille pour entrer dans la Houppa, car demain, elle est corrigée et brille dans ses décorations avec les amis, qui se sont réjouis en elle tout au long de cette nuit, et elle est heureuse avec eux.

128) Le lendemain, plusieurs multitudes, armées et camps se rassemblent à elle, et elle et tous, toutes ces armées et camps, attendent chacun de ceux qui l’ont corrigée dans l’engagement dans la Torah cette nuit là. Quand ZA et Malkhout se sont connectés ensemble et que Malkhout voit son mari, ZA, il est écrit «« les cieux racontent la gloire de Dieu». « Les cieux » sont le marié, qui entre dans la Houppa, ZA, qui est appelé « cieux », et « racontent » signifie qu’ils brillent comme la splendeur du saphir, qui illumine et resplendit de la fin du monde à la fin du monde.

Explication : le jour de la réparation finale est appelé « demain » comme il est écrit « pour leur faire aujourd’hui et recevoir pour eux la récompense demain ». Les multitudes sont les nations de la terre qui ne servent pas le Saint béni soit-Il.les armées sont les serviteurs du Saint béni soit-Il et les camps pointent les camps supérieurs, qui sont les anges qui accompagnent les âmes, comme il est écrit ‘car Il donnera Ses anges assignés sur vous pour vous garder dans tous vos chemins ». et elle et tout le monde attendent chacun, car le Saint béni soit-Il demande pour chacun. La Shekhina attend chacun. C’est pourquoi il a été dit que ZA et Malkhout s’unissent ensemble et Malkhout voit son mari, car elle ne peut pas voir son mari avant qu’ils ne se réunissent tous et dépendent l’un de l’autre.

Les cieux sont le marié qui entre dans la Houppa. Le Zohar explique qu’environ ç la réparation finale dont il est dit « et la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil ». Il dit que les cieux sont le marié qui entre dans la Houppa parce que le Saint béni soit-Il est appelée « cieux » et au moment de la réparation finale, Il est appelé « un mari », comme il est écrit « et comme le marié se réjouit de sa mariée, ton Dieu se réjouira de toi ».

Partout où il est écrit « et le Seigneur descendit » est un sujet de Din ou de Guévoura parce que cela indique une descente de Sa grandeur et sublimité, car « Force et joie Son lieu ». Cependant, à la réparation finale – quand tous les défauts et péchés se sont transformés en mérites, se sera clair que toutes les descentes étaient des ascensions – le Saint béni soit6il sera appelé « un marié » et la sainte Divinité sera appelée « mariée ».

Une Kalah [mariée] vient du mot Kolouï [fin] de la correction comme dans « maintenant le jour où Moïse a terminé [hébreu : Kalot] d’établir le tabernacle », signifiant quand il a complété le travail du tabernacle, l’érigeant. Le mot Hatan [marié] indique également une descente comme dans « Descendit d’un degré et épousa une femme ». Cependant, cette descente est plus grande que toutes les descentes précédentes, car elle est vis-à-vis de la mariée – la Divinité à la réparation finale.

Une Houppa est une réunion et un rassemblement de toute la Ohr Hozer [lumière réfléchie] qui sort par MAN que les justes élèvent dans tous ces Zivouguim du Saint béni soit-Il et Sa divinité, qui sont apparus en une fois durant tous les jours et temps des 6000 ans. Maintenant ils sont tous devenus une grande et unique lumière de Ohr Hozer qui monte et plane sur le Saint béni soit-Il et Sa Divinité, qui sont à présent appelés « marié et mariée ». La Ohr Hozer plane sur eux comme un dais nuptial [Houppa] et c’est la raison pour laquelle à ce moment les justes sont appelés « membres de la Houppa » car chacun a une part dans cette Houppa, pour étendre MAN qu’il a élevé au Massakh dans Malkhout en élevant Ohr Hozer. Quand il est dit « les cieux » c’est la marié entrant dans la Houppa. Cela se réfère au temps de la réparation finale, à ce moment, le Saint béni soit-Il est appelé marié qui entre alors dans sa Houppa.

Le mot « racontent » signifie qu’ils illuminent comme l’éclat du saphir, qui illumine et brille de la fin du monde à la fin du monde.
« Racontent » signifie le grand Zivoug qui aura lieu dans le futur, des mots « une femme raconte à son mari ». Saphir est le nom de la Divinité des mots « et sous Ses pieds était comme un parvis de saphir ». La splendeur du saphir signifie Ohr Hozer qu’elle élève de bas en haut. « Illumine » fait référence à Ohr Yashar [lumière directe]. « Brille » fait référence à Ohr Hozer, et il dit que par ce grand Zivoug qui est fait à la réparation finale, qui est un rassemblement de tous les Zivouguim, Ohr Yashar et Ohr Hozer dans ce Zivoug illuminent et resplendissent de la fin du monde à sa fin, comme il est écrit « les cieux racontent ».

129) « La gloire de Dieu » est la gloire de la mariée, Malkhout, qui est appelée El [Dieu]. Il est écrit « Dieu s’indigne chaque jour ». Tous les jours de l’année, elle est appelée « Dieu » et maintenant à la fête de Shavouot, quand elle est déjà entrée dans la Houppa, elle est appelée « gloire » et elle est appelée « Dieu ». Ceci indique un double honneur, une double lumière, et une double gouvernance. 

Il en est ainsi parce que le nom « Dieu » est le nom de la grande Hessed. Il est écrit « Dieu s’indigne chaque jour ». Cela semble être opposé à Hessed. La chose est comme il est écrit « et il y eut un soir, il y eut un matin, un jour ». La Sainte Divinité est la petite lumière pour le gouvernement de la nuit, et elle est appelée « la peur des cieux », car les justes doivent élever MAN par leur réveil d’en bas et la corriger avec le Massakh qui élève Ohr Hozer. Alors l’abondance est attirée de haut en bas et non autrement.

Il est écrit « Dieu a fait pour qu’on Le craigne ». Il en est ainsi parce qu’il ne peut y avoir de réveil d’en bas et élévation de MAN sans peur. C’est pourquoi il est considéré qu’elle gouverne la nuit, car par l’absence de lumière, qui est la nuit – qui inclut tous les Dinim et tourments, qui sont opposés à la qualité du jour, Hessed – il y a la peur de Lui. S’il n’y avait pas la peur, la mesure du jour et du matin ne serait pas apparue.

Il est écrit « et il y eut un soir, il y eut un matin, un jour ». La nuit entre aussi dans la matin, car s’il n’y avait pas la nuit, il n’y aurait pas eu de matin, il est impossible sans elle. Il est écrit « Dieu s’indigne chaque jour » parce que la qualité de Hessed, appelée « Dieu » apparait uniquement par la nuit, considérée comme indignation. Et c’est pourquoi l’indignation est considérée aussi comme Hessed, car Hessed ne peut apparaitre d’une autre façon. Dans ce sens, la sainte Divinité est aussi appelée « Dieu ».

Les mots « Gloire de Dieu » se réfèrent à la gloire de la mariée, qui est appelée « Dieu ». Et « Dieu s’indigne chaque jour » parce qu’il est impossible d’avoir un jour sans la colère de la nuit. Tous les jours de l’année, elle est appelée « Dieu », ainsi que pour les six jours d’action ; pour chacun d’eux il est écrit : « et il y eut un soir, il y eut un matin, un jour » ou « second jour » etc. il s’ensuit que la nuit tombe sous la nom du jour, de ce fait, lors des six jours de l’action comme durant les 6000 ans, elle est appelée « Dieu », qui est le nom de Hessed. 

Et à présent à la fête de Shavouot, quand elle est déjà entrée dans la Houppa, elle est appelée « gloire » et elle est appelée « Dieu » parce qu’au grand Zivoug de la réparation finale, la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil, comme il est écrit : « quand le soir il y aura de la lumière ». Ainsi, ses degrés sont doublés, car durant les 6000 ans dans l’état de lune elle était « et il y eut un soir, il y eut un matin », et maintenant, quand elle est elle-même devenue aussi grande que le soleil, qui est ZA, appelé « gloire », elle a une double gloire, car elle est devenue à présent l’essence de la gloire parce qu’elle a grandi comme ZA. De plus, la gloire signifie honneur, et donc il est dit « double honneur ».

C’est pareil avec la « double lumière » car durant les 6000 ans, elle était aussi inclue dans la lumière du matin, « et il y eut un soir, il y eut un matin, un jour ». Mais à présent qu’elle a grandi comme le soleil, elle devient l’essence de la lumière, et il s’ensuit qu’elle a sa propre lumière sur la lumière, dans l’Hikalelout [inclusion] qu’elle avait avant.

C’est pareil avec le « double gouvernement » parce que durant les 6000 ans, elle avait le gouvernement, qui était une gouvernement avec uniquement une petite lumière, car la nuit gouverne, mais maintenant le gouvernement du jour lui a également été donné, car elle a grandi comme la lumière du soleil, par le gouvernement du jour. Ce faisant, elle nous dit que nous ne devons pas nous tromper en disant que quand elle a grandi pour être comme la lumière du soleil, ses propres degrés – qu’elle avait durant les 6000 ans – sont annulés. Ce n’est pas le cas. Au contraire, il y a seulement un ajout ici à ses propres degrés, de façon à ce qu’elle a une double gloire.

130) Alors, à ce moment, quand les cieux, ZA, entrent dans la Houppa et viennent et l’illuminent, tous ces amis qui l’ont établi dans l’engagement dans la Torah la nuit sont connus par leurs noms, comme il est écrit « le firmament raconte le travail de Ses mains ». « Le travail de Ses mains » sont ceux avec le signe de l’alliance, comme il est écrit : « et confirme nous le travail de nos mains » qui est un signe de l’alliance, imprimé dans la chair de l’homme.

Explication : Les amis sont ceux qui tiennent la Torah, en qui il y a Assiya, qui est le bien et le mal. Et même ces parties dont le mal est toujours sans correction sont également connues par leurs noms de sainteté, comme il est écrit : « Le firmament raconte le travail de Ses mains », car le firmament est le livre du souvenir, la lumière du grand Zivoug, qui amène à la repentance de l’amour, quand les péchés deviennent pour eux comme des mérites. Et ceux qui calomnient, il sera dit d’eux « alors ceux qui craignaient le Seigneur s’exhortent mutuellement. »

Il s’ensuit que cet Assiya, qui garde la Torah, en qui il y a le bien et le mal, où il y a le bien pour celui qui est récompensé et le mal pour celui qui n’est pas récompensé, maintenant tout Assiya s’est élevé pour être sainteté et est devenue le travail des mains du Saint béni soit-Il. Il en est ainsi parce qu’il est dit : « alors ceux qui craignaient le Seigneur s’exhortent mutuellement. », même de ceux qui n’ont pas été récompensés « le firmament raconte d’eux ». Il s’avère que tous les amis ne faisaient que le saint travail car ils l’établissaient pour la Houppa, et ils étaient tous connus par leurs noms.

« Et confirme nous le travail de nos mains ». Il semblerait que la preuve soit contradictoire, car l’écrit dit : « le travail de nos mains » et non « le travail de Ses mains ». Cependant, il n’apporte pas la preuve du texte, sauf que le signe de l’alliance est appelé « le travail de nos mains ». « Confirme pour nous » est la fondation, qui établit et trouve toute la structure, et la correction de la fondation [Yessod] est la circoncision. Ainsi, le signe de l’alliance est appelé « le travail de nos mains », car nous enlevons le prépuce de Yessod [fondation] et c’est le travail de nos mains. Cependant, ce n’est qu’avant la réparation finale.

Mais à la réparation finale, tout apparaitra comme le travail des mains du Saint béni soit-Il, et Lui-même sera celui qui enlèvera le prépuce. Il est dit « le travail de Ses mains ». Ce sont ceux avec le signe de l’alliance, car alors le Saint béni soit-Il Lui-même enlèvera le prépuce, comme il est écrit : « Le firmament raconte le travail de Ses mains ». Et il apporte une preuve à la correction de l’alliance, qui est à présent appelée « le travail de nos mains », des mots « et confirme nous le travail de nos mains ».

131) L’ancien Rav Hamnouna Saba a dit : « Ne laisse pas ta bouche faire ta chair pécher ». L’homme ne doit pas faire que sa bouche fasse arriver une mauvaise pensée, et fasse que la sainte chair – en qui la sainte alliance est signée – pèche. S’il le fait, il est tiré en enfer. L’assigné à l’enfer, dont le nom est Douma, plusieurs dizaine de milliers d’anges saboteurs sont avec lui. Il se tient à la porte de l’enfer, et il n’a pas la permission d’approcher tous ceux qui gardent la sainte alliance dans ce monde.

Venir à une mauvaise pensée est un avertissement que chaque personne devrait s’occuper de sa bouche – qui est l’ascension de MAN par la Torah et la prière – pour qu’elle soit en complète pureté. Il en est ainsi parce que si la Sitra Akhra a une prise sur elle, la Sitra Akhra recevra sa MAN, et le conduira à questionner le Seigneur, signifiant les pensées parasites. Ainsi, cela engendrera le péché de la sainte chair, en qui la sainte alliance est imprimée, car par les pensées, il attire le prépuce sur la sainte alliance et la sainte Neshama [âme] tombe prisonnière entre les mains de la Sitra Akhra, et alors la Sitra Akhra attire son âme en enfer. C’est comme Rabbi Elazar a dit « que de cette chose, dont il ne sait pas avec certitude, ce vain firmament appelé Tohu, est fait, et il tombe dans les mains de Lilith. Ici, cependant, il parle d’un défaut précisément dans la sainte alliance.

Quand il est dit : « et fait que la sainte chair – en qui la sainte alliance est signée – pèche » cela fait référence à la sainte Neshama, qui est liée et gardée par la sainte alliance, comme il est écrit : « De ma chair je verrai Dieu ». Littéralement, de ma chair, car chaque fois qu’il est écrit dans cette sainte inscription de ce signe, il voit le Saint béni soit-Il de lui, littéralement de l’intérieur de lui, et la sainte Neshama s’accroche à lui par le signe de l’alliance. Et s’il n’est pas récompensé, il ne garde pas ce signe, il est écrit à propos de lui « par le souffle de Dieu ils périssent ».

Il est dit ici : « cela engendrera le péché de la sainte chair », signifiant que par la force des pensées, le prépuce – la Sitra Akhra – touche une fois de plus la sainte alliance. Ce faisant, la Neshama [âme] de Dieu le quitte immédiatement. C’est pourquoi il est dit dans le Zohar que l’arbre crie « Méchant ! Ne me touche pas ! » Car l’arbre est Yessod, Ateret Yessod, l’arbre de la connaissance du bien et du mal.

L’assigné à l’enfer, sin nom est Douma, Douma vient du mot Demamah [silence], car il prend l’âme de vie et le laisse en silence, qui est la mort. Nous pouvons également interpréter que c’est parce qu’il est l’ange qui apporte les pensées aux pécheurs et fait que les pensées du Saint béni soit-Il sont similaires aux pensées d’une femme en couche. Il en est ainsi parce que tant qu’il comprend que Ses pensées ne sont pas nos pensées, ni Ses chemins, nos chemins, qu’une pensée ne peut absolument pas saisir le Seigneur– ni dans Ses pensées, ni dans Sa gouvernance - il ne concevra même pas qu’il puisse Le questionner.

Mais à cause du péché, l’ange Douma court après lui et met en lui l’esprit d’un imbécile disant qu’une femme en couche st comme le Seigneur en pensée et raison. Et alors il est capable de toutes sortes de pensées, et il l’attire en enfer. Ainsi, toute sa force est dans le nom Douma. Il est écrit ; « qui est comme Toi, Maitre des actions puissantes, et qui Te ressemble, un roi qui fait mourir et fait vivre », signifiant que dans l’échec, dans ce qui est comme toi, il y a la mort, et dans la compréhension qu’il n’y a rien comme Lui, il y a la vie.

Il a été dit : « et plusieurs dizaine de milliers d’anges saboteurs sont avec lui. Et Il se tient sur la porte de l’enfer ». C’est parce que les pensées qu’il apporte à un homme sont en myriades [10 000 ainsi que nombreux] et elles sont toutes à la porte de l’enfer, c’est-à-dire, c’est la porte par laquelle l’homme est attiré en enfer, même si ce n’est pas l’enfer lui-même.

« Et il n’a pas la permission de s’approcher de tous ceux qui gardent la sainte alliance dans ce monde ». Cela signifie que même s’ils n’étaient pas entièrement propres et qu’il y a toujours en eux l’action du bien et du mal, néanmoins s’ils gardent la sainte alliance d’une manière à ne jamais poser de question, l’ange Douma n’a pas la permission de l’attirer en enfer.

132) Le roi David avait peur quand cette chose lui est arrivée. A ce moment, Douma monta devant le Saint béni soit-il et Lui dit : « Maitre du monde, il est écrit dans la Torah : ‘un homme qui commet l’adultère avec la femme d’un autre homme… sera sûrement mis à mort ». Et il est écrit « tu ne n’auras point de relations sexuelles avec la femme d’autrui » ? David qui a désacralisé son alliance avec débauche, qu’est-il ? »

Le Saint béni soit-Il lui dit : « David est juste, et la sainte alliance se tient fermement, car il est évident pour moi que Bat Sheva était faite pour lui depuis le jour où le monde a été créé. »

Explication : Même s’il n’avait pas péché, comme il est écrit « quiconque dit : « David à péché, est une erreur », il avait toujours peur comme s’il avait vraiment péché, en raison des diffamateurs de Douma. Il est écrit dans la Torah « un homme qui commet l’adultère avec la femme d’un autre homme… sera sûrement mis à mort ». Et il est écrit « « tu ne n’auras point de relations sexuelles avec la femme d’autrui ». Le Zohar apporte deux versets, un pour la punition et un pour l’avertissement.

Et le Seigneur lui répondit que David n’a pas eu de pensée erronée parce que Bat Sheva était sa conjointe depuis la création du monde, ainsi il n’a jamais corrompu l’alliance et la sainte alliance se tient fermement. Quand il convoita, il convoita pour lui-même. La raison pour laquelle Ouriah l’a prise avant David est qu’Ouriah la prise par compassion bien qu’elle n’était pas sienne, et ceci doit être compris.

Mâle et femelle sont deux moitiés d’un corps. Ainsi, si elle est la moitié du corps du roi David, comme Ouriah - qui n’avait pas de connexion avec elle – l’a prise ? Le fait est que Bat Sheva est vraiment la Noukva de David depuis le jour où le monde fut créé, car David est le mâle dans Malkhout et Bat Sheva est la femelle dans Malkhout. Cependant, tant qu’il y avait une ascension de Malkhout à Bina au moment de la constitution de Malkhout pour l’émanation des mondes – où il y avait une ascension de Malkhout à Bina - pour l’adoucir avec la qualité de Rakhamim – Bat Sheva avait également besoin de cet adoucissement dans GAR. Sans cet adoucissement, elle n’aurait absolument pas convenue pour enfanter l’âme du roi Salomon.

Ouria le hittite était une très haute âme, car elle était entièrement GAR, comme son nom le prouve, Ohr Koh [lumière de Youd- Hey] ca r il n’y avait rien sous la forme de VAK en lui, qui est le Vav Hey. Par conséquent, pour adoucir Bat Sheva avec la qualité de Rakhamim, Ouria –GAR- l’a prise, et elle s’est adoucie par lui, et ensuite elle convint pour le royaume sur Israël. C’est pourquoi il a été dit qu’Ouriah l’a prise par compassion [Rakhamim], pour l’adoucir avec Rakhamim, dans le nom Koh dans Ouriah. C’est pourquoi il l’a prise même si elle n’était pas sienne.

133) Douma lui dit : « Si c’est révélé devant Toi, ce n’est pas révélé devant lui ». Le Saint béni soit-Il lui dit, « qui plus est, tout ce qui est arrivé était avec ma permission, car tous ceux qui vont en guerre, aucun d’eux ne part avant qu’il donne le divorce à sa femme ». Douma Lui dit ; « ainsi, il aurait pu attendre trois mois, mais il n’a pas attendu ». Le Seigneur lui répondit « en quoi cela te concerne t-il ? Ce n’est qu’à un endroit où nous avons peur qu’elle a peut-être conçue. Mais il M’a été révélé qu’Ouriah ne s’était jamais approché d’elle, car Mon nom est signé en lui comme un témoignage, Ouriah avec les lettres Ohr [lumière] Koh [Youd Hey]. Il est écrit Ouriahou, avec les lettres Ohr Youd Hey Vav. Mon nom est scellé en lui comme un témoignage qu’il n’a jamais eu de rapports intimes avec elle.

Explication : comment le nom Youd Hey dans Ouriah témoigne qu’il n’a jamais touché Bat Sheva ? Dans l’allégorie du Prophète Nathan, il compare David à un homme riche, Ouriah à un homme pauvre, Bat Sheva à l’agneau d’un homme pauvre et la Sitra Akhra à un voyageur. Il dit que l’home pauvre n’a rien sauf un petit agneau, car Ouriah était de GAR sans VAK. C’est écrit pour Ouriah et c’est écrit pour Ouriahou, car le nom Ouriahou dans Youd Hey Vav est Youd Hey, VAK et Vav, VAK.
Cependant ici il n’est écrit qu’Ouriah, sans le Vav, indiquant qu’il n’y avait rien de VAK en lui, mais Hokhma sans Hassadim. C’est pourquoi il est considéré comme pauvre, sans rien, car la lumière de Hassadim est suggérée dans « tout ». Il est écrit « rien sauf un petit agneau qu’il avait acheté et nourri. ». C’est Bat Sheva qu’il avait acheté. Cela indique qu’elle n’est pas une partie de son âme, mais qu’il l’a seulement acheté pour la maintenir et pour la corriger avec Rakhamim. Tel est le sens de « qu’il avait acheté et nourri ».

Il est également dit « et il grandit avec lui et ses enfants ». Cela indique qu’il lui a donné sa Gadelout, comme à ses fils, d’une façon « elle mangera de son pain et boira de sa coupe et reposera dans sa poitrine ». Et donc, nous ne devrions pas nous tromper en pensant qu’il s’est également approché d’elle. C’est pourquoi il termine « et était comme une fille pour lui », et non comme une femme.

Ainsi, le texte témoigne qu’Ouriah ne s’est pas approché d’elle. Mais le Zohar explique pourquoi il ne s’est pas approché d’elle et dit donc « Il est écrit Ouriah et il est écrit Ouriahou », en qui Mon nom est signé, comme témoignage qu’il n’a jamais eu de relations intimes avec elle, signifiant le nom Koh sans Vav, qui indique l’absence de Hassadim, Vav. C’est la raison pour laquelle il n’a pas pu s’approcher d’elle, car il n’y a pas de Zivoug sans la lumière de Hassadim. Il s’ensuit que le nom Koh qui est signé dans son nom témoigne qu’il n’était pas du tout approprié pour s’accoupler avec elle.

134) Le Saint béni soit-Il lui dit : « Maitre du monde, c’est ce que J’ai dit. Si ca T’es révélé qu’Ouriah n’a pas couché avec elle, qui est révélé à lui ? Il aurait dû attendre trois mois. Qui plus est, si Tu dits que David savait qu’il n’avait pas couché avec elle, pourquoi David l’a-t-il éloigné et lui a ordonné d’avoir des relations intimes avec sa femme, comme il est écrit : « descends dans ta maison et laves tes pieds » ?

135) Il lui dit : « Il ne le savait sûrement pas, mais il a attendu plus que trois mois, car il y eut quatre mois. Le 15 de Nissan, David envoya une proclamation dans tout Israël de partir en guerre. Ils étaient avec Yoav le 7 de Sivan, et partirent et détruisirent la terre des enfants d’Amon. Ils s’y attardèrent durant Sivan, Tamouz, Av et Eloul [mois du calendrier hébraïque] et ce qui est arrivé avec Bat Sheva eut lieu le 24 d’Eloul. Et à Yom Kippour, le Saint béni soit-Il lui pardonna sa transgression. Certains disent que le 7 de Adar, il fit la proclamation, et ils se rassemblèrent le 15 de Aiyar, et le 15 de Eloul il y eut ce qui est arrivé avec Bat Sheva, et le Jour de Kippour il fut annoncé que le Seigneur a également emporter ton péché, tu ne mourras pas », par la main de Douma.

Douma est assigné à l’inceste et ce péché fut expié par lui à Yom Kippour. Il s’ensuit qu’il ne mourrait pas par la main de Douma. Cependant sa mort fut en raison du péché avec Ouriah qu’il tua avec l’épée des enfants d’Amon, comme il est écrit : « parce que David avait fait ce qui est droit aux yeux du Seigneur et n'avait pas contrevenu, tous les jours de sa vie, à tout ce qu’Il lui avait commandé, à part l'affaire d'Ouriah, le Hittites. »

136) Douma dit : « Maitre du monde, Je n’ai qu’une chose à son égard : Il a ouvert sa bouche et a dit : « car le Seigneur vit, certainement l’homme qui a fait cela mérite de mourir ». Ainsi, il s’est lui-même condamné à mort, et c’est pourquoi j’ai la force de la mettre à mort ». Le Saint béni soit-Il lui dit : « Tu n’as pas la permission de le tuer, car il s’est confessé devant Moi et a dit : J’ai péché devant le Seigneur », même s’il n’avait pas péché. Mais pour son péché avec le meurtre d’Ouriah, J’ai inscrit sur lui une punition et il l’a accepté ». Immédiatement, Douma retourna à sa place déçu.

Explication : La Mitsva de la circoncision est connectée à la lettre de l’alliance. Il y a deux points dans le nom Eloha [Dieu], dans le Hey du nom Elohah, Malkhout : Din et Rakhamim. Toute la correction de l’alliance est dans la force du Din qui est caché et dissimulé et Rakhamim est ouvert. Alors le nom Elohah est sur lui. Il en est ainsi parce que même s’il y a également Malkhout ici, sur qui il y avait le Tsimtsoum Aleph [première restriction], Din et tous les extérieurs sucent d’elle. Mais parce qu’elle est caché et dissimulée, et seule la qualité de Rakhamim de Bina est révélée, les extérieurs n’ont pas la force d’adhérer à elle. Et il n’a pas la permission de s’approcher de tous ceux qui gardent la sainte alliance dans ce monde.

Mais ceux qui corrompent une alliance dévoilent Din dans Malkhout, dans le Hey de Elohah, et tous les extérieurs s’approchent d’elle immédiatement pour sucer d’elle, car elle est le lot entier et toute leur vitalité. Par conséquent, la sainte âme, signifiant le nom Elohah s’en va immédiatement.

David était de Malkhout qui était adoucie avec la qualité de Rakhamim. De ce fait, il avait besoin de plus de surveillance pour que Din dans Malkhout ne se révèle pas à lui. Ainsi en disant « car le Seigneur vit, certainement l’homme qui a fait cela mérite de mourir » condamnant celui qui corrompt l’alliance en donnant l’agneau de l’homme pauvre devant le voyageur, qui est la Sitra Akhra, sa sentence est la mort, Din devant la Sitra Akhra apparait en lui, en personne, signifiant l’ange Douma. C’est pourquoi il voulait attraper l’âme de David car par ces mots, la force de Din qui est cachée et dissimulée en lui apparait.

Telle est la signification de ce que l’ange Douma a dit « Je n’ai qu’une chose à son égard : Il a ouvert sa bouche et a dit : « car le Seigneur vit, certainement l’homme qui a fait cela mérite de mourir ». Il s’est lui-même condamné à mort par ces mots, il a condamné à mort celui qui corrompt une alliance. Il s’avère qu’il s’est lui-même condamné à mort parce que ce faisant, le Din qui était caché dans son âme est apparu et donc j’ai la force sur lui, j’ai la domination sur lui, de sucer son âme.

C’est le sens de ce que le Seigneur lui dit : « « Tu n’as pas la permission de le tuer, car il s’est confessé devant Moi et a dit : J’ai péché devant le Seigneur, même s’il n’avait pas péché ». Par les mots qu’il a dits, il s’est condamné lui-même à mort, révélant Din devant la Sitra Akhra, comme celui qui endommage son alliance. Et l’ange Douma voulut s’agripper à son âme et l’attirer en enfer. Mais le Saint béni soit-Il dit qu’il s’était déjà confessé et repenti de l’inceste, même s’il n’avait pas du tout commis de péché. C’est pourquoi la repentance de sa propre condamnation à mort l’a aidé, et donc tu n’as pas la permission de t’approcher de lui.

« Mais pour son péché avec le meurtre d’Ouriah, J’ai inscrit sur lui une punition et il l’a accepté ». Autrement dit, par le péché du meurtre d’Ouriah par l’épée des enfants d’Amon, il a déjà reçu de Moi sa punition et ceci ne te concerne pas, car tu es uniquement assigné sur l’inceste. « Immédiatement Douma retourna à sa place, à l’entrée de l’enfer, déçu. »

137) David dit à ce propos : « Si le Seigneur ne m’avait pas aidé, mon âme aurait presque résidée avec Douma ». « Si le Seigneur ne m’avait pas aidé » signifie qu’Il n’est pas devenu mon gardien et surveillant, à l’égard de l’ange Douma, « « aurait presque », comme un fin fil entre moi et l’autre côté, il aurait été si proche que « mon âme réside avec Douma », avec l’ange Douma en enfer.

Explication : David est Malkhout, de qui il est écrit ; « Ses jambes descendent en enfer » et elle est ainsi parce que le Sioum [fin] de Kedousha [sainteté], par qui la Sitra Akhra et les Klipot sont maintenues, comme il est écrit « Son royaume gouverne tout ». Cependant, quand Malkhout est corrigée avec la Midat ha Rakhamim [qualité de compassion], elle est regardée comme deux points : le point de Din d’elle-même, et le point de Rakhamim, qu’elle a reçu de Bina. De plus, Din en elle est caché et dissimulé, et seuls Rakhamim en elle, existent ouvertement.

Par cette correction, la Sitra Akhra n’a qu’une fine lumière de l’illumination de Malkhout. Ceci est regardé comme Shoresh [racine] et c’est suffisant pour la persistance des Klipot, mais elles n’ont pas du tout de force pour s’étendre. Cette Shoresh est également appelée « un fil fin » signifiant une racine fine pour les péchés. Il est écrit à ce propos ; « au début, c’est comme un fil d’araignée et plus tard cela devient comme la corde d’une charrette ». Elle est appelée « fine » parce son Din est caché et dissimulé dans le point de Rakhamim.

Cependant celui qui endommage l’alliance fait que le point de Din en Malkhout apparait, et alors les Klipot s’approchent d’elle et sucent d’elle une grande abondance, recevant de la force pour une grande expansion. Et celui qui le fait, perd son âme dans les mains. Et quand il est récompensé et se repent, il corrige à nouveau Malkhout dans la correction de Midat ha Din [qualité de jugement], et c’est pourquoi c’est appelé Teshouva [repentance qui signifie retour en hébreu]. Elle a les lettres de Tashouv Hey, qui l’a ramènent à sa place, à Midat ha Rakhamim, et la force de Din est caché à nouveau à l’intérieur d’elle, avec seulement une fine bougie.

« Si le Seigneur ne m’avait pas aidé » devenant un gardien et un surveillant pour moi, signifiant qu’Il a accepté ma Teshouva et repoussé l’ange Douma à sa place. Il a ramené Malkhout à sa place, à Midat ha Rakhamim, et n’a laissé qu’une fine bougie de Midat ha Din, comme une mesure d’un fil fin qu’il y a entre lui et l’autre côté.

Autrement dit, ce n’est que ce minuscule montant qui doit rester entre Malkhout et la Sitra Akhra, pour lui donner existence dans une illumination diminuée, appelée « un fil fin ». C’était cette mesure : « Mon âme a presque résidée avec Douma ». Et cette mesure m’a sauvé de tomber dans les mains de l’ange Douma. Autrement dit, si Din dans Malkhout n’était pas retourné être comme un fil fin, je serais déjà dans les mains de Douma.

138) Pour cette raison, l’homme doit se garder de dire des choses comme l’a fait David parce qu’il ne peut pas dire à l’ange Douma que c’était une erreur, comme ça l’était avec David quand le Saint béni soit-Il l’a vaincu dans la sentence, comme il est écrit : « Pourquoi Dieu serait en colère contre ta voix », signifiant cette voix qui a dit ; « et détruit le travail de tes mains » - signifiant la saint chair, la sainte alliance qu’il a endommagé et fut attiré en enfer par Douma.

Explication : Il y a deux discernements dans la repentance :

1. La repentance de la peur, quand les péchés deviennent pour lui comme des erreurs

2. La repentance de l’amour, quand les péchés deviennent pour lui comme des mérites.

La clarification est qu’avant la réparation finale, tant que la force de Din est requise dans le monde, comme il est écrit « et Dieu l’a fait pour qu’on Le craigne », Malkhout doit garder la Sitra Akhra au moins à la mesure d’une petite bougie, pour que les Klipot et la Sitra Akhra ne soient pas annulées. De ce fait, toute la correction de Malkhout est dans deux points – Rakhamim et Din. Cependant, Din est caché et dissimulé et Rakhamim sont dévoilés, car ce faisant, il y a la peur en elle, comme dans l’arbre de la connaissance du bien et du mal : si l’homme est récompensé, c’est bien, s’il n’est pas récompensé c’est mal.

Il s’avère que la repentance que nous faisons durant les 6000 ans n’est que la repentance de la peur, où les péchés deviennent pour lui comme des erreurs. Il en est ainsi parce que par la repentance, nous ramenons Malkhout à la Midat ha Rakhamim et le Din en elle est caché à la mesure d’une petite bougie et d’un fil fin, car Malkhout doit encore rester dans la qualité de la peur. C’est pourquoi elle est appelée « la repentance de la peur ».

Ce fil fin qui doit rester est appelé erreurs, car pour celui qui se trompe, ce n’est pas un péché, mais les erreurs l’amènent à pécher délibérément. C’est parce que l’homme ne pèche pas délibérément avant d’échouer dans une erreur, et ici, c’est le fil fin qui reste dans Malkhout, car tant qu’il reste, ce n’est pas un péché. Cependant, en raison de ce Din caché, nous en venons à pécher. C’est pourquoi il a été dit : « il commence comme une mèche de cheveu’, un fil fin, et ensuite si l’alliance n’est pas correctement gardée, il devient « comme les cordes d’une charrette », car Midat Ha Din apparait dans Malkhout.

Cela rassemble à celui qui est assis à la porte de l’enfer, qui est la force du fil fin, seulement à l’entrée. Il est dit à son propos qu’au début il est comme une mèche de cheveu. Pour cette raison, notre repentance est considérée comme si nos iniquités avaient été pardonnées et étaient devenues des erreurs, car le fil fin reste et nous conduit à un acte délibéré et la signification de la seconde repentance, qui est de l’amour, est que les péchés deviennent des mérites.

Pour cette raison, l’homme doit se garder de dire les choses comme David, signifiant ne pas dire quelque chose qui puisse causer l’apparition de Midat ha Din dans Malkhout, comme le fit David, car il ne peut pas dire à l’ange Douma que c’est une erreur, qu’il n’est pas sûr qu’il soit capable de se repentir immédiatement, que l’iniquité soit expiée pour lui en une erreur, comme ce fut le cas avec David, dont le Saint béni soit-Il a vaincu dans le Din.

« David a fait ce qui était juste aux yeux du Seigneur tous les jours de sa vie ». Il n’a pas commis de péché durant sa vie, sauf à l’égard d’Ouriah. C’est pourquoi le Saint béni soit-Il est devenu son gardien et surveillant, et l’a immédiatement aidé à se repentir, et l’iniquité est devenue pour lui comme une erreur, comme il est écrit : « Si le Seigneur ne m’avait pas aidé, mon âme aurait presque résidé avec Douma ». Mais le reste des gens doivent avoir peur de ne pas être capables de dire devant l’ange que c’était une erreur, et de tomber dans les mains de Douma, en enfer.

« Et détruit le travail de vos mains » est la sainte chair, la sainte alliance qu’il a endommagé, et il fut attiré en enfer par Douma, car la correction de la sainte alliance est appelée « le travail de nos mains ». Il est écrit à ce propos : « Confirme le travail de nos mains ». Et la sainte âme est appelée « sainte chair », comme il est écrit « de ma chair je verrai le Seigneur » où par la découverte de Din dans Malkhout, la correction de l’alliance est corrompue et l’âme est attirée en enfer par Douma.

Pour cette raison, « le firmament raconte le travail de Ses mains » et pour cette raison ils tournent autour de tout l’article du Rav Hamnouna Saba, qu’il nous a présenté. Après que la correction de l’alliance dans sa récompense et sa punition soit clarifié en lui, et pour laquelle il est appelé « la correction de l’alliance », « le travail de nos mains », la réparation finale clarifie ce jour où les cieux sont le marié qui entre dans sa Houppa avec la mariée.

Ainsi à la réparation finale « le firmament raconte le travail de Ses mains », car alors il sera connu que toutes ces corrections ne sont pas le travail de nos mains mais le travail de Ses mains. C’est ce que le firmament raconte, et sur lui eut lieu le grand Zivoug de Rav Pealim Ou Mekabse’el. De plus « raconte » signifie le dévoilement de l’extension de l’abondance.

Sachez que c’est toute la différence entre ce monde avant la correction et la réparation finale. Avant la réparation finale, Malkhout est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal, car Malkhout est la conduite du Seigneur dans ce monde. Tant que les receveurs n’ont pas été complétés pour qu’ils puissent recevoir toute Sa bonté, qu’Il a pensée pour nous dans la pensée de la création, la conduite doit être sous la forme du bien et du mal, récompense et punition. C’est parce que nos récipients de réception sont toujours sales d’auto-réception, qui est très limitée dans sa mesure, et qui nous sépare aussi du Créateur.

Le grand bénéfice dans la grande mesure qu’Il a pensé pour nous n’est que dans le don, qui est plaisir sans aucune limite ni restriction. Mais la réception pour soi même est limitée et très restreinte car la satiété éteint immédiatement le plaisir. Il est écrit « le Seigneur a tout fait pour Son propre bénéfice », signifiant que tout ce qui se passe dans le monde fut créé dès son début uniquement pour Lui procurer contentement. Ainsi les gens qui s’engagent dans les affaires de ce monde sont en contradiction complète avec ce pourquoi ils ont été créés initialement, car le Saint béni soit-Il a dit : « Tout le monde a été créé pour Moi, » comme il est écrit « Le Seigneur a tout fait pour Son propre bénéfice » et « quiconque est appelé par Mon nom, Je l’ai créé pour Ma gloire ».

Et nous disons complètement l’opposé car nous disons, « le monde entier n’a été créé que pour nous ». Et nous voulons avaler dans notre ventre toute l’abondance dans le monde, pour notre plaisir, et notre propre gloire. C’est pourquoi ce n’est pas surprenant, que nous ne soyons pas encore méritants de recevoir Son complet bénéfice, de ce fait Sa conduite par le bien et le mal il nous a été prescrite avec la conduite de la récompense et punition, car l’un dépend de l’autre, parce que la récompense et la punition résultent du bien et du mal. Puisque nous nous servons des récipients de réception à l’inverse de ce pourquoi nous avons été créés, nous ressentons nécessairement le mal dans les opérations de la Providence à notre égard.

Ceci est une loi, la créature ne peut pas recevoir ouvertement du mal du Seigneur, car elle endommage la gloire du Seigneur, car la créature Le percevrait comme un faiseur de mal, car cela ne convient pas à un Opérateur parfait. C’est pourquoi lorsque l’homme se sent mal, dans la même mesure est sur lui la dénégation de la providence Divine, et l’Opérateur supérieur disparait de lui, et c’est la plus grande punition qui soit au monde.

La sensation du bien et du mal par rapport à Sa guidance, amène avec elle la sensation de récompense et de punition, car celui qui s’efforce de ne pas se séparer de la foi du Seigneur est récompensé quand il goûte le mal dans la providence. Et s’il ne fait pas d’effort, il aura une punition, car il est séparé de la foi du Seigneur. Il s’avère que bien que seul le Seigneur a fait, fait et ferra toutes les actions, cela reste cependant caché et ressenti comme bien et mal. Lorsqu’il y a le mal, de la force est donnée à la Sitra Akhra, pour faire disparaitre Sa providence et Sa foi et ils arrivent à la grande punition de la séparation, et sont remplis de pensées hérétiques et lorsqu’ils se repentent, ils reçoivent en contre partie la récompense, et peuvent à nouveau adhérer au Seigneur.

Cependant par la force de la conduite de la récompense et punition, le Seigneur a préparé qu’à la fin de tout, nous serons récompensés par elle de la réparation finale. Tous les gens obtiendront des récipients de réception réparés, afin de procurer contentement à leur Créateur, à la mesure du verset : « Le Seigneur a tout fait pour Son propre bénéfice », comme ils ont été créés dès leur début. A ce moment le grand Zivoug de Atik Yomin apparaitra, et nous arriverons à la repentance de l’amour, et tous les péchés se transformeront en mérites, et tous les maux en grands biens.

Alors sera révélée Sa providence personnelle dans tout le monde, et tout le monde verra que Lui seul a fait, fait et ferra toutes ces actions et actes précédents, car maintenant, après que le mal et la punition se soient transformés en bien et mérites, il sera possible d’atteindre leur Faiseur, car ils déjà seront devenus le travail de Ses mains. A présent, ils Le loueront et Le béniront, pour tous ces maux et punitions imaginaires.

Tel est le point essentiel de l’article, car jusqu’à présent les corrections étaient aussi considérées comme le travail de nos mains, et donc nous avons pour eux une récompense et punition. Cependant, lors du grand Zivoug de la réparation finale, il apparaitra que les corrections et les punitions n’étaient toutes que le travail de Ses mains, comme il est écrit « le firmament raconte le travail de Ses mains », car le grand Zivoug du firmament, racontera, que tout est le travail de Ses mains et Lui seul a fait, fait et ferra tous les travaux.

139) Pour cette raison, « Le firmament raconte le travail de Ses mains » sont les amis qui s’unissent avec la mariée, Malkhout, en s’engageant dans la Torah la nuit de Shavouot, et tous ceux qui ont son signe de l’alliance, qui sont appelés « le travail de Ses mains ». Il mentionne et inscrit chacun. Qui est le firmament ? C’est le firmament qui est le soleil, la lune, les étoiles et les signes. Et c’est appelé le livre du souvenir, qui les mentionne et les inscrit, et les écrit pour qu’ils soient membres de Son palais et ainsi Il fera toujours leur volonté.

Explication : Yessod de ZA en qui le Zivoug pour le dévoilement de toutes les endroits supérieurs et degrés a été fait – qui sont le soleil, la lune, les étoiles et les signes – est appelé « firmament ». Il est écrit à ce propos ; « et Dieu les plaça dans le firmament des cieux ». Et quand ils se tiennent tous en lui, ils se réjouissent les uns les autres. Alors la lune se diminue devant le soleil, et depuis lors tout ce que le soleil prend est uniquement pour illuminer Noukva et non lui-même, comme il est écrit : « illuminer la terre ».

Commentaire : toutes les lumières supérieures furent placées dans le firmament des cieux, dans Yessod de ZA. Elles se tiennent en lui, et il s’accouple avec joie avec Noukva, appelée ‘terre » et lui donne ces lumières, comme il est écrit : « illuminer la terre ». alors, il est considéré que Malkhout est plus petite que le soleil, ZA. Cependant, à la réparation finale, la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil, et la lumière du soleil sera sept fois dans la lumière des sept jours. Alors Malkhout ne sera pas plus petite que ZA mais grandira pour être comme ZA durant les six jours de la création, et ZA lui-même s’élèvera sept fois comme dans les six jours de la création.

Cela sera le temps dont il est écrit : « avalera la mort pour toujours ». Et alors il est écrit « ce jour là, le Seigneur sera un et Son nom Un », car le firmament, ZA, HaVaYaH, est appelé « soleil ». « Son nom » est Noukva, qui reçoit de Lui, la lune. Durant les 6000 ans, qui reçoivent des six jours de la création, il ne leur est pas dévoilé qu’Il est un et son nom Un, car la lune est plus petite que le soleil, ZA, HaVaYaH. La Katnout de Malkhout est corrigée dans Assiya parce qu’il y a le bien et le mal en elle, récompense et punition. De plus, il y a une grande différence entre « Lui » et « Son nom ». Dans « Son nom », Malkhout, les Zivouguim viennent l’un après l’autre, en périodes d’union et en périodes séparées.

Mais à la réparation finale, quand la mort est avalée pour toujours, il sera dit « Le Seigneur [HaVaYaH] est un et Son nom Un », car « Son nom », Noukva, sera à nouveau vraiment comme ZA : entièrement bien sans aucun mal. De plus la providence personnelle apparaitra en elle, comme il est écrit : « la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil ».

De ce fait, à ce moment, Noukva sera appelée « un livre du souvenir » car Malkhout est appelée « livre », car les actions de tous les gens dans le monde sont inscrites en elle et Yessod de ZA est appelé « souvenir » parce qu’il se souvient des actions du monde et étudie toutes les anciennes créatures, car elles sont toutes données par lui.

Durant les 6000 ans avant la réparation finale, le livre est seul et le souvenir est seul, aux périodes d’union et aux périodes séparées. Mais à la réparation finale ces degrés seront un comme il est écrit « le Seigneur est un et Son nom Un ». Et alors Malkhout elle-même sera appelée « un livre du souvenir », car ils sont littéralement un parce que la lumière de la lune est devenue comme la lumière du soleil.

Dans le firmament, il y a le soleil, la lune, les étoiles et les signes, signifiant Yessod de ZA, de qui toutes les lumières dans le monde sortent et en qui ils existent. Il les donne à Malkhout alors qu’elle est plus petite que lui et tandis qu’elle n’est toujours pas considérée comme « Le Seigneur est un, et Son nom Un ». Il est appelé « un livre du souvenir » et lui-même sera également Malkhout de la réparation finale, qui sera donc appelée « un livre du souvenir », car alors Malkhout recevra la pleine essence de ZA. Et ce firmament qui est appelé « souvenir » sera alors appelé « un livre du souvenir », Malkhout elle-même, qui est appelée « un livre ». Et le souvenir qui est le firmament sera littéralement un avec elle, comme il est écrit : « en ce jour le Seigneur sera un et Son nom Un ».

140) « Jour après jour la parole coule à flot et nuit après nuit révèle la connaissance ». Cela signifie un jour saint, de qui ces jours supérieurs du roi, des Sefirot de ZA, qui sont appelées « jours » louent les amis qui se sont engagées dans la Torah la nuit de Shavouot, et chacun raconte à son ami la chose qu’il a dit. C’est « « Jour après jour la parole coule à flot » et le loue. Et « Nuit après nuit » signifie que chaque degré qui gouverne dans la nuit, les Sefirot de Malkhout louent l’autre et cette connaissance est que chacun reçoit de son ami. Et par toute la complétude, ils deviennent amis et amoureux.

Explication : une fois avoir expliqué que « le firmament raconte le travail de Ses mains » est le livre du souvenir, l’écrit explique « Tu as dit : il est vain de servir Dieu et qu’avons-nous à observer Son culte, et nous avons marché en deuil devant le Seigneur des armées »…. Alors ceux qui craignent le Seigneur s’exhortent mutuellement et le Seigneur écoute et entend et un livre du souvenir est écrit devant Lui pour ceux qui craignent le Seigneur et estiment Son nom, Ils seront Miens », dit le Seigneur des armées, en ce jour je ferai Ma Segoula et J’aurai de la compassion pour eux comme un homme a de la compassion pour son propre fils qui le sert ».

Vous trouvez qu’ils se disent la même chose qu’Il a dit « : il est vain de servir Dieu et qu’avons-nous à observer Son culte…et un livre du souvenir est écrit devant Lui pour ceux qui craignent le Seigneur et estiment Son nom ». C’est parce que le Saint béni soit-Il aura de la compassion pour eux comme un homme ayant de la compassion pour son fils, qui le sert, signifiant uniquement le jour quand Je ferai Segoula – le jour de la réparation finale.

C’est parce qu’avant la réparation finale, avant que nous ayons qualifié nos récipients de réception pour recevoir uniquement pour procurer contentement à notre Créateur et non pour notre propre intérêt, Malkhout est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal ». C’est parce que Malkhout est la conduite du monde par les actions des gens. Et comme nous ne méritons pas de recevoir tous les délices et plaisirs que le Saint béni soit-Il a pensé pour nous dans la pensée de la création, nous devons recevoir la conduite du bien et du mal de Malkhout. Cette conduite nous qualifie pour enfin corriger nos récipients de réception dans le but de donner sans réserve et pour être récompensé du plaisir et délice qu’Il a pensé pour nous.

Notre sensation du bien et du mal engendre aussi la récompense et la punition, car la sensation du mal cause la séparation de la foi du Seigneur. Il s’avère que s’il fait des efforts, lorsqu’il sent le mal, pour ne pas endommager sa foi à cause de ca, et pour garder la Torah et les Mitsvot en totalité, il est récompensé. S’il ne réussi pas dans le test et reçoit la séparation, il est rempli de mauvaises pensées.

Nous savons que pour de telles pensées le Saint béni soit-Il punit comme pour un acte. Il est écrit à ce propos : « afin de saisir le cœur la maison d'Israël ». Nous savons également que la vertu du juste ne le sauvera pas le jour de sa transgression. » Cependant cela concerne uniquement ceux qui réfléchissent au début.

Néanmoins, parfois les pensées de l’homme le dépassent jusqu’à ce qu’il se questionne sur toutes les bonnes actions qu’il a faites et dit : « qu’avons-nous à observer Son culte, et nous avons marché en deuil devant le Seigneur des armées ». A ce moment, il devient un méchant complet parce qu’il réfléchit au début et perd toutes les bonnes actions qu’il a faites par cette mauvaise pensée, comme il est écrit : «la vertu du juste ne le sauvera pas le jour de sa transgression ». C’est pourquoi la repentance est utile, même si ceci est déjà regardé comme le commencement pour servir le Seigneur à nouveau, comme un nouveau né, dont la vertu du passé a disparu.

Souvent, la conduite du bien et du mal nous cause des ascensions et des chutes, chacune selon ce qu’il est. Vous devez savoir que pour cette raison, chaque ascension est regardée comme un jour séparé parce qu’en raison de la grande chute qu’il a eu, doutant du début, durant l’ascension il est comme un nouveau né. Ainsi, dans chaque ascension c’est comme s’il commençait à servir le Seigneur à nouveau. C’est pourquoi chaque ascension est considérée comme un jour particulier, et de même, chaque descente est considérée comme une nuit particulière.

Il est écrit : « jour après jour la parole coule à flot », un jour saint, de ceux parmi ces jours supérieurs du roi. Autrement dit, à chaque ascension qu’un homme a, quand il s’accroche aux jours supérieurs du Saint béni soit-Il, les amis sont loués et chacun raconte à son ami cette chose qu’il a dite. C’est parce que par le grand Zivoug à la réparation finale ils seront récompensés de la repentance de l’amour, car ils compléteront la correction des récipients de réception, ainsi ils ne seront qu’un vue de donner contentement au Seigneur. Dans ce Zivoug, toutes les grands plaisirs et délices de la pensée de la création nous apparaitront.
A ce moment, nous verrons clairement que toutes ces punitions au moment des chutes, qui nous ont amené à douter du début, étaient les choses qui nous ont purifiées et étaient les causes directes de tout le bonheur et bonté qui viendront à nous au moment de la réparation finale. C’est parce que s’il n’y avait pas eu ces terribles punitions, nous ne serions jamais arrivés à ce délice et plaisir. Ainsi, ces péchés seront transformés en véritables mérites.

« Jour après jour la parole coule à flot » signifie que chaque ascension avant la réparation finale est un de ces jours supérieurs du roi, louant les amis. Ainsi, à présent il réapparait dans toute la magnificence de sa complétude, qui appartient à ce jour, et loue les amis qui gardent la Torah avec cette chose que chacun dit aux amis, qui est : « Il est vain de servir Dieu, et qu’avons-nous à observer Son culte » qui nous a infligé ces grandes punitions.

C’est parce que maintenant ils les ont transformé en mérites, car toute la complétude et le bonheur de ce jour pourra apparaitre à présent, dans cette grandeur et magnificence, s’il n’y avait pas eu ces punitions. C’est pourquoi ceux qui disent ces mots sont regardés comme « ceux qui craignent le Seigneur et qui estiment Son nom », comme de véritables bonnes actions. C’est pourquoi il est aussi dit d’eux : « J’aurai de la compassion pour eux comme un homme a de la compassion pour son propre fils qui le sert ».

Il est dit : « jour après jour la parole coule à flot » et loue-le. C’est parce que toutes ces nuits sont des chutes, la souffrance et les punitions qui ont arrêtées la Dvekout [adhésion] avec le Seigneur jusqu’à ce que viennent beaucoup de jours l’un après l’autre. Maintenant, une fois que la nuit et l’obscurité sont aussi devenues des mérites, la nuit brille comme le jour et l’obscurité comme la lumière, il n’y a plus d’arrêt, et toutes les 6000 années s’unissent en un seul grand jour.

Ainsi, tous les Zivouguim qui sortent à ce moment et dévoilent les ascensions et chutes qui étaient séparés l’une de l’autre sont désormais assemblées à un seul niveau sublime et niveau transcendant du Zivoug, qui brille de la fin du monde jusqu’à sa fin. Il est écrit « jour après jour la parole coule à flot » parce que le monde était séparé entre un jour et le suivant est maintenant devenu une grande louange et le loue, car il est devenu un mérite. Ainsi, ils sont tous devenus un jour pour le Seigneur.

Quand il est dit « et nuit après nuit », cela fait référence à tous les degrés qui gouvernent la nuit, se louant mutuellement, cette connaissance que chacun reçoit de son ami. C’est parce que tous ces mots et souffrances qui sont appelés « nuits » par lesquels les degrés deviennent discrets, à présent ils brilleront aussi comme le jour car ils se rassembleront tous et deviendront un récipient pour la grande connaissance qui remplit la terre entière de la connaissance du Seigneur.

Il s’avère que chaque nuit en elle-même restera dans l’obscurité, si elle ne s’était pas rassemblée avec toutes les nuits. C’est parce que chaque nuit reçoit sa part de connaissance uniquement par l’union avec le reste des nuits, ainsi, chaque nuit est regardée comme révélant la connaissance à l’autre, pour qu’elle convienne à la connaissance uniquement dans la combinaison avec l’autre.

Et chaque degré qui gouverne la nuit, signifiant chaque nuit, qui à présent a été complétée en étant un réceptacle pour la connaissance du Seigneur, se loue mutuellement. Il s’avère que chacun loue son ami en raison de cette connaissance qu’il a reçu de son ami car la part de connaissance que chacun reçoit est de son ami, par l’union avec son ami, la nuit. Il ne recevra pas sauf en s’unissant avec son ami, car tous ensemble, assemblés conviennent pour recevoir cette grande connaissance. C’est pourquoi il a été dit « Et par toute la complétude, ils deviennent amis et amoureux. » car dans la grande complétude qu’ils ont reçu ensemble, toutes les nuits deviennent des amis s’aimant l’un autre.

141) « Il n’y a ni parole ni mots » signifie les mots et les choses du reste des choses du monde, qui ne sont pas entendues devant le Saint roi et Il ne veut pas les écouter, mais ces choses « leur lignes ne sortent pas de toute la terre », signifiant que ces choses font une ligne des habitants en haut et des habitants en bas. De ces choses, les firmaments sont faits, et de ces choses, de cette louange, la terre est faite. Et si vous dites que ces choses errent à un endroit dans le monde, l’écrit dit « et leurs paroles de la fin du monde ».

Explication : jusqu’à présent, nous avons parlé des punitions et des souffrances les plus terribles, la séparation de la foi dans le Seigneur. Le Zohar dit que les punitions et souffrances des autres choses dans le monde, des transgressions personnelles, et des tourments de l’enfer, et des tourments physiques, etc. qui remplissent tout ce monde, se réunissent et sont également inclus dans ce grand Zivoug. Il est écrit à ce propos : « Alors, autant le Seigneur s'était plu à vous combler de ses bienfaits et à vous multiplier, autant le Seigneur se plaira à consommer votre perte, à vous anéantir ».

Il en est ainsi parce qu’ils se rassemblent tous et deviennent une grande lumière, se transformant en joie et grande allégresse. Et il est dit : « Il n’y a pas de paroles, ni mots », du reste des choses de ce monde, qui sont toutes les souffrances de ce monde. Elles ne sont pas entendues devant le Saint roi, car elles se transforment en joie et allégresse. Il ne veut pas les entendre pour qu’il ne convoite pas en les écoutant, car par leur inversion en joie et allégresse, le saint roi les convoitera et aura envie de les écouter.

Autrement dit, le souvenir de chaque tristesse et peine des jours passés causeront maintenant à la réparation finale, grande joie et plaisir. Il est écrit à ce propos : « En ces jours et en ce temps-là, dit le Seigneur, on recherchera l’iniquité d'Israël, mais il n’y en aura pas ». C’est parce que quand ils se transforment en mérites, ils font un tel contentement que les iniquités des jours passés seront recherchés pour qu’on se moque d’elles, mais elles ne seront pas trouvées. C’est-à-dire, il nous semblera qu’elles n’existent plus sous leur forme réelle, comme elles étaient dans le passé. Et il est dit : « Il ne veut pas les entendre » signifiant qu’il n’y a pas de parole ni mot, qui ne reviendront à eux dans un désir et grande envie de les écouter, puisque maintenant ils sont toutes devenus des lumières saintes et fidèles.

Ce grand niveau qui s’élève dans le grand Zivoug de toutes les âmes et toutes les actions à la réparation finale – bonnes et mauvaises- est regardé comme une ligne et un pilier de lumière qui brille de la fin du monde à sa fin. C’est une grande union, comme il est écrit « le Seigneur sera un et Son nom Un ». Et il a été dit « mais ces choses, leur lignes sortent sur toute la terre », car le niveau qui sort de ces choses, qui sont tous les genres de souffrances et punitions, illuminent de la fin du monde à sa fin, signifiant dans toute la terre.

Et il a été dit : « des habitants en haut et des habitants en bas ». Cette chose est très sublime, et je vais m’efforcer de la clarifier du mieux que je peux. Nous savons que dans l’éternité, l’ordre du temps n’est pas comme dans ce monde. Il s’avère que quand le Saint béni soit-Il a pensé à créer le monde, toutes les âmes avec leurs conduites étaient déjà créées en Lui –de la fin, dans une complète complétude qui est requise d’eux, pour recevoir tout le plaisir et bonté qu’Il a pensé à leur procurer. En Lui, le futur et comme le présent, et le futur et le passé ne s’appliquent pas à Lui.

A présent vous comprendrez les mots « Le Saint béni soit-Il a montré à Adam ha Rishon chaque génération et ses professeurs », ainsi qu’à Moïse. Cela semble déconcertant, car ils n’avaient pas encore été créés, comment leur montra t-Il ? Cependant, il est écrit que toutes les âmes et toutes leurs conduite jusqu’à la réparation finale sont déjà sorties devant Lui dans la réalité. Elles sont toutes présentes dans le Jardin d’Eden supérieur, et de là elles descendent, se revêtissent dans les corps dans ce monde, chacune en son temps. Le Saint béni soit-Il les montre à Adam ha Rishon de là ainsi qu’à Moïse, et à tous ceux qui le méritèrent. C’est un sujet très vaste et tout esprit n’est pas capable de le supporter.

C’est pourquoi il est dit dans le Zohar que quand ils s’unissent en un en haut, elle s’unit en un en bas, car le niveau du grand Zivoug de la réparation finale – comme il est écrit « Le Seigneur sera un et Son nom Un » - ce niveau est déjà sorti en haut – toutes les âmes et toutes les actions dans le monde, qui seront créées jusqu’à la réparation finale, par rapport à Son éternité, car le futur est comme le présent pour Lui. Il s’avère que ce pilier de lumière – qui brille de la fin du monde jusqu’à sa fin, brillera à la réparation finale – se tient déjà dans le Jardin d’Eden supérieur et brille devant Lui comme il nous apparaitra à la réparation finale.

Il dit ici : « un opposé à l’autre », car le Saint béni soit-Il est un. C’est parce qu’à la réparation finale, les deux niveaux brilleront l’un opposé à l’autre, et alors « Le Seigneur sera un et Son nom Un ». Et il est écrit ; « ces choses font une ligne de habitants en haut et des habitants en bas », une ligne qui brille des habitants en haut et des habitants en bas, l’un opposé à l’autre.

C’est parce que ce niveau brille depuis les habitants d’en haut – qui sont les âmes qui sont toutes dans le Jardin d’Eden supérieur – et brillent depuis les habitants en bas – qui sont toutes les âmes une fois qu’elles se sont vraiment revêtues dans un corps dans ce monde et sont arrivées à la réparation finale. Autrement dit, ces deux niveaux brillent ensemble à la réparation finale, et alors l’union de « le Seigneur est un et Son nom Un » apparait.

Il nous dit cela pour que nous ne nous trompions en pensant que ce pilier de lumière qui brille dans le Jardin d’Eden supérieur et illumine à la réparation finale dans ce monde. Ce faisant, il nous dit que ce n’est pas le cas. Mais les firmaments sont faits de ces choses parce que ce niveau sort sur Yessod de ZA, qui est appelé « un firmament ».

Pour cette raison, il y a toujours une distinction entre tous les Zivouguim, où le premier niveau sort du firmament et en haut, et alors illumine les receveurs du firmament et en bas. Le niveau qui sort du firmament et en haut est appelé « cieux » et le niveau qui est reçu du firmament et en bas est appelé « terre ».

Il a été dit que quand la ligne de lumière s’unit aux habitants en haut et aux habitants en bas, il y aura toujours la distinction entre le Jardin d’Eden supérieur et les habitants de ce monde. C’est parce que seuls les habitants du Jardin d’Eden supérieur reçoivent le niveau du Zivoug qui sort du firmament et en haut, car les firmaments sont faits de ces choses, signifiant un nouveau ciel pour les habitants en haut. Seuls la splendeur qui s’étend du firmament et en bas est reçue par les habitants en bas, et elle est appelée « nouvelle terre ». C’est ce qui conclue cette louange, signifiant que les habitants en bas obtiennent uniquement la louange et la splendeur qui s’étend du ciel à la terre.

Et si vous dites que ces choses sont à un endroit, car il a été expliqué que le Zivoug a été fait comme tous les Zivouguim, où du firmament et en haut il s’étend au firmament et en bas, il est alors possible de se tromper et dire que seule une ligne fine s’élève à un endroit. Il est écrit à ce propos dans l’acte de la création « que les eaux…. Se réunissent à un endroit », signifiant seulement à l’intériorité des mondes qui n’atteignent qu’Israël et non à l’extériorité des mondes.

Mais il dit que si ce n’est pas le cas, mais elles errent dans le monde, que la lumière erre et remplit le monde de la fin du monde jusqu’à sa fin. Il est écrit à ce propos « et leurs paroles jusqu’à la fin du monde », signifiant même à l’extériorité des mondes, qui atteint aussi les nations du monde, comme il est écrit « et la terre sera remplie de la connaissance du Seigneur ».

142) Et puisque les firmaments furent faits d’eux, qui est en eux ? Il répéta et dit « en eux Il plaça une tente pour le soleil ». Ce saint soleil, ZA, là est son lieu et sa résidence en eux, et il est couronné en eux. Il dit que le pilier de lumière sort du firmament et en haut, et seule une louange d’eux s’étend du firmament et en bas. Ainsi nous devrions demander « qui se sert de ce pilier de lumière » ? Qui est en eux ? Il répond que ZA, le soleil, se couronne et place sa résidence dans ce pilier de lumière, car il se couronne dans ce pilier comme sous une Houppa [dais], car une tente signifie qu’il y a un dais au dessus de lui. « En eux Il a placé une tente pour le soleil ».

143) Comme ZA est présent dans ces firmaments et est couronné en eux, il est comme un marié sortant de sa Houppa, heureux et courant dans ces firmaments, en sortant et y entrant, courant à une autre tour à un autre endroit. Il sort de la fin des cieux, sortant du monde supérieur et arrivant au bord des cieux en haut, Bina. Sa période est la fin des cieux en bas, Malkout, la période de l’année qui entoure toutes les fins et qui était liée aux cieux jusqu’à ce firmament.

Commentaire : ici il suggère un grand et terrible secret – l’émergence du soleil de son étui, de sa Houppa. Une fois que le grand Zivoug a été faite dans ces firmaments, dans une houppa, il sort de ces firmament vers une autre tour à un autre endroit, dans Malkhout, qui est appelée « le nom du Seigneur est une tour puissante », car alors Malkhout s’élève et s’unit avec Lui comme un.

La fin de Malkhout est appelée « la période de l’année ». Avant la correction, les Klipot appelées « la fin des jours » s’y agripperont, mais maintenant, après la réparation finale il faut encore corriger cette Behina [discernement] particulière. Ceci est fait par l’émergence du soleil de son étui, comme il est écrit « un marié sortant de sa Houppa », illuminant et allant à une autre tour, qui est Malkhout. Et alors « il est heureux comme un homme fort courant sa course », car il court dans la même tour, et sa période est jusqu’à leur fin », car il brille du bord des cieux en haut, jusqu’à toutes les fins dans Malkhout, pour corriger ces période de l’année jusqu’à la fin des cieux en bas.

C’est pourquoi il a été dit « entoure toutes les fins ». Les fins car cette correction complète la correction de toutes les fins dans Malkhout. Ce faisant, elle était liée aux cieux jusqu’à ce firmament de ZA.

144) « Rien n’est caché à sa chaleur » de cette période de l’année et de la période du soleil, qui gravite de chaque côté. « Et rien n’est caché» signifie qu’il n’y a personne, parmi tous les degrés supérieurs, qui lui soit caché, ils tourneront tous et y viendront à lui, et chacun, personne lui sera caché. « À sa chaleur » signifie qu’il est chauffé et retourne à eux, aux amis, quand ils sont en complète repentance. Toutes ces louanges et tous ces mérites sont en raison de leur engagement dans la Torah, comme il est écrit « La Torah [loi] du Seigneur est complète ».

C’est parce qu’après le grand Zivoug, la couverture et la dissimulation ont lieu dans toutes les lumières supérieures. Par conséquent, ce nouveau Zivoug est nécessaire dans une autre tour, comme il est écrit : « et sa période à l’autre les termine », signifiant il rouvre toutes les lumières supérieures qui étaient cachées à cause de l’annulation de BON, avant son ascension à SAG. Et il a été dit « rien n’est caché à sa chaleur », de cette période et de la période du soleil, qui gravite de tous les côtés.

Il en est ainsi parce que ce Zivoug de la période du soleil avec la période de l’année corrige les fins de Malkhout de tous les côtés, dans chaque aspect jusqu’à ce que cela soit suffisant pour la correction complète, quand BON monte et redevient SAG, qui est une correction complète dans chaque aspect. Après cela, « rien n’est caché » c’est-à-dire, aucun des degrés supérieurs ne lui sont cachés, car tous les degrés et les lumières supérieures qui retourneront et viendront à lui seront révélés dans une découverte complète à nouveau, ils graviteront tous et viendront à lui. Et pour tous et chacun, aucun ne lui est caché, car tous les degrés et les lumières supérieures retournent et viennent doucement à lui jusqu’à ce que rien ne lui soit caché.

Il est dit : « à sa chaleur », car il réchauffe et retourne à eux alors qu’ils sont en complète repentance. Cela signifie que la découverte ci-dessus ne se produit pas en une minute, car la période du soleil brille progressivement jusqu’à ce qu’elle réchauffe suffisamment pour la complète repentance, quand les méchants sont jugés par lui, et les justes sont guéri par lui. Et alors il est récompensé de la grande révélation susmentionnée.

145) HaVaYaH [Seigneur] est écrit six fois ici. Six versets sont de ce verset. « Les cieux racontent »jusqu’à « la loi du Seigneur est complète ». C’est pourquoi il écrit Béréshit [au commencement] en qui sont six lettres [en hébreu]. « Dieu créa le ciel et la terre » sont six mots [en hébreu]. Les autres versets, du verset « La loi du Seigneur est complète » jusqu’à « qui sont plus gentils que l’or » sont uniquement opposés aux six fois HaVaYaH qui est écrit en eux. Cependant, les six versets eux-mêmes ne sont pas expliqués.

Les six versets du verset. « Les cieux racontent »jusqu’à « la loi du Seigneur est complète » sont les six lettres dans le mot Béréshit. Les six noms sont pour les six mots qui sont ici, qui sont « Dieu créa le ciel et la terre ».

Explication : Tout le degré qui apparait dans les mondes vient tout d’abord dans les lettres, au moment où il est toujours caché. Ensuite, il vient dans la combinaison des mots, et alors ce qui est dans le degré devient connu dans 216 lettres et 72 mots. Il a été dit que les six lettres dans le mot Béréshit incluent déjà l’existence du ciel et de la terre dans leurs six lettres. Cependant, elles sont toutes cachées parce qu’elles ne sont que suggérées dans les lettres sans aucune combinaison de mots.

Ensuite il y a six mots « Dieu, créa, le ciel, et la terre ». Et ce qui est contenu dans le mot Béréshit devient révélé, car ils sont le ciel et la terre et ce qui les remplit. De même, nous devons comprendre les six versets verset « les cieux racontent » jusqu’à « la loi du Seigneur est complète », où il y a toujours le début de la découverte de la réparation finale, quand elle est toujours en lettres, comme dans les six lettres du mot Béréshit. Le dévoilement complet à la réparation finale commence à partir de « la loi du Seigneur est complète » où il y a les six noms et chaque nom indique une atteinte, pour montrer que seulement après la complète rédemption toute les combinaisons des mots qui étaient dans le grand Zivoug de la réparation finale apparaissent dans les six noms, comme il est écrit « et rien n’est caché à sa chaleur ».

Il a été dit que c’est à ce propos qu’il est écrit Béréshit [au commencement], en qui il y a six lettres. « Dieu créa le ciel et la terre » sont six mots. Sur six versets et six noms, les six lettres dans Béréshit sont écrites dans la Torah, où ciel et terre disparaissent. Et en six mots ils sont découverts. « Dieu, créa, le ciel, et, la terre ». Ainsi sont les six versets de « les cieux racontent » jusqu’à « la loi du Seigneur est complète », le grand Zivoug de la réparation finale n’a pas encore été révélé. Dans ces six noms vient la totalité du grand dévoilement de la réparation finale dans sa plénitude et complétude.

Il a été dit que les autres versets correspondaient uniquement aux six noms HaVaYaH, car les versets sont écrits après « et rien n’est caché à sa chaleur », jusqu’à la fin du psaume, suggérant les six noms qui sont écrit en eux. Il s’avère que les six versets sont pour les six lettres ici, et les six noms pour les six mots ici.

Cela signifie que les six versets du verset « les cieux racontent » jusqu’à « la loi du Seigneur est complète » sont comme les six lettres de Béréshit, qui ne sont pas complètement dévoilées. Et les six noms dans les mots de « la loi du Seigneur est complète » jusqu’à la fin sont comme les six mots, « Dieu, créa, la terre, et, le ciel », qui ici sont arrivés à leur complétude. Il vient pour nous dire que dans les six versets, leur degré n’est pas encore révélé, et ils sont comme les six lettres de Béréshit. Mais après les six autres versets, en qui il y a les six noms, ils arrivent au dévoilement désiré.

146) Alors qu’ils étaient assis, Rabbi Elazar, son fils, et Rabbi Abba entrèrent. Il leur dit : « certainement la face de la Divinité est venue, c’est pourquoi je t’appelle Péniel, qui a les lettres de Pnei El [faces de Dieu], car tu as vu la face de la Divinité face à face. Et maintenant que tu sais, et qu’il t’a révélé le texte de Benaih fils de Jéhoiada, il doit y avoir un mot du saint Atik, Keter. Et de plus le texte qui suit « et il tua l’homme Egyptien ». Et de celui la, qui est le plus caché, ils ont dit qu’il est le saint Atik.

Commentaire : Cela fait référence au sujet du meneur d’ânes, qui a révélé l’âme de Benaiah fils de Jéhoiada, pour lequel Rabbi Shimon les a appelé Péniel. L’âme de Benaiah fils de Jéhoiada est un degré qui est destiné à apparaitre à la réparation finale. C’est pourquoi eux aussi expérimentent la couverture et la dissimulation de toutes les lumières supérieures, comme il est écrit ici dans Zivoug de la période du soleil à la période de l’année, jusqu’à ce qu’ils soient à nouveau récompensés de toutes les lumières.

C’est ce que Rabbi Shimon leur a révélé, le verset de Bénaiah fils de Jéhoiada. Il leur fait allusion qu’ils ont déjà été récompensés des six versets de « Les cieux racontent » et qu’ils sont déjà les six noms des autres versets. C’est parce que quand ils ont atteint l’âme de Bénaiah fils de Jéhoiada par le meneur d’ânes, leur atteinte n’était toujours pas révélée, car à ce moment ils étaient dans les six versets, car ils venaient de passer ce chemin de miracles et de signes.

Mais à présent que l’âme de Benaiah leur est ouvertement révélée, comme il a été dit « et maintenant que tu sais que c’est un mot du saint Atik », ainsi que le texte qui suit. C’est parce que l’âme Bénaiah fils de Jéhoiada est la circoncision de Atik, signifiant le grand Zivoug de Atik Yomin, qu’ils surent aussi alors. Mais vous savez aussi le verset qui suit – qu’il a tué « les deux d’Ariel, Moab » et qu’il a tué l’homme Egyptien. Tous ces versets sont aussi la circoncision de Atik, et de celui qui est le plus caché, ils ont dit, signifiant Atik Yomin, il est le plus caché.

147) Ce verset « et il tua l’homme Egyptien » est expliqué ailleurs, signifiant à un autre degré. « Et il tua l’Egyptien, un homme de grande stature de cinq coudées de haut ». Tout est une chose. Cet Egyptien est ce fameux dont il est écrit « très grand dans le pays d’Egypte aux yeux des serviteurs », car il était grand et précieux, comme ce vieil homme a révélé.

Commentaire : Ce verset que Rabbi Hamnouna a expliqué « il a tué une Egyptien, un homme de vision » est expliqué à un autre degré, d’après les mots des Chroniques « et il tua l’homme Egyptien », et tout est un. Les deux versets sont un, car il est écrit « il tua un Egyptien, un homme de vision » et il est écrit « Et il tua l’Egyptien, un homme de grande stature de cinq coudées de haut ». Les deux sont un et fait référence à Moïse dans un langage différent.

148) Ce verset est étudié dans le séminaire supérieur. Un homme de mesure, tout est un. Un homme de vision et un homme de mesure sont tous un, car il est le Shabbat et la zone du shabbat, comme il est écrit : « tu mesureras en dehors de la ville ». Il est également écrit « Ne commettez pas d'iniquité en fait de jugements, de poids et de mesures. » Par conséquent, il est un homme de mesure. Il est véritablement un homme de mesure : sa hauteur est de la fin du monde à la fin du monde. Ainsi fut Adam ha Rishon. Et si vous dites « mais il est écrit ; cinq coudées de haut », ces cinq coudées étaient de la fin du monde à la fin du monde.

Commentaire : c’est le séminaire du Saint béni soit-Il. Rabbi Shimon a dit de ce séminaire, « j’ai vu des hommes nobles, et ils sont peu nombreux ». Il y a le séminaire en bas, qui est le séminaire de Matat. Il dit que ce verset, que Saba a expliqué, vous l’expliquerez dans le séminaire supérieur. Un homme de vision fait référence au degré de Moïse, de qui il a été dit « il n’y aura jamais un autre prophète en Israël comme Moïse », comme il est écrit « en vision et non en énigmes ». Un homme de mesure est également nommé d’après la vision, mais une mesure de cette vision, car la mesure de cette vision est de la fin du monde jusqu’à sa fin.

Vision et mesure sont comme le Shabbat et la zone du Shabbat : la zone du Shabbat est la fin de la mesure du Shabbat. Cependant, durant les 6000 ans, la mesure de la zone du Shabbat est restreinte à 2000 coudées. Après la réparation finale, la zone du Shabbat sera de la fin du monde jusqu’à sa fin, comme il est écrit « et le Seigneur sera roi sur toute la terre ». Et il a été dit « un homme de vision et un homme de mesure sont tous un, car c’est le Shabbat et la zone du Shabbat ». Il est écrit « Tu mesureras aussi en dehors de la ville », et il est écrit « Ne commettez pas d'iniquité en fait de jugements, de poids et de mesures. Ainsi le sujet de la mesure est la fin de la limite du sujet. De même, un homme de mesure indique la fin de la limite du Shabbat après la réparation finale – de la fin du monde jusqu’à sa fin.

Il a été dit : « et il est véritablement un homme de mesure ». Un homme de mesure signifie le propriétaire de cette véritable mesure [en hébreu Midah signifie « qualité » et « mesure »], que la qualité ne le gouverne pas, mais qu’il est le gouverneur de cette qualité et l’exécute selon sa volonté et désir.

C’était Adam ha Rishon avant qu’il ne pèche avec l’arbre de la connaissance – sa hauteur était de la fin du monde jusqu’à sa fin. Il illuminait de la fin du monde jusqu’à sa fin comme la mesure de la zone du Shabbat après la réparation finale. Ces cinq coudées étaient de la fin du monde jusqu’à la fin du monde parce que ces cinq coudées sont 10 Sefirot, qui ne sont essentiellement que KHB TM qui se diffuseront de la fin du monde jusqu’à sa fin après la réparation finale.

149) « Et dans la main de l’Egyptien il y avait une lance », comme il est écrit : « comme une ensouple de tisserand », qui est le bâton de Dieu qui était dans sa main, gravé dans le nom gravé et explicite dans l’illumination des combinaisons de lettres, que Bezalel et son séminaire - qui est appelé « tisserand » - ont gravé. Il est écrit « il les a remplit.. ; un graveur et un penseur… dans du lin fin et un tisserand ». Et dans ce bâton, le nom qui était gravé de tous les côtés illuminait dans l’illumination des sages qui ont gravé le nom explicite en 42 Behinot [discernements/manières]. Et à partir de là, le texte est comme le vieil homme expliqué ci-dessus, heureux est il. 

Commentaire : Les combinaisons de lettres pour les saints noms sont appelées « tisserand ». Comme un tisserand qui tisse les fils dans un habit, les lettres se joignent et se combinent en mots des Saint noms, qui signifient les saintes atteintes. Ildit qu’avec ce bâton de Dieu, qui était dans la main de Moïse, ces combinaisons de lettres du nom explicite étaient gravées, que Bezalel et son séminaire ont gravé dans le travail du tabernacle. C’est pourquoi il est appelé le bâton de Dieu par le nom de l’ensouple du tisserand, le nom de Bezalel, appelé « tisserand ». Une « ensouple » est comme un faisceau de lumière, et le tisserand est Bezalel, suggérant que la lumière des combinaisons de lettres du nom explicite était comme la lumière du nom explicite que Bezalel avait gravé. C’est pourquoi il a été dit « dans l’illumination des combinaisons de lettres que Bezalel a gravé ».

Avant la réparation finale, le bâton ne brillait pas de tous les côtés, car il y avait une différence entre le bâton de Dieu et le bâton de Moïse. Il est écrit à propos du bâton de Moïse « étend ta main et saisit le par sa queue… et il devient un bâton dans sa main ». Ainsi, il ne brillait pas de tous les côtés. Cependant, après la réparation finale, il brille de tous les côtés.

Il a été dit que dans ce bâton, le nom gravé brillait de tous les côtés avec l’illumination des sages, qui graveront le nom explicite en 42 Behinot, car le nom explicite qui a été gravé dans le bâton illuminait de tous les côtés, comme dans « la mort sera avalée pour toujours ». De ce fait, il illumine pareil de tous les côtés et la lumière du Nom qui était gravée sur le bâton était l’illumination de Hokhma du nom Mem-Bet.

150) Revenez O précieux, revenez, et nous renouvellerons la correction de la mariée cette nuit. Quiconque s’unit avec elle cette nuit là sera gardé avec elle tout au long de l’année, en haut et en bas, et finira son année en paix. Il est d’écrit d’eux ; « l’ange de Dieu campe autour de ceux qui Le craignent, et les sauvera. Goûtes et vois que le Seigneur est bon ».

Il y a deux interprétations à cela et toutes deux sont vraies : d’après la première interprétation, le jour du don de la Torah est l’illumination de la réparation finale, quand « la mort est avalée pour toujours » et qu’il y a la « liberté de l’ange de la mort. » De ce fait, cela vaut la peine de s’essayer de tirer cette lumière à ce moment, le jour de Shavouot, parce que c’est la nature des lumières qu’ils renouvellent en leur saison, et ils seront assurées qu’il finira son année en paix même à présent et aura la liberté de la l’ange de la mort.

La seconde interprétation fait référence au véritable temps de la réparation finale. Ici, la signification de « il finira son année en paix » sera que Malkhout est appelée « année » et par le renouvellement des lumières de ceux qui tiennent la Torah après la réparation finale, il sera garanti de corriger l’année, Malkhout, en totalité. C’est parce que le renouvellement des lumières de ceux qui tiennent la Torah est appelé « la nuit de la correction de la mariée » qui est Malkhout, appelée ‘une année ». Ce faisait, il finira son année en paix en totalité.

Ciel et terre
151) Rabbi Shimon commença et dit : « Au commencement Dieu créa ». Nous devons regarder ce verset. Quiconque dit qu’il y a d’autres dieux est perdu du monde, comme il est écrit : « ainsi, tu leur diras, les dieux qui n’ont pas fait le ciel et la terre périront de la terre et de sous ce ciel », car il n’y a pas d’autre Dieu mais le Saint béni soit-Il uniquement.

Explication : Ce verset fait référence à ce qu’il a dit : « asseyez vous et nous renouvellerons les corrections de la mariée ». De ce fait, il commença à expliquer, « au commencement Dieu créa » qui est la racine de toutes les corrections de la mariée durant les 6000 ans. Dieu est Elohim supérieur, Bina et il est appelé Elohim, MI {qui] créa ELEH [ces]. Et comme MI est connecté à ELEH, le nom se connecte toujours et par cela, le monde existe.

Avec ceci, il a expliqué que le Saint béni soit-Il, Bina, est appelé Elohim – en associant MI avec ELEH, par le revêtement de la lumière de Hokhma dans les habits de gloire qui brillent de Hassadim. Par cela, le monde existe. Par conséquent, « Les Elohim [fieux] qui n’ont pas fait le ciel et la terre », ne pouvaient pas maintenir le monde, c’est-à-dire, les autres dieux, qui séparent ELEH de MI, doivent certainement être perdus sous les cieux, qui sont corrigés par une connexion de ELEH à MI.

C’est parce qu’ils ne peuvent jamais apporter existence au monde avec leur force, seulement la destruction. C’est pourquoi le texte insiste « sous ces [ELEH] cieux ». Ce verset est une traduction [de l’araméen en hébreu], sauf pour le mot ELEH à la fin du verset, signifiant ELEH indique la connexion de MI à ELEH. 

152) « Ce verset est une traduction sauf pour le mot ELEH à la fin du verset ». C’est parce que les saints anges n’écoutent pas la traduction, de la langue araméenne et ne la connaissent pas ? Mais c’est l’inverse, il aurait dû le dire dans la langue sainte, pour que les saints anges puissent écouter. Alors ils auraient écouté dans le but de remercier.

Cependant, c’est certainement écrit dans une traduction, parce que les saints anges ne l’écoutent pas, et ne jalouseront pas un homme ni ne lui nuiront, car les saints anges sont inclus dans ce verset, car ils sont aussi appelés « dieux » ; ils sont inclus dans les dieux et ils n’ont pas fait le ciel et la terre.

La langue de la traduction est proche de la langue sainte, et les anges n’en ont pas besoin et ne la connaissent pas, alors qu’ils ont besoin et connaissent les langues des nations du mondes. Le langage de la traduction est Akhoreim, VAK de la langue sainte, car VAK sont appelés Akhoreim et sommeil, sans Mokhin, qui sont GAR. Pour cette raison, la traduction est vraiment très proche de la langue sainte.

Cependant, il y a une autre raison ici pour laquelle les anges n’en ont pas besoin. La langue sainte est la langue qui décide au milieu, le pivot qui fait pencher les plateaux de la balance, décidant que le plateau du mérite sera supérieur au plateau des fautes, et ramenant tout à Kedousha [sainteté]. C’est pourquoi elle est appelée la langue sainte [en hébreu « le pivot des plateaux de la balance » est appelé « la langue des plateaux de la balance »].

Les plateaux de la balance sont comme il est écrit : « les cieux et leurs armées furent créés avec MA » et « Au commencement Dieu créa », le Dieu supérieur, car MA n’est pas ainsi et il n’était pas construit. Cependant, quand les lettres ELEH sont tirées de haut en bas parce que Ima prête ses habits à sa fille, Je mentionne les lettres ELEH de ma bouche, et je verse des larmes avec le désir de mon âme pour étendre ces lettres ELEH. Alors « J’irai d’en haut avec la foule jusqu’à la maison de Dieu » sera appelé Elohim.

Ainsi, Elohim n’apparait pas dans le ciel et la terre qui furent créés avec MA, sauf par l’extension des lettres ELEH de Ima supérieure par MAN et les bonnes actions, comme il est écrit « Je mentionne les lettres ELEH de ma bouche et je verse des larmes » car les Mokhin de GAR, appelés Elohim, ne sont pas permanents dans le ciel et la terre, qui sont ZON, car quand MAN est élevée d’en bas, MA devient MI, et les lettres ELEH se connectent à MI, et le nom Elohim est fait – les Mokhin dans le ciel et la terre.

Et si les inférieurs corrompent leurs travaux, les Mokhin quittent ZON et restent dans KH de Kelim et Rouakh- Nefesh des lumières, qui sont appelés MI ou MA. Alors les lettres ELEH tombent dans les Klipot, car MI est GE et ELEH est AHP.

Ainsi la correction dépend entièrement de la connexion des lettres ELEH à MI par MAN. C’est pourquoi cette correction est appelée « la langue sainte », le pivot des plateaux de la balance qui décide au milieu et par lequel les Mokhin, qui sont appelés « saint » sont tirés. C’est parce qu’il étend le nom sacré Elohim à ZON et juge les lettres ELEH sur le plateau du mérite de la balance, de Kedousha. De plus, ils sont appelés plateaux [Maznaïm] du mot Ozen [oreille], car les lumières de AHP sont nommées après la plus haute Behina [discernement] en eux, qui est Ozen.

A l’inverse, il y a la langue de la traduction, car quand les inférieurs n’élèvent pas MAN dans la pureté, nous considérons qu’ils veulent uniquement s’accrocher aux lettres ELEH et non de le connecter aux lettres MI, Bina. Mais alors les Akhoreim de ZON, MA, apparaissent le ciel et la terre, ZON retournent à VAK, et c’est le langage de la traduction.

Maintenant vous pouvez comprendre que « dormir » [Tardema] en Guématria est traduction [Targoum]. C’est également les lettres Tered MA [MA descendra], car par cette langue, qui n’est pas pure, les Akhoreim, MA apparaissent et c’est le sens de Tered MA. Il s’avère que les plateaux de la balance descendent et arrivent aux plateaux de la faute de la balance.

Tout ceci est par rapport à ZON, qui sont le ciel et la terre qui furent créés avec MA, parce qu’ils sortent du Zivoug de Yessodot, appelé MA. Mais les saints anges sortent du Zivoug de Neshikin [baisers] de AVI et n’ont pas MA en eux, seulement MI, le monde supérieur, Bina. D’une part, c’est la raison pour laquelle ils sont toujours dans VAK et non dans GAR, mais d’autre part, leur VAK sont également lumière de Hassadim de Bina supérieure, MI, qui sont tout aussi importants que GAR et n’ont pas besoin de Hokhma comme Ima supérieure en a besoin. C’est pourquoi ils sont saints, car comme nous le savons, GAR sont appelés « saints ».

Pour cette raison, les anges ne sont pas du tout impressionnés par le langage de la traduction qui révèle MA dans ZON et les ramènent à VAK pour deux raisons : 1) Même quand ZON ont GAR de la langue sainte, ils ne reçoivent pas GAR d’elle, car ils ne désirent que la lumière de Hassadim, comme Ima supérieure. 2) Le dévoilement des Akhroreim de MA ne les concerne pas parce qu’il n’y a pas MA en eux.

C’est pourquoi les anges saints n’écoutent pas la traduction de la langue araméenne, et ne la connaissent pas. Ils n’ont en pas besoin parce qu’ils ne perdent rien par elle et n’en gagne rien lors de son départ, car ils sont toujours VAK et ne la connaissent pas, car il n’y a pas MA en eux.

Ils n’envieront personne pour ne pas lui nuire parce que ce verset maudit les autres dieux, qui gênent le dévoilement des Mokhin de GAR de Hokhma. Par conséquent, ils doivent être perdus de la terre et sous ces cieux. Et comme les anges aussi n’ont pas GAR de Hokhma, mais uniquement GAR de Hassadim, ils ressentiront la dégradation de leurs degrés et nous envieront de penser si haut de nous-mêmes.

Il a été dit qu’ils sont aussi appelés Elohim et sont inclus dans Elohim, mais ils n’ont pas fait le ciel et la terre, car ils sont appelés Elohim parce qu’ils sont tirés de Ima, qui est appelée Elohim, et ils sont donc inclus dans Elohim. Mais ils n’ont pas fait le ciel et la terre, parce qu’eux aussi ne peuvent pas garder le ciel et la terre dans GAR de Hokhma et il n’y a pas d’existence du ciel et de l’implantation des gens par la semence et récolte sauf par les Mokhin de GAR de Hokhma. Ainsi, eux aussi, n’ont pas faits le ciel et la terre.

153) Il est écrit « et la terre » car la terre est une des sept terres en bas. A cet endroit sont les petits fils de Caïn parce qu’après avoir été expulsé de la face de la terre, il y descendit, produisant des descendants et son esprit y fut troublé, signifiant qu’il ne savait rien. C’est une terre double, accouplée avec l’obscurité et la lumière.

ZAT sont inclus l’un dans l’autre et dans chacun d’eux il y a sept Sefirot HGT NHYM, qui sont également trouvé dans Malkhout. Il est écrit : « dans la terre inférieure il y a aussi sept terres : Terre [Erets], terre [Adama=sol/terre], Arka [terre en araméen], vallée, néant, aridité, et univers. Notre terre est l’univers, la plus haute parmi les sept terres. Arka est la troisième parmi les sept terres.

Les âmes de Caïn et d’Abel sont étendues du nom Elohim. Cependant, en raison de la saleté que le serpent a placé dans Eve, l’âme de Caïn fut la première à sortir des lettres ELEH, puis Abel sortit des lettres MI.

Ils auraient dû être inclus l’un dans l’autre dans Rakhamim, alors le nom Elohim aurait été dans les deux ensembles, comme MI se connecte toujours à ELEH dans le nom Elohim. Mais la saleté du serpent, qui sortit avec l’âme de Caïn lui fit calomnier son frère Abel, qui est MI de Elohim jusqu’à ce se lever contre lui et le tuer, car il causa le départ des lettres MI de ELEH, qui est le meurtre d’Abel. Alors ELEH, qui sont lui mêmes, tombèrent aux Klipot, et il fut expulsé de la surface de la terre parce qu’il est tombé de la terre de Kedousha, descendant à Arka, l’endroit des Klipot, faisant des descendants, et son esprit y fut troublé au point de ne pas savoir qu’il avait fait des descendants sous la gouvernance des Klipot. De ce fait, la langue sainte fut troublée dans sa bouche par la langue de la traduction, signifiant qu’il ne savait pas qu’il avait perdu Daat [raison], car les Klipot n’ont pas Daat, ayant Mokhin de HB sans Daat.

Le meurtre d’Abel est uniquement parce que par la force de MAN en pureté, MI est tiré à ZON. Ensuite, les lettres ELEH sont tirées et le nom Elohim est complété aussi dans ZON comme dans AVI. Alors Noukva se termine également dans Kelim de Dekhoura, comme Ima, à la sortie du Hey et à l’ascension du Youd.

Cela ne signifie pas que le Hey de MA de Noukva soit parti complètement, mais que le Hey est entré à l’intérieur de Noukva en dissimulation et le Youd de MI apparait à l’extérieur. De cette façon, le nom sacré Elohim est également présent dans ZON, qui sont le ciel et la terre. Cependant, Caïn a élevé MAN non pas en pureté et voulut augmenter les lettres ELEH pour lui-même, pour s’en délecter et il est écrit « Caïn se leva contre Abel son frère » parce qu’il s’est élevé en haut par la domination sur le MI, qui est Abel.

A ce moment les Akhroreim de Noukva, qui est Hey de MA qui était en dissimulation, sont immédiatement apparus, et le nom MI s’en alla de Noukva. Pour cette raison l’âme d’Abel qui fut tirée du MI de Noukva, s’en alla aussi en haut, et donc « et le tua ».

Parce que la saleté du serpent était en lui, il voulut augmenter les lettres ELEH et annuler MI, et le soumettre à lui. C’est pourquoi il dévoila les Akhoreim, MA, dans Noukva et MI s’en alla d’elle. Pour cette raison, l’âme d’Abel qui s’étend d’elle s’en alla et il le tua, alors que Caïn lui-même, qui est ELEH, tomba dans le domaine des Klipot, qui sont Akra, appelé dans le teste, « la terre de Nod ».

« C’est une terre double, accouplée avec l’obscurité et la lumière ». De plus, il y a deux assignés ici, car la lumière et l’obscurité agissent ici en amalgame, sans limites entre elles, car il y a deux assignés ici, qui dominent à égalité cette terre : 1) l’assigné à l’obscurité, qui met ici l’obscurité, 2) l’assigné à la lumière, qui place ici la lumière.

154) Il y a deux assignés qui gouvernent ici, un dans l’obscurité et un dans la lumière. Ils étaient hostiles l’un envers l’autre, et quand Caïn descendit ici, ils s’unirent l’un l’autre et furent complétés ensembles. Alors tout le monde vit qu’ils étaient les descendants de Caïn. De ce fait, ils ont deux têtes, comme deux serpents, sauf Baat, l’assigné qui gouverne la lumière. Il se vainc lui même, signifiant la lumière, et vainc l’autre, l’assigné sur l’obscurité. C’est pourquoi, ceux dans l’obscurité furent inclus dans ceux de la lumière et devinrent un.

Lors de la sortie du nom sacré Elohim, les lettres ELEH montèrent en premier et se connectèrent à MI, sous la forme de dissimulation dans le nom, car elles sont sans Hassadim. La sainteté, Hokhma ne peut pas se revêtir en elles sans l’habit de Hassadim, elles sont donc cachées dans le nom Elohim. Ensuite le second Zivoug dans MI est fait, pour étendre Hassadim, pour qu’à présent Hokhma se revête dans Hassadim et que le nom Elohim soit complété, comme il est écrit ; « qui a créé ces ? » Il créa la lumière pour Sa lumière, signifiant les habits de gloire de Hassadim et les revêtit. Ainsi ELEH se connectent à MI et Elohim fut complété.

Dans MI, Bina, il y a GAR, AVI supérieurs, qui furent établis comme air pur, désirant la compassion et ne recevant pas Hokhma. Seuls ZAT de MI, YESHOUT reçoivent de Hokhma. Par conséquent, au début de l’ascension des lettres ELEH à MI, elles montent à ZAT de MI, qui reçoivent Hokhma. A ce moment, elles sont cachées dans le nom Elohim. Mais après que le second Zivoug de GAR de MI – air pur – ait eu lieu, donnant l’habit de gloire qui brille pour ELEH, elles sont alors complétées dans le nom sacré Elohim.

L’âme de Caïn était de ELEH alors qu’elles étaient cachées dans le nom. De ce fait, la Kedousha, Hokhma, lui fut cachée du au manque de l’habit de Hassadim. Il ne voulut pas qu’élever MAN pour étendre MI de Hassadim, mais il voulut aussi étendre Hokhma de AVI supérieurs, de ce fait il tua Abel, car, il a dévoilé les Akhroreim de Noukva de ZA, plaçant son âme dans les Klipot, qui sont ELEH, car l’endroit de ces Klipot est dans Akra.

Les deux assignés qui sont là sont de ELEH de Klipot, comme il est écrit « Dieu les a fait l’un opposé à l’autre ». Dans Noukva, il y a Akhroreim de MA dissimulé et MI dévoilé. Alors elle peut briller vers les âmes avec le nom sacré Elohim en complétude. C’est parce qu’alors Hokhma des lettres ELEH, qui ont reçu de ZAT de MI, se revêtent dans Hassadim de GAR de MI et le nom sacré apparait ici.

Cependant, dans la Sitra Akhra, qui ne s’allaite que des Akhroreim de Kedousha, MA, les lettres ELEH sont dans deux anomalies : 1) Elles sont complètement dépourvues de Hassadim, 2) Même Hokhma dans ELEH ne peut se revêtir par manque de Hassadim de MI, elles sont donc dans l’obscurité et non dans la lumière.

C’est le mâle de ELEH de Klipa, car ses Kelim sont Kelim de Hokhma, ELEH, mais ils sont vides de Hokhma par manque de Hassadim de MI, de façon à ce qu’il fait entièrement noir pour Hokhma et pour Hassadim. Ainsi, son grand mérite est dans la force de ses Kelim, qui convenaient pour recevoir Hokhma, s’il avait pu recevoir l’habit de Hassadim. De plus, Noukva de ELEH de Klipa est des Akhroreim de MA de Noukva de Kedousha, qui est un Kli de Hassadim. Ainsi, elle est très endommagée dans la Klipa, qui est la racine de la séparation, contrefaisant le nom du roi.

Touma [impureté] a plusieurs noms, d’après ses corruptions. Cependant, elle a une fine lumière de ses Kelim, des Akhroreim de MA, qui sont essentiellement Kelim de Hassadim.
Sachez que chez ces mâle et femelle de ELEH de Klipa, sont les deux assignés dans la terre Akra ; l’assigné masculin sur l’obscurité et le féminin sur la lumière qui y est, ils se calomnient donc car ils sont opposés. Dans le mâle sont les Kelim vides de Hokhma des lettres ELEH. De ce fait, il hait la force de contrefaçon et de séparation dans ses Kelim de Noukva, et préfère l’obscurité en lui. La femelle, qui est une fine lumière de Hassadim, n’a pas de désir ni aucune lumière de Hokhma, encore moins l’obscurité du mâle, et elle le calomnie donc et le fuit.

Il a été dit qu’il y a deux assignés gouverneurs ici qui gouvernent – l’un dans l’obscurité et l’autre dans la lumière – et qui sont hostiles l’un envers l’autre parce que le mâle gouverne dans l’obscurité et la femelle dans la lumière. Ils se calomnient et se détestent et comme ils sont séparés l’un de l’autre ils ne peuvent du tout s’étendre et n’ont pas de force pour nuire.

Cependant, après que Caïn ait péché et ait jeté les lettres ELEH de Kedousha dans son âme à ces Klipot dans Arka, ses lettres ELEH, qui étaient aussi bloquées dans Hassadim se revêtirent dans la lumière de Noukva de ELEH de Klipa. Ce faisant il ressuscita les petites étincelles restées dans les Kelim de ELEH de Caïn, vis-à-vis de Hokhma, car la lumière de la mauvaise Klipa les ressuscite comme la lumière de Hassadim de Kedousha.

Il en résulte que le mâle de ELEH de Klipa s’est accouplé avec cette Noukva, qui a revêtu les ELEH de Caïn, car il a les mêmes Kelim que Caïn. Par ce Zivoug, Caïn engendra des descendants qui sont des étincelles de Hokhma restées dans ses lettres ELEH qui sont mélangées dans les Kelim de ELEH du mâle de Klipa, qui sont revêtus dans la lumière de la mauvaise Noukva de Klipa.

C’est pourquoi il a été dit que quand Caïn descendit ici, ils se connectèrent et furent complétés ensembles, car les étincelles de Hokhma qui sont restées dans les ELEH de Caïn se sont revêtues dans la lumière de la femelle de la Klipa. Par cela, le mâle de Klipa la désira également et se réjouit des étincelles de Hokhma de ELEH de Caïn.

Ainsi, ils se sont accouplés, devenant associés et se complétant l’un l’autre. Alors tout le monde vit qu’ils étaient les descendants de Caïn, car les descendants sont sortis de ce Zivoug, revêtant les étincelles de ELEH de Caïn dans la lumière de Klipa. Ce faisant, les étincelles de Hokhma de l’âme de Caïn sont apparues et tout le monde vit qu’ils étaient les descendants de Caïn, nés de ce mauvais Zivoug.

C’est pourquoi ils ont deux têtes comme deux serpents, parce qu’ils sont sortis de l’union du mâle et de la femelle de ELEH de Klipa, qui sont opposés à leur racine, les descendants que Caïn a engendré avec son aide ont les deux mêmes têtes que ces deux Klipot. Une tend vers l’obscurité des Kelim de Hokhma, et une tend vers la lumière dans les Kelim de Touma de Noukva de Klipa.

Il a été dit qu’ils sont comme deux serpents parce qu’ils sont opposés aux deux animaux dans la Merkava : le bœuf et l’aigle.

Ils ont deux têtes uniquement quand le mâle gouverne, la gouvernance de l’obscurité, car il s’avère que par ce revêtement dans la lumière de Noukva, pour se réjouir des étincelles de Hokhma de Caïn, lui aussi garde la domination de sa Noukva contre sa volonté parce qu’il a besoin de sa lumière. De ce fait, à ce moment, les descendants ont deux têtes, une tirant de ce côté et l’autre tirant de l’autre.

Mais la Noukva de Klipa n’a absolument pas besoin de son mâle, car il ne lui donne rien étant entièrement obscurité. Par conséquent, quand la Noukva gouverne et veut gagner avec sa Touma, elle a entière domination, ne laissant rien au mâle. Alors les descendants de Caïn, leurs deux têtes, retournent être une.

Mais quand cet assigné à la lumière gouverne, il gagne sur lui et l’emporte sur les autres, c’est –à-dire, quand la Noukva de Klipa – propriétaire de la lumière – gouverne, elle s’intensifie au point de vaincre le mâle - l’autre assigné. Il gagne sur lui signifie que sa force l’emporte et vainc aussi l’autre, battant l’autre assigné, le mâle, car elle l’emporte complètement sur le mâle sous sa domination. De ce fait, ceux qui sont dans l’obscurité sont inclus dans ceux qui sont dans la lumière et ils deviennent un. Pour cette raison, la domination du mâle, l’obscurité, est inclue dans la domination de la femelle, qui est la lumière, et les deux têtes deviennent une.

155) Ces deux assignés sont appelés Afrira et Kastimon et leur forme est comme les formes des anges saints, avec six ailes. Un a la forme d’un bœuf, et un a la forme d’un aigle, et quand ils s’unissent, ils ont la forme d’un homme.

Le mâle est appelé Kastimon du mot Kosti, qui signifie « destruction ». Il est également appelé ainsi, parce qu’il est obscurité et ne convient pas pour l’implantation des gens. La femelle est appelée Afrira, du mot Afar [poussière] ne convenant pour semer. Elle est appelée ainsi pour indiquer que même s’il y a la lumière en elle, ce n’est toujours pas suffisant pour semer et récolter, pour nourrir les gens.

Leur forme est comme la forme des anges à six ailes, l’opposé des anges supérieurs, qui ont six ailes correspondant au Vav [six en guématria] de HaVaYaH, et pour les distinguer des animaux saints, qui n’ont que quatre ailes, correspondant aux lettres du nom ADNI. Elle vient pour indiquer le niveau de ces Klipot, qui sont l’opposées des anges saints supérieurs.

Le mâle, Kastimon, est sous la forme d’un bœuf, qui est le premier vêtement dans lequel la Sitra Akhra s’habille, comme il est écrit que celui qui fait appel et calomnie, le premier faiseur de tort dans le monde, sortit de la levure de vin. Il est sous la forme d’un homme quand il s’approche de la sainteté, parce que quand il sort de la sainteté et veut descendre pour se revêtir dans un habit pour nuire au monde, lui et ses Merkavot descendent. Le premier habit qu’il prend est la forme d’un bœuf et le premier faiseur de mal parmi ces quatre essentiels faiseurs de tord est un bœuf.

Commentaire : Les Mokhin supérieurs sont appelés « vin qui réjouit Dieu et les gens ». A leur fin il y a un dépôt, la levure de vin, et le premier faiseur de mal sort au monde de ce déchet. Alors qu’il est toujours attaché à la Kedousha, à la levure, il a la forme d’un homme. Cependant, quand il descend pour nuire aux gens, il se revêt sous la forme d’un bœuf. Par conséquent, le bœuf est le premier parmi les faiseurs de tort essentiels.

Kastimon est le faiseur de mal avec la forme d’un bœuf, indiquant qu’il est la racine de tous les faiseurs de tord, qui sont appelés « bœuf de Klipa », le dépôt sous les Mokhin supérieurs du nom sacré Elohim, ELEH de Klipa, correspondant à ELEH du nom Elohim, car c’est le dépôt et la levure qui se tiennent sous eux. Par conséquent, alors qu’ile st toujours connecté à la Kedousha, il a la forme d’un homme, parce que ces Mokhin de Elohim sont la forme [en hébreu Tselem, également image] d’un homme, de qui il est écrit « car à l’image de Dieu, Il a fait l’homme ». Cependant, quand il quitta la Kedousha, et descendit à sa place, à Akra, il se revêtit de l’habit d’un bœuf.

Sa femelle dans Akra a la forme d’un aigle, d’après son rôle de faire tomber les âmes des gens qui tombent sous sa gouvernance. Nesher [aigle] vient du mot Neshira [tomber/chuter] des feuilles de l’arbre. C’est son rôle d’errer dans le monde et d’amener les gens à l’évènement nocturne, endommageant la sainte alliance, et par ce dommage, les âmes tombent des gens. Quand ils s’unissent, ils prennent la forme d’un homme, et s’ils se réunissent avec la Kedousha, pour être la levure sous le vin, ils reprennent la forme d’un homme comme ils étaient avant de descendre à Arka et ne deviennent des faiseurs de mal.

156) Quand ils sont dans l’obscurité, ils inversent la forme d’un serpent à deux têtes. Ils marchent comme un serpent et volent dans l’abime et se baignent dans la grande mer. Quand ils arrivent à la chaine de Aza et Azael, ils les mettent en colère et les réveillent puis ils sautent dans les montagnes de l’obscurité et pensent que le Saint béni soit-Il veut les convoquer pour être juger.

Sauf quand cet assigné à la lumière gouverne. Il l’emporte sur la lumière et l’emporte sur l’autre. Par conséquent, ceux qui sont dans l’obscurité furent inclus dans ceux qui sont dans la lumière et deviennent un, car au moment de la domination de Noukva, lumière, les deux têtes retournent être une tête. Mais quand ils sont dans l’obscurité, le temps de la domination du mâle, Kastimon, ils inversent la forme du serpent à deux têtes, car le mâle ne peut pas annuler la domination de Noukva car il a besoin de se revêtir dans sa lumière. De ce fait, ils sont comme un serpent avec deux têtes, allant nuire à la façon du serpent, de la même façon que le serpent a tenté Eve de manger de l’arbre de la connaissance.

Par la force de Rosh de Noukva de Klipa, ils volent dans l’abime, où il y a la racine des Klipot, appelée « abime », qui est la descente la plus basse de toutes, comme il est écrit : Ils montent jusqu’aux cieux, ils descendent jusqu’aux abimes ». Par la force de Rosh du mâle de Klipa, ils se baignent dans la grande mer, qui est Hokhma de Klipa, car la « mer » est le nom de Hokhma. Sachez qu’à cause de cela, Arka est appelé « la terre de Nod » car ils Mitnadnédim [balancent] toujours en raison des deux têtes de ces assignés – une montante dans la grande mer et une descendant aux abimes.

Interprétation des anges Aza et Azael : sachez que Aza et Azael sont les anges les plus élevés. Vous trouverez que même après leur chute du ciel dans ce monde, dans les montagnes de l’obscurité, ils sont liés dans chaines en fer, et que Balaam a atteint tous ses degrés de sa prophétie par eux. Il est dit d’eux « qui voit la vision du Tout puissant », par son atteinte de ces anges, qui sont appelés « tombant » et « yeux ouverts ».

Aza est appelé « tombant » d’après sa chute du ciel sur terre. Azael est appelé « yeux ouverts » par rapport à Aza du Saint béni soit-Il et l’obscurité a été jetée sur sa face. Et si vous dites que le degré de prophétie de Balaam est une petite chose, il est écrit : « Aucun prophète ne s’est levé en Israël comme Moïse » en Israël il ne s’est pas levé mais chez les nations du monde, il s’est levé et c’est Balaam.

La raison pour laquelle ils tombent du ciel sur terre est la calomnie d’Adam lors de la création. Cependant, nous devons comprendre, comme il y avait beaucoup d’anges qui calomniés à ce moment, comme il est écrit : pourquoi alors le Saint béni soit-Il n’a-t-il que jeté Aza et Azael ?

Mais quand le Saint béni soit-Il voulut créer l’homme, Il convoqua les sectes des anges supérieurs, les assis devant Lui et dit : « Je veux créer l’homme ». Ils répondirent : » Qu’est-ce que l’homme, pour que Tu veuilles t’en souvenir ? », C’est –à-dire, « Quelle est la nature de cet homme ». Il leur dit : « l’homme a été créé à notre image, sa sagesse sera plus grande que votre sagesse, car l’âme de l’homme comprend tous les anges et les degrés supérieurs, tout comme son corps comprend toutes les créations de ce monde. Pour cette raison, lors de la création de l’âme de l’homme, Il appela tous les anges supérieurs pour s’inclure dans l’âme de l’homme, comme il est écrit : « Faisons l’homme à notre image, à notre ressemblance ». Autrement dit, Il incorpora tous les anges pour qu’ils soient inclus dans le Tselem de l’homme et image. Ils demandèrent aux Saint béni soit-Il ; » quelle est la nature de cet homme ? », Signifiant, « Qu’avons-nous à gagner de lui, par notre inclusion en lui ? »

Il répondit : « L’homme a été créé à notre image, sa sagesse sera plus grande que votre sagesse ». Il leur promis que cet homme, qui a été compris de notre image, sa sagesse serait plus grande que votre sagesse. Par cela, vous aussi, gagnerez une grande atteinte dont vous manquez maintenant.

Dans le futur le mérite d’Israël sera plus grand que celui des anges. Ainsi, ils participèrent tous et furent incorporés à l’image de l’homme.

Après avoir créé l’homme et qu’il pécha, Aza et Azael vinrent et dirent au Saint béni soit-Il : « nous avons un mot à Te dire : cet homme que tu as fait, a péché devant toi ». Il répondit : « Si vous étiez avec eux, vous auriez été pire que lui. Alors le Saint béni soit-Il les fit tomber de leur saint degré, du ciel. Après que le Saint béni soit-Il les ait fait tomber de leur lieu saint, ils s’égarèrent auprès des femmes du monde et trompèrent les gens du monde.

Explication : Vous verrez que ce ne sont pas tous les anges qui sont venus se plaindre au Saint béni soit-Il à cause du péché d’Adam, uniquement Aza et Azael. C’est parce qu’ils savaient qu’il se repentirait. Cependant, Aza et Azael savaient que cette faute qu’ils ont obtenue par le péché d’Adam ne serait pas corrigée par sa repentance. Qui plus est, ils préférèrent qu’il ne se repente pas du tout, c’est pourquoi ils sont les seuls à se plaindre du péché d’Adam, parce que pour eux, c’est une faute qui ne peut pas être corrigée, et un défaut qui ne peut pas être empêché.

La brisure des récipients et le péché d’Adam ha Rishon sont la même chose. Cependant, elle est appelée « la brisure des récipients » par rapport à l’existence des mondes et par rapport aux âmes, elle fut faite dans le péché d’Adam. Nous savons que la brisure des récipients a gouverné huit rois, le roi de Daat, et ZAT, HGT NHYM. Dans chacun de ces rois, il y a 40 discernements, qui sont dix Sefirot, et quatre Behinot HB TM dans chaque Sefira. Ainsi huit fois 40 font 320 Behinot. Ils sont appelés 320 étincelles qui furent jetées dans chaque direction lors de la brisure des récipients.

La repentance signifie que par l’ascension de MAN, nous élevons ces étincelles des Klipot vers leur plane dans Atsilout comme elles étaient avant le péché d’Adam ha Rishon. Cependant, nous n’avons pas la force de clarifier les Malkhouts dans ces huit rois parce que leur dommage est bien au dessus de nos forces. De ce fait, il nous est permis que de clarifier 288 étincelles lors de notre repentance, qui ne sont que neuf fois 32, et il nous est interdit de ne serait ce que toucher les 32 Malkhouts en elles, qui sont appelées « le cœur de pierre ».
Par cela, GAR de AVI appelés « AVI intérieurs » furent cachés », car ces 32 étincelles leur appartient pour compléter leur dix Sefirot, et tant qu’elles leur manquent, elles n’ont pas de Zivoug. Cependant, après avoir terminé de clarifier toutes les 288 étincelles, le cœur de pierre sera clarifié de lui-même, sans requérir une quelconque action de notre part. Alors, il sera dit « et J’enlèverai le cœur de pierre de votre chair ». Alors, AVI intérieurs obtiendront leur Mokhin, et cela sera comme la réparation finale. Cependant, ces Akhroreim de AVI ne peuvent pas recevoir de correction par notre repentance avant la réparation finale.

Sachez que ces anges, Aza et Azael sont les Akhoreim de AVI qui furent annulés lors de la brisure des récipients. Mais avant le péché d’Adam ha Rishon, ils étaient corrigés dans une grande mesure, ils furent à nouveau annulés après le péché d’Adam ha Rishon, et ne peuvent pas être corrigés avant la réparation finale. C’est pourquoi Aza et Azael se sont plaint au Saint béni soit-Il de leur Mokhin, qu’ils ont perdu en raison du péché d’Adam, car ils virent qu’ils n’avaient pas d’espoir que l’homme soit capable de les corriger par sa repentance.

Qui plus est, ils virent que par sa repentance, Adam ha Rishon les ferait tomber encore plus bas que leur degré, parce la repentance ne doit être que sur les 288 étincelles sans toucher au cœur de pierre, qui appartient à la correction de AVI intérieurs, à qui les Mokhin de ces anges se rapportent. Toute la question de la repentance et de l’ascension de MAN est d’enlever ce déchet, les 32 étincelles, de la nourriture, qui sont 288.

Il s’avère qu’elles firent descendre encore plus bas Aza et Azael en enlevant complètement le déchet – qui est le cœur de pierre – de la Kedousha. Pour cette raison, ils ont calomnié et empêché Adam de se repentir, car la repentance les ferait descendre encore plus bas, parce que ces 32 étincelles appartiennent à leur structure.

Et quand le Saint béni soit-Il vit que leur calomnie affaiblirait Adam pour se repentir, Il leur dit donc « si vous étiez avec eux, vous seriez pire que lui ». C’est parce qu’Adam ha Rishon ne les a pas du tout corrompu par son péché. Même s’ils ont le mérite et Kedousha quand ils sont dans le ciel, où il n’y a pas de prise pour les Klipot, ce n’est pas la totale complétude alors qu’ils ne peuvent pas être dans ce monde qui est nôtre, l’endroit des Klipot. C’est pourquoi le Saint béni soit-Il leur dit : « vous ne perdez rien par le péché d’Adam parce que vous n’êtes pas meilleur que lui, car votre mérite est uniquement parce que l’endroit l’engendre. »

La parole du Saint béni soit-Il est action. Par conséquent, ils tombèrent immédiatement du ciel sur notre terre. Et après que le Saint béni soit-Il les ait jeté de leur lieu saint, ils s’égarèrent auprès des femmes du monde et trompèrent les gens du monde. Quand ils arrivèrent dans ce monde, ils commencèrent à clarifier le cœur de pierre, qui est inclus dans les filles de l’homme, comme il est écrit : « et les fils de Dieu virent que les filles des hommes étaient belles, et ils se prirent des femmes parmi toutes celles qu’ils choisirent. » C’est parce qu’ils ne voulaient pas séparer le déchet du cœur de pierre et ne choisirent que les 288, mais prirent tout ce qu’ils choisirent, signifiant aussi le cœur de pierre. Alors eux aussi échouèrent avec Noukva, la méchante Lilith, et ils voulurent tromper le monde avec ces mauvaises actions, car ils ne voulurent pas qu’Adam se repente, car c’est contre leur racine.

Que fit le Saint béni soit-Il ? Il vit que Aza et Azael trompaient le monde. Il les lia avec des chaines de fer dans les montagnes de l’obscurité parce que le Saint béni soit-il vit que s’ils avaient la force de retourner au ciel après leur péché, tous les enfants d’Adam échoueraient en les suivant et ne seraient pas capables de se repentir, car leur domination aurait était très grande.

Ainsi, bien qu’ils aient une haute racine, Il permit la racine des Klipot, appelée « fer », comme il est écrit « aucun instrument en fer n’a été entendu dans la maison quand elle fut construite ». Et comme cette Klipa leur fut attachée, ils furent liés à elle comme à des chaines de fer, dans les montagnes de l’obscurité, incapable de s’élever de la avant la réparation finale.

C’est pourquoi il a été dit que quand ils arrivent à la chaine d’Aza et Azael, ils les mettent en colère et les réveillent, car après s’être baignés dans la grande mer – Hokhma de Klipot – ils reçoivent la force de s’unir avec Aza et Azael, qui sont dans les montagnes de l’obscurité, pour recevoir d’elles Hokhma. Ils les réveillent pour leur donner leur Hokhma, ils les mettent en colère et les réveillent, le réveil de Behina Dalet, qui est Gadlout de la réception, appelée « colère » et « vexation », comme il est écrit : « quiconque est avide est en colère ». Ils sautent dans les montagnes de l’obscurité et pensent que le Saint béni soit-Il veut les convoquer pour les juger parce qu’ils ne peuvent pas s’élever à leur racine et recevoir Hokhma pour eux en raison des chaines de fer sur eux. 

De ce fait, nous considérons qu’ils sautent et retombent, faisant ainsi leur place plus profondes dans les montagnes de l’obscurité, et ils pensent que le Saint béni soit-Il veut renouveler la force du Din sur eux à cause de leur saut pour recevoir de leur racine. C’est pourquoi ils ont cessé de sauter. Et maintenant, ces deux assignés nagent dans la grande mer, c’est-à-dire, bien qu’ils ne puissent pas réellement leur donner, car ils ne font que sauter et tomber, ce fut suffisant pour les deux assignés de recevoir Hokhma d’eux, jusqu’à ce qu’ils nagent dans la grande mer. C’est parce que maintenant, ils ont la force de naviguer dans la grande mer de Hokhma de Klipa, où auparavant ils n’avaient que la force de s’y baigner.

La raison est qu’il n’y a pas d’action dans tout ce sujet de ces hautes Klipot. Toutes leurs actions se terminent juste en pensée et un désir parce qu’ils ont les forces de séparation. Avant qu’ils viennent à l’action, la Kedousha s’en va de là, il est donc inimaginable qu’ils puissent un jour venir à l’action. Pour cette raison, dans l’idolâtrie, le Saint béni soit-Il punit uniquement la pensée et le désir, comme il est écrit « pour capturer la maison d’Israël dans leurs cœurs ». Il a été écrit qu’un homme est puni pour une pensée idolâtre autant que pour un acte. Ainsi, les sauts d’Aza et Azael furent suffisants pour recevoir leur Hokhma, bien qu’en vérité, rien ne leur fût donné.

157) Ces deux assignés nagent dans la grande mer, s’en vont de là et vont à Naama la nuit, avec les démons qui la suivirent, les premiers fils de dieux, qui pensèrent se rapprocher d’elle. Elle saute 60 000 parsas et s’inverse sous plusieurs formes pour les gens, pour que les gens la suivent.

Commentaire : Après avoir reçu la force d’Aza et Azael, ils purent aussi s’accoupler avec Naama, après qui les premiers anges, Aza et Azael allèrent aussi. De ce Zivoug, Naama engendra tous les mauvais esprits et démons dans le monde. Il a été dit que les premiers fils des dieux allèrent après elle, qui sont Aza et Azael, qui sont appelés « fils des dieux » comme écrit dans la Genèse.

Nous devons comprendre le sujet, car ils étaient des anges d’en haut, ainsi comment en sont-ils venus à errer et à se prostituer avec Naama ? De plus, pourquoi à cause de cela, Naama n’engendra que des démons et esprits et non des gens ? 

Le monde supérieur, AVI, fut créé avec un Youd, Dekhoura, et il n’y a rien de Behina Dalet en eux. Mais ZON, le monde inférieur, furent créés avec un Hey, qui consiste également de Behina Dalet – AVI, Bina, désirant la lumière de Hassadim – car c’est ainsi que Bina a émergé au début, dans les quatre Behinot de Ohr Yashar [lumière directe].

Cependant, ZON ont besoin de la lumière de Hokhma parce que c’est ainsi que ZA de Ohr Yashar émana, dans cette illumination de Hokhma dans Hassadim. Ceux qui sont au Sioum du Youd, comme eux, sortent du Zivoug de AVI, et des anges, et ne désirent qu’après Hassadim, et non après Hokhma, comme eux. Les âmes des gens sortent du monde inférieur, ZON, et les âmes sont au Sioum du Hey, sur qui il y a eu Tsimtsoum de ne pas recevoir Hokhma parce que Behina Dalet est inclue en lui. De plus, ils ont besoin et désirent beaucoup Hokhma, comme ZON, car ils sont étendus d’eux.

Quand Adam ha Rishon est né de ZON, ZON revêtaient le monde supérieur, AVI et se terminaient aussi dans le Youd, mais le Hey était caché dans leur Akhroreim. De ce fait, le mérite d’Adam ha Rishon était très grand parce qu’étant dans ZON dans le monde supérieur et se terminant dans le Youd, son degré était comme les anges en haut, qui sont nés de AVI. Ainsi, il recevait Hokhma supérieure car il était de ZON, et le nom Elohim était sur lui – Hokhma- dans la complétude du monde supérieur, car il n’y a pas de Tsimtsoum et Behina Dalet dans le Youd. Il engendra Caïn et Abel de cette Behina [discernement] – Caïn de ELEH et Abel de MI. Donc, dans les deux, le Hey inférieur ne fut pas révélé mais uniquement le Youd, car il y avait Hokhma supérieure en eux. De plus, le porteur essentiel de Hokhma est ELEH, ZAT de Bina, l’âme de Caïn.

Néanmoins, Caïn était jaloux du jumeau supérieur qui était caché dans MI, car dans le Hey inférieur est caché dans ce Youd, et Caïn voulut s’accoupler avec lui, c’est-à-dire, il voulut étendre sa Hokhma dans Behina Dalet qui était cachée dans l’âme d’Abel. Ce faisant, il tua Abel parce qu’une fois que le Hey inférieur fut dévoilé, le Tsimtsoum sur lui se dévoila aussi – qu’il lui était interdit de recevoir la lumière supérieure. Par conséquent, le nom Elohim partit des deux, mais MI, qui est GAR, s’en alla en haut, et nous considérons qu’il tua Abel. ELEH de Caïn, ZAT, tomba dans les Klipot, qui est Arka, et bien qu’il tomba dans les Klipot, il est néanmoins restées certaines étincelles dans les Kelim, particulièrement dans ses filles, qui n’étaient pas tant endommagées – ils avaient encore plus d’étincelles de Bina.

Naama, la fille de Caïn, étaient plus belle que toutes les filles d’Adam. C’est parce que le péché était essentiellement dans les mâles de Caïn et non dans les femelles, qui sont le sol du monde. Par conséquent, après que le Saint béni soit-Il ait jeté Aza et Azael dans ce monde, qui a été créé avec un Hey, et qu’ils virent Naama, un nouveau grand désir se réveilla en eux, un qui n’avait jamais existé auparavant : l’envie de la lumière de Hokhma. A leur racine, ils ne désirent que Hassadim, mais en voyant Naama, cela fit naitre en eux ce nouveau désir d’étendre Hokhma.

Et comme ils n’ont pas le Hey inférieur restreint dans leur propre structure, et le Hey inférieur n’était pas révélé dans la structure de Naama elle-même, car elle s’étend de ELEH de Caïn, ils errent en elle, car elle convient pour recevoir Hokhma, et ils s’accouplèrent avec elle.

Leur erreur fut double : 1) Bien qu’ils n’aient pas le Hey inférieur dans leur propre structure, l’endroit fait toujours. Et comme ils sont dans ce monde, le Hey inférieur les contrôla et il leur fut interdit d’étendre la lumière de Hokhma. 2) Leur pensée de ne pas avoir non plus de Hey inférieur dans la construction de Naama, car en vérité, le Hey inférieur était caché en elle. Ainsi, de leur Zivoug, tous les démons faiseurs de mal et esprits sortirent de leur Zivoug.

Maintenant vous comprendrez ce que nous apprenons, que les démons sont moitié comme les anges dévoués et moitié comme des gens. Du côté de leur père, Aza et Azael, ils sont comme des anges, et du côté de leur mère, Naama, ils sont comme les gens. Cependant, elle n’a pas pu engendrer les gens parce qu’il n’y avait pas de semence des gens en elle, mais une des anges, les faiseurs de mal, car ils sont nés de la prostitution de la plus grande séparation dans le monde, ils prennent donc leur saleté avec eux pour nuire où qu’ils soient.

Il a été dit qu’ils vont la nuit à Naama, mère des démons, après qui les premiers fils des dieux furent déviés, car après avoir reçu la force de ces anges qui était le premier à se prostituer avec Naama, ils purent aussi aller et se prostituer avec elle, comme eux. Il a été dit qu’ils marchent la nuit. C’est parce que la force de Hokhma de Klipot ne gouverne que dans l’obscurité, la nuit, quand les Dinim règnent. Tout ceci en raison de leur racine, Aza et Azael, qui étaient liés dans les montagnes de l’obscurité.

Ils pensèrent s’approcher d’elle et elle sautait 60 000 parsas. C’est parce qu’après s’être prostitué avec elle, elle saute 60 000 parsas, ce qui signifie qu’elle a senti une telle puanteur qu’elle voulut annuler la Parsa sur VAK de ZA, dont chaque Sefira est considérée 10 000. Son VAK est 60 000 parsas, bien qu’il ne dise pas qu’ils se sont approchés d’elles, uniquement qu’ils pensaient s’approcher d’elle.

De plus, il ne dit pas qu’elle erre 60 000 parsas, mais qu’elle saute 60 000 parsas. C’est parce qu’elle ne fait que sauter, et qu’elle tombe immédiatement et ne les touche pas, c’est parce que dans ces hautes Klipot, il n’y a aucune action. Leur seul dommage est dans leur pensée et désir, mais ensuite, elle a suffisamment de force pour que les gens soient induits en erreur par elle. Bien qu’elle ne cause pas à l’homme d’agir réellement, mais uniquement une pensée et un désir comme elle, ici le Saint béni soit-Il punit pour la pensée comme pour l’acte, comme il est écrit « pour capturer la maison d’Israël dans leurs cœurs ». 

158) Ces deux assignés s’en vont et errent dans le monde entier, puis ils retournent à leur place. Ils réveillent les petits fils de Caïn avec un esprit des mauvais penchants pour faire des descendants.

Ils errent dans le monde entier pour nuire aux gens parce qu’ils font que les gens se salissent par l’émission nocturne. C’est parce qu’après avoir fait pécher les gens de ce monde, ils retournent à leur place permanente, qui est Akra, où ils réveillent les petits fils de Caïn pour faire des descendants dans leur saleté. Il nous dit qu’en plus de faire pécher les petits fils de Caïn, ils errent également dans notre terre, Univers, faisant pécher les habitants de cette terre.

159) Le ciel qui gouverne ici n’est pas comme notre ciel, et la terre n’engendre pas par sa force de semence et regarde comme la nôtre, ni ne fait recroitre les semences mais uniquement dans plusieurs années et périodes. Ils sont ceux de qui il a été dit « les dieux qui n’ont pas fait le ciel et la terre périront », de la terre supérieure, appelée Univers. Ils ne la gouverne pas, n n’erre en elle, ni ne cause que les gens se salissent par l’émission nocturne. Par conséquent, ils « périront de la terre et de sous ces cieux », qui furent faits par le nom ELEH.

Commentaire : notre ciel reçoit de ZA, qui est Mokhin de l’enfantement. Donc notre terre, qui reçoit dans sa Noukva, reçoit la semence et récolte. Mais les cieux d’Arka n’ont pas de Mokhin d’enfantement en raison de la domination des Klipot ici. De ce fait, la terre ne donne pas par eux la semence et récolte comme la nôtre, car il n’y a pas de force dans la terre pour recevoir la semence et pour faire sortir la récolte et la moisson, comme cela est fait dans notre terre. D e plus, les semences ne grandissent que lors de plusieurs années et périodes, car la semence qui est plantée ici grandit uniquement lors de plusieurs années et périodes.

Il a été dit que ces deux assignés, Afriron et Kastimon, sont les dieux qui n’ont pas fait le ciel et la terre. Ils ne pouvaient pas corriger le ciel et Arka pour qu’elle puisse produire des fruits. Par conséquent, ils n’ont pas la permission d’errer et de faire pécher les gens dans notre terre, Univers. Quand ils sont ici, ils endommagent aussi notre terre, pour devenir comme leur ciel et terre.

Ils seront perdus de la terre supérieure, appelée Univers, signifiant qu’ils seront perdus de notre terre, Univers, pour qu’ils ne la contrôlent pas ni n’errent en elle, faisant que les gens sont salis par l’émission nocturne. C’est parce que par leur errance dans notre Univers, ils font pécher les gens par l’émission nocturne – la calomnie qui repose sur Akra ne raison de leur domination ici.

« Sous notre ciel, qui fut fait par le nom ELEH ». C’est parce que notre ciel reçoit de ZON corrigés, qui furent faits dans le nom ELEH, comme il est écrit « au commencement Dieu créa », où MI est associé avec ELEH. De ce fait, notre terre aussi, est corrigée dans Kedousha supérieure, car par cela le monde existe. Pour cette raison, ces deux assignes ont la permission d’errer ici.

160) Ce verset est une traduction pour que les anges supérieurs ne pensent pas que cela est dit d’eux et ne nous soient pas hostiles. Par conséquent le mot ELEH est un saint mot qui n’est pas remplacé dans la traduction, car tout le verset est écrit dans une traduction sauf pour le mot ELEH, comme il est écrit « périront de la terre et de sous ces [ELEH] cieux ».

Ce mot ne peut pas être traduit parce la connexion de ELEH dans MI étend Mokhin supérieurs de Hokhma, et si les lettres ELEH sont endommagées, comme Caïn, elles tombent dans les Klipot, et même la sainteté de la traduction ne reste pas en eux. Ainsi, il ne peut y avoir une traduction d’eux, qui est VAK de Kedousha.
Parmi tous les sages des nations - nul n'est semblable à Toi

161) Rabbi Elazar dit : « il est écrit : Qui ne te craindrait pas, ô Roi des nations, comme cela t'est dû » Quelle est donc cette louange ? Rabbi Shimon lui dit : « Elazar mon fils, ce verset est dit à plusieurs endroits. Mais certainement il n’est pas ainsi, comme sa signification littérale, comme il est écrit : « parmi tous les sages des nations et dans tous leurs royaumes, nul n'est semblable à Toi ». Cela rend incapable les méchants de parler, signifiant ceux qui pensent que le Saint béni soit-Il ne sait pas leurs clarifications ni leurs pensées.

C’est la raison pour laquelle leurs méthodes doit être connue. Une fois est venu à moi un philosophe des nations du monde et me dit : vous dites que votre Dieu gouverne tous les cieux, et toutes les armées et camps ne sont pas atteignables, ni ne savent Son lieu. Ce verset ne Lui donne pas tellement de respect, car il est écrit que « parmi tous les sages des nations et dans tous leurs royaumes, nul n'est semblable à Toi. Quelle est cette comparaison aux hommes, qui n’ont pas d’existence ?

C’est comme il est dit : « tout en disant: "Comment Dieu peut-il savoir? Existe t-il un savoir du suprême ? Voyez ces méchants! Eternellement en sécurité, ils voient croître leur puissance » comme il amène devant nous les mots du philosophe. Ce philosophe était parmi les plus grands sages des nations. Il vint devant Rabbi Shimon pour humilier la sagesse d’Israël et notre travail dans la foi complète, qui est en grande complétude, du fait que la pensée est insaisissable. Ce sage était un des philosophes qui disaient que l’essence du travail du Seigneur est de L’atteindre, car à leur avis ils Le saisissent, et il est donc venu se moquer de nous.

« Et gouverne tous les cieux », signifie qu’Il est au-delà de tout esprit humain et Il est le gouverneur dans Sa sublimité. Et Il leur a ordonné de travailler devant Lui dans la foi et la complétude, et de ne pas du tout douter de Lui, car toutes les armées et camps n’atteignant pas. Non seulement l’esprit humain ne peut L’atteindre, mais même les soldats et les anges supérieurs ne L’atteignent absolument pas, et ils ne savent pas Son lieu. Ils n’atteignent même pas Son lieu, comme il est écrit « Béni soit la gloire du Seigneur à Son endroit », car ils ne savent pas où est Son lieu.

Puis il vient lui demander à propos de cela, que ce verset ne Lui donna pas tellement de respect, car il est écrit : « parmi tous les sages des nations et dans tous leurs royaumes, nul n'est semblable à Toi » Si la prophétie vient pour louer le Dieu d’Israël, qui est plus important que les dieux qu’atteignent les sages des nations, de leur propre force humaine et sagesse, cela ne Lui donne pas tellement de respect. En fait, cette louange ne lui donne pas tellement de respect, car quel poids et comparaison est entre le Créateur et les êtres mortels ? Ainsi, il y a ici un grand manque de respect à l’égard de votre Dieu, Le comparant aux sages des nations mortels ?

162) Le philosophe ajouta : « vous dites à propos du verset : ‘aucun autre prophète n’existera en Israël comme Moïse’ ». Il ne se lèvera pas en Israël, mais il se lèvera chez les nations du monde. Moi aussi je dits que « parmi tous les sages des nations, aucun n’est comme Lui, mais chez les sages d’Israël il y a comme lui. C’est pourquoi le Dieu qui est comme lui chez les sages d’Israël, n’est pas un Dieu supérieur gouverneur. Regardez dans la Bible, et vous trouverez que mes mots sont précis comme il se doit.

Ici Rabbi Shimon parla dans un langage de sagesse. Il est dit : « Regardez dans la Bible, et vous trouverez que mes mots sont précis comme il se doit», car il a compris qu’il lui répondrait facilement à sa question. « Car parmi tous les sages des nations et dans leurs royaume » personne ne T’atteindra, « aucun n’est comme Toi », est comme il est écrit « Si je ne Le connaissais, je serai Lui » et parce que les sages des nations se vantent de L’atteindre, ils sont considérés comme étant comme lui. Et donc il est écrit qu’ils mentirent et qu’ils ne sont pas comme Lui, car ils ne L’atteignent pas, mais qu’ils s’induisent eux-mêmes en erreur.

C’est pourquoi les sages philosophes demandent : d’après cela il semblerait que seuls les sages des nations ne sont pas comme Lui, mais que les sages d’Israël sont comme Lui ? Signifiant qu’ils L’atteignent. De ce fait, Dieu, qui est chez les enfants d’Israël il y a comme Lui, n’est pas un Dieu supérieur et gouverneur, c’est-à-dire, que d’après cela, pourquoi dites vous que dans le Dieu d’Israël il n’y aucune pensée qui L’atteignent, et qu’Il gouverne Ses serviteurs par la force de la foi dans Sa sublimité? En effet il est écrit que chez les sages d’Israël il y a comme Lui, que les sages d’Israël L’atteignent, et donc le texte vous contredit ». 

163) Je lui ai dit : Certes tu as bien parlé, qu’il y en a d’autres en Israël comme Lui, car qui ressuscite les morts ? Le Saint béni soit-Il seul. Elie et Elisée vinrent et ressuscitèrent les morts. Qui fait tomber la pluie ? Le Saint béni soit-Il seul, Elie vint et la retint et la fit tomber avec sa prière. Qui a fait le ciel et la terre, Le Saint béni soit-Il seul. Abraham vint et établit le ciel et la terre dans leur existence grâce à lui.

Rabbi Shimon lui expliqua que comme tu as dit, cela doit être vrai qu’il y en a d’autres comme Lui en Israël. Et cela ne contredit pas du tout notre foi complète, car nous ne L’atteignons pas du tout. Il gouverne la totalité des cieux supérieurs, et même les plus élevés des anges ne L’atteignent pas ni ne Le connaissent.

Cependant, vis-à-vis de cela, Il nous a donné la Torah et les Mitsvot, et par l’engagement dans la Torah et les Mitsvot Lishma [en Son nom], Israël son récompensés en adhérant vraiment à Lui et Sa Divinité les revêt jusqu’à ce qu’ils réalisent les mêmes actions que le Créateur fait : ressusciter les morts, faire tomber la pluie, et maintenir le ciel et la terre. A cet égard, ils sont complètement comme Lui, comme il est écrit « par Tes actions nous Te connaitrons ». Cependant, ils n’atteignent tout cela uniquement par une foi totale et complète, et ils ne pensent même pas L’atteindre avec leur sagesse, comme le font les sages des nations.

164) Qui guide le soleil ? Uniquement le Saint béni soit-Il. Josué est venu et le fit taire. Il lui ordonna de se tenir toujours, et il se tût comme il est écrit « ainsi le soleil se tenait encore et la lune s’arrêta ». Le Saint béni soit-Il juge, et Moïse également : il jugea et cela fut exécuté. Qui plus est, le Saint béni soit-il rend des verdicts et les justes d’Israël les révoquent, comme il est écrit « un juste gouverne la peur de Dieu ». Qui plus est, le Saint béni soit-il leur a ordonné d’aller vraiment par Ses chemins, pour Lui ressembler en tout. Ce philosophe alla et se converti dans le village de Shehalim. Il fut nommé petit Yossi, il apprit beaucoup la Torah et il est parmi les sages et les justes de cet endroit.

Mais quand ils sont récompensés d’être exactement comme Lui, diminuent-ils la force de leur foi complète ? Mais ils le font parce qu’Il leur a ordonné de faire ainsi, et pour L’atteindre par Ses actions. Le Saint béni soit-Il leur ordonna d’aller vraiment par Ses chemins, comme il est écrit « et marche dans Ses chemins ». Ils font l’ordre du roi pour Lui ressembler en tout. Mais le philosophe fut si inspiré par cette vérité qu’il alla et se convertit et prit sur lui le fardeau de la Torah et des Mitsvot.

165) Maintenant, nous devons regarder le texte. Il est écrit : « toutes les nations ne sont rien devant Lui ». Quel avantage y a-t-il ici ? Réponse : « qui ne Te craindrait pas, O roi des nations » ? Mais le roi des nations n’est-il pas le roi d’Israël ? Partout, le Saint béni soit-Il veut être glorifié dans Israël. Il est nommé uniquement après Israël, comme il est écrit « le Dieu d’Israël », « le Dieu des Hébreux », et il est écrit ; Ainsi dit le Seigneur, roi d’Israël », certainement le roi d’Israël. Les nations du monde ont dit « Nous avons un autre protecteur dans les cieux, car ton roi ne gouverne que toi, Il ne nous gouverne pas ».

A présent, cette nuit là, la reine est invitée à venir à la Houppa [dais nuptial] où était Rabbi Shimon et maintenant il veut orner la mariée d’une décoration. Nous devons réexaminer le verset. « Qui ne Te craindrait pas, O roi des nations » et l’interprète par rapport à la décoration de la mariée. Il répète le début du verset, comme il a été dit : « qui ne Te craindrait pas, O roi des nations » Quel avantage y a-t-il ici ? Après tout, il est écrit « Toutes les nations ne sont rien devant Lui », alors que nous dit-il ici ? Les nations du monde ont dit : « Nous avons un autre protecteur dans les cieux ». Les nations embêtent Israël en disant qu’elles ont un bon guide et protecteur dans les cieux, qui leur donne sagesse et force, et le roi d’Israël ne les gouverne pas.

166) Il est écrit : « qui ne Te craindrait pas, O roi des nations » signifiant un roi qui est supérieur à eux, pour les tyranniser, les frapper et de faire avec eux comme il veut. « Comme cela Test dû », pour te craindre en haut et en bas. « Car parmi tous les sages des nations », les gouverneurs et ministres en haut, qui sont assignés sur eux, et dans tous leurs royaumes, dans cette Malkhout en haut.

Il y a 4 Malkhouts qui gouvernent en haut. Par la volonté du Saint béni soit-Il, elles gouvernent toutes les autres nations. Pour cette raison, il n’y a personne parmi eux qui puisse faire ne serait ce la moindre chose, sauf comme Il leur a ordonné, comme il est écrit : « et Il fait selon Sa volonté dans l’armée des cieux, et parmi les habitants de la terre ». Les sages des nations sont les assignés et les ministres en haut, de qui vient la sagesse des nations. « Et dans tous leurs royaumes » est Malkhout, qui les gouverne. Tel est le sens littéral du texte.

Le texte explique comment lors de l’exil, la mariée est invitée à venir à la Houppa à la réparation finale. Car toutes la force des nations pour nous conquérir en exil sous leur loi est par leur sagesse et royaume, qui sont les assignés supérieurs dans les cieux de Klipa, qui leur donne sagesse et force. Par leur sagesse, ils nous donnent à penser de mauvaises pensées, pour vouloir comprendre le Saint béni soit-Il dans tous les aspects : Lui, Ses chemins, et Ses pensées, sans peur ni considération pour Sa sublimité.

Par ces mauvaises pensées, nous sommes vidés de toute abondance de Kedousha [sainteté] et l’abondance va à leur Malkhout, comme il est écrit « Tyr s’est remplie par les ruines de Jérusalem ». Ce faisant, ils obtiennent de la force pour nous tyranniser, nous frapper et nous forcer à faire leur volonté. C’est la fondation des quatre royaumes qui nous asservissent dans les 4 exils, suggéré dans leur 4 Behinot, HB TM. Ils sont suggérés dans la Tselem [apparence] de Nabuchodonosor, comme il est écrit : « car par cette image, sa tête était comme de l’or fin, son torse et ses bras de l’argent, et son ventre et cuisses de cuivre, ses tibias de fer, ses jambes une partie de fer et une partie de glaise ».

A ce moment de la gouvernance de cette Tselem, ils se moquent de nous car ils ont un autre protecteur dans les cieux. Cependant, tout ceci est comme il est écrit : « Dieu l’a fait pour qu’on Le craigne », car la Divinité est appelée « crainte des cieux ». Cela suggère que nous sommes vraiment incapables d’adhérer en permanence au Seigneur, sauf par la grande crainte de Sa sublimité, prenant sur nous le joug de la Torah et Mitsvot avec une foi complète et pure, sans douter de Ses qualités en aucune façon, pour qu’Il ne nous soit pas caché.

Car alors nous adhérons à Lui pour toute l’éternité dans un lien incassable, et alors le Seigneur aussi donnera l’abondance dans tout ce qu’Il avait pensé pour nous faire plaisir dans la pensée de la création. Et alors nous sommes récompensés de la rédemption complète et la réparation finale.

Mais avant cela, « et celui qui se loue pour un salaire met le salaire dans une bourse trouée. » C’est parce ce par les mauvaises pensées qu’elle nous apporte, la Sitra Akhra a la force de voler l’abondance que nous recevons, suivant la règle « Tyr s’est remplie par les ruines de Jérusalem ».

Cependant, même ces punitions ne sont pas contre nous, mais uniquement pour nous qualifier pour Sa crainte, par de nombreuses expériences que les exils nous apportent jusqu’à ce que nous soyons récompensés de recevoir Sa foi en totalité et avec peur de la sublimité. Et alors il est dit : « Il s’est souvenu de Sa grâce et de Sa foi pour la maison d’Israël, toutes les fins de la terre ont vu le salut de notre Dieu », car au moment de la fin des temps, le Seigneur se souviendra de toutes Ses compassions pour nous, avec la totalité de Sa foi, en une fois.

Une fois avoir reçu la force de recevoir Sa foi en totalité, Jérusalem sera construite des ruines de Tyr, car tous les Hassadim et abondance que les Malkhouts de Sitra Akhra nous ont volé durant les jours de l’exil nous reviendront après la complétude de Sa foi en totalité, car toutes les nations verront que même jusqu’à présent elles étaient uniquement utiles pour garder notre abondance, pour nous la rendre au moment désiré.

Il s’avère qu’« un homme qui exerce son autorité sur un autre, c’est pour lui nuire », car la difficulté de l’esclavage – qu’elles nous gouvernent pour le moment quand le méchant homme gouvernait l’homme de Kedousha – était uniquement pour nuire au mauvais homme, parce que par lui, nous nous sommes dépêchés de venir à la foi dans le Seigneur et de lui prendre tout le butin qu’il nous a volé.

Le prophète dit de cette période « Qui ne te craindrait pas, ô Roi des nations » C’est parce qu’à présent il a été révélé que Tu es le roi des nations, pour les tyranniser, les frapper et faire avec eux comme Tu le veux. Et quand il semblait qu’avant ils nous tyrannisaient, est maintenant révélé comme le contraire, qu’ils n’étaient que nos serviteurs et esclaves pour nous amener à la foi complète. Et quand il semblait qu’avant ils nous frappaient est maintenant révélé comme le contraire – ils se frappaient eux-mêmes – car par cela, ils nous poussaient à venir dans la complétude et accéléraient leur propre fin amère.

Et à un endroit où il semblait qu’ils se rebellaient contre le Seigneur, et travaillaient de leur propres désir et volonté, pour nous oppresser de satisfaire leurs mauvaises volontés, et qu’il n’y avait pas de jugement ni de juge, maintenant, il a été révélé qu’ils ne suivaient que la volonté du Seigneur pour nous amener à la complétude. Ce faisant, il devient clair que Tu les as gouverné et forcé à toujours faire Ta volonté, comme un roi sur ses serviteurs. Et maintenant la crainte de Ta sublimité est apparue à toutes les nations, et il est écrit « Qui ne te craindrait pas, ô Roi des nations »

« Parmi tous les sages des nations » se réfère aux gouverneurs et ministres assignés sur eux. Ce sont les assignés Afriron et Kastimon dans le pays, ainsi que Aza et Azaël, de qui les sages des nations tirent leur sagesse et embêtent Israël.

Il est écrit : « dans tous leurs royaumes ». Il y a quatre royaumes qui gouvernent en haut. Par la volonté du Seigneur, ils gouvernent toutes les autres nations. Ces 4 royaumes sont suggérés dans la Tselem [apparence] dans l’image de Nabuchodonosor :

1. Sa tête était d’or fin

2. Son torse et ses bras d’argent

3. Son ventre et cuisse de cuivre

4. Ses tibias de fer, ses jambes une partie de fer et une partie de glaise

Et ces 4 sont HB TM de Klipa, gouvernant sur toutes les 70 nations du monde.

Néanmoins, il n’y a personne parmi eux qui ne fasse par elle même ne serait-ce la moindre chose, mais uniquement comme Tu leur as ordonné. A la fin, il sera révélé que par tous les esclavages et les coups par lesquels ils ont éloigné Israël de leur père au ciel, ils n’étaient que les loyaux serviteurs pour les rapprocher de leur père au ciel, de façon à qu’ils ne fassent pas une chose sauf comme Tu leur as ordonné de faire. Il est écrit à ce propos : « et Il fait selon Sa volonté dans les armées du ciel, et parmi les habitants de la terre ».

Autrement dit, pour nous amener à la foi complète, pour être récompensé de toutes Ses compassions, comme il est écrit : « Il s’est souvenu de Sa grâce et de Sa foi pour la maison d’Israël, toutes les fins de la terre ont vu le salut de notre Dieu », Alors l’image sera brisée, comme il est écrit « Tu as vu qu’une pierre a été découpée… sans main » et il frappa l’image dans ses jambes de fer et d’argile et les détruisit. Alors le fer, l’argile, le cuivre et l’or étaient broyés et détruits et somme devenus comme l’ivraie des grandes d’été. Ils étaient portés par le vent et vous ne les trouverez nulle part. Et la pierre qui frappe l’image est devenue une grande montagne, remplissant toute la terre.

La sainte foi est appelée « une pierre qui n’est pas dans les mains qui n’est pas tenue». Après s’être souvenu de Sa grâce et de Sa foi complète, la pierre se coupe d’elle-même et non par les mains, et aucun endroit n’est trouvé pour eux, comme il est écrit « toutes les fins de la terre ont vu le salut de notre Dieu ». Et cette pierre est devenue une grande montagne, remplissant toute la terre, comme il est écrit « la terre entière sera remplie de la connaissance du Seigneur comme les eaux couvrent la mer. »

167) Tous les sages des nations et tous leurs royaumes sont les armées et les camps en haut. Même s’ils étaient chargés des sujets du monde, et qu’Il a ordonné à chacun de faire son travail, qui est celui qui puisse le faire ? Aucun d’entre eux n’est comme Toi. C’est parce que Tu es inscrit dans Ta valeur et Tu es inscrit dans Tes actions de tous. Tel est le sens de « Nul n’est semblable à Toi, O Seigneur ». Qui est le saint caché en haut et en bas, qui fera et sera comme Toi, identique à Toi dans toutes les actions du saint roi dans les cieux et la terre. De leur royaume, il est écrit « et la terre était informe et chaos».

168) Rabbi Shimon dit aux amis : « mes fils, ce mariage, chacun de vous doit orner la mariée d’une décoration ». Il dit à son fils Rabbi Elazar : « Elazar, donne un cadeau à la mariée, car le lendemain, quand ZA entre dans la Houppa, Il regardera les chants et louanges que les membres du palais lui ont donné quand elle se tient devant Lui ».
Qui est-ce ?
169) Rabbi Elazar commença et dit « Qui est-ce qui monte du désert ». Qui est-ce est l’ensemble des deux saintetés, deux mondes, Bina et Malkhout, dans une connexion et un lien. « Monte » signifie qu’elle monte vraiment pour être le Saint des saints, car MI [qui], Bina, le Saint des saints, s’est connectée dans Zot [ce], Malkhout, pour que Malkhout puisse monter, qui est le Saint des saints. « Du désert » car du désert elle en hérite, pour être la mariée et entrer dans la Houppa.
Il est écrit : « Qui est-ce qui monte du désert, adhérant à son bien aimé » ? C’est à propos de la réparation finale, quand le marié monte à la Houppa. Le Zohar réfère « Qui est ce » à Bina, qui est appelée MI [qui], et à Malkhout qui est appelée « Zot » [Ce]. Il est dit qu’à ce moment « qui est ce » sera inclut en un, deux saintetés inclues.

Il en est ainsi parce qu’avant la réparation finale, seule Bina est appelée « sainte » et Malkhout qui monte à Bina est sanctifiée uniquement dans la sainteté de Bina. Mais à la réparation finale, Malkhout elle même sera également sainte, comme Bina, et « qui est ce qui monte » sera une inclusion de deux saintetés, deux mondes, Bina et Malkhout, dans une connexion et un lien.

Un lien est le fagot de vie, la fin de Malkhout et le Massakh qui élève Ohr Hozer [lumière réfléchie] et connecte toutes les Sefirot comme un. A ce moment, il se terminera dans Youd, égal pour toujours à Bina. Ceci est appelé « un lien » une « connexion », car le niveau de lumière de Malkhout sera connecté au niveau de Bina, comme un vraiment. Alors Malkhout elle-même montera vraiment, pour être vraiment le Saint des saints, comme Bina.

Monte vraiment, comme une offrande montante, qui est le Saint des saints, car MI, AVI, est le Saint des saints, et il se connecte à « ce », Malkhout, pour que Malkhout soit discernée sous la forme de « montante » qui est le Saint des saints, car alors une connexion de MI avec « ce » est faite pour faire « ce » lui-même le Saint des saints. Et comme il en est ainsi, il est impossible pour toute diminution d’être dans Malkhout, car sa propre sainteté est le Saint des saints, comme Bina. C’est pourquoi il est écrit « la mort sera avalée pour toujours ».

De plus, il a été dit qu’elle en hérite du désert, pour être une mariée et entrer dans la Houppa. Le désert est l’endroit du serpent, le Séraph [type d’ange] et le scorpion, et ceux qui tiennent la Torah sont regardés essentiellement comme les faiseurs de la Torah. Il s’avère que ce grand Zivoug de la réparation finale fut fait précisément du désert.

170) Elle monte du désert, comme il est écrit « et ton désert est beau ». Elle monte dans ce désert de « murmure de lèvres ». Midbar [désert] signifie Dibour [parole], comme il est écrit « Ces dieux puissants ? Ce sont les dieux qui frappent les Egyptiens, avec toutes sortes de plaies dans le désert ». Mais tout ce que leur fit le Saint béni soit-Il était dans le désert, et non dans un lieu établit ?

Dans le désert signifie en parole, comme il est écrit « Et ton désert est beau ». Et il est écrit « Du désert se lèvera ». Ainsi est « qui monte du désert », mais du désert signifie avec cette parole de la bouche, Malkhout monte et entre entre les ailes de la mère, Bina. Ensuite, par la parole, Malkhout descend et reste sur les têtes du peuple saint.

Explication : avant la réparation finale, quand Malkhout est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal », toute sa correction est faite par la MAN par laquelle les justes élèvent Malkhout à Bina. Par cette ascension, Malkhout devient aussi sainte que Bina pour un certain temps. Ces MAN sont une prière en murmure, car Malkhout, la parole, ne peut être dans un état de bien parler sans aucun mal, sauf quand la voix dans la parole est de Bina, qui est l’union de la voix et de la parole, le Zivoug ZON en Gadlout, car ZA reçoit la voix de Ima, et donne dans la parole de Malkhout. A ce moment, la parole est entièrement bonne sans aucun mal, et elle reçoit les Mokhin de sainteté.

Ainsi, sans cet adoucissement de la voix de Bina, la voix de Malkhout, les neuf premières, il y a une prise pour les Klipot dans Malkhout et elle ne peut pas recevoir de la sainteté. Par conséquent, l’élévation de MAN que les justes élèvent en prière, est considérée en murmure des lèvres, parole sans une voix, comme il est écrit « seules ses lèvres bougent mais sa voix n’est pas entendue ». C’est parce qu’alors il n’y a pas de prise pour la MAN qu’ils élèvent et ils peuvent aussi élever Malkhout à Bina, pour qu’elle reçoive la voix de Bina. A ce moment, elle devient un sainte structure et reçoit Mokhin dans un Zivoug de la voix et de la parole, et la sainteté de sa parole reste sur les têtes des justes qui les ont corrigés.

C’est pourquoi il a été dit « elle monte du désert » comme il est écrit « et ton désert est beau », car la mariée est maintenant destinée pour le grand Zivoug, pour entrer dans la Houppa, par l’élévation de MAN des justes, comme il est écrit « et ton désert est beau », quand ils étendent la voix de Ima en parole, à Malkhout. Par cela le désert de Malkhout devient aussi beau et plaisant que Bina parce que ces Zivouguim qui ont été faits avant un par un, se sont maintenant rassemblés dans un grand Zivoug, pour l’admettre dans la Houppa.

Et dans ce désert de murmure des lèvres, elle monte par la MAN qu’ils ont auparavant élevées par le murmure des lèvres, dans une parole sans une voix, car sa voix est toujours dans les neuf premières et la voix de Ima lui a été étendue. Ainsi, de toutes ces bonnes actions, maintenant le grand Zivoug pour entrer dans la Houppa a été fait, car à présent sa propre voix est aussi devenue bonne sans aucun mal, et elle devient le Saint des saints comme Ima.

La parole en murmure est regardée comme la parole de la bouche, c’est-à-dire, ajouter le palais, la gorge, les dents et la langue, mais uniquement par le conduit des lèvres et de la bouche, pour être comme il est écrit « Sa voix n’est pas entendue ». C’est pourquoi il a été dit que Malkhout monte par cette parole de la bouche, qui est aussi la manière d’élever MAN et alors elle entre entre les ailes de la mère, et monte entre les ailes de Bina. Cela signifie qu’elle reçoit la voix des ailes de Ima dans sa parole, et alors, dans la parole qu’elle reçoit, elle descend et reste sur les têtes du peuple saint. Il en est ainsi parce qu’une fois qu’elle reçoit la voix de Midat ha Rakhamim [qualité de compassion] de Ima, elle devient aussi sainte qu’elle, et sa sainteté retourne à ceux qui l’ont corrigé, et eux aussi, sont appelés « peuple saint », comme elle, car sa parole est maintenant sainte, comme Ima.

171) Comment Malkhout monte en parole ? Au début, quand un homme s e lève le matin, il doit bénir son Maitre quand il ouvre ses yeux. Comment bénit-il ? C’est que les premiers Hassidim faisaient. Ils mettaient devant eux un récipient avec de l’eau et quand ils se réveillaient la nuit, ils lavaient leurs mains, se levaient et s’engageaient dans la Torah et bénissaient pour la lire. Quand le coq appelle, il est vraiment minuit, et le Saint béni soit-Il est avec les justes dans le Jardin d’Eden. De plus, il est interdit de bénir le matin avec des mains impures et sales, et c’est aussi le cas à toute heure.

Explication : Comme le début de la correction de Malkhout doit être avec le murmure des lèvres, pourquoi bénissons-nous à haute voix immédiatement au réveil ? Il faut une bénédiction en murmure, pour étendre tout d’abord la voix de Ima, qui est l’élévation de Malkhout par la parole avec la voix de Ima.

Les premiers Hassidim ont corrigé cette correction de manière pratique, car l’ascension de la MAN est soit en action soit en parole. De ce fait, car durant le sommeil de l’homme, l’esprit de sainteté s’en va et l’esprit d’impureté du serpent primordial est sur lui, car le sommeil est un sixième de la mort, et la mort est de l’impureté du serpent primordial, ainsi au réveil du sommeil, ce mauvais esprit n’est pas entièrement parti de lui. Il est toujours présent sur les bouts de ses doigts, car tout ce qui est des plus sacrés, la Sitra Akhra y adhère encore plus, et les doigts sont les plus saints dans le corps, car il y a un endroit pour instiller Hokhma [sagesse], comme il est écrit « et toutes les femmes au cœur sage filent avec leurs mains ». Par conséquent, la Sitra Akhra de la mort ne se retire pas de là même après le réveil, et une action est nécessaire, se laver les mains.

Deux récipients doivent être préparés : 1) Un récipient supérieur, appelé Natla [pichet] et 2) un récipient inférieur pour recevoir la saleté. Le récipient supérieur, appelé Natla, indique le Kli [récipient] de Bina. Il s’avère que le lavage des doigts avec les eaux de Bina chasse la Sitra Akhra de là et purifie Malkhout de tout mal en elle, et elle reste bonne. Alors il est possible de s’engage dans la Torah et de bénir pour la Torah de façon que à ce que cet acte du lavage des mains soit similaire à l’élévation de MAN par le murmure des lèvres aux ailes de la mère.

Et quand le coq appelle, il est vraiment minuit, comme il est écrit « la grande lumière pour gouverner le jour et la petite lumière pour gouverner la nuit », car la sainte Divinité dans le Kli de Malkhout s’est diminuée en une petite lumière et se revêtue dans les Klipot, comme il est écrit « et ses jambes descendent à la mort ». Cela signifie que l’arbre du bien et du mal : s’il est récompensé, c’est bien, s’il n’est pas récompensé, c’est mal.

Ainsi, il y a deux moitiés dans Malkhout, bonne et mauvaise. Une moitié en qui il a été récompensé, et une moitié en qui il n’a pas été récompensé. De ce fait, sa gouvernance aussi, qui est la nuit, a été également divisée après elle en deux moitiés : 1) la première moitié de la nuit, comme « non récompensé, c’est mal, comme il est écrit « Tu as assigné l’obscurité et ce fut la nuit, où toutes les bêtes de la forêt rodent ». 2) la seconde moitié de la nuit, récompensé, c’est bien.

La première correction de la bonne moitié est faite exactement au point de minuit, car alors Malkhout reçoit la voix de Bina, quand Malkhout monte et est adoucie dans Malkhout de Ima, et Din dans Malkhout devient un Din saint, du côté du bien, sans aucun mal. La signification est que ce Din tombe et reste sur la Sitra Akhra et devient Rakhamim sur Israël. 

Il a été dit dans le Zohar qu’après minuit, une flamme sort du pilier d’Isaac, et frappe le coq, qui est appelé Guéver [homme], comme un autre homme, supérieur, au dessus de lui, Isaac, Bina. La flamme du pilier d’Isaac est le Din de Bina, l’ange Gabriel, un coq, un homme, la qualité de Guevoura, qui sert un homme supérieur à lui, Malkhout de Atsilout, la petite lumière. Le Din de Bina frappe sous les ailes de Gabriel, et alors Malkhout reçoit la voix de Bina par lui.

Quand Gabriel appelle, tous les coqs de ce monde appellent et une autre flamme sort de lui, les atteignant sous leurs ailes, et ils appellent. C’est parce que quand Gabriel fait entendre la voix de Bina au Guéver supérieur, Malkhout, la flamme sort de Gabriel et atteint tous les coqs de ce monde, qui sont les Dinim dans l’espace de ce monde, et ils appellent tous uniquement par la voix qui a été adoucie de Midat ha Rakhamim de Bina.
Ainsi, la voix, qui est le Din de Malkhout, ne domine plus la seconde moitié de la nuit. Sa place est prise par la voix de Bina, ce qui montre l’appel des coqs de ce monde. C’est pourquoi il a été dit ici que quand les coqs appellent, il est vraiment minuit, car le coq indique que la voix de Bina a déjà été acceptée dans Malkhout, moment auquel c’est vraiment le point de minuit, d’où commence la seconde moitié de la nuit, bonne, sans aucun mal.

Une fois que Malkhout reçoit la voix de Bina, les justes élèvent MAN par la Torah, quand ils s’engagent après minuit et l’élèvent jusqu’à Guévoura réjouie de Ima supérieure, comme il est écrit « elle se lève alors qu’il fait encore nuit », car alors elle apparait dans toute sa splendeur et grandeur. C’est la façon de la sainte Malkhout, d’apparaitre uniquement la nuit, comme il est dit « elle va le jour et apparait la nuit, et distribue la nourriture le matin ».

Elle apparait uniquement dans le Jardin d’Eden, à ces justes qui la corrigent, par l’engagement dans leur Torah, qui l’étudient après minuit. C’est pourquoi il a été dit que le Saint béni soit-il est alors avec les justes dans le Jardin d’Eden, car alors la sainte Divinité est corrigée dans le Jardin d’Eden, alors qu’elle est arrosée d’un courant d’amabilité, Hokhma, et joue avec les justes qui sont incluent en elle dans MAN.

Il a été dit « il est interdit de bénir le matin avec des mains impures et sales et c’est le cas à toute heure ». C’est parce que cet esprit d’impureté du serpent primordial reste sur les doigts de l’homme après qu’il se soit levé de son sommeil et cette saleté est enlevée uniquement en se lavant avec un récipient. C’est le cas à toute heure et pas nécessairement après le sommeil. Mais chaque saleté et abjection est un endroit de prise pour la Sitra Akhra et il est interdit de bénir sauf après le lavage dans l’eau.

172) Il en est ainsi parce quand l’homme dort, son esprit le quitte et quand l’esprit le quitte, l’esprit d’impureté est préparé pour lui et reste sur ses mains, et les salit. Alors il est interdit de bénir avec elle sans s’être lavé les mains. Mais le jour quand il ne dort pas et que l’esprit ne le quitte pas, et l’esprit d’impureté ne reste pas sur lui, quand il va aux toilettes, il ne bénira pas ni ne lire un seul mot dans la torah avant de s’être lavé les mains. Pas parce qu’elles sont sales, car avec quoi se seraient elles salies ?

173) Mais, malheur aux peuples du mondes, qui ne remarquent pas et ne connaissent pas la gloire de leur Maitre, et ne savent pas sur quoi le monde se tient. Il y a un esprit dans chaque toilette dans le monde, qui y est présent et se réjouit de ce dégoût et de ces ordures, et reste immédiatement sur les doigts des mains d’une personne.

Heureux lors des fêtes et ne donne pas aux pauvres
174) Rabbi Shimon commença et dit : « Celui qui se réjouit aux fêtes et ne donne pas sa part au Saint béni soit-Il, le mauvais œil, Satan, le déteste, le calomnie, l’enlève du monde et lui cause problèmes sur problèmes. »

Explication : Il y a mâle et femelle dans Noukva. Le mâle n’est aussi mauvais que la femelle et ne trompe pas les gens en mentant au nom du Saint béni soit-Il. Au contraire, il l’encourage à faire les Mitsvot, mais non pas en pureté dans le but de donner contentement à son Créateur, mais avec un mélange de plaisir personnel. Il est écrit à ce propos : « Ne mange pas le mais d’un homme au mauvais œil… Il te dit : bois et mange, mais son cœur n’est pas avec toi ». Il en est ainsi parce que par son intention n’étant pas en vue de donner sans réserve, la Mitsva devient sans goût, sans amour et crainte, et sans un cœur. 

Cependant, comme il a déjà attiré un homme dans son domaine, il a ensuite la force de s’accoupler avec sa Noukva, la grande profondeur, une Klipa amère et mauvaise, qui trompe au nom du Saint béni soit-Il, et alors lui prend son âme. C’est pourquoi il a été dit « le mauvais œil, Satan, le déteste, le calomnie, l’enlève du monde », car une fois qu’il a fait échouer l’homme avec les Mitsvot de la joie d’un bon jour, de ne pas donner contentement à son Créateur – parce que cela est apparent du fait qu’il mange seul et ne réjouit pas le pauvre – il s’accouple ensuite avec sa Noukva et prend son âme.

175) La part du Saint béni soit-Il est de réjouir les pauvres autant qu’il le peut, car aux fêtes le Saint béni soit-Il vient voir Ses Kelim brisés, entre en eux et voit qu’ils n’ont rien avec quoi se réjouir. Il pleure pour eux et monte en haut pour détruire le monde.

Lors de la création du monde, quand Il dit aux anges « faisons l’homme à notre image », Hessed, dit : « qu’il soit créé car il dispense les grâces ». La vérité dit : qu’il ne soit pas créé, car il est entièrement mensonges ». Tsedek [justice] dit « Qu’il soit créé, car il fait Tsedakot [charité] et la paix dit : « qu’il ne soit pas créé, car il est entièrement querelles ». Que fit le Saint béni soit-Il ? Il prit la vérité et la jeta au sol, comme il est écrit « et il jeta la vérité sur la terre ».

Nous savons que l’homme doit s’engager dans la Torah et le Mitsvot, même dans Lo Lishma [pas en Son nom], parce que de Lo Lishma, il arrive à Lishma [en Son nom]. C’est parce qu’en raison de la bassesse de l’homme, il ne peut pas s’engager dans les Mitsvot dans le but de donner contentement à son Créateur, dès le départ. Mais en raison de sa nature, il ne peut faire le moindre mouvement que si c’est dans son propre intérêt. Pour cette raison, il doit tout d’abord s’engager dans les Mitsvot Lo Lishma, dans son propre intérêt. Et ainsi durant l’acte des Mitsvot, il étend l’abondance de Kedousha [sainteté] et par cette abondance qu’il étend, il viendra à la fin à s’engager dans les Mitsvot Lishma, en vue de procurer contentement à son Créateur.

Tel est le sens de la plainte de la vérité à propos de la création de l’homme, quand elle dit qu’il est qu’entièrement mensonges. Elle se plaignait : « comment un tel homme a put être créé dès le début, qu’il s’engage dans la Torah et les Mitsovt dans un mensonge complet, dans Lo Lishma ? »

Hessed cependant dit : « qu’il soit créé parce qu’il dispense les grâces », car les grâces qu’il fait, qui est nécessairement un acte qui est clarifié comme le don sans réserve, par lui, il est progressivement corrigé jusqu’à ce qu’il s’engage dans toutes les Mitsvot dans le but de donner sans réserve. Par conséquent, il est certain d’atteindre son but à la fin, de s’engager Lishma. C’est pourquoi Hessed argumenta qu’il devait être créé.

La paix aussi, s’est plainte qu’il était entièrement querelles. Parce qu’il ne peut pas s’engager dans les Mitsvot en vue de donner sans réserve, mais avec un mélange de plaisir personnel, il se dispute toujours avec le Seigneur, parce qu’il lui semble qu’il est un juste complet. Il ne ressent pas du tout ses propres défauts. Il ne sent pas que tout son engagement dans la Torah et le Mitsvot est Lo Lishma, et il est colère contre le Seigneur, qui n’est pas bon avec lui, comme il doit être bon avec un juste complet. Ainsi il est perplexe : une fois il est en paix avec le Seigneur et une autre fois, il se dispute. C’est pourquoi la paix a dit qu’il ne valait pas la peine de le créer.

Mais Tsedek dit : « qu’il soit créé, car il fait des Tsedakot, car par les Mitsvot de la charité qu’il fait pour un pauvre, il se rapproche progressivement de la qualité du don sans réserve jusqu’à ce qu’il arrive à s’engager Lishma et soit récompensé de la paix éternelle avec le Seigneur. Donc il doit être créé.

Après que leurs arguments eurent été entendus, le Saint béni soit-Il fut d’accord avec les anges Hessed et Tsedek, et jeta la vérité au sol, c’est-à-dire, Il permit l’engagement dans les Mitsvot Lo Lishma, au début, bien que ce soit un mensonge. Il s’avère qu’Il jeta la vérité au sol parce qu’il a accepté l’argument de Hessed et Tsedek qu’en faisant les grâces et donnant la charité aux pauvres, il arrivera à la fin à la vérité – servir le Seigneur pour lui procurer contentement- car il arrivera à la fin à Lishma, et alors la vérité montera de la terre.

Ceci explique aussi la brisure des récipients : tout d’abord, il y eut la création du monde parce que par la brisure des Kelim de Kedousha, et leur chute dans BYA séparés, les étincelles de Kedousha tombèrent dans les Klipot. D’elles, toutes sortes de plaisirs et d’agréments sont venus dans le domaine des Klipot, car les étincelles les transfèrent dans la réception de l’homme et pour son plaisir. Par cela, elles engendrèrent toutes sortes de transgressions telles que le vol, pillage et meurtre.

Cependant, avec ceci, la Torah et les Mitsvot nous ont été données. Ainsi même si l’homme s’engage en elles Lo Lishma, pour son propre plaisir, pour remplir ses basses envies, d’après les forces de la brisure des récipients, il arrivera à la fin à Lishma par elles et sera récompensé du but de la création – recevoir tous les délices et plaisirs dans la pensée de la création en vue de Lui donner sans réserve contentement.

Il a été dit qu’aux fêtes, le Saint béni soit-Il vient voir Ses Kelim brisés. C’est parce que lors des bons jours, quand l’homme garde les Mitsvot de la joie du bon jour en raison de toute l’abondance que le Seigneur lui donne, le Saint bénit soit-Il va alors voir Ses Kelim brisés, avec lesquels une opportunité est donnée à l’homme de s’engager dans les Mitsvot Lo Lishma. Il va pour voir dans quelle mesure ils ont accompli leur tâche d’amener l’homme à Lishma et voit qu’eux, les Kelim brisés, n’ont rien avec quoi se réjouir. Le Saint béni soit-Il pleure pour eux parce qu’Il voit qu’aucun d’eux n’a été classé, qu’ils n’ont pas amené du tout l’homme à Lishma.

Mais, il s’engage dans la joie d’un bon jour uniquement pour son propre plaisir. Alors Il pleure pour eux, signifiant Il regrette apparemment de les avoir brisés, car Il les a brisé et a jeté la vérité à terre uniquement pour le bien de l’homme, pour qu’il puisse commencer à travailler dans Lo Lishma et alors arriver à Lishma. Et quand Il voit que l’homme ne bouge pas en quoi que ce soit de son envie personnelle, alors Il les a brisé en vain. Ainsi, Il pleure pour eux.

Il monte pour détruire le monde, signifiant Il monte apparemment pour enlever l’abondance du monde et détruire le monde quand Lo Lishma ne convient pas pour amener l’homme à Lishma, cela signifie que l’abondance elle-même est mauvaise pour lui, car par cela, il sombre encore plus dans la Klipa de la réception. De ce fait, il est mieux pour l’homme d’arrêter l’abondance pour lui et de la détruire complètement.

176) Les membres du séminaire viennent devant Lui et disent ; « Seigneur du monde, Tu es appelé Miséricordieux et Bienveillant, que Ta miséricorde s’enchaine sur tes enfants ». Il leur dit : « N’ai-je pas fait le monde sur Hessed ?, disant « Qu’un monde de Hessed [compassion/miséricorde] soit construit ? Le monde se tient sur la miséricorde, mais s’ils n’ont pas de compassion envers les pauvres, Je détruirai le monde. Les anges supérieurs dirent devant Lui : « Seigneur du monde, voici un tel, qui a mangé et bu à satiété, peut-il compatir pour les pauvres et ne rien leur donner ? Le détracteur vient, prend la permission et poursuit cet homme.

Commentaire : à ce moment, les âmes supérieures qui sont appelées « membres du séminaire » commencent à prier pour les inférieurs, qu’Il n’arrête pas l’abondance d’eux, qu’il soit miséricordieux envers Ses enfants. Ils parlent favorablement devant Lui et disent : « comme ils font Ses Mitsvot avec foi, ils sont appelés « les enfants du Seigneur » ils méritent la miséricorde, comme un père compatissant envers ses fils. »

Le Saint béni soit-Il leur répondit : « N’ai-je pas construit le monde seulement sur la miséricorde ? Le monde se tient uniquement sur la miséricorde, signifiant qu’aucune correction ne viendra à eux par l’abondance quand ils ne réjouissent pas les pauvres, car la création du monde fut d’après Mon consentement aux anges de Hessed, car en étant compatissant l’un envers l’autre, le monde existe et ils parviendront à Lishma. Mais à présent qu’ils ne sont pas compatissants, aucune correction ne sortira de cela.

Alors les anges du supérieur dirent devant Lui : « Seigneur du monde, voici un tel, qui a mangé et bu à satiété et peut-il compatir pour les pauvres et ne rien leur donner ? ». Autrement dit, mêmes les anges supérieurs, Hessed et Tsedaka, et tous ceux qui ont consenti à la création, ont commencé à les calomnier, car ils n’étaient pas d’accord avec la création dans ce chemin de Lo Lishma, mais uniquement pour qu’ils fassent Hessed et Tsedaka et que par eux, ils parviendront à Lishma.
Mais à présent qu’ils ne le font pas et qu’ils ne méritent pas de parvenir à Lishma, ils regrettent leur consentement et calomnient l’homme. Alors vient le détracteur, prend la permission, et poursuit cet homme, car une fois qu’il a été clarifié que l’homme ne mérite pas de parvenir à Lishma avec ses Mitsvot, la permission est donnée au détracteur pour faire sa chose.

177) Qui dans le monde est plus grand qu’Abraham pour nous, qui était compatissant avec tous les gens ? Le jour où il fit un festin, il est écrit : « L’enfant grandit et fut sevré et Abraham fit un grand festin le jour où Isaac fut sevré ». Abraham fit un festin et appela à ce repas tous les plus grands de la génération. Et dans chaque repas de joie, ce détracteur marche et voit si cet homme a tout d’abord été compatissant avec les pauvres. S’il y a des pauvres dans la maison, le détracteurs s’en va de cette maison et n’y entre pas. S’il n’y en a pas, le détracteurs y entre et voit le mélange de joie sans pauvres et sans tout d’abord avoir été compatissant avec les pauvres, et il monte et le calomnie.

178) Comme Abraham a invité les plus grands de la génération, le détracteur est descendu et se tenait à la porte, comme un pauvre. Mais il n’y avait personne pour le regarder. Abraham servait les rois et ministres, Sarah allaitait les enfants de tout le monde, car ils ne l’avaient pas cru quand elle donna naissance, mais dit qu’Isaac était un enfant trouvé, qu’ils l’avaient amené de la rue. Par conséquent, ils amenèrent leurs enfants avec eux et Sarah les prit et les allaita devant eux, comme il est écrit : « Qui aurait pu dire à Abraham que Sarah allaiterait les enfants ? »

Il aurait du dire : « Sarah allaiterait un enfant ». Cependant, certainement « allaiterait les enfants » les enfants de tous les invités. Et ce détracteur se tenait à la porte. Sarah dit : « Dieu se rit de moi ». Le détracteur immédiatement monta au Saint béni soit-Il et Lui dit : « Seigneur du monde, Tu as dit : Abraham M’aime ». Ici il fit un festin et ne T’a rien donné, ni aux pauvres. Il ne T’a même pas sacrifié une seule colombe. Qui plus est, Sarah a dit que Tu as rit d’elle ».

Nous devons comprendre qu’Abraham, qui excellait principalement dans l’hospitalité et la miséricorde, et toute sa vie il se tenait à la croisée des chemins pour inviter les invités à l’intérieur, comment se peut-il qu’il soit dit qu’il a échoué en ceci, qu’il n’a pas donné la charité aux pauvres ? Qui plus est, pourquoi le détracteur s’est-il embarrassé en s’habillant comme un pauvre ? Après tout, ce n’est pas sa manière vis-à-vis des autres. Cependant, cela n’est comme pas il parait ici, et il y a ici un grand secret, qui ne s’applique qu’aux plus saints supérieurs.

Avant la réparation finale, il est impossible d’enlever complètement la Sitra Akhra, même pour les plus hauts des justes, les saints. Plus le juste est prudent en faisant une Mitsva avec pureté, la Sitra Akhra a toujours la force de se plaindre de lui et de montrer un endroit de déficience dans la Mitsva. Pour cette raison le Seigneur a préparé pour les justes une autre façon de soumettre et de faire taire le détracteur : donner une petite portion de Kedousha à ce détracteur qui est resté. Cela fait taire le détracteur et il ne veut pas le calomnier, pour ne pas perdre la part de Kedousha qu’il a de cette Mitsva. Tel est le sens du cheveu qui est placé dans les Tefillin et du bouc qui est envoyé, et de la vache rouge.

Il a été dit que le détracteur descendait et se tenait à la porte comme un pauvre, mais qu’il n’y avait personne pour le voir. C’est parce que bien évidemment Abraham a nourri tous les pauvres avec son repas, comme il fait toujours avec hospitalité, sauf pour ce détracteur, qui n’ajoutait aucune pureté en le lui transférant, sauf en le délectant un peu avec la Kedousha. Il était ici comme un pauvre parce qu’il voulait recevoir sa part de Kedousha, mais Abraham ne voulait rien donné de Kedousha à la Sitra Akhra, mais il voulait le soumettre avec sa force et le repousser complètement. C’est pourquoi le détracteur monta et se plaignit. Et c’est la signification du détracteur descendant et se tenant à la porte comme un pauvre, car il n’était pas vraiment un pauvre, mais le détracteur vêtu comme un pauvre et demandant à se réjouir du repas d’Abraham.

Mais Abraham a senti qu’il était de la Sitra Akhra et ne voulait rien lui donner, pas même une colombe. Il y a une remarquable indication ici : Dans l’ordre des offrandes il n’y a que deux colombes, opposées aux deux points inclus ensemble dans Malkhout qui est adoucie avec Midat ha Rakhamim. Il y a Din et Rakhamim en elle, ensemble. Din en elle est caché et dissimulé, et Rakhamim sont dévoilés ici, car s’il n’y avait pas eu l’adoucissement, le monde n’aurait pas pu exister.

C’est pourquoi précisément deux colombes doivent être sacrifiées, car une colombe indique la colombe que Noé a envoyée de l’arche qui ne lui est pas revenue. Une seule colombe suggère Midat ha Din dans Malkhout, sans l’adoucissement dans Midat ha Rakhamim. Et comme Noé ne pouvait corrige rla moindre correction en elle, elle n’est pas revenue à lui.

La question du détracteur demandant s part du repas d’Abraham le jour du sevrage de son fils est une correction d’un défaut qui ne pouvait pas être corrigé d’une autre façon avant la réparation finale. C’est Midat ha Din dans Malkhout, par qui le monde ne peut pas exister et qui doit être caché. C’est comme la colombe qui n’est pas revenue à l’arche de Noé. Cependant, Abraham aurait pu la corriger et aurait dû la corriger en donnant quelque chose au détracteur pour le faire taire. Mais comme il ne donna rien au détracteur, il monta et se plaignit.

C’est pourquoi le détracteur dit : « Il ne T’a rien donné ni aux pauvres ». Il se plaignait que dans tout son repas, il ne fixa rien pour Midat ha Din dans Malkhout, qui est appelée « pauvre » qui n’a rien par elle même, et qui est néanmoins une part du Saint béni soit-Il, car elle est l’essence de Malkhout, Noukva de ZA, qui est le Saint béni soit-Il. Après tout, Il ne l’a adoucie qu’avec Midat ha Rakhamim en vue de maintenir le monde. Pour cette raison, les Mokhin qui sont étendus par Midat ha Rakhamim sont regardés comme la part des gens du monde, et ainsi ils corrigent également l’actuelle Malkhout, qui es tune part du Saint béni soit-Il seul.

Et comme par le grand miracle de Sarah allaitant les enfants, Abraham a étendu tous les Mokhin dans Midat ha Rakhamim, il lui est à présent possible de corriger le pauvre dans Malkhout, qui est la part du Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il s’est plaint, « Il ne T’a rien donné », signifiant la part du Saint béni soit-Il, et ni au pauvre, la part de l’actuelle Malkhout, qui est pauvre, parce que les gens du monde ne peuvent pas corriger en elle. « Il ne T’a même pas sacrifié la moindre colombe », signifiant la colombe que Noé n’a pas pu corriger.

« Et qui plus est, Sarah a dit que tu as rit d’elle ». Sarah est Bina et Midat ha Rakhamim, qui brille dans Malkhout. En disant ; « Dieu s’est rit de moi, quiconque entendra rira de moi », elle a étendu une lumière complète et un très grand adoucissement jusqu’à ce qu’aucun manque ne soit plus vu dans l’actuelle qualité de Malkhout. Il y avait une grande peur qu’à cause de cela aucune attention ne serait portée pour corriger l’actuelle Malkhout. Cela ressemble aux mots ; « il étendit sa main et prit également de l’arbre de vie, et mangea et vivra pour toujours », signifiant qu’il ne ressentirait plus aucun manque en lui et n’aurait pas à corriger le défaut dans l’arbre de la connaissance.

179) Le Saint béni soit-Il lui dit : « Qui dans le monde est comme Abraham ? » Mais le détracteur ne bougea pas de là jusqu’à ce qu’il ait troublé toute cette joie. Et le Saint béni soit-Il ordonna qu’Isaac fasse une offrande comme un sacrifice et Sarah fut condamnée à mourir avec souffrance pour son fils. Toute cette souffrance fut parce qu’il n’avait pas donné quelque chose au pauvre.

Commentaire : La ligature d’Isaac était en vue de corriger l’actuelle Malkhout, qu’il n’avait pas corrigé avec le grand festin le jour du sevrage d’Isaac. La mort de Sarah fut en raison des grandes lumières qu’elle avait étendu dans les mots ; « Dieu s’est rit de moi », qui empêchèrent la correction de Malkhout.

Torah et prière
180) Rabbi Shimon commença et dit : « Il est écrit ; Et Ezéchias tourna son visage vers le mur et pria le Seigneur. Viens et vois combien est grande la force de la Torah et combien elle est supérieure à toute chose. Quiconque s’engage dans la Torah ne craint pas le supérieur ni l’inférieur et n’a pas peur des mauvaises maladies dans le monde parce qu’il adhère à l’arbre de vie et apprend de lui chaque jour ».

181) « C’est parce que la Torah enseigne à l’homme de marcher sur le chemin de la vérité. Elle lui apprend des conseils comme se repentir devant son Maitre, pour annuler la sentence, car même s’il a été jugé que ce jugement ne sera pas révoqué, il est immédiatement annulé et lui est enlevé, et n’est plus présent sur une personne de ce monde. Pour cette raison, l’homme doit s’engager dans la Torah jour et nuit, et ne jamais la quitter, comme il est écrit « et tu la méditeras jour et nuit, si l’homme quitte la Torah ou s’en sépare, c’est comme s’il se séparait de l’arbre de vie ».

Explication : il commença avec une prière dans le verset ; « Et Ezéchias tourna son visage vers le mur » et l’interprète uniquement dans la Torah. La chose est que ce conseil monta à lui par la force de la Torah qu’il a obtenu en arrivant à la complète repentance jusqu’à ce que rien ne le sépare du mur, la Sainte Divinité, et c’est pourquoi sa prière fut acceptée. Par conséquent la peine de mort dont il fut jugé fut annulée. C’est pourquoi il termine par ceci parce que nous voyons que la force de la Torah est assez grande pour annuler une peine de mort. « L’homme doit s’engager dans la Torah jour et nuit et ne jamais l’a quitter ».

182) Viens et vois un conseil pour un homme lorsqu’il va au lit la nuit, il doit prendre sur lui le royaume d’en haut de tout son cœur et d’avancer pour Lui déposer son âme. Il sera immédiatement sauvé de toute mauvaise maladie et de tous les mauvais esprits, qui ne le gouverneront pas.

Explication : Le Seigneur a appelé la lumière « jour » la lumière de Dvékout [adhésion] et Kedousha que nous obtenons du Seigneur. C’est la gouvernance du jour. Il a appelé l’obscurité « nuit », les forces de séparation qui nous séparent de Sa lumière. C’est la gouvernance de la nuit. Par conséquent nous dormons la nuit, qui est un sixième de la mort, qui est la gouvernance de la Sitra Akhra. De ces deux gouvernances, nous ne pouvons pas adhérer à Lui pour toujours parce nous arrêtons Sa Dvékout par la force de la gouvernance de la nuit, qui reviens toujours et vient sur nous, et nous fait cesser du travail du Seigneur.

Pour corriger cela, Rabbi Shimon nous donne un conseil : chaque nuit, avant d’aller dormir, l’homme doit prendre sur lui le royaume d’en haut de tout son cœur. C’est parce que quand la nuit est corrigée, comme dans l’acte de la création, quand il est écrit « et il y eut un soir et il y eut un matin, jour un », quand la nuit et le jour sont unis dans un corps et un jour, alors la nuit est appelée « la gouvernance de Malkhout », et aucune Klipa n’est mélangée à elle.

De ce fait, un homme doit aussi prendre sur lui cette Malkhout [royaume] supérieure, de tout son cœur, sans aucune séparation entre lui et Malkhout, c’est-à-dire, il doit prendre sur lui le royaume du ciel pour la vie ou pour la mort, et rien dans le monde ne le fera bouger ni ne l’éloignera de la Malkhout supérieure, comme il est écrit « et tu aimeras le Seigneur Dieu de tout ton cœur, et de toute ton âme et de toute ta force ». Et s’il l’a accepté de tout son cœur, il est certain que rien ne le séparera jamais du Créateur.

Ce faisant, il est considéré qu’il a avancé en lui donnant le dépôt de son âme parce qu’il est venu en premier remettre son âme entre les mains du Saint béni soit-Il, pour faire Ses Mitsvot, dans une totale dévotion. Pour cette raison, quand il dort, et que son esprit s’en va, il ne goûte plus en lui un sixième de la mort, qui est la force de SAM, mais seule la dévotion par les Mitsvot, car la force de la mort ne le gouverne plus, car il l’a admis dans la force de la dévotion d’une Mitsva. 

Et quand il agit ainsi, la gouvernance de la nuit ne peut plus lui nuire ni l’arrêter du plaisir du travail du Seigneur, car pour lui, le soir et le matin sont un jour, et la nuit n’est qu’une partie du jour actuel. Par conséquent, il est immédiatement sauvé de toute mauvaise maladie et de tous les mauvais esprits, qui ne le contrôlent pas, car sa nuit est déjà sortie du domaine de la Sitra Akhra, car rien ne pourra jamais le séparer de la Sainte Divinité, et les forces de la Sitra Akhra et du Din ne le gouvernent plus.

183) Et le matin, quand il se lève de son lit, il doit bénir son Maitre, marcher vers Sa maison et se prosterner devant Son palais avec grande peur. Et alors il devra prier sa prière et prendre conseil des saints pères, comme il est écrit « et moi, par Ton abondante grâce Je viendrai dans Ta maison, je me prosternerai à Ton saint Temple par crainte de Toi ».

Commentaire : « par Ton abondante grâce » est de bénir son Maitre pour la grâce qu’Il a fait avec lui. « Je viendrai dans Ta maison » signifie entrer dans Sa maison. « Je me prosternerai à Ton saint Temple » signifie se prosterner devant Son palais. « Par crainte de Toi » signifie avec grande peur. Et alors il priera sa prière.

C’est pourquoi il a été dit qu’il devait prendre conseil des saints pères, car la prière que nous prions est la correction de la Sainte Divinité, pour lui étendre l’abondance, pour satisfaire tous ces manques, car alors, toutes les demandes sont au pluriel, comme « et accorde nous Ta connaissance » ou « ramène nous, notre père, dans Ta loi ».

C’est parce la prière est pour tout Israël, car tout ce qui est dans la sainte Divinité existe dans tout Israël. Et ce qui manque en elle manque dans tout Israël. Il s’avère que quand nous prions pour tout Israël, nous prions pour la Sainte Divinité, car ils sont la même chose. Ainsi, avant la prière, nous devons regarder dans les manques de la Divinité, pour savoir ce qu’il faut réparer en elle et la remplir.

Cependant, toutes les générations de tout Israël sont inclues dans la Sainte Divinité, et nous n’avons plus besoin de corriger toutes ces corrections qu’elle a reçu des générations avant nous. Mais nous devons les compléter, corriger ce qui es toujours manquant en elle après leurs corrections.

Les saints pères sont l’inclusion de tout Israël. Ils sont les trois racines de toutes les 600 000 âmes d’Israël pour chaque génération jusqu’à la réparation finale. Et toutes les extensions et dons que tout Israël étend et reçoit dans toutes les générations sont tout d’abord reçues par les saints pères. D’eux, l’abondance atteint tout Israël dans cette génération qui a étendu l’abondance. C’est parce que tel est l’ordre spirituel, qu’aucune branche ne peut rien recevoir sauf par sa racine, l’essentiel de l’illumination reste dans la racine et seule une partie d’elle est étendue à la branche. Il s’avère donc que toutes les corrections que nous avons déjà corrigé dans la Sainte Divinité et existent dans les âmes de nos saints pères.

Par conséquent, l’homme ne doit pas entrer dans la synagogue sans avoir précédemment consulté Abraham, Isaac et Jacob, car notre prière est de compléter ce qui manque toujours dans la Divinité, après les corrections qui ont été faites jusqu’à présent. Ainsi, tout d’abord, nous devons savoir et étendre toutes les corrections qui ont déjà été corrigées dans la Sainte Divinité, et ensuite nous saurons ce qui doit leur être ajouté.

Pour cette raison, l’homme ne doit pas entrer dans la synagogue avant de rechercher un conseil des saints pères, car l’homme doit consulter les saints pères pour savoir ce qui doit encore être corrigé. Et ceci est possible uniquement après que nous ayons étendu dans la Sainte Divinité tout ce que les saints pères ont déjà corrigé en elle, et alors nous verrons ce qui est encore manquant en elle, car ils ont déjà établi la prière qui est la Sainte Divinité.

La correction d’Abraham est appelée « la prière du matin », la correction d’Isaac est appelée « la prière de l’après-midi » et la correction de Jacob « la prière du soir ». De là, nous devons tout d’abord étendre toute la mesure de la correction qu’ils ont déjà corrigé dans la prière et ensuite nous saurons ce que nous devrons prier et corriger, ce qui manque encore en elle.

184) L’homme ne doit pas entrer dans la synagogue sauf s’il a auparavant consulté Abraham, Isaac et Jacob et a obtenu la permission. C’est parce qu’ils ont établi la prière devant le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « et moi, par Ton abondante grâce je viendrai dans Ta maison », qui est Abraham, qui est Hessed [grâce]. « Je me prosternerai à Ton saint Temple » est Isaac, qui de ce côté de Malkhout est appelé « Palais ». « Dans la crainte de Toi » est Jacob, Tifferet, qui est appelée « terrible ». L’homme doit toujours être inclus en eux, et ensuite entrer dans la synagogue, et prier sa prière. Alors il est écrit « Et Il me dit : Tu es Mon serviteur, Israël, en qui Je montrerai Ma gloire ».

Ici, il explique les trois corrections générales que furent faites sur la sainte Divinité par les patriarches : Abraham l’a corrigé dans une maison, signifiant une résidence fixe, de façon à ce que l’homme puisse adhérer à elle en permanence, tout comme l’homme a une maison en permanence. Isaac a ajouté une correction et l’a corrigé dans un Temple saint. C’est le sens du roi qui réside en elle en permanence, car le roi est toujours dans Sa palais.

Jacob a ajouté une correction et l’a corrigé dans la peur, qui est la porte de la résidence, l’ouverture pour la maison dans la Sainte Divinité et pour le Temple saint en elle, comme il est écrit « comme cet endroit est terrible, et c’est la porte des cieux ».

Et quand un homme inclut toutes ces trois corrections des pères en totalité, il peut savoir la pleine mesure qui a déjà été corrigée dans la Sainte Divinité, et il entrera dans la synagogue et priera sa prière, pour corriger dans la Divinité ce qui est encore manquant en elle.

Explication : Abraham est la racine de Hessed dans les âmes d’Israël, car il est celui qui a corrigé la Sainte Divinité dans un réceptacle pour la lumière de Hessed. Elle a reçu les Hassadim pour toutes les âmes d’Israël dans leur totalité. Si ceci était resté ainsi, Israël aurait adhéré en permanence au Seigneur, et la Sainte Divinité aurait été la maison de Malkhout, remplie de tout délice et plaisir, et pas une seule personne n’aurait voulu s’en séparer ne serait-ce qu’un instant.

Cependant, toute la correction d’Abraham a consisté de faire un réceptacle complet pour la lumière de Hassadim, sans aucune possibilité de défaut. Autrement dit, il éleva la Sainte Divinité dans le don et contentement à notre Créateur, et ne rien recevoir pour notre propre plaisir, car c’est la qualité et le réceptacle de la lumière de Hessed. Il est écrit à ce propos : « quiconque dit : ce qui est à moi est à toi et ce qui est à toi et à toi – un Hassid [du mot Hessed] » car il ne demande rien pour son plaisir personnel.

Et puisque toutes les restrictions et toute la prise de la Sitra Akhra n’étaient que dans la réception pour soi-même, il s’avère que par cela, il a entièrement retiré la crasse des Klipot et de la Sitra Akhra, et la Divinité fut établie en complète pureté. Cependant, cela ne complète toujours pas la pensée de la création, car l’essence de la pensée de la création était de réjouir Ses créatures, et la mesure de plaisir dépend et est mesurée par le montant de désir à recevoir, où d’après le montant du désir de recevoir, ainsi est la mesure du plaisir de la réception.

Par conséquent, une fois que la divinité ait été corrigée uniquement dans un récipient de don, sans aucune réception pour soi même, qui est le départ de la réception du Seigneur, et en Lui donnant seulement, néanmoins aucune correction n’est arrivée de là à la pensée de la création originelle, qui ne vient que par la grandeur du désir de recevoir.

Tel est le sens d’Abraham engendrant Isaac. Après qu’Isaac eut trouvé la Divinité, en absolue complétude et remplissage de la lumière de Hessed, grâce aux corrections d’Abraham, il ressentit le manque en elle, qu’elle ne convenait toujours pas pour la réception de tout ce qui est inclus dans la pensée de la création. Pour cette raison, il alla et l’a corrigea en un réceptacle pour qu’elle convienne pour recevoir ce remplissage désiré dans la pensée de la création. Il réveilla également le désir de recevoir du Seigneur, mais uniquement en vue de donner sans réserve. Cela signifie qu’il avait un grand désir de recevoir, mais uniquement parce que le Donneur le voulait. Si le Donneur ne l’avait pas voulu, il n’y aurait pas eu de désir en lui de recevoir quoique ce soit de Lui.

Nous savons que la réception en vue de donner sans réserve est regardée comme vraiment le don. Ainsi la Sitra Akhra n’a plus de prise ici dans ce désir de recevoir. Pour cette raison la sainte Divinité fut établit par lui dans toute sa dernière grande complétude, car à présent elle convenait pour recevoir tous les plaisirs douceur de tout ce qu’avait pensé le Seigneur, pour réjouir Ses créature, quand ils émergèrent dans l’esprit de les créer.

Pour cette raison, la sainte Divinité est maintenant appelée « Son saint Temple», car à présent le roi est en elle avec toute sa grandeur et splendeur, comme un roi dans son palais. Cependant, pour ce qui est de la correction d’Abraham, elle n’est appelée que « maison », signifiant la maison de Malkhout, car ici, Son entière gloire et majesté n’étaient pas encore apparentes, car la gloire d’un roi n’est apparente que dans son palais spécial.

Ainsi, il est considéré qu’Isaac a corrigé toute les Guevourot dans les âmes d’Israël, signifiant l’adoucissement de tous les Dinim dans la guidance du Seigneur. C’est parce que toutes les restrictions, les souffrances et punitions qui viennent dans le monde ne sont que pour corriger les récipients de réception des âmes, pour mériter toute la bonté incluse dans la pensée de la création. Et comme Isaac a déjà corrigé la Divinité dans sa complétude, par cela, toute les Guevourot ont été corrigées, car elles sont déjà arrivées à leur but désiré.

Cependant, sa correction également n’est pas restée ici, car le monde n’était pas encore qualifié pour la réparation finale, et donc sortit de lui le méchant Esaü, qui corrompit sa correction, et il ne réussit pas à recevoir en vue de donner sans réserve, comme Isaac avait corrigé. Mais il échoua dans la réception à des fins personnelles, c’est-à-dire, même lorsqu’il découvrit que le Donneur ne veut pas qu’il reçoive, il voulut également recevoir, en raison du plaisir personnel, et donc la Sitra Akhra et les Klipot s’accrochèrent à lui, soit être rouquin et poilu. Pour cette raison il descendit à nouveau les jambes de Malkhout aux Klipot, comme il est écrit « et ses jambes descendent à la mort ».

Et quand Jacob vit la corruption du méchant Esaü, il alla et corrigea la sainte Divinité avec la qualité de la peur, comme il est écrit : « avec sa main s’accrochant au talon d’Esaü », c’est-à-dire, parce que Jacob a vu la corruption d’Esaü dans la Divinité, il se corrigea avec grande peur jusqu’à ce qu’il éleva la Divinité à une couronne sur sa tête, par cela il s’accrocha aux deux corrections – celle d’Abraham et celle Isaac- en même temps, et aucun défaut ne sortit de lui. Cependant, cette correction n’est pas encore la réparation finale, car la peur est similaire à la peur du péché, car le talon d’Esaü lui causa cette peur, sans pécher comme lui.

Mais à la réparation finale, le talon d’Esaü sera annulé, comme il est écrit « la mort sera avalée pour toujours ». A ce moment, la peur ne sera que parce que le Saint béni soit-Il est grand et gouverne tout. Par lui-même, Jacob a certainement aussi atteint cette vraie peur, mais pour tout Israël, cette correction reste toujours pour toutes les générations qui le suivront, jusqu’à réparation finale.

Il est écrit « et moi, par Ton abondante grâce je viendrai dans Ta maison ». C’est Abraham, Hessed, car Abraham l’a corrigé en une maison de Malkhout, remplie d’abondance, avec la lumière de Hessed.

« Je me prosternerai vers Ton saint palais » est Isaac, qui de son côté Malkhout est appelée « un Temple » car Isaac l’a corrigé pour être un Temple saint, pour la grandeur et la gloire du roi, comme le mérite le Seigneur.

« Dans la crainte de Toi » est Jacob, Tifferet, appelée « terrible », car Jacob l’a corrigé avec la qualité de la peur. Ce faisant, il l’a corrigea pour être un réceptacle pour toutes les corrections d’Abraham et d’Isaac ensemble, et doit tout d’abord être inclus en eux, car comment saurait-il ce qui manque encore à la Divinité à corriger, s’il ne s’inclut pas lui-même dans toutes ces trois corrections que les saints pères ont déjà corrigé en elle, c’est-à-dire, il doit prendre sur lui de se comporter d’après ces corrections, et ceci est considéré comme s’il s’était inclus dans leur qualité.

Et ce n’est qu’après s’être inclus dans toutes ces trois corrections de nos saints pères, qu’il commencera à corriger la Divinité, de l’endroit que Jacob le patriarche a laissé pour nous : pour élever la peur à la qualité d’exaltation parce qu’Il est grand et gouverne tout. Ensuite, il entrera dans la synagogue et priera sa prière, c’est-à-dire, il priera et étendra les lumières supérieures en elle, avec la peur de l’exaltation, pour l’amener à la réparation finale. Alors il est écrit : « et Il me dit : ‘Tu es Mon serviteur, Israël, en qui Je montrerai Ma gloire ».

La sortie de la grotte de Rabbi Shimon
185) Rabbi Pinhas était d’habitude devant Rabbi Rehoumaï, sur la rive du Lac de Tibériade. Un grand et vieil homme était Rabbi Rehoumaï, et ses yeux s’affaiblissaient. Il dit à Rabbi Pinhas, j’ai certainement entendu que notre ami, Yochaï a une pierre précieuse, une bonne pierre, un fils. J’ai regardé dans la lumière de cette pierre précieuse et elle sort de son étui comme l’illumination du soleil, illuminant le monde entier.

Explication : Malkhout dans toutes ses corrections est appelée « une bonne pierre » et elle est appelée « une pierre précieuse ». Il dit « notre ami, Yochaï a une pierre précieuse, une bonne pierre, un fils » signifiant qu’il a déjà été récompensé de Malkhout, de toutes ses corrections et décorations. Il regarda dans l’esprit de sainteté, dans la lumière de la pierre précieuse, qu’elle brillait comme la lumière du soleil lors de sa sortie de son étui, qui est la correction future de Malkhout, pour que la lumière de la lune soit comme la lumière du soleil, et qu’alors elle illumine le monde entier.

Et vois, après que la lumière de Malkhout soit devenue la lumière du soleil et sa parole s’éleva aux cieux, elle illumina du ciel à la terre dans une autre colonne de lumière, au monde entier. Elle brillait et allait jusqu’à ce que cal fut assez pour Rabbi Shimon de corriger correctement le trône de Atik Yomin. L’indication est qu’il avait déjà été récompensé des deux dévoilements de la réparation finale. Ce sont les six versets, du verset « Les cieux disent » à « La loi du Seigneur est entière » et les six noms qui sont écrits du verset « et rien n’est caché à sa chaleur » jusqu’à la fin du psaume. C’est parce que la lumière se tient du ciel jusqu’à la terre, et illumine le monde entier suggère les six versets, et jusqu’à ce qu’Atik Yomin vienne et s’assied correctement sur le trône, indique les six mots.

186) Et cette lumière qui se tient du ciel jusqu’à la terre, et illumine le monde entier jusqu’à ce qu’Atik Yomin vienne, Keter, et s’assied sur le trône comme il se doit, c’est-à-dire, jusqu’à la réparation finale. Et cette lumière est entièrement incluse dans ta maison, signifiant dans sa fille, car la fille de Rabbi Pinhas était la femme de Rabbi Shimon Bar Yochaï, et de la lumière qui était inclue dans ta maison, une petite et fine lumière sortit, qui est Rabbi Elazar, le fils de sa fille. Il sort et illumine le monde entier, heureux es tu. Sors mon fils, sors, suis cette pierre précieuse qui illumine le monde, car l’heure t’est propice.

Commentaire : La fille de Rabbi Pinhas Ben Yaïr était la femme de Rabbi Shimon. Il s’avère que Rabbi Shimon est inclut dans la maison de Rabbi Pinhas Ben Yaïr. Cela fait référence à Rabbi Elazar, qui sortit de la lumière qui était inclue dans la maison de Rabbi Pinhas Ben Yaïr, que la lumière est Rabbi Shimon et sa femme, et Rabbi Elazar sortit et illumina le monde entier.

187) Il sortit devant lui et était sur le point d’entrer dans un bateau, deux personnes étaient avec lui. Il vit deux oiseaux qui venaient et volaient sur la mer, il leva sa voix et dit « oiseaux, oiseaux, puisque vous volez sur la mer, avez-vous vu l’endroit où est Yochaï ? Il attendit un peu, alors il dit : « oiseaux, oiseaux, allez et répondez moi ». Ils s’envolèrent et partirent, rentrèrent dans la mer et s’en allèrent.

Commentaire : Rabbi Shimon fuit le royaume, qui avait ordonné de le tuer. Il se cacha, lui et son fils dans une grotte, et personne ne savait où il était. C’est pourquoi Rabbi Pinhas Ben Yaïr le chercha dans les îles de la mer.

188) Avant d’aller sur le bateau, les oiseaux arrivèrent et l’un d’eux tenait une lettre dans son bec. Il dit : « Rabbi Shimon Bar Yochaï est sorti de la grotte avec son fils, Rabbi Elazar. Rabbi Pinhas alla à lui et trouva qu’il avait changé. Son corps était rempli de trous et de blessures, d’avoir été assis dans la grotte. Il pleura pour lui et dit : « malheur à moi de t’avoir vu ainsi ». Rabbi Shimon lui dit : « heureux suis-je que tu m’ais vu ainsi, car si tu ne m’avais pas vu ainsi, je n’aurai pas été comme cela ». Rabbi Shimon commença avec les Mitsvot de la Torah et dit : « toutes les Mitsvot de la Torah que le Saint béni soit-Il a donné à Israël sont écrites dans la Torah de façon générale.

Commentaire : pour toutes les années qu’il a du résider dans une grotte, il avait du s’y assoir dans du sable, pour couvrir sa nudité et s’engager dans la Torah, c’est pourquoi sa chair est trouée et blessée. Rabbi Pinhas pleura pour lui et dit : « Malheur à moi de t’avoir vu ainsi » Rabbi Shimon lui dit : « heureux suis-je que tu m’ais vu ainsi, car si tu ne m’avais pas vu ainsi, je n’aurai pas été comme cela » signifiant je n’aurai pas été récompensé des révélations des secrets de la Torah, car il avait été récompensé de toute la grande sublimité de sa sagesse durant ces 13 ans caché dans la grotte.

Rabbi Shimon commença : « Toutes les Mitsvot de la Torah que le Saint béni soit-Il a donné à Israël sont écrites dans la Torah de façon générale », dans le verset « Au commencement Dieu créa » jusqu’au verset « et la lumière fut ». Le Zohar explique que le verset « au commencement Dieu créa » est la Mitsva de la peur et sa punition, et toutes les Mitsvot dans la Torah sont inclues en elle.
Les commandements de la Torah, le premier commandement
189) « Au commencement Dieu créa », c’est la première de toutes les Mitsvot, et cette Mitsva s’appelle « la crainte du Seigneur », appelée « début », comme il est écrit : « La crainte du Seigneur est le début de la sagesse » et il est écrit « La crainte du Seigneur est le début de la connaissance », du fait que la crainte est appelée « début», et qu’elle est la porte pour entrer vers la foi, et le monde entier existe sur cette Mitsva.

Pourquoi est-il écrit que la crainte est le début de la sagesse [Hokhma], et qu’elle est le début de la connaissance ? Parce que la crainte est le début de toute et chaque Sefira, et qu’il n’est possible d’atteindre une quelconque Sefira que par tout d’abord l’obtention de la crainte.

C’est pourquoi il est écrit que c’est la porte pour entrer vers la foi, car il n’est possible d’atteindre la foi complète que par la crainte du Seigneur, et d’après la mesure de la crainte, ainsi est la mesure de l’installation de la foi. De ce fait, le monde entier existe sur cette Mitsva, car le monde ne peut exister que sur la Torah et les Mitsvot, comme il est écrit : « si Mon alliance n’existe pas le jour et la nuit, Je ne fixerai pas les lois du ciel et de la terre ».

Du fait que la crainte est en premier, et la porte à toute Mitsva, pour être la porte vers la foi, il s’avère que le monde entier existe sur cette peur, comme il est écrit : « au commencement Dieu créa le ciel et la terre », avec crainte, appelée « commencement » et que toutes les Mitsvot sont inclues en elle, « Dieu créa le ciel et la terre », et s’il n’y avait pas eu la peur, Dieu n’aurait rien créé.

190) La crainte est expliquée dans trois discernements: deux d’entre eux n’ont pas de racine comme il se doit, et un est la racine de la peur. Il y a l’homme qui craint le Saint béni soit-Il, pour que ses fils vivent et ne meurent pas, ou par peur d’une punition corporelle, ou d’une punition pour son argent, et donc il Le craint toujours. Il s’avère que la crainte, qui est la crainte du Saint béni soit-Il, ne le place pas comme la racine, car la satisfaction personnelle est la racine et la crainte en découle. Et il y a l’homme qui craint le Saint béni soit-Il, car il a peur de la punition dans ce monde et de la peur de l’Enfer. 

Ces deux types de peur, la crainte de la punition dans ce monde et la crainte de la punition du monde à venir, ne sont pas l’essence de la peur et de sa racine.

191) La peur signifie principalement que l’homme doit craindre son Maitre, parce qu’Il est grand et gouverne tout, l’essence et la racine de tous les mondes et tout le reste n’est rien comparé à Lui, comme il est écrit « et tous les habitants de la terre ne sont pas importants » et Il mettra son désir dans cet endroit qui s’appelle « la crainte ».

Il y a trois caractéristiques dans la crainte du Seigneur, et une seule est considérée comme la vraie crainte. 

1) Il craint le Saint béni soit-Il et respecte Ses Mitsvot pour que ses fils vivent et qu’il soit préservé de punition corporelle ou financière, c’est la peur des punitions dans ce monde.

2) Il craint également les punitions de l’enfer. 

Ces deux là ne sont pas la véritable peur, car Il n’a pas peur en raison des Mitsvot du Seigneur, mais pour son propre intérêt, et il s’avère que l’intérêt personnel est la racine et la peur est la branche qui découle de l’intérêt personnel. 

3) La peur, qui est la plus importante est quand l’homme craint son Maitre, car Il est grand et gouverne tout, l’essence et la racine de tous les mondes et tout le reste n’est rien comparé à Lui. Il est grand car Il est la racine, d’où tous les mondes se diffusent, et Sa gloire se voit sur toutes Ses actions, et Il gouverne tout, car tous les mondes qu’Il a créé, les mondes supérieurs comme et les inférieurs, ne sont rien comparé à Lui, ils n’ajoutent rien à Son essence.

Il a été dit qu’Il place Son désir dans cet endroit, qui est appelé « crainte », signifiant qu’il placera son cœur et ses désirs dans cet endroit, qui est appelé « crainte », pour qu’il adhère à la crainte du Seigneur volontairement et avec envie, comme il convient adéquatement pour les commandements du roi.
192) Rabbi Shimon pleura et dit « Malheur si je dits, malheur si je ne dits pas ». « Si je dits les méchants sauront comment servir leur Maitre, et « si je ne dits pas, les amis perdront cette chose. », car où se trouve la sainte peur, correspond en bas la mauvaise peur, qui frappe et heurte et calomnie. C’est un fouet pour frapper les méchants, pour les punir de leurs iniquités, et c’est donc la peur de dire, pour que les méchants ne sachent pas comment se débarrasser de la punition, parce que leur punition est leur purification. 

Cela suggère qu’il ne peut pas dévoiler à cet endroit les choses dans leur complétude, parce qu’il a peur que les méchants lui fassent du mal. C’est parce qu’ici il vient dévoiler comment adhérer à l’arbre de vie, et de ne jamais toucher à l’arbre de mort, et seuls ceux qui ont déjà corrigé le discernement de l’arbre de la connaissance du bien et du mal, le méritent. Mais les méchants, qui n’ont pas encore corrigé le péché de l’arbre de la connaissance du bien et du mal, il leur interdit de savoir cela, car ils doivent tout d’abord travailler durement dans tous les travaux, jusqu’à ce qu’ils corrigent le péché de l’arbre de la connaissance, comme il est écrit « il pourrait étendre sa main et prendre de l'arbre de vie; il en mangerait, et vivrait à jamais. » 

Après le péché d’Adam avec l’arbre de la connaissance, il fut expulsé du Jardin d’Eden, par peur que celui qui adhèrerait à l’arbre de vie, vivrait à jamais, et le défaut qu’il fit dans l’arbre de la connaissance resterait à jamais sans correction. C’est pourquoi pour ne pas être perdu des justes, ceux qui méritent de savoir cette chose, Il dévoila la chose au moyen d’indice.

193) Et celui qui craint la punition des coups et de la calomnie, cette crainte du Seigneur, appelée « la crainte du Seigneur pour la vie », n’est pas sur lui, mais la mauvaise crainte se trouve sur lui, ce fouet et non a crainte du Seigneur.

194) De ce fait, l’endroit qui s’appelle « la crainte du Seigneur » est appelé le début de la connaissance » et donc ici cette Mitsva est incluse. C’est la racine et le fondement de tout le reste des Mitsvot de la Torah. Quiconque garde la crainte, garde tout, et quiconque ne garde pas la crainte, ne garde pas les Mitsvot de la Torah, car la crainte est la porte vers tout.

Cela se rapporte à ce qui a été écrit une fois comme « la crainte du Seigneur est le début de la sagesse » et « la crainte du Seigneur est le début de la connaissance ». Et l’explication est qu’à la fin de la sainte peur, appelée « la crainte du Seigneur pour la vie » il y en en bas la mauvaise peur, qui frappe, et heurte et calomnie et c’est un fouet pour frapper les méchants, et dont les jambes descendent à la mort, car ceux qui gardent la Mitsva de la crainte, parce qu’Il est grand et gouverne tout, adhèrent donc dans la crainte du Seigneur pour la vie.

Et ceux qui craignent en raison de la punition des coups et non de la Mitsva, il est écrit d’eux : « Ce que redoute le méchant lui survient », car la crainte de la fin le gouverne et le frappe. A cet égard, la fin de la crainte réside dans le méchant fouet pour frapper les méchants, s’appelle aussi la sainte crainte supérieure, par le nom « la crainte du Seigneur est le début de la connaissance », pour montrer qu’il fait adhérer uniquement à son début, qui est la crainte du Seigneur pour la vie » et de veiller à la première peur, qui est le méchant fouet avec lequel le péché de l’arbre de la connaissance est corrigé.

195) Par conséquent il est écrit « au commencement », signifiant avec crainte, « Dieu créa le ciel et la terre ». Car quiconque transgresse ceci, transgresse toutes les Mitsvot de la Torah, et la punition de celui qui viole ceci est ce méchant fouet, la mauvaise crainte, qui le frappe. Et c’est comme il est écrit « et la terre était chaos et vide, et l’obscurité sur la surface de l’abime et l’esprit de Dieu ». Telles sont les quatre punitions avec lesquelles punir les méchants.

196) Le chaos est l’étranglement, comme il est écrit « la ligne de la désolation » [Tohu est traduit soit désolation soit chaos] et il est écrit « une corde à mesurer ». 

Le vide est la lapidation, les pierres jetées dans la grande profondeur, comme punition des méchants.

L’obscurité est le feu, comme il est écrit « Or, quand vous avez entendu cette voix du sein des ténèbres, tandis que la montagne était en feu » jusqu’au cœur du ciel, obscurité, nuage et brouillard. C’est un feu puissant, qui brûle sur la tête des méchants.

Ceux qui ne respectent pas la crainte du Seigneur en raison de la Mitsva du roi, mais par peur de la punition sont pris dans les Klipot du chaos, et ils s’étonnent de ne pas comprendre Ses pensées et les paroles du Seigneur. Cette Klipa est une corde qui étrangle le cou de l’homme, lui enlevant l’air saint pour respirer. Et il est écrit « ligne de désolation, une corde à mesurer ». Dans le premier verset il est écrit « ligne de désolation» et dans le second verset il est écrit « corde à mesurer ». Cela vient nous apprendre que la signification de la ligne du chaos est la corde à mesurer, car comme la ligne et la mesure de son étonnement, ainsi est la mesure de la corde, que la Sitra Akhra jette sur son cou et l’étrangle, comme il est écrit « ceux qui tirent le châtiment avec les cordes du mal ».

C’est pourquoi le vide est la lapidation. Après avoir déjà été capturé par la Sitra Akhra avec une corde sur son cou, elles sont déjà la force de faire avec lui comme bon leur semble : soit le lapider, ou le brûler ou le tuer à l’épée. La lapidation signifie qu’ils enfoncent dans son crâne des mauvais désirs et des mauvaises pensées, et le jettent dans le grand abime pour le punir.

L’obscurité est le feu, qui est sur la tête des méchants pour les brûler, quand la Sitra Akhra le fait tourner dans un feu puissant qui brûle la sainte vie en eux.

197) Et l’esprit est la mort par l’épée, car le vent de la tempête [vent mais aussi esprit en hébreu] est une épée tranchante, qui brûle en lui, comme il est écrit « et la flamme de l’épée tournoyante», et elle s’appelle « esprit ». C’est la punition de celui qui transgresse les Mitsvot de la Torah, qui sont écrites après la crainte, au début, qui comprend tout. C’est parce qu’après « au commencement », la crainte, il est dit « chaos et vide et obscurité et esprit » qui sont la punition des quatre morts. A partir de là et après sont le reste des Mitsvot de la Torah.

Il en est ainsi parce que la Sitra Akhra envoie sur lui une tempête de vent, qui est comme une épée tranchante, qui sépare sa tête de son corps et met fin à sa vie. C’est la punition pour celui qui transgresse les Mitsvot de la Torah, qui sont écrites après la crainte, au début, qui comprend tout, car toutes les Mitsvot qui sont dans la Torah sont incluent dans les deux premiers versets de « au commencement » jusqu’à « Et Dieu dit que la lumière soit ». Et la punition mentionnée pour celui qui transgresse les Mitsvot de la Torah est les quatre morts suggérées dans « chaos, vide, obscurité et esprit », qui sont écrites après la crainte, qui est appelée « début », suggérée dans le verset « Au commencement Dieu créa ».

Il s’avère que le premier verset est la crainte, le début, l’essence de la crainte pour la vie, et le second verset est la punition, pour celui qui n’adhère pas à la peur, au début. Et ils comprennent tout, car ils sont la porte vers la foi du Seigneur. Il s’avère que toutes les Mitsvot dans la Torah sont inclues en elle. A partir de là, le reste des Mitsvot dans la Torah, sont du verset « Et Dieu dit que la lumière soit » et après, c’est-à-dire que toutes les Mitsvot dans la Torah, sont entièrement des détails de la Mitsva de la crainte.

Le second commandement
198) Le second commandement est un commandement auquel le commandement de la crainte est accroché et ne le quitte jamais : c’est l’amour que l’homme doit aimer son Maitre d’un amour complet. Et qu’est ce que l’amour complet ? C’est un grand amour comme il est écrit « Marche devant Moi et soit entier». « Complet » signifie entier avec amour.

Quand il est écrit « Et Dieu dit : que la lumière soit », c’est l’amour complet, qui est appelé « grand amour ». Et ici c’est un commandement pour l’homme d’aimer son Maitre comme il se doit.

C’est parce qu’il y a l’amour conditionné, qui vient en raison du bien que le Seigneur lui a donné, par lequel son âme adhère à Lui avec cœur et âme. Et bien qu’il ait complètement adhéré au Seigneur, ceci est toujours considéré comme amour incomplet, comme il est écrit « Noé marcha avec Dieu ». Cela signifie que Noé avait besoin d’aide pour être supporté parce qu’il était supporté par tout le bien que le Seigneur lui avait donné.

Abraham, cependant, n’a pas eu besoin d’aider, comme il est écrit « Marche devant Moi et soit entier». « Marche devant Moi » signifie sans aide, mais « devant Moi », même si tu ne sais pas si Je viendrai derrière toi pour te supporter. C’est l’amour complet, grand amour, où même si Je ne te donne rien, ton amour sera toujours entier, pour adhérer à Moi de tout cœur et âme.

199) Rabbi Elazar dit « Mon père, j’ai entendu la signification de l’amour complet ». Il répondit « Mon fils, parle à Rabbi Pinchas, car il est au même degré ». Rabbi Elazar dit « le grand amour est l’amour complet, car il est entier des deux côtés. Et s’il n’était pas complet des deux côtés, il n’aurait pas été complet comme il se doit. »

Commentaire : il lui dit d’interpréter le grand amour devant Rabbi Pinchas, parce qu’il avait déjà obtenu la mesure du grand amour comme il se doit et il comprendrait très bien ce qu’il avait voulu dire. L’amour complet est entier des deux côtés, dans Din ou dans Hessed. Et même s’Il prend ton âme, ton amour pour le Seigneur est en complète perfection, comme quand Il de te donne toute la bonté du monde.

202) L’amour pour le Saint béni soit-Il est interprété des deux côtés : il y a celui qui L’aime pour avoir richesse, longue vie et des fils autour de lui, gouverner ses ennemis, ses chemins sont fermes et ainsi il L’aime. Et si c’était le contraire, et le Saint béni soit-Il changerait sa chance avec un jugement sévère, il Le détesterait et ne L’aimerait pas du tout. Pour cette raison, cet amour n’est pas l’amour qui a une fondation, car la racine de son amour est basée sur quelque chose et si cette chose est annulée, l’amour sera annulé.

201) L’amour complet est l’amour des deux côtés, dans Din ou dans Hessed et ses chemins seront de succès. Il aimera le Saint béni soit-Il même s’Il lui prend son âme, et c’est l’amour complet, qui est des deux côtés, dans Din et dans Hessed. De ce fait, la lumière de l’acte de la création sortit puis fut cachée. Quand elle s’est cachée, le Din sévère est sorti et les deux côtés, Hessed et Din, furent inclus ensemble, devenant entier.

C’est l’amour adéquat, car la lumière qui fut créée dans les six jours de la création, dans le verset « que la lumière soit », fut à nouveau dissimulée, comme il est écrit dans le Zohar « que la lumière soit pour ce monde et que la lumière soit pour le monde à venir ». La lumière de ce monde fut dissimulée et n’apparait que pour les justes dans le monde à venir.

Pourquoi fut-elle dissimulée ? C’est parce qu’avec la dissimulation de la lumière, le Din sévère est sorti dans ce monde, auquel les deux côtés, Din et Rakhamaim, furent intégrés, devenant entier. Ceci donna un endroit pour l’inclusion des deux fins en une. C’est parce que maintenant il est devenu possible de dévoiler la complétude de Son amour même quand Il prend l’âme d’un homme. Ainsi, un endroit est donné pour compléter l’amour d’une façon que s’il n’avait pas été caché et le Din sévère ne s’était pas révélé, ce grand amour aurait manqué aux justes, et il n’aurait jamais eut été possible pour lui d’être dévoilé.

202) Rabbi Shimon le prit et l’embrassa. Rabbi Pinchas arriva, l’embrassa et le bénit et dit : « C’est certainement le Saint béni soit-Il qui m’a envoyé ici. C’est la fine lumière dont on m’a dit qu’elle intégrerait ma maison, et qui ensuite illuminerait le monde entier ». Rabbi Elazar répondit « certainement, cette crainte ne doit pas être oubliée dans toutes les Mitsvot, encore moins dans la Mitsva de l’amour - la crainte doit y adhérer. 

Et comment est-elle attachée ? L’amour est bon d’un côté, quand Il lui donne richesse et bonté, longue vie, fils et nourriture, et alors la crainte doit être évoquée – la crainte de ne pas pécher, et sa roue de fortune s’inversera. Il est écrit à ce propos : « heureux est celui qui a toujours peur », car la crainte est inclue dans l’amour.

203) Il doit évoquer la crainte de l’autre côté du Din sévère, car quand l’homme voit qu’il est sous le Din sévère, il évoquera la crainte et la peur de son Maitre comme il se doit, et n »endurcira pas son cœur. Il est écrit à ce propos : « Celui qui endurcit son cœur tombera dans la calamité », signifiant qu’il tombera de l’autre côté, qui est appelé « mauvais ». Il s’avère que la crainte est accrochée aux deux côtés, le côté du bien et de l’amour et le côté du Din sévère, et elle est inclue en eux.

Si la crainte est incluse dans le côté du bien et de l’amour, c’est l’amour complet comme il se doit, car la crainte est une Mitsva qui contient toutes les Mitsvot dans la Torah, car c’est la porte de la foi en le Seigneur. Et d’après le réveil de sa crainte, ainsi est en lui la foi dans la providence du Seigneur. Par conséquent, la crainte ne doit pas être oubliée en chaque et pour toute Mitsva.

C’est précisément ainsi avec la Mitsva de l’amour, signifiant que la crainte doit être invoquée avec elle, car la crainte est en fait unit dans la Mitsva de l’amour. Pour cette raison, l’homme doit évoquer la crainte des deux côtés de l’amour, dans l’amour durant la compassion et le succès de son chemin et dans l’amour durant le Din sévère.

C’est pourquoi il dit que la crainte doit adhérer à l’amour. Et comment adhère t-elle à lui ? Il indique pour que nous ne nous trompions pas dans ses mots, par rapport à ce qu’il a dit – que l’amour complet est quand Il prend l’âme de l’homme durant le Din sévère. Et pensons que l’intention est de ne pas avoir peur du tout du Din sévère, mais de n’adhérer uniquement dans Son amour avec dévotion sans aucune peur. C’est pourquoi il explique que la crainte doit adhérer à l’amour. Et comment y adhère t-elle ? La crainte doit-elle être aussi évoquée à ce moment, comme il évoque l’amour complet ?

Ici il répète que les deux côtés de l’amour, que ce soit dans Din ou dans Hessed et le succès de ses chemins. Il dit qu’il doit évoquer la crainte des deux côtés de l’amour, que durant Hessed et le succès de ses chemins, la crainte du Seigneur doit être évoquée, sinon le péché fera que son amour pour le Seigneur se refroidira. Il s’avère qu’il inclut la crainte dans l’amour.

De plus, de l’autre côté de l’amour, durant le Din sévère, il doit évoquer la crainte du Seigneur et ne pas endurcir son cœur ni d’égarer son esprit du Din. Ce faisant, il inclut aussi la crainte dans l’amour.

S’il agit ainsi, il est toujours dans l’amour complet, comme il se doit. Par rapport à l’intégration de la crainte dans l’amour du côté de Hessed, il apporte le verset « Heureux est celui qui a toujours peur ». Il explique le mot « toujours » pour dire que même quand le Seigneur lui fait des faveurs, il doit quand même avoir peur de Lui, sinon il péchera.

Et à propos de l’intégration de l’amour du côté de Din, il apporte le verset « celui qui endurcit son cœur tombera dans la calamité ». Cela signifie que l’homme ne doit pas endurcir son cœur au moment de Din pour aucune raison qui soit, car alors il tombera dans la Sitra Akhra, qui est appelée « mauvaise ». Mais, à ce moment, il doit évoquer encore plus la crainte, Le craindre et d’inclure la peur dans son amour complet de ce moment, cependant la première et la seconde crainte ne sont pas dans son intérêt personnel, mais uniquement par crainte qu’il décline en apportant contentement à son Créateur.

Ainsi, les deux premières Mitsvot ont été clarifiées. La première Mitsva, crainte, est l’entière Torah et Mitsvot. C’est « au commencement » et elle est expliquée au premier verset « Au commencement Dieu créa le ciel et la terre ». Autrement dit, la crainte est le début [en premier], et le ciel et la terre, qui sont ZON et leurs branches BYA, sortent d’elle.

Le second verset signifie sa punition : quatre morts – chaos – étranglement, Vide, lapidation, obscurité – feu, et esprit –assassinat.

La seconde Mitsva est l’amour. Elle est expliquée dans le verset « Et Dieu dit ; que la lumière soit ». Elle a deux côtés. Le premier côté vie heureux, richement, longue vie, enfants et nourriture. Le second côté est « de toute ton âme et de toute ta force », quand Il prend ton âme et tes possessions, l’amour sera aussi complet que quand Il te prend la richesse et longue vie.

Pour découvrir cet amour, la lumière de l’acte de la création fut dissimulée. Et quand elle fut cachée, le Din sévère sortit. De plus, l’amour doit être inclus avec la peur de ses deux côtés : du premier côté, il doit craindre de ne pas pécher et que son amour soit diminué. Et de second côté, il doit craindre la dissimulation, qui est le jugement par lequel le Seigneur le juge, comme d’après le sens littéral des mots du Zohar.

Cependant pour continuer la clarification du reste des Mitsvot, nous devons clarifier les sujets plus avant dans les degrés élevés de Atsilout. Le Zohar se réfère aux quatre lettres HaVaYaH, HB TM comme la crainte, l’amour, la Torah et la Mitsva. Le Youd, Hokhma, est la crainte, le premier Hey, Bina est l’amour, Vav est la Torah, et le Hey inférieur est une Mitsva.

Il est écrit « au commencement Dieu créa ». C’est la toute première de toutes les Mitsvot, et cette crainte est appelée la crainte de Dieu, le commencement, car le Partsouf AA est tout le monde de Atsilout, qui brille vers tous les mondes via ses habits, qui sont appelés AVI, YESHOUT, et ZON. Il est également appelé HS [Araméen : Hokhma Stimaa (Hokhma bloquée)] car sa Hokhma fut bloquée dans sa Rosh et ne donne rien d’elle aux mondes, mais seule Bina de AA brille vers les mondes.

Par conséquent, cette Bina est appelée ‘commencement » car c’est le commencement et la racine de tous les mondes. Il est également « la crainte du Seigneur », crainte de la sublimité, car Il est grand et gouverne tout, l’essence et la racine de tous les mondes et tout est considéré comme rien comparé à Lui. Et ZON, qui sont appelés « ciel et terre » sortirent d’elle. C’est le sens du verset : « au commencement », signifiant avec peur, Dieu créa le ciel et la terre » qui sont ZON.

Il est écrit « la crainte du Seigneur est le début de la sagesse » et il est écrit « la crainte du Seigneur est le début de la connaissance », car la crainte est appelée « début » car les Mokhin sont HBD, bien que Hokhma des Mokhin ne soient pas la vraie Hokhma de AA, mais uniquement Bina de AA. Il en est ainsi parce que quand Bina de AA monte à Rosh de AA, elle retourne y être Hokhma, donnant Hokhma aux Partsoufim. Il s’avère que Bina, qui est la crainte, est le commencement de Hokhma, comme il est écrit «la crainte du Seigneur est le début de la sagesse.

Elle est également le début de la connaissance parce que la connaissance est la racine de ZON, qui l’élève à Rosh de AA pour recevoir Hokhma, ainsi ZON également reçoivent Hokhma d’elle, comme il est écrit « la crainte du Seigneur est le début de la connaissance ».

Il a été dit que cette seconde Mitsva est une Mitsva à laquelle la Mitsva de la peur s’accroche, et qui ne la quitte jamais. C’est l’amour dont l’homme aimera son Maitre d’un amour complet, car Hokhma est appelée « amour » parce que le Youd de HaVaYaH est l’essence de Bina, GAR en elle, AVI supérieurs, air pur, et la lumière de Hokhma est cachée en eux. De plus, le dévoilement de la lumière de Hokhma de ZAT de Bina, qui sont appelés YESHOUT, est le premier Hey de HaVaYaH, c’est pourquoi ils sont appelés amour.

C’est la seconde Mitsva après la crainte parce que cette Hokhma n’est pas reçue de Hokhma de AA elle-même, mais de Bina, qui est la crainte. La Mitsva de la crainte s’accroche à elle et ne la quitte jamais, signifiant que Bina est toujours unie à Hokhma et ne la quitte jamais. Et partout où il y a Bina, Hokhma est aussi obligatoirement avec elle, car HB sont toujours attachés l’un à l’autre et vous en trouverez jamais Hokhma sans Bina ou Bina sans Hokhma.

Par cela, il nous dit que même s’il a été dit que la première Mitsva est la crainte, Bina, ne vous trompez pas qu’il y ait Bina sans Hokhma. De même, dans la seconde Mitsva, qui est l’amour, Hokhma, ne vous trompez pas qu’il y ait Hokhma sans Bina, mais il y a Hokhma dans la première Mitsva, et il y a aussi Bina dans la seconde Mitsva, car HB sont inclus et viennent ensemble, ils ne se quittent jamais.

Cependant, nous les nommons d’après la domination. Dans la première Mitsva, AVI supérieurs, GAR de Bina – l’essence de Bina – Bina est le principal dominateur, et donc elle est appelée « crainte ». Dans la seconde Mitsva, Hokhma est le principal dominateur, et donc nous l’appelons « amour ».

Et qu’est-ce que l’amour complet ? C’est le grand amour, comme il est écrit « et Dieu dit : que la lumière soit ». Cela signifie qu’ »au commencement » est un verset hermétique et le dévoilement de « au commencement » commence principalement dans le verset, » que la lumière soit », qui est l’ascension de Bina, début, à Rosh de AA, où elle retourne être Hokhma. A ce moment, HB ensemble sont appelés « grand amour ». C’est « que la lumière soit » car Bina est montée à AA et donne la lumière à tous les mondes avec grand amour, qui est HB.

Il a été dit que l’amour pour le Saint béni soit-Il est interprété des deux côtés : Il y a celui qui aime L’aime parce qu’il a richesse, longue vie des enfants autour de lui, gouvernance sur ses ennemis, ses chemins sont fermes, et donc il L’aime. Et l’amour complet est l’amour des deux côtés, en Din et en Hessed, et succès dans ses chemins, signifiant il aimera le Saint béni soit-Il, même s’Il lui prend son âme. C’est l’amour complet, des deux côtés, dans Hessed et dans Din. Par conséquent la lumière de l’acte de la création est sortie et fut alors cachée. Et quand elle fut dissimulée, le Din sévère sortit.

C’est pourquoi il dit « que la lumière soit » pour ce monde et « que la lumière soit » pour le monde à venir, car il a vu que ces monde ne méritait pas de s’en servir. Il s’arrêta et la cacha dans le monde à venir, au dessus de Parsa, dans les intestins de AA, qui sont le monde à venir, à l’endroit où AVI supérieurs se tiennent, qui sont GAR de Bina qui se termine à Khaze de AA, l’endroit de la Parsa, qui sépare les eaux supérieures, AVI supérieurs, des eaux inférieurs, YESHOUT, et ZON, car la lumière s’obscurcit de Khaze de AA et en bas, et ne brille plus. Et la lumière est cachée dans YESHOUT, qui se tient de Khaze à Tabour de AA, signifiant dans ZAT de Bina, et ne brille pas en eux.

Il s’avère que Bina est divisée en deux côtés, car la lumière est révélée dans GAR en elle, AVI supérieurs, se tenant au dessus de Khaze de AA, les eaux supérieures. Et celui qui est récompensé du degré de AVI supérieurs, a la richesse, longue vie, les enfants sont comme des plants d’olivier entourant sa table, et il gouverne ses ennemis, ses chemins sont fermes pour lui et tout ce qu’il fait réussit.

Cependant, la lumière a déjà été cachée de ZAT de Bina qui se tient en dessous de Khaze de AA, les eaux inférieures. Ceux qui les reçoivent doivent aimer le Seigneur, même s’Il prend leurs âmes.

Tel est le sens des deux côtés de l’amour, qui sont GAR et ZAT de Bina, par rapport à sa droite, signifiant l’amour. Cela est fait en cachant la lumière de l’acte de la création et celui qui est récompensé d’être entier dans l’amour du Seigneur, dans l’amour de AVI supérieurs et dans l’amour de YESHOUT, tel est l’amour comme il se doit.

Il fait intégrer la crainte dans ces deux côtés de l’amour, car du côté de Hessed, AVI supérieurs, la crainte doit être évoquée, pour qu’il n’engendre pas de péché. Et de plus du côté de l’amour de YESHOUT, il doit évoquer la crainte du côté du Din sévère, YESHOUT, car quand il voit qu’il y a Din sévère sur lui, il évoquera la crainte. De plus, il doit craindre son Maitre comme il se doit, et ne pas endurcir son cœur parce que HB, qui sont amour et crainte, sont toujours attachés l’un à l’autre, donc Bina, la crainte, doit être inclue dans GAR de Bina, soit AVI et dans ZAT de Bina, soit YESHOUT.

Alors la crainte s’accroche aux deux côtés, le côté du bien et de l’amour et le côté du Din sévère et elle est inclue en eux. Si la crainte est incluse du côté du bien et de l’amour, c’est l’amour complet, comme il se doit. Il y a deux qui sont quatre ici, car il y a amour uniquement de deux côtés – GAR et ZAT de Bina – et l’amour est incomplet sur un des deux côtés sauf si la crainte est dans chacun d’eux, car il ne peut y avoir Hokhma sans Bina, qui est amour sans peur.

Le troisième commandement

204) Le troisième commandement est de savoir qu’il y a un Dieu grand et gouvernant dans le monde et de s’unir correctement à Lui chaque jour, dans les six extrémités supérieures, HGT NHY de ZA, les faisant une union dans les six mots de « Ecoute O Israël » et orienter le désir avec eux vers le haut. Pour cette raison, le mot « Un » doit être étendu à la mesure des six mots.

Le Zohar dit deux choses : 1) Nous devons savoir qu’il y a un Dieu grand et gouvernant dans le monde. 2) de s’unir correctement à Lui chaque jour. C’est parce que tout d’abord nous devons connaitre ces deux côtés dans l’amour – AVI supérieurs et YESHOUT, qu’il y a un grand Dieu, AVI supérieurs, qui est grand dans Hassadim, et qu’Il gouverne dans le monde, YESHOUT, qui est appelé « gouverneur », qui suggère les Dinim qui sortent d’eux, que la lumière leur fut cachée et que le Din sévère est sorti, car le nom gouvernant et contrôlant indique Dinim.

La signification est que nous devons connaitre ces deux côtés de l’amour et inclure la peur dans chacun d’entre eux et il recevra l’amour du Seigneur, dans Hessed et réussir dans ses chemin et dans Din, car alors il est considéré comme l’amour complet.

Ensuite, chaque jour, une union correcte doit être faite dans les six extrémités supérieures, pour élever MAN à ZON, et ZON à YESHOUT. A ce moment, YESHOUT et ZON montent et s’unissent comme un avec AVI, qui sont appelés les six extrémités supérieures, car elles revêtent VAK de AA, où par cette union, YESHOUT, monte à l’endroit de AVI, au dessus de la Parsa de AA, où il y a les eaux supérieures, et la lumière ne leur est pas cachée. Et quand YESHOUT sont remplis de lumière, ils donnent à ZON, ZON à tous les mondes et les Hassadim apparaissent dans le monde. Tel est le sens de la lecture de Shema.

Les six mots de « Ecoute O Israël » sont six côtés de ZON, et les six côtés de ZON doivent être unis pour s’unir comme un avec les six côtés supérieurs, qui sont AVI et YESHOUT. Et avec eux, le désir doit être orienté vers le haut, signifiant orienter le désir et les NRN être inclus en eux dans MAN.

Pour qu’ils soient une union dans VAK de ZA, qui sont les six mots « Ecoute O Israël », les « Un » doit être étendu, signifiant que Hokhma doit être attirée dans le mot « Un ». C’est parce que la lumière de Hokhma, qui s’étend de Ein Sof à VAK supérieur, qui sont AVI et YESHOUT, unissent VAK de ZA dans la lumière de Ein Sof, car Ehad [Un] est treize en guématria, indiquant l’attraction de la lumière de Hokhma. Par conséquent, dans le « Un », il doit y avoir l’intention d’attirer Hokhma à VAK de ZA.

Cependant, dans cette union, il n’y a pas l’intention d’étendre GAR à ZA, mais uniquement d’augmenter VAK de ZA par leur intégration aux VAK supérieurs. De ce fait, le mot « Un » doit être étendu à la mesure des six mots. « Etendre » signifie attirer Hokhma. « A la mesure des six mots » dans VAK de ZA. Ce faisant, ses VAK deviennent VAK de Gadlout, parce que les six mots de « Ecoute O Israël » correspondent à VAK de ZA, et par cette union, qui l’augmente dans VAK de Gadlout, il est alors également possible d’étendre GAR à ZA.

205) Il est écrit : « Que les eaux sous les cieux se rassemblent en un endroit ». Cela signifie que les degrés sous les cieux se rassembleront en un endroit, pour être en complétude pour les six extrémités. Et donc, dans l’union de « Ecoute O Israël » l’homme doit lui lier la crainte, signifiant étendre le Dalet dans Ehad [« Un »]. C’est pourquoi le Dalet dans Ehad est grand. Et tel est le sens de ce qui est écrit « et que la terre sèche apparaisse », signifiant le Dalet, qui est la terre sèche, qui apparait et se connecte dans cette union.

L’union de Shema est d’étendre VAK de Gadlout. Tel est le sens du verset « Que les eaux sous les cieux se rassemblent en un endroit », signifiant que les eaux sus les cieux se rassemblent en un endroit, pour être en complétude pour VAK, car un endroit est VAK supérieurs, où la lumière de Ein Sof brille dans la lumière de Hokhma. Il a été dit que les degrés sous les cieux – qui sont les six côtés de ZA sous Bina, qui sont appelés « cieux » par rapport à ZA- se rassembleront en un endroit, les six côtés supérieurs, pour être en complétude pour VAK, comme ils se doivent, afin qu’ils reçoivent aussi la lumière de Hokhma. Alors VAK de ZA s’unira, mais seulement en complétude pour VAK, uniquement pour Gadlout de VAK.

« Et alors dans l’union de Ecoute O Israël », l’homme doit lui lier la crainte, étendre le Dalet dans Ehad, qui est la crainte inférieure. C’est parce que l’amour complet est l’amour des deux côtés, dans Din et dans Hessed et réussir dans ses chemins. C’est pourquoi la lumière de l’acte de la création sortit tout d’abord et fut ensuite cachée. Quand elle fut dissimulée, le Din sévère sortit et les deux côtés furent inclus en elle, Hessed et Din ensemble, pour qu’ils soient entier. C’est l’amour comme il se doit d’être. Il a été dit que dans cet amour, la crainte doit aussi être réveillée.

Il s’avère qu’il y a deux discernements de l’amour et de la criante : l’amour et la crainte supérieurs, AVI supérieurs, et l’amour et la crainte inférieurs, YESHOUT. La perfection est atteinte uniquement par ces deux discernements ensemble. Ainsi, la dissimulation de la lumière dans YESHOUT est faite pour dévoiler l’amour inférieur même s’Il lui prend son âme. Alors même la crainte doit s’accrocher à cet amour inférieur et l’homme doit craindre son Maitre et ne pas endurcir son cœur. Alors l’homme a l’amour et la crainte en complétude et s’accroche à AVI supérieurs et à YESHOUT, recevant toute l’amabilité et le bien en eux.

Cela fait référence à l’union de la lecture du Shema. Une fois qu’il a élevé ZON et les a inclut dans les six côtés supérieurs, pour étendre le grand amour dans ZON, dans le mot Ehad, qui est la lumière qui fut créée le premier jour, dans le verset « et Dieu dit : que la lumière soit », néanmoins, dans l’union de « Ecoute O Israël », la crainte doit être connectée. C’est parce que l’homme doit également dévoiler et étendre la dissimulation de la lumière qui a été faite dans YESHOUT, pour le compléter aussi de l’amour et la peur inférieurs, car sans lui, il est considéré incomplet.

L’homme doit étendre le Dalet dans le grand Ehad parce que les grandes lettres sont dans Tevouna. C’est pourquoi le Dalet dans Ehad est grand, suggérant l’endroit de la dissimulation de la lumière qui a été fait dans NHY de Tevouna. C’est la raison pour laquelle il doit être étendu et orienter dans la dissimulation en elle pour adhérer aussi à l’amour et la crainte inférieurs.

Il est écrit « et que la terre sèche apparaisse », signifiant que le Dalet, « terre sèche » soit vu et se connecte à cette union parce qu’il n’y a pas de complétude dans l’amour et la criante inférieurs qui ne soit étendue dans les six mots de la lecture du Shema par le mot Ehad, qui est la signification de « que la lumière soit »,mais c’est par l’amour et la crainte inférieurs, qui apparaissent par la dissimulation de la lumière dans NHY de Tevouna, qui sont appelés « Dalet ». C’est pourquoi il est écrit « que les eaux sous les cieux se rassemblent en un endroit », qui e st l’extension de la lumière de Hokhma aux six degrés de ZA, qui sont sous les cieux. Ensuite, il est écrit « et que la terre sèche apparaisse ». Ceci se réfère au Dalet dans Ehad, qui doit être étendu et orienter pour qu’il s’assèche par la dissimulation de la lumière, ainsi le Dalet, la terre sèche, Tevouna, sera vu et sera lié à cette union de la lumière dans AVI supérieurs qui furent étendus dans VAK de ZON pour compléter l’amour des deux côtés.

206) Une fois que Malkhout s’est connecté en haut, dans VAK de ZA, elle doit être aussi liée en bas, dans ses masses, dans les six autres extrémités en dessous dans Malkhout. Ce sont « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », en qui il y a les six mots de l’union [en hébreu]. Alors la terre qui s’est asséchée devient une terre pour porter des fruits et descendants, et pour planter des arbres.

Explication : Dans la lecture du Shema, l’union supérieure, le Dalet dans Ehad fut lié en hait dans Avi, ensuite le Dalet dans Ehad doit être liés dans l’autre VAK, en bas, dans les sic côtés de Noukva de ZA, Rachel, qui se tient de Khaze de ZA et en bas, en qui toutes les 600 000 âmes d’Israël - appelées « les masses de Noukva », « ses masses » - sont inclues.

Et après que ZA fut inclus dans la lumière de AVI supérieurs et que la dissimulation de Tevouna soit apparues en lui, qui est « que la terre sèche apparaisse » du Dalet, ces deux discernements doivent être étendus à Noukva de ZA de son Khaze et en bas. Ce sont les six mots Baroukh, Shem, Kevod, Malkhouto, LeOlam, VaEd [Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais]. Ces six mots correspondent aux six côtés HGT NHY de Noukva de ZA, car dans « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » il y a les six autres mots de l’union. 

Alors, ce qui s’est asséché est devenu une terre pour porter des fruits et descendants. C’est parce que pour découvrir l’amour complet, qui e st des deux côtés – Hessed et Din – la lumière de l’acte de la création est sortie et fut ensuite cachée. Et quand elle fut dissimulée, le Din sévère est sorti et les deux côtés – Hessed et Din – furent inclus, devenant entier. Ainsi l’amour n’était pas complet des deux côtés par la dissimulation seule, mais uniquement par le Din sévère qui est sorti après la dissimulation.

Par conséquent, avant que le Din sévère ne sorte, le Dalet dans Ehad était terre sèche, sans utilité. En sortant de la lumière par la dissimulation, la crainte fut également incomplète en elle, pour qu’elle soit corrigée avec l’amour et la crainte inférieurs, qui complètent l’amour et la crainte supérieurs, car le Din sévère – qui dévoile essentiellement l’amour et la crainte inférieurs – n’a pas encore été révélé. Et ce Din sévère est placé dans les talons de Léa, l’endroit de la Rosh de Rachel.

C’est parce que ZA a deux Noukvot : 1) du Khaze et en haut, appelé Léa, 2) du Khaze et en bas, appelé Rachel. Les talons de Léa se terminent au Khaze de ZA, touchant la Rosh de Rachel, qui se tient de Khaze de ZA et en bas. Le Din sévère est à la fin des talons de Léa qui touchent dans la Rosh de Rachel. Par conséquent, le Din sévère opère uniquement dans Rachel, car aucun Massakh et Din ne peuvent dévoiler sa domination mais seulement de son endroit et en bas. Il s’avère que la dissimulation n’est pas complétée au degré de l’amour et la crainte inférieurs, mais seulement après qu’il soit étendu à l’endroit de Rachel, où le Din sévère agit.

Alors, ce qui était sec devint une terre pour porter des fruits, descendants et pour planter des arbres, car ce Dalet dans Ehad – qui était sec et un endroit de désolation avant que le Din sévère n’apparaisse, ne convenant pour l’installation – est devenu une terre portant des fruits, convenant pour planter des arbres, un endroit pour s’installer à présent qu’elle s’est étendue à VAK de Rachel de Khaze de ZA et en bas. C’est parce que l’amour et la crainte inférieurs sont apparus en elle en entier, complétant l’amour et la crainte supérieurs, pour que l’amour soit des deux côtés. Ce n’est qu’ainsi que toute l’amabilité et la bonté dans AVI supérieurs apparaissent.

Il est écrit « et Dieu appela la terre sèche, Terre ». C’est dans la même union qu’en bas, dans « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », qui devient terre, un désir complet comme il se doit. Erets [terre] vient du mot Ratson [désir]. C’est le sens de « et Dieu appela la terre sèche Terre », signifiant qu’Il a étendu le Dalet dans Ehad à Noukva de ZA, à ses six côtés, où l’acte du Din sévère est déjà révélé. Alors le Dalet, qui était sec et désolé, devint une terre portant des fruits et un endroit pour l’installation dans Noukva de ZA, par son Zivoug avec Lui. Ainsi, « Dieu appela la terre sèche, Terre » qui est un désir complet comme il se doit, car le désir correct, complet, l’amour complet, est apparut en elle.

207) « Et Dieu appela la terre sèche, Terre ». Dans cette union en bas, dans « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », elle est devenue Terre, un désir complet comme il se doit, car Erets vient du mot Ratson. C’est pourquoi il est écrit deux fois « C’était bien », une pour l’union supérieure et une pour l’union inférieure, car Malkhout s’est unie des deux côtés, dans VAK de ZA et dans son VAK, à partir de là, « que la terre produise de l’herbe », car elle a été établie pour porter des fruits et descendants comme il se doit.

Commentaire : L’union supérieure, l’union des six mots de la lecture du Shema, qui est dans les six grands côtés supérieurs de AVI, est expliquée dans le verset : « que les eaux sous les cieux se rassemblent en un endroit ». Cette union étend à VAK de ZA la lumière qui fut créée le premier jour, des six côtés de AVI supérieurs. C’est le premier ‘c’était bien », dit le troisième jour de l’acte de la création.

L’union inférieure, l’union des six mots « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », est l’achèvement du Dalet dans Ehad. Il n’y a pas d’achèvement sauf dans les six côtés de Noukva de ZA, et il est expliqué dans le verset « et Dieu appela la terre sèche, Terre » et dans le verset « Que la terre produise de l’herbe ». C’est parce que dans VAK de Noukva, la terre sèche est devenue une terre portant des fruits, et c’est sur cette union de VAK de Noukva que le second « c’était bien » fut dit.

Il s’avère que le premier « c’était bien » était pour l’union supérieure, et le second « c’était bien » pour l’union inférieure. Puisque Malkhout s’est unie des deux côtés, dans VAK de ZA et dans son propre VAK, tous deux étant les côtés de l’amour, par une union supérieure et une union inférieure, à partir de là, la terre produira de l’herbe parce qu’elle fut établie pour porter des fruits et descendants comme il se doit. C’est parce que l’union inférieure a complété l’amour des deux côtés, et la lumière de AVI supérieurs s’étend à VAK de Noukva, donnant fruits et descendants à ses masses, qui sont les 600 000 âmes d’Israël comme il se doit.

Le quatrième commandement
208) Le quatrième commandement est de connaitre que le Seigneur est le Dieu, comme il est écrit « sache, aujourd’hui et répond à ton cœur que le Seigneur est le Dieu ». Le nom Dieu [Elohim] doit être inclus dans le nom Seigneur [HaVaYaH], pour savoir qu’ils sont un et qu’il n’y pas de séparation entre eux.

Commentaire : HaVaYaH est ZA et Elohim est Noukva de ZA. ZA et Noukva doivent être unis sans aucune séparation entre eux, pour que ce nom d’Elohim, Noukva soit inclus dans le nom HaVaYaH, ZA, et Noukva sera considérée aussi HaVaYaH. Cette union est l’extension de GAR à ZON, car l’union de la lecture du Shema, expliquée dans le troisième commandement, était pour étendre VAK de AVI à ZON, et l’union expliquée ici est pour étendre GAR de AVI à ZON. C’est la règle – l’extension de tout degré quel qu’il soit ne peut être entièrement en une fois, mais tout d’abord, l’homme doit étendre VAK de ce degré, et ensuite GAR.

209) Il est écrit « que les lumières soient dans le firmament du ciel », pour briller sur la terre, pour que les deux noms HaVaYaH, Elohim, soient un sans aucune séparation. Ainsi, les « lumières » sans le Vav [en hébreu], Malkhout, Elohim, seront inclues dans le nom « ciel », qui est ZA, HaVaYaH, car ils sont un et il n’y a pas de séparation entre eux.

Une lumière noire, qui est Malkhout, est dans une lumière blanche, qui est ZA. Il n’y a pas de séparation entre eux et tout est un. C’est le nuage blanc du jour et le nuage de feu de la nuit. La qualité du jour, ZA, et la qualité de la nuit, Malkhout, sont corrigées l’une dans l’autre dans une union pour briller, comme il est écrit « pour éclairer la terre ».

Explication : Noukva est appelée « lumières » sans le Vav [en hébreu], indiquant la diminution de la lune, comme nous avons appris qu’au début les deux grandes lumières étaient à un niveau égal et la lune s’est plainte que les deux rois ne se servaient pas de la même Keter, ainsi le Saint béni soit-Il lui dit : « Va et diminue toi ». Alors ses neuf inférieures sont descendues au monde de Briya et elle s’est diminuée en un point sous Yessod de ZA.
Après s’être diminuée, Malkhout doit être incluse dans le nom « ciel », ZA, signifiant qu’elle soit à nouveau grande pour qu’elle soit à un niveau égal avec ZA, PBP [Panim be Panim (face à face)]. Noukva doit remonter du monde de Briya à Atsilout et corriger la séparation qui s’est produite entre ZA et Noukva durant la diminution de la lune.

La diminution de la lune est que le Din sévère dans les talons de Léa dominait Noukva, par lequel elle s’est diminuée en un point, et ses neuf inférieures sont tombées dans Briya. Et par l’union de la lecture du Shema dans la troisième Mitsva, Noukva fut construite dans VAK, dans l’union inférieure, « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », parce que par la force du Din en elle, elle a corrigé le Dalet dans Ehad, qui était sec et désolé, en une terre qui produit des fruits et descendants.

Le noir dans Noukva, la force du Din en elle, qui la diminué en un point, monta à l’actuelle lumière. Précisément par la force du Din, le Dalet dans Ehad fut construit pour être une terre habitée et portant des fruits. S’il n’y avait pas eu la force du Din dans Noukva, le Dalet dans Ehad, Tevouna, serait resté sec et désolé. Ainsi, la force du Din en elle est devenue l’actuelle lumière. Elle est appelée « lumière noire » parce que la noirceur était la cause de cette lumière.

Elle est également regardée comme la lumière de VAK, qui est la lumière de Hassadim. De ce fait, à présent il est également possible d’étendre la lumière blanche à VAK de Noukva, signifiant la lumière de Hokhma, GAR, car le blanc signifie Hokhma, en élevant ZON au palais de AVI supérieurs. C’est parce qu’à présent Noukva de ZA peut s’inclure à AVI comme ZA, car la force du Din en elle est devenue l’actuelle lumière. Et même si c’est une lumière noire, il n’y a absolument pas de division, l’empêchant de s’intégrer dans AVI supérieurs, car il n’y a pas de séparation entre la lumière noire, Malkhout, dans la lumière blanche, ZA, et tout est un.

Puisque Noukva est considérée lumière, elle peut être incluse dans la lumière de AVI, car la lumière dans la lumière sont deux genres et sont regardés comme un. Et la noirceur, qui cause sa lumière, ne la divise par ou ne l’abime pas du tout, car c’est la cause de tout son mérite, car sans elle, elle n’aurait pas été considérée comme lumière.

C’est le nuage blanc du jour et le nuage de feu de la nuit. La qualité du jour est ZA, et la qualité de la nuit est Malkhout. En unissant et incluant ZON dans AVI, quand ZA était inclus dans Aba supérieur et Noukva dans Ima supérieure, ZA est devenu un nuage blanc pour la lumière du jour, et Noukva un nuage de feu pour la lumière de la nuit- la qualité du jour et la qualité de la nuit qui sont unies l’une dans l’autre, comme il est écrit « et il y eut un soir, et il y eut un matin, jour un ». Ils sont corrigés l’un dans l’autre, dans une union pour briller, comme il est écrit « éclairer la terre », signifiant que la qualité du jour est inclue dans la qualité de la nuit, Noukva, dans un jour. De plus, ils sont corrigés l’un dans l’autre pour éclairer la terre, les masses de Noukva dans les trois mondes BYA.

210) C’est le péché du serpent primordial qui connecte en bas et sépare en haut. Et pour cette raison, il causa ce qu’il causa au monde, car il doit être séparé en bas et connecté en haut. De plus, la lumière noire, Malkhout, doit être unie en haut, dans ZA, dans une connexion pour qu’ensuite Malkhout s’unisse dans ses armées dans son union, pour la séparer du mauvais côté.

C’est parce que l’union de l’extension de GAR à ZON n’est qu’en les élevant à l’endroit de AVI au dessus de Khaze de AA. ZA est inclus dans Aba et Noukva dans Ima, et alors ols s’unissent tous deux et ZA donne GAR de Aba à Noukva, qui revêt Ima. Mais en dessous de Khaze de AA ; où ZON se tient en permanence, il est interdit de faire une union en étendant GAR à Noukva, car c’est le péché de l’arbre de la connaissance par lequel le serpent primordial a amené la mort dans le monde. Il incita Adam et Eve à faire cette union en bas, à l’endroit de ZON, en dessous de Khaze de AA et par cela endommagea également en haut. C’est la raison pour laquelle le Zivoug cessa aussi dans AVI supérieurs.

« C’est le péché du serpent primordial qui connecte en bas et sépare en haut. Et pour cette raison, il causa ce qu’il causa au monde », car il connecte ZON pour donner GAR à Noukva en bas à leur endroit. Ce faisant, il causa aux gens du monde d’apporter la mort sur eux, parce qu’il sépare en haut, ce qui a causé la cessation du Zivoug dans AVI, de qui la vie s’étend aux gens du monde.

Quand la Sitra Akhra s’approche pour sucer du Zivoug en dessous de Khaze de ZON, l’endroit où ils s’accrochent, le Zivoug supérieur de AVI cesse immédiatement parce qu’ils sont immédiatement séparés de se donner l’un à l’autre, pour que l’abondance ne descende pas à la Sitra Akhra. Tout ceci fut parce qu’il doit être séparé en bas et connecté en haut, car la prudence est requise pour séparer ZON en bas à leur endroit, pour qu’ils ne s’accouplent pas ici en bas dans l’extension de GAR, et les connecte uniquement en haut, à l’endroit de AVI eux-mêmes.

Et la lumière noire doit être unie en haut dans une connexion parce que la lumière noire, Noukva de ZA, doit être élevée avec ZA en haut à la lumière blanche, à AVI, et connecter ZON la dans une union. De plus, ZA donne l’abondance de GAR de Aba à Noukva, et ensuite Noukva retourne à sa place en bas avec l’abondance qu’elle a reçue, où NRN des âmes d’Israël sont dans un état de MAN. C’est pourquoi il a été dit qu’ensuite elle s’unira avec ses masses dans son union. Elle s’unit avec les âmes des enfants d’Israël, appelés « les masses de Noukva » dans une union, et leur donne l’abondance qu’elle a reçue en haut dans AVI.

Elle doit être séparée du mauvais côté parce qu’en évitant d’être connecté à ZON à leur endroit en bas, et en séparant Noukva du mauvais côté, la Sitra Akhra ne peut se réjouir de l’abondance. Cependant si ZON sont connectés en bas, la Sitra Akhra peut recevoir l’abondance, AVI sont donc séparés en haut et leur Zivoug est arrêté.

211) Pourtant, il faut savoir qu’Elohim [Dieu] est HaVaYaH [Seigneur] et tout est un sans séparation. HaVaYaH est Elohim [Le Seigneur est le Dieu] et quand l’homme sait que tout est un, et ne place pas de séparation, alors même l’autre côté quitte le monde et ne sera pas attiré en bas.

Bien qu’il y ait crainte qu’il n’évoque pas le Zivoug de ZON à leur endroit, cela ne doit pas être une raison pour éviter de faire l’union comme il se doit, à l’endroit de AVI, mais nous devons savoir qu’Elohim est HaVaYaH, tout est un sans séparation, mais nous devons étendre l’union de ZON à l’endroit de AVI, pour unir ZA à Noukva comme un sans séparation. Et quand un homme sait que tout est un, et ne place pas de séparation, même l’autre côté quittera le monde et ne sera pas attiré en bas. C’est parce que si un homme intensifie l’ascension de MAN et élève ZON pour les unir à l’endroit de AVI, comme il convient, non seulement la Sitra Akhra ne s’accrochera pas à l’abondance, mais il causera le retrait de la Sitra Akhra pour qu’elle ne puisse pas gouverner le monde.

212) Il est écrit « que les Mé’orot {lumières] soient » avec les lettres de Ohr [lumière], Mavet [mort], car la Klipa suit le cerveau. Le cerveau est la lumière et l’autre côté est la mort. La lumière est dans la connexion des lettres dans le mot Mé’orot et Mavet [mort] est dans les lettres séparées du mot Mé’orot. Quand cette lumière s’en va de là, les lettres de la séparation, Mavet, s’unissent.

Autrement dit, quand vous prenez les lettres Ohr du mot Mé’orot, les lettres Mavet se joignent. C’est le sens de « et que les Mé’orot soient », où la Klipa monte et suit le cerveau. Le cerveau est la lumière, et la Sitra Akhra est la mort. La lumière est dans la connexion des lettres et la mort dans la séparation des lettres.

Commentaire : la force du Din dans Malkhout est la racine de l’existence de la Sitra Akhra et des Klipot, comme il est écrit « et Son royaume gouverne tout ». Par l’union de ZON dans AVI pour l’extension de VAK et GAR. La force du Din dans Malkhout est inversée pour être la lumière noire par l’extension de VAK dans l’union inférieure de la lecture du Shema. Ensuite, Malkhout est élevée à nouveau à AVI, et sa lumière noire s’unit avec la lumière blanche de AVI supérieurs.

C’est pourquoi cette union est suggérée dans le verset « et que les Mé’orot soient », les lettres de Ohr [lumière] et Mavet [mort]. La lumière est dans la connexion des lettres, où par l’extension de VAK et GAR à Noukva dans une connexion avec ZA à l’endroit de AVI – comme la force du Din fut inversée dans Noukva pour être la lumière actuelle –ainsi toutes les forces de la Sitra Akhra et des Klipot qui s’étendent de ce Din furent inversées. Ainsi, une Klipa monte après le cerveau, signifiant que la Klipa est annulée en raison des Mokhin de Noukva, car la racine de la Sitra Akhra, la force du Din dans Noukva, fut annulée dans le cerveau de Noukva et est devenue lumière. Ainsi, obligatoirement la force de la Klipa fut aussi annulée.

Il s’avère que cette lumière est dans la connexion des lettres, et la mort est dans les lettres séparées. Par la connexion de ZON, quand la force du Din est devenue lumière, les lettres Mavet se séparèrent, qui sont la Sitra Akhra, et furent annulées dans la lumière et la combinaison Mé’orot Ohr fut faite au milieu, dans la connexion. Et Mavet [mort] est dans la séparation – la lettre Mem au début du mot, et les lettres Vav- Tav à la fin du mot.

Quand cette lumière partit de là, les lettres de la séparation, Mavet, s’unirent. Quand la connexion n’est pas faite à l’endroit de AVI mais à l’endroit de ZON en bas, la lumière part de là, car AVI sont immédiatement séparés de leur Zivoug et la lumière cesse. Alors le mot Ohr sort du mot Mé’orot et les lettres de Mavet se connectent. C’est parce qu’après la sortie de la lumière du mot Mé’orot, le mot mort y resta parce que les lettres de Ohr sont déjà parties du mot et elles ne séparent plus les lettres de Mavet.

Ceci suggère le péché de ce serpent primordial, qui connecta en bas à l’endroit de ZON et sépara donc en haut pour AVI parce que leur Zivoug cessa à cause de cela et apporta la mort au monde.

213) Eve commença de ces lettres et causa le mal dans le monde, comme il est écrit « et la femme vit que c’était bien ». Elle inversa les lettres de Mé’orot, en prenant les mots VaTereh [vit], laissant Mem Tav dans le mot Mé’orot. Et elles allèrent et prirent la lettre Tav avec elles, créant la combinaison Mavet [mort]. Ainsi elle causa la mort au monde.

L’union est expliquée dans les lettres « que les Mé’orot soient », qui sont l’extension de GAR à ZON. Quand ils sont unis en haut, à l’endroit de AVI, elle étend la lumière dans une connexion, séparant les lettres de Mavet car elle s’étend en elles, et en créant la combinaison Mé’orot. Si ZON sont unis en bas à leur endroit, la lumière s’en va à nouveau de la combinaison Mé’orot, y laissant Mavet [mort] dans la connexion des lettres.

« Eve commença de ces lettres » parce que le commencement du péché d’Eve dans l’arbre de la connaissance commence avec les lettres « et la femme vit que c’était bien ». Eve attira pour elle-même les lettres VaTereh [vit] du mot Mé’orot, signifiant qu’elle écouta le conseil du serpent de connecter ZON à leur endroit en bas, elle endommagea de ce fait la combinaison de Mé’orot, elle inversa alors les lettres de Mé’orot, car par sa connexion en bas, elle engendra la séparation de AVI en haut.

Ainsi les lettres de la combinaison Ohr [Aleph-Vav- Reish], qui séparent et annulent la combinaison Mavet dans le mot Mé’orot, furent séparées et elle fit la combinaison Va Tereh, en qui les lettres Ohr sont dispersées dans l’ordre inverse parce que le Tav est sorti avec elles. Le Tav, Noukva de Sitra Akhra, qui est appelée Mavet, s’est approché de la lumière pour recevoir et sucer d’elle.

C’est parce que dans la Sitra Akhra, qui est appelée Mavet, il y a mâle et femelle, SAM et Lilith. La lettre Mem est le mâle de Mavet, qui est appelé SAM et la lettre Tav est sa Noukva, qui est appelée Lilith. En écoutant le conseil du serpent de connecter d’en bas, Noukva de Mavet s’approcha immédiatement pour sucer de l’abondance et les lettres de Ohr furent dispersées dans l’ordre inverse, comme dans la combinaison VaTereh, parce que le Tav est venu dans la lumière [Ohr] et les dispersa.

Après qu’Eve ait tiré les lettres VaTereh de Mé’orot, Mem-Vav sont restés de la combinaison de Mé’orot, qui sont le mâle qui est appelé Mem de Mavet et Yessod, Vav de Mavet. Elles allèrent et prient la lettre Tav avec elles, signifiant que le mâle de Mavet, Mem- Tav, qui sont restés de Mé’orot, allèrent à Noukva, le Tav de Mavet, et elles s’accouplèrent et apportèrent Mavet au monde, comme il est écrit, Va Tereh [et la femme vit].

Le mâle de la Sitra Akhra, Mem-Vav, s’est accouplé avec le Tav de VaTereh, qui était déjà dans Eve. Tel est le sens du serpent venant à Eve et lui implanta la saleté. En écoutant le conseil du serpent, le Tav entra en elle, séparant et dispersant les lettres Ohr [Aleph- Vav- Reish], et faisant la combinaison des lettres Va Tereh [et la femme vit] avec sa vue. Ensuite, le mâle de la Sitra Akhra, Mem Vav, vint et s’accoupla avec le Tav, qui était déjà en Eve, et Mavet [mort- Mem Vav Tav] apparut dans le monde.
214) Rabbi Elazar dit : Mon père, après qu’Eve ait prit les lettres VaTereh, de Mé’orot, il ne resta pas Mem Vav, mais seulement Mem, car le Vav – qui est toujours un signe de vie- fut inversé en Mavet, allant et prenant le Tav avec elle, comme il est écrit « et elle prit… et elle donna ». Ainsi, ce mot fut complété et les lettres Mavet se connectèrent ensemble. Il lui répondit « Bénis sois tu, mon fils ».

Commentaire : Le Mem est resté seul, sans le Vav, Yessod, car SAM, qui est le mâle de Mavet, n’a pas de Yessod, car l’autre dieu est infertile et ne produit pas de fruit, mais le Vav, la vie, Yessod de Kedousha [sainteté] fut inversé de Kedousha en Klipa, et est devenu un Yessod pour le mâle de Mavet. Après qu’il est gagné de Kedousha, le Vav alla et s’accoupla avec le Tav, connectant les lettres Mem avec Tav par le Vav qu’il avait dérobé de Kedousha.

La preuve est le péché de l’arbre de la connaissance, qui commence en connectant le Vav et Tav, comme il est écrit « et elle prit… et donna » [« et » est Vav et prit et donna commencent tous deux avec un Tav en hébreu], car la sortie du Vav vers la Sitra Akhra est née par le péché de l’arbre de la connaissance lui-même, qu’elle n’avait pas avant. Rabbi Shimon fut d’accord avec ses mots.

Le cinquième commandement

215) Le cinquième commandement. Il est écrit : « Que les eaux fourmillent d'une nuée de créature vivante ». Dans ce verset il y a trois commandements : 1) s’engager dans la Torah, 2) s’engager dans la multiplication, 3) Circoncire au huitième jour et en enlever le prépuce.

Il faut s’engager dans la Torah et s’exercer en elle et toujours lui ajouter chaque jour, pour corriger son âme et son esprit, car les quatre Mitsvot précédentes, qui découlent des quatre premiers jours de l’acte de la création, sont venues pour corriger les degrés dans le monde de Atsilout lui-même, qui sont les quatre degrés HB et ZON dans le monde de Atsilout.

La première Mitsva qui découle du mot « au commencement », est la crainte, Bina supérieure. La crainte car Il est grand et gouverne tout, c’est-à-dire, uniquement GAR de Bina, qui a été corrigée dans AVI supérieurs, qui revêtent AVI de Peh à son Khaze, et qui sont appelés le Youd de HaVaYaH.

La seconde Mitsva, qui découle du verset « que la lumière soit », est pour la correction de ZAT de Bina, YESHOUT, dans un grand amour complet. Par rapport à la permanence ils revêtent AA de Khaze à son Tabour, en dessous de la Parsa dans les intestins de AA. Cependant, dans le verset « que la lumière soit », il a été dit d’eux qu’ils sont montés et sont devenus un Partsouf avec AVI au dessus de Khaze de AA, et de là à Rosh de AA. Et Bina y est redevenue être Hokhma, grand amour, le premier Hey de HaVaYaH, et d’eux ils donnent tous les Mokhin à ZON.

Cependant, de AVI supérieurs eux-mêmes, GAR de Bina, ZON ne peuvent recevoir Mokhin, car ils sont eux-mêmes établis dans l’air pur, lumière de Hassadim, comme il est écrit « car Il désire Hessed », et de ce fait ils s’appellent « crainte », car le grand amour, Mokhin de l’illumination de Hokhma, ne sont pas donnés d’eux à ZON, mais uniquement de ZAT de Bina, YESHOUT.

Cependant, le grand amour dans YESHOUT n’est pas révélé, sauf de Khaze de YESHOUT vers le haut, qui se tiennent alors au dessus de la Parsa dans les intestins de AA. Néanmoins, de Khaze de YESHOUT et en dessous ils se tiennent en dessous de la Parsa de AVI, la lumière de Hokhma est dissimulée, et c’est « que la lumière soit » pour le monde à venir, YESHOUT au dessus de la Parsa. Cependant, la lumière fut cachée dans un autre YESHOUT en dessous de la Parsa, et Tevouna en eux est devenue sèche.

La troisième Mitsva découle des deux versets du troisième jour : du verset « les eaux en dessous des cieux se rassembleront en un endroit et la terre sèche apparaitra », et du verset « la terre produira de l’herbe ». Ils sont pour la correction de Mokhin de VAK pour ZON, quand l’union supérieure s’étend à ZON dans le verset « les eaux se rassembleront », et l’union inférieure s’étend à VAK de Noukva, dans le verset « la terre produira de l’herbe ».

La quatrième Mitsva découle du verset « que les lumières soient », pour la correction de GAR dans ZA et Noukva. Ainsi au cinquième jour, toutes les corrections nécessaires à AVI et YESHOUT et ZON de Atsilout ont déjà été corrigées, jusqu’à ce que ZON reçoivent GAR en eux, et conviennent pour le Zivoug PBP à un niveau égal. Et à partir de là, viennent le reste des Mitsvot, qui sont des corrections nécessaire pour s’étendre du Zivoug de ZON PBP.
La cinquième Mitsva, « Que les eaux fourmillent d'une nuée de créature vivante ». Dans ce verset il y a trois Mitsvot, car à présent il faut étendre la complétude du Zivoug ZON PBP : 1) Etendre de là la sainte âme, pour que l’homme lui-même soit récompensé d’un Zivoug pur et saint, et cela est fait par l’engagement dans la Torah. 2) Enfanter les saintes âmes. 3) Corriger le signe de l’alliance par la coupure et l’exposition.

S’engager dans la Torah signifie prononcer oralement même s’il ne sait pas, comme il est écrit « la vie est pour ceux qui la trouve », celui qui la trouve dans la bouche », ce faisant il acquiert une sainte âme.

 « Et s’exercer en elle chaque jour », signifie essayer et faire tout ce qui est en son pouvoir pour l’obtenir et la comprendre, ce faisant il acquiert le saint esprit. 

« Toujours lui ajouter » signifie qu’une fois récompensé de corriger sa Nefesh et Rouakh, il ne doit pas s’en contenter, mais doit toujours lui ajouter, car la sainteté est augmentée non diminuée. Par cela il est récompensé d’une sainte âme. C’est pourquoi il est dit « et toujours lui ajouter chaque jour, pour corriger son âme et son esprit », car en ajoutant dans la Torah chaque jour, et en ajoutant une correction à son âme et son esprit, il est récompensé d’une sainte âme. Quand l’homme s’engage dans la Torah, il est établit dans une autre sainte âme, car l’engagement intensif de la Torah, en plus du contentement dont il est récompensé, il est également récompensé d’une sainte âme.

216) Quand l’homme s’engage dans la Torah, il est corrigé avec une autre âme, une sainte âme, comme il est écrit « fourmillent d’une nuée de créature vivante », signifiant Nefesh du saint animal, Malkhout, car l’homme qui ne s’engage pas dans la Torah, n’a pas de sainte Nefesh [âme] et la sainteté en haut n’est pas sur lui et lorsqu’il s’engage dans la Torah, dans ce murmure qui est marmonné en elle, il est récompensé d’une âme vivante pour être comme les saints anges.

Un animal est Noukva de ZA, durant Gadlout PBP avec ZA, car alors ZA est appelé « l’arbre de vie » et Noukva « animal». Lorsque l’homme élève MAN par son engagement dans la Torah Lishma, et par le Zivoug pour ZON PBP, il étend de leur Zivoug une sainte Nefesh, Nefesh du saint animal, Noukva de ZA. L’homme n’obtient ceci qu’en élevant MAN dans l’engagement dans la Torah, car lorsque l’homme ne s’engage pas dans la Torah, il n’a pas de sainte Nefesh, car il n’a pas de part dans le Zivoug du Saint béni soit-Il et de Sa Divinité, et il n’a pas élevé MAN pour s’unir avec eux.

Ceci est l’explication du verset « que les eaux fourmillent d'une nuée de créature vivante », car la Torah est appelée « eaux » et en faisant fourmiller avec MAN, par la Torah, il est récompensé de la sainte Nefesh, de l’animal supérieur. Et sachez que l’homme n’est pas récompensé d’adhérer au Saint béni soit-Il avant d’avoir obtenu NRN du saint animal supérieur, car Nefesh est liée à Rouakh, et Rouakh à Neshama et Neshama au Saint béni soit-Il.

217) Il est écrit « Bénis le Seigneur, toi Ses anges ». Ce sont ceux qui s’engagent dans la Torah qui sont appelés « Ses anges sur terre », comme il est écrit « et que des oiseaux volent sur la terre » dans ce monde. Dans ce monde, le Saint béni soit-Il est destiné à leur faire des ailes comme celles des aigles, pour errer dans le monde entier, comme il est écrit « Ceux qui mettent leur espoir en le Seigneur acquièrent force, ils montent avec leurs ailes comme des aigles ».

Il est écrit « Bénis le Seigneur, toi Ses anges, puissant en force, faisant Ses paroles, écoutant la voix de Sa parole ». Il est écrit « faisant » et ensuite « écoutant ». D’habitude l’homme ne peut faire aucune mission avant d’écouter ce que l’expéditeur lui dit, alors que les anges font leur mission avant d’écouter et de comprendre ce que le Seigneur leur a ordonné, car le désir du Seigneur les gouverne et ils n’ont pas de séparation entre eux, les empêchant de suivre la volonté du Seigneur. C’est pourquoi ils suivent le Seigneur, comme l’ombre suit l’homme. De ce fait, leur action est avant leur écoute.

Et ceux qui s’engagent dans la Torah et étendent la sainte Nefesh, même si leur matière est de la terre, elle se transforme en anges élevés et leurs actions précèdent leur écoute. Autrement dit, ils font les commandements du Seigneur en totalité, avant d’atteindre ce qu’ils font, parce qu’eux aussi suivent le Seigneur, comme l’ombre suit l’homme. C’est comme lorsque le vent envoie de la poussière dans les yeux de l’homme - il ferme rapidement ses paupières, avant que ses pensées ne la sentent. Vous trouverez toujours que son action, qui est de fermer ses yeux, précède la perception dans ses pensées de la poussière qui se rapproche.

C’est pourquoi il a été dit que ceux qui s’engagent dans la Torah sont appelés « Ses anges sur terre », et même s’ils sont sur terre, leurs corps sont comme des anges en haut, et leurs actions précèdent leur écoute. Ils ne ressentent par avec leur cerveau pour faire les commandements du Seigneur en totalité, mais font les commandements dans toute leur complétude avant de pouvoir sentir dans leurs pensées ce qu’ils font. C’est comme avec l’exemple de fermer les paupières qui précède la perception en pensée. De ce fait, ils sont considérés comme des anges sur terre.

Le Saint béni soit-Il est destiné à leur faire des ailes, comme des aigles errant dans le monde entier, car tant que l’homme n’est pas récompensé d’une sainte Nefesh, la Sitra Akhra le gouverne, comme il est écrit : « et la vie de tes ennemis sera lancée au loin avec une fronde ». Ils vont et errent dans le monde et ne trouvent pas de lieu pour se reposer et pour se lier à lui. Ils sont salis du côté impur car ils ne sont rentrés pas dans la sainteté, et ne se sont pas inclut en elle.

Commentaire : il est impossible d’adhérer au Seigneur et de faire Ses commandements comme il se doit, avant de croire dans les noms du Saint béni soit-Il, qu’Il est bon et fait le bien à tous, Il est miséricordieux et compatissant. Et ceux qui n’ont pas encore été récompensés de Nefesh de Kedousha, la Sitra Akhra les gouverne encore ; c’est pourquoi ils vont et errent dans le monde, ne trouvant pas de lieu pour se reposer.

Quand leurs pensées errent dans le monde et elles voient la conduite du Seigneur avec les gens, ils croient que ce n’est pas aussi bien qu’il le devrait, bien que cela soient Ses saints noms. Ainsi ils endommagent les saints noms et ne trouvent pas d’endroit pour se reposer où ils peuvent croire dans les noms du Seigneur, pour se connecter à Lui. Pour cette raison, ils sont salis dans le côté de Touma [impureté] signifiant ils arrivent à renier le Seigneur. Tout ceci est pour qu’il n’entre pas dans la sainteté ni s’inclure en elle, car il n’a pas été récompensé de la sainte Nefesh et ne fait pas d’actions pour s’inclure dans la sainteté.

Par contre ceux qui s’engagent dans la Torah et ont entendu la sainte Nefesh, inversent leur défait pour être comme des anges, et sont récompensés de faire précéder l’action sur l’écoute comme eux. C’est pourquoi il est écrit à leur propos : « que l’oiseau vole sur la terre » signifiant que le Saint béni soit-Il leur fera des ailes, comme les aigles, et ils erreront dans le monde entier ; comme ils errent dans leur pensées dans le monde entier et voient la conduite du Seigneur.

Ainsi, non seulement ils n’échouent pas du côté de Touma, ils reçoivent même la force pour élever MAN et augmenter toujours leur force. Et « Ceux qui mettent leur espoir en le Seigneur acquièrent force, ils montent avec leurs ailes comme des aigles », car ainsi ils montent avec leur ailes comme des aigles pour errent dans tous les évènements des gens. De plus, ils régénèrent toujours leur force et élèvent MAN par la force de leur foi dans l’unicité du Seigneur, et étendent toujours l’esprit de sainteté d’en haut.

218) Il est écrit « que l’oiseau vole sur la terre », car la Torah, qui est appelée « eaux », fourmillera et produira des nuées d’âmes vivantes de l’endroit de cet animal, Malkhout ; ils l’attireront en bas. David dit à ce propos : « Dieu m’a fait un cœur pour s’engager dans la Torah » et ensuite « et renouvelle un bon esprit en moi »
Le texte explique : « que l’oiseau vole sur la terre »et dit que ces eaux sont la Torah. « Fourmillent » signifie qu’elles produiront un Nefesh [âme] vivante », de l’endroit de l’animal, Malkhout. Ils tireront cette Nefesh en bas, de Noukva supérieure, qui est appelée Haya, dans ce monde. C’est à ce propos que David dit : « Dieu m’a fait un cœur » qu’il demanda que le Seigneur lui donne un cœur pur, pour s’engager dans la Torah et élever MAN. Et alors, « et renouvelle un bon esprit en moi », et ainsi il peut étendre le bon esprit et peut adhérer à Lui.

Le sixième commandement
219) Le sixième commandement est de s’engager dans la multiplication. Quiconque s’engage dans la multiplication fait que cette rivière, Yessod de ZA jaillit toujours. Ses eaux ne cesseront jamais et la mer, Malkhout, sera remplie de tous les côtés. Et les nouvelles âmes sont renouvelées et sortent de cet arbre, et beaucoup d’armées se multiplient en haut, avec ces âmes, pour les garder, comme il est écrit : « que les eaux fourmillent d’une nuée de créatures vivantes ». C’est le signe de la sainte alliance, la rivière qui s’étend et sort de l’Eden, dont les eux se multiplient et fourmillent d’une nuée et multiplication des âmes pour cet animal.

C’est parce que par le réveil d’en bas, il réveille en haut et cause le Zivoug du Saint béni soit-Il et de Sa Divinité. Alors la rivière, Yessod de ZA, jaillira toujours avec MAD et ses eaux ne cesseront jamais de donner sans réserve à Noukva. Et la mer, Noukva de ZA, sera remplie de tous les côtés, du côté du Zivoug, pour faire vivre les mondes et du côté de l’engendrement des âmes. Et des nouvelles âmes sont renouvelées et sortent de cet arbre.

Cela veut dire, pas vraiment des nouvelles âmes, mais les anciennes âmes qui ont déjà été dans Adam Ha Rishon et sont tombées en raison du péché de l’arbre de la connaissance. Elles sont renouvelées par cet arbre, ZA, et c’est pourquoi elles sont appelées « nouvelles âmes ». Ce ne sont pas vraiment de nouvelles âmes qui sortent dans le monde, sauf après la réparation finale du péché de l’arbre de la connaissance. Et de nombreuses armées sont émanées d’en haut avec ces âmes, car avec chaque âme, émergent plusieurs anges. De plus, dans les Zivouguim pour faire vivre les mondes, des anges sortent aussi.

C’est le signe de la sainte alliance, la rivière qui s’étend et sort de l’Eden, car la nuée de créatures vivantes suggère Yessod de ZA, qui est appelé « le signe de l’alliance ». C’est une rivière qui s’étend et sort de ZA, revêtant AVI, Eden, pour arroser le jardin, sa Noukva. Et ses eaux augmentent et fourmillent d’une nuée, signifiant de Zivouguim de VAK, qui sont appelés « nuée ». Tel est le sens de « fourmillent d’une nuée ». Des Zivouguim de GAR pour engendrer des âmes, il est dit « et multiplication des âmes », pour cet animal. Et il est celui qui est appelé « créature vivante » [également « âme vivante » en hébreu].

220) Plusieurs oiseaux, anges, sortent avec ces âmes qui entrent dans cet animal, Malkhout ; ils volent et errent dans le monde entier, et quand une âme sort dans ce monde, l’oiseau qui vole sort avec elle et sort de cet arbre avec l’âme. Combien d’anges sortent avec chaque âme ? Deux – un à droite et un à gauche. S’il est récompensé, ils le gardent, comme il est écrit « car Il ordonnera à Ses anges de te garder » ; et si non, ils le calomnient.

Rabbi Pinchas dit, « trois anges protègent un homme quand il est récompensé, comme il est écrit : « s’il y a un ange qui intercède pour lui, un sur mille, pour rappeler à l’homme ce qui est bien. « S’il y a un ange », c’est un, « intercède », c’est deux. « Un sur mille, pour rappeler à l’homme ce qui est bien », c’est trois. »

221) Rabbi Shimon dit : « Ils sont cinq anges, » car il est également écrit « et le laisse le pardonner, et dire, »Délivre le de descendre dans le gouffre, j’ai trouvé une rançon » « et le laisse le pardonner » est un, « et dire » est deux, donc cinq. Il lui répondit « Ce n’est pas ainsi, mais « et le laisse le pardonner » est le Saint béni soit-Il seul, et non l’ange, car personne d’autre n’a la permission de lui pardonner sauf Lui.

Avec les âmes, plusieurs anges sont nés et ont émergé. Ils sont appelés « oiseaux » et ils aident les âmes pour décider sur l’échelle du mérite, ou au contraire, ils les calomnient et les poussent sur l’échelle de la faute. Ils volent et errent dans le monde entier, et voient la conduite du Seigneur avec les gens du monde, comment ils sont gouvernés par Lui, et ils préviennent l’âme. Si l’âme est récompensée, elle se juge et le monde entier sur l’échelle du mérite. Si elle n’est pas récompensée, elle se juge elle-même et le monde entier sur l’échelle de la faute. C’est pourquoi il demanda « combien d’anges sortent avec chaque âme ? ».

Rabbi Pinchas ne se dispute pas avec Rabbi Shimon disant que seuls deux oiseaux sont nés avec l’âme, mais, il dit que tant qu’il n’a que ces deux oiseaux, il ne peut pas se juger complètement sur l’échelle du mérite, mais est balancé de Din à Rakhamim et de Rakhamim à Din Cependant, par les bonnes actions, un troisième ange lui est né, et alors il est récompensé d’être jugé sur l’échelle du mérite. C’est pourquoi il dit que trois anges protègent un homme – quand il est récompensé – car il ne peut pas être récompensé si ce n’est par trois anges.

222) Celui qui empêche la multiplication diminue la forme qui comprend toutes les formes, la forme humaine et cause aux eaux de cette rivière, Yessod de ZA, de ne pas s’étendre, et endommage dans la sainte alliance de tous les côtés. Il est écrit de lui « et ils sortirent et virent les cadavres des hommes qui ont transgressé contre Moi ». Certainement « contre Moi », et ceci est dit du corps mais son âme ne rentre absolument pas dans le Massakh, et dans le domaine du Saint béni soit-il, et il est expulsé du monde.

Malkhout est appelée « une forme », comprenant toutes les formes, car toutes les formes de NRN des justes, et des anges des trois mondes BYA sont étendues d’elle, et ce sont ses troupes et ses armées. C’est pourquoi celui qui ne s’engage pas dans la multiplication, s’avère diminuer l’image de Malkhout, et la retarde pour faire sortir ses troupes et armées, car le réveil d’en bas, éveille le réveil d’en haut correspondant, et engendre le Zivoug du Saint béni soit-Il et de Sa Divinité, et d’engendrer NRN et les anges dans BYA.

Et celui qui empêche la multiplication cause aux eaux de cette rivière – Yessod de ZA –de ne pas s’étendre, et cause à Yessod de ZA de ne pas donner MAD à la sainte Divinité et endommage la sainte alliance, dans tous les discernements, car il retarde les deux formes des Zivouguim, du côté de VAK et du côté de GAR. Il est écrit de lui « « et ils sortirent et virent les cadavres de ces hommes qui ont transgressé contre Moi », car la Mitsva de la multiplication augmente son âme pour toujours, et donc vainc aussi son corps pour l’éternité, pour qu’il se lève à la résurrection des morts. Celui qui ne s’engage pas dans la multiplication, fait que son corps est comme une carcasse, et son âme ne peut pas entrer dans le domaine du Saint béni soit-Il, et il est repoussé du monde à venir. 

Le septième commandement
223) Le septième commandement est de circoncire au huitième jour, et d’enlever la saleté du prépuce, car cet animal, Malkhout, est le huitième degré de tous les degrés, lorsque nous commençons de Bina. Et cette Nefesh, qui s’envole d’elle, doit être vue devant elle le huitième jour, car elle est le huitième degré.
Noukva de ZA est appelée « Haya » [animal] uniquement lorsqu’elle monte et se revêt de Bina, qui est le huitième degré des dix Sefirot de bas en haut. Malkhout Noukva de ZA s’appelle également « huitième », car elle s’est élevée de huit degrés d’elle à Bina, et ce n’est qu’alors qu’elle est également appelée Haya, comme Bina. 

Ainsi, l’âme de l’homme qui est née de Noukva de ZA, qui est appelée Haya et « huitième », doit être vue devant Noukva avec les corrections de la circoncision et de l’exposition, au huitième jour de sa naissance et alors elle est apparente comme étant une âme de ce saint animal et non de l’autre côté. Car alors, par la force de la circoncision et de l’exposition, la Sitra Akhra est complètement repoussée de l’âme de l’homme, et peut recevoir la complétude des lumières de cet animal. Et c’est « les eaux fourmillent » et ce faisant elle reçoit MAD supérieurs de ZON, et est complété dans ces eaux là.

224) Alors il semble certain qu’elle est une âme vivante, une âme de ce saint animal, Malkhout, et non de l’autre côté. Tel est le sens de « que les eaux fourmillent » signifiant que les eaux de la sainte semence seront imprimées dans l’impression de l’âme vivante. C’est l’empreinte de la lettre Youd, inscrite dans la chair de sainteté plus que toutes les autres inscriptions dans le monde.

Commentaire : l’écrit explique « que les eaux fourmillent de nuée de créature vivante » comme une inscription et représentation. Par la circoncision et l’exposition, MAD supérieurs sont dépeints et inscrits et sont donnés à l’âme de l’homme dans une inscription et représentation de Noukva, qui est appelée « âme vivante ».

Le monde supérieur, Bina, est inscrit et scellé avec la lettre Youd. Le monde inférieur, Malkhout, est inscrit et scellé avec la lettre Hey. Quand Malkhout, Noukva monte et revêt le monde supérieur, Bina, le Hey sort d’elle de MA, et Youd entre à sa place, comme Bina, MI.
C’est l’inscription de la lettre Youd, inscrite dans la chair de sainteté plus que toutes les autres inscriptions du monde. C’est parce que par la circoncision et l’exposition tous les Reshimot de ce monde – de la lettre Hey – sortent aussi de l’homme et l’empreinte de la lettre Youd vient à sa place, comme ce fut fait dans Noukva qui est montée à Bina. Et comme la chair de sainteté de Yessod est scellée avec la lettre Youd, l’homme peut aussi recevoir une complète âme vivante de la sainte Noukva.

225) « Et que les oiseaux volent sur la terre ». C’est Elie, qui vole dans le monde entier en quatre volées pour être ici dans cette alliance de la sainte circoncision. Et une chaise doit être établie pour lui et mentionner devant lui : « c’est la chaise d’Elie ». Si non, il ne sera pas présent ici.

Ici est expliqué le verset « et que les oiseaux volent sur la terre » à propos d’Elie, qui vole dans le monde entier en quatre volées. Plus loin il explique le verset « chaque oiseau ailé d’après son genre » comme les anges qui volent et naviguent dans le monde en six volées. Ici, à la fin du verset, il explique que quand il écrit « sur la terre » cela ne doit pas être interprété comme des anges élevés, car ils ne sont pas sur terre. Par conséquent c’est forcément Elie.

« Volent sur la terre » est Elie qui est toujours sur terre, car Elie s’étend de Noukva de ZA et est toujours avec elle. De plus, Elie n’est pas du côté de AVI, car il vole en quatre volées, indiquant qu’il est de Noukva de Khaze et en bas, où il n’y a que quatre Sefirot.

Les anges sont du côté de AVI, ils sont donc présents uniquement dans le ciel et ont VAK, HGT NHY. Ainsi quand ils viennent sur terre pour faire leur mission, ils volent en six volées, car ils revêtent six Sefirot. Mais Elie n’est pas du côté de AVI, mais du côté de Malkhout, et est toujours sur terre.

Puisque Malkhout a quatre Sefirot de ZA, TNHY, de son Khaze et en bas, il vole dans la terre entière uniquement en quatre volées, en se revêtant des quatre Sefirot TNHY. Et comme l’écrit dit « et que les oiseaux volent sur la terre », cela ne s’applique pas aux anges, uniquement à Elie, qui est sur terre. Mais le verset « et chaque oiseau ailé d’après son genre » où le nom « sur la terre » n’est pas mentionné, s’applique aux anges qui sont du côté de AVI, qui volent dans le monde entier en six volées.

Elie vola dans le monde entier en quatre volées pour être ici à cette sainte circoncision. Parce qu’Elie a dit « J’ai été très jaloux du Seigneur… car les fils d’Israël ont abandonné Ton alliance », le Saint béni soit-Il a dit à Elie « où que les fils inscrivent cette sainte inscription dans leur chair, tu seras là. Et la bouche qui a témoigné qu’Israël ont abandonné l’alliance témoignera qu’Israël gardent l’alliance. » Elie fut puni par le Saint béni soit-Il parce qu’il a accusé Ses fils, comme il est écrit « car les fils d’Israël ont abandonné Ton alliance ».

Certainement, nous ne devons pas prendre les mots à la lettre – qu’Elie fut obligé d’être présent dans chaque circoncision des fils d’Israël en punition d’avoir accusé Israël. De plus, pourquoi est-il dit ici qu’il doit être invité et mentionné dans les mots « c’est la chaise d’Elie », ou il ne sera pas présent ici ? Et s’il doit être présent à chaque circoncision comme punition, alors il doit y être. Pourquoi le témoignage d’Elie est-il nécessaire, qu’il témoigne devant Lui et que les fils d’Israël gardent la circoncision ? Tout n’est-il pas révélé devant le Seigneur? Mais, un grand et terrible secret est caché ici sous ces doux mots, comme ils le sont toujours.

Vous comprendrez le sujet qui a été présenté dans le Zohar. Rabbi Ilaï commença et dit « Soit entier avec le Seigneur ton Dieu ». Quelle est la différence entre Tam [entier] et Tamim [autre façon pour écrire « entier] ? Il est écrit d’Abraham « marche devant Moi et soit entier » [Tamim] et il est écrit de Jacob, qui était plus complet « Jacob était un homme entier [Tam]. C’est parce qu’il n’y avait pas du tout de déchet en lui parce qu’il avait l’exposition.

Avec quoi fit-il l’exposition et fut purifié de ce déchet ? Cet endroit qui attaque le déchet en lui, qui est présent à l’endroit de l’exposition, est un bœuf, qui est la forme de la gauche de Son trône.

Dans la Merkava [charriot/Structure] du trône, la face d’un lion est à droite et la face du bœuf est à gauche. Le bœuf est appelé « un bœuf entier [Tam] » car dans la Merkava du trône il y a une inscription de l’alliance. Pour cette raison, ce bœuf est appelé « un bœuf entier ».

De plus, Jacob est accroché à lui, et dans ce bœuf il a fit l’exposition et a entièrement enlevé le déchet, car il y a un bœuf défaillant sur la partie du prépuce et l’exposition, et plusieurs accusateurs sortent de lui du degré inférieur, appelé « ruines » et ils sortent tous de ce bœuf défaillant, connecté avec le méchant âne, signifiant le Din sévère de Manoula. « Et Jacob était un homme entier » signifie le mari de cet entier.

Explication : Il y a quatre Klipot – tempête de vent, grand nuage, feu brûlant et Noga autour d’elle. Les trois premières sont toutes des Klipot impures, mais la Klipa de Noga est moitié bonne et moitié mauvaise. Quand les trois Klipot sont attachées à elle, elle devient entièrement mauvaise. Quand elle part d’elles et adhère à la sainteté, elle devient entièrement bonne.

Ces quatre Klipot sont au Sioum [fin] du Partsouf, à Sioum de Yessod, où il y a deux peaux l’une sur l’autre. La première peau est appelée « prépuce » et les trois Klipot impures sont inclues en lui - tempête de vent, grand nuage, feu brûlant. La seconde peau est appelée « la peau exposée » la coquille [Klipa] de Noga, qui est moitié bonne et moitié mauvaise.

Adam Ha Rishon est né circoncis parce que les trois Klipot impures n’avaient pas de prise sur lui, et seule la Klipa de Noga était en lui, la peau de l’exposition. Tout était bien car elle était séparée des trois Klipot impures. Par conséquent, il adhéra à la Kedousha [sainteté]. Cependant, par le péché de l’arbre de la connaissance, par la tentation du serpent, qui consiste des trois Klipot impures, il tira à lui l’autre peau, le prépuce, comme nous apprenons que « Adam Ha Rishon tirait son prépuce ».

Il est également écrit « que son propriétaire a été averti, ne l'a pas surveillé… le bœuf sera lapidé et même son propriétaire sera mis à mort ». C’est parce que quand le prépuce a sauté sur lui et s’est connecté à son Yessod, sa Neshama de Atsilout est immédiatement parti de lui, il tomba dans Assiya, et fut condamné à mort.

C’est pourquoi il a été dit que c’est un bœuf défaillant sur la partie du prépuce et de l’exposition, car le prépuce a sauté sur lui parce qu’il a échoué en ne mangeant pas de l’arbre de la connaissance et ne s’est pas surveillé et a mangé. Ainsi, les deux peaux furent salies ensemble car la peau de l’exposition, qui est Noga, fut aussi salie par sa connexion et son adhésion au prépuce, qui sont les trois Klipot impures.

Cependant, il y a une différence entre elles, car la peau de l’exposition est appelée « un bœuf entier », « le bœuf sera lapidé ». De plus, le prépuce doit être enlevé et coupé de la Kedousha et jeté dans la poussière. Mais par rapport au bœuf entier, il est écrit « ils diviseront son prix à égalité ».

De plus, la peau de l’exposition doit être placée dans Kedousha, connectée à Yessod, mais elle doit être divisée et déchirée ici et là, par laquelle les Mokhin sont révélés à nouveau au Partsouf et la sainte chair est révélée.

Il réalisa l’exposition dans ce bœuf et enleva complètement la saleté du déchet, parce qu’en coupant en deux la peau ici et là autour de Yessod, toute la saleté fut annulée et partie, car il a reçu la peau de l’exposition par sa précédente connexion au prépuce, et les Mokhin qui sont partis à cause du prépuce peuvent à nouveau se révélés.

Cependant, ce n’est toujours pas suffisant pour ramener tous les Mokhin qui sont partis d’Adam Ha Rishon à cause du péché de l’arbre de la connaissance, car il est écrit ; « et son propriétaire sera également mis à mort », même si le bœuf est lapidé. Il en est ainsi en raison de la grande force du bœuf défaillant qui est SAM qui calomnie, par ce qui est écrit « son propriétaire a été averti, et ne l’a pas surveillé ».

Pour corriger ceci, Elie prit sur lui cette même culpabilité que SAM et calomnia les fils d’Israël au lieu de SAM, comme il est écrit : « car les fils d’Israël ont abandonné Ton alliance ». Par cela, il ferma la bouche de SAM et la mission de SAM fut annulée parce qu’Elie a pris sa mission sur lui et alors il a eu la force de devenir un avocat, quand il vit que les fils d’Israël gardaient l’alliance.

C’est pourquoi Elie doit être présent à chaque circoncision, pour que cette bouche qui a témoigné que les fils d’Israël avaient abandonné l’alliance, témoigne qu’Israël gardent l’alliance. Il prit sur lui la force de SAM pour calomnier les fils d’Israël, disant qu’Israël ont abandonné l’alliance, comme il est écrit ; « et son propriétaire a été averti, et il ne l’a pas surveillée, il a donc la force de témoigner qu’ils gardent l’alliance. Alors la force du bœuf défaillant est complètement enlevée et tous les Mokhin qui étaient partis en raison du bœuf défaillant peuvent réapparaitre. 

C’est pourquoi il a été dit qu’une chaise doit être établie pour lui. En plus de la chaise du parrain, sur laquelle la circoncision et l’exposition sont faites, une autre chaise doit être établie pour Elie. Et pourquoi une seule chaise n’est-elle pas suffisante pour les deux ? C’est parce qu’à chaque endroit, la chaise est le début de la correction, l’instillation du supérieur et de l’inférieur. De plus, les Mokhin qui apparaissent par la circoncision et l’exposition, et le témoignage d’Elie à propos de garder l’alliance sont deux sujets distincts. La mesure des Mokhin qui apparaissent par l’exposition sont une part du bœuf entier, quand nous ne savons pas qu’il est un bœuf qui mugit. C’est le retour de Noga à la Kedousha en divisant son prix à égalité.

Le témoignage d’Elie, d’autre part, est d’enlever la maladie du bœuf défaillant, qui est la force des trois Klipot impures elles mêmes et de fermer leurs bouches pour qu’elles ne calomnient pas. De ce fait deux chaises sont requises : 1) Le trône du Seigneur, le trône du parrain, pour instiller les Mokhin actuels par la circoncision et l’exposition et 2) pour instiller Elie qui ferme la bouche des Klipot afin qu’elles ne calomnient pas. C’est la chaise d’Elie.

Nous devons comprendre pourquoi il est nécessaire de mentionner en parole « c’est la chaise d’Elie ». Sinon, même su une chaise a été préparée pour lui il ne viendra pas ici. Il est écrit « que fais-tu ici Elie » ? Qui est la bouche d’Elie [en hébreu « bouche » et « ici » sont écrits pareil]. De plus, la sainte alliance est la bouche du Seigneur, il y a donc une différence entre la sainte alliance, les Mokhin qui sont apparus par la circoncision et l’exposition, qui sont la bouche du Seigneur, et la bouche d’Elie lui-même.

Pour comprendre cela nous devons approfondir davantage le sujet de fermer la bouche du bœuf défaillant pour qu’il ne calomnie pas Israël après le retour des Mokhin par la circoncision et l’exposition. C’est parce qu’en plus du témoignage d’Elie, une autre correction particulière est requise, qui est faite en jetant le prépuce dans la poussière.

Il est dit dans le Zohar que quand un homme est circoncis au huitième jour, quand il a passé le jour du Shabbat, qui est Malkhout dans Mokhin de AVI, qui est appelé « saint », le prépuce est coupé et jeté dehors. La Sitra Akhra voit qu’une part lui est donnée de cette offrande de la circoncision, et par ce cadeau, elle passe de calomnier à défendre Israël devant le Saint béni soit-Il.

Explication : C’est la nature des spirituels d’être inclus l’un dans l’autre, et comme le prépuce fut autrefois attaché à Yessod, quand il est coupé de Yessod, il prend avec lui une part de Kedousha. Et quand nous jetons le prépuce aux extérieurs, ils sucent par lui une certaine illumination des Mokhin qui apparaissent par la circoncision et l’exposition. C’est pourquoi ils ne veulent plus calomnier Israël et arrêtent ces Mokhin car ils perdraient aussi leur part, qu’ils prennent de ces Mokhin. Pour cette raison, ils deviennent les avocats d’Israël pour garder en eux les Mokhin.

C’est pourquoi Elie ne supporta pas cette correction, car bien qu’ils cessent de calomnier Israël, ils prennent en contre partie une part de la Kedousha. Pour corriger ceci, Elie prit sur lui toutes les calomnies et ne voulut pas les apaiser de quelque façon en donnant une part de l’offrande de la Kedousha.

De ce fait, même si la Sitra Akhra a cessé de calomnier et est devenue un avocat Elie lui-même calomnie toujours, pour déraciner complètement la force de la Sitra Akhra et la séparer de la Kedousha. C’est pourquoi la bouche d’Elie est requise ici en plus de la bouche du Seigneur, qui apparait par la circoncision et l’exposition, qui laisse une partie de l’offrande à la Sitra Akhra, car la bouche d’Elie a complètement déraciné la Sitra Akhra. C’est pourquoi il a été dit que la bouche qui a témoigné qu’Israël ont abandonné l’alliance est celle qui témoignera qu’Israël gardent l’alliance.

C’est pourquoi il est nécessaire de mentionner en parole « c’est la chaise d’Elie ». Il nécessaire de mentionner et d’étendre la bouche d’Elie sur sa chaise et non d’être établie pour la bouche du Seigneur, qui enlève l’accusateur et le transforme en avocat, car Il reste obligé de donner une part à la Sitra Akhra. Mais par la bouche d’Elie, Il enlève l’accusateur et n’a pas besoin de l’apaiser de quelque façon qui soit.

S’il ne s’efforce pas d’étendre la bouche d’Elie avec sa bouche, c’est-à-dire sur sa chaise, alors il n’est pas présent ici, car il doit y être attiré. Et ce n’est pas une question « comment est-ce possible que la bouche d’Elie corrige plus que la bouche du Seigneur », car c’est ce que Dieu a créé de faire, car le Seigneur commence la création de façon à ce que par les bonnes actions d’un homme, il pourra la terminer. 

226) « Et Dieu créa les grands crocodiles ». Il y a deux crocodiles, et ils sont le prépuce et l’exposition- la coupure du prépuce suivit de l’exposition. De plus, ils sont mâle et femelle. « Et toute âme vivante qui bouge » est l’inscription de la sainte alliance, une sainte âme vivante [en hébreu, « vivante » signifie Haya et « âme » signifie Nefesh]. Avec laquelle les eaux fourmillent » se réfère aux eaux supérieures qui furent attirées à lui, à ce signe inscrit.

Les crocodiles sont le Léviathan et sa compagne. Opposé à eux, sont le prépuce et l’exposition qui sont le serpent boa et le serpent penché, mâle et femelle, car le prépuce est le boa, un mâle qui doit être enlevé et jeté dans la poussière, et l’exposition est une correction, enlever le mal du serpent penché, la femelle.

Il est écrit : « et chaque âme vivante qui bouge » suggérant l’inscription de ce signe de la sainte alliance, car par l’exposition, quand la peau est enlevé, exposant ici et là sur Yessod, l’inscription du Youd apparait, le Sioum [fin] du monde supérieur, qui est appelé Haya. C’est pourquoi elle est appelée « une inscription d’une sainte âme vivante » de qui il est écrit « et chaque âme vivante qui bouge ».

Il a été di « eaux supérieures » qui sont jetées à lui, à ce signe inscrit, signifiant MAD du monde supérieur, AVI supérieurs, qui sont appelés Haya, étendus uniquement sur l’inscription du Youd. Puis le Hey sort de MA et le Youd entre à sa place, et il est appelé MI, comme Bina.

227) Pour cette raison, Israël furent inscrits dans une sainte et pure inscription, comme les saintes inscriptions ci-dessus, pour distinguer entre le côté saint et l’autre côté. Ainsi Israël sont inscrits pour distinguer entre la sainteté d’Israël et les nations idolâtres qui viennent de l’autre côté. Et comme Il a inscrit Israël, Il a inscrit leurs animaux et volatiles, pour les distinguer des animaux et les volatiles des nations idolâtres, heureux sont Israël.

De plus, leurs animaux et volatiles furent inscrits parce que la relation de l’homme vis-à-vis du reste des créatures dans le monde est comme la relation de la collectivité par rapport aux individus en lui. C’est parce que dans le corps de l’homme, il inclut tous les peuples du monde en une collectivité. Et chacun est une créature individuelle, existant indépendamment, séparé de la forme de l’homme. C’est pourquoi, comme Israël furent distingués des nations du monde par l’humain en eux, cette même division s’applique aux éléments en eux, qui sont les animaux et volatiles. La raison pour laquelle il mentionne précisément les animaux et les volatiles est parce que le texte les mentionne. Cependant, c’est pareil avec toutes les créations qui dérivent d’Israël et des nations du monde.
Le huitième commandement
228) Le huitième commandement est d’aimer le prosélyte qui vient se circoncire et entrer sous les ailes de la Divinité. Elle, Malkhout, fait entrer sous ses ailes tous ceux qui se séparent de l’autre côté impur et se rapprochent d’elle, comme il est écrit « la terre fait sortir des âmes vivantes d’après son genre ».

La question des ailes de la Divinité est un long et profond sujet, mais je le clarifierai comme il le faut pour comprendre les mots ci-après. Malkhout, Noukva de ZA est appelée Divinité par rapport à la révélation, c’est-à-dire, elle ne nous quitte pas même quand nous sommes très loin d’elle, comme nous apprenons « à chaque endroit où ils furent exilés, la Divinité est avec eux », et comme il est écrit « qui réside avec eux au milieu de leur impureté ». A cet égard, ZA est également appelé Shokhen [résidant, au masculin] et Noukva est la Shekhina [Divinité, au féminin]. Cette révélation est présente uniquement quand ZON sont PBP [face à face] à un niveau égal, car alors l’illumination du Zivoug est très grande jusqu’à ce que l’union apparaisse même dans les endroits les plus éloignés et restreints. 

De plus, nous savons que la structure de Gadlout de ZON ne vient pas en une fois, mais, tout d’abord, Katnout de ZON est construite dans les Mokhin de VAK, puis Gadlout est étendue. Cela s’applique à tous les degrés de ZON. Qui plus est, même quand ZON ont Mokhin de Gadlout, les Mokhin de Katnout ne sont pas annulés parce qu’eux aussi doivent aider le Zivoug de Mokhin de Gadlout. Alors, ils sont appelés « les ailes de la Divinité ».

Il est écrit « et les chérubins déploieront leurs ailes vers le haut, couvrant l’arche avec leurs ailes ». Leur principale tâche est de déployer leurs ailes et de couvrir l’illumination du Zivoug de Gadlout pour que même le plus éloigné puisse recevoir la lumière du Zivoug sans que rien n’atteigne les Klipot par elle. C’est parce que ceux qui ne sont pas en complète pureté sont toujours repoussés de la lumière de Kedousha [sainteté] et craignent de transférer l’abondance aux Klipot. Cependant, maintenant – par la couverture des ailes- il y a une grande surveillance de l’abondance jusqu’à ce que même ceux qui sont les plus près des Klipot, ne peuvent pas échouer ni ne font descendre l’abondance aux Klipot parce que les ailes les protègent.

C’est pourquoi, celui qui vient se convertir et être circoncis, comme son corps vient du prépuce, dont les pères ne se tenaient pas au Mont Sinaï et la saleté du serpent n’a pas cessé pour eux, nous avons toujours la force de l’élever à la Kedousha supérieure en élevant MAN par le grand Zivoug de ZON PBP, où les ailes de la Divinité gouvernent, déployant leurs ailes et couvrant la lumière du Zivoug. Alors nous pouvons aussi y élever l’âme du prosélyte et il est sanctifié par la lumière de ce Zivoug.

Et même s’il n’est pas complètement pur, à ce moment il peut recevoir de l’illumination du Zivoug parce que les ailes le protègent pour que l’abondance ne soit pas transférée aux Klipot, même s’il est proche d’elles. Il a été dit « sous les ailes de la Divinité » parce qu’ils ne peuvent recevoir que de la lumière de Malkhout seule et uniquement de ses ailes, l’extériorité de Malkhout, et non pas du corps de la Divinité et encore moins de ZA lui-même.

Malkhout les fait rentrer sous ses ailes. Nous pourrions demander à propos de ce qui a été précédemment dit que venir sous les ailes de la Divinité signifie que nous devrions élever le prosélyte pour être sous les ailes de la Divinité, alors qu’ici il dit qu’elle le laisse entrer sous ses ailes. Cela voudrait dire que la Divinité elle-même l’élève à elle. La chose est qu’il est possible de rapprocher l’âme d’un prosélyte uniquement par un Zivoug de Galout, car ce n’est qu’alors que les ailes de la Divinité couvrent l’illumination du Zivoug.

Ainsi, nous devons tout d’abord élever MAN, évoquer ce Zivoug de Gadlout, et étendre l’illumination du Zivoug pour notre âme, et alors la Divinité déploie ses ailes et couvre la lumière du Zivoug, faisant entrer l’âme du prosélyte sous ses ailes. Il s’avère que tout d’abord nous élevons l’âme du prosélyte par notre MAN, et une fois qu’il est monté, la Divinité le reçoit sous ses ailes.

229) Il ne peut pas être dit que cette âme vivante qui est inclue dans Israël est pour tous, mais il est écrit « âmes vivantes d’après son genre », pour Israël et non pour les prosélytes. Cette terre, qui est appelée vivante [Haya signifie « vivante » ainsi qu’animal] a plusieurs couloirs et pièces l’une dans l’autre sous ses ailes.

Commentaire : Il est possible d’élever l’âme du prosélyte uniquement quand nous élevons MAN pour le Zivoug de Gadlout et étendre sur nous-mêmes l’illumination de Neshama de ce Zivoug. Alors, il y a déploiement des ailes de la Divinité auxquelles l’âme du prosélyte monte, et lui aussi, reçoit la lumière du Zivoug. Pour cette raison, il ne peut pas être dit que l’âme vivante est incluse dans Israël est pour tous.

Vous pouvez peut être dire que le prosélyte également reçoit de cette lumière du Zivoug de l’âme vivante qu’Israël ont étendu de l’illumination de leurs âmes. Cependant, comme il est écrit « âmes vivantes d’après son genre » signifie que les prosélytes reçoivent de l’illumination du Zivoug qui appartient à leur genre – uniquement de l’extériorité du Zivoug et non de l’intériorité – qui appartient uniquement à Israël.

Les ailes sont VAK du temps de Katnout, qui opèrent aussi durant le Zivoug de Gadlout, pour couvrir la lumière du Zivoug. Ce sont HGT NHY dans VAK, HGT sont appelés « pièces » pour y vivre, NHY sont appelés « couloirs », « porte » et « entrée » aux pièces, mais ne sont pas pour y vivre, en eux mêmes, car ils ne servent que d’entrée et de sortie. C’est parce que le cœur de HGT est Tifferet, leur ligne médiane, qui est un Kli complet et un réceptacle pour la lumière de Hassadim. Le cœur de NHY est Yessod, la ligne médiane, en qui il n’y a pas de réceptacle pour lui-même, et ne sert que de porte pour passer et élever Ohr Hozer [lumière réfléchie]. C’est pourquoi NHY sont appelés « couloirs ».

La terre qui est appelée « animal » a « plusieurs couloirs et pièces l’un dans l’autre sous ses ailes », parce qu’elle doit être amenée sous ses ailes les prosélytes des 70 nations, plusieurs pièces sont prêtes pour eux dans HGT des ailes, et plusieurs couloirs dans NHY des ailes. Ils reçoivent Nefesh des couloirs et Rouakh des pièces.

230) Il y a deux couloirs du côté droit de l’aile de Malkhout, qui se divisent de cette aile en deux autres nations, qui sont proches d’Israël dans une union, pour leur amener dans les couloirs. Sous l’aile gauche il y a deux autres couloirs, qui se divisent en deux autres nations, Amon et Moab, et elles sont toutes appelées « âme vivante ».

Il a été dit auparavant qu’il y a plusieurs couloirs et ici il est dit qu’il n’y en que deux à droite et deux à gauche. La chose est qu’ici il ne s’agit que du tout, signifiant qu’il y a deux couloirs inclus à droite, pour les nations qui appartiennent à la droite, et il y a deux couloirs inclus à gauche, pour les nations qui appartiennent à la gauche.

Les deux nations de droite incluent toutes les nations de droite qui se rapportent aux deux couloirs généraux de l’aile droite, mais le Zohar n’explique pas qui elles sont. Les deux nations de gauche incluent toutes les nations de la gauche, qui sont Amon et Moab, et se rapportent aux deux couloirs généraux de l’aile gauche.

Toutes sont appelées « âmes vivantes ». Toutes les âmes des prosélytes qui viennent de toutes les nations sont appelées « âmes vivantes ». C’est parce qu’elles ne peuvent recevoir que du Zivoug de Gadlout de ZON quand ZON sont à l’endroit de AVI supérieurs. Alors Malkhout est appelée « âme vivante » parce qu’il y a la lumière de AVI en elle, qui est la lumière de Haya. Et comme les âmes des prosélytes reçoivent des ailes de l’âme vivante, elles sont également appelées « âmes vivantes ».

231) Plusieurs autres pièces fermées et autres parvis sont dans chaque aile. Les esprits sortent d’eux pour être répartis à tous ces étrangers se convertissant. Ils sont appelés « âmes vivantes » mais « d’après son genre ». Ils entrent tous sous les ailes de la Divinité mais pas plus.

C’est parce que chaque aile consiste de VAK, HGT NHY, qui sont appelés « pièces » et « couloirs ». Chaque nation a sa propre pièce dans HGT, et son propre couloir dans NHY. Chacune reçoit Nefesh des couloirs et chacune reçoit Rouakh des pièces. Les pièces sont fermées parce que HGT de VAK sont Hassadim couverts, bloqués de l’illumination de Hokhma.

232) Mais Neshama [également âme »] d’Israël sort du corps de l’arbre, ZA et de là les âmes volent dans la terre, Malkhout, dans ses intestins, très profondément, comme il est écrit « car tu seras une terre charmante ». Par conséquent, Israël est un fils précieux et son cœur va à lui. Ils sont appelés « portés du ventre et non des ailes », en dehors du corps. Les prosélytes n’ont pas de part dans l’arbre supérieur, ZA, encore moins dans son corps. Mais leur part est dans les ailes de Malkhout et pas plus.

Le prosélyte est sous les ailes de la Divinité, et pas plus. Les prosélytes de Tsedek [justice] sont ceux qui sont présent là et s’y accrochent, mais pas à l’intérieur. C’est pourquoi il est écrit « que la terre fait sortir les âmes vivantes d’après son genre ». A qui ? Aux bovins et reptiles et animaux de la terre d’après son genre ». Tous sucent de l’âme vivante de cet animal, mais chacun selon son genre, comme il se doit.

ZA est appelé « un arbre », « l’arbre de vie » et Noukva est appelée « la terre vivante », lors de Gadlout, quand ils revêtent AVI supérieurs, Mokhin de Haya. La Neshama d’Israël sort du corps de l’arbre, de l’intériorité de ZA et de là les âmes volent dans la terre, Malkhout, très profondément à l’intérieur. Par le Zivoug de l’arbre, ZA, dans la terre vivante, Noukva, ZA donne aux âmes d’Israël à Noukva, dans l’intériorité de son intériorité, et d’elle Israël reçoivent leurs âmes.

Mais pas comme prosélytes, recevant uniquement de Noukva seule, et uniquement de l’extériorité de Noukva. De ses ailes, pas de l’intériorité de son intériorité, signifiant la partie la plus profonde. C’est parce que Noukva a trois Partsoufim revêtus l’un dans l’autre – Ibour, Yenika, Mokhin. Le Partsouf Mokhin est revêtu dans le Partsouf Yenika et le Partsouf Yenika est revêtu dans le Partsouf Ibour. Il précise qu’Israël reçoivent de l’intériorité de l’intériorité de Noukva, du Partsouf Mokhin.
C’est pourquoi Israël sont appelés « un fils précieux à qui son cœur va ». Ils sont également appelés « portés du ventre » et non des ailes, qui sont son extériorité.

Commentaire : NHY de Noukva sont appelés « ventre » parce que c’est l’endroit de Ibour [conception] et élevant l’âme d’Israël. Ainsi ce ne s’applique pas aux NHY des deux Partsoufim extérieurs, Ibour et Yenika – les ailes – mais à NHY du Partsouf Mokhin, les intestins, comme il est écrit « Mon cher fils, Ephraïm, n’est-il pas un fils charmant ? Car quand Je parle de lui, Je me souviens toujours de lui. C’est pourquoi Mon cœur va à lui » [en hébreu éventre » est utilisé à la place de « cœur »].

Comme les âmes d’Israël sont de l’intériorité de Malkhout, qui est appelée « intestins », il est écrit « Mon cœur [ou ventre] va à lui ». C’est pourquoi ils les appellent « portés du ventre » - NHY du Partsouf Mokhin – et non des ailes, qui sont hors du corps et non de NHY des deux Partsoufim extérieurs, qui sont les ailes.

Il a été dit que les prosélytes n’ont aucune part dans l’arbre supérieur, ZA, encore moins dans son corps, mais leur part n’est que les ailes et pas plus, sous les ailes de la Divinité et pas plus. C’est pourquoi ils sont appelés prosélytes de Tsedek [justice], car la Divinité est appelée « Tsedek ». Ils résident sous ses ailes, s’unissant avec elle, et n’ont pas de haut d’en haut, de la Divinité.

C’est pourquoi il est écrit « que la terre fasse sortir les âmes vivantes d’après son genre ». A qui ? « Bovins et reptiles et animaux de la terre d’après son genre ». Quiconque à une âme d’un bovin et d’un reptile, et animaux de la terre la reçoit uniquement de Nefesh de Haya, qui est Malkhout dans Zivoug de Gadlout PBB avec ZA. Par conséquent, chacun d’après son genre, comme il se doit, uniquement des ailes et non de l’intériorité de l’illumination de ce grand Zivoug.

Neuvième commandement
233) Le neuvième commandement est de pardonner le pauvre et de lui donner l’aumône. Il est écrit « faisons l’homme à notre image, à notre ressemblance ». « Faisons l’homme » en collaboration, car il consiste du mâle et femelle ». « A notre image » signifie riche, « à notre ressemblance » se réfère au pauvre.

234) Du côté masculin, ils sont les riches, et du côté féminin ils sont les pauvres. Et comme ils sont unis, ayant de la compassion l’un pour l’autre, se donnant mutuellement, et se faisant du bien l’un à l’autre, ainsi doit être l’homme en bas : le riche et le pauvre unis, se donnent mutuellement et se faisant du bien l’un à l’autre.

235) Quiconque a de la compassion pour le pauvre dans son cœur, sa forme ne change jamais de la forme d’Adam Ha Rishon. Et comme la forme d’Adam est inscrit en lui, il gouverne tous les peuples du monde par cette forme, comme il est écrit « et la crainte de toi et de ton appréhension sera sur tous les animaux de la terre ». Ils tremblent tous et ont peur de cette forme qui était inscrite en lui, car cette Mitsva de pardonner le pauvre est la plus louée de toutes les autres Mitsvot en élevant l’homme dans la forme d’Adam Ha Rishon.
236) Comment savons-nous cela ? De Nabuchodonosor. Même s’il rêva ce rêve, tant qu’il pardonna le pauvre, le rêve ne se réalisa pour lui. Quand il jeta un mauvais œil ne pardonnant pas le pauvre, il est écrit « alors le mot était dans la bouche du roi, une voix sortit du ciel, disant : roi Nabuchodonosor, il est dit de toi que la royauté t’a été enlevée ». Sa forme changea immédiatement et il s’éloigna des gens. 

C’est pourquoi il est écrit « faisons l’homme », Ici il est écrit « faire » et dans Ruth il est écrit « le nom de l’homme avec qui j’ai fait aujourd’hui est Boaz ». Comme « j’ai fait » signifie Tsedaka [aumône/ charité], ici il veut dire aussi Tsedaka.

Il explique la création du mâle et de Noukva, riches et pauvres, mais il n’y a pas d’indice que les riches doivent avoir de la compassion pour les pauvres et les entretenir. Il dit que ce verset ordonne de pardonner les pauvres, mais c’est d’une grande profondeur ici, car ce verset est différent de tous les versets précédents, car dans tous vous trouvez le verset séparément et l’acte séparément. Ainsi « et Dieu dit « que la lumière soit et la lumière fut ». « Et Dieu dit que le firmament soit et Dieu fit le firmament », « et Dieu dit : que les eaux se rassemblent » etc.

De plus, vous ne trouverez en aucun d’eux que l’action est mélangée à la parole, et la raison pour laquelle la création est sortie dans AVI est que Aba dit et Ima fait. Aba donna à Ima, et après que l’abondance fut inscrite dans les frontières dans Ima, l’abondance fut activée. C’est comme le potentiel et l’exécution, car avec Ima seule, aucune création ne peut se réaliser vraiment, car il n’y a pas de limites en elle qui décrivent les actions sous quelque forme que ce soit.

De ce fait, il y a un verset de Aba, qui est le don sans réserve à Ima, et comme il est toujours en potentiel, il ne peut pas être dit de lui que c’est une action, mais une phrase disant « que.. ; soit » Mais dans le verset de la création de l’homme il est écrit dans le verset lui-même le mot « faire », car il est écrit « Et Dieu dit faisons l’homme ». Il y a ici un autre changement significatif parce qu’il est écrit « faisons », au pluriel et non « Je ferai l’homme ».

La chose est qu’avant la création du monde de la correction il y a eut la brisure des récipients dans ZAT dans le monde des Nekoudim, comme nous apprenons « Il créa les mondes et les détruisit ». A la fin, Il créa ce monde et dit « « Celui là Me fait plaisir ». Ainsi, par la brisure des récipients dans les sept Sefirot HGT NHYM de Nekoudim, la Kedousha s’est mélangée avec les Klipot et ensuite le nom MA est apparut et fit sortir les quatre mondes ABYA sur le chemin de la correction. C’est le ses de « Celui-là Me fait plaisir », car il clarifia les saintes étincelles des Klipot, et selon la clarification de Kedousha, les mondes et tout ce qu’il y a en eux furent créés.

C’est pourquoi vous trouvez dans chaque acte de la création, séparation et clarification, comme dans « Et Dieu divisa la lumière de l’obscurité » et « Divisons les eaux des eaux ». Et comme, « entre les eaux et la terre sèche », « d’après son genre » dans le verset « que la terre produise de l’herbe » et « entre la gouvernance du jour et la gouvernance de la nuit », ainsi que le sujet de la sortie de l’âme vivante des eaux et de la terre.

Tous ces points sont pour clarifier la Kedousha des Klipot ; et le bien du mal. Tout ce qui est clarifié devient une réalité existence, comme cela convient à la Kedousha. Il est donc dit «que tout l’acte de la création est inclus dans le premier jour, dans le verser « Que la lumière soit », car il y avait ici une séparation complète entre la lumière et l’obscurité. D’habitude Kedousha est appelée « lumière » et les Klipot sont appelées « obscurité », comme tous les autres titres de Kedousha et Klipot ne sont que les éléments et les branches de la lumière et de l’obscurité.

Pour ce qui est de la distinction entre la lumière et l’obscurité, par laquelle toutes les créations dans la Genèse sont clarifiées, la correction est toujours incomplète. C’est parce que de ce point de vue, tout le mal et l’obscurité sont restés comme quelque chose d’inutile. C’est ne correspond pas du tout à la complétude du Seigneur, car la correction n’est pas terminée. Mais il est écrit « Même l’obscurité ne sera pas sombre pour Toi, et la nuit brillera comme le jour, l’obscurité sera comme la lumière ».

Pour corriger cela, l’homme fut créé consistant de tout – du mal absolu au bine absolu – et par lui, la réparation finale aura lieu dans la perfection désirée, transformant le mal en bien, l’amer en douceur, l’obscurité sera comme la lumière, et « la mort sera avalée pour toujours », et « le Seigneur sera le roi sur toute la terre ».

De ce fait, le verset à propos de la création de l’homme est sorti de façon très différente du reste des versets qui visent le reste des créations dans la Genèse, car ici « faire » se mélange au verset lui-même. C’est parce que ce verset est de Ima et non de Aba. Elle dit : « faisons l’homme montrant la collaboration, car elle coopère avec Malkhout de Atsilout pour créer l’homme.

Malkhout de Atsilout inclut tout, comme il est écrit « et Son royaume gouverne tout ». Elle fournit et donne vie aussi aux mauvaises forces. Sinon le mal n’aurait pas la force d’exister, comme il est écrit « et ses jambes descendent à la mort ». Les Klipot reçoivent d’elle une fine bougie, suffisante pour les maintenir.

De plus, Malkhout est appelée Assiya [action/ faire] parce qu’elle se diffuse et gouverne tout Assiya. Elle est également appelée obscurité parce qu’elle illumine une fine bougie pour maintenir l’obscurité et le mal.

Quand Ima elle-même est inclue dans Malkhout dans une seule union, action et obscurité se mélangent dans elle, elle-même. Tel est le sens de « faisons l’homme à notre image, selon notre ressemblance ». La lumière est appelée « leur image » et l’obscurité est appelée « ressemblance ». Quand Ima coopère dans Malkhout, les deux forces, image et ressemblance, furent faites en elle et par elles, elle créa l’homme consistant aussi de deux forces – image et ressemblance. C’est pourquoi elle dit « à notre image, selon notre ressemblance ».

« Faisons l’homme » en union. Les mots « faisons » indique collaboration, inclusion du mâle et femelle. Cela indique que Ima elle-même consiste du mâle et femelle, car bien que Ima soit le monde mâle et qu’il n’y ait absolument pas de Noukva en elle, elle coopère avec Malkhout, Noukva. « A notre image » signifie riches, et « selon notre ressemblance » signifie pauvres. C’est parce que du côté mâle, ils sont les riches, et du côté de la femelle, ils sont les pauvres, car le mâle est lumière et richesse, et Noukva [femelle] est obscurité et pauvreté.

Et comme elle dit : « à notre image et selon notre ressemblance », obscurité et pauvreté sont en elle, elle-même, en raison de sa participation avec Malkhout, pour la création de l’homme. Ainsi, l’homme est sorti comprenant riche et pauvre, lumière et obscurité. Ce faisant, toute la correction sera complétée par lui, et Malkhout s’étendra dans sa Kedousha sur toute la terre, « et le Seigneur sera un, et Son nom, Un », car alors l’obscurité dans Malkhout se transformera en complète lumière, comme le mâle, HaVaYaH, et il y aura « Il est un et Son nom, Un ». Alors les mots « Il n’y aura pas de pauvre parmi vous » se réalisera.

Et comme ils sont unis, compatissant l’un envers l’autre, se donnant mutuellement, et se faisant du bien l’un à l’autre, ainsi sera l’homme en bas – le riche et le pauvre dans une seule union, se donnant mutuellement et se faisant du bien l’un à l’autre, comme l’image et la ressemblance inclues dans Ima sont dans une seule union parce que Ima est compatissante vis-à-vis de la ressemblance, Malkhout, pour corriger toute l’obscurité en elle. Ima supérieure se diminue et donne de sa part à la pauvre Malkhout, lui faisant du bien.

De même, l’homme qui a été créé par elle en image et ressemblance, doit être compatissant envers les pauvres, qui sont la ressemblance en lui, s’unir avec eux, leur fournir tout ce qu’ils ont besoin, et leur faire du bien. En gardant cette Mitsva, il attira sur lui-même l’image et la ressemblance de Ima, qui sont tous les Mokhin supérieurs dont Adam Ha Rishon fut récompensé quand il a été créé avec cette image et ressemblance.

Alors, « et qu’ils gouvernent le poisson de la mer ». Quiconque veut être compatissant envers le pauvre, sa forme ne change jamais de la forme d’Adam Ha Rishon. Et quand la forme d’Adam est inscrite en lui, il gouverne toutes les créations dans le monde par cette forme, comme il est écrit « et qu’ils gouvernent le poisson de la mer ».

C’est parce que par cette Mitsva il a été récompensé de ces image et ressemblance d’Adam, tous ces Mokhin et splendeur supérieure de Atsilout dont fut récompensé Adam Ha Rishon, et par laquelle il a gouverné toutes les créations du monde, c’est-à-dire, il n’y avait aucune des forces des mauvaises forces qui ne s’étaient rendues à lui. Elles tremblaient et avaient peur de cette forme qui était inscrite en lui. Elles tremblaient toutes peur et craignaient l’image qui avait été inscrite en lui parce qu’il annula toutes les forces du mal et l’obscurité, et elles n’avaient aucune résurrection devant lui, car le nom du Seigneur était appelé sur lui et c’est l’image du Dieu.
Il apporte la preuve de Nabuchodonosor, qui n’avait aucune Mitsvot, mais après qu’il fut condamné dans le rêve et que Daniel le résolu, Daniel lui dit « expie tes péchés par la justice » et c’est ce qu’il fit. Tant qu’il était compatissant avec les pauvres, la sentence du rêve ne le touchait pas. Quand il distribua le mauvais œil n’ayant pas pitié des pauvres, il a été dit « alors le mot dans la bouche du roi ». Sa forme changea immédiatement et s’éloigna du peuple. Ainsi cette Mitsva est plus grande que toutes les Mitsvot dans la Torah, car par elle-même elle peut révoquer d’un homme toutes sortes de mauvaises condamnations dont il a été jugé.

Il écrit « faire » ici. Et comme ce que J’ai fait avec Boaz était Tsedaka, ici c’est aussi Tsedaka, c’est-à-dire que le mot « faire » qui a été dit pour la création d’Adam indique la Mitsva de la Tsedaka, car Ima a fait Tsedaka avec Malkhout et fut inclue en elle.

Il apporte la preuve de Ruth, qui a dit : « le nom de l’homme avec qui j’ai fait ». Cela semble inexpliqué, car tout ce qu’elle fit avec lui était reçu de lui. Mais avec l’explication que « faire » signifie » unir les riches et les pauvres, le mot « faire » avec Boaz est justifié, car ils ont tous deux collaboré dans une seule union par la Tsedaka.

Le dixième commandement
237) Le dixième commandement est de porter les Tefillins et de se compléter dans la haute forme, comme il est écrit : « Et Dieu créa l’homme à Sa propre image ». Il est également écrit : « Ta tête sur toi est comme le Carmel ». C’est la Rosh [tête] supérieure, le Tefillin de tête du roi supérieur, HaVaYaH, en lettres inscrites. Chaque lettre dans le nom HaVaYaH est une portion dans le Tefillin. Ainsi le nom sacré est inscrit dans les portions des Tefillin dans l’ordre des lettres. « Le nom du Seigneur est appelé sur toi et ils te craindront » sont le Tefillin de tête, le nom sacré dans l’ordre des lettres.

Explication : le commandement de pardonner le pauvre était uniquement le début pour étendre la forme supérieure, l’image de Dieu. Par cette Mitsva de pardonner les pauvres, Ima fut inclue dans Malkhout, comme il est écrit « faisons l’homme à notre image, selon notre ressemblance ». C’est le sens de Ima donnant ses Kelim à sa fille. Par la Hitkalelout [inclusion] de Malkhout dans Ima, les lettes ELEH sont tombées à l’endroit de ZON, et seules les lettres MI sont restées dans Ima. Cela veut dire que les lettres ELEH de AVI sont descendues à ZON, Aba a pris ZA et Ima a pris Noukva, et ils deviennent le véritable ZON, car le supérieur qui descend à l’inférieur devient comme lui.

Par eux, ZON ont obtenu Katnout de Tselem [image] d’Elohim, VAK sans Rosh, car Ima a également perdu ses GAR par cette participation parce que les trois Kelim ELEH dont tombés d’elle et les lettres MI, KH, sont restées en elle, sans les trois inférieurs des Kelim et les trois première des lumières. Ainsi, les lumières de Rouakh, Nefesh sont restées dans ses Kelim de MI – la lumière de Rouakh dans le Kli de Keter, et la lumière de Nefesh dans le Kli de Hokhma.
Pour cette raison, elle ne put que donner VAK sans Rosh à ZON. Il s’avère que ZON ne sont jamais complétés dans la forme supérieure, qui sont Mokhin de GAR, appelés Tselem Elohim. C’est pourquoi il a été dit que la dixième Mitsva est de porter les Tefillin et de se compléter dans la forme supérieure. Par cette Mitsva des Tefillin l’homme étend GAR à ZON, qui sont la complétude de Tselem supérieur.

Même si ceci se réfère à l’homme inférieur, et que ZON ont nécessairement été complétés jusqu’à présent – car ils n’auraient pas pu engendrer NRN à l’homme inférieur avant d’être montés à l’endroit d’AVI eux-mêmes et grandirent dans leur Mokhin comme eux – pourquoi disons-nous que Ima est toujours en Katnout ?

Nous savons que quand ZON obtiennent les Mokhin de AVI, ils revêtent AVI et ils sont vraiment comme eux, car l’inférieur qui monte au supérieur devient vraiment comme lui. De ce fait, tout ce que nous avons détecté dans AVI se réfère à ZON qui sont devenus AVI, car toutes les conduites s’appliquent dans AVI pour engendrer Mokhin de ZON de Atsilout, s’appliquent entièrement dans ZON qui sont devenus AVI quand ils ont engendré les Mokhin qui sont NRN, pour l’homme inférieur. Il n’y a aucune différence. Par conséquent, il n’y a absolument pas besoin de changer les noms, et maintenant ZON sont appelés AVI, et les NRN de l’homme inférieur sont nommés ZON. Souvenez-vous de ceci pour tout le reste.

« Et Dieu créa l’homme à Sa propre image ». Yekhida Haya n’ont pas de Kelim. Seuls NRN ont les Kelim Bina et ZON. Même quand nous avons explicitement dit que le Kli de Keter se réfère à Bina et ZON de Keter. De plus, Bina et ZON se divisent en dix Sefirot par le Tikoun Kavin [correction des lignes]. Les trois lignes de Bina sont HBD, les trois lignes de ZA sont HGT, et les trois lignes de Noukva sont NHYM. Ce chiffre s’applique à la lumière de Hassadim, mais pour donner l’illumination de Hokhma, Bina s’est divisée en deux Behinot [discernements], AVI et YESHOUT, HBD HGT – qui avec ZAT de ZON, sont treize Sefirot. En guématria, c’est Ekhad [« un », s’écrivant Aleph-Het-Dalet], suggérant le nom complet.

C’est parce que Keter et Hokhma étaient cachées dans HS de AA, et seule sa Bina illumine tous les Mokhin de Atsilout, se divisant en AVI et YESHOUT de Atsilout. Ses GAR brillent dans AVI et VAK dans YESHOUT. AVI sont appelés « Mem de Tselem », « une bague pure » car le Mem [final] est comme une bague fermée [[image: image18.jpg]


], revêtant Mokhin de toutes parts. YESHOUT sont appelés « Lamed de Tselem » parce que Lamed monte sa tête en haut [[image: image19.jpg]


], impliquant Mokhin de GAR, comme il est écrit : « le nom du Seigneur est une puissante tour, le juste y court et est élevé». C’est parce que YESHOUT est une tour, et ZA est le juste qui court dans cette tour et est très élevé.

Ainsi, AVI sont une bague qui revêt les Mokhin. La lumière de Hokhma n’apparaitra pas en eux en raison de leur grande hauteur, car la lumière de Hokhma est en eux, HS, a disparu de tous les Partsoufim de Atsilout, et il n’y a que la lumière de Hassadim en eux, air pur, car l’air est la lumière de Rouakh. Il est également appelé « l’air caché » parce que le Youd n’est jamais parti de leur Avir.

Cependant, comme YESHOUT sont ZAT de Bina, ZON qui sont inclus dans Bina ne sont pas appelés « air caché », car lorsque Mokhin de Gadlout furent donnés à ZON, le Youd est sort de leur Avir [air] et ils sont devenu Ohr [lumière], Hokhma et Mokhin de GAR. Pour cette raison YESHOUT sont appelés « une tour qui vole dans l’air ». Une tour [héb : Migdal] signifie Gadlout de GAR. Et parce que ces Mokhin ne sont pas fixes dans ZON, il s’avère que durant Katnout, ZON sont devenus Avir parce que le Youd est entré dans Ohr. Lors de Gadlout, le Youd sort de Avir, qui devient Ohr. C’est la raison pour laquelle il est regardé comme une tour volante, due à la correction en elle, dans Avir. De plus, ZA est appelé Tsadi dans Tselem parce c’est le Tsadik [juste] qui court dans la tour et est élevée.

Les trois lettres Tselem sont ZA – Tsadi, YESHOUT – Lamed, et AVI – Mem. De plus, ils sont HBD – AVI, Hokhma – fermés dans une bague pure, car ils sont HS. YESHOUT sont Bina, mais quand elle monte à Rosh AA, le Youd sort de son Avir et donne Hokhma, comme une tour qui vole dans l’air. ZA, qui court à la tour, reçoit les Mokhin, Daat, et les Mokhin sont donc toujours appelés par le nom Tselem.

Il a été dit que HBD sont les lettres Mem, Lamed, Tsadi de Tselem et ne doivent pas être mélangées avec les trois lignes dans Mokhin, qui sont appelés HBD. C’est parce que ces HBD de Tselem ne sont pas dans les trois lignes, mais sont trois Partsoufim complets se revêtant l’un l’autre, car Hokhma est Mem de Tselem, AVI qui se revêtent de Khaze vers le bas dans Bina, qui est YESHOUT – Lamed de Tselem – et YESHOUT se revêtent du Khaze et en bas dans Daat – ZA, Tsadi de Tselem.
Il a été dit « pour se compléter dans sa haute forme, comme il est écrit « Et Dieu créa l’homme à Sa propre image » ». Par les Tefillin, Mokhin de GAR sont étendus dans l’ordre des lettres Tsadi-Lamed-Mem, comme il est écrit « « Et Dieu créa l’homme à Sa propre image », qui est la splendeur supérieure de Atsilout qu’Adam Ha Rishon a reçu quand il fut créé. Nous les étendons tout d’abord à ZON, et de là ces Mokhin nous donnent sans réserve aussi.

Le Tefillin de tête est le nom du saint roi supérieur, HaVaYaH, dans les lettres inscrites. Les Tefillin sont appelés Carmel, car Carmel signifie Car Maleh [un oreiller rempli] avec abondance, comme il est écrit « Ta tête sur toi est comme le Carmel ». Quand la Rosh supérieure de ZA, ainsi que celle de Noukva, sont revêtues dans un Tefillin de tête – Mokhin supérieurs de Tselem – elles sont comme le Carmel, comme un oreiller remplis abondamment. Ces Mokhin sont appelés « le nom du saint roi supérieur », les quatre lettres de HaVaYaH, comme dans l’ordre des lettres Youd, Hey, Vav, Hey.
La raison pour laquelle nous accentuons HaVaYaH dans les lettres inscrites est que chaque lettre est inscrite dans le Partsouf lui-même, car il y a quatre lettres HaVaYaH dans chaque Partsouf, dix Sefirot. De ce fait, cela fait référence aux lettres inscrites où chacune est un Partsouf complet en lui-même.

Chaque lettre dans le nom HaVaYaH est une des quatre portions dans le Tefillin. Le nom sacré est gravé en eux dans l’ordre adéquat des lettres. Une portion signifie un Partsouf complet de et par lui-même, et dans les Mokhin, chaque lettre du nom HaVaYaH devient un Partsouf complet de et par lui-même. Ils sont arrangés en boites dans l’ordre Youd, Hey, Vav, Hey. C’est le Tefillin de Rachi, car les Tefillins de Rabénou Tam sont arrangés en boites dans l’ordre Youd, Hey, Hey, Vav.
238) La première portion dans le Tefillin est « Sanctifie Moi tout premier né», Youd de HaVaYaH, sainteté, Hokhma, l’ainé de tous les saints supérieurs. C’est « le premier descendant de chaque utérus », par ce fin sentier qui descend du Youd, qui ouvre l’utérus pour faire des fruits et engendrer comme il se doit. C’est le saint supérieur. 

AVI supérieurs sont suggérés dans le Youd de HaVaYaH. Youd suggère Aba, et le remplissage du Youd, Vav-Dalet, suggère Ima. Le Partsouf AVI est appelé « sainteté » et appelé « premier né ». YESHOUT et ZON sont appelés « sainteté » uniquement quand ils reçoivent la sainteté de AVI supérieurs. De ce fait, Youd de HaVaYaH est appelé « le premier né de tous les saints supérieurs, qui est le premier né de tous les saints Partsoufim de Atsilout, car la Kedousha [sainteté] pour les Partsoufim de Atsilout s’étendent de AVI parce que la lumière de Hokhma est appelée « sainteté ».

AVI, Mem dans Tselem sont Hokhma de Atsilout, car HS se revêt en eux et disparait en eux. Par conséquent, ils ne sont qu’air pur, lumière de Hassadim, car cette Hokhma fut cachée dans Rosh AA.
Les Partsoufim ne peuvent recevoir Hokhma que de Bina, qui retourne être Hokhma quand elle monte à Rosh de AA et s’unit là avec HS par AVI. Alors Bina est aussi appelée Hokhma, et cette Hokhma est appelée Hokhma des trente deux (32) chemins. Ainsi, même Bina, qui retourne être Hokhma, est appelée sainteté uniquement parce qu’elle reçoit de HS dans AVI par son ascension à AA. C’est encore plus le cas avec le reste des Partsoufim de Atsilout, qui reçoit uniquement de cette Bina, qui est retournée être Hokhma.

Ce fin sentier qui descend du Youd, « le premier descendant de chaque utérus » ouvre l’utérus pour faire des fruits et descendants. C’est parce qu’il est regardé comme trois discernements : Tête, torse et sentier. Sa pointe supérieure est appelée Rosh [tête] suggérant AA, qui est cachée et revêtue dans AVI. Le Gouf [corps] du Youd est appelé « torse », suggérant le Partsouf de AVI eux-mêmes. La pointe inférieure du Youd est appelée « sentier », suggérant Yessodot de AVI à la fin de leur Partsouf et elle est appelée « un fin sentier ».

Cependant, le nom « sentier » se réfère essentiellement à Yessod de Aba, car Yessod de Ima est appelé « chemin », comme il est écrit « et Tes chemins dans les grandes eaux ». C’est parce que quand l’abondance dans Hassadim est grande, ils sont appelés « les grandes eaux », où par le Zivoug du sentier et du chemin, qui ne cesse jamais, de grandes eaux coulent sans cesse. Et avant que le Partsouf AVI fut établi dans une connexion du sentier et du chemin, aucune abondance ne fut donnée aux mondes.

« Ouvre chaque utérus » avec ce fin sentier qui descend du Youd. Le chemin de Ima est appelé « un utérus », car tous les Rakhamim sont donnés de là. Avant qu’AVI ne fut établi dans une connexion du sentier et du chemin, il était bloqué. Il fut ouvert uniquement par le fin sentier de Aba. C’est pourquoi le fin sentier est appelé « le premier descendant de chaque utérus », qui ouvre l’utérus pour donner des fruits et descendants, car le « premier descendant » signifie « ouvrir ». Quand le fin sentier de Aba se connecte avec elle, Ima donne des fruits et descendants en abondance, comme il se doit, comme il est écrit « et Tes chemins dans les grandes eaux ».

239) La seconde portion est « et quand le Seigneur t’amènera ». C’est le Hey de HaVaYaH, qui est Bina – le palais. Son utérus s’ouvre par le Youd dans cinquante ouvertures, couloirs et pièces cachés en lui. Cette ouverture, que le Youd fait dans ce palais, est pour entendre la voix en lui, qui sort du Shofar [corne de bélier], Bina, car ce Shofar est bloqué de tous les côtés, et le Youd vient et l’ouvre, pour en faire sortir le son. Et quand il l’ouvre, il souffle et en fait sortir le son, pour faire sortir les esclaves à la liberté.

C’est parce le Hey de HaVaYaH suggère le Partsouf YESHOUT, Lamed de Tselem, une tour qui vole dans l’air. C’est le palais, dont l’utérus s’ouvre par le Youd dans cinquante ouvertures, car AVI sont l’air bloqué qui n’ouvrent pas, le Mem de Tselem, une bague sur leur Mokhin. Et le Youd ne sort pas de leur Avir de façon à ce qu’ils donnent la lumière de Hokhma. De ce fait, ils ne donnent que de l’air pur, lumière de Hassadim. Mais YESHOUT, Lamed de Tselem, Bina – considéré comme un palais- son utérus s’ouvre par le Youd dans cinquante ouvertures, donnant Hokhma à ZON, par leur ascension à Rosh de AA, où Bina se transforme en Hokhma.

Cette Bina est appelée « cinquante portes de Bina » car en elle, sont KHB ZON ; en qui il y a dix Sefirot, soit cinquante. De plus, chacune des cinquante Sefirot se divisent en pièces, et couloirs. HGT sont appelés « pièces », NHY sont appelés « couloirs » indiquant qu’ils ne sont pas de récipients de réception pour eux-mêmes, mais font entrer et sortir dans les pièces. La seconde portion dans le Tefillin, « et quand le Seigneur t’amènera » suggère le Hey de HaVaYaH, le palais, dont l’utérus s’ouvre par le Youd, YESHOUT de Atsilout, dont l’utérus s’ouvre pour donner Hokhma à ZON.

C’est l’ouverture que le Youd fait dans ce palais, pour y entendre le son qui sort de ce Shofar, car ce Shofar est bloqué de tous les côtés. C’est parce que quand YESHOUT, Bina, a participé dans Malkhout, les trois Sefirot ELEH, qui sont Bina, et ZON de Gouf de YESHOUT, sont descendues à ZON de Atsilout et les deux lettres MI sont restées dans YESHOUT. Ensuite en élevant MAN, elle abaissa son Hey inférieur de son NE à Peh, comme elle était avant l’association. Alors les trois lettres ELEH remontent à elle et le nom Elohim est complété à nouveau. 

ZON montent également avec ELEH qui sont remontés à Bina. Même si les lettres ELEH sont déjà montées et se sont connectées à Bina, et que le nom Elohim fut complété, le nom Elohim est toujours considéré comme profond et caché car il n’y a que la lumière de Hokhma en lui et l’illumination de Hokhma ne peut recevoir dans ELEH sauf en revêtant Hassadim. Par conséquent, nous considérons ces lettres ELEH comme étant un Shofar en qui ZON qui se sont élevés avec eux à Bina – un son- se sont revêtus. C’est parce qu’ils ont élevé avec eux ZON à Bina, car ils sont inclus en eux lors de Katnout, et ils portent en eux ZA.

C’est pourquoi il a été dit que l’ouverture que le Youd fait dans ce palais est pour entendre en lui le son qui sort de ce Shofar. Le Youd, qui sont AVI supérieurs, donne l’illumination supérieure pour rabaisser le Hey inférieur de NE de YESHOUT à Peh, et élever les trois lettres ELEH qui étaient dans ZON, les reconnectant à Bina, comme elles étaient avant leur participation avec Malkhout. Il s’avère que le Youd a ouvert le palais de YESHOUT pour donner les Mokhin à ZA du Shofar, qui sont les lettres ELEH qu’il a élevé.

C’est parce que ZON aussi montent avec les lettres ELEH à Bina, où ils reçoivent Hokhma.

Entendre en lui le son sortant du Shofar, Bina, pour émaner ZA avec les Mokhin de Gadlout, appelés « son », et dont l’émanation est regardée comme faire un son. Ce Shofar est bloqué de tous les côtés, de Hassadim ainsi que de Hokhma, car les lettres ELEH, qui sont appelées Shofar, tombent à l’endroit de ZON et sont bloquées ici de GAR et de la lumière de Hassadim.

De ce fait, ils ont besoin de deux corrections : 1) les élever et les connecter à Bina, pour qu’ils obtiennent leur GAR, lumière de Hokhma, 2) Donner la lumière de Hassadim en eux pour qu’ils soient un vêtement pour Hokhma.

Le Youd est venu et l’a ouvert pour en faire sortir en son. C’est la première correction – que le Youd étend l’illumination supérieure au Hey, le palais de YESHOUT. Cela abaisse le Hey inférieur à sa place et élève ELEH avec ZON en eux, les connectant à Bina. Ainsi ils obtiennent l’illumination de Hokhma, qui est aussi Mokhin pour ZA, qui s’est élevé avec les lettres ELEH. Cependant, l’illumination de Hokhma est toujours cachée et ne brille pas en raison de l’absence de Hassadim.

Pour cette raison, nous considérons que le son n’est pas encore sorti, signifiant que ZA n’est pas né. Il a été dit que le Hey est venu et la ouvert, pour en faire sortir le son, c’est-à-dire, pour en faire sortir le son par la seconde correction, mais maintenant il n’est pas encore sorti.

Quand il l’a ouvert, il souffle en lui et en fait sortir un son, pour faire sortir les esclaves à la liberté, c’est la seconde correction, car après qu’il ait ouvert le palais, reconnectant les lettres ELEH avec ZON à Bina, où ils ont obtenu la lumière de Hokhma, il souffle en lui, signifiant que le Youd souffle de l’air dans le Shofar, car Avir [air] est la lumière de Hassadim. Et comme le Shofar, les lettres ELEH, reçoivent aussi Avir, signifiant la lumière de Hassadim, il est sorti et engendra ZA – un son – et le fit sortir en complétude à sa place.

C’est parce que par le revêtement de Hassadim, que le Youd a soufflé, Hokhma a pu se revêtir en lui, et être admise dans ZA. De ce fait, ces Mokhin que ZA a obtenu, le son, faire sortir les esclaves à la liberté, c’est-à-dire, ZA donne son illumination aux mondes, et alors les enfants d’Israël sont récompensés des Mokhin de GAR, qui sont appelés « liberté ».

240) Israël sont sortis d’Egypte dans le souffle de ce Shofar, pour que ce Shofar souffle à la fin des jours. Toute rédemption vient de ce Shofar, Bina, et ce Shofar est également présent dans l’histoire de la sortie d’Egypte, parce que ce Shofar vient par le Youd qui a ouvert son utérus et a fait sortir sa voix pour la rédemption des esclaves. C’est le Hey, la seconde lettre du nom sacré.

C’est parce que tous les Mokhin qui sont donnés à ZON viennent de ce Shofar, qui sont les lettres ELEH. Ces grands Mokhin que ZA a reçu pour faire sortir Israël d’Egypte étaient aussi de ce Shofar, et les Mokhin apparaitront à la fin des jours pour la rédemption complète seront aussi de ce Shofar, de la même manière. C’est la raison pour laquelle il y a la sortie d’Egypte dans cette portion, « et quand le Seigneur t’amènera » dans le Tefillin.

Les Mokhin qui sont apparus pour la sortie d’Egypte sont venus de ce Shofar dans YESHOUT par AVI, le Youd de HaVaYaH que l’utérus de YESHOUT a ouvert, qui sont les lettres ELEH, faisant sortir sa voix, ZA, par l’obtention de ces Mokhin pour la rédemption des esclaves qui ont fait sortir Israël de l’esclavage à la liberté. Saches que ZA et Noukva sont appelés « voix » et « parole » uniquement lors de l’obtention des Mokhin de Haya, mais pas pour le reste des degrés, qui sont moins que le degré de Haya. De plus toutes les rédemptions viennent de Mokhin de Haya.
241) La troisième portion est l’union de « Ecoute Israël ». C’est le Vav de HaVaYaH, qui contient tout, qui est ZA, et en qui il y a l’union de tout, car ils s’unissent en lui et il prend tout. La quatrième portion est « Or, si tu écoutes », la complétude des deux côtés, HG, en qui l’Assemblée d’Israël – Guevoura en bas – Malkhout, s’unit. C’est le Hey inférieur de HaVaYaH, qui les prend et est inclus en eux.

La troisième portion dans le Tefillin « Ecoute Israël », ZA, Vav de HaVaYaH, inclut toutes les quatre portions du Tefillin. C’est parce que même si les deux premières portions « sanctifie » et « et le Seigneur t’amènera » sont AVI et YESHOUT, HB, elles n’ont pas AVI et YESHOUT en elles mêmes. Mais ils sont AVI et YESHOUT qui se revêtent dans Rosh de ZON, HB dans Mokhin de ZA, qui sont appelés Mem- Lamed de Tselem de ZA.

De plus, la quatrième portion, « Or si tu écoutes », Noukva de ZA ne signifie pas Noukva elle-même, mais uniquement Noukva inclue dans ZA, qui est appelée en lui par le nom de « Moakh [esprit/cerveau] de Guevoura » de ZA. Ce sont les trois Mokhin dans ZA, qui sont HBD, Mem-Lamed de Tselem de ZA. De plus, ils sont HB TM dans Mokhin de ZA, car dans Daat, Tsadi, il y a HG. Hessed dans Daat est regardé comme ZA lui-même, et Guevoura dans Daat est regardée comme l’intégration de Noukva. Ce sont les quatre portions dans le Tefillin.

Ainsi, ZA, Vav de HaVaYaH, inclut toutes les quatre portions et il y a l’union de tout en lui, car toutes les unions qui s’appliquent à AVI et YESHOUT ne sont que dans ZA, uniquement pour le besoin de ZA, car les Partsoufim précédant ZA sont toujours en union et n’ont pas besoin de MAN des inférieurs pour les unir. Toutes les unions qui nous faisons dans les Partsoufim supérieurs par MAN ne sont pas du tout pour eux-mêmes, mais uniquement pour ZA, en qui ils s’unissent.

Il n’y a pas d’union pour HB, pour que Bina retourne être Hokhma pour les inférieurs, sauf par l’ascension de ZA à eux par MAN. Quand ZA monte à Bina par MAN, Bina monte à Rosh de AA et reçoit Hokhma pour donner à ZA. Mais pas pour elle-même, car dans sa nature dans les dix Sefirot de Ohr Yashar [lumière directe], Bina n’est que lumière de Hassadim, comme il est écrit « car Il désire compassion ». Elle n’a aucun intérêt à monter à Rosh AA pour s’y accoupler avec Hokhma. Mais ZA qui monte à Bina l’éveille pour lui donner Hokhma.

Ainsi Bina ne s’unit avec Hokhma que par ZA et pour ZA. Elles s’unissent dans ZA et il prend tout, car même la lumière de Hokhma que Bina prend pour ZA n’apparait pas du tout à l’endroit de Bina, mais uniquement à l’endroit de ZA, de Khaze vers le bas. Ainsi ZA prend tous ces Mokhin et non ses supérieurs.

« Or si tu écoutes » contient deux côtés, HG, en qui l’Assemblée d’Israël est unie, Guevoura en bas. La portion « Ecoute Israël » est ZA, Vav de HaVaYaH, l’union supérieure, en qui l’amour n’apparait que du côté de Hessed, la portion « et tu aimeras le Seigneur ton Dieu » qui est tout l’amour sans aucun Din dans cette portion.

Mais dans la quatrième portion « or si tu écoutes » - le Hey inférieur de HaVaYaH, Noukva de ZA qui est incluse en lui, Guevoura dans Daat de ZA – l’amour apparait des deux côtés : du côté de Hessed et du côté du Din sévère. C’est l’union inférieur, « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », où Noukva de ZA appelée « l’Assemblée d’Israël » Guevoura d’en bas, s’unit en eux.

Ce n’est donc pas Noukva elle-même, mais Guevoura d’en bas, dans Moakh de Daat. C’est le Hey inférieur de HaVaYaH, qui les prend et est inclus en eux, car Guevoura dans Daat, le Hey inférieur de HaVaYaH, prend tous les Mokhin dans l’union supérieure de « Ecoute Israël » et est inclue en eux, car uniquement en elle les Mokhin sont complets. C’est parce qu’il y a un endroit en elle pour dévoiler l’amour des deux côtés, car le Din sévère qui complète l’amour n’est pas au dessus d’elle, comme il est écrit « Ta tête sur toi est comme le Carmel », suggérant le Tefillin de tête. Après que ZA se revête dans les quatre Mokhin suggérés dans les quatre portions, qui sont les trois lettres Tsadi-Lamed- Mem, nous considérons que sa tête est comme le Carmel, avec les lettres Car Maleh [oreiller plein] en abondance.

242) Les Tefillin sont les lettres du nom sacré. C’est pourquoi il est écrit « Ta tête sur toi est comme le Carmel ». Ce sont les Tefillin de tête, et le « Dalet de ta tête » est les Tefillin de main, Malkhout, qui est pauvre vis-à-vis d’en haut, ZA. Elle aussi a complétude comme en haut.

Malkhout, le Tefillin de main, est pauvre vis-à-vis d’en haut, pauvre par rapport au monde supérieur, car le monde supérieur, Bina, participe en elle pour la compléter, elle aussi a complétude comme en haut.

C’est parce qu’à présent elle reçoit toute la complétude du monde supérieur, Bina, par l’union de « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » dans les quatre portions de ZA. Et comme elle n’est pas Noukva dans le Gouf de ZA, mais Noukva séparée de ZA, elle prend toutes les quatre portions de lui, qui sont HB HG de ZA, car elle est un Partsouf séparé et complet. Cependant, ils sont dans une boite et non dans quatre boites séparées comme les Tefillin de ZA.

La raison est qu’une portion est la lumière et la boite est le Kli [en hébreu la boite est appelée « Baït » signifiant « maison »]. Nous savons que la lumière et le Kli s’étendent de chaque Zivoug. De ce fait, ZA, dont les quatre portions – qui sont ses quatre Mokhin, HB HG – s’étendent à lui dans quatre Zivouguim et il a quatre boites, une boite spécifique pour chaque portion. Mais Noukva, en qui il n’y a pas de Zivoug, mais reçoit tous les quatre Mokhin – qui sont les quatre portions- dans un seul Zivoug de ZA, elle n’a donc qu’une boite pour toutes les quatre portions.

243) « Le roi est prisonnier dans les tresses », lié et retenu dans ces boites des Tefillins, pour s’unir correctement dans ce nom sacré. Par conséquent, celui qui est corrigé en eux est dans l’image de Dieu. Comme le nom sacré est uni dans Dieu, ici aussi, le nom sacré est adéquatement unit. « Il les créa mâle et femelle » un Tefillin de tête et un Tefillin de main, et tout est un.

« Le roi est prisonnier dans les tresses ». ZA est lié et uni dans ces boites parce que les boites dans lesquelles les portions sont placées sont des « tresses ». Les tresses sont les abreuvoirs des eaux de qui le troupeau s’abreuve. De même, les Mokhin étant les eaux de Hokhma et les eaux de Hassadim, sont liés et couverts dans leur Kelim, qui sont les boites. C’est pourquoi les boites sont appelées « tresses ».

Il est lié et connecté à ces boites, pour s’unir adéquatement avec le nom sacré. Les boites, TNHY de Tevouna, sont appelées « le grand Dalet de Ekhad [un]. Il a été dit de lui « et que la terre sèche apparaisse ». Par l’apparition de la terre sèche dans ZA, il peut ensuite donner les Mokhin à Noukva et ce qui était sec devient une terre pour faire des fruits et descendants, et pour planter des arbres. Ainsi si cela n’avait pas été pour ses boites, qui sont la terre sèche, ZA n’aurait pas pu donner les Mokhin à sa Noukva.

ZA est lié et connecté aux boites des portions, qui viennent de la terre sèche, pour s’unir adéquatement au nom sacré, pour qu’il puisse s’unir et donner au nom sacré, Noukva, comme il se doit, ouvertement, pour que ce qui était une terre sèche devienne une terre pour faire des fruits et descendants, et pour planter des arbres. C’est le « roi est prisonnier dans les tresses.

De ce fait, celui qui fut établit avec ces quatre portions a l’image de Dieu. L’homme inférieur qui met les Tefillin, étend les Mokhin HB HG – appelés Tselem – de ZON, car HB sont appelées Mem Lamed, HG sont appelés Tsadi et c’est l’image de Dieu. Comme le nom sacré, Noukva, est uni dans Bina, Elohim [Dieu], le nom sacré est unit dans l’homme.

« Il les créa mâle et femelle », le Tefillin de tête et le Tefillin de main, et tout est un. « Et Dieu créa l’homme à Sa propre image ». Les Mokhin HB HG sont appelés Tselem, et il y a mâle et femelle en eux, Tselem de ZA et Tselem de Noukva, Tefillin de tête et Tefillin de main.

Le onzième commandement

244) Le onzième commandement est de donner la dîme [10% du produit, Maasser] de la terre. Il y a deux Mitsvot ici : donner la dîme de la terre et de donner les premiers fruits de l’arbre. Il est écrit à propos de la dîme de la terre qu’il fut permis à Adam Ha Rishon, « Or, je vous ai donné tout herbage portant graine » et du premier fruit de l’arbre qui fut permis à Adam Ha Rishon, il est écrit « et tout arbre portant graine ». Pourquoi ces versets nous obligent à donner la dîme et le premier fruit, de le donner au Seigneur et ne pas les manger, ce qui est à l’opposé du sens ?

Manger est la clarification des saintes étincelles dans les Klipot. En mangeant, les saintes étincelles dans la nourriture se connectent à l’âme de l’homme dans une chair de sa chair, et le déchet dans la nourriture sort de son corps. Finalement, durant sa vie, il collecte toutes les saintes étincelles appartenant à la complétude de l’âme de l’homme, sans qui sa complétude serait déficiente. Il est écrit dans le Zohar qu’Adam Ha Rishon ne pouvait pas manger de la viande, comme il est écrit « Or, Je t’ai donné tout herbage portant graine qui est à la surface de toute la terre, … cela sera ta nourriture », et rien de plus que cela, pas de viande.

Cependant, quand il pécha et que le mauvais penchant fut absorbé dans son corps, il fut dit à Noé « comme une plante verte, Je t’ai tout donné, même de la viande ». Adam Ha Rishon est né complet. Toute la complétude requise était déjà créée en lui, par rapport aux animaux, comme il est écrit « et le Seigneur Dieu forma de la terre, tout animal du champ et chaque oiseau du ciel et les amena à l’homme pour voir comment il les appellerait et ce que l’homme a appelé une créature vivante, tel était son nom ».

Autrement dit, il a entièrement atteint chaque nom des animaux, car il les avait déjà clarifiés dans leur totalité. Par conséquent, les animaux ne lui furent pas donnés pour qu’il les clarifie en mangeant, car ils avaient déjà été clarifiés pour lui par l’Emanateur. Seul le minéral et le végétal manquaient de clarification, et donc il ne lui fut donné que la récolte de la terre à manger et non pas clarifier, pour en collecter les saintes étincelles, manquant à sa complétude.

Mais après le péché de l’arbre de la connaissance, toutes les clarifications furent corrompues à nouveau, et comme les organes de son âme tombèrent dans les Klipot, tous les animaux furent corrompus avec lui et devaient être re-clarifiés. C’est pourquoi les animaux furent également donnés à Noé à manger et à clarifier, ainsi que pour les générations le suivant.

Adam HaRishon fut créé à l’image de Dieu, qui sont les Mokhin dans les quatre portions du Tefillin et ils sont son âme. Cependant, après être né dans cette sainte Neshama [âme], par les bonnes actions il fut récompensé de clarifier et d’élever MAN, obtenant Haya, et ensuite, le jour du Shabbat, de Yekhida aussi, car la splendeur supérieure ne fut perdue qu’après le Shabbat. Ainsi, il lui fut permis la dîme et premier fruit. Qui plus est, en mangeant la dîme et le premier fruit, il fut récompensé de clarifier de d’élever MAN jusqu’à ce qu’il soit récompensé de Haya et Yekhida.

Cependant, après le péché de l’arbre de la connaissance, quand toutes les clarifications furent à nouveau corrompues, et que le mauvais penchant fut absorbé dans le Gouf [corps], la dîme et le premier fruit nous furent interdits, à cause du mauvais penchant en nous, par crainte que nous endommagions la sainteté supérieure en eux. A la place, nous devons les donner aux Cohen [prêtres] et aux Lévites. Quand nous gardons ces Mitsvot de la dîme et du premier fruit comme cela nous a été ordonné, nous aurons la force d’élever MAN et d’étendre Mokhin de Haya le jour du Shabbat [samedi] comme Adam Ha Rishon a étendu en mangeant la dîme et le premier fruit pour lui-même.

C’est le onzième commandement, de donner la dîme de la terre, car une fois que nous avons attiré la lumière de Neshama en portant les Tefillin, nous devons élever MAN par les deux Mitsvot de la dîme et du premier fruit pour tirer Mokhin de Haya. Il s’avère qu’Adam Ha Rishon a étendu Mokhin de Haya en mangeant la dîme et le premier fruit par lui-même, mais nous, à qui il n’est pas permis de les manger, à cause du mauvais penchant dans notre Gouf, nous a été donnés la Mitsva de les donner à la place aux Cohen et aux Lévites. Ce faisant, nous aussi, nous a été donné la force d’attirer ces Mokhin. Le texte apporte la preuve que l’écrit parle précisément de la dîme et du premier fruit parce qu’il est écrit « J’ t’ai donné tout herbage portant graine qui est à la surface de toute la terre ». Il est également écrit « Aux fils de Lévi, vois, J’ai donné toute la dîme dans Israël ». Et comme ici cela concerne la dîme, pour Adama HaRishon cela concerne également la dîme. Nous l’avons aussi appris du verset « ainsi toute la dîme de la terre, de la graine de la terre ou du fruit de l’arbre, sont au Seigneur ».

Le douzième commandement

245) Le douzième commandement est d’amener le premier fruit de l’arbre, comme il est écrit « et de chaque arbre à fruit portant graine ». Tout ce qui Me convient, il vous est interdit d’en manger. Il leur permis et leur donna toute Sa dîme et le premier fruit de l’arbre, comme il est écrit « Je vous ai donné » à vous et non aux générations après vous.

Cela se réfère au verset en qui Il termine la onzième Mitsva, où il est écrit « toute la dîme de la terre, de la graine de la terre ou du fruit de l’arbre, sont au Seigneur ». Il dit qu’ici il écrit « et chaque arbre à fruit portant graine », comme c’est le premier fruit là, c’est le premier fruit ici ». Et Il dit « Tout ce qui Me convient il vous est interdit d’en manger », signifiant par uniquement la dîme, mais également le premier fruit, du verset « du fruit de l’arbre, sont au Seigneur ». « Sont au Seigneur » signifie tout ce qui Me convient, incluant le premier fruit de l’arbre.

Ainsi, ce verset aussi « et chaque arbre à fruit portant graine » s’engage dans le premier fruit. C’est pourquoi il a été dit qu’Il leur permis et leur donna toute Sa dîme et le premier fruit des arbres, car l’écrit se réfère uniquement à la dîme et au premier fruit.

Ne soyez pas étonnés par les mots : « du fruit de l’arbre, sont au Seigneur », qui a été dit de la onzième Mitsva et non de cette Mitsva. Mais le Zohar les mélange immédiatement au début de la onzième Mitsva, car il dit « Il y a deux Mitsvot ici ». Les imprimeurs cependant les ont divisés en deux. Il s’avère qu’il les a coupé au milieu et a laissé le verset du premier fruit dans la onzième Mitsva.

Une autre précision : le texte parle de la dîme et du premier fruit à cause des mots « Je vous ai donné », signifiant pas aux générations après vous, c’est-à-dire, Je ne vous ai donné qu’à vous d’en manger et pas aux générations après vous. De ce fait, nous ne pouvons pas dire que l’écrit parle de la simple récolte de la terre, que nous pouvons également manger, mais il parle uniquement de la récolte de la terre qui nous est interdit de manger, qui est obligatoirement de la dîme et du premier fruit.

Le treizième commandement

246) Le treizième commandement est de racheter son fils, de le lier à la vie. Il y a deux assignés, un sur la vie et l’autre sur la mort, se tenant sur un homme. Quand il rachète son fils, il se rachète de la main de l’assigné sur la mort. Il ne peut pas le gouverner, comme il est écrit « et Dieu vit tout ce qu’Il avait fait », en général. Le bien est l’ange de la vie. « Très » est l’ange de la mort. Par conséquent, dans ce rachat, l’ange de la vie existe, et l’ange de la mort s’affaiblit. Avec ce rachat il acquiert pour lui la vie, et ce mauvais côté le quitte et ne s’accroche pas à lui.

Nous apprenons des mots « Et Dieu vit tout ce qu’Il avait fait, et voila, c’est très bien », ce « C’est bien » est l’ange de la vie, et « très » est l’ange de la mort. C’est parce qu’alors, le sixième jour de l’acte de la création, dans la lettre Hey du mot HaShishi [le sixième], les mondes montent extrêmement. ZA est monté à l’endroit de AA, Noukva à l’endroit de AVI, alors Adam HaRishon a obtenu les Mokhin de Haya complets, par lesquels la force de l’ange de la mort fut annulée.

Qui plus est, il s’est adouci dans « très », comme il sera à la réparation finale, lors que la « mort sera avalée pour toujours ». C’est le sens de l’indication que « voila c’est bien » est l’ange de la vie et « très » est l’ange de la mort.

Mais maintenant, après le péché de l’arbre de la connaissance, les mondes ne montent plus à la cinquième heure de la veille du Shabbat dans le Hey de « le sixième ». De ce fait, nous avons besoin d’une Mitsva particulière pour étendre pour nous la préparation et la force pour recevoir la lumière de Haya, même le jour du Shabbat. C’est la Mitsva de racheter le premier né mâle d’un homme.

C’est parce que dans ce rachat, l’ange de la vie existe et l’ange de la mort s’affaiblit, comme ce qui est s’est passé alors avec Adam Ha Rishon, par l’Emanateur Lui-même dans le Hey de « le sixième », quand l’ange de la mort est devenu très bien. Ainsi est la Segoula de ce commandement de racheter le premier né.

Cependant, ce n’est pas complètement comme ce l’était alors, quand l’ange de la mort n’avait pas de force. A présent, cependant, par la Mitsva de racheter le premier né, il ne peut qu’être affaiblit, mais pas complètement enlevé. Dans ce rachat, il acquiert pour lui la vie et ce mauvais côté le quitte et ne s’accroche plus à lui, c’est-à-dire, après être complètement purifié par cette Mitsva, il n’y a plus aucune prise des mauvaises forces, car elles ont été avalées dans le corps en raison du péché de l’arbre de la connaissance. Alors, il acquiert pour lui la vie, signifiant Mokhin de Haya du jour du Shabbat parce qu’à présent il est entièrement purifié du mauvais côté, qui a été avalée dans le corps en raison du péché de l’arbre de la connaissance. De ce fait, il a la préparation pour recevoir les Mokhin du jour du Shabbat.

Le quatorzième commandement

247) Le quatorzième commandement est de garder le jour du Shabbat, qui est le jour de repos de tout l’acte de la création. Deux Mitsvot sont inclues ici : garder le jour du Shabbat et de lier ce jour à sa sainteté, signifiant étendre les Mokhin de Hokhma, appelés « saint », garder le jour du Shabbat, comme il a été mentionné qu’il est le jour de repos pour tous les mondes et toutes les actions sont améliorées en lui, et faites avant que le jour ne soit sanctifié.

Le jour du Shabbat, ZA monte à AA, Noukva à AVI et BYA montent à YESHOUT et ZON de Atsilout et les NRN de l’homme montent avec eux à Atsilout, où ils reçoivent la lumière de Haya. Ainsi, il y a deux Mitsvot :

1. Garder le jour du Shabbat pour que l’homme n’échoue pas en réalisant le travail ni d’aller de domaine en domaine. Après que les mondes se soient entièrement séparés des Klipot, nous devons être prudents de ne pas rendre les Klipot suffisamment forte pout retourner et se mélanger avec ce jour. Celui qui fait un tel travail cause à nouveau le mélange des Klipot dans la Kedousha [sainteté].

2. Lier ce jour dans sa sainteté, c’est-à-dire comme il se doit. Par le délice du Shabbat, nous étendons la lumière de Astilout à nos NRN. La lumière de Atsilout est la lumière de Hokhma, appelée « sainteté » et nous sommes sanctifiés par elle.

Garder le jour du Shabbat se réfère à tous les efforts et travaux suggérés dans les travaux et guerres avec la Sitra Akhra, qui nous sépare d’adhérer au Seigneur. La règle est que où il y a effort, il y a la Sitra Akhra, car par les guerres et efforts nous clarifions les saintes étincelles absorbées dans la Sitra Akhra, et chaque clarification est considérée comme un travail séparé. Tout d’abord, ces clarifications furent faites par l’Emanateur Lui-même, qui sont tous les travaux du Créateur présentés dans les six jours de la création.

Quand toutes les clarifications furent faites, nous considérons qu’elles étaient parfaites et arrivèrent à leur fin. Alors, le Shabbat est sanctifié, qui est le jour de repos, car le travail a été complété et il n’y a plus rien d’autre à corriger.

C’est pourquoi le jour du Shabbat est le jour de repos pour tous les mondes, car chaque Shabbat, cette complétude qui était lors du premier Shabbat revient – le jour de repos quand toutes les Klipot furent séparées et coincées dans le grand abime, et les mondes montent à Atsilout, qui est l’union complète. Nous devons étendre cette Kedousha et elle s’étend à nous par les deux Mitsvot du souvenir et de garder.

248) Quand le jour fut sanctifié, ce qui resta fut la création des esprits pour qui aucun corps ne fut créé. Le Saint béni soit-Il ne savait-Il pas comment retarder la sanctification du jour jusqu’à ce que les corps soient créés pour ces esprits ? Mais, l’arbre de la connaissance du bien et du mal éveilla le mauvais côté, et demanda à prévaloir dans le monde. Ainsi plusieurs esprits furent séparés et sortirent dans beaucoup d’armes pour se renforcer et se revêtir dans les corps dans le monde.

Quand le jour fut sanctifié, ce qui resta fut la création des esprits pour qui aucun corps ne fut créé. Autrement dit, le jour fut sanctifié avant que le Saint béni soit-Il n’ait pu créer les corps pour ces esprits, comme il est écrit : parce qu’en lui Il s’est reposé de tous Ses travaux que Dieu a créé et fait ».

A-t-il vraiment terminé Son travail dans le sens désiré et n’a rien créé à faire pour nous parce qu’Il a fait et tout terminé de Lui-même ? Mais le Seigneur a fait toutes les clarifications et terminé tous les travaux pour que nous ayons la possibilité de faire, c’est-à-dire que nous puissions les faire et les terminer, par notre travail dans la Torah et les Mitsvot. Le reste fut dit uniquement vis-à-vis de ce qui appartient au travail de l’Emanateur, car le Seigneur s’est déjà reposé de tout Son travail parce que rien ne manquait de Son côté. Tout ce que Dieu a crée et terminé, nous permet également de faire et de les terminer de notre côté.

De ce fait, les esprits restant que le Seigneur n’est pas arrivé à leur faire des corps avant qu’Il ne sanctifie le Shabbat. Les esprits restant étaient nus sans corps et ces esprits sans corps sont les Klipot et les ceux qui nuisent conduisant l’homme à pécher. Il les laissa délibérément, car par cela la force du libre choix nous fut donné et un endroit pour le travail dans la Torah et les Mitsvot. 

Le Saint béni soit-Il ne savait-Il pas comme s’empêcher de sanctifier le jour, jusqu’à ce les corps soient créés pour ces esprits ? Mais, l’arbre de la connaissance du bien et du mal évoqua ce mauvais côté et demanda à prévaloir dans le monde, car Malkhout est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal » : S’il est récompensé, c’est bien, s’il n’est pas récompensé, c’est mal. Quand Adam Ha Rishon pécha avec l’arbre de la connaissance, il est devenu « non récompensé ». Par conséquent, le mal dans l’arbre de la connaissance du bien et du mal se réveilla et le mal voulut prévaloir dans le monde, pour vaincre le bien et s’accrocher au monde, de façon à ce que le bien ne puisse jamais le vaincre. Alors plusieurs esprits sortirent avec plusieurs types d’armes, pour renforcer le monde et se revêtir dans les corps.

Deux points se sont joints dans Malkhout : 1) L’adoucissement dans Bina, Midat ha Rakhmaim [qualité de compassion], 2) Midat ha Din [qualité de jugement] dans Malkhout elle-même. Quand Malkhout est adéquatement corrigée dans Kedousha, le point de Midat ha Din est caché et dissimulé, et le point de Midat ha Rakhamim est révélé. Alors l’homme est récompensé, et c’est bien. Si l’homme pèche et l’endommage, Midat ha Din dans Malkhout apparait, et la force est donnée aux faiseurs de mal et la destruction les gouverne, et c’est mal.

S’il est récompensé et que le point de Rakhamim domine ouvertement, il est récompensé d’élever par ses actions Malkhout jusqu’à Bina supérieure, et Rakhamim et Mokhin supérieurs apparaissent sur lui. S’il n’est pas récompensé et dévoile Midat ha Din en lui, non seulement il endommage Malkhout, mais il endommage aussi le point dans Bina, qui s’est connecté avec Malkhout, car il est passé de Rakhamim à Din en raison de l’apparition de Din dans Malkhout, car toute la mesure dévoilée gouverne.

Par conséquent, après le péché de l’arbre de la connaissance, la force de Din dans Malkhout est apparue, endommageant le point également en elle, qui s’est transformé en Midat ha Din, et ce point de Bina est toute la possibilité de correction dans Malkhout, qui de son côté est « bien », quand le point de Bina est dévoilé. Mais à présent que le point de Bina s’est également transformé en Din, la Sitra Akhra pensa que son heure était venue de prévaloir dans le monde et de se revêtir dans les corps des gens, ceux d’Adam Ha Rishon et de ses fils.
Le corps de la Sitra Akhra a hérité du corps d’Adam Ha Rishon et aucune correction de Malkhout n’est perceptible ici du côté du bien, car il a vu que le point de Bina dans Malkhout s’était également inversé en Midat ha Din, et aucune correction ne fut plus perceptible ici.

C’est pourquoi beaucoup d’esprits sortirent pour renforcer le monde, avec plusieurs types d’armes, les forces de destruction, pour se revêtir dans les corps des gens dans ce monde et elles gouvernent ici en permanence. Ils pensèrent qu’ils ne seraient pas délivrés en raison du défaut qu’Adam avait causé dans le point de Rakhamim dans Malkhout avec son péché.
249) Quand le Saint béni soit-Il vit ceci, Il évoqua le souffle du vent de l’arbre de vie, ZA, et frappa sur un autre arbre, Malkhout. Alors l’autre côté du bien se réveilla, et le jour fut sanctifié, car la création des corps et l’éveil des esprits cette nuit du Shabbat sont du côté du bien, et non de l’autre côté.

Quand le Saint béni soit-Il vit que le jugement était avec la Sitra Akhra, et qu’il avait la force de se revêtir dans les corps du monde, et qu’alors toute autre correction serait alors empêchée, Il évoqua le souffle de l’esprit [également vent] de vie dans l’arbre de vie, et s’accoupla avec l’autre arbre, avec Malkhout, lui donnant le souffle de l’esprit de vie. Malkhout s’éveilla à nouveau du second côté en elle, celui du bien, comme c’était avant le péché d’Adam HaRishon, car s’il est récompensé, c’est bien, et le jour est sanctifié et la sainteté du Shabbat fut étendue au monde.

Autrement dit, bien que la règle du Din fut que la force de la Sitra Akhra puisse se revêtir dans les corps, le Saint béni soit-Il agit contrairement à la règle et ne prit pas en compte le défaut qu’avait fait Adam ha Rishon. Et ZON, qui sont l’arbre de vie et l’arbre de la connaissance du bien, se sont accouplés comme avant le péché et étendirent la sainteté des Mokhin du jour du Shabbat au monde.

Il a été dit dans le Zohar que la lumière qui agit dans les six jours de la création ne fut cachée qu’après le Shabbat. Et par cet acte, quand le jour du Shabbat fut étendu au monde, la conspiration de la Sitra Akhra s’annula de se revêtir dans les corps des gens dans ce monde, et les esprits restèrent sans corps. C’est ainsi que l’homme peut se repentir.

La création des corps et le réveil des esprits de cette nuit du Shabbat sont du côté du bien, et non de la Sitra Akhra parce que l’œuvre du Saint béni soit-Il existe éternellement. Et comme dans le premier Shabbat, Il ne pris pas en compte le fait qu’Adam avait déjà été endommagé par le péché de l’arbre de la connaissance et que ZON s’étaient accouplés, et Il sanctifia le jour comme avant le péché, car Il annula toute les dominations de la Sitra Akhra même si elles avaient la force de dominer.

De même, tous les Shabbat durant les 6000 ans, bien que l’homme soit plein de saleté parce qu’il n’a toujours pas corrigé le péché de l’arbre de la connaissance, quand il s’accouple la veille de Shabbat, les mauvaises forces n’ont aucun contrôlent sur lui. Dans son Zivoug, il étend le corps et l’esprit du nouveau né, comme s’il n’y avait pas en lui le défaut de l’arbre de la connaissance, comme s’il avait de lui-même déjà corrigé le péché de l’arbre de la connaissance.

La création des corps et le réveil des esprits cette nuit du Shabbat sont du côté du bien. Même si l’homme n’a pas été encore récompensé, cette nuit, la Sitra Akhra n’a pas du tout de gouvernance du lui, et il peut étendre les corps et les esprits par son Zivoug du côté de l’arbre de la connaissance du bien, et non de la Sitra Akhra. C’est la force de la correction qui était le premier Shabbat, quand le Saint béni soit-Il ne surveillait pas du tout le mal qu’Adam ha Rishon avait étendu sur lui.

250) S’il avait fait devancer l’autre côté cette nuit, avant de devancer le côté du bien, le monde n’aurait pas pu exister devant eux ne serait-ce un instant. Mais le Saint béni soit-Il apporta un remède en sautant la sanctification du jour devant Lui et vint plus tôt devant l’autre côté, et le monde exista. Au lieu de penser que l’autre côté serait établit dans le monde et se renforcerait, le côté du bien fut établi et se renforça cette nuit là, construisant les saints corps et les esprits cette nuit du côté du bien. Pour cette raison, le temps des sages, qui savent cela, est de Shabbat en Shabbat.

251) Alors, quand l’autre côté vit ceci – que le côté de Kedousha fit ce qu’il voulut faire – il alla et erra dans plusieurs de ses armées et côtés et les vit tous nus ayant des rapports sexuels dans leurs lits à la lumière de la bougie. C’est pourquoi tous les enfants qui sont nés de là souffrent d’épilepsie parce que les esprits de cet autre côté sont sur eux. Ce sont les esprits nus des méchants, qui sont appelés « les faiseurs de mal ». Et Lilith est sur eux et les tue.

252) Quand le jour est sanctifié et que la Kedousha gouverne le monde, cet autre côté se diminue et se cache toute la nuit du Shabbat et tout le jour du Shabbat, sauf d’Assimon et de toute sa secte, qui vont avec des bougies en cachette pour voir la découverte des relations sexuelles. Ensuite, ils se cachent dans le trou du grand abime. Quand le Shabbat se termine, plusieurs armées et camps volent et errent dans le monde. C’est pourquoi le psaume des faiseurs de mal « Lui qui réside dans l’abri du Plus haut » fut écrit pour qu’ils ne gouvernent pas le peuple saint.

Le jugement fut pour la Sitra Akhra d’avoir la possibilité de se revêtir dans les corps. S’ils avaient cessé de se revêtir dans les corps alors la terre aurait été donné aux mains du méchant. Alors les corps et les descendants venant au monde auraient été du mal de la Sitra Akhra. Ils n’auraient jamais pas la force d’être corrigés dans le côté du bien. C’est pourquoi il a été dit que si le mauvais côté était venu en premier cette nuit, avant que le côté du bien ne vienne, le monde n’aurait pas pu exister devant eux ne serait-ce un instant parce que leur saleté aurait gouverné tous les descendants dans le monde et il aurait été impossible de s’accrocher au côté du bien ne serait-ce un instant.

Mais le Saint béni soit-Il devança le remède à cela et sauta la sanctification du jour devant lui, arrivant avant l’autre côté, car la Kedousha du Shabbat précède la Sitra Akhra et la lumière de l’arrêt et du repos apparait dans les mondes, soumettant et faisant tomber la Sitra Akhra et toutes les Klipot dans le trou du grand abime. Ainsi le monde exista car par cela une opportunité fut donner de faire naitre les corps et esprits du côté du bien dans un Zivoug de la nuit du Shabbat et le monde existe de façon désirée.

Il a été dit qu’Il sauta pour sanctifier le jour devant lui, car tout ce qui ne suit pas l’ordre du système des mondes est appelé « saut ». Et comme la Kedousha du Shabbat ne vient que pas l’éveil d’en haut, car l’homme n’a pas fait une quelconque repentance et correction pour le mériter, mais l’Emanateur Lui-même a d’abord apporté le remède pour la correction du monde, et il est donc appelé « saut ».

Et à la place du plan de la Sitra Akhra d’être établie dans le monde et de prévaloir, le côté du bien fut établi et prévalu cette nuit, car cette nuit, après que le défaut du l’arbre de la connaissance, la sentence ne fut de n’appartenir qu’à la structure de la Sitra Akhra dans toute sa force. La Sitra Akhra pensa ainsi. Cependant ce fut l’inverse, car la Kedousha prit sa place et les saints corps et esprits du côté du bien furent construits cette nuit, car la préparation a été faite que quiconque s’accouple cette nuit étend les corps et esprits du côté du bien, où il n’y a aucune prise pour la Sitra Akhra, c’est-à-dire, vraiment l’inverse de ce qu’avait pensé la Sitra Akhra.
Pour cette raison, le temps des sages, qui savent cela est de Shabbat en Shabbat, car à ce moment, les corps et les esprits sont construits du côté du bien, parce qu’alors la Sitra Akhra voit que ce qu’elle pensait faire, le côté du bien la devança et le fit. Elle pensa se construire et le vaincre cette nuit de Shabbat, et finalement le côté de la sainteté fut construit. 

Alors, la Sitra Akhra alla et erra dans plusieurs de ses camps et mauvais côtés, et vit que tous ceux qui avaient des rapports sexuels dans leurs lit étaient nus, à la lumière de la bougie. Et elle vit que tous ceux qui avaient des rapports sexuels dans leurs lits à la lumière de la bougie avaient leurs corps découverts. Et tous les enfants qui sont nés de là souffrent d’épilepsie, et la Sitra Akhra place les mauvais esprits sur ces enfants, qui sont les esprits des méchants, qui sont appelés « faiseurs de mal », et à cause d’eux, Lilith est sur eux et les tue.

Mais quand le jour est sanctifié, et que la sainteté du Shabbat gouverne dans le monde, la Sitra Akhra se diminue, et se cache toute la nuit du Shabbat et le jour du Shabbat. C’est donc le moment des sages. L’exception est le faiseur de mal appelé Assimon et tout son camp, qui marchent en cachette avec des bougies pour voir la révélation des rapports sexuels et puis se cachent dans le trou du grand abime. Bien qu’Assimon ait la force de voir aussi les rapports sexuels à la lumière de la bougie le Shabbat, il n’a pas la force de nuire le Shabbat, mais doit immédiatement retourner au trou du grand abime. Il ne peut nuire qu’après le Shabbat.

Explication : Rabbi Shimon sentit une question ici à propos des mots : « le temps des sages… est de Shabbat en Shabbat ». Chaque jour à minuit, le Saint béni soit-Il marche avec les justes dans le jardin d’Eden et il y a un Zivoug pour les sages et pas obligatoirement les nuits de Shabbat. Pour expliquer cela, il élabora la différence entre le Zivoug de Shabbat et le Zivoug de la semaine en ayant des rapports sexuels à la lumière de la bougie. D’après le sens littéral des mots, la différence est que les nuits de la semaine, la Sitra Akhra a la force de frapper les nouveaux nés avec l’épilepsie, et Lilith a la pouvoir de les tuer.

Mais les nuits de Shabbat, bien qu’il y ait le faiseur de mal Assimon et sa secte, qui ont la force de les voir aussi le Shabbat, à ce moment il n’a pas la force de leur nuire, mais uniquement après le Shabbat. Il y a également une correction en cela, dans la séparation et la prière et la séparation sur le verre, à ce moment, la force de ce faiseur de mal s’annule complètement. Ainsi il y a une grande différence entre un Zivoug la nuit de Shabbat et le Zivoug de la nuit en semaine à minuit.

Il y a « les lumières de lumière », ZA, l’union supérieure, et il y a les « lumières de feu », Noukva de ZA, l’union inférieure. De plus, il y a trois Behinot [discernements] dans sa flamme :

1) lumière blanche, 

2) lumière azur sous la lumière blanche, 

3) une chose cruelle aussi grosse ou grasse ou mèche [de bougie] à qui l’azur s’accroche.

La lumière azur est le Din dans la flamme, c’est donc un feu consommant qui mange et consomme tout qui est sous lui. Il mange le gras et la mèche à qui il s’accroche. De plus la lumière blanche est Rakhamim en elle parce que blanc signifie Rakhamim.

Pour cette raison, ceux qui ont eu des rapports sexuels à la lumière de la bougie leurs enfants souffrent d’épilepsie et Lilith peut les tuer parce que la lumière azur de la bougie, Midat ha Din est là et la Sitra Akhra a la force de s’accrocher au Zivoug. C’est parce que leurs corps, la saleté du serpent qui existe dans les corps des acteurs, apparait par Midat ha Din, et chacun trouve son propre genre et s’éveille.

Ainsi, le Zivoug fut permis à minuit précisément dans l’obscurité, quand il n’y a pas de lumière, parce qu’alors, il a été dit de Malkhout, « elle se lève alors qu’il fait encore nuit » et les Rakhamim apparaissent. Cependant, s’il y a ici la lumière de la bougie, cela fait que la saleté apparait dans les corps et la Sitra Akhra s’accroche au Zivoug et voit tous ceux qui ont des rapports sexuels nus à la lumière de la bougie. Par la lumière de la bougie, la Sitra Akhra voit la saleté dévoilée dans leurs corps et les calomnie, accroché à leur Zivoug.

Cependant, la nuit de Shabbat tous les Dinim sortent d’elle et la lumière azur se transforme également en lumière blanche, par laquelle il fut permis d’avoir des rapports sexuels même à la lumière de la bougie. Qui plus est, même la saleté dans le corps de l’homme disparait complètement par la force de la sainteté du Shabbat, et il n’y a plus de peur d’exposer le corps à la lumière de la bougie. Il a été dit à ce propos : « sauf pour Assimon et toute sa secte », qui marchent à la bougie en cachette pour voir la révélation des rapports sexuels.

Même le Shabbat, quand la lumière azur devient blanche et qu’il n’y a pas du tout de Din ici, ce n’est toujours pas obligatoire pour la lumière de bougie de s’accrocher à quelque chose de cruel. Nous considérons nécessairement cela comme Din parce qu’une chose cruelle est floue et suggère Dinim. Mais le Shabbat la forme de Din n’est pas apparente en lui et nous le regardons comme une pièce de monnaie non frappée. Nous ne savons pas ce que c’est, ainsi ce faiseur de mal, suggéré dans la chose cruelle à qui la bougie s’accroche, est appelé Assimon, qui est une pièce de monnaie non frappée.
C’est pourquoi il a été dit qu’ils marchent en cachette avec des bougies, car c’est une chose cruelle qui s’étend en cachette avec la bougie, car la bougie ne brûlerait pas sans elle. De ce fait, il voit la révélation du Zivoug et peut ainsi lui nuire après la sortie de Shabbat. Mais en raison de la révélation de leurs corps, il n’y a pas de crainte le soir de Shabbat parce que la saleté du corps n’est pas apparente le Shabbat. Mais après le Shabbat il a la force de révéler la force du mal en lui et lui nuire.

Et même le Shabbat, Assimon et sa secte ne peut nuire parce qu’il n’y a toujours pas la forme du mal en lui, après le Shabbat, lui et sa secte réacquièrent leur forme et volent et s’élèvent du grand abime vers l’implantation et errent dans le monde, et ils peuvent nuire. Il fut donc établi le psaume des faiseurs de mal « Lui qui réside dans l’abri du Plus grand », car par cette repentance et prière, celui qui réside dans l’abri est sauvé d’eux.

253) De quel endroit errent-ils cette nuit après le Shabbat ? Quand ils sortent en vitesse et pensent contrôler le monde sur le peuple saint, ils les voient se tenant en prière et disant le psaume « Celui qui réside dans l’abri du Plus haut », séparant tout d’abord avec la prière et puis séparant sur la coupe, ils s’envolent de là, et vont et errent, et arrivent dans le désert, puisse le Miséricordieux nous sauver d’eux et du mauvais côté.

Cela se réfère uniquement à la sortie de Shabbat, et non à toutes les nuits de la semaine, car à la sortie de Shabbat, il y a toujours un Reshimo de la Kedousha [sainteté] du Shabbat. Pourquoi volent-ils et montent du grand abime quand Shabbat se termine ? Quand ils sortent en vitesse et pensent contrôler le monde, sur le peuple saint, Israël, et les voient se tenant en disant « Celui qui réside dans l’abri du Plus haut », séparant tout d’abord en prière et puis séparant par le vin, ils s’envolent de là, et vont et errent, et arrivent dans le désert, un endroit où les gens n’habitent pas. Ainsi, les gens sont sauvés d’eux.

La Sitra Akhra a trois endroits : 

1) Le Shabbat, ils sont dans le trou du grand abime et sont sans force pour nuire. 

2) A la sortie de Shabbat, par la prière et la séparation, ils sont dans le désert, un endroit où il n’y a personne. Ils ont la force de nuire mais ils sont repoussés de l’implantation. 

3) Le reste des nuits, ils sont également présents dans les implantations.

254) Trois sont ceux qui se font du mal : 

1) Celui qui se maudit,

2) Celui qui jette le pain ou les miettes plus que la taille d’une olive, 

3) Celui qui allume la bougie à la sortie de Shabbat, avant qu’Israël n’aient atteint le service de Kedousha, dans « Et Tu es saint ». Avec ce feu, il engendre l’allumage du feu de l’enfer alors que leur moment n’est pas encore venu.

255) Il y a un endroit en enfer pour ceux qui profanent les Shabbat. Ceux qui sont punis en enfer maudissent ceux qui allument les bougies avant son temps, lui disant « vois, le Seigneur te fera tourner sur toi-même avec une lance d’un homme…Il te roulera violemment comme une boule vers un vaste pays ».

Il y a un faiseur de mal, appelé « mauvais œil » qui aime maudire, comme il est écrit « et il aima maudire et il vient à lui et ne désira pas la bénédiction ».Quand un homme se maudit, il donne ainsi la force à ce mauvais œil, qui aime maudire, de le gouverner, s’infligeant ainsi du mal.

« Celui qui jette le pain ou les miettes plus que la taille d’une olive ». Il n’y a rien dans ce monde sans une racine importante en haut. C’est encore plus le cas avec le pain, de qui la vie de l’homme dépend. Ainsi, il a une très importante racine en haut. De ce fait, celui qui dénigre son pain endommage la racine de sa vie en haut. Ceci est clair pour tout homme uniquement dans un repas en qui il y a satiété, qui lui donne la vie.

Cependant, avec le pain et les miettes qui ne sont que de la taille d’une olive, certaines personnes les dénigrent et les jette parce qu’ils n’apportent pas satiété. Mais comme l’homme doit bénir la bénédiction de la nourriture [actions de grâces après le repas], même sur autant qu’une olive, il faut les considérer comme un repas en qui il y a satiété, et il est interdit de les dénigrer. Celui qui les dénigre, se fait du mal. 

Les anges de dévouement dirent au Saint béni soit-Il, il est écrit dans Ta Torah : « Celui qui ne montre pas de partialité, ni ne prend un pot-de-vin ». Et Tu es partial envers Israël, comme il est écrit « Le Seigneur lèvera Sa face vers toi ». Il répondit « Comment ne pourrais-Je pas lever Ma face vers Israël, pour qui J’ai écrit dans la Torah : « Tu as mangé, tu es repu, et tu béniras le Seigneur ton Dieu », et ils sont méticuleux envers eux-mêmes, jusqu’à la taille d’une olive et la taille d’un œuf. Ainsi, en raison de la méticulosité sur la taille de l’olive, la considérant comme un repas apportant satiété même si ce n’est pas le cas, nous sommes récompensés que le Seigneur lève Sa face vers nous, même si nous ne le méritons pas. Il s’avère que ceux qui dénigrent les miettes qui sont de la taille d’une olives et ne les considèrent pas comme un repas en qui il y a satiété ne sont pas récompensés de la faveur du Seigneur et se font du mal. 

De plus, celui qui allume une bougie à la sortie de Shabbat avant qu’Israël n’atteignent le service de Kedousha, engendre l’allumage du feu de l’enfer avec ce feu. C’est parce que jusqu’à ce moment, c’est le Shabbat, la sainteté du Shabbat le gouverne et le feu de l’enfer ne le gouverne pas, comme le Shabbat. Celui qui allume la bougie avant le service de Kedousha, est regardé comme profanant le Shabbat, car il allume le feu de l’enfer avant son temps, et donc se fait du mal.

Il y a un endroit spécial en enfer pour punir ceux qui profanent le Shabbat, car la profanation du Shabbat est la pire. Ceux qui sont jugés en enfer le maudissent pour avoir causé cela par ses actions, allumant le feu de l’enfer avant son temps.

256) Il ne mérite pas d’allumer la bougie quand le Shabbat se termine, avant qu’Israël ne séparent dans la prière et ne séparent sur la coupe, car c’est encore le temps du Shabbat et la sainteté du Shabbat nous gouverne. Lorsque nous séparons sur la coupe, toutes ces armées et tous ces camps d’assignés aux jours de semaine, chacun retourne à sa place et à son travail, auquel il est assigné. C’est parce que l’essentiel de l’interdiction n’est que jusqu’au service de Kedousha, cependant il convient d’être prudent de ne pas allumer la bougie même après la séparation, car le temps est encore considéré comme Shabbat. Néanmoins, il est certes permis d’allumer une bougie pour la séparation « et créateur des lumières du feu ».

257) Quand le Shabbat entre et que le jour est sanctifié, la sainteté se réveille et gouverne le monde et la gouvernance est retirée au séculier [opposé à saint en hébreu]. Jusqu’à ce que le Shabbat sorte, ils ne retournent pas à leur place. Même quand le Shabbat sort ils ne retournent pas à leur place jusqu’au moment où Israël en terre d’Israël disent, « sépare le sacré du profane ».A ce moment la sainteté s’en va et les camps assignés sur les jours de semaine se réveillent et retournent à leur place, chacun selon son assignation qui lui a été donnée. 

258) Et jusque là ils ne gouvernent pas, jusqu’à ce qu’il y ait les lumières de la lumière de la bougie, toutes sont appelées « les lumières de feu », car elles viennent toutes de la colonne de feu et de la fondation du feu et gouvernent le monde inférieur. Tout ceci est quand un homme allume la bougie avant qu’Israël n’aient complété le service de Kedousha. Malkhout est appelée « colonne de lumière », et les forces dans la lumière de la bougie sont Dinim. De ce fait, elles n’ont pas la force d’activer les Dinim avant que la bougie ne soit allumée.

259) Cependant, s’il attend que le service de Kedousha soit complété, ces méchants en enfer justifient le jugement du Saint béni soit-Il à leur égard et ils gardent sur cet homme toutes les bénédictions que dit le public, « et Dieu te donnera la rosée du ciel » « Bénis sois tu en ville et bénis sois tu au champ ».

En disant le service de Kedousha, ils étendent une grande illumination par laquelle ils sont sauvés du Din de l’enfer. Et quand les méchants en enfer voient ceci, ils regrettent leurs mauvaises actions et justifient le jugement du Saint béni soit-Il à leur égard, signifiant qu’ils méritent leurs punitions. Et comme cet homme a fait qu’ils justifient leur jugement et de sanctifier le nom du Seigneur, toutes ces bénédictions qui sont dites par le public à la sortie du Shabbat existent pour cet homme.

260) Heureux est celui qui instruit le pauvre, le Seigneur le délivrera le jour du mal ». Il aurait fallu dire « le mauvais jour », qu’est-ce-que « le jour du mal » ? C’est le jour quand ce mal gouverne pour prendre son âme. « Heureux est celui qui instruit le pauvre ». « Le pauvre » est celui est dangereusement malade. « Qui instruit » signifie le guérit de ses péchés devant le Saint béni soit-Il. « Jour » est celui en qui le Din est sur le monde, et il en est délivré avec intelligence, comme il est écrit « Le Seigneur le délivrera le jour du mal », signifiant le jour où le Din fut donné à ce mal pour gouverner le monde, le « Seigneur le sauvera. ».

Il aurait du écrire ; « Le Seigneur le délivrera d’un mauvais jour ». Pourquoi dit-il « du jour du mal », qui est au féminin [en hébreu] ? Le texte suggère la domination de la Klipa [qui est féminine en hébreu] qui est appelée « mal », qui prend l’âme de l’homme. « Celui qui instruit le pauvre » est celui qui parle au malade de se repentir. Ainsi, le Saint béni soit-Il le délivre de la domination de la Klipa appelée « mal ».

Le Zohar apporte ici ceci parce qu’il dit qu’ils se font du mal. De ce fait, il apporte à ceci un conseil « qu’il instruise le pauvre » qu’il parle au cœur du malade pour qu’il se repente et le Seigneur le guérira. En contrepartie « Le Seigneur le délivrera du jour du mal », qu’il a causé à son âme.

Une autre interprétation : C’est un jour quand il y a Din sur le monde. Il en échappe avec intelligence » signifiant que même si le jour du jugement est sur le monde entier, le Seigneur le délivrera comme une récompense pour avoir fait intelligemment que le malade se repente. « Un jour du mal » est un jour quand le Din a déjà été donné à l’assigné qui est appelé « mal » pour gouverner le monde. Donc celui qui instruit le malade de se repentir, le Seigneur le délivrera de ce mal. 

La différence entre les deux interprétations est que la première interprétation se réfère uniquement pour l’individu, qui s’est fait du mal et la seconde interprétation se réfère aussi au mal avec lequel le monde entier a été jugé, et à ce moment, le Seigneur le délivrera également grâce à cette Mitsva.
Introduction au Livre du Zohar
Explication générale de tous les quatorze commandements et comment ils se divisent en sept jours de la création

1) Les 613 Mitsvot [commandements] dans la Torah sont appelés Pekoudin [ordre/ dépôts], ainsi que Etsot [conseils]. C’est parce que dans toute chose il y a une préparation pour l’obtention, qui est Akhor [dos] et l’atteinte de la chose, Panim [devant/face]. De même, dans la Torah et les Mitsvot sont « nous ferons et nous écouterons ». Lorsque nous gardons la Torah et les Mitsvot dans « nous ferons », avant d’être récompensé d’écouter, les Mitsvot sont appelées « 613 conseils », préparation, Akhor. Quand nous sommes récompensés « nous écouterons », les 613 Mitsvot deviennent Pekoudin, du mot Pikadon [dépôt]. C’est parce que dans chaque Mitsva, la lumière d’un degré est déposée en face d’un organe unique dans les 613 organes et tendons de l’âme et du corps. Il s’avère qu’en effectuant la Mitsva il étend la lumière qui appartient à cet organe et tendon en face de son âme et corps. C’est Panim des Mitsvot, donc les Panim des Mitvot sont appelés « dépôts ».

Rabbi Shimon explique les quatorze Mitsvot, qui incluent toutes les 613 Mitsvot, comme les sept jours de la création incluent les 7000 ans. C’est pourquoi il les divisa en sept jours de la création, et lia chacune à son jour spécifique. Puisqu’ils sont inclus dans les 613 Mitsvot, cela vaut la peine de s’efforcer de les effectuer chaque jour.

2) La première Mitsva est la crainte parce qu’Il est grand et gouverne tout. C’est toute la Torah et Mitsvot, le degré de AVI de Atsilout, Youd de HaVaYaH, air pur de GAR de Bina. « Grand » se réfère à Aba supérieur, en qui HS de AA, Youd, est caché. « Gouverne tout » se réfère à Ima supérieure, le remplissage du Vav-Dalet du Youd. Et comme HS de AA est cachée en eux, signifiant que les mondes ne méritent pas de la recevoir avant la réparation finale, ils ne donnent que la lumière de Hassadim, appelée « air pur ». Pour cette raison, ils n’ont pas besoin d’avoir un verset révélé dans la Torah, comme il est écrit « Au commencement Dieu créa », qui est un verset obscur, car le diseur n’est pas mentionné.
Le second verset « et la terre était solitude et chaos et obscurité sur la face de l’abime, et l’esprit de Dieu » est la punition de celui qui ne garde pas la Mitsva de la peur. Ils sont quatre morts : Tohu est l’étranglement, Bohu est la lapidation, obscurité est l’incinération, et le vent est le meurtre.

3) La seconde Mitsva est l’amour des deux côtés : le côté de Hessed, et le côté du Din sévère. C’est pour que la crainte soit incluse dans l’amour, et ne se quittent jamais. Nous devons inclure la crainte dans l’amour du côté de Hessed et aussi dans l’amour du côté du Din sévère. C’est le degré de YESHOUT de Atsilout, ZAT de Bina, divisé aussi en GAR – AVI supérieurs- et ZAT – YESHOUT. C’est le premier verset « que la lumière soit », qui est la lumière créée la premier des six jours de la création, quand Adam a vu de la fin du monde à sa fin. Et le Saint béni soit-Il vit que le monde ne méritait pas de s’en servir, Il se tint et la cacha pour les justes dans le monde à venir.

Il a été dit « que la lumière soit » pour ce monde, et « que la lumière soit » pour le monde à venir, car au début YESHOUT donna cette grande lumière jusqu’à ce monde et ensuite pour dévoiler la qualité de l’amour des deux côté, Il se tint et la cacha pour le monde à venir, pour AVI dans YESHOUT de leur Khaze et en haut, qui sont appelés « le monde à venir ». Cette lumière ne brille plus de Khaze de YESHOUT et en bas, qui sont appelés « YESHOUT de YESHOUT, TNHY en eux, qui se revêtent dans ZA, car quand ils se revêtent dans ZA, ils sont toujours regardés comme « ce monde ».

4) Quand la lumière fut cachée pour le monde à venir, le Din sévère sortit le second jour de l’acte de la création dans le verset « que le firmament soit au milieu des eaux, et séparons le entre les eaux des eaux ». C’est pourquoi il a été dit que l’enfer fut créé le second jour, car il est le Din sévère, pour donner la possibilité de garder la Mitsvat de l’amour des deux côtés, également du côté du Din sévère, même quand Il lui prend son âme comme il est écrit : « Tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout ton cœur, et de toute ton âme et de toute ta force ». Cette qualité de l’amour, dont il fut récompensé du côté de Hessed, ne manquera de rien, même lorsqu’il prend son âme et force.

Donc, ce Din sévère n’est sorti qu’en dessous du firmament, dans les eaux inférieures, dans Malkhout, Noukva de ZA, Rachel, qui se tient de son Khaze et en bas. De Khaze et vers le bas, dans chaque Partsouf indique sous la Parsa en lui, qui est le firmament, qui sépare entre les eaux supérieures et inférieures en lui. Ainsi de Khaze vers le bas, dans chaque Partsouf ce sont les eaux inférieures de ce Partsouf.

5) La troisième Mitsva est de connaitre qu’il y a un Dieu grand et gouvernant dans le monde et de s’unir adéquatement à Lui dans VAK supérieur, et dans VAK inférieur, appelés « l’union supérieure » et « l’union inférieure ». Les six mots du verset « Ecoute O Israël » sont l’union de VAK supérieur, et les six mots du verset « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » sont l’union inférieure

C’est parce qu’une fois que la qualité de la peur est apparue dans le verset « au commencement Dieu créa » et la qualité de l’amour du côté de Hessed dans le verset « que la lumière soit » pour le monde à venir, qui est la dissimulation du monde à venir le premier jour de l’acte de la création, et la qualité du Din sévère le second jour, dans le verset « que le firmament soit », un endroit nous a été donné pour nous unir à Lui dans l’amour des deux côtés. C’est tout ce qui est nécessaire, car la qualité de l’amour est incomplète sans cela. Ainsi, nous avons la force de faire cette union en totalité.

C’est la troisième Mitsva, le troisième jour de la création. Par un éveil d’en bas dans la Torah, prière et bonnes actions, appelés « élévation de MAN », nous élevons le discernement de Khaze de ZON de Atsilout à AVI de YESHOUT et nous recevons d’eux les Mokhin de « que la lumière soit », qui est l’amour du côté de Hessed de Khaze de YESHOUT et en haut. Cette mesure de lumière est appelée VAK de ZA et c’est VAK supérieur, eaux supérieures de Khaze et en haut, le monde à venir où il y a la lumière du premier jour.

C’est appelé VAK parce qu’il indique le manque de HBD, car pour recevoir la lumière complète, le Partsouf doit avoir tous les dix Kelim appelés HBD HGT NHYM. Nous n’avons pas élevé tout le Parstouf de ZON à AVI de YESHOUT, mais uniquement la partie en lui de Khaze et en bas, HBD HGT, car nous n’avons pas pu non plus élever de Khaze de ZON et en bas, en raison du Din sévère qu’il y a ici, qui est les eaux inférieures.

Comme nous n’avons élevé que les six Kelim de Khaze de ZA et en haut, nous n’avons reçu que six lumières. Ainsi, les six lumières, HGT NHY, se revêtent dans les six Kelim HBD HGT de ZA et il n’y a pas de place pour recevoir les trois lumières HBD en raison de l’absence de NHY de Kelim de son Khaze et en bas, qui n’ont pas pu monter à AVI en raison de l’Aviout {épaisseur] et du Din sévère en eux.

Il s’avère qu’à présent, nous n’avons unis que VAK de ZA, sans GAR des lumières à cause de l’absence des trois inférieurs des Kelim. Et opposé à ces six lumières HGT NHY, il y a six mots dans le verset « Ecoute O Israël » ne recevant que dans l’union supérieure des eaux supérieures de Khaze et en haut dans les Mokhin de l’amour uniquement du côté de Hessed.
6) Cependant, la crainte doit être aussi incluse dans ces Mokhin de VAK, dans la dissimulation de la lumière, qui fut faite à l’endroit de Khaze de YESHOUT et en bas. Elle est appelée « sèche » et « désolée » parce que la lumière restée entièrement de Khaze et en haut et en bas de Khaze est devenue sèche et dépourvue de lumière. C’est la grand Dalet dans Ekhad [« un »], suggéré dans NHY de Tevouna, qui devinrent secs de cette lumière. Et cette terre sèche est reçue dans Noukva de ZA de Khaze et en haut, Léa, qui peut élever avec lui à AVI, car elle est de son Khaze et en haut. Mais maintenant la petite Noukva, Rachel, ne peut monter avec ZA dans une union supérieure car elle est considérée comme eaux inférieures de Khaze et en bas, qui est l’endroit du Din sévère.

Cette union supérieure, où il est écrit « que les eaux se rassemblent en un endroit et que la terre sèche apparaisse », dit le troisième jour de l’acte de la création, quand les degrés sous le ciel se rassemblent en un endroit pour être en complétude pour VAK. « Et que la terre sèche apparaisse », signifie connecter aussi ces degrés de ZA avec le Dalet de dans Ekhad, appelé « terre sèche » qui est reçue par Léa, la grande Noukva de ZA de Khaze et en haut. Cela complète l’union supérieure, et c’est le premier « c’était bien » dit le troisième jour de l’acte de la création.

7) Après que cette terre sèche fut liée dans l’union supérieure, Léa, Noukva de ZA, elle doit aussi être liée en bas, dans VAK en bas, qui sont « Bénis soit », « le nom », « de la gloire », de Son royaume », « pour toujours » « et à jamais ». C’est parce qu’après que le Khaze et en haut de ZON ait étendu et soit descendu avec les Mokhin des six mots de « Ecoute O Israël », à son endroit en bas, elle s’est connectée avec ses NHY de Khaze et en bas, en un seul Partsouf comme précédemment.

Et même si NHY ne peuvent pas recevoir les Mokhin de l’union supérieure, qui sont le monde à venir et les eaux supérieures, car ils sont de Khaze et en bas, eaux inférieures, la terre sèche qui était inclue dans ces Mokhin peut toujours descendre et être reçue en bas de Khaze de ZA, car elle vient principalement des eaux inférieures de YESHOUT, l’endroit du départ de la lumière.

Par conséquent, nous devons étendre Léa, la terre sèche à l’endroit de Rachel, de Khaze et en bas. Alors, ce qui était sec devient une terre qui fait des fruits et descendants et pour planter des arbres. Dans l’union en bas, « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », quand elle devient Eretz [terre], un désir complet.

Même si ZA a reçu ses Mokhin de Khaze et en haut et est descendu à sa place, il ne peut pas les donner à sa Noukva, Léa, car elle a reçu la terre sèche de Tevouna, qui ne conviennent pas pour la réception d’une quelconque lumière en raison de la force de la dissimulation qui les gouverne. Par conséquent, à ce moment Léa est regardée comme un endroit de désolation, qui ne fait pas de fruit. Pour cette raison il n’y avait pas non plus de complétude dans ZA, car la complétude du mâle est de donner sans réserve à Noukva. Et comme il n’a personne à qui donner sans réserve, il lui manque la complétude.

La raison de ceci est que la dissimulation ne fut que pour dévoiler une qualité de l’amour complète des deux côtés, également du côté du Din sévère. Et comme de Khaze de ZA et en haut ce sont les eaux supérieures, en qui il n’y a pas du tout de Din, la dissimulation est arrivée les mains vides des deux côtés, car la dissimulation et la terre sèche gouvernaient déjà ici. Cependant, ce n’était pas suffisamment complet, car elle manquait le but – le Din sévère qui donne un endroit pour la découverte de l’amour complet des deux côtés, complétant les Mokhin de tous les côtés, moment où les Mokhin grandissent encore plus que quand ils n’étaient que du côté de Hessed.

Mais avant d’être révélée dans les Mokhin du Din sévère, la terre dans Léa est vide ici et là. De ce fait, en étendant la terre sèche de Khaze de ZA et en bas, à l’endroit de la petite Noukva, Rachel, où le Din sévère est révélé, car ce sont les eaux inférieures, nous sommes autorisés à dévoiler la qualité complète de l’amour des deux côtés. Avec elle, ces Mokhin furent complétés dans toute la complétude désirée et les Mokhin grandirent encore plus que quand ils n’étaient que les eaux supérieures, dans la qualité de l’amour uniquement du côté de Hessed.

De ce fait, étant jusque là une terre sèche de Khaze de ZA et en haut, dans l’union supérieure, elle est, lors de la descente de Khaze et en bas, devenue l’union inférieure à l’endroit du Din sévère, discerné comme la terre, une implantation, en qui faire des fruits et descendants et pour planter des arbres comme il se doit. Quand l’amour s’est uni des deux côtés, à partir de là, il a été dit « que la terre sèche produise de l’herbe », car elle fut faite pour faire des fruits et descendants comme il se doit.

C’est pourquoi elle est appelée « l’union inférieure », car l’union est précisément dans les eaux inférieures. C’est le second « c’était bien » du troisième jour, dit dans le verset « que la terre produise de l’herbe » de l’acte de la création. Maintenant Noukva reçoit tous les Mokhin de VAK dans l’union supérieure parce qu’ils ne furent complétés qu’à l’endroit de Noukva inférieure, et l’inférieur qui complète le supérieur prend l’entière mesure qu’il a complété en lui. Ces VAK sont suggérés dans les six mots [en hébreu] « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ».

8) Le quatrième commandement est de connaitre que « le Seigneur est Dieu » signifiant inclure le nom Elohim [Dieu], Noukva de ZA, dans le nom HaVaYaH [Seigneur], ZA, pour savoir qu’ils sont un et qu’il n’y a pas de séparation entre eux. C’est le verset « que les lumières dans le firmament du ciel » dit le quatrième jour de l’acte de la création. C’est parce qu’ici Noukva de ZA fut inclue avec ZA dans un seul nom « lumières », indiquant qu’il n’y a pas de séparation entre eux, car ils sont d’un niveau égal.

Après que nous avons déjà étendu VAK à Noukva dans l’union inférieure de « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais « le troisième jour de l’acte de la création, dans le verset « que la terre produise de l’herbe ». Maintenant nous devons lui étendre GAR, pour qu’il soit PBP [face à face] avec ZA à un niveau égal sans aucune différence de degré entre eux, car le nom « lumières » indique- les deux ensemble – que HaVaYaH est Elohim.

L’union fut expliquée dans la troisième Mitsva [commandement], où nous n’avons étendu que VAK, parce que de Khaze et en haut de ZA est monté avec Léa à AVI, signifiant uniquement les six Kelim HBD HGT de ZA. En raison du Din sévère de Khaze de ZA et en bas, ils ne peuvent pas monter à AVI, qui sont purs sans aucun Din. Et comme il n’y avait que six Kelim dans ZA, il ne reçu que six lumières, HGT NHY, et trois lumières, HBD, sont restées dehors, car il n’a pas les Kelim pour les recevoir.

Le mode par lequel les lumières entrent est que l’inférieur entre en premier. De ce fait, les trois supérieures sont restées dehors. Et comme ZA avait VAK sans GAR, Noukva ne reçu pas plus que lui non plus.

Cependant, maintenant que l’union dans Rachel, de Khaze de ZA et en bas, qui était sèche, fut déjà faite et qu’elle est devenue une terre qui fait des fruits et descendants précisément à cause du Din sévère de Khaze de ZA et en bas – qui a complété l’amour des deux côtés- elle devient révélée que ce Din sévère dans Rachel est un grand mérite, plus que le grand mérite de Khaze de ZA et en haut. C’est parce que de Khaze de ZA et en haut, les Mokhin ne pouvaient pas recevoir dans Noukva supérieure, à cause de la terre sèche. Mais à présent par le Din sévère, la terre sèche est devenue une terre qui fait des fruits.

Par conséquent, le Din sévère fut inversé en complète lumière, mais fut regardée comme lumière noire, une lumière qui n’existe que par la force du noir – le Din sévère. Il s’avère que maintenant il n’y a pas de différence entre Khaze de ZA et en haut ou de Khaze et en bas, car toute la différence n’était qu’à cause du Din sévère dans Rachel et maintenant le Din sévère s’est transformé en complète lumière.

Pour cette raison, maintenant tout le Partsouf de ZA et Noukva peut monter à AVI, même les Kelim NHY de Khaze de ZA et en bas, regardés comme lumière noire. C’est parce que la lumière noire dans la lumière blanche sont une, sans aucune différence. Qui plus est, la lumière noire a encore plus augmenté les Mokhin que quand ils étaient lumière blanche en haut de Khaze. Et comme toutes les dix Kelim du Partsouf ZON sont montés à AVI, il peut maintenant recevoir toutes les dix Sefirot des lumières, incluant les lumières de HBD qui lui manquaient et qui sont appelées « lumière de Panim ». Noukva, Rachel, qui a causé tout ceci à ZA, prend aussi ces Mokhin de Panim de ZA, et ZA devient PBP avec Noukva, à un niveau égal, comme il est écrit : que les lumières soient ». Ceci explique l’ordre de l’union de GAR de ZON le quatrième jour de l’acte de la création.

Nous pouvons demander « mais le quatrième jour il y a eu la diminution de la lune, alors pourquoi di-il ici que c’est l’union de ZON PBP » ? C’est parce que l’émanation des mondes et les commandements sont séparés et ne doivent pas être comparés l’un l’autre.

9) Nous pouvons demander « Pourquoi les Mokhin de ZON furent divisés en deux jours – le troisième jour, VAK de Mokhin et le quatrième jour, GAR de Mokhin ? ». De plus, « Pourquoi ne furent-ils pas tous deux le même jour » ? Au début seul Khaze de ZA et en haut peut monter à AVI car de Khaze et en bas il y avait le Din sévère. Par l’extension de Mokhin de VAK vers le Khaze et en haut, Mokhin de VAK furent aussi étendus du Khaze et en bas, dans l’union inférieure et le Din sévère est devenu la lumière noire le troisième jour.
Après qu’il ait été complété, il devint également possible d’élever de Khaze et en bas de ZA le quatrième jour, car après que le Din sévère soit devenu lumière noire, les Kelim de Khaze et en bas purent monter aussi parce que la lumière noire et la lumière blanche sont une sans aucune différence. Et comme les Kelim NHY de Khaze et en bas sont également montés, GAR furent également étendus à eux. Ainsi, il était impossible de les étendre en une fois, parce qu’avant que le Din sévère ne soit lumière, il était impossible de monter de Khaze de ZA et en bas avec Rachel à AVI, mais uniquement de Khaze de ZA et en haut avec Léa, qui ne reçoit que VAK. Après la complétude de VAK, une deuxième fois est requise – pour élever aussi du Khaze de ZA et en bas avec Rachel et alors ils peuvent recevoir GAR.

Il y a également une différence entre les Mokhin de VAK et les Mokhin de GAR par rapport à l’élévation de ZON à AVI. ZON ne peuvent pas monter à Mokhin de VAK par eux-mêmes, mais YESHOUT les élèvent à eux. Mais Mokhin de GAR, ZON montent par eux-mêmes, et n’ont pas besoin de YESHOUT pour les élever, car supérieur et inférieur sont discernés par le degré. C’est parce que l’inférieur n’est pas aussi pur que le supérieur et donc il est considéré inférieur. D’après cela, il est difficile de comprendre comment l’inférieur peut monter au supérieur, qui enlève la différence entre eux au point que l’inférieur soit égal au supérieur et monte à lui ? Après tout, il est obligatoire que si l’inférieur monte au supérieur, il est égal à lui.

L’explication est dans l’association de la Midat ha Din avec Midat ha Rakhamim. Quand Malkhout est montée à l’endroit de Bina, les degrés se sont divisés en deux moitiés – GE et AHP, ou MI ELEH. C’est parce que les dix Sefirot sont appelées Galgalta, Eynaim, Ozen, Hotem, Peh, qui sont KHB ZON. Ce sont les cinq lettres du nom Elohim et comme Malkhout est montée à l’endroit de Bina, il s’avère que le Hey inférieur de HaVaYaH fut établi à l’endroit du Zivoug dans NE. Et le point, le Hey inférieur, Malkhout, est monté pour être pensée, Bina, car elle est montée à son endroit et est devenue un Zivoug de Rosh à l’endroit de NE, là où se termine Rosh. Les trois Sefirot, AHP, sont tombées de Rosh au degré sous lui, et nous considérons qu’elles ne sont pas restées ici dans Rosh, mais dans les deux Kelim GE, appelés MI, avec seulement les lumières de NR, et les trois Kelim AHP, appelés ELEH sont partis et sont tombés au degré sous lui.
Ce discernement est essentiellement apparent dans le Partsouf YESHOUT, en qui il n’y a que VAK des lumières dans GE de Kelim, c’est pour cette raison qu’il est appelé MI. Son AHP, qui sont les trois lettres ELEH sont tombés au degré sous lui, à ZON. De plus ZON n’ont que GE dans les lumières de VAK et leur AHP sont tombés au degré sous eux, qui sont les trois mondes BYA.

Lorsque nous voulons étendre Mokhin de Gadlout à ZON, qui sont un Partsouf complet de dix Sefirot, qui elles mêmes se divisent en GAR et VAK de GAR – VAK de Gadlout et GAR de Gadlout – nous avons besoin de deux Ibourim [pluriel de Ibour] pour cela, deux élévations de MAN. Tout d’abord, MAN est élevée à ZON par le degré au sommet, et les Mokhin sont tirés de AB SAG de AK à YESHOUT. Par ces Mokhin ; le point sort d’une pensée et arrive à sa place à Malkhout. Le Hey inférieur descend de NE à Peh et son Zivoug dans Peh est fait comme avant l’association ; ainsi les trois Kelim AHP remontent à elle et connecte ELEH à son degré. Et comme les cinq lettres Elohim ont été complétées pour elle, cinq Kelim dans Rosh elle obtient également GAR des lumières et YESHOUT sont complétés dans dix Sefirot des lumières et dix Sefirot de Kelim.

Cependant, quand YESHOUT élèvent les trois lettres ELEH à eux, pour leur complétude, ZON montent avec eux, car le supérieur qui descend à l’endroit de l’inférieur devient comme lui. De ce fait, comme les trois lettres ELEH étaient auparavant tombées à ZON, par cela elles deviennent comme un seul degré avec ZON. Par conséquent, maintenant que YESHOUT sont retournés et ont élevé à eux les trois lettres ELEH, ZON sont tirés avec eux à YESHOUT, car ils sont déjà attachés l’un à l’autre à un seul degré. Et comme ZON sont montés avec ELEH à YESHOUT, ils y reçoivent les Mokhin de YESHOUT.

Ceci explique à présent comment YESHOUT élèvent ZON à Mokhin de VAK, avec leurs lettres ELEH. Si cela n’avait pas été le cas, ZON auraient été incapables de s’élever par eux-mêmes, car celui qui est plus bas que son ami est nécessairement plus épais que lui [plus d’Aviout], alors comment peut-il s’élever à lui ?

Dans cette ascension, l’union de la lecture du Shema fut faite le troisième jour dans le verset « que les eaux se rassemblent en un endroit », ainsi que l’union inférieure « bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ». Par les Mokhin que YESHOUT ont reçu, ils ont étendu à eux les trois lettres ELEH, avec lesquelles ZON sont montés et ont reçu Mokhin de VAK dans leur inclusion ici avec YESHOUT, car il n’y avait que six Kelim ici. Il s’avère que toute cette union est essentiellement YESHOUT, car ils sont ceux qui reçoivent les Mokhin et ils sont ceux qui élèvent à eux ZON.

Cependant, ce n’est qu’après que ZON aient obtenu Mokhin de VAK et sont venus à leurs places et –par l’union inférieure – ont étendu les Mokhin de VAK à Noukva de Khaze et en bas, où le Din sévère est devenu lumière, que ZON peuvent monter MAN par eux-mêmes, pour obtenir Mokhin de GAR et n’ont pas besoin que ELEH de YESHOUT les élèvent. C’est parce qu’ils s’égalisent l’un avec l’autre, car maintenant toute la différence entre YESHOUT et ZON a été annulée. Plus ZON sont épais, plus le Din de YESHOUT est entièrement aspiré, faisant que même le Din sévère devient lumière noire de ZON, qui est maintenant regardé comme lumière blanche de YESHOUT.

Par conséquent, ZON montent à YESHOUT parce qu’ils sont à présent un sans aucune différence, recevant là GAR de Mokhin de Gadlout. Ainsi pour les besoins de GAR, ZON peuvent monter par eux-mêmes sans aucune aide de YESHOUT. Pour cette raison, l’union de GAR est considérée comme un jour spécial, car il différence grandement de l’union de VAK, du côté des Kelim de ZON- car Mokhin de VAK montent uniquement à la moitié du Partsouf de Khaze et en haut – et de la perspective de l’ascension, car ZON ne peuvent pas monter par eux-mêmes à Mokhin de VAK. Ces deux types d’ascensions sont appelées « le premier Ibour pour VAK » et « le second Ibour pour GAR ». Ils s’appliquent à tous les degrés, car il n’est possible d’étendre un degré qu’en deux fois.

10) La cinquième Mitsva [commandement] comprend trois Mitsvot : 1) s’engager dans la Torah, 2) s’engager dans la procréation, 3) circoncire au huitième jour. C’est le verset du cinquième jour de l’acte de la création ; « que les eaux fourmillent d'une nuée de créature vivante et que les volatiles volent sur la terre ». Dans les quatre Mitsvot nous avons jusqu’ici complété la correction de Atsilout par Mokhin de GAR de ZON PBP. Par la première Mitsva, la crainte de la grandeur – car Il est grand et gouverne tout – nous avons étendu la correction de AVI supérieurs dans le premier verset de la Torah « au commencement Dieu créa ».

L’interprétation de la punition dans le second verset « et la terre était solitude » et par la second Mitsva de l’amour, du côté de Hessed, nous avons étendu la correction de YESHOUT de Atsilout, qui est dans le verset du premier jour de l’acte de la création, « que la lumière soit’. C’est une lumière qui fut créée dans les six jours de la création, en qui Adam voit de la fin du monde à sa fin.

Par la troisième Mitsva de la lecture du Shema et « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » dans l’union supérieure de Shema, nous avons étendu Mokhin de VAK à ZA et Léa par leur ascension à YESHOUT. Ce sont les six mots de « Ecoute O Israël ».

Nous avons également inclus la dissimulation de la lumière en elle, comme il a été dit « et il y a la lumière pour le monde à venir, de YESHOUT » et non pour ce monde de YESHOUT. C’est parce qu’elle était cachée de Khaze de YESHOUT et en bas et est devenue ici une terre sèche. Cette extension est dans la grande lettre Dalet dans Ekhad [Un], et Léa la reçoit parce que la règle est que tout manque ou Massakhim ne sont pas dans le mâle mais dans la femelle de ce Partsouf.

Par l’union inférieure « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », nous avons adoucis le Din sévère de Khaze de ZA et en bas, qui s’étend du verset du second jour de l’acte de la création « que le firmament au milieu des eaux, » en qui l’enfer, le Din sévère, fut créé. Sa place est du Khaze de ZA et en bas, même s’il est dans Noukva, Rachel et non dans le mâle, ZA. L’adoucissement est par la complétude de la Mitsva de l’amour, pour qu’il soit des deux côtés, même s’Il prend votre âme. Pour cette raison, nous devons prendre sur nous la complète dévotion dans la Dalet dans Ekhad avant l’union inférieure, pour compléter la qualité de l’amour des deux côtés en étendant les Mokhin à l’endroit de Rachel. C’est parce qu’alors VAK inférieurs des Mokhin sont étendus à Rachel, dans les six mots et « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », et le Din sévère devient lumière, appelée « lumière noire. »

L’union supérieure est le verset « que les eaux se rassemblent en un endroit et que la terre sèche apparaisse ». C’est le premier « c’était bien » au troisième jour de l’acte de la création.

L’union inférieure est le verset « que la terre produise de l’herbe ». C’est le second « c’était bien » au troisième jour de l’acte de la création.

La quatrième Mitsva est de savoir que le Seigneur [HaVaYaH] est le Dieu [Elohim], pour égaliser complètement Noukva, Rachel à ZA sans aucune différence, par la complétude de l’amour des deux côtés dans une telle complétude que le Din sévère est devenu lumière. De plus il n’y a pas de séparation entre la lumière noire et la lumière blanche parce qu’en complétant l’amour des deux côtés, la lumière noire est devenue encore plus importante. Ainsi Rachel et ZA s’unissent véritablement en un et peuvent tous deux monter à YESHOUT de leur propre force. 
Par ceci, ZON sont complètement égaux à YESHOUT parce que ZON étant plus épais que lui et ce n’est pas un défaut mais un mérite et avantage sur eux. A ce moment ZON reçoivent aussi de YESHOUT Mokhin de GAR et ZON deviennent un niveau égal dans une union, PBP. C’est le verset du quatrième jour de l’acte de la création « que les lumières soient dans le firmament des cieux », où Noukva, Rachel et ZA sont tous deux incluent à égalité dans le nom Ekhad des lumières, qui est « HaVaYaH est le Elohim. »

Ainsi, par ces autre Mitsvot nous avons à présent complétés toute la correction de Atsilout, par ZON PBP à un niveau égal. Maintenant nous devons accoupler ZON à nouveau en élevant MAN et les bonnes actions, pour étendre à nous d’eux Mokhin de Panim. Ce sont les trois Behinot [discernements/aspects] des Mokhin : NRN de Katnout, NRN de la première Gadlout, et NRN de la seconde Gadlout. Ils sont attirés à nous par le reste des Mitsvot.

NRN de Katnout, le cinquième jour de l’acte de la création, sont dans le verset « que les eaux fourmillent d’une nuée de créature vivante ». La complétude de Katnout est au sixième jour. De plus, VAK et GAR de la première Gadlout, et VAK de la seconde Gadlout, sont le sixième jour de l’acte de la création, et GAR de la seconde Gadlout est le jour du Shabbat.

11) Ce sont les trois commandements inclus dans la cinquième Mitsva : 1) s’engager et travailler dur dans la Torah quotidiennement, par laquelle l’homme acquiert la sainte Nefesh de ZON. 2) s’engager dans la procréation par laquelle l’homme acquiert le saint Rouakh du Zivoug de ZON. 3) Circoncire au huitième jour et y enlever le prépuce, par laquelle l’homme acquiert Neshama du Zivoug de ZON.

Tous ces NRN sont uniquement NRN de Katnout. C’est le verset du cinquième jour de l’acte de la création « que les eaux fourmillent d’une nuée de créature vivante et que les volatiles volent sur la terre sur le firmament des cieux ». « Créature vivante » est Nefesh, « que les volatiles volent » est Rouakh, et « sur le firmament des cieux » est Neshama.

Nous devons demander « pourquoi ne nous ne sommes nous pas engagés en attirant NRN de Katnout dans ZON, alors que dans nos Mokhin nous devons attirer NRN de Katnout ? » C’est pace que ZON ne manquent jamais de rien de Katnout, car cela a déjà été corrigé par l’Emanateur lui-même. De ce fait, le début de l’extension est de VAK de Gadlout, par la lecture du Shema. Mais nous devons tout corriger par nous-mêmes, car dans l’homme qui né il n’y a que Nefesh du côté de l’animal pur. Il n’a même pas Nefesh de Kedousha du côté des Ofanim.

Par conséquent, nous devons toujours commencer dans Nefesh de Katnout. Ainsi nous avons expliqué les trois Mitsvot dans la cinquième Mitsva. La cinquième est de s’engager dans la Torah pour corriger Nefesh de Katnout, la sixième est de s’engager dans la procréation pour corriger Rouakh de Katnout, et la septième est de se circoncire et de s’enlever le prépuce pour la correction de Neshama de Katnout. Toutes sont le cinquième jour.

12) Le huitième commandement est d’aimer le prosélyte qui vient pour être circoncis et entrer sous les ailes de la Divinité, pour étendre de là, Nefesh du prosélyte de la sainte divinité. Par cela, nous attirons pour nous-mêmes Neshama du corps de l’arbre de vie – la fin et la complétude de notre Katnout. C’est le verset du sixième jour de l’acte de la création « que la terre produise la créature vivante d’après son genre », chacun comme il se doit.

13) Le neuvième commandement est de pardonner le pauvre et de leur donner de tout cœur la proie. Par cela, nous engendrons l’association de Midat ha Din avec Midat ha Rakhamim en haut, car Bina participe avec Malkhout dans le Hey inférieur dans NE et retourne de là à MI, qui est GE dans les lumières de NR. Ses ELEH descendent à ZON, ZON retournent à GE dans les lumières de NR, leur ELEH descendent à BYA, dans nos NRN dans BYA et nous recevons de ZON les lumières de VAK de Gadlout. C’est le verset « faisons l’homme » du sixième jour de l’acte de la création, car Bina a dit « faisons » et partagea avec Assya, Malkhout, pour engendrer VAK pour l’homme.

14) Le dixième commandement est de porter les Tefillin et de se compléter dans la forme supérieure. Ce faisant, nous engendrons le retour de Gadlout en haut, quand le Hey inférieur redescend de NE à Peh, et les lettres ELEH retournent à leur degré. Quand ZON montent leurs lettres ELEH de BYA à leur degré, à Atsilout, nos NRN montent ave ceux. Alors nous recevons de ZON GAR de la première Gadlout, regardés comme Mokhin de Neshama de la première Gadlout.

C’est le verset du sixième jour de l’acte de la création, « et Dieu créa l’homme à Sa propre image ». Ces Mokhin de GAR de Atsilout sont tirés dans Tselem de YESHOUT, qui sont appelés Elohim, HBD. Le Mem dans Tselem est Hokhma, AVI supérieurs, le Lamed dans Tselem est Bina, YESHOUT, et le Tsadi dans Tselem est Daat, ZON.
De plus, ils sont les quatre portions dans les Tefillin : 1) « sanctifie » est le Mem dans Tselem, 2) « Et le Seigneur t’amènera » est le Lamed dans Tselem et 3) « écoute » est Hessed de Tsadi dans Tselem et 4) « et s’il écoute » est Guevoura du Tsadi dans Tselem. Ce sont les quatre Mokhin de ZA dans le Tefillin de tête.

Les quatre portions du Tefillin de main sont les quatre Mokhin reçus par Noukva de Za, Rachel. C’est les deux fois Tselem, présenté dans le verset « Et Dieu créa l’homme à Sa propre image, à l’image de Dieu Il les créa ». « A Sa propre image » s’applique au Tefillin de tête, Tselem de ZA, et Tselem Elohim s’applique au Tefillin de main, Tselem de Noukva. Ceci complète les NRN du la première Gadlout pour un homme, signifiant NR de la première Gadlout, par la Mitsva de pardonner le pauvre, et GAR – Neshama, Haya, Yekhida de la première Gadlout – par la Mitsva de porter les Tefillin.

15) Le onzième commandement est de donner la dîme [10%] de la terre. Par cette Mitsva l’homme est récompensé de recevoir Nefesh de la lumière de Haya de AVI supérieurs, car l’homme a été complété de NRNHY de la première Gadlout par les Tefillin, il doit commencer à obtenir la seconde Gadlout, la lumière de Haya. Ceci se divise en quatre Behinot – Nefesh, Rouakh, Neshama, Haya – et pour les obtenir, les quatre Mistvot nous ont été données.

L’homme est récompensé de Nefesh par la Mitsva de donner la dîme de la terre, car Erets [terre] est considérée Nefesh, comme il est écrit « vois je t’ai donné tout herbage portant graine à la surface de toute la terre », dit le sixième jour de l’acte de la création. Ici il écrit « vois, j’ai donné » et il est écrit « et aux fils de Lévi, J’ai donné chaque dîme d’Israël ». Comme c’est la dîme ici, c’est également la dîme de la terre ici ».

« A la surface de toute la terre » parce que celui qui est récompensé de Nefesh de la lumière de Haya gouverne toute la terre, car toutes les Klipot se rendent devant lui. Il est écrit à propos de cette Nefesh, « apporte toute la dîme au Trésor, pour qu’il y ait de la nourriture dans Ma maison, et éprouve Moi maintenant dans ceci… si je n’ouvre pas pour toi les cheminées du ciel et déverse pour toi une bénédiction jusqu’à déborder ». Nefesh est appelée « dîme », après Malkhout, qui est la dixième. Mais Nefesh de la lumière de Haya est toute la dîme, toute la complétude de la dîme.

16) Le douzième commandement est d’apporter le premier fruit de l’arbre. Par cette Mitsva, l’homme est récompensé de recevoir la lumière de Rouakh de la lumière de haya qui vient de AVI. C’est parce que « le premier fruit » vient du mot « premier né » et AVI sont en premier, le début, comme expliqué dans la première Mitsva. Et comme c’est de l’arbre, le premier fruit de l’arbre, ils sont regardés comme Rouakh, car l’arbre est végétal, regardé comme Rouakh.

Le minéral, végétal, animal et être parlant correspondent aux NRNHY –le minéral à Nefesh, le végétal à Rouakh, l’animal à Neshama et l’être parlant à Haya- Yekhida. Il est écrit à ce propos « et tout arbre en qui est le fruit de l’arbre portant graine ». Il est écrit « du fruit de l’arbre », et il est écrit « ainsi toute la dîme de la terre, de la semence de la terre ou du fruit de l’arbre, sont au Seigneur ». Comme c’est le premier fruit du fruit de l’arbre, c’est le premier fruit ici, comme il explique les mots « sont au Seigneur » comme « tout ce qui Me convient, il vous est interdit d’en manger ».

17) Le treizième commandement est de racheter son fils, le lier à la vie et d’affaiblir l’assigné à la mort, dont il a été dit de lui « très », et c’est l’ange de la mort. Par cela il est récompensé de Neshama de la lumière de Haya.

En termes d’ordre, il aurait dû être récompensé de Haya de la lumière de Haya par cette Mitsva, car l’être parlant est la lumière de Haya. Après avoir été récompensé de NR par le fruit de la terre et le fruit de l’arbre, car ils sont minéral et végétal, il aurait dû être récompensé de Neshama de la lumière de Haya par le premier né de l’animal, car il est animal, et avec Haya Yekhida parle premier né de l’homme, car il est l’être parlant.

Cependant, le rachat du premier né ne fait pas se rendre entièrement l’ange de la mort, mais l’affaiblit. Lors du Don de la torah il est devenu entièrement libéré de l’ange de la mort et ensuite par le péché du veau, le travail a été pris des premiers nés d’Israël et à été donné aux Cohen [prêtres], car la saleté du serpent du péché de l’arbre de la connaissance que l’ange a amené au monde fut mélangée à nouveau dans Israël par le veau.

C’est à propos de cette correction du premier né d’Israël que la Mitsva du rachat du premier né fut donné dans cinq pierres, correspondant à la correction de toutes les dix Sefirot, qui sont cinq Behinot KHB ZON. Le premier né atteint par KH, AVI supérieurs, Reshit [début/tête]. Par la correction des cinq pierres, nous reconnectons le premier né à la vie supérieure, affaiblissant l’ange de la mort pour qu’il ne les gouverne pas, mais nous ne l’enlevons pas complètement, comme lorsqu’il était libéré de l’ange de la mort avant le péché du veau. 

De ce fait, la Mitsva du rachat du premier né n’est pas suffisante pour étendre Haya de la lumière de Haya, comme cela aurait dû l’être, annulant l’ange de la mort, comme ce fut le cas lors du Don de la Torah, avant le péché du veau. Mais, c’est un degré sous lui, le degré de Neshama, lumière de Neshama de AVI supérieurs et pas plus.

Il a été dit le sixième jour de l’acte de la création : « et Dieu vit tout ce qu’Il avait fait et c’était très bien ». « Bien » est l’ange de la vie, et « très » est l’ange de la mort, car alors l’ange de la mort fut adouci et était plus important que l’ange de la vie. Cependant, à présent, durant les 6000 ans, il n’arrive pas à ce grand adoucissement, mais cela fut dit uniquement pour la réparation finale. Ainsi par le rachat du premier né, qui ne fait que l’affaiblir et pas plus, il n’est que récompensé - par le rachat-.de Nesham de Haya, VAK de Haya.

18) Le quatorzième commandement est de garder le jour du Shabbat et de connecter le jour du Shabbat à sa Kedousha. Par ces deux Mitsvot, l’homme est récompensé de Haya de Haya, le jour du Shabbat, comme il est écrit : « et Dieu bénit le septième jour et le sanctifia », car en gardant le profaner le Shabbat, l’homme est récompensé d’une bénédiction. Et en sanctifiant le Shabbat avec les délices du Shabbat, il est récompensé de la Kedousha.

La lumière de Haya est Kedousha parce que AVI supérieurs sont appelés « saint » et lors de la prière de l’après-midi du Shabbat, VAK de la lumière de Yekhida est étendue. Ainsi, il est impossible d’étendre GAR de Yekhida durant les 6000 ans, mais uniquement à la réparation finale.
Explication de la division des quatorze commandements en dix paroles
Après avoir clarifié les quatorze commandements qui se divisent en sept jours de la création, nous allons clarifier l’ordre de leur division en dix paroles avec lesquelles le monde fut créé.
Première parole : « Au commencement Dieu cré ». Beréshit [au commencement] est une parole et la première Mitsva, la crainte, parce qu’Il est grand et gouverne tout. C’est le degré de AVI de Atsilout, suggéré dans le Youd de HaVaYaH – Aba est YOud, Ima est Vav-Dalet du remplissage du Youd. Il est l’air pur, GAR de Bina.
Deuxième parole : « Et Dieu dit : que la lumière soit ». Le second commandement est un grand amour du côté de Hessed, GAR de YESHOUT de Atsilout, la lumière qui fut créée le premier jour des six jours de la création, en qui Adam a vu de la fin du monde à sa fin. C’est le premier Hey de HaVaYaH.

Troisième parole : « Et Dieu dit : que le firmament soit ». C’est la dissimulation de la lumière et le Din sévère qui en sort, la complétude du second commandement, pour que cet amour soit des deux côtés, même s’Il prend votre âme. Nous considérons que c’est de Noukva de Khaze de ZA et en bas.

Quatrième parole : « Et Dieu dit : que les eaux se rassemblent ». Le troisième commandement est savoir qu’il y a un grand Dieu qui gouverne tout le monde, et de s’unir à Lui quotidiennement dans une union adéquate, l’union de « Ecoute O Israël », appelée « l’union supérieure ». C’est l’extension de VAK des trois précédentes paroles dans ZA, VAK de Gadlout, Vav de HaVaYaH.

Cinquième parole : « Et Dieu dit « que la terre produise de l’herbe ». C’est la complétude du troisième commandement. Après que la terre sèche ait été liée dans une union en haut, elle doit être liée dans VAK en bas, dans l’union inférieure, « Bénis soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ». C’est l’extension de VAK des trois premières paroles à Noukva de ZA, par laquelle le Din sévère en elle est inverti en lumière complète, appelée « lumière noire ». C’est VAK de Mokhin de Gadlout de Noukva de ZA, le Hey inférieur de HaVaYaH.
Sixième parole : « Et Dieu dit « que les lumières soient ». C’est le quatrième commandement, de savoir que HaVaYaH [Seigneur] est le Dieu [Elohim], de savoir qu’ils sont un et qu’il n’y a pas de séparation entre eux. Ils sont lumière noire et lumière blanche, il n’y a pas de séparation en eux, et tout est un. C’est l’extension de Mokhin de GAR des trois premières paroles à ZA et Noukva, alors ils s’unissent comme un à un niveau égal PBP.

Septième parole : « Et Dieu dit : que les eaux fourmillent ». Il y a trois commandements en elle – le cinquième, de s’engager dans la Torah, le sixième de s’engager dans la procréation, et le septième de circoncire au huitième jour. Par eux, NRN de Katnout sont tirés de ZON aux âmes des justes, qui étendent uniquement une sainte Nefesh par l’engagement dans la Torah. Par la procréation, ils n’étendent que le saint Rouakh, et en enlevant le prépuce ils n’étendent que la sainte Neshama.

Huitième parole : « Et Dieu dit ; « Que la terre produise ». Le huitième commandement est d’aimer le prosélyte. Par ce commandement la Nefesh du prosélyte est étendue, et la complétude des Mokhin pour NRN de Katnout aux âmes des justes.

Neuvième parole : « Et Dieu dit : faisons l’homme ». Il y a deux commandements en elle : le neuvième- de paronner le pauvre. En ayant de la compassion pour le pauvre et en les entretenant, nous évoquons l’association de Midat ha Din avec Midat ha Rakhamim en haut, lors de l’ascension de Malkhout à Bina, et VAK de Mokhin de la première Gadlout sont attirés aux âmes des justes. Le dixième commandement est de porter les Tefillin, par lesquels GAR de Mokhin de la première Gadlout, Tselem, sont attirés aux âmes des justes.

Dixième parole : « Et Dieu dit : vois, Je vous ai donné ». Il y a trois commandements en elle : le onzième de donne rla dîme de la terre, le douzième, d’apporter le premier fruit de l’arbre, et le treizième de racheter son fils. Par eux, NRN de la seconde Gadlout sont attirés aux âmes des justes.

Il y a aussi deux commandements dans le verset : « Et le septième jour Dieu compléta Son œuvre » : Garder le jour du Shabbat, qui est « gardez » et de connecter le jour du Shabbat à nsa sainteté, qui est « souvenez-vous ». Ces deux commandements sont un, car dans « Gardez » et « Souvenez-vous » furent dits dans la même parole. Par ces deux commandements, la lumière de Haya de la seconde Gadlout est attirée aux âmes de sjustes, et ceci termine le niveau des Mokhin que les âmes des justes reçoivent de ZON de Atsilout au cours des 6000 ans.

Cependant, il y a aussi Mokhin de VAK de Yekhida, attirés lors de la prière du samedi après midi. A ce moment, ZA descend à Dikna de AA, mais comme Noukva de ZA ne monte pas avec lui, il ne les compte pas ici.

Ainsi, vous trouvez que les Mokhin sont attirés principalement dans les trois premières paroles. « Au commencement Dieu créa », « et Dieu dit : que la lumière soit », et « et Dieu dit ; que le firmament soit ». Ils sont HBD parce que la parole « au commencement Dieu créa est AVI, Hokhma, la parole « et Dieu dit : « Que la lumière soit » est YESHOUT, Bina, et la parole « Et Dieu dit : que le firmament soit » est Daat, car le Din sévère de Rachel y fut créé, qui agit dans les cinq Guevourot dans Daat, au point de Hirik.
Cela termine tous les Mokhin parce que les trois paroles « que les eaux se rassemblent », « que la terre produise de l’herbe » et « que les lumières soient » sont tirées de VAK et de GAR de la première Gadlout et la seconde Gadlout des trois premières paroles à ZON.

La septième parole est tirée de NRN de Katnout de ZON aux âmes des justes. La huitième parole est de compléter Mokhin de Katnout. La neuvième parole est VAK et GAR de Mokhin de la première gadlout, qui s’étend de ZON aux âmes de sjustes. Et la dixième parole est de tirer NRN de la seconde Gadlout de ZON aux âmes des justes.

Mokhin de Haya de la seconde Gadlout sont tirés de ZON aux âmes des justes en gardant et en sanctifiant le Shabbat. Ainsi les Mokhin sortent essentiellement dans les trois premières paroles dans AVI et YESHOUT, et le reste des paroles furent tirées d’eux à ZON de Atsilout et aux âmes des jsutes.

Maintenant vous pouvez comprendre la phrase ; « Le monde fut créé en dix paroles ». Mais quand vous regardez, il n’y a que que trois avec lesquelles le monde fut créé – Hokhma, Tevouna et Daat. Les Mokhin en qui le monde fut créé sont trouvés principalement dans les trois premières paroles, HBD.

De plus, il n’y a que neuf fois « Et Dieu dit » dans ces dix paroles, et ils doivent expliquer « qu’au commencement » est aussi une parole. Cependant, il y en en fait dix fois « Et Dieu dit » : 1) « Que la lumière soit », 2) « Que le firmament soit », 3) « Que les eaux se rassemblent », 4) « Que la terre produise de l’herbe », 5) Que les lumières soient », 6) « Que les eaux fourmillent », 7) « Que la terrefasse sortir », 8) « Faisons l’homme », 9) « Fructifiez et multipliez » et 10) « Vois, J’ai donné ».

Vous pouvez apparemment argumenter que la parole « fructifiez et multipliez » n’est pas considérée comme une parole, car il n’y a pas de création en elle, mais seulement une bénédiction pour l’homme, et c’est pourquoi lezohar ne la compte pas ici. Cependant, dans les corrections, vous trouverez qu’il compte la parole « fructifiez et mutlipliez » parmi les dix paroles et ne compte pas la parole « faisons l’homme » parmi elles. Nous avons l’opposé du Zohar devant nous.

La chose est que ces deux paroles « faisons l’homme » et « fructifiez et multipliez » sont regardées comme une seule parole parce qu’elles sont toutes deux dites uniquement à propos de la création de l’homme. Donc, nela ne fait aucune différence de considérer la parole « faisons l’homme » parmi les paroles ou la parole « fructifiez et multipliez ». 

Il a été dit que quand le Saint béni soit-Il voulut maintenir le monde, Il fit Abraham avec Hokhma, Isaac avec Tevouna et Jacob avec Daat. Jacob fut appelé par cela « et par la connaissance les pièces sont remplies » et à ce moment le monde fut complété.

Or à tous les endroits, le Zohar dit qu’Abraham est Hessed, Isaac est Guevoura et Jacob est Tifferet, alors qu’ici il dit qu’Il les a fait HBD en vue de maintenir le monde. Comment L’Emanateur les fit-ils HBD ? De plus, quel est le sens de faire Abraham, Isaac et Jacob HBD en vue de maintenir le monde ?

ZA est appelé « monde ». L’existence de ZA, signifiant l’existence du monde, est l’extension de Mokhin de GAR à ZA. L’essence des dix paroles n’est essentiellement que les trois premières paroles, HBD du Partsouf YESHOUT. Quand le Saint béni soit-Il voulut maintenir le monde, étendre Mokhin de GAR à ZA, qui est appelé « monde », Il fit Abraham, Isaac et Jacob, HGT de ZA en HBD.

Transformer HGT en HBD est fait en tirant la lumière de Neshama, qui les revêt. Les Kelim sont toujours nommés après les lumières qui sont revêties en eux. Les Kelim de la lumière de Nefesh sont appelés NHY, les Kelim de la lumière de Rouakh sont appelés HGT, et les Kelim de la lumière de Neshama sont appelés HBD. De ce fait, quand ZA était VAK sans GAR, avec seulement deux lumières NR, la lumière de Neshama étant manquante, il n’avait que six Kelim, HGT NHY. C’est parce que les Kelim de la lumière de Rouakh sont HGT, et les Kelim de la lumière de Nefesh sont NHY.

Maintenant que les Mokhin de VAK de Gadlout et GAR de Gadlout lui furent étendus par les trois paroles « que les eaux se rassemblent », « que la terre produise de l’herbe » et « que les lumières soient », par cela, la lumière de Neshama fut tirée à HGT de ZA, qui sont appelés Abraham, Isaac et Jacob. Ainsi, HGT sont montés et sont devenus HBD : Abraham en Hokhma, Isaac en Tevouna et Jacob en Daat, car les Kelim de Neshama sont considérés HBD.

De plus, la lumière de Rouakh est descendue aux Kelim de NHY et NHY sont devenus les Kelim de HGT, car ils sont maintenant un tabernacle pour la lumière de Rouakh. Ainsi, de nouveaux Kelim de NHY lui furent clarifiés de BYA, connectés à son Partsouf, et la lumière de Nefesh les revêtie. Ces trois paroles, qui sont pour ZA, furent tirées des trois précédentes paroles dans YESHOUT.

Il a été dit « Il fit Abraham avec Hokhma ». Le revêtement de la lumière de Neshama fit que les Kelim de Hessed de ZA sont devenus Hokhma. « Isaac avec Tevouna » signifie que ce revêtement fit que le Kli de Guevoura devient Tevouna. « Jacob avec Daat » que le Kli de Tifferet de ZA est devenu Daat, ligne médiane, décidant entre les deux Kelim : Hokhma et Tevouna.

Ce faisant il fut appelé « et par la connaisance les pièces sont remplies », c’est-à-dire, après être venue un Kli de Tifferet pour Daat, décidant netre HB, et complétant les dix Sefirot de la lumière de Neshama de bas en haut, appelé Rosh, la lumière fut inversée et illumina également de haut en bas, aux Kelim de NHY de ZA. Cette lumière, qui brille de haut en bas, est appelée « lumière de Rouakh » et c’est Daat qui se diffuse de Rosh aux Kelim de Gouf et les remplit, comme il est écrit « et par la connaissance les pièces sont remplies ».

Alors les Kelim NHY, appelés « couloirs » furent faits aux Kelim HGT, qui sont appelés « pièces », et alors le monde entier fut complété. Le monde entier fut complété, signifiant ZA, car par ces lumières, de nouveaux Kelim lui sont clarifiés, montant de BYA pour revêtir la lumière de Nefesh. Alors tout le Partsouf ZA, appelé « monde » est complété, car maintenant il a tous les Kelim HBD, HGT, NHY.
Nous pouvons nous demander car Il a dit que Tevouna est pour Isaac et non Bina, car les Mokhin sont appelés HBD. Il voulut ainsi nous dire que cela se réfère aux Mokhin complets de la lumière de Haya, où la ligne gauche de la lumière de Haya s’étend de Tevouna, l’endroit de la révélation de Hokhma dans le Youd qui sort de Avir, et qui n’est pas de Bina supérieure. C’est pourquoi il fait la précision « et Isaac avec Tevouna » car le monde, ZA, n’existe que dans les Mokhin de l’illumination de Hokhma.
