Trouma [Don] 2
Betsalel savait comment combiner les lettres
476) Il y a deux lettres dans le mot « péché », Het et Tet. C’est pourquoi elles ne sont pas écrites avec la pierre d’onyx ou les pierres de calibration, parce que ces deux lettres étaient évitées dans les tribus d’Israël, pour que ce Het, Tet, signifiant « péché », ne soit pas écrit en elles.

477) Toutes les lettres de l’alphabet sont suspendues dans le Temple, dans les gravures des noms sacrés liés et brodés sur elles, et le monde entier en haut et en bas étaient unis et gravés dans les lettres. A leur sommet, le nom sacré supérieur, HaVaYaH était gravé.

478) Dans le tabernacle, les lettres étaient correctement gravées et peintes parce que Betsalel savait la sagesse pour connecter les lettres en qui le ciel et la terre furent créés. Grâce à sa sagesse, le tabernacle fut construit par lui et il fut choisi par tout le peuple d’Israël.

479) Comme il fut choisi en haut, le Saint béni soit-Il voulut qu’il fut choisi en bas. En haut, il est écrit que le Saint béni soit-Il dit à Moïse « vois, J’ai appelé par le nom Betsalel » et en bas, il est écrit que Moïse a dit à Israël « voyez, le Seigneur a appelé par le nom Betsalel ». Son nom fut appelé ainsi dans le supérieur, Betsalel, qui signifie Betsel El [à l’ombre de Dieu].

Et qui est-il ? Il est un juste, Yessod, assis à l’ombre de Dieu, qui est appelé « le Dieu supérieur », Tifféret, et lui Betsalel, s’assied comme ce Dieu, Tifféret. Ce Dieu prend VAK parce que Tifféret prend VAK, HGT NHY et ce juste, Yessod les prend. De même, ce Dieu brille en haut, et ce juste brille en bas vers Malkhout. Ce Dieu est Tifféret, consistant de VAK, et le juste également, consiste de VAK.

480) « Betsalel, le fils de Ouri, le fils de Hour ». « Le fils de Ouri » signifie le fils de la première lumière que le Saint béni soit-Il a créé dans l’acte de la création. « Fils de Hour » signifie le fils de Hérout [liberté] de tout, la lumière de Bina, liberté. Une autre interprétation, « fils de Hour » signifie un fils qui est Hiver [pâle/blanc], blanchi de toutes les couleurs, gouverné par la lumière de Hassadim, blanche. C’est Betsalel, Yessod. Il fut nommé le bâton de Juda, Malkhout, et tout est comme il se doit parce que Yessod doit se connecter à Malkhout.
Azur

481) Toutes les couleurs sont bonnes si elles sont vues en rêve, sauf pour la couleur azur, parce qu’elle est un trône, Malkhout, sur lequel les verdicts des âmes sont jugés. Le degré de Malkhout n’est-il pas blanc, recevant de Yessod, qui est blanc, Hessed ? Cependant, quand elle se tient pour juger les verdicts des âmes, en raison des iniquités des inférieurs, elle est dans la couleur azur.

482) Quand un homme voit la couleur azur, il se rappelle de faire tous les commandements de son maitre. Il est comme le serpent de bronze : quand il est vu, ils craignent le Seigneur et se gardent de tout péché. Et quand cette peur vient sur eux, ils sont immédiatement guéris. Qui a fait qu’ils craignent le Saint béni soit-Il ? C’est ce serpent,  cette bande en qui ils ont regardées. De même il est écrit de l’azur « car tu la regardes et te souviens de tous les commandements du Seigneur », par peur de Lui. C’est pourquoi il y avait de l’azur dans le tabernacle.
483) L’Azur est le trône de jugement. Quand Malkhout est dans cette couleur, elle est un trône sur qui les verdicts des âmes sont jugés. Ainsi, quand Malkhout est-elle dans Rakhamim ? C’est quand les chérubins, ZON, tournent leurs visages l’un vers l’autre et se regardent face à face. Alors toutes les couleurs sont corrigées, la couleur azur se change en une autre couleur, et la couleur verte devient la couleur or.
484) Par conséquent, en changeant les couleurs, Malkhout passe de Din à Rakhamim [du jugement à la miséricorde] et de Rakhamim à Din. Tout est par le changement des couleurs. Comme Israël ont établi leurs corrections vis-à-vis du Saint béni soit-il, ils se tiennent donc ainsi, et c’est ainsi que cela est arrangé en haut. C’est pourquoi il est écrit « Israël, en qui Je serai glorifié » car il y a la beauté de tout dans ces couleurs.

Tu feras une table

485) « Et tu auras mangé, et te seras rassasié, et tu béniras le Seigneur ton Dieu ». Combien sont heureux Israël parce que le Saint béni soit-Il les préfère et les a rapproché de Lui parmi toutes les nations. Pour Israël, Il donne nourriture et satiété au monde entier. S’il n’y avait pas eu Israël, le Saint béni soit-Il n’aurait pas donné de la nourriture au monde. Et maintenant qu’Israël sont en exil, c’est encore plus le cas : le monde reçoit deux fois plus de nourriture et satiété qu’un morceau de ce qui aurait suffit à Israël.

486) Quand Israël étaient en terre sainte, la nourriture descendait à eux d’un endroit élevé, et ils donnaient une partie du morceau aux nations idolâtres, et  toutes les nations étaient nourries par le morceau. Maintenant qu’Israël sont en exil, la chose s’est inversée autrement : la nourriture vient des nations du monde et Israël reçoivent d’eux un morceau.
487) Il existe une fable à propos d’un roi qui tint un repas pour sa maisonnée. Tant qu’ils faisaient son désir, ils mangeaient le repas avec le roi et donnaient une partie des os aux chiens à mâcher. Quand sa maisonnée ne fait pas la volonté du roi, il donne tout le repas aux chiens et les os à sa famille.

488) Tant qu’Israël font le désir de leur maitre, ils mangent à la table du roi et tout le repas est préparé pour eux. Ils donnent les os de leur joie, qui est le morceau, aux nations idolâtres. Et tant qu’Israël ne font pas le désir de leur maitre, ils sont exilés et le repas est donné aux chiens, alors que le morceau leur est donné, comme il est écrit « ainsi mangeront les fils d’Israël leur pain : sale parmi les nations », car ils mangent le morceau de leur abomination, leur nourriture répugnante. Malheur au fils du roi qui s’assied et attend à la table de son esclave, de manger les restes de sa table.
489) Le roi David a dit « Tu as dressé une table devant moi en présence de mes ennemis, Tu as oint ma tête avec de l’huile, ma coupe est pleine ». « Tu as dressé une table devant moi » est le repas du roi. « En présence de mes ennemis » signifie les chiens qui sont assis sous la table et attendent une partie des os, alors qu’il est assis avec le roi à sa table dans le délice du repas.

490) « Tu as oint ma tête avec de l’huile », est le début [en hébreu Rosh veut dire « début » et « tête »] u repas, quand toute l’huile – la graisse, la correction du repas – est placée sur la tête du bien-aimé du roi. Ce qui reste est donné aux chiens et à ceux qui servent à la table. « Ma coupe est pleine ». La coupe est toujours pleine devant le bien-aimé du roi, et il n’a pas à demander. Et Israël ont toujours eu cette relation avec le reste des nations.

491) « A l'égard des enfants de Barzillaï, le Galaadite, use de bienveillance, et qu'ils soient admis à ta table ». D’après cela toute Hessed [bienveillance/ grâce] et vérité est de manger à sa table et rien de plus, comme il est écrit « et qu’ils soient admis à ta table ». Qui plus est, n’est-il pas disgracieux pour l’honneur du roi qu’un autre homme mange à la table du roi, il ne doit pas en être ainsi, mais uniquement le roi et autour tous ses ministres inférieurs à lui ?
493) « Qui donne du pain à toute chair, car Sa bienveillance [Hessed] est éternelle » Qu’a vu David qu’il termina cette grande louange dans ce verset ? Mais il y a trois gouverneurs en haut, par qui le Saint béni soit-Il est connu : Cerveau, cœur et foie, qui sont Bina, ZA et Malkhout. Ils sont à l’opposé de ce monde, du réveil d’en bas qui monte de ce monde.

En haut, le cerveau prend et donne au cœur et le cœur donne au foie et le foie donne une partie à toutes les sources d’en bas, chacun comme il mérite. En bas, par le réveil d’en bas, le foie, Malkhout, prend en premier le réveil, rapproche tout au cœur, ZA, et le cœur prend le meilleur de la nourriture et se renforce par la force et le désir qu’il a pris, donnant et réveillant le cerveau, Bina. Alors, l’abondance se répand de Bina à ZA, et de ZA à Malkhout, le foie. Alors le foie revient et distribue la nourriture à toutes les sources du corps, qui est les trois mondes BYA.
494) Le jour de jeun, l’homme offre nourriture et boisson au foie supérieur, Malkhout. Il offre son gras, sang et son désir. Le foie prend tout de bonne volonté. Après qu’il ait tout, il offre tout au cœur, ZA, qui est grand et le gouverne. Après que le cœur ait pris et se soit renforcé dans le désir, il offre tout au cerveau, Bina, qui est le gouverneur supérieur sur tout le corps, ZA, et l’abondance retourne de Bina à ZA, de ZA à Malkhout, le foie, alors le foie revient et distribue les morceaux à toutes les sources et les organes en bas dans BYA.

495) Quand l’abondance est déversée par le réveil d’en haut, le cerveau reçoit en premier toute l’abondance, signifiant Bina, de ce qui est au dessus d’elle, Hokhma. Alors il donne au cœur, ZA, et le cœur donne au foie, Malkhout. Le foie donne à toutes les sources et les organes en bas dans BYA et quand il veut distribuer la nourriture à ce monde, il donne tout d’abord le meilleur et le plus beau de l’abondance au cœur, qui est le roi dans la terre, le roi d’Israël. 

La table du roi se réveille en premier pour recevoir avant le reste des gens du monde. Heureux est celui qui est compté à la table du roi, car il est connu en haut, pour lui faire du bien comme le bien d’en haut, que le roi reçoit.
496) C’est la vérité que fit David avec les enfants de Barzillaï, car il est écrit « qu’ils soient admis à ta table ». Aucun autre homme ne mange à la table du roi à part lui, mais le roi mange en premier, et ensuite tout le peuple. Et ceux qui mangent avec le roi, quand il mange, sont aimés par lui plus que tous. Ils sont ceux assignés pour être de la table du roi. 

497) Mais il est écrit « car il a toujours mangé à la table du roi ». Cela ne signifie t-il pas à sa table ? Mais parce que toute la nourriture est à lui, il est compté parmi ceux qui mangent à la table du roi. Il n’a pas fait d’autre calcul, mais uniquement pour la table du roi, de qui sa nourriture et aliment viennent. C’est le sens de « car il a toujours mangé à la table du roi ».

498) Les amis s’assirent pour manger. Ils dirent « chacun dira un mot de la Torah au repas ». Rabbi Yissa dit « c’est un petit repas, et c’est pourquoi il est appelé « repas ». Qui plus est, il est appelé un repas dont se réjouit le Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il est écrit « c’est la table qui est devant le Seigneur, car les mots de la Torah entoureront cet endroit ».

Et tu auras mangé, te seras rassasié et tu béniras
499) « Et tu auras mangé, et te seras rassasié, et tu béniras le Seigneur ton Dieu ». Et avant qu’un homme ne mange jusqu’à être rassasié et que son ventre ne soit plein, ne bénit-il pas le Saint béni soit-Il. Pourquoi écrit-il « et auras mangé et te seras rassasié » et ensuite « et béniras » ? Mais même si un homme mange tout au plus comme une olive, le veut et considère cette nourriture comme son plat principal, il est considéré plein, comme il est écrit « Tu ouvres Ta main et satisfait le désir de toute chose vivante ». Il n’écrit pas « la nourriture de toute chose vivante », mais « le désir de toute chose vivante ». Cela signifie que le désir qui est mis dans la nourriture est appelé « satiété », même quand il n’y a à peine une olive devant un homme, mais il l’a mise dans un désir de satiété. C’est pourquoi il est  écrit « et satisfait le désir de toute chose vivante ». Il écrit « désir » et pas « nourriture ». C’est pourquoi « et béniras » signifie qu’il doit bénir le Saint béni soit-Il pour donner de la joie en haut.
500) « Et tu auras mangé, et te seras rassasié » signifie qu’un soûl peut bénir la nourriture. Mais dans la prière, un soûl ne doit pas prier parce que la prière est bonne sans manger, car la prière monte à l’endroit en qui il n’y a pas de nourriture ni boisson, à Bina. Il est dit à ce propos qu’il n’y a pas de nourriture ni boisson dans le monde à venir, mais dans le reste des degrés en bas, il y a nourriture et boisson.

501) Dans la bénédiction de la nourriture [action de grâces après le repas] il s’avère qu’une bénédiction dans la satiété est bonne, parce que l’action de grâces est à un endroit où il y a nourriture et boisson, dans Malkhout, de qui la nourriture et satiété sortent en bas. Pour cette raison il faut montrer devant Lui satiété et joie, mais ce n’est pas le cas à un endroit où arrive la prière, car elle monte plus haut, à Bina, et là il n’y a pas de nourriture ni boisson, et donc le soûl ne priera pas une prière.

502) Un soûl peut bénir l’action de grâces, comme suggéré dans le texte « « Et tu auras mangé, et te seras rassasié, et tu béniras ». « Et tu auras mangé » signifie nourriture. « Et te seras rassasié » signifie la boisson parce que celui qui est plein de vin est rassasié, et c’est le soûl.
Il est écrit « et tu béniras le Seigneur ton Dieu ». « Le » suggère Malkhout, en qui il y a nourriture et boisson. Cela signifie que la bénédiction de l’action de grâces requiert joie et satiété, des mots «  dans la bonne terre ». « Bonne » signifie satiété, comme il est écrit « et nous nous rassasierons de pain et irons bien. De ce fait il faut la joie et la satiété.

Tu feras une table
503) « Tu feras une table ». Une table se tient à l’intérieur du tabernacle avec une haute bénédiction sur elle, et de la nourriture pour le monde entier sort d’elle. Cette table ne doit pas être vide ne serai-ce qu’un instant, mais de la nourriture doit être sur elle, parce qu’il n’y a pas de bénédiction sur un endroit vide. Pour cette raison, il doit toujours y avoir du pain dessus pour que la haute bénédiction soit toujours en elle. De cette table, la bénédiction et la nourriture sortent vers toutes les tables du monde, qui sont bénites grâce à elle.
504) Ainsi doit être la table devant tout homme quand il bénit le Saint bénit soit-Il, pour qu’il y ait une bénédiction d’en haut sur elle et qu’elle ne semble pas vide, car les bénédictions d’en haut ne sont pas présentes dans un endroit vide, comme il est écrit « dits-moi, qu’as-tu dans la maison ? »

505) Il est écrit d’une table à qui aucun mot de la Torah n’a été dit que toutes les tables étaient remplies de vomi d’ordures, ainsi il n’y avait pas de place. Il est interdit de bénir à cette table parce qu’il y a une table et il y a une table. Il y a une table qui est dressée devant le Saint béni soit-Il en haut, Malkhout, qui se tient toujours pour que ces mots de la Torah soient établis en elle, et incluent les lettres et tous les mots de la Torah en elle. Elle les rassemble pour le Saint béni soit-Il  et les incluse tous en elle et est complétée par eux, se réjouit et elle est heureuse. Il est écrit d’une telle table « c’est la table qui est devant le Seigneur ». « Devant le Seigneur » qui est Malkhout, et non de « devant le Seigneur », au dessus de ZA, Bina.
506) Il y a une autre table, en qui il n’y a pas une partie de la Torah, et qui n’a pas de part dans la sainteté de la Torah. C’est Malkhout des Klipot. Cette table est appelée « vomi d’ordures ». Elle n’a pas d’endroit, car elle n’a pas de part du tout dans le côté de Kedousha. Pour cette raison, une table sur qui aucun mot de la Torah n’ont été dits est une table de vomi d’ordures, c’est une table d’un autre dieu. Dans cette table, il n’y a pas de part dans le Dieu supérieur.

507) Une table à laquelle les mots de la Torah ont été dits, le Saint béni soit-Il la prend dans Son lot. Qui plus est, Souria, le ministre assigné, prend toutes ces choses et met la forme de cette table devant le Saint béni soit-Il. Et tous les mots de la Torah qui ont été dits d’elle montent sur cette table et se couronnent devant le saint roi. Ceci est suggéré dans les mots « c’est la table qui est devant le Seigneur », qui a été couronnée devant le Seigneur. La table d’un homme se tient pour purifier tous ses péchés.

508) Heureux sont ceux qui ont des mots de la Torah à leur table, qui donnent aux pauvres de cette table. Quand une table est dressée devant un homme, deux anges saints viennent, de la droite et de la gauche. Un dit : « c’est la table du saint roi, qu’un tel a dressé devant Lui ». Cette table sera dressée avec de hautes bénédictions et le Saint béni soit-Il mettra dessus de l’huile et de la grandeur supérieure ». L’autre ange dit « C’est la table du saint roi qu’un tel a dressé devant Lui, que les supérieurs et les inférieurs bénissent. Cette table doit être dressée devant Atik Yomin dans ce monde et dans le monde à venir ».
509) Quand la table était nettoyée devant lui, il la couvrait et il disait « nettoyez la table discrètement, pour qu’il n’y ait pas de honte devant les envoyés du roi. La table de l’homme le récompense du monde à venir, et le récompense de nourriture dans ce monde et le récompense d’être connu en bien devant Atik Yomin, et le récompense en ajoutant de la force et grandeur à l’endroit qui convient. Heureux est cet homme dans ce monde et dans le monde à venir.

510) « Et tous ceux qui le connaissaient de longue date le virent prophétiser maintenant avec les prophètes. Et les hommes du peuple se dirent l’un à l’autre… Saül est-il aussi parmi les prophètes ? » Mais Saül était le choisi du Seigneur avant, comme il est écrit « voyez-vous celui que le Seigneur a choisi ? », Il ne dit pas « qui est choisi », mais « a choisi », signifiant avant. Alors pourquoi furent-ils surpris quand il arriva parmi les prophètes et prophétisa ?
511) Quand le Saint béni soit-Il le choisit, Il le choisit uniquement pour la royauté, et non pour la prophétie, car ceux deux ne furent données à personne sauf à Moïse, le haut fidèle qui a été récompensé de la prophétie et de la royauté.

512) Samuel a t-il récompensé de la prophétie et de la royauté ? Non, Il a été récompensé de la prophétie, comme il est écrit « et tout Israël de Dan à Béer Sheva » savait que Samuel avait été établi pour être un prophète », un prophète pas un roi. Il était un prophète et un juge, car s’il avait été un roi, Israël n’aurait pas cherché un roi. Mais il n’était qu’un fidèle prophète, jugeant les jugements d’Israël, comme il est écrit « et il jugea Israël ». Pour cette raison quand Saül était en prophétie, ils furent surpris par lui.
513) Puisqu’il a-t-il récompensé du royaume, pourquoi Saül a-t-il été récompensé de la prophétie ? Mais, il n’en a pas été récompensé ensemble. Et parce que la royauté ne s’établit que sur un éveil du saint esprit, et non en prophétie, il fut donc initialement dans l’éveil de la prophétie. Mais quand il s’éleva à la royauté, il n’y avait pas de prophétie en lui, mais un éveil d’un esprit d’intelligence - pour juger un jugement de vérité - s’est éveillé sur lui, comme il convient pour un roi. Alors qu’il était encore parmi les prophètes, la prophétie était sur lui, et après s’être séparé d’eux et la prophétie ne fut plus en lui.

515) « Tu feras une table » est une table en bas, sur laquelle placer le pain cuit. Quel est le plus important, le pain ou la table ? Après tout, ils ne sont pas un car la table est mise pour le pain – la table est en bas et le pain est sur elle. Mais la table est plus importante : elle est dressée pour recevoir les bénédictions d’en haut et la nourriture pour le monde, la nourriture sort vers le monde de cette table, Malkhout, comme elle lui fut donnée d’en haut.

516) Le pain est le fruit et la nourriture qui sort de la table, pour montrer que les fruits et descendants et nourriture sortent de cette table au monde. S’il n’y avait pas de vigne, il n’y aurait pas de raisin, qui sont les fruits qui en sortent. S’il n’y avait pas d’arbre, il n’y aurait pas de fruit dans le monde. C’est pourquoi la table est plus importante et la nourriture qui en sort est le pain de proposition.
517) Les prêtres collectaient les fruits de la table de la veille du Shabbat jusqu’à la veille du Shabbat, pour montrer que la nourriture supérieure sort de cette table. Et à cause de ce pain que les prêtres collectaient, toute la nourriture qu’ils mangeaient et buvaient était bénite, pour que le mauvais penchant ne les calomnie pas, car le mauvais penchant n’est présent que dans la nourriture et la boisson. Il est écrit « au cas où je sois repus, et renie et dise « Qui est le Seigneur ? » car en mangeant et buvant, le mauvais penchant se multiplie dans les intestins de l’homme.
518) Ce pain, la nourriture qui sort de la table, bénit la nourriture des prêtres pour qu’il n’y ait pas de diffamateurs sur eux pour calomnier, et pour qu’ils puissent servir le Saint béni soit-Il de tout cœur. Les prêtres en ont besoin plus que le reste du monde. Pour cette raison, la table, Malkhout, est la plus importante, et les fruits et nourriture qui en sortent sont ce pain, le pain de proposition.
519) La mise de cette table doit être établie du côté Nord, gauche, comme il est écrit « et tu placeras la table du côté nord », car il y a le début de la joie. C’est parce que la gauche reçoit toujours de la droite au début, et ensuite, elle se réveille et donne à Noukva, la table. Et ensuite la droite se rapproche de Noukva, et elle adhère à lui.
520) Le Zohar apporte la preuve et dit « l’eau est de droite, Hassadim, joie. La droite donne immédiatement l’eau à la gauche, l’eau adhère à elle et s’en réjouit, car Hokhma dans la gauche se revêt dans Hassadim de droite. Après s’être inclue dans la droite, elle éveille Noukva avec cette joie, lui donnant Hokhma qui est inclue dans Hassadim. Ton signe est le lavage des mains, car celui qui se lave les mains dans un récipient, le verse sur la main droite et le donne à la main gauche. Alors la première à verser est la gauche sur la main droite, et l’eau ne vient pas de gauche à droite, car la gauche reçoit l’eau de la main droite. »

521) Pour cette raison, l’eau, Hassadim, n’est trouvé qu’à gauche, pour être incluse et pour compléter Hokhma à gauche. Après que l’eau eut été prise à gauche, elle se réveille et déverse à Noukva. C’est Guevourot des pluies, car bine que l’eau soit Hassadim pour la droite, elle ne vient que de la gauche, qui est Guevoura. Par conséquent, « Tu mettras la table du côté nord », car de ce côté, il y a plus de fruits de la droite par le réveil au début de sa joie, de la gauche, comme il est écrit « Sa gauche sous ma tête » et ensuite « Sa droite m’enlacera ».
522) La table de l’homme doit être propre, pour que le corps ne s’approche pas pour manger sa nourriture, sauf quand elle-même est propre. Pour cette raison, l’homme doit tout d’abord être propre avant de manger la nourriture de la table pure, car cette nourriture, qu’il s’est préparé, le Saint béni soit-Il la veut, pour qu’il ne s’approche pas de la table du vomi d’ordures de la Sitra Akhra. Ainsi la Sitra Akhra ne recevra rien de la nourriture de cette table.

523) Après que l’homme ait mangé et se soit réjouit, il faut donner un morceau aux Klipot et c’est les dernières eaux, la saleté des mains, qu’il faut donner à ce côté, qui est la part dont il a besoin. De ce fait, ils ont certainement une obligation, car ils sont une dette et se trouvent dans un endroit de créance, les Klipot, qui est ce morceau que l’homme doit lui donner. C’est pourquoi il n’est pas nécessaire de bénir les dernières eaux, car il n’y a pas de bénédiction de ce côté.
524) C’est la raison pour laquelle l’homme doit être prudent de ne pas donner la nourriture qui est sur sa table au vomi d’ordure, et encore moins à ses intestins, qui doivent être propres. Qui plus est, c’est bon pour l’homme, sa santé et la correction de son corps. De ce fait, cette table est pour manger sur elle dans la pureté.

525) Cette table se tient dans le Temple pour qu’il y ait de la nourriture dessus, et pour en extraire de la nourriture. Par conséquent, elle ne doit pas être vide ne serait-ce qu’un instant. L’autre table, celle de la Sitra Akhra, est une table vide et il ne fait pas lui faire une place dans un endroit saint. C’est pourquoi la table du Temple ne se tiendra pas sans nourriture ne serait-ce qu’un instant.

De plus, il ne doit pas y avoir un endroit de manque parce qu’il n’y a pas de bénédiction en haut dans un endroit de déficit et manque. C’est la table devant le Saint béni soit-Il. La table sur laquelle l’homme bénit le Saint béni soit-Il ne doit pas être vide parce qu’il n’y a pas de bénédiction à un endroit vide.
526) Le pain sur la table, Malkhout, du Saint béni soit-Il est 12. Le pain est les Panim [faces] : les 12 faces dans ZA, HG TM, les quatre faces des animaux – bœuf, aigle, lion, homme – chacun consistant de trois faces – lion bœuf et aigle, ainsi ils sont 12 faces. C’est pourquoi il est appelé « le pain des faces » [pain de proposition], car la nourriture et provision du monde, Malkhout, viennent de ces faces supérieures de ZA. Pour cette raison, ce pain est l’intériorité de tout, la nourriture de Malkhout, et est dans le secret supérieur, de ZA.
527) Le pain de proposition dans le Temple est la nourriture de ces faces dans Malkhout. Il s’étend de sa nourriture qu’elle reçoit des 12 faces de ZA. La nourriture et provision qui sortent au monde viennent d’elles et sont sur la table dans le Temple. De plus, la table, Malkhout, reçoit nourriture et provision de ces faces supérieures, les 12 faces de ZA. Malkhout fait sortir la nourriture et provision de ces faces intérieures de ZA, et la nourriture qu’elle fait sortir est le pain dans le Temple. C’est pourquoi il est appelé « le pain des faces ». Le pain est offert sur la table et y est pris. Et à cause de la table, l’homme doit garder les secrets de sa table de toutes les manières que nous avons mentionnées.
528) Le Saint béni soit-Il a créé le monde avec sagesse, le faisant avec un grand art, y insufflant le souffle de vie, pour savoir et regarder les secrets de la sagesse, pour connaitre l’honneur de son maitre, comme il est écrit « quiconque est appelé par Mon nom, et que J’ai créé pour Ma gloire, que J’ai formé, que J’ai même fait ». La gloire d’en bas, le saint trône, Malkhout, fut établie en haut uniquement par les corrections des gens de ce monde.

529) Quand les gens sont justes et pieux, sachant comment corriger les corrections pour la gloire, Malkhout, comme il est écrit « Que J’ai créé pour Ma gloire », car cette gloire est Mienne, pour qu’elle soit établie avec des piliers solides, HGT, pour la décorer avec les corrections et décorations d’en haut, pour qu’ils élèvent MAN d’en bas, pour lui étendre Mokhin, qui sont appelés « décorations », pour que Ma gloire puisse monter grâce aux justes de la terre.

530) C’est pourquoi  Je l’ai créé similaire à la gloire supérieure, Bina, qui est retournée être Hokhma. Hokhma est les 32 sentiers de Hokhma [sagesse] et gloire est 32 en gématrie. Dans les corrections en elle, il y a Briya à gauche, la ligne gauche dans Bina, de qui Hokhma s’étend. De ce fait, quand un homme est sur la terre et doit corriger « Ma gloire », Malkhout, J’ai fait des corrections de la gloire supérieure en elle, Bina, pour que l’homme ait également Briya. C’est la raison pour laquelle « que J’ai créé » qui est Néshama.

531) Dans la gloire supérieure, Bina, il y a Yetsira, lumière de Hassadim, et Rouakh, qui s’étend de la ligne droite dans Bina. Par conséquent, « que J’ai créé » plaçant une correction dans l’homme pour qu’il soit dans la terre comme la gloire supérieure, Bina. Dans la gloire supérieure, il y a Assiya, Malkhout, Néfesh. Pour cette raison, il est également écrit de l’homme : « que J’ai fait » pour être comme la gloire supérieure, corrigeant et bénissant la gloire inférieure, Malkhout.

Nous devons comprendre comment est-il possible que l’homme inférieur puisse donner NRN à Malkhout de Atsilout, cela aurait dû être le contraire, car l’homme inférieur n’a rien sauf ce qu’il reçoit de Malkhout. Vous comprendrez le sujet, qu’il est impossible que l’homme inférieur reçoive quoique ce soit de Malkhout avant qu’il ne fasse grandir tous les degrés supérieurs. Qui plus est, l’extension qu’il a étendu reste essentiellement dans les supérieurs, et seule une de ses branches atteint l’homme.

Il s’avère que lorsque l’homme étend NRN de Bina, qui sont NRN de Néshama, ces NRN donnent tout d’abord de Bina à Malkhout, où elles restent comme la majorité de lumière et Malkhout ne donne que les trois branches NRN à l’homme. Ainsi, l’homme inférieur a donné les racines de ses NRN de Néshama à Malkhout.
Il a été dit que l’homme est comme la gloire supérieure, Bina, qui corrige et bénit la gloire inférieure, qui donne NRN à la gloire inférieure. S’il n’y avait pas l’homme qui a étendu NRN, Bina n’aurait rien eu à donner à Malkhout. Qui plus est, ces NRN que Bina a donné à Malkhout, sont vraiment ceux de l’homme, qui les a étendu, et ils sont vraiment les racines de ses NRN, qui sont restés dans Malkhout.

C’est pourquoi nous considérons que l’homme les donne à Malkhout ; et donc le Saint béni soit-Il a dit « car l’homme est dans la terre et doit corriger Ma gloire », Malkhout, J’ai fait en lui des corrections de la gloire supérieure ». Cela signifie qu’Il a fait en lui des corrections pour qu’il puisse étendre NRN de Néshama de la gloire supérieure, car en étant déversée et en restant dans leur racine, dans la gloire inférieure, la gloire inférieure est corrigée.

532) Comment savons-nous qu’il y a BYA dans la gloire supérieure, Bina ? C’est parce qu’il est écrit d’elle « qui forme les lumières, qui crée l’obscurité, qui fait la paix ». « Qui forme les lumières est Yetsira, « Qui créé l’obscurité est Briya, car comme elle est le côté gauche de Bina, il y a l’obscurité avant qu’elle n’adhère à la ligne droite. « Qui fait la paix » est Assiya, car Yestira est ZA dans Bina, la ligne médiane. Par Assiya en elle, où il y a le Massakh de Hirik, Il fait la paix entre les deux lignes, droite et gauche. C’est la gloire supérieure, qui corrige, bénit et apporte à la gloire inférieure, Malkhout tous ses besoins.
533) Comme la gloire supérieure, Il créa l’homme sur terre, pour corriger cette gloire, Malkhout, ainsi elle sera incluse dans tous les côtés. C’est parce qu’il y a BYA dans la gloire supérieure, et il y a BYA dans l’homme en bas. Ce faisant, cette gloire, Malkhout, sera incluse d’en haut et d’en bas, de Bina et de l’homme, et se complètera de tous les côtés. Heureux est l’homme qui a été récompensé d’être comme cela dans ses actions.

534) Il est écrit à ce propos « Tes vêtements seront blancs tout le temps, et il ne manquera pas d’huile sur ta tête ». Comme aucune huile d’onction sainte ne manque dans la gloire supérieure, signifiant l’abondance de Aba, qui est destinée pour le monde à venir, Bina, ainsi l’huile d’onction, l’abondance de Aba, ne manquera pas dans l’homme dont les actions sont toujours blanchies.
535)Par quoi a été récompensé celui qui a été récompensé d’être raffiné dans l’Eden supérieur – abondance de Aba - à sa table ? Comme il délecte les âmes des pauvres à sa table, comme il est écrit « et rassasie l’âme de l’affligé ». Il est écrit ensuite, « alors tu te délecteras dans le Seigneur », car le Saint béni soit-Il se rassasie aussi avec tous ces raffinements de l’huile de la sainte onction supérieure, qui se déverse toujours et s’étend à la gloire supérieure, comme il est écrit « et rassasie l’âme de l’affligé », et donc, il écrit « alors tu te délecteras dans le Seigneur ».

Le temps de faire pour le Seigneur
536) Rabbi Yossi et Rabbi Hiya marchaient en chemin et un meneur d’âne conduisait les ânes derrière eux. Rabbi Yossi dit à Rabbi Hiya « nous devons nous engager et nous exercer dans les mots de la Torah parce le Saint béni soit-Il marche devant nous, ainsi il est temps de faire des corrections pour Lui, pour qu’Il soit avec nous en chemin » Un meneur d’ânes pique avec du bois les ânes pour les faire avancer plus vite.
537) Rabbi Hiya commença et dit « il est temps de faire pour le Seigneur, ils ont violé Ta Torah ». Quand la Torah existe dans le monde à tout moment, et que les gens s’engagent en elle, le Saint béni soit-Il est apparemment heureux du travail de Ses mains, il y  a de la joie dans tous les mondes, et le ciel et la terre se tiennent dans leur existence. Qui plus est, le Saint béni soit-Il rassemble toute Sa maisonnée et leur dit « voyez le peuple saint que J’ai dans la terre, grâce à eux, la Torah est couronnée. Voyez le travail de Mes mains, de qui vous dites « quel est l’homme dont Je dois me souvenir » ? Et eux, quand ils voient la joie de leur maitre avec son peuple, ils commencent immédiatement et disent « et qui est comme Ton peuple, comme Israël, une nation dans la terre ».
538) Quand Israël sont inactifs dans la Torah, Sa puissance apparemment s’affaiblit, comme il est écrit « Tu as négligé le rocher qui t’a enfanté » et ensuite il est écrit « et toute l’armée du ciel se tient ». Par conséquent, c’est le temps de faire pour le Seigneur. Ces justes qui sont restés doivent rassembler leur force et faire de bonnes actions, pour que le Saint béni soit-Il se renforce dans les justes et dans Ses camps et légions, car ils ont violé Ta Torah et les peuples du monde ne s’engagent pas en elle comme il se doit.

539) Le meneur d’ânes, qui conduisait les ânes derrière eux, leur dit : « S’il vous plait, j’aimerai savoir une question ». Rabbi Yossi dit : « certainement, la route est devant nous, pose ta question ». Il dit « ce verset a-t-il dit : il faut faire ou nous ferons ? Je dirai ainsi, mais qu’est-ce que le temps de faire ? De plus, il est écrit « faire pour le Seigneur », il aurait dû écrire « devant le Seigneur », qu’est-ce-que faire pour le Seigneur ? ». Rabbi Yossi dit : « la route se présente devant nous sous plusieurs chemins : un, nous étions deux et maintenant nous sommes trois, car la Shekhina s’est incluse en nous. Un, j’ai pensé que tu étais aussi sec qu’un arbre, alors que tu es aussi frais qu’une olive. Et un, ce que tu as demandé est très bien, et comme tu a commencé le sujet, parle ».
540) « Le temps de faire pour le Seigneur ». « Il y a un temps et il y a un temps, le temps d’aimer et le temps pour haïr ». Un temps en haut, foi, Malkhout, est appelée « temps ». Ceci est appelé « un temps de bonne volonté » et cela signifie que l’homme doit toujours aimer le Seigneur, comme il est écrit « Tu aimeras le Seigneur ton Dieu ». Par conséquent, « un temps pour aimer » est un temps quand l’homme doit aimer.

541)  « Et il y a un autre temps, qui est un autre dieu, qui doit être haï et ne pas le suivre avec son cœur. De ce fait, « un temps pour haïr ». Et c’est pourquoi il est écrit « dits à ton frère Aaron qu’il ne devra pas entrer à tout heure dans le lieu saint ».

542) Quand Israël s’engagent dans la Torah et dans les commandements [Mitsvot] de la Torah - un temps - la sainte foi, Malkhout, est corrigée dans ses corrections et est entièrement décorée comme il se doit. Et quand Israël ne s’engagent pas dans la Torah, à ce moment, elle semble non corrigée et incomplète, et pas dans la lumière. Alors « c’est le temps de faire pour le Seigneur ».
543) Qu’est-ce-que « le temps de faire pour le Seigneur » ? Il est écrit « que Dieu a créé de faire ». Qu’est-ce-que « de faire » ? Cela signifie que ces corps des démons sont restés, qui ne furent pas fait parce que le jour a été sanctifié, et ils sont restés à faire, parce qu’ils sont des esprits sans corps. Ici aussi, c’est le moment de faire, le temps resté sans correction et sans complétude parce qu’ils ont violé Ta Torah, car Israël se sont absentés des mots de la Torah, car ce moment était ainsi, soit ascendant soit descendant à cause d’Israël. S’ils s’engagent dans la Torah, il monte, s’ils s’absentent de la Torah, il descend.

544) Rabbi Yossi dit : « Ce n’est pas à ton avantage de conduire les ânes derrière nous. Heureux est le chemin, car nous avons été récompensés d’entendre ceci. Heureuse est la génération où se trouve Rabbi Shimon, quand la sagesse est trouvée même parmi les montagnes ». Rabbi Yossi et Rabbi Hiya descendirent de leurs ânes, et les tous les trois marchèrent en chemin.

Un temps de bonne volonté
545) Le meneur d’ânes commença et dit « et moi, ma prière est pour Toi, Seigneur, au temps de bonne volonté, Seigneur, dans Ta grande compassion, réponds-moi avec la vérité de Ton salut ». Quand est appelé « un temps de bonne volonté ? »Quand le public prie, car alors le public arrange et établit la correction du « temps ». Alors c’est le temps de bonne volonté et il faut demander des demandes, comme il est écrit « Seigneur, dans Ta grande compassion, réponds-moi avec la vérité de Ton salut ». 
546) « Et moi, ma prière est pour Toi, Seigneur ». Ici est le sujet de l’union. « Et moi » est le roi David, Malkhout, un endroit appelé « rédemption », Malkhout quand elle est connectée à Yessod. « Ma prière » est la prière juxtaposée à la rédemption. Elles sont une, car toutes deux sont considérées comme Malkhout. Quand la rédemption est attachée à la prière, c’est le temps de la bonne volonté, un tout ensemble. Le temps est un, Malkhout, le désir est un, et apparait de Kéter, et ils sont inclus l’un dans l’autre, et deviennent un. Dans ce verset, le roi David veut faire une union.

547) Pourquoi ce verset est-il assigné à être dit lors de la prière de l’après-midi du Shabbat ? C’est parce qu’en semaine, le jugement du monde dépend de la prière de l’après-midi, et ce n’est pas le temps de bonne volonté. Mais le Shabbat, quand toute la colère est partie, et que tout est inclus ensemble, Din et Hessed sont un, quand le Din s’est réveillé pour être parfumé, pour découvrir la douceur en lui, un verset d’union est requis, pour unir tous les degrés. C’est parce quand il y a union, le Din est connecté et inclus dans Rakhamim, et tout est parfumé. Alors il est écrit « un temps de bonne volonté », quand tous – Din et Hessed- sont inclus ensemble, et que Din se parfume à ce moment, et il y a de la joie dans toute chose.
548) Moïse quitta ce monde, lors de la prière de l’après-midi du Shabbat, au temps de la bonne volonté ; a ce moment, il y avait la bonne volonté en haut et tristesse en bas à cause du décès de Moïse. Pour cette raison, le Shabbat, les portes sont fermées à partir de la prière de l’après-midi, ainsi que les portes du séminaire pour se souvenir de Moïse, que la Torah fut annulée parce qu’il était décédé.
549) Lorsqu’il décéda, le séminaire de Moïse fut annulé. C’est encore plus le cas pour les autres séminaires. Qui a vu que les portes du séminaire de Moïse était fermées sans que toutes les autres ne soient fermées ? La Torah de Moïse le pleurait à ce moment, qui ne porta pas le deuil ? Pour cette raison, toutes les portes du séminaire furent fermées, et tous doivent justifier le Saint béni soit-Il en louange. C’est le sens de « Ta justice est comme des montagnes de Dieu », que nous disons à ce moment.
550) Trois quittèrent ce monde à ce moment, et tous sont inclus dans Moïse : Moïse, Joseph, et le roi David. C’est pourquoi il y a ici trois justifications pour le Din. Que Joseph le juste est avant tous les autres. C’est « « Ta justice est comme des montagnes de Dieu, Tes jugements sont comme un grand abime », car Joseph, Yessod, comprend toutes les montagnes supérieures, HGT NH de ZA.
Moïse est le fidèle prophète. C’est le sens de ce qui est écrit « Car Ta justice, Seigneur, atteint les cieux, Tu as fait de grandes choses », car il est ZA, la ligne médiane, qui prend les côtés droit et gauche, et décide entre eux. Et c’est le roi David dont il est écrit « Ta justice est justice pour le monde, et Ta Torah est vérité », signifiant Malkhout, qui est appelée « monde ».

551) A ce moment, tout est rassemblé – la Torah écrite, Moïse, et la Torah orale, David. Par conséquent, lorsque les portes de la Torah sont verrouillées, toutes les portes du monde sont verrouillées. Quand Joseph le juste mourut, les sources et fontaines s’asséchèrent, et toutes les tribus tombèrent en exil. Les supérieurs commencèrent et dirent « Ta justice est comme les montagnes de Dieu, Tes jugements sont un grand abime ». Quand Moïse mourut, la lumière du soleil s’obscurcit l’après-midi, et la Torah écrite fut verrouillée, signifiant la lumière du miroir illuminant, ZA. Quand David mourut, la lune Malkhout, rassembla sa lumière et la Torah orale rassembla sa lumière.
552) Depuis ce moment, les lumières de la Torah ont été cachées, les disputes se multiplièrent dans la Mishna, et tous les braves de cœur étaient perplexes. De ce fait, il n’y a pas de joie de la Torah à ce moment dans toutes les générations du monde.

La sagesse renforce le sage

553) « La sagesse renforce le sage plus que les dix gouverneurs qui sont dans une ville ». « La sagesse renforce le sage » est Moïse. Quand il monta sur le Mont Sinaï pour recevoir la Torah, tous les firmaments et tous les camps des anges supérieurs furent secoués. Ils dirent devant Lui : « Maitre du monde, toute notre bonté et toute notre joie sont uniquement dans la Torah, et Tu veux l’abaisser sur terre ! » Ils se rassemblèrent autour de Moïse pour le brûler dans le feu. Moïse se renforça.

554) Quiconque s’engage dans la Torah et s’exerce en elle Lishma est renforcé dans la Torah quand il en a besoin, pour qu’il ait le courage et la force, pour qu’elle le protège en temps de nécessité. De quel endroit reçoit-il le courage et la force de se renforcer ? Des dix gouverneurs, les dix Commandements de la Torah, qui sont les gouverneurs supérieurs en qui l’homme se renforce dans ce monde et dans le monde à venir. Tous les secrets du monde, et toutes les Mitsvot, et toute la sagesse d’en haut et d’en bas dépendent d’eux, et tout est inclus en eux, et tout est dans la Torah. Heureux est celui qui s’engage dans la Torah, pour être renforcé avec courage dans le monde à venir. 

La nourriture des âmes
555) Les dix gouverneurs sont dix types de Hokhma qui existent dans la Torah, dix Sefirot dans les dix noms gravés, dix noms qui suggèrent les dix Sefirot et sont inclues dans un nom de 22 lettres gravées de la bénédiction des prêtres. Ils sont les secrets du monde à venir dans ces lumières, que l’œil ne gouverne pas pour voir, ni même dans Tevouna, pour connaitre et regarder ce raffinement. Et le désir ardent du Saint béni soit-il dont est hérité par les justes dans le monde à venir, comme il est écrit « Aucun œil n’a vu Dieu sauf toi, et devient celui qui L’attend ».

556) La table de l’homme le récompense de manger à la table d’un autre dans le raffinement du monde à venir, comme il est écrit « car il mange toujours à la table du roi ». Le roi David a dit « Tu dresses la table devant moi en présence de les ennemis ». C’est mettre la table dans ce monde, car alors elle est raffinement et désir, dont l’âme se jouit dans le monde à venir.

557) Y-a-t-il une table des âmes dans ce monde ? Oui. Car la nourriture et la satisfaction du raffinement sont les nourritures des âmes dans ce monde, comme les anges serviteurs mangent. Les anges supérieurs mangent-ils ? Oui, et comme leur nourriture, Israël mangent dans le désert, la manne. Cette nourriture est la rosée qui coule et s’étend d’en haut, du monde à venir, Bina. C’est la nourriture de la lumière de l’huile de la sainte onction, et les âmes des justes en sont nourries dans le Jardin d’Eden et s’y réjouissent, car les âmes des justes s’y revêtent dans le Jardin d’Eden inférieur comme ils s’habillent dans ce monde.
558) Les Shabbats et fêtes, les âmes se déshabillent de leurs vêtements et montent voir la gloire de leur maitre, pour être raffinées correctement dans le raffinement supérieur, comme il est écrit « et il y aura de nouveaux mois en nouveaux mois et de Shabbat en Shabbat, toute la chair viendra se prosterner devant Moi, dit le Seigneur ». Est-ce que toute chair viendra ? Certes non, il aurait dû dire « chaque esprit » ou « chaque âme », qu’est-ce que « toute chair » ? Mais le Saint béni soit-Il a fait l’homme dans ce monde similaire à la gloire de la gloire supérieure en haut, Hokhma des 32 sentiers. La gloire supérieure est l’esprit à l’esprit, qui brille pour ZA, qui est appelé « esprit [Rouakh] » et âme à âme, qui brille vers Bina, qui est appelée «âme [Néshama] », jusqu’à ce qu’elle arrive à un endroit en bas qui est appelé « Gouf [corps] », Malkhout, implantant en lui un Rouakh de la source de la vie, qui est appelé « toute », qui est Yessod, comme il est écrit « le mérite de la terre est dans tout ». Ce « tout » est un Rouakh [esprit] pour ce Gouf [corps].
559) L’homme dans ce monde est Gouf. Le Rouakh qui le gouverne est comme le Rouakh supérieur, qui est appelé « tout », gouvernant le Gouf en haut. Ce Rouakh dans le corps de l’homme est appelé « toute chair », et il est écrit d’elle « toute chair viendra se prosterner devant Moi, dit le Seigneur ». Il est écrit de ce raffinement « Aucun œil n’a vu Dieu sauf toi et devient celui qui L’attend ».

560) Le Saint béni soit-Il te graciera et entendra ta voix lorsque tu auras besoin de Lui.

Le milieu du monde
561) « Et tu auras mangé et te seras rassasié et bénira le Seigneur ton Dieu pour la bonne terre qu’Il t’a donné ». Si en Israël nous bénissons, hors d’Israël comment savons-nous qu’il faut bénir ? Cela signifie t-il qu’en dehors d’Israël il n’est pas nécessaire de bénir ? Mais quand le Saint béni soit-Il a créé le monde, Il divisa le monde : un endroit pour s’établir d’un côté, et un endroit désolé de l’autre côté. Il divisa l’endroit pour s’établir et fit tourner le monde autour d’un point, qui est la terre sainte, car la terre sainte est le milieu du monde, et au milieu de la terre sainte il y a Jérusalem. Et au milieu de Jérusalem, il y a la maison du Saint des Saints. De plus, tout le bien et la nourriture de tout lieu pour s’installer, descend d’en haut, et il n’y a pas de lieu dans tout endroit pour s’établir qui ne soit pas nourri de là.
562) Il divisa l’endroit désolé, et il n’y pas de plus forte destruction dans le monde entier que cette chose, quand Israël ont brisé sa force et puissance pour 40 ans, comme il est écrit « Il l’a conduit dans le grand et terrible désert ». La Sitra Akhra gouverne dans le désert, et malgré toi, contre ta volonté, Israël ont marché dans lui, et brisèrent leur puissance pour 40 ans. Si Israël avaient été des justes durant ces 40 ans, ils auraient fait disparaitre la Sitra Akhra du monde. Et parce qu’ils ont mis en colère le Saint béni soit-Il à chaque fois, la Sitra Akhra se renforça et ils sont tous tombés sous son autorité.

563) Mais comment Moïse, dont le mérite fut plus élevé que tous les gens du monde, mourut ici ? Après tout, Moïse n’était pas sous l’autorité de la Sitra Akhra mais dans la montagne des Hébreux. Il y a une dispute à propos des Hébreux. Elle vient des mots Avara [passé] et Zaam [rage], et les gouverneurs supérieurs en haut se disputaient à ce propos, car ils voulaient gouverner la montagne mais elle ne fut pas donnée à un autre assigné et gouverneur et restèrent ainsi jusqu’à ce que Moïse, le fidèle serviteur, arriva et la gouverna. Il y fut enterré, et le seul qui s’engagea dans son enterrement fut le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « et Il l’enterra dans la vallée ».

564) Qui l’enterra ? Il ne dit pas qui. Mais c’est l’endroit de la Shekhina, qui est appelée « un endroit ». Par conséquent, personne n’a gouverné cette montagne sauf Moïse, et y fut enterré. Et parce que toutes les autres générations du monde savaient que ces morts du désert se lèveront à la résurrection des morts, le Saint béni soit-Il a placé un berger parmi eux pour qu’ils puissent tous être au réveil de l’existence du monde à venir.
565) C’est pourquoi, comme le désert est la force de la Sitra Akhra, comment le Saint béni soit-Il a-t-il commandé que ce bouc soit envoyé à une autre montagne, qui est appelée « Azazel » ? Mais, ils auraient dû l’envoyer vers cette montagne vers laquelle Israël marchèrent dans le désert, qui est l’endroit de la force de la Sitra Akhra. Comme Israël avaient déjà marché dans lui pendant 40 ans, sa force se brisé et augmenta à un endroit où aucun homme n’avait été. Mais la montagne dans le désert sur qui Israël marchèrent était l’habitation d’Israël pendant 40 ans.
566) Mais l’endroit vers lequel le bouc fut envoyé est une pierre haute et forte. Sous la profondeur de la pierre, où l’homme ne peut pas entrer, la Sitra Akhra a plus de gouvernance pour manger sa proie. Alors elle sera enlevée d’Israël et ne les calomniera pas dans un endroit pour s’installer.

567) La gouvernance de la foi est dans le point intérieur de toute la terre sainte, la maison du Saint des Saints. Même si à présent il n’existe pas, le monde entier est néanmoins nourri grâce à lui et la nourriture et provision sortent de là vers tous, vers tout endroit pour s’installer. De ce fait, bien qu’Israël soient hors de la terre sainte, par la force et le mérite de la terre, il y a néanmoins nourriture et provision dans le monde. C’est pourquoi il est écrit « et bénira le Seigneur ton Dieu pour la bonne terre qu’Il t’a donné ». Certainement « pour la bonne terre » car grâce à elle il y a nourriture et provision dans le monde.

568) Celui qui est raffiné à sa table et se réjouit dans les nourritures doit se souvenir et se soucier de la sainteté de la terre sainte, et du palais du roi qui a été détruit. Grâce à cette tristesse dont il s’est attristé à sa table, dans sa joie et festin, le Saint béni soit-Il pense à lui comme s’il construisait Sa maison, et construisait toutes ces ruines du Temple. Heureux est-il.
Coupe de bénédiction
569) Une coupe de bénédiction n’est quand dans trois qui mangent comme un. C’est parce qu’il est béni par les trois pères, car Malkhout, la coupe de bénédiction est bénite par HGT de ZA, qui sont appelés « pères ». Pour cette raison, une coupe est nécessaire que dans trois. La coupe de bénédiction doit être placée dans la main droite et dans la gauche pour la recevoir des deux, car Malkhout fut donnée entre la droite et la gauche de ZA. Ensuite, il la laissera dans la main droite parce de là elle sera bénite, de la lumière de Hassadim dans la droite de ZA.
570) Dix choses furent dites dans une coupe de bénédiction, et toutes sont comme il se doit parce que les corrections de la coupe de bénédiction, qui est Malkhout, sont dix Sefirot. L’homme doit regarder la coupe de bénédiction avec les yeux, comme il est écrit « les yeux du Seigneur ton Dieu sont toujours sur elle », sur la terre, Malkhout, qui est appelée « une coupe de bénédiction ». Elle ne doit pas quitter l’œil, mais être regardée.

571) Une coupe de bénédiction est bénite dans cette bénédiction, avec laquelle un homme bénit le Saint béni soit-Il, car il est la foi, Malkhout. Elle doit être gardée avec une haute garde, comme l’importance du roi, car grâce à lui la table est bénite au moment de l’action de grâces [bénédiction de la nourriture après mangé] qu’un homme bénit.

Ménorah [chandelier], Shekalim [Shekels], ce mois
572) La table d’un homme ne doit pas être vide, car il n’y a pas de bénédiction sur une table vide, mais dans un endroit entier, comme il est écrit « et au cœur de chaque sage de cœur J’ai donné la sagesse ». Après avoir déjà été complété avec la sagesse, la sagesse lui est donnée. Et ainsi, « Il donne la sagesse au sage ». A propos de la table du pain de proposition, qui n’est jamais vide, il est écrit « tu placeras sur la table le pain de proposition devant Moi toujours ».
573) Tanaim [pluriel de Tana=sage] et Amoraim [pluriel d’Amraï = sage] se rassemblèrent tous car le moment était venu de corriger les Kélim du roi pour illuminer et qu’ils soient corriger devant Lui, et ce sont : le tabernacle, Ménorah, table, autel, évier et son support, l’arche, la housse de l’arche et les chérubins. Et tous sont corrigés dans un shekel. C’est pourquoi Il ordonna à Israël « Ceci ils donneront ».
574) Un Tana se leva et dit : Moïse est certainement ainsi, et Il t’ordonna de tout faire, comme il est écrit « et tu feras une Ménorah », « et tu feras une table ». Tout fut ainsi, et il vit et il fit. Et de toutes, seules trois choses furent difficiles de faire pour toi, celles qui sont écrites avec les lettres de ton nom, Moïse – Ménorah, Shekalim, ce mois. Pourquoi cela te fut-il difficile ?

575) Il lui répondit « Vieil homme, vieil homme, vous apprenez cette difficulté que j’ai des mots ‘la Ménorah sera faite par martellement’, ‘la Ménorah sera faire » indique qu’elle fera d’elle-même, que Moïse n’a pas pu la faire. Mais l’instrument du Saint béni soit-Il est la Shekhina, qui est un instrument pour servir son mari, ZA. Elle est sa Ménorah, et il est écrit d’elle, ‘sept fois par jour je Te loue’ qui sont la grandeur et Guevoura et les TNHYM, soit sept ».

576) La Ménorah est de ces sept degrés. Les trois branches de son côté sont Gouf, Tifféret, et deux bras du roi, HG. Malkhout est la bougie de la prière du soir pour les illuminer, la quatrième d’entre elles, et les trois branches de la Ménorah de l’autre côté sont les deux tibias, NH, et l’alliance, Yessod.
Malkhout est la bougie de la prière du soir, pour briller en elles. Malkhout est dans deux Behinot [discernements], le quatrième après HGT, à ce moment elle est les deux grandes lumières. Elle est la septième après NHY, qu’elle reçoit de Yessod. La Ménorah du roi est appelée Malkhout, et elle est une bougie avec laquelle illuminer une bougie de Mitsva, la quatrième par rapport à HGT, de qui elle reçoit Hokhma, comme il est écrit « le commandement du Seigneur est pur, illumine les yeux ». Hokhma est appelée « lumière des yeux ».
577) Le sommet de la Ménorah est Bina, le premier Hey, GAR de Bina, AVI supérieurs, qu’elle a dans ses ZAT, YESHOUT, trois branches sous la forme de la lettre Hey, qui est trois Vav, et ils sont les trois patriarches, HGT. Le Hey inférieur a trois branches, deux sous la forme d’un Hey, qui sont NHY. Vav est le milieu de la Ménorah, ZA, fils de Youd-Hey, car ZA est la ligne médiane qui détermine entre les deux lignes de Bina. Elle est nommée Bina après lui, car Bina a les lettres de Ben Youd-Hey [fils de Dieu]. ZA comprend six branches en bas, à son propre endroit, dans le nombre six dans ses six branches.

Lorsque ZA monte à YESHOUT, qui sont HGT NHY de Bina, ils l’éclairent dans la Ménorah, où HGT sont les trois branches droites, le premier Hey de HaVaYaH, et ZA est après eux et reçoit d’eux, car il est le Vav de HaVaYaH, la ligne médiane, et NHY sont le Hey inférieur de HaVaYaH, ils l’éclairent du côté gauche. Et le nom HaVaYaH se divise entre AVI, GAR de Bina, Youd de HaVaYaH et YESHOUT, ZAT de Bina, Hey Vav Hey de HaVaYaH.
Quand Malkhout monte à Bina, quand le Youd entre dans la lumière de Bina, et diminue la lumière qui devient air, bien qu’au moment de Gadlout Bina retourne et descend à sa place, cela n’est dit que pour YESHOUT et non pour AVI supérieurs, en qui Malkhout reste stable et ne quitte jamais leur air, devenant Malkhout de AVI, Youd de HAVaYaH. Nous savons que Malkhout supérieure est Kéter pour l’inférieur. Il s’avère que Malkhout est devenue Kéter pour YESHOUT. Ainsi, quand ZA monte à Bina pour recevoir d’elle dans la Ménorah, Malkhout est présente pour sa Kéter, comme il est écrit « une femme vertueuse est la couronne de son mari », car elle est la Kéter [couronne] de YESHOUT.
578) Youd, « une femme vertueuse est la couronne de son mari » est la couronne du livre de la Torah, ZA, sous la forme de la lettre Zain [[image: image1.jpg]


] qui est un Youd sur un Vav, signifiant une Kéter sur un Vav, sur ZA. Du côté du monde à venir, Bina, Malkhout n’est pas un Kli pour lui, et ne sert que comme une couronne sur sa tête. Mais dans ce monde, qui est Malkhout elle-même à sa place, elle est comme le Vav-Hey-Youd. Cette combinaison indique qu’elle est un Kli sous lui, et est son usage de chacune de ses Sefirot et chacun de ses organes, et chacune de ses qualité, c’est-à-dire, Malkhout sert ZA pour dévoiler toutes les attributs de ZA, qui sont appelée « Sefira », « Organe » « Qualité ».
579) Pour cette raison, Youd, Malkhout, est parfois sous ZA et parfois sur sa tête, et parfois au milieu. Sur sa tête est Youd de HaVaYaH, comme il est écrit « la pierre que les constructeurs ont rejeté est devenue une pierre d’angle. » C’est le sens de ce qui est écrit « faire une bougie qui brûle pour toujours », qui est le Youd sur Hey-Vav-Hey du côté de la Ménorah, AVI sur YESHOUT, car Malkhout de AVI est Kéter pour ZA du côté de son ascension à YESHOUT, qui fut corrigé dans la Ménorah.

Le milieu de ZA est le demi-Shekel qui est aussi grand que lui, et tous deux ont deux moitié de Gouf, où ZA est la moitié droite de Bina, et Malkhout est la moitié gauche de Bina et est donc appelée « demi-shekel » comme il est écrit « ceci ils donneront… un demi-shekel dans le shekel du sanctuaire ». Il ressemble à HaVaYaH, où le Youd est au milieu, après le Vav, et avant le Hey inférieur, qui est NHY, car alors il reçoit de HGT de ZA, qui est Vav, le quatrième des pères.
A la fin de ZA, dans le tabernacle, il est comme le Vav-Hey-Youd, descendant sous Yessod dans le Hey inférieur, où il est établit comme un Partsouf complet. Le texte « cinq coudées de long » est du premier Hey, et « cinq coudées de large » est du Hey inférieur. Une coudée [Amma] est Vav, ZA, et une demi-coudée est Youd, Malkhout qui se tient à Sof. Tout est suggéré dans la lettre Vav, ZA, elle est soit sa Kéter, son milieu ou sa fin.

580) Il est écrit « Je suis le premier, Je suis le dernier, et à part Moi il n’y a pas de Dieu ». « Je suis le premier » est Malkhout quand elle est Kéter sur la Rosh de ZA. « Et Je suis le dernier » est quand elle est un point à la fin de ZA. « Et à part Moi il n’y a pas de Dieu » est quand elle est au milieu de ZA, une quatrième pour les pères, après HGT. Elle est suggérée dans ce nom, Youd-Hey-Viv-Hey, signifiant qu’il y a un Youd ici dans Rosh, un Youd au milieu du Viv, et un Youd à la fin après le Hey.

Chaque nom en qui le Hey gouverne sur le Youd est une Noukva du côté gauche. Même si du côté de la lettre Youd, elle est à la Rosh du nom, masculin, néanmoins parce qu’après les deux lettres Hey du nom elle est à la fin [Sof], Hey Hey, elle est jugée d’après la majorité, et elle est une Noukva. Cependant, Youd sur Hey est Kéter, sous le Hey est le service, et encore plus sous le Vav.
581) « Et parce que je ne fais pas de coupure ni de séparation dans l’union supérieure, dans Bina, et tout est dans une union, il m’était dur de faire les trois choses – Ménorah, Shekalim, ce moi – qui sont Malkhout qui est Kéter ZA dans la Ménorah, et son milieu dans Shekalim et ce mois ». Le Saint béni soit-Il, qui connait toutes les pensées a dit « comme il voulait le bien, de ne pas faire de coupure ni séparation, que la Ménorah se fasse d’elle-même, comme la Shekhina, que le Saint béni soit-Il la fasse sans séparation ». Le reste des Kélim du tabernacle, en qui la Shekhina est le service à la fin de ZA, comme il est écrit « et Betsalel savait », et il n’était pas nécessaire qu’elle se fasse d’elle-même.
C’est parce qu’il y a la Shekhina dans Kéter pour ZA uniquement par son ascension à Bina dans le Youd qui est entré dans la lumière et diminua la lumière en air. Cette diminution est la coupure de GAR de Bina, c’est pourquoi Moïse ne put le faire, car il ne pouvait pas faire la coupure au-dessus dans Bina, mais dans Malkhout quand elle est au milieu de ZA et dans le demi-shekel, et dans le mois. Alors Malkhout est une moitié de corps et se sépare de ZA, Hokhma sans Hassadim. Pour cette raison, Moïse ne put causer la séparation entre ZA et Malkhout. C’est le sens de se faire d’elle-même, par ZA. Mais le reste des Kélim dans le tabernacle, en qui Malkhout est à la fin de ZA, le servant, il n’y a pas ici de coupure ni séparation. Au contraire, c’est une union, et donc Bestalel put le faire.
582) Partout la Shekhina inférieure est une couronne sur le pilier du milieu, ZA, quand elle est prise de Bina, le monde à venir, quand Malkhout monte à Bina dans un Youd qui entre dans Avir [air]. Alors un homme a certainement une connaissance du Saint béni soit-Il et de toutes Ses qualités parce qu’alors Bina est diminuée en VAK, jusqu’à ce qu’il entre par cette porte sur qui il est écrit « c’est la porte vers le Seigneur », signifiant avec la lettre Lamed [« vers »] qui suggère la tour qui vole en l’air, que le Youd est entré dans Avir [air] et en est sorti. Alors GAR de Bina et de ZA reviennent et il y a connaissance dans Daat.

583) Le fait d’être au milieu de ZA, elle comprend toutes les Sefirot et toutes les lettres des noms explicites et cachés, qu’elle a reçus de tout et qui sont inclus en elle. Et le fait d’être à la fin de ZA, elle est un point sous chaque lettre, et elle sert sous son mari, ZA, car c’est de là qu’est construit le Zivoug avec ZA. Et le fait d’être une couronne sur la tête de ZA, elle est du côté des Taamim au-dessus des lettres.

Elle est un point, comme le point Ségol, sous les genoux du roi, sous NHY de ZA, qui sont appelés « genoux », comme il est écrit « et la terre est Mon marchepied ». Malkhout est appelée « terre » et quand elle au milieu, avec ZA, elle est appelée « un demi-shekel », « un demi corps » au point de Shourouk, Melafom, qui est au milieu du Vav. Elle est une couronne sur sa tête du côté du Taam [singulier de Taamim] appelé Ségolta, qui est au-dessus des lettres.

584) En jetant et attachant Malkhout à Bina, qui est appelée « un Shofar » [corne de bélier], elle devient Taam Segolta. Alors est une couronne sur la tête du roi, ZA, comme il est écrit « Ils te donneront une couronne, ô Seigneur notre Dieu ». A ce moment elle est connue par ceux qui étudient, « ne regarde pas dans ce qui t’est caché, et ne recherche pas ce qui t’est couvert ». C’est AVI supérieurs, en qui le commentaire et la recherche sont interdits. Malkhout fut incluse en eux et est devenue leur Malkhout, et en elle nous savons qu’il est du premier degré dans Kéter, qu’elle est le Taam Ségolta, au-dessus des lettres, qu’il est dans le dernier dans Ségol, sus les lettres, et « à part Lui il n’y a pas de Dieu », dans Shourouk, au milieu des lettres, quand elle illumine dans l’illumination de Hokhma.
585) Celui qui adhère à Malkhout en-dessous des lettres, elle l’élève en haut, car elle est construite de là pour le Zivoug PBP [face-à-face] avec ZA. Celui qui veut monter à elle et l’atteindre au-dessus des lettres, elle l’abaisse sous elle et il n’a pas de part en elle. C’est parce qu’elle est inatteignable quand elle en haut dans AVI supérieurs. Et parce que Jacob est connu en elle, dans sa Behina [discernement] sous les lettres, il l’enseigna à ses fils et leur ordonna de ne pas vouloir monter au degré au-dessus d’elle, car elle est tout – incluse dans tous, d’en haut  et d’en bas, et au milieu, comme il est écrit et c’est ce que leur père leur dirent », signifiant Malkhout, qui est appelé « ce » leur disant de ne pas s’élever au-dessus d’elle.
586) Le prophète, qui la connait, dit aux auteurs de la Torah et aux sages de la Torah, qu’ils sont riches en elle, qu’ils sont heureux dans leur lot, et que celui qui est heureux dans son lot est riche. Il dit « ainsi dit le Seigneur : qu’un sage ne se vante pas dans sa sagesse, que le riche ne se vante pas de sa richesse, mais que celui qui se vante se vante de Me comprendre et de Me connaitre », dans Malkhout, qui est appelée « ce/ça » et pas au-dessus d’elle. David qui la connaissait a dit « si un camp campe contre moi… je suis certain de ça ».
Jérémie vit la durée de l’exil et SAM et le serpent, et tous les assignés aux 70 nations descendant sur Israël en dix mille dix mille. Il vit ce verset que le Saint béni soit-Il a dit « même s’ils sont malgré tout dans la terre de leurs ennemis », dit le prophète, « c’est un rappel à mon cœur, c’est pourquoi j’ai espoir », parce que Malkhout, qui est appelée « c’est » est avec eux en exil, et donc attend le salut.
Et celui qui ne prête pas aussi attention à cela, il est écrit de lui « un imbécile ne comprend pas cela ». Il est également écrit « et c’est pour Juda et il a dit : Ecoute, Seigneur, la voix de Juda », car parce que Juda a respecté ce que son père lui avait ordonné, il a été récompensé du royaume, et grâce à cela, David monta au royaume, dont il s’était soucié toute sa vie à corriger.

587) Rabbi Shimon dit à Moïse « il est écrit à son propos ; c’est la Torah que Moïse a établie », en elle, tu avertis Israël du moment de ta mort, en elle tu as bénis Israël dans chaque tribu, comme il est écrit « c’est la bénédiction que Moïse a bénie ». Et pour cette raison, les amis, les auteurs de la Mishna, ont expliqué le verset « c’est la Torah si un homme meurt dans une tente ». Ils disent d’elle, « qu’est-ce-que « meurt dans une tente ». La Torah n’existe que pour celui qui se tue devant elle, et il n’y a pas la mort mais la pauvreté, car un pauvre est aussi important qu’un mort. »
588) Malkhout est une offrande qui monte et descend. Du côté du riche, elle monte, monte au-dessus de lui, car tout le bien que les riches font est pour leur mérite dans le monde à venir, où elle est une couronne sur leurs têtes. C’est quand elle est une couronne sur ZA. L’intermédiaire, qui travaille pour avoir à être récompensé des deux mondes – ce monde aussi – elle est avec lui un demi-shekel dans le monde à venir, comme une Matsa qui a été séparée – une moitié sous la nappe pour l’Afikoman  après le repas, et une moitié pour manger la Matsa avant le repas. C’est à ce propos qu’il est écrit d’Esther « Que demandes-tu, car je te le donnerai. Et quelle est ta demande même jusqu’à la moitié du royaume, cela sera fait ». C’est du fait d’être au milieu de ZA dans le point de Shourouk.
Le début de Malkhout est dans les deux grandes lumières, égales avec ZA, quand les deux sont des moitiés du corps, car ZA reçoit Hassadim de la ligne droite de Bina, et Malkhout reçoit Hokhma sans Hassadim de la ligne gauche de Bina. A ce moment, elle illumine aussi vers l’extériorité, qui est ce monde. Alors elle est considérée comme un demi-Shekel de Hokhma sans Hassadim, et la quatrième pour HGT, se tenant au milieu de ZA, du Khazé et en haut. Après que Malkhout se soit diminuée jusqu’au point sous Yessod de ZA, alors elle n’a que Hassadim sans Hokhma, et elle est considérée comme un demi-shekel de Hassadim sans Hokhma, illuminant uniquement vers l’intériorité, qui est le monde à venir, et non vers l’extériorité, qui est ce monde.
Au début, il étend Malkhout dans les deux grandes lumières, moment où elle illumine vers l’extériorité, qui est ce monde. Ensuite il l’étend de sa propre Behina après la diminution qui la descendit à Sof ZA, le point sous Yessod de ZA, et alors elle ne brille que vers l’intériorité, qui est le monde à venir. Alors, elle est un demi-Shekel dans Hassadim sans Hokhma, qui illumine que vers l’intériorité.
C’est pourquoi il la compare à une Matsa, dont une moitié est à manger comme une Mitsva avant le repas – demi-shekel de Hokhma sans Hassadim – et une moitié pour après le repas, pour l’Afikoman – demi-shekel de Hassadim sans Hokhma, comme il est écrit « même jusqu’à la moitié du royaume, cela sera fait ». C’est parce qu’il est impossible d’étendre les deux moitiés de Malkhout ensemble, seulement une à la fois.

De plus, il est impossible pour la moitié supérieure de Malkhout d’exister, car elle lui manque Hokhma. Pour cette raison, il n’est possible que de garder la moitié inférieure de Malkhout, qui est sous Yessod de ZA, alors que tout ce dont nous parlons ici est qu’elle est de GAR de Hokhma, qu’elle n’illumine pas dans l’inférieur. Cependant, VAK de Hokhma illumine aussi dans l’inférieur, mais VAK de Hokhma n’illumine pas vers l’extériorité, qui est ce monde.
589) Mais celui qui est pauvre, qui se tue devant elle, comme ta Behina, Moïse, Malkhout est une offrande qui descend sous toi, devenant un point sous Yessod ZA, qui est considéré Moïse. Il en est ainsi parce que celui qui s’abaisse devant la Shekhina, le Saint béni soit-Il descend sur lui. C’est le sens de ce que David a dit « car le Seigneur est haut et l’humble verra ». Et le prophète a dit « car ainsi dit le haut et l’exalté, qui vit pour toujours, dont le nom est saint, je réside dans un endroit élevé et sacré, et de plus avec un esprit désolé et humble », c’est-à-dire, même si Je réside dans un endroit élevé et sacré, car celui qui est devenu triste et humble d’esprit, pour la Shekhina, pour l’élever de sa bassesse et en faire une couronne sur Sa tête, « Je descendrai résider avec lui ».
Après que le mari de la Shekhina, ZA soit descendu sur l’homme, elle descend de sa tête, et donne une place de la tête de son mari, ZA, alors qu’elle descend aux jambes du roi, sous ses NHY, qui sont appelés « jambes ». Il est écrit à ce propos « Le ciel est Mon trône et la terre et Mon marchepied », signifiant Malkhout, qui est appelée « terre ».
590) Du jour où l’homme hérite de l’âme, qui comprend le Saint béni soit-Il et Sa Shekhina, à partir de là il est appelé « fils », comme David a dit dans les Psaumes : « Je te dirai la Torah du Seigneur, Il m’a dit, tu es Mon fils, aujourd’hui Je t’ai enfanté ». Ceci s’applique à tout homme ayant obtenu une âme.

591) Qu’est-ce-que « aujourd’hui Je t’ai enfanté » N’aurait-il pas été suffisant de dire « Tu es Mon fils que Je t’ai enfanté » ? Mais c’est pour toi que David a dit dans l’esprit saint, « aujourd’hui Je t’ai enfanté ». « Je » est la Shekhina, « aujourd’hui » est Moïse, Tifféret, comme il est écrit « vois, le jour est toujours grand », de celui dont il est écrit « il ne se lèvera pas un autre prophète en Israël comme Moïse ». C’est pourquoi le jour est appelé « grand ». Tu existes dans le Shekhina, et « tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout ton cœur », le Gouf [corps]. « Et de toute ton âme », Néshama [âme], car elle a cinq noms : NRNHY. « Et de toute ta force » signifie avec tout ton argent. Le Saint béni soit-Il et Sa Shekhina ne partiront pas de toi avec tous ceux-là.
592) Tu pensais que même si tous les mondes étaient sous ton autorité, tu les donnerais en vue d’établir la Shekhina dans le Saint béni soit-il et de Le faire régner dans Sa Shekhina, sur tous les assignés des nations du monde, et ensuite L’élever et Sa Shekhina. Ta forme consiste de toutes les bonnes qualités et de tous les mondes et des camps des anges supérieurs et inférieurs et tout Israël.

593) Le Saint béni soit-Il joint une bonne pensée à l’action, et puisque tu es Son fils, tout ce que tu as pensé était pour ton maitre, Il le gardera par toi, et tu ne partiras jamais de Lui, mais tu seras dans Sa forme en tout. Au temps de l’exil, tu disparais des gens, et moi, de ce monde, suis l’envoyé du Saint béni soit-Il, pour dire ces paroles devant toi. Et je t’ordonne par Lui de ne jamais partir de toi à tout moment et toute heure que tu veux. Moi et tous les Tanaim et Amoraim de notre séminaire te demandons : « va, lèves-toi et complète les commandements de notre maitre ».

Et ils feront une arche
594) « Et ils feront une arche en acacia ». Le livre de la Torah est le pilier du milieu, ZA. Son arche est la Shekhina. « De l’intérieur et de l’extérieur tu la recouvriras » est le Saint béni soit-Il et Sa Divinité, la couvrant de l’intérieur et de dehors. Le Saint béni soit-Il et Sa divinité sont un. Mais dans l’arche dans ce monde, la Torah en elle est un genre, et l’arche est un autre genre. C’est dans l’écriture de l’encre, et c’est le bois recouvert d’or. Bien sûr que la Torah est plus bénéfique que tout, comme il est écrit « or, et verre ne peuvent l’égaler».

595) D’un autre aspect, même la Torah et l’arche dans ce monde montre que tout est une encre et bois, comme sont le Saint béni soit-Il et Sa Divinité, car l’encre est faire de pommes, qui sont bois, de biles. Il s’avère qu’un livre de la Torah qui est écrit avec de l’encre est le même genre que l’arche, qui est en bois, qui est le Saint béni soit-Il et Sa Divinité. Qui plus est, l’encre, les lettres, est noire de l’extérieur et blanche de l’intérieur. Ainsi sont les auteurs de la Torah et sages, qui sont noirs dans ce monde, de l’extérieur, et beaux dans le monde à venir, de l’intérieur. C’est pourquoi l’encre [Dyo] signifie « c’est assez [Dayo] pour un serviteur d’être comme son maitre ». Dyo [encre] a les lettres de Youd [Youd-Vav-Dalet] et les lettres de Yado [sa main], qui suggère HBD, qui sont Youd, qu’un homme écrit avec sa main.

Vois et fait selon leur motif
596) De quels secrets du tabernacle est-il écrit « vois et fait selon leur motif », et il est écrit « et ils établiront le tabernacle d’après son plan ». Le Saint béni soit-Il dit à Moïse « toutes les formes et toutes les corrections du tabernacle, chacune comme il se doit, et Il lui montra l’ange Matat, qui sert comme grand prêtre à l’intérieur. Mais le tabernacle n’a t-il pas été établi en haut jusqu’au jour où le tabernacle fut établi en bas ? De plus, Matat ne servait-il pas en haut jusqu’au jour où il le servit en bas dans un autre tabernacle ?

597) Mais le tabernacle n’a certainement pas été établi en haut jusqu’à ce qu’il soit établi en bas, mais en haut Moïse vit la vision de tout le tabernacle, mais il ne fut pas entièrement établi jusqu’à ce que fut établi le tabernacle en bas et il vit Matat, comment il servirait ensuite. Il ne le vit pas quand il servait, mais comme il servirait plus tard. Le Saint béni soit-Il dit à Moïse « vois le tabernacle et vois le garçon Matat, et tout est retardé jusqu’à ce que le tabernacle soit établie en bas.

598) Par conséquent, Matat est-il celui qui sert dans le tabernacle en haut et non Michaël ? Bien sûr que la tabernacle est celui de Matat, et Michaël est un grand prête qui sert dans le tabernacle de Matat, comme le grand prêtre en haut sert à l’intérieur d’un autre tabernacle – un est le supérieur caché, Bina, et un est celui de Matat. Ils sont deux prêtres- les qualités de Hessed, qui est appelé « un prêtre », un est la première lumière, Hessed de ZA et un est Michaël, le grand prêtre en bas.

Trois noms inclus ensemble
599) D’ici il y a les secrets cachés du tabernacle de la bouche de Rabbi Shimon. Le tabernacle supérieur, Bina, fut construit sur 12 pierres précieuses, organes élevés- trois lignes et Malkhout qui reçoit d’elles. Chacune des quatre a trois lignes, et donc elles sont 12. De plus elles comprennent droite et gauche et gauche et droite.

600) Trois noms sont inclus ensemble : El, Elohim, Elohénou [notre Dieu], un entrant dans l’autre. El est le premier nom à droite de ZA, Hessed. L’ordre est : 1) Aleph en premier, qui est droite, Hessed. Il se forme et se dessine à droite. Katnout est appelée « se forme » quand il est une chrysalide incomplète et Gadlout est appelée « se dessine ». Quand il entre et se sert des Panim, Bina, qui est appelée « le tabernacle supérieur », le Lamed s’unit avec lui et il est appelé El, car Lamed sort du Saint des Saints, Bina, car Lamed indique la tour qui vole dans l’air, Bina.
601) Le Lamed ne se forme pas là dans Bina, mais bien sûr qu’en en sort, il se forme comme le reste des lettres, après leur sortie du monde à venir, elles se forment et se dessinent, car avant que les lettres ne viennent dans la ligne médiane, elles sont humides, et après qu’elles sortent de là pour le firmament, la ligne médiane, elles se connectent et se forment. Mais le Lamed, bien qu’il soit un haut secret, qui suggère Bina dans la tour qui vole en l’air- ne se forme pas jusqu’a ce qu’elle sorte dehors, alors il est le nom El, et c’est à droite de ZA.

602) La gauche inclue la droite en elle, prenant le nom El en elle et s’incluant en lui. Quand elle est inclue en lui, il est appelé Elohim. La gauche est-elle venue en premier dans le monde à venir ? Bina est appelée Elohim, dont les cinq lettres sont les cinq Sefirot KHB TM, et la racine des trois lignes dans Bina, lors de la sortie de ses Mokhin selon l’ordre des trois points : Holam, Shourouk, Hirik. Le point de Holam est l’ascension de Malkhout terminante de son endroit en-dessous de Hokhma dans Bina, sous les deux lettres Aleph-Lamed dans Bina, qui sont KH. De plus, les lettres Hey-Youd-Mem dans Bina, qui sont Bina et TM tombés du degré de ZA sous elle. Ceci est par rapport aux Kélim.
Par rapport aux lumières, c’est l’inverse. Les deux lettres MI de Elohim, qui sont NR, restent au degré de Bina, et les trois lettres ELEH de Elohim, les lumières de Yekhida, Haya, Néshama, tombent du degré parce qu’il y a toujours une relation inverse entre les lumières et les Kélim. Par conséquent, parfois nous divisons El-Hey-Youd-Mem et parfois nous divisons MI ELEH, où il n’y a que VAK des lumières NR dans Bina et KH des Kélim, sans Bina et TM et sans GAR. C’est le point de Holam, ligne droite.

Le point de Shourouk est pour le temps de Gadlout, quand le point de Malkhout terminante qui était sous Hokhma retourne et descend de là à sa place. Ce faisant, les trois lettres Hey-Youd-Mem d’Elohim qui sont tombées de l’endroit de ZON montent et retournent à leur degré, à Bina. A ce moment, le nom Elohim est à nouveau complété dans cinq Kélim et cinq lumières, car les lettres Hey-Youd-Mem s’unissent avec les lettres Aleph Lamed.
Cependant, comme les lettres Hey-Youd-Mem sont retombées, bien qu’elles remontent à nouveau, ils ne deviennent pas vraiment un degré avec les lettres Aleph Lamed, qui sont restées dans le degré, mais elles restent sous la forme de gauche du degré, de manière à ce que les lettres Aleph-Lamed qui entombent jamais du degré de Bina sont la droite, et les lettres Hey-Youd-Mem qui sont tombées et reviennent sont à gauche. Cependant, le nom El à droite est inclus en eux, il y a donc cinq lettres complètes Elohim en eux, ainsi El est à droite, et Elohim est à gauche. La gauche, Hey-Youd-Mem inclue la droite et prend El de sa droite, avec les lettres Hey-Youd-Mem de sa gauche étant incluses dans le El de droite, complétant le nom Elohim à gauche.
Alors que les lettres Hey-Youd-Mem retournent à Bina, et deviennent la ligne gauche, elles montent aussi à ZON – en qui elles étaient revêtues avant de tomber- à Bina avec elles. C’est le point de Hirik, et par cela le niveau de Hassadim émerge sur le Massakh de ZA qu’il fait là, et il devient la ligne médiane, unissant la droite et la gauche l’une dans l’autre. C’est le sens de ce qui est écrit ici ; « la gauche est-elle venue en premier dans le monde à venir ? » car le début de la racine de ZA dans Bina fut fait par les lettres Hey-Youd-Mem qui ont élevé ZA à Bina, qui est appelée le monde à venir. Après y être monté, il fut inclus aussi dans la droite de Bina. Ainsi la ligne gauche de ZA n’aurait-elle pas du sortir la première et ensuite la ligne droite ?
603) Il en est ainsi, mais quand les degrés des lettres du monde à venir, Bina, sortent, le nom Elohim doit être vu et construit, et être vu sur tous les endroits d’où elles sortent, dans le même ordre dont elles sortent de Bina. C’est pourquoi ce nom fut établi en premier, El sort à droite, et fut inclus dans la gauche, et la gauche le pris et l’unit avec ses lettres Hey-Youd-Mem, pour être appelé Elohim. Comme elles sortent de Bina, elles sortent aussi de ZA. C’est la droite, El, qui est trouvé dans le nom Elohim. Il s’avère que partout où il y a Din, il y a Rakhamim, car Din, gauche, l’inclut et est construit et vu en lui.

604) Celui qui sort de Bina dans la ligne médiane de ZA prend les noms El et le nom Elohim. Il est complété et est appelé Elohénou [notre Dieu]. Ainsi, il y a complétude ici, qui est vue du monde supérieure, Bina et tout est inclus l’un dans l’autre. C’est parce qu’il y a six lettres dans le nom Elohénou : Aleph-Lamed est droite, Hey-Youd est gauche, Noun-Vav est le milieu, et ils sont inclus l’un dans l’autre. Après que la ligne médiane est complétée, le nom sacré est sur elle. C’est la clef de tout, et elle est appelée HaVaYaH. Alors la ligne médiane prend tous les côtés en haut et en bas, NH, droite et gauche, HG et tous les autres côtés, Est et Ouest. Quand les deux côtés sont complétés - des deux lignes de droite et de gauche - il est appelé Elohénou car il y a droite, gauche et milieu dans ce nom.
605) Mais la droite est inclue dans la gauche. La gauche prend le nom de la droite, El, mais la gauche est-elle inclue dans la droite, pour que la droite puisse prendre la gauche ? Mais quand la droite est inclue dans la gauche, la gauche prend le nom de droite, qui est le nom El, la droite inclue aussi la gauche en elle, qui est Hey-Youd-Mem.

606) Comment la droite est-elle inclue dans la gauche ? Quand cet endroit d’où elles sortent fut construit dans les trois lignes de Bina, la gauche prend les deux lettres des lettres Hey-Youd-Mem dans la gauche de Bina, et la droite prend une lettres des lettres Hey-Youd-Mem dans Bina. La gauche prend le Youd de Hey-Youd-Mem, et la droite inclut la gauche en elle, prenant la dernière lettre de Hey-Youd-Mem, Mem, car le nom Elohénou, qui inclus droite, gauche, milieu, la ligne gauche en lui, Hey-Youd, sans le Mem.

Le nom El à droite a pris et fut inclus dans Mem. Il a pris aussi le Youd qui était inclus dans la gauche. En écriture pleine le Mem qui est écrit est écrit Mem Mem, et avec ce Youd en plus qu’il prend, le mot Maïm [eaux] fut construit. Alors la droite inclut aussi la gauche en elle.
Mem est considéré bloqué de tous ses côtés [[image: image2.jpg]


], indiquant le gel des lumières de la ligne gauche, qui sont bloquées et n’illuminent pas. Elles fondent par la ligne droite, la droite prend le Mem bloqué de la gauche et devient un Mem ouvert pour lui, où les lumières s’ouvrent et brillent. Il prend aussi le Youd de la gauche, créant la combinaison Maïm [eaux] en lui, qui gèle, fond et coule comme l’eau.

Les lettres
607) Ensuite, les lettres sont construites. Le Aleph, qui était la première du côté droit, enfante et fait sortir la lettre Shin – qui consiste des trois côtés, droit, gauche et milieu – à gauche. C’est pourquoi il y a trois Vav en elle, et elle participe avec la lettre Aleph, créant la combinaison Esh [« feu » avec les lettres Aleph- Shin]. A gauche, ces lettres ont été davantage fécondées par la frappe des deux côtés droit et gauche, et s’approchèrent ensemble d’une dispute, car la droite consiste de l’eau et la gauche du feu. De cette dispute du feu dans l’eau et de l’eau dans le feu, ils enfantent la lettre Reish, Vav et Het, et sont devenues Rouakh [esprit/vent]. Alors Rouakh entre entre les deux côtés – eau et feu- et est jugé et les inclut l’un dans l’autre. Alors chacune des premières lettres s’installe à leurs endroits en complétude.
Tout d’abord, il a expliqué les trois lignes de ZA en général, qui sont les trois noms El, Elohim, Elohénou, et ensuite il commence à expliquer  l’ordre de descente des degrés dans Mokhin de ZA et Malkhout dans les combinaisons des lettres, progressivement de haut en bas. Ces trois Behinot ici – eau, feu, et Rouakh – sont les trois lignes dans GAR de ZA de AVI supérieurs. Ensuite il explique le reste des degrés selon leur ordre.

608) Les lettres sont d’avantage fécondées et se sont incarnées ensemble. Aleph fait sortir le Mem de son côté droit, car il s’est installé à droite, et maintenant Aleph le fait sortir de la ligne gauche, Mem fait sortir le Shin à la ligne médiane parce que le Mem a initialement été inclus à gauche, car il était un Mem bloqué dans le nom Elohim à gauche. Ensuite, il s’inclut à droite, quand Aleph le prend et en fait un Mem ouvert. Ainsi il est complété des deux côtés – droit et gauche. Et quand il est complété, les deux côtés en lui sont fécondés et enfantent la lettre Shin ensemble, qui comprend les deux côtés car il est la ligne médiane qui inclut la droite et gauche en elle, que les trois lignes du Shin suggèrent.
La descente des trois lignes sont les trois Mokhin, HGD de ZA de YESHOUT, qui sont les trois lettres Aleph-Mem-Shin, qui sont fécondées et ont enfanté l’une l’autre. Les racines des trois lignes sont trois points, Holam, Shourouk, Hirik. La montée de l’inférieur avec les trois Kélim qui sont tombés du supérieur qui a été faite au point de Shourouk est l’ascension de MAN. De plus, le Massakh dans l’inférieur, sur qui la ligne médiane sort, qui est faite au point de Hirik, est MAN elle-même.

L’inclusion des deux lignes – droite et gauche – par ce Masaskh est le Zivoug, et l’illumination de la complétude, que l’inférieur reçoit de ce Zivoug alors qu’il est toujours dans le supérieur, est considéré comme la fécondation. Quand il en sort, et descend à sa place avec les Mokhin, quand trois sortent d’un et une a été récompensée des trois, nous considérons cela comme donner naissance.

Cependant, l’inférieur ne reçoit pas tous les points du supérieur en même temps, mais il nait dans Holam, dans deux Kélim KH car les trois Kélim inférieurs Bina et TM sont toujours tombés dans le degré suivant, et par l’allaitement du supérieur, il reçoit le point de Shourouk. Par l’ascension de son inférieur par MAN vers lui, il reçoit toutes les Behinot [discernements] du point de Hirik, et ainsi tous les degrés descendent du supérieur vers l’inférieur.
Après que les trois lignes furent établies pour la première fois dans cet ordre, elles s’inclurent l’une dans l’autre, et dans chaque ligne il y a trois lignes avec les trois points, Holam, Shourouk, et Hirik. Par conséquent, après avoir été diminuées à nouveau dans Holam, en raison des péchés des inférieurs, la diminution se passe obligatoirement dans chaque ligne de façon à ce que Malkhout terminante monte à l’endroit de Bina de la ligne droite, et les trois Kélim Bina TM tombés d’elle dans la ligne gauche, qui est considéré alors comme inférieure à elle. Ainsi la ligne gauche se termine dans KH et ses trois Kélim Bina et TM tombés d’elle dans la ligne médiane, qui est regardé inférieure à elle. Avec ceci, un deuxième discernement est fait : les trois Behinot des Kélim tombés des trois lignes tombées au degré directement sous elles, et alors nous considérons que chaque Behina tombe sous sa Behina correspondante dans l’inférieur.

Ainsi Bina et TM de la ligne droite tombent dans la ligne droite du degré inférieur, et Bina et TM de la ligne gauche tombent dans la ligne gauche du degré inférieur. De plus, Bina et TM de la ligne médiane tombent dans la ligne médiane du degré inférieur, comme la première fois, quand Bina et TM du supérieur sont tombés complètement au degré sous lui. Cependant, dans le premier discernement il y a une chute des Kélim de ligne en ligne au même degré. Quand les inférieurs corrigent leurs travaux, l’illumination du Zivoug AB SAG de AK est étendue à nouveau, abaissant Malkhout terminante à sa place, et les trois Kélim tombés Bina et TM retournent à leur place dans toutes les Behinot, au point du Shourouk, car ils élèvent l’inférieur au supérieur avec eux, que nous considérons comme élever MAN.
Ensuite, le Massakh dans l’inférieur est regardé comme la MAN elle-même, le point de Hirik et l’inclusion de la droite et gauche l’une dans l’autre par le Massakh, est considéré un Zivoug et l’illumination de ce Zivoug qui brille vers l’inférieur alors qu’il est toujours dans le supérieur, est la fécondation. Quand il sort de son endroit, c’est la naissance.

Tout ceci s’applique uniquement à la ligne droite, qui est regardée comme supérieure à la gauche. Quand la gauche nait et reçoit l’illumination de AB SAG de AK, elle aussi abaisse Malkhout terminante à sa place, et alors ses Bina et TM tombés dans la ligne médiane montent, et prennent avec eux la ligne médiane elle-même, qui est son inférieur, et c’est l’élévation de MAN. Le Massakh dans la ligne médiane est MAN et l’inclusion de la droite et gauche sur le Massakh est le Zivoug. De plus, l’illumination que l’inférieur – la ligne médiane- reçoit est la fécondation, et quand elle descend à sa place, c’est la naissance. Ceci est pour le premier discernement.
Il en est de même dans le deuxième discernement. Les Kélim tombés de chaque ligne sont opposés à elle dans l’inférieur, et en eux aussi l’élévation de MAN est discernée –MAN, Zivoug, Ibour [fécondation], naissance – de chaque Behina dans le degré inférieur à sa Behina supérieure correspondante, de droite à droite, de gauche à gauche, et de milieu en milieu.

C’est pourquoi il a été dit « les lettres se fécondèrent davantage, car le degré inférieur est monté au supérieur et y a reçu l’illumination du Zivoug, qui est appelée Ibour [fécondation]. Aleph fait sortir le Mem, car le Aleph, qui est la ligne droite, fut fécondé de la ligne droite, Mem et l’enfanta, car la ligne gauche monte à la ligne droite pour Ibour et reçoit l’illumination, et retourne à sa place, qui est appelé « naissance ». De même, le Mem – la ligne gauche- fut fécondée et enfanta la ligne médiane, Shin.
Cependant, nous devons comprendre que comme les lignes sont opposées l’une à l’autre, qu’une est droite et l’autre est gauche. Comment les Kélim de Bina et TM de droite peuvent-ils tomber et être à l’endroit de la ligne gauche, qui est opposée à elle, ainsi que la ligne gauche en ligne médiane ? Avant que la gauche ne soit incluse dans la droite, nous considérons que le Mem bloqué s’est ouvert et est devenu un Mem ouvert. Et comme il parle ici des trois lignes après qu’elles aient été inclues l’une dans l’autre lors de leur correction la première fois, il s’avère que la gauche avait déjà été incluse dans la droite autrefois, et que le Mem bloqué avait déjà été ouvert. C’est pourquoi la gauche est regardée comme égale à la droite de façon à ce que les trois Kélim Bina et TM du Aleph puissent tomber dans la ligne gauche, car elle est déjà devenue un Mem ouvert.
Le Mem a fait sortir le Shin vers la ligne médiane, car le Shin la ligne médiane, comprend droite et gauche, et donc puisque le Mem comprend aussi droite et gauche, il peut se féconder avec le Shin, parce que ses Bina et TM peuvent tomber vers le Shin, qui est la ligne médiane, lui ressemblant.

Il a été dit « les lettres furent davantage fécondées et s’incarnèrent ensemble », parce que ce Zivoug qui est fait pour l’illumination du Ibour, l’inclusion des deux lignes – droite et gauche- par la ligne médiane, leur illumination vient par incarnation. C’est pourquoi elles s’incarnent.

609) Les trois lettres Aleph-Mem-Shin se renforcèrent, furent fécondées et enfantèrent trois autres dans une incarnation. Le Mem fut établi, fécondé et enfanta un Reish. Le Aleph fut fécondé et enfanta un Vav, et le Shin fut fécondé et enfanta la lettre Het, et elles furent complétées ensemble.
Après avoir expliqué l’ordre de descente des Mokhin de ZA des trois lignes de AVI, et YESHOUT dans ZA, il explique à présent les trois lignes de Moakh de Daat de ZA, qui est appelé Reish-Vav-Het [Rouakh]. C’est pourquoi il a été dit que les trois lignes HBD de YESHOUT, qui sont les trois lettres Aleph-Mem-Shin, furent fécondées, et enfantèrent trois lignes de Moakh de Daat de ZA, qui sont les trois lettres Reish-Vav-Het.
610) Ces trois lettres Aleph-Mem-Shin furent davantage fécondées et s’incarnèrent comme avant. Le Aleph fut fécondé, enfanta et fit sortir la lettre Bet du côté Ouest, Malkhout ; Puis le Aleph s’établit du côté Sud, Hessed. Le Mem fut fécondé, enfanta, et fit sortir la lettre Dalet du côté Nord, Guevoura. Ensuite le Mem monta entre le Nord et le Sud et fut suspendu dans l’air. Le Shin fut fécondé, enfanta et fit sortir la lettre Guimel, et s’installa du côté Est, Tifféret. Ensuite, le Shin monta entre l’Ouest et l’Est et fut suspendu dans l’air. Ainsi les deux lettres Mem et Shin sont suspendues dans l’air.

Il explique comment les trois lignes, qui sont HBD de ZA, appelées Aleph-Mem-Shin, furent fécondées et enfantèrent également HGTM de ZA, d’après le deuxième discernement que chaque Behina des trois Behinot Aleph-Mem-Shin fut fécondée et enfanta sa Behina correspondante dans HGTM de ZA. C’est pourquoi il a été dit que le Aleph, qui est Hokhma et ligne droite, enfanta le Bet, qui est Ouest, Malkhout. C’est le sens de « le père établit la fille ». Et le Mem, la ligne gauche fut fécondée et enfanta la lettre Dalet du côté nord, qui est Guevoura, et la ligne gauche dans le Gouf [corps]. Et le Shin, la ligne médiane, fut fécondé et enfanta la lettre Guimel à l’Est, qui est Tifféret, et la ligne médiane dans le Gouf.
Ce qui a été dit du Aleph lui-même qui s’est étendu et s’installa au sud, Hessed, n’enfantant pas d’autre lettre comme le reste des lignes, est parce que la lumière de Hessed ne s’épaissit pas lors de son expansion de Rosh à Gouf. Pour cette raison, Hessed dans Aleph lui-même peut s’étendre dans Hessed de Gouf sans avoir besoin d’autre lettre. Mais la ligne gauche, la médiane et Malkhout, s’épaississent en étant dans le Gouf. Pour cette raison, elles ont besoin d’autres lettres, qui sont Dalet, Guimel, Bet. Par conséquent, les deux lettres Mem et Shin, sont restées suspendues en l’air, signifiant qu’elles ne peuvent pas se revêtir dans les Kélim comme le Aleph.

611) Le Aleph qui est resté dans le Kli de Hessed du Gouf monta à sa place, s’élevant à l’endroit de HBD, Youd-Hey du nom HaVaYaH, et y fut couronné dans le Youd-Hey. Le Aleph se renforça ici dans le Youd-Hey fut fécondé et enfant le Vav, complétant le nom HaVaYaH. Il se tient à sa place, dans Hessed de Gouf, illuminant ici HaVaYaH dans Gouf, Youd-Hey-Vav dans HGT de Gouf, et le Hey inférieur dans Malkhout. Alors le Aleph fut couronné et illumina et s’étendit dans sa lumière, enfantant la lumière et faisant sortir la lettre Tet, qui est le coup que le monde supérieur, Bina frappe et illumina dans la lumière de HGT, c’est-à-dire, la lettre Tet est la lumière de Yessod de Bina, qui fut étendue par le Aleph et se revêtit dans l’intériorité de HGT jusqu’au Khazé.

612) A ce moment Aleph monte, prend pour lui le Mem et Shin qui étaient dans l’air, et les joint à elle pour devenir la combinaison Aleph-Mem-Shin comme avant. Le Aleph s’est établi du côté sud, qui est Hessed, le Shin du côté Est, Tifféret, et le Mem du côté Nord, Guevoura. Le Guimel, qui était du côté Est, monta et fut fécondé et enfanta Tsadi et Tav. Alors le Bet arriva, qui était du côté Ouest, qui est Malkhout, et s’éleva et connecta le Tsadi-Tav, Aleph et Vav montèrent – Aleph du Sud et Vav de l’Est, tous deux se connectèrent au Bet entre les lettres Tsadi-Tav, et le nom Tsévaot [armées] fut formé et illumina.

Le nom Tsévaot illumine dans NH de ZA. Pour enfanter cette illumination, les lettres Aleph-Mem-Shin se sont étendues dans HGT de ZA, qui sont appelés Sud, Nord Est. Alors le Guimel qui est Tifféret, obtint la force pour être fécondé et enfanta les deux lettres Rosh et Sof du nom Tsévaot, qui sont Tsadi-Tav, car l’illumination NH s’étend de Tifféret qui est Guimel. Alors le Bet à l’Ouest et le Aleph au sud se connectèrent à lui, ainsi que le Vav, qui est aussi considéré comme Tifféret, et les lettres Tsévaot fut formées de leur illumination ensemble. Et le Dalet au Nord s’éleva également de l’illumination de Aleph-Mem-Shin et fit sortir le nom Shadaï [Shin-Dalet-Youd] qui illumine dans Yessod.

613) Quand ce nom Tsévaot, illumina dans le tabernacle, qui est Malkhout, les lettres furent fécondées et enfantèrent Zain, Bet et Noun. Ce sont les trois Behinot de Malkhout qui sortent dans l’ordre Holam, Shourouk, Hirik. Zain est Youd sur Vav, et est considéré Holam. Bet est Malkhout du Khazé et en haut, qui est le quatrième pour HGT, qui est au milieu du Vav, le point de Shourouk. Noun est Malkhout à la fin du Vav, un point sous Yessod, le point de Hirik. Les lettres Aleph-Mem-Shin montèrent comme avant, illuminèrent dans HGT, furent fécondées, et enfantèrent Samekh, Ayin, Pé, les Sefirot Tifféret NH de Khazé de ZA et en bas qui se sont étendues de l’illumination de Aleph-Mem-Shin dans HGT de ZA. Et le nom Tsévaot illumine dans NH et le nom Shadaï dans Yessod.
614) Le Kouf resta seul. Il monta et tomba et se tient dans Noukva du grand abime. Le Saint béni soit-Il le vit mélangé, sans un Gouf et sans image, et il n’entra pas dans le tabernacle, qui est Malkhout. Il fit de lui une couverture sur le tabernacle. Elle est un rideau en poils de brebis pour une tente sur le tabernacle, comme il est écrit « et tu feras des rideaux en poils de brebis pour une tente sur le tabernacle ». Il est écrit « pour une tente » et non « une tente », signifiant une couverture sur la tente, qui est singe, pas un homme.

Le Kouf contient en lui la dure Midat ha Din [qualité de jugement], du Tsimtsoum Aleph [première restriction]. C’est pourquoi la jambe du Kouf [[image: image3.jpg]


] descend sous la ligne, pour indiquer le verset « Ses jambes descendent à la mort ». Il a été dit que le Kouf est resté seul, que toutes les lettres sauf le Kouf étaient déjà sorties et illuminaient, qu’il monta et pour s’adoucir dans Bina, et descendit de Bina à sa place, et les Dinim en lui furent reconnus à nouveau. Alors il se tient dans le trou de la grand abime, où il y a les Klipot de Malkhout qui est adoucie dans Bina. Le Saint béni soit-Il vit que sa force de Midat Ha Din se mélangea dans les Klipot du grand abime, et qu’il n’a pas de Kli appelé Gouf, ni lumière - qui est appelée dessin-  et qu’il n’est pas entré dans le tabernacle, qui est Malkhout. Il fit de lui une couverture sur le tabernacle, comme il est écrit « et tu feras des rideaux en poils de brebis pour une tente sur le tabernacle », car le nom « brebis » indique les Dinim forts et sévères en lui.
Ainsi, il fut établi pour garder le tabernacle, car en raison des Dinim en lui, les extérieurs ne peuvent pas sucer du tabernacle. « Pour une tente » et  non « une tente » signifie lumière, des mots « quand Sa bougie brillait sur ma tête », et elle ne fut faite que pour garder de l’extérieur. C’est pourquoi il est écrit « pour une tente » et parce que les Dinim sévères sont apparents en lui, il ne fut pas établi pour être dans Malkhout, qui est appelée Adam [homme], car il n’est pas comme Malkhout, mais est comme un singe [Kof signifie « singe » en hébreu], qui ressemble à l’homme. C’est pourquoi il a été dit Kof et pas un homme.
615) Les lettres Aleph-Mem-Shin se réincarnèrent dans l’acte du tabernacle comme avant – le Shin à l’Est, le Guimel qui était à l’Est, resta suspendu en l’air et le nom Tsévaot sortit de lui, et le Mem s’incarna et s’assit du côté Nord, car les lettres Aleph-Mem-Shin doivent se revêtir dans HGT pour illuminer dans NHY. Le Dalet, qui était au Nord, sortit et se connecta au Shin de ce côté, créant la combinaison Shin-Dalet, et le Aleph s’incarna et s’assit du côté Sud, montant à Rosh, au Youd qui s’y trouve. Il monta et se renforça en lui, le pris et le connecta au Shin Dalet, et le nom Shadaï [Shin-Dalet-Youd] se connecta  dans une seule connexion, brillant dans la Sefira Yessod. Quand ce nom est établi dans le tabernacle, Malkhout, elle a persistance et se tient, dans tabernacle d’en bas, c’est-à-dire, son existence vient à elle par l’établissement du tabernacle en bas.

616) Les lettres Aleph-Mem-Shin se réincarnèrent comme avant, pour s’installer dans le tabernacle, et les lettres montèrent – tout d’abord, Aleph, puis Tav créant la combinaison Aleph Tav, tout d’abord Bet ensuite Shin, créant la combinaison Bet Shin. La combinaison des lettres fut inter changée par le Aleph-Tav Bet-Shin, et Aleph-Bet-Guimel Youd-Tav-Tzadi sortirent et s’incarnèrent dans les saintes gravures, Aleph Kouf. Le Aleph de Aleph-Tav, Bet-Shin firent sortir un Kouf pour garder le tabernacle, le Kouf fit sortir un Reish et le Reish fit sortir Ayin, créant la combinaison Kouf-Reish-Ayin.

617) Le nom Kouf-Reish-Ayin est le verset « et elle mit les peaux des jeunes brebis sur ses mains et sur la partie lisse de son cou ». De même, « et tu feras des rideaux en poils de brebis pour une tente sur le tabernacle », car le nom Kouf-Reish-Ayin dont la racine est le Kouf, contient des Dinim sévères et virulents, qui sont appelés « brebis ». Par conséquent, cette partie doit être vue de l’extérieur, pour garder ce qui est à l’intérieur pour que les extérieurs ne sucent pas d’elle.

Les lettres du nom Shin-Tet-Noun Kouf-Reish-Ayin, qui est le deuxième nom du nom Mem-Bet, après Aleph-Bet-Guimel-Youd-Tav-Tsadi, sont écrites à l’extérieur du tabernacle pour garder le tabernacle, qui est la sainte alliance, et le prépuce fut exposé par cette couverture, c’est-à-dire, la coupure du prépuce fut faite par les Dinim virulents dans le nom Kouf-Reish-Ayin Shin-Tet-Noun par les Dinim dans le Kouf, qui sont de la Midat ha Din sévère du Tsimtsoum Aleph.
618) Les lettres se sont réincarnées et firent sortir la combinaison Aleph-Tav Bet-Shin jusqu’à Shin-Kouf-Vav-Tsadi-Youd-Tav. Aleph-Tav Bet-Shin firent sortir sept noms du nom Mem-Bet de Ana Be Koakh [S.V.P, avec force] jusqu’au Shin-Kouf-Vav-Tsadi-Youd-Tav qui sont Aleph-Bet-Guimel-Youd-Tav-Tsadi, Kouf-Reish-Ayin Shin-Tet-Noun, Noun-Guimel-Dalet-Youd-Chaf-Shin, Bet-Tet-Reish-Tsadi-Tav-Guimel, Het-Kouf-Bet-Tet Noun-Ayin, Youd-Guimel-Lamed-Pé-Zayin-Kouf, Shin-Kouf-Vav-Tsadi-Youd-Tav. Ce sont les 42 lettres de « au commencement Dieu créa le ciel et la terre, et la terre n’était que solitude et chaos [Tohu ve Bohu], jusqu’au Bet de ve Bohu. Ces 42 lettres sont le nom Mem-Bet.
Dans cette incarnation des lettres est « et la terre n’était que Tohu ve Bohu » par les lettres Kouf-Reish-Ayin Shin-Tet-Noun, en raison des Dinim virulents en elle. Elle est devenue « et obscurité sur la face de l’abime ». Le Guimel fit sortir Reish et le Dalet Kouf, faisant la combinaison Guimel-Reish Dalet-Kouf.
Jusqu’ici, après que les quatre combinaisons Aleph-Tav Bet-Shin Guimel-Reish et Dalet-Kouf soient sorties, les lettres s’incarnèrent et se frappèrent l’une l’autre pour être une correction dans le tabernacle. C’est parce que la combinaison Aleph Bet de Aleph-Tav Bet-Shin, qui sont onze combinaisons Aleph-Tav Bet-Shin Guimel-Reish Dalet-Kouf Hey-Tsadi Vav-Pé Zayin-Ayin Het-Samekh Tet-Noun Youd-Mem Chaf-Lamed, divisées en trois lignes -droite, gauche et médiane. Les quatre premières Aleph-Tav Bet-Shin Guimel-Reish Dalet-Kouf, sont la ligne droite en elles, elles sont donc considérées comme la correction du tabernacle.

619) Ces trois lettres Aleph-Mem-Shin, ont fait sortir des descendants Hey-Tsadi Vav-Pé, continuant l’alphabet de Aleph-Tav Bet-Shin. Ce sont les lettres qui sont suspendues en l’air. Elles se frappent et font sortir le dessin du tabernacle, Zayin Ayin, la septième combinaison de Aleph-Tav Bet-Shin. Jusqu’ici elle tient dans le verset « et l’obscurité était sur la face de l’abime ».  Tous, toutes les trois combinaisons Hey-Tsadi Vav-Pé-Zayin-Ayin sont de son côté, le côté de l’obscurité, car ces trois combinaisons sont de la ligne gauche dans l’alphabet de Aleph-Tav Bet-Shin. Et avant que la gauche ne s’unisse avec la droite, elle est entièrement obscurité.
La lettre Het- la lettre Samekh arriva et la rejoint, créant la combinaison Het-Samekh, qui est la première des quatre combinaisons dans la ligne médiane, qui sont Het-Samekh Tet-Noun Youd-Mem Chaf-Lamed. Alors il est écrit « que la lumière soit, et la lumière fut »  car la lumière vient du côté de la ligne médiane après qu’elle détermine et unisse les deux lignes, droite et gauche.
620) Les lettres Aleph-Bet-Guimel Youd-Tav-Tsadi s’incarnèrent comme avant, furent fécondées et enfantèrent et firent sortir un dessin dans le tabernacle – un tout dans l’alphabet de Aleph-Lamed Bet-Mem. C’est parce que le Aleph fut fécondé et enfanta la lettre Lamed par la force et puissance, faisant la combinaison Aleph-Lamed. Le Aleph  augmenta sa force, monta dans sa gloire et enfanta la lettre Bet.
A ce moment, les lettres furent fécondées et enfantèrent, et ces autres lettres se joignirent : le Mem rejoint la lettre Bet dans sa gravure, créant la combinaison Bet-Mem, pour qu’elles sortent dans une union jusqu’aux combinaisons Tet-Reish Youd-Shin Chaf-Tav, pour que les lettres montent à leurs places dans la purification du tabernacle. Il est écrit à ce propos « l’évier et son support » où l’évier est Netsah et le support est Hod.

Après avoir expliqué la descente de l’illumination des  lettres dans tous les degrés de ZA de HBD supérieurs à son Yessod, il explique la descente des illuminations des lettres dans les degrés du tabernacle, Malkhout. L’alphabet de Aleph-Tav Bet-Shin illumine sous la forme de GAR de Malkhout, où cet alphabet est celui qui étend le bien de haut en bas. Pour cette raison, Aleph-Tav Bet-Shin firent sortir le nom Mem-Bet de Ana Be Koakh [S.V.P, de force], Aleph-Bet-Guimel Youd-Tav-Tsadi, etc., dans HGT de Malkhout, car il  y a le nom Mem-Bet de Aleph-Bet-Guimel Youd-Tav-Tsadi qui illumine dans Yetsira, qui est HGT.
De plus, le nom Aleph-Bet-Guimel Youd-Tav-Tsadi fit sortir toute la combinaison Aleph-Bet de Aleph-Lamed Bet-Mem, qui est Aleph-Lamed Bet-Mem Guimel-Noun Dalet-Samekh Hey-Ayin Vav-Pé Zayin-Tsadi Het-Kouf Tet-Reish Youd-Shin Chaf-Tav. Le sens de ce nom est qu’il n’y a illumination que de bas en haut et non de haut en bas, donc ce nom illumine dans NH de Malkhout, dont l’illumination est de bas en haut.
621) « Que le firmament soit dans l’eau », car l’eau montait dans l’eau supérieur et descendait dans l’eau inférieur. Dans les lettres Aleph-Lamed,  Aleph de Aleph-Lamed fit sortir un Vav, et le Vav fit sortir un Kouf. La lettre Lamed de Aleph-Lamed monta jusqu’à elles et les lettres furent gravées dans leur gravure dans une union, Kol [« voix », Kouf-Vav-Lamed en hébreu]. Le Kouf est le porteur du Massakh, et de ce fait l’eau supérieure fut séparée de l’eau inférieure par les lettres Kol. Tel est le sens des mots « la voix du Seigneur est sur les eaux, le Dieu de gloire gronde ». Les lettres Aleph-Lamed dans le verset « le Dieu de gloire gronde » furent fécondées et enfantèrent, et furent gravées dans la gravure des lettres pour faire sortir les dessins du tabernacle. Tel est le sens des mots « la voix du Seigneur est sur les eaux », que la voix a séparé les eaux l’une de l’autre, signifiant le Massakh dans le firmament qui sépare. Cette voix est née du Aleph-Lamed de gloire, les deux lettres Aleph-Lamed, KH, et la ligne droite, les eaux supérieures.

622) Les trois lettres Aleph-Lamed-Shin furent fécondées et enfantèrent, et furent gravées dans la gravure des lettres pour faire sortir les dessins du tabernacle, Malkhout. Le Aleph fit sortir Guimel, le Shin fit sortir Noun, le connectant au Guimel dans la combinaison Guimel-Noun, qui est la troisième combinaison de Aleph Bet Aleph-Lamed Bet-Mem, comme il est écrit « que la terre produise de l’herbe ». Les lettres Aleph-Lamed-Shin s’incarnèrent en premier dans la combinaison Bet-Mem dans l’alphabet de Aleph-Lamed-Bet-Mem. En elles, les eaux se rassemblèrent à un seul endroit, comme il est écrit « que les eaux se rassemblent sous le ciel à un endroit ».
Ici il suggère les trois combinaisons Aleph-Lamed Bet-Mem Gimel-Noun dans l’écriture de l’acte de la création. Aleph-Lamed sont les eaux supérieures dans le verset « que le firmament soit », un point de Holam.  Bet-Mem est « que les eaux se rassemblent à un endroit et que la terre soit vue », qui est le point de Shourouk, en qui les eaux inférieures se sont rassemblées en un endroit, GAR, mais elle devint une terre sans fruit par manque de revêtement de Hassadim. Guimel-Noun est « que la terre produise de l’herbe », le point de Hirik. En s’asséchant, elle est devenue une terre portant des fruits et descendants et pour planter des arbres.

Ecoute Israël
623) Il est écrit « Ecoute Israël, le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est un ». Il est également écrit « Ecoute Israël, aujourd’hui tu es devenu un peuple » et il est écrit « Ecoute Israël, aujourd’hui tu franchis le Jourdain ». Tous ces « Ecoute » que Moïse a dit pourquoi sont-ils ? Le « Ecoute Israël, le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est un » est pour l’union, mais les autres sont en vue de quoi ?

624) Ils viennent tous interpréter « Ecoute Israël » de l’union, l’union de Hokhma supérieure. Le Ayin de Shema [écoute] est en grosses lettres, suggérant une union, car Shema consiste des lettres Shem Ayin. Shem [nom] est Malkhout en Ayin [70] noms supérieurs de ZA pour les inclure, car le nom, Malkhout est bénie d’eux et est incluse en eux, et ils doivent être inclus comme un seul mot Shema, dans une union.
625) Les soixante dix noms sont dans la Merkava supérieure, HGT de ZA, de Khazé et en haut, une Merkava pour Bina, 72 noms des trois versets « et alla », « et vint » « et planta », 70 Sanhédrin et 2 témoins. Le nom est béni de la Merkava supérieure, Malkhout, et est inclue en eux. Après « Ecoute » il est écrit « Israël » en général, ZA, qui est Israël Saba, pour qu’il y ait une inclusion à l’endroit qui est Dvékout [adhésion] de tout, c’est-à-dire, ZA. Israël, sera en Dvékout avec Israël Saba, qui monte et le revêt.

« Ecoute Israël » suggère à présent une femme adhérant à son mari, Malkhout qui est appelée un « nom » à ZA, qui est appelé « Israël », et tout sera dans une inclusion. Tel est le sens de « Ecoute Israël » de l’union. Ensuite il unit trois côtés : « le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est un » qui sont AVI et ZA, pour que tout soit un.

626) « Ecoute Israël » de tous les autres endroits ne sont pas ainsi, mais tous les autres viennent interpréter et tous adhèrent à un endroit différent. « Ecoute Israël, aujourd’hui tu traverseras », « Ecoute Israël, aujourd’hui tu es devenu un peuple ». Ils adhèrent tous au degré inférieur, Malkhout, appelée « ouïe ».
627) « Aujourd’hui tu es devenu un peuple ». Il aurait dû dire « étais », qu’est-ce que « es devenu » ? Partout où il est écrit « peuple », cela suggère quand leurs cœurs sont brisés du travail du Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il est écrit « es devenu ». Il est écrit à ce propos « Ecoutez-moi, mes frères, et mon peuple ». Si « mes frères » pourquoi  « mon peuple » ? Et si « mon peuple », pourquoi « Mes frères » ? David a dit « si tu travailles de bon cœur, vous êtes mes frères, et sinon, vous êtes mon peuple, car vous briserez votre cœur pour mon travail ». Ainsi aujourd’hui, tu es devenu un peuple car tu as brisé tes cœurs pour le travail du Saint béni soit-Il.

628) « Ecoute Israël, aujourd’hui tu traverses ». Tout est dans le degré inférieur, Malkhout, et « Ecoute Israël » de l’union est dans le degré supérieur, ZA, qui est inclus dans Israël Saba. Quel est le lien entre eux ? « Ecoute Israël » de l’union n’est pas en tous de cette façon parce qu’il est d’en haut, YESHOUT, et d’en bas, ZA et Malkhout, pour assumer le fardeau du royaume des cieux de toutes les façons qui soient. C’est parce qu’à ce moment, l’homme doit vouloir unir le nom du Saint béni soit-Il, ZA et assumer le fardeau du royaume des cieux, Malkhout.

629) Quand un homme commence à assumer le fardeau du royaume des cieux, alors la Shekhina vient et reste sur sa tête, se tenant sur lui comme un témoin pour témoigner un témoignage devant la saint roi, qu’il unit Son nom deux fois par jour, et que Son nom est uni en haut et en bas comme il se doit. Pour cette raison, le Ayin de « Ecoute Israël », sont en grandes lettres, Dalet de Ehad, de grandes lettres, qui sont les lettres Ed [témoins, avec les lettres Ayin-Dalet], pour être un témoin devant le saint roi. « Le Seigneur notre Dieu, le Seigneur » est l’union des trois côtés, AVI et ZA. C’est l’union des trois côtés, comme Rabbi Shimon l’a affirmé et commenta à plusieurs endroits et nous n’avons pas le droit de le commenter plus avant.
630) Mais un homme qui unit le nom du Saint béni soit-Il en haut et en bas, la Shekhina est sur sa tête, le bénissant de sept bénédictions, correspondant aux sept Sefirot, et l’appelle « et il Me dira : tu es Mon serviteur, Israël, en qui Je suis glorifié ».

Toi à qui il fut montré de connaitre
631) « Toi à qui il fut montré de connaitre que le Seigneur, Il est Dieu ». Quand Israël sont sortis d’Egypte, ils ne connaissaient pas la foi du Saint béni soit-Il parce qu’en exil, ils étaient tous des idolâtres et ils avaient oublié toutes les racines de la foi qu’ils avaient avant, qui sont les 12 tribus héritées de leur père Jacob.
632) Quand Moïse est arrivé, il leur enseigna qu’il y a un Dieu supérieur dans le monde. Ensuite, ils virent tous ces miracles et puissantes actions à la mer, et tous les miracles et puissantes actions qu’il avait fait pour eux en Egypte. Alors ils virent plusieurs puissantes actions avec la manne et l’eau, et la Torah leur fut donnée, et ils apprirent les chemins du Saint béni soit-il jusqu’à ce qu’ils arrivèrent à ce moment.

633) Moïse leur dit : « Jusqu’ici, je vous ai enseigné ce qu’on apprend à un enfant », c’est le sens de « toi à qui il a été montré de connaitre », que je vous ai enseigné jusqu’à présent pour connaitre – connaitre et voir et entrer dans le sujet de la foi, qui est « que le Seigneur, Il est Dieu ».

634) N’est-ce pas une petite chose que de savoir cela ? Mais il est écrit « et connais ce jour et mets le sur ton cœur que le Seigneur, Il est Dieu. Dans le ciel en haut et sur terre en bas, il n’en est point d’autre ». Mais tout le sujet de la foi – de le connaitre par le secret de tous les secrets, du caché de tout ce qui est caché, HaVaYaH Elohim – est le nom complet, car HaVaYaH est ZA et Elohim est Malkhout, indiquant que tout est un. « Toi à qui il a été montré de connaitre que le Seigneur, Il est Dieu ». Ici repose le secret des secrets, pour ceux qui connaissent le jugement, que ZA, qui est HaVaYaH, et Elohim qui est Malkhout sont un.
Et j’étais chez Lui un Amon [apprenti]
635) Heureux sont tous ceux qui s’engagent dans la Torah, car quand le Saint béni soit-Il créa le monde, Il regarda dans la Torah et créa le monde. Le monde fut créé avec la Torah, comme il est écrit « et J’étais chez Lui un Amon [apprenti] ». Ne prononce pas Amon, mais Oman [artiste], car la Torah est l’artiste du monde.

636) La Torah est-elle un artiste ? Oui. C’est comme un roi qui veut faire un palais. S’il ne se prend pas un artiste, il ne peut pas faire le palais. Une fois que le palais est fait, il ne porte pas le nom de l’artiste, mais le nom du roi, car ils disent « ce sont les palais que le roi a fait » car le roi a donné la pensée de ces palais.

637) De même, quand le Saint béni soit-Il voulut créer le monde, Il regarda l’artiste, la Torah, et même si l’artiste a fait le palais, il ne porte que le nom du roi, car ils disent « ce sont les palais que le roi a fait ». Certes le roi a construit le palais.

La Torah crie « j’étais chez Lui un Amon [apprenti] », le Saint béni soit-Il a créé le monde avec moi, car avant que le monde ne soit créé, la Torah est venue 2000 ans avant le monde. Et quand le Saint béni soit-Il voulut créer le monde, Il regarda dans la Torah dans chacun de ses mots, et fit une œuvre d’art dans le monde en correspondance, car toutes les choses et actions des mondes sont toutes dans la Torah. C’est pourquoi le Saint béni soit-Il regarda en elle et créa le monde.

638) Ce n’est pas que la Torah ait créé le monde, mais le Saint béni soit-Il a créé le monde en regardant dans la Torah. Il s’avère que le Saint béni soit-Il est l’artiste et la Torah est Son apprenti, comme il est écrit « et j’étais chez Lui un Amon [apprenti] ». Il ne dot pas « J’étais un apprenti », mais « chez Lui », car parce que le Saint béni soit-Il a regardé en elle, elle était un apprenti chez Lui.

639) Qui peut-être un apprenti chez le Saint béni soit-Il ? Mais le regard du Saint béni soit-Il était de la manière dont il est écrit dans la Torah « au commencement Dieu créa le ciel et la terre ». Il regarda dans ce mot et créa le ciel. Il est écrit dans la Torah « et Dieu dit ; que la lumière soit ». Il regarda dans ce mot et créa la lumière. Et ainsi en est il avec chaque mot qui est écrit dans la Torah : le Saint béni soit-Il regarda et fit cette chose. C’est pourquoi il est écrit « et j’étais chez Lui un Amon [apprenti] », le monde entier a été créé ainsi.

640) Quand le monde fut créé, pas une chose n’exista avant qu’il n’y ait le désir de créer l’homme, pour qu’il s’engage dans la Torah, et grâce à cela, le monde exista. Maintenant, quiconque regarde dans la Torah et s’engage en elle, c’est comme s’il maintenait le monde entier. Le Saint béni soit-Il regarda dans la Torah, et créa le monde, l’homme regarde dans la Torah et maintient le monde. Il s’avère que le travail et l’existence du monde entier est la Torah. Pour cette raison, heureux est celui qui s’engage dans la Torah car il maintient le monde.
641) Quand le Saint béni soit-Il voulut créer l’homme, il se tint devant Lui sous sa forme et existence comme il est dans ce monde. Même tous les gens, avant de venir dans ce monde, se tiennent dans leur existence et correction comme ils sont dans ce monde, dans un trésor où il y a toutes les âmes du monde revêtues dans leur forme.
642) Quand ils sont destinés à descendre dans ce monde, le Saint béni soit-Il appelle un certain assigné, sous lequel le Saint béni soit-Il assigne toutes les âmes qui sont destinées à descendre dans ce monde, et lui dit : « Va, amène-moi l’esprit d’un tel ». Alors cette âmes vient se revêtir dans la forme de ce monde et cet assigné lui montre le saint roi.

Toi à qui il a été montré de connaitre
643) Le Saint béni soit-Il lui dit et lui fait jurer que quand elle descendra dans ce monde, elle s’engagera dans la Torah pour Le connaitre et pour connaitre la foi, car quiconque a été dans ce monde et ne s’est pas essayé de Le connaitre, il aurait mieux valu qu’il ne soit pas créé. Pour cette raison elle apparait devant le roi via l’assigné, pour Le connaitre dans ce monde et pour s’essayer dans le Saint béni soit-Il dans la foi.

644) Il est écrit « Toi à qui il a été montré de connaitre », signifiant montré par l’assigné devant le Saint béni soit-Il « de connaitre » veut dire connaitre et regarder dans ce monde, dans la foi, dans la Torah. Quiconque a été dans ce monde et ne s’est pas engagé dans la Torah pour Le connaitre, il aurait été préférable pour lui de ne pas avoir été créé, car c’est la raison pour laquelle le Saint béni soit-il a amené l’homme dans ce monde.

645) « Connaitre que le Seigneur Il est Dieu » dans toute la foi de toute la Torah, la totalité en haut et en bas. Toute la foi, Malkhout, car le nom Elohim [Dieu] est Malkhout. Toute la Torah est la Torah écrite, le nom HaVaYaH, ZA. C’est la Torah orale, Malkhout, le nom Elohim, tout est un. C’est toute la foi parce qu’HaVaYaH [le Seigneur] est Elohim [Dieu], le nom complet.

La foi est appelée « un nom » car dans cette union elle est entière et complète. Et Lui, le Seigneur est un et Son nom Un ». HaVaYaH est un, Il est « Ecoute Israël, le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est un ». C’est une union. « Et Son nom un » est « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », qui est une autre union, pour que Son nom soit un, Malkhout. Il est également écrit « le Seigneur est le Dieu », quand ils sont dans une union.

646) Comment dites-vous que le verset « le Seigneur est le Dieu » est comme il est écrit « le Seigneur est un et Son nom Un » ? Après tout, ce n’est pas pareil ? S’il était écrit « le Seigneur est un et Son nom est un », Je dirai pareil, mais il est écrit « Le Seigneur est un et Son nom un ». N’aurait-il pas dû dire ici « Le Seigneur Il est le Dieu Il», et alors cela aurait comme « le Seigneur est un et Son nom un ».

647) Tout est un parce quand ces deux noms sont unis, l’un est dans une union et l’autre dans une union, comme il est écrit « Le Seigneur est un est Son nom Un », les deux noms deviennent un, incluent l’un dans l’autre, et tout devient entier ici, dans une union. Alors « le Seigneur Il est le Dieu », car tout est inclus l’un dans l’autre pour être un. Et tant qu’ils ne sont pas tous unis, l’un en lui-même et l’autre en lui-même, ils ne sont pas inclus l’un dans l’autre pour que tout soit un.

648) « Le Seigneur Il est le Dieu », est la totalité de la Torah, parce que la Torah écrite, HaVaYaH est ZA et la Torah orale, le Dieu, est Malkhout.et parce que la Torah est le nom sacré, « le Seigneur il est le Dieu », elle est également appelée « la Torah écrite » et la « Torah orale. La torah écrite est le général et la Torah orale est le particulier, car ZA est le général et Malkhout est le particulier, car Malkhout est une seule Sefira des dix Sefirot de ZA. Le général a besoin du particulier, et le particulier a besoin du général et ils s’unissent l’un dans l’autre pour devenir un.
649) Par conséquent, toute la Torah est la totalité d’en haut, ZA et d’en bas, Malkhout, car le nom HaVaYaH est en haut, dans ZA et le nom Elohim est en bas, dans Malkhout. L’un est le monde supérieur, et l’autre est le monde inférieur, comme il est écrit « toi à qui il a été montré que le Seigneur Il est le Dieu ». C’est la totalité de tout, et c’est pourquoi l’homme doit connaitre ceci dans ce monde.

650) Où sont les Mitsvot [commandements] de la Torah dans la règle de « Le Seigneur Il est le Dieu » ? HaVaYaH [le Seigneur] est « Souviens-toi » et Elohim [Dieu] est « Garde » et toutes les Mitsvot de la Torah sont inclues en ceux-ci. « Souviens-toi » comprend 248 Mitsvot positives |commandements de faire] et « garde » comprend 365 Mitsvot négatives [commandements de ne pas faire]. Ensemble elles sont les 613 Mitsvot dans la Torah est tout est un.

Les Tefillin 
651) La prière du soir est obligatoire parce que la lecture du Shema le soir est obligatoire, car le Saint béni soit-Il s’unit avec Malkhout la nuit comme Il s’unit le jour. La qualité de la nuit, Malkhout, est incluse dans le jour, ZA, et la qualité du jour est incluse dans la nuit, créant une seule union. Celui qui dit que la prière du soir est optionnelle c’est parce qu’elle correspond aux organes internes et la graisse qui sont mangés sur l’autel la nuit, où il n’est pas obligatoire pour eux de rester brûler la nuit.

652) « Et tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout ton cœur, de toute ton âme et de toute ta force ». Si la droite et gauche sont inclues dans l’union « Ecoute Israël », car le Saint béni soit-Il est droite et notre Dieu est gauche, pourquoi devons-nous dire ensuite « et tu aimeras », qui est droite, « et si vous écoutez » qui est gauche ? N’étaient-ils pas déjà inclus dans l’union « Ecoute Israël » ? Dans « Ecoute Israël » ils sont suggérés en général. Dans les versets « et tu aimeras » et « et si vous écoutez », ils sont en particulier.

653) Cette union est comme le Tefillin de tête et le Tefillin de main. Il y a quatre portions [de la Torah] dans le Tefillin de tête, et il y a trois noms dans « Ecoute Israël, le Seigneur notre Dieu, le Seigneur ». Il y a quatre portions dans le Tefillin de tête, chacun est particulier, et ici ils sont trois noms. Quelle est la connexion entre eux ?

654) Dans ces quatre portions, une portion est « sanctifie ». C’est le premier point supérieur, Hokhma, ligne droite. Une portion est « et quand le Seigneur t’amène ». C’est le monde à venir, Bina, ligne gauche. Une portion est « Ecoute », la droite de Moakh de Daat. Et une portion est « et si vous écoutez », la gauche de Moakh de Daat, car Daat, la ligne médiane, comprend HB, droite et gauche. Ce sont les Tefillin de tête.

Et ici dans l’union « Ecoute Israël » il y a trois noms, qui sont comme ces quatre portions. Le premier HaVaYaH [le Seigneur] est le point suprême, le début de tout – Hokhma et ligne droite. Elohénou [notre Dieu] est le monde à venir, Bina, et ligne gauche. Le dernier HaVaYaH est la totalité de la droite et gauche ensemble dans un tout, Daat, ligne médiane, comprenant droite et gauche- l’union des Tefillin de tête, car ils sont tous égaux. C’est la première union, « Ecoute Israël » l’union supérieure, qui précède l’union inférieure, qui est « béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ».

655) Les Tefillin de main sont la totalité de toutes ces quatre portions ensemble, qui ne sont pas placées dans quatre compartiments spécifiques, comme dans les Tefillin de tête, mais sont tous dans la même boite. C’est l’union « béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », l’union inférieure de Malkhout. Dans l’union inférieure il y a la totalité des Tefillin de tête, HBD de ZA, qui ont été inclus dans les Tefillin de main, Malkhout.

656) Cette union « béni » est le point suprême, qui est « béni » de qui toutes les bénédictions –Hokhma – viennent. Le monde à venir, Bina, n’est pas appelée « béni » parce que le point suprême est masculin, le monde à venir est féminin, et il est donc appelé « béni » [au masculin ; Baroukh] et elle – bénédiction [au féminin- Brakhra]. Pour cette raison « béni » est le point supérieur, Hokhma. Le nom est le monde à venir, Bina, un grand nom, comme il est écrit « Que feras-tu pour Ton grand nom » ? Gloire est la gloire supérieure, ZA, comprenant droite et gauche.

657) Hokhma, Bina et ZA sont inclus dans les Tefillin de main, qui est « Son royaume » prenant tout en lui. Tous les mondes sont inclus dans « Son royaume », pour les nourrir et les alimenter de tout ce dont ils ont besoin. Pour cette raison « pour toujours et à jamais » indique qu’il fournit à tous les mondes.

658) C’est l’union des Tefillin de tête, ZA, et des Tefillin de main, Malkhout. Comme l’union des Tefillin, ainsi est l’union de tout. L’union est établie de quatre façons : HB et droite de Daat et gauche de Daat. Cet arrangement est le plus clair et tous sont la foi, Malkhout qui les reçoit. Mais l’ordre de l’union des Tefillin est l’union supérieure, ZA.
Et tu aimeras le Seigneur ton Dieu

659) Comme la droite et la gauche ont été inclues dans le nom sacré en général, dans « Ecoute Israël » et « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », ils sortiront plus tard en particulier, dans les versets « et tu aimeras » et « si vous écoutez ». Cependant par dans l’union parce que l’union est dans le premier verset « Ecoute Israël », que le Seigneur sera un dans les Tefillin de tête, et Son nom un dans les Tefillin de main, et tout sera un. Comme toute cette union fut arrangée en général – du plus haut point, Hokhma – il doit y avoir un éveil de Rosh de la première lumière – Hessed de ZA – la première des Sefirot de ZA.
660) La portion « et tu aimeras » est le début de la droite, la Sefira Hessed, d’aimer le Saint béni soit-Il d’un amour d’adhésion à Lui. La droite, Hessed, évoque l’amour. Celui qui aime le Saint béni soit-Il, le Saint béni soit-Il éveille vers lui Sa droite, et le reçoit avec amour. Toutes les choses du monde dépendent uniquement du désir, Rouakh attirant Rouakh, et apportant Rouakh, comme il est écrit « S’Il place Son cœur sur lui, Il rassemblera à Lui son esprit et son âme ».

661) Quand l’homme éveille l’amour pour le Saint béni soit-Il, réveillant la droite, l’amour, il l’éveille de trois façons, comme il est écrit « de tout ton cœur, et de toute de âme et de toute ta puissance ». Ainsi, il y a trois façons ici. De dites pas « soit l’un soit l’autre », car il n’est pas écrit « ou de tout ton cœur, ou de toute ton âme ou de toute ta puissance », mais tous sont nécessaires, cœur, âme et argent. Alors le Saint béni soit-Il L’éveille avec Sa droite, et l’étend vers lui, et Il l’accepte.
662) Il est écrit à ce propos « Le Seigneur dit à mon maitre ; assieds-toi à ma droite ». Le roi David dit pareil de son degré, Malkhout, lorsqu’elle est liée à la droite. 

Les 13 Mitsvot ici sont à droite : « Et tu aimeras le Seigneur ton Dieu », est un, « de tout ton cœur est deux, « de toute ton âme » est trois, « et de toute ta puissance » est quatre. « tu les inculqueras à tes fils » est cinq, « et tu parleras d’elles » est six, « quand tu es assis dans ta maison » est sept, « quand tu es en route » est huit, « quand tu te couches » est neuf, « et quand tu te lèves » est dix. « Tu les lieras en signe sur ta main » est onze, « et ils seront de fronteau entre tes yeux » est douze, « tu les écriras sur les poteaux de ta maison et sur tes portes » est treize.

663) Ces 13 Mitsvot dépendent de la droite, et la gauche est incluse dans la droite, et il doit en être ainsi. Chaque fois que la gauche se réveille, la droite commence en premier. Pour cette raison, s’ils ont été récompensés, la gauche est incluse dans la droite, et sinon, la droite est incluse dans la gauche, et la gauche gouverne, comme il est écrit « Si tu marches dans Mes lois » écrivant « si » au début. Partout la gauche se réveille avec amour, dans la droite et ensuite son Din augmente comme il se doit. Partout il doit être ainsi.
Tu feras le tabernacle avec dix rideaux

664) « Tu feras le tabernacle avec dix rideaux ». Ici est l’union, car dix rideaux correspondent aux dix Sefirot, car l’établissement du tabernacle est de plusieurs degrés, car il est écrit à son propos « et le tabernacle fut un », montrant que tous les organes du corps du tabernacle sont un seul corps.

665) C’est comme un homme qui a plusieurs organes supérieurs et inférieurs. Les internes sont à l’intérieur, et les révélés sont à l’extérieur. Cependant, tous sont considérés comme un corps, et nous considérons un homme dans une seule connexion. Ainsi est le tabernacle : tous les organes sont comme en haut, et quand ils s’unissent tout en un, il est écrit « et le tabernacle fut un ».

666) Les Mitsvot de la Torah sont les parties et organes comme en haut. Quand elles se connectent toutes en une,  alors toutes montent à un endroit. Le tabernacle est les organes et les parties, tous additionnés à l’homme, comme les Mitsvot de la Torah, car toutes les Mitsvot de la Torah sont dans l’homme, masculine et féminine, ZON. Quand elles se connectent, elles sont une, dans un homme, HaVaYaH rempli des Aleph, qui est Adam [homme] en guématrie. Celui qui omet ne serait-ce qu’une Mitsva dans la Torah, c’est comme s’il omettait la forme de la foi, Malkhout, car tous les organes sont ensemble dans l’homme. Pour cette raison ; tout monte dans une union.

667) C’est pourquoi Israël sont une nation, comme il est écrit d’eux : « et toi, mon troupeau, le troupeau de Mon pâturage, vous êtres des hommes » et comme il est écrit « et qui est comme Ton peuple Israël, une nation dans la terre ».

De tout ton cœur et de toute ton âme et de toute ta puissance 
668) L’amour du Saint béni soit-Il, quand l’homme L’aime, s’éveille que du cœur, car le cœur est l’endroit du réveil, pour évoquer l’amour envers Lui. Par conséquent, pourquoi est-il écrit « de tout ton cœur » et ensuite «  de toute ton âme » ? Ce signifie qu’ils sont deux façons dans l’amour : une dans le cœur et une dans l’âme ? Et si le cœur est le plus important, pourquoi avoir besoin de l’âme ? Mais le cœur est l’âme sont deux qui s’unissent en un, car le cœur, l’âme et l’argent s’unissent tous l’un dans l’autre, et le cœur est l’essentiel et la fondation de tout.

669) « De tout ton cœur » [avec deux Bet dans cœur en hébreu], c’est-à-dire, avec deux cœurs, qui sont les deux penchants – le bon penchant et le mauvais penchant. Chacun est appelé « un cœur » - un est appelé « bon cœur » et l’autre est appelé « un mauvais cœur ». C’est pourquoi il a été écrit « de tout ton cœur » et il n’est pas écrit « de tout ton cœur [avec un seul Bet en hébreu], car il suggère deux, qui sont le bon penchant et le mauvais penchant.
670) « Et de toute ton âme » ; « De toute » vient inclure NRN, tout ce à quoi cette âme s’accroche. « Et de toute ta puissance ». « Et de toute » car il y a aussi plusieurs genres d’argent ici, qui sont différents les uns des autres : argent, pierres précieuses etc. C’est pourquoi il est écrit « et de toute ta puissance » signifiant toutes tes possessions, car l’amour du Saint béni soit-Il est de Lui remettre tout ceci, et de L’aimer dans chacun.

671) Comment l’homme peut-il aimer le Saint béni soit-Il avec le mauvais penchant ? En effet le mauvais penchant calomnie pour que l’homme ne s’approche pas du travail du Seigneur, et comment aimera t-il le Saint béni soit-Il avec lui? Mais le travail du Saint béni soit-Il est plus important, lorsque ce mauvais penchant se rend à Lui et que l’homme le brise, c’est l’amour du Saint béni soit-Il, parce qu’il sait approcher le mauvais penchant du travail du Saint béni soit-Il.

672) C’est le secret de ceux qui connaissent le jugement. Tout ce que le Saint béni soit-Il fait en haut et en bas n’est que pour montrer Sa gloire et tout est pour Son travail. Qui a vu un esclave calomnier son maitre, que dans tout le désir de son maitre, il devient un diffamateur qui ne fera pas la volonté de son maitre ? Le désir du Saint béni soit-Il est que les gens soient toujours dans Son travail, et qu’ils aillent sur le chemin de vérité, pour les récompenser de beaucoup de bien. Et comme c’est le désir du Saint béni soit-Il, comment un mauvais serviteur peut venir et calomnier la volonté de son maitre, détournant les gens vers le mauvais chemin et les déviant du bon chemin, faisant d’eux qu’ils ne font pas la volonté de leur maitre, et détournant les gens vers le mauvais chemin. 
673) Mais il fait certainement la volonté de son maitre. C’est comme un roi qui avait un fils unique, et qu’il l’aimait profondément, et lui ordonna avec amour de ne pas s’approcher d’une mauvaise femme, car quiconque s’approche d’elle, ne devient pas digne de venir au palais du roi. Son fils lui promis de faire la volonté de son père avec amour.

674) A l’extérieur de la maison du roi, se trouvait une prostituée, belle d’apparence et avec de belle forme. Un jour le roi dit : « je veux voir le désir de mon fils à mon égard », il appela cette prostituée, et lui dit : « va et tente mon fils, pour voir le désir de mon fils à mon égard ». La prostituée suivit le fils du roi et commença à l’enlacer et l’embrasser et à le séduire avec toutes sortes de séduction. Si ce fils était décent et garde l’ordre de son père, il la réprimande, ne l’écoutant pas et  la repousse. Alors le père est content de son fils, et le fait entrer dans la cour de son palais, et lui donne des cadeaux et présents et un grand honneur. Et qui est celui qui a fait tout ce bien à ce fils ? La prostituée.
675) La prostituée obtient-elle une louange pour tout ça ou non ? bien sûr qu’elle est louée de plusieurs façons : 1) Pour avoir fait ce que le roi avait ordonné, 2) Pour avoir engendré tout ce bien à ce fils, tout cet amour du roi à son égard. C’est pourquoi il est écrit « et vois, c’était très bien ». « C’était bien » est l’ange de la vie. « Très » est l’ange de la mort, qui est le mauvais penchant, qui est certainement très bien pour celui qui garde l’ordre de son maitre. S’il n’y avait pas eu ce diffamateur les justes n’auraient pas hérité de ces hauts trésors qu’ils sont destinés à hériter dans le monde à venir.
676) Heureux sont ceux qui rencontre ce diffamateur, et heureux sont ceux qui ne rencontrent pas ce diffamateur. Heureux sont ceux qui le rencontre et furent sauvés de lui, car grâce à lui ils héritent de tout ce bien et de tous ces raffinements, et de toutes ces adorables choses du monde à venir, de qui il est écrit « aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ».

677) Heureux sont ceux qui ne le rencontrent pas, qui n’échouent pas en lui car à cause de lui ils auraient hérité de l’enfer et auraient été expulsé de la terre de vie. C’est parce que ces méchants qui l’ont rencontré l’ont écouté et l’ont suivi. De ce fait, les justes doivent le remercier car grâce à lui ils héritent de tout le bien, les raffinements et de toutes ces adorables choses pour le monde à venir.

678) Quel est le point du diffamateur quand les méchants l’écoutent ? 1) Même s’il est inutile, il réaliste néanmoins l’ordre de son maitre. 2) quand il augment à cause de lui, car il est mauvais, il se renforce quand le mal est fait, le mal ne s’intensifie pas  jusqu’à ce qu’il tue un homme. Après avoir tué les gens, il se renforce, augmente dans sa puissance, et a contentement. De cette façon, ce diffamateur, le mauvais penchant, l’ange de la mort, ne se renforce pas jusqu’à ce qu’il tente les gens et les calomnie et les tue. Alors il est heureux et il se renforce et augmente sa puissance.

679) Comme le côté de la vie se renforce quand les gens sont bons et marchent dans le droit chemin, ce diffamateur se renforce et s’intensifie quand les méchants l’écoute et qu’il les gouverne. Heureux sont ceux qui ont été récompensés de le vaincre et de la soumettre, d’avoir été récompensé du monde à venir grâce à lui. Et l’homme se renforce toujours dans le saint roi, comme il est écrit « heureux est l’homme dont la force est en Toi, don les cœurs sont des chemins. Heureux sont-ils dans ce monde et dans le monde à venir.

Les justes sont les faces de la Shekhina [Présence Divine] 
680) Quand un homme voit les justes ou ceux qui sont dignes dans la génération, et les rencontre, ils sont certainement les faces de la Shekhina. Ils sont appelés « les faces de la Shekhina » parce que la Shekhina se cache en eux. La Shekhina est cachée en eux, et ils sont révélés parce que ceux qui sont proches de la Shekhina sont considérés comme sa face. Et qui sont ceux qui sont proches d’elle ? C’est ceux avec qui elle est établie pour être vue par le saint roi, ZA. Ce sont ceux qui élèvent MAN pour unir le Saint béni soit-Il et Sa Shekhina.

Laisse-moi partir, car l’aube s’est levée
681) « S’il te plait prends ma bénédiction que je t’ai apporté ». Quand Jacob vit le diffamateur, SAM, cette nuit, quand il lutta contre lui au gué de Yabok, il le vit sous la forme d’Esaü, et il ne le reconnut pas jusqu’à ce que l’aube se lève. Quand l’aube se leva, il le vit avec un visage caché et découvert. Il regarda dans sa forme, qui était comme la forme d’Esaü, et immédiatement il remarqua et sut qu’il était l’assigné d’Esaü, SAM. Il l’attaqua, comme il est écrit « et il dit : laisse-moi partir, car l’aube s’est levée », car le moment était venu pour lui de chanter et louer le Saint béni soit-Il, il dit donc « car l’aube s’est levée ».
682) Ici nous devons considérer que sa gouvernance n’est que la nuit, dans l’obscurité, comme il est écrit « par peur des nuits », qui est la peur de l’enfer. Et la raison pour laquelle il écrit « nuits » au pluriel est qu’elles sont SAM et sa Noukva, Lilith. Pour cette raison, il ne gouverne que la nuit.

683) « Et il dit : laisse-moi partir, car l’aube s’est levée ». « Car l’aube s’est levée » parce que quand le matin arrive, et que la gouvernance de l’obscurité de la nuit est passée, lui et ses camps entrent dans le trou du grand abime du côté nord jusqu’à ce que la nuit arrive et les chiens, Sitra Akhra, sont relâchés de leurs chaines et gouvernent et errent la nuit jusqu’à ce que le matin arrive. C’est pourquoi  SAM fut puni et dit « laisse-moi partir, car l’aube s’est levée », car il ne gouverne pas le jour.

684) De même, l’exil d’Israël est considéré comme la nuit et est appelé « nuit ». Le mauvais royaume des idolâtres gouverne Israël jusqu’à ce que le matin arrive, la rédemption, et le Saint béni soit-Il brille pour eux, enlevant la domination du royaume des idolâtres. C’est pourquoi il a dit « car l’aube s’est levée ». Il était tenu par sa main, et sa force diminua, car la nuit était terminée. Pour cette raison, Jacob le vaincu et vit sa forme comme la forme d’Esaü, mais pas très ouvertement. Alors SAM fut forcé et le remercia pour les bénédictions dont son père l’avait béni, car il lui dit « je te laisserai pas partir sauf si tu me bénis ». Et il est écrit « et il le bénit là ».
685) Il est ensuite écrit « car j’ai vu a face comme celui qui voit la face de Dieu et tu m’as reçu favorablement ». C’est parce qu’il vit dans le visage d’Esaü, comme la même forme sous laquelle SAM lui été apparu, car peu importe où l’homme est connecté, ainsi son visage apparait. Et vous, les saints supérieurs, la Shekhina est avec vous, donc vos visages sont comme sa face. Heureux êtes-vous.

Si le Seigneur ne construit pas une maison
686) « Cantique des degrés pour Salomon, si le Seigneur ne construit pas une maison, c’est en vain que peinent ceux qui la construisent, si le Seigneur ne garde pas une ville, c’est en vain que la sentinelle garde ». Salomon a-t-il dit cette louange alors qu’il construisait le Temple ? Ce n’est pas le cas, mais le roi David l’a dite pour son fils, le roi Salomon quand le prophète Nathan est venu à lui et lui dit que Salomon construirait le Temple. Ensuite, le roi David montra à Salomon la forme du Temple. Quand David vit la forme du Temple et toutes ses corrections, il dit un psaume à Salomon et dit « si le Seigneur construit pas une maison ».
687) « Cantique des degrés pour Salomon » au roi dont la paix est sienne, à celui qui est ZA. Ce cantique est un chant et louange plus que tous les autres cantiques. Ce chant les surpasse tous. « Si le Seigneur ne construit pas la maison » car le roi David a vu tous ces sept piliers, HGT NHYM de ZA sur qui la maison, Malkhout, se tient. Ils se tiennent en rangée pour construire cette maison, et au dessus d’eux se tient le propriétaire, Bina, marchant sur eux et donnant à chacun d’entre eux force et courage.

688) David a dit à ce propos : « si le roi dont la paix est entièrement sienne, Bina, le propriétaire, ne construit pas cette maison, « c’est en vain que peinent ceux qui la construisent », signifiant les piliers HGT NHYM de ZA qui se tiennent pour construire cette maison. Si Bina n’avait pas adoucie Malkhout, appelée « maison », Malkhout n’aurait pas été digne de recevoir une quelconque lumière. « Si le Seigneur ne garde pas la ville », c’est le roi dont la paix est entièrement sienne, Bina, « c’est en vain que la sentinelle garde », qui est un pilier sur lequel le monde, Malkhout, fut établie. C’est le juste, Yessod de ZA, qui garde cette ville, Malkhout. Bina est appelée « la paix dont la paix est entièrement sienne » de qui tous les Mokhin s’étendent. Et ZA est appelé « le roi dont la paix est sienne », Yessod, qui est appelé « paix ». Pour cette raison, « un cantique des degrés pour Salomon », ZA, « Si le Seigneur », Bina « ne construit pas une maison ».
689) Le tabernacle que Moïse a fait, qui est Malkhout dans Mokhin de VAK, Josué se tenait toujours et le gardait. Il n’y a pas de garde sauf en lui, qui est appelé « un jeune », Matat, comme il est écrit « Son serviteur Josué, le fils de Noun, un jeune garçon, qui ne quittait pas la tente ». Ce tabernacle n’était pas gardé par un autre jeune, comme il est écrit « et le garçon Samuel servait », car il n’y a pas de garde du tabernacle mais dans un jeune, et ce garde est le même que celui qui garde le tabernacle supérieur, Malkhout dans Mokhin de VAK et il est appelé « un jeune », Matat.

690) Mais vous les saints supérieurs, votre garde n’est pas comme la garde du tabernacle, mais votre garde est comme la garde du Temple, Malkhout dans Mokhin de PBP [face-à-face] avec ZA, que seul le Saint béni soit-Il garde, comme il est écrit « Si le Seigneur ne garde pas une ville, c’est en vain que la sentinelle garde ». C’est parce que partout où marchent les justes en chemin, le Saint béni soit-Il les garde toujours, comme il est écrit « le Seigneur te gardera dans tes départs et arrivées ».

691) « Car Il ordonnera pour toi à Ses anges de te garder dans tous tes chemins. Ils te porteront dans leurs mains ». Tout d’abord il écrit « Car Il ordonnera pour toi à Ses anges de te garder » qui est l’ange Matat. Puis il est écrit « ils te porteront dans leurs mains », qui est le Saint béni soit-Il Lui-même, Bina, qui porte Malkhout et les justes dans Ses mains, pour sa diminution qu’elle a reçue par Malkhout. Par cela, elle pourra aussi plus tard donner sa Gadlout aux justes et à Malkhout. Il est écrit « ils te porteront dans leurs mains » signifiant sa diminution et Katnout, qui est appelée « mains » car «  tu ne frappes pas ton pied contre une pierre » qui est Midat ha Din [qualité de jugement] de Malkhout de Tsimtsoum Aleph. Elle est appelée « une pierre » car où qu’elle apparaisse, tous les Mokhin s’en vont immédiatement.

Dans la multitude du peuple est la gloire du roi 

692) « Dans la multitude du peuple est la gloire du roi, et dans la faiblesse du peuple est la ruine d’un prince ». « Dans la multitude du peuple est la gloire du roi » est Israël, de qui il est écrit « car tu es une peuple saint pour le Seigneur ton Dieu ». Ils sont un peuple, comptant plusieurs milliers et plusieurs centaine de milliers. Quand ils sont en grand nombres, c’est la gloire du Saint béni soit-Il, car les supérieurs et les inférieurs louent le nom du roi supérieur, et Le louent grâce à ce peuple saint, comme il est écrit « cette grande nation est un peuple sage et intelligent ».
693) Mais il est écrit « car vous êtes peu nombreux parmi tous les peuples », « Parmi tous les peuples », bien sûr qu’ils sont peu nombreux, mais ils sont plus qu’un peuple parmi eux, car il n’y a pas un peuple dans le monde entier aussi grand et nombreux qu’Israël. Et que sont les fils d’Ismaël et les fils d’Edom qui sont nombreux ? Bien sûr qu’ils sont nombreux, mais tous les autres peuples se mélangent les une les autres : ce peuple a des fils dans ce peuple, et les autres ont des fils dans un autre peuple, et d’autres dans un autre.

Mais Israël ne se mélangent pas et les autres peuples ne se mélangent pas avec eux. Pour cette raison il n’y a pas un peuple dans le monde entier aussi grand et nombreux qu’Israël. Ils sont un peuple distinct et unique, et dans ceux-là il n’y a pas du tout de mélange des autres, comme il est écrit « car tu es un peuple saint pour le Seigneur ton Dieu, le Seigneur ton Dieu t’a choisi ». C’est pourquoi « dans la multitude du peuple est la gloire du roi ».
694) Quand le Saint béni soit-Il vient à la synagogue et que le peuple entier vient ensemble prier, remercier et louer le Saint béni soit-Il, c’est la gloire du roi, car le Saint béni soit-Il est établi avec beauté et correction pour s’élever en haut à AVI.

695) Quand le Saint béni soit-Il vient à la synagogue tôt et que le peuple n’est pas venu prier ni louer le Saint béni soit-Il, toute la gouvernance d’en haut et tous ces assignés supérieurs et camps se brisent tous de leur ascension, qu’ils corrigent dans les corrections d’un roi, le Saint béni soit-Il.

696) La raison pour laquelle ils se brisent dans leur ascension est que quand Israël en bas établissent leurs prières et demandes, et louent le roi supérieur, tous ces camps supérieurs louent et sont corrigés dans la sainte correction, car tous les camps supérieurs sont amis avec Israël en bas, pour louer le Saint béni soit-Il ensemble, pour que l’ascension du Saint béni soit-Il soit en haut et en bas ensemble.

697) Et quand les anges viennent pour être amis avec Israël, pour louer le Saint béni soit-Il ensemble, et qu’Israël en bas ne viennent pas établir leurs prières et demandes, et pour louer leur maitre, tous les saints camps dans le gouvernement supérieur se brisent dans leur corrections. C’est parce qu’ils ne montent pas dans une élévation, car ils ne peuvent pas louer leur maitre parce que les louanges du Saint béni soit-Il doivent être en haut et en bas ensemble, supérieurs et inférieurs ensemble. C’est pourquoi il est écrit « la ruine d’un prince » et non « la ruine d’un roi », car cela ne concerne que les camps des anges, pas le roi lui-même.
698) Et même s’ils sont peu nombreux à venir à la synagogue, mais juste dix, les camps supérieurs viennent à ces dix, pour être amis avec eux et pour louer le Saint béni soit-Il, car toutes les corrections du roi sont en dix. De ce fait, dix est suffisant, s’il n’y a pas plus.

Partout où des lettres sont ajoutées c’est une soustraction
699) « Et tu feras le tabernacle avec dix rideaux ». Le chiffre dix est parce que l’établissement du tabernacle, Malkhout, est en dix. Esser [dix sans Hey] et non Assara [dix avec un Hey]. Il écrit Esser, sans un Hey, qui est dix Sefirot sans la Shekhina, car la Shekhina les encercle d’en haut, parce qu’elle n’est pas comptée dans les dix, comme il est écrit « elle se tenait sur douze bœufs ». Puisqu’il est écrit dix, la Shekhina n’est pas dans le calcul des douze, car elle se tient sur eux d’en haut, comme il écrit « et la mer était sur eux d’en haut », signifiant la Shekhina, qui est appelée « mer ». A ces endroits, cela suggère ce qu’ils manquaient d’en haut, la Shekhina est en trop dans ce chiffre, car elle n’est pas dans le calcul.
700) Il est donné à la Sitra Akhra un ajout à ce chiffre, et elle est soustraite dans le chiffre, tel que onze, où le Ayin ajouté au chiffre douze [en hébreu] réduit le calcul de douze à onze. Cela indique ce dont ils manquaient d’en haut, que le Ayin ajouté est le mauvais Ayin [œil]. Partout où des lettres sont ajoutées, c’est une soustraction, comme l’ajout d’un Youd à Amnon pour réduire son honneur, comme il est écrit « Ton frère Amnon était-il avec toi ? ». Du côté de Kedousha, réduire une lettre est un ajout, car il enlève de onze et le chiffre passe de onze à douze.
701) « T’enveloppes de lumière comme d’un manteau se déployant du ciel comme le rideau d’une tenture ». Quand le Saint béni soit-Il créa le monde, Il s’enveloppa dans la première lumière dans l’acte de la création et créa avec elle les cieux.
702) Lumière et obscurité n’étaient pas ensembles parce que la lumière est de la ligne droite, et l’obscurité est de la ligne gauche. Que fit le Saint béni soit-Il, Bina ? Il les associa ensemble et créa à partir d’eux les cieux, ZA, car ZA est la ligne médiane, qui inclut et décide entre les deux lignes – droite et gauche – feu et eau. Shamaïm [cieux] a les lettres de Esh et Maïm |feu et eau], qu’Il associa ensemble et fit la paix entre eux.

703) Quand le feu et l’eau furent inclus ensembles, et qu’Il les déploya comme un rideau, comme il est écrit « les déployant comme une tenture », faisant avec eux la lettre Vav du nom HaVaYaH, ZA. Elle est appelée « un rideau » ou « rideaux », car la lumière s’est diffusée à Malkhout de la lettre Vav et est devenue des rideaux, comme il est écrit « tu feras le tabernacle avec dix rideaux », ses dix Sefirot.

Sept firmaments

704) Sept firmaments se diffusent et sont cachés dans une dissimulation élevée, dans les sept Sefirot de ZA, HGT NHYM, en qui Hokhma est cachée dans la lumière de Hassadim qui brille en eux de Bina. De plus, un firmament se tient au-dessus d’eux d’en haut –Tevouna – et il n’y a pas de couleur en lui, ni d’endroit révélé dans l’illumination de  Hokhma, et il se tient pour la regarder. Ce firmament est caché et illuminent pour tous les sept firmaments, les déplaçant dans leurs voyages, chacun comme il se doit. Il ne se tient pas pour regarder, mais se tient pour comprendre.
705) Il n’y a personne qui ne comprenne et regarde du firmament et en haut, au-dessus de YESHOUT. L’homme devrait garder sa bouche close et ne pas parler ni regarder dans Tevouna. Celui qui regarde régresse, car il n’y a personne qui puisse l’atteindre.

706) Dix rideaux sont dix firmaments, les rideaux du tabernacle, qui est Malkhout, dix Sefirot qui se tiennent pour atteindre les sages de cœur, car Hokhma est révélée dans Malkhout et pas au-dessus d’elle. Celui qui les connait, regarde dans la grande sagesse et dans les secrets du monde, et regarde en haut à un endroit où tout le monde adhère, sauf deux firmaments qui se tiennent à droite et à gauche, HB de Malkhout, qui sont cachés avec la Shekhina. 

707) Ils sont les neuf firmaments et la Shekhina est le dixième. Sont-ils dix sauf la Shekhina parce qu’il est écrit dix sans le Hey ? Ainsi y-a-t-il onze Sefirot dans la Shekhina, qui est une Sefira, et qui se tient sur les dix Sefirot ? Nous savons qu’elles sont dix Sefirot et non onze. Bien sûr qu’elles sont neuf, qui sont les neuf jours entre Rosh Hashana [nouvel an] et Yom Kippour [jour du pardon] et elle est le dixième. De même, le tabernacle est dix rideaux.

Malkhout est montée à Bina et s’y adoucie. Ce faisant, Bina brille en elle et elle est appelée Miftakhra [clef], alors que sa propre qualité est cachée. De plus, il n’y a que neuf Sefirot KHB HGT NHY en elle, sa propre qualité étant absente. Il a été dit que quand il écrit dix sans Hey, c’est dix Sefirot sans la Shekhina parce que la qualité de Malkhout elle-même, appelée Manoula [verrou] est absente dans le calcul de ses dix Sefirot, les Kélim de Bina sont utilisés à sa place, alors que Malkhout elle-même est cachées au-dessus de ses dix Sefirot, dans Khazé de ZA. Il s’avère que la qualité de Malkhout elle-même est au-dessus de ses dix Sefirot.
Il ajoute que même si Miftakhra est de Bina, elle est néanmoins regardée comme Malkhout, il s’avère qu’elle a en elle-même dix Sefirot. Il la compare aux dix jours de pénitence, où le 10ème jour est Yom Kippour, Bina, et elle est toujours regardée comme Malkhout, complétant les dix Sefirot, alors que Malkhout elle-même se tenant au point de Khazé de ZA, n’est pas du tout dans le calcul, parce qu’elle est cachée ici. 

708) Les dix firmaments sont le secret des secrets qui ont été donnée uniquement à ceux qui connaissent la sagesse. Tout est dans les secrets Rabbi Shimon, qui a dévoilé le secret de chaque firmament, et ceux qui servent, servent dans chacun. Sept firmaments sont en haut, dans ZA, et sept firmaments sont en bas, dans Malkhout, comme en haut le septième firmament –Hessed inclut GAR, donc ils sont dix. Ils sont sept firmaments, en qui il y a les étoiles et les signes, pour conduire ce monde d’après son chemin, comme il se doit.

Tracer une route pour Celui qui chevauche dans les prairies
709) Parmi eux, le septième est le plus important, qui est Hessed, sauf le huitième firmament, Bina, qui conduit tous les sept firmaments et se tient au-dessus de tous. Il est écrit « tracer une route pour celui qui chevauche dans les prairies ». Les prairies sont le septième firmament, la première Sefira de ZA, Hessed, qui inclut toutes les Sefirot de ZA sous elle. Il est appelé « prairies » parce que c’est un mélange de feu et d’eau ensemble, l’eau du Sud et le feu du Nord. « Celui qui chevauche dans les prairies » est le huitième firmament, Bina.
710) Les prairies sont Hessed de ZA, regardées comme le Gouf de ZA. A un autre endroit, le Zohar dit qu’elles sont NH, qui sont les cuisses, en dehors du Gouf.

711) Mais c’est comme le saule de la branche de palmier, qui sont NH – le feu est Hod, et l’eau est Netsah – qui ne se mélangent pas l’un dans l’autre. Ce sont les deux Sefirot dans leur propre gouvernance. Et le septième firmament, Hessed,  comprend toujours le feu et l’eau, dans une Sefira, incluant vraiment en elle les deux saules de la branche de palmier. Et parce que le firmament « prairies » inclut toutes les six autres Sefirot en lui, Guevoura TNHYM, car le supérieur inclut tous ceux qui sont sous lui, c’est la haute Merkava et le Saint béni soit-Il, Bina désire ce firmament plus que tous les autres. Son désir est toujours de corriger ce firmament dans sa plus haute beauté. Il est écrit à ce propos « tracer une route pour Celui qui chevauche dans les prairies » pour celui qui chevauche dans les prairies, qui est un firmament se tenant sur les animaux, Bina, qui se tient au-dessus de HGT de ZA, qui sont appelés « animaux ».
712) Il est écrit « et se réjouissent devant Lui ». Devant Lui, qui est Bina, qui chevauche dans les prairies. Celui qui vient devant Moi dans ce firmament entrera avec joie, et pas du tout avec tristesse, car ce firmament fait qu’il n’y aura aucune tristesse ni colère ici, car ici tout est dans la joie.

713) Pour cette raison le grand prêtre qui se tient devant Lui entrera dans le Temple uniquement dans la joie, et montrera de la joie parce que l’endroit cause cela. Il est écrit à ce propos « servez le Seigneur dans la joie » car l’homme ne doit pas montrer de tristesse en elle.

714) De ce fait, celui qui est triste et en détresse, qui ne peut pas se réjouir dans son cœur à cause de sa détresse, doit demander pitié devant le roi supérieur. Par conséquent, il ne priera pas du tout sa prière ni ne viendra avec une quelconque tristesse, car il ne peut pas réjouir son cœur et entrer devant Lui dans la joie. Quelle est la correction pour un tel homme ?
715) Mais toutes les portes sont verrouillées et fermées, et les portes des larmes ne sont pas fermées. Il n’y a pas de larme sauf par problème et tristesse et tous ces assignés aux portes brisent les courbes des chemins et les verrous, et font entrer ces larmes, et cette prière entre devant le saint roi.

716) A ce moment, cet endroit, Malkhout, est sous la pression de la tristesse et sous la pression de cet homme, comme il est écrit « dans toute leur souffrance Il a souffert ». Il appela « Il a souffert » car la souffrance de l’homme déplace la Shekhina. Le désir ardent du monde supérieur, ZA, pour cet endroit, Malkhout, est comme un mâle désire toujours ardemment la femelle. Par conséquent, quand le roi, ZA entre chez la reine, Malkhout, et la trouve triste, alors tout ce qu’elle veut est remis entre ses mains, cet homme ou cette prière ne reviennent pas vides, et le Saint béni soit-Il prend pitié de lui. Heureux est cet homme qui verse des larmes devant le Saint béni soit-Il dans sa prière.
717) C’est pareil le Shabbat. Celui qui s’assied en jeun le Shabbat, de sa souffrance il montre de la tristesse. Le Shabbat, le firmament supérieur gouverne, signifiant Bina – celui qui est vu dans la joie, qui est joie, et qui se réjouit de tout. Parce que ce firmament gouverne, il fait sortir cet homme -qui est assis dans sa tristesse- de sa punition dont il a été jugé. Il est écrit « tracer la route » signifiant donner gloire et exaltation à Celui qui chevauche dans les prairies, qui est joie, et se réjouit de tout, qui est le firmament sur les animaux, Bina. Son nom est Biah, car ce nom est inclus à cet endroit, car Bina est Yah [Youd-Hey, prononcez Koh]. « Et se réjouissent devant Lui » signifiant que l’homme ne doit pas montrer de la tristesse devant Lui.
718) « Tracer une route pour Celui qui chevauche dans les prairies » signifie Bina, qui chevauche sur ZA. « Son nom est Biah ». Il aurait dû écrite « Il est Biah », s’Il tourne autour de Bina. Qu’est-ce « Son nom » ? Ce verset fut écrit à propos du plus caché de tout ce qui est caché, l’ancien [Atik] de tous les anciens, AA, qui est plus caché que les AVI supérieurs cachés, et plus anciens qu’eux. Il est entièrement non révélé et inconnu parce que Sa Hokhma a été entièrement cachée et n’illumine pas du tout sous Lui. Il chevauche dans les prairies, qui sont AVI, Koh. S’il chevauche dans Koh, même s’il est caché, est-il sur le point de se révéler ?

719) « Tracer une route pour celui qui chevauche dans les prairies » est le plus ancien de tous les anciens, le plus caché de tous les cachés, qui est inatteignable et n’est pas sur le point d’être révélé. Dans quoi chevauche t-il ? Dans les prairies de Koh, dans AVI, le premier degré qui sort de Lui, car AVI sortent de AA. C’est le nom de celui qui est caché, qui n’est pas connu parce que Son nom est Koh. C’est pourquoi il est écrit « Son nom est Biah », et AVI eux-mêmes ne sont pas Son nom.
Mais, Son nom est AVI parce que ce rideau qui se diffuse et sort devant Lui, Malkhout qui est montée à l’endroit de Bina de Rosh AA et y a fait un Massakh [écran] et un rideau, l’endroit de la fin du degré de Rosh de AA, faisant sortir Bina et TM de Rosh AA vers le Gouf. Mais Son nom est « un rideau » parce que Malkhout est appelée « un nom » et c’est Sa Merkava, où avec le rideau, Il se revêt dans AVI et est donc inconnu parce qu’elle n’est pas révélée par eux.

Bien que par rapport à AVI et YESHOUT qui sont appelés Koh, nous considérons que Malkhout qui est montée à l’endroit de Bina de Rosh AA, est descendue de là et est retournée à sa place. Donc Bina et TM de Rosh AA reviennent et montent du Gouf au degré de Rosh de AA, prenant aussi avec eux Koh – qui sont AVI et YESHOUT qui étaient revêtis en eux – à Rosh AA. Alors nous considérons que AA « chevauche dans les prairies » dans Koh. Mais par rapport à AA Lui-même, ainsi que par rapport à AVI, nous considérons que Malkhout n’a pas quitté sa place et termine toujours Rosh de AA sous Hokhma, et de ce fait reste inatteignable pour les inférieurs.
Il a été dit que ce rideau, Malkhout sous Hokhma, est Son nom et il est Sa Merkava, c’est pourquoi Il est entièrement inconnu parce qu’Il est resté revêtu dans Sa Malkhout terminante. Il en est ainsi même si par rapport à AVI et YESHOUT, nous considérons qu’elle est descendue de là, et qu’ils ont élevé à Lui AVI et YESHOUT et Il chevauche en eux. Mais, Il les chevauche uniquement par Son nom, qui est Malkhout sous Hokhma, qui est appelée « un rideau ». Pour cette raison, AA et AVI restent aussi inatteignables comme avant la descente de Malkhout. Il s’avère que d’une part, Hokhma dans YESHOUT apparait par AA chevauchant dans Koh, et d’autre part, AA Lui-même et AVI sont restés aussi inatteignables qu’avant.

720) C’est Son grand nom, AVI, avec Malkhout de AA revêtu en eux. Il y a un nom qui n’est pas aussi grand que Lui, le nom HaVaYaH, ZA, même s’il y a des lettres ajoutées en lui, car AVI sont appelés uniquement par deux lettres Youd-Hey, néanmoins il est Son grand nom. Par conséquent, nous étendons dans ce nom et disons « Amen », qui est étendu de lui. Amen marche dans ce nom toutes les fois parce que le Zivoug de AVI ne cesse jamais. Et par un autre nom, ZA, qui est appelé HaVaYaH, ce n’est pas le cas, parce que le Zivoug ZON cesse en raison des péchés des inférieurs.
721) C’est le sens de ce que nous disons « Amen, que Son grand nom soit béni pour toujours et à jamais », car quand ce nom est établi, tout est en perfection et tous les mondes se réjouissent. Les supérieurs et les inférieurs sont inclus dans ce nom, les 613 Mitsvot de la Torah sont inclus dans ce nom, qui sont la totalité de tous les supérieurs et les inférieurs, c’est la totalité du monde masculin en haut, ZA et la totalité du monde féminin en bas, Malkhout.

Ce grand nom est Malkhout de AA qui est revêtue dans AVI et YESHOUT, qui sont appelés Koh, car il y a deux actions dans cette Malkhout, qui- par rapport à AA et AVI, ne descent pas à sa place et illumine toujours la lumière de Hassadim. Par rapport à YESHOUT, nous considérons que durant Gadlout, elle descend à sa place. Ce faisant, Bina et TM de AA retournent à leur place avec AVI et YESHOUT, qui sont revêtus en eux, et reçoivent Hokhma de Lui, car tous les Mokhin de Gadlout dans YESHOUT et ZON – et dans les trois mondes BYA- s’étendent de cela. Ainsi, Katnout, Gadlout, Hassadim et Hokhma s’étendent tous de Son grand nom, qui est Malkhout de Rosh AA qui est revêtue dans AVI et YESHOUT, comme il est écrit « Son nom est Biah ».

722) Toutes les Mitsvot sont les parties et les organes avec lesquels monter la foi, la Shekhina. Celui qui ne remarque pas et ne regarde pas les secrets des Mitsvot de la Torah, ne sait pas et ne pourra pas regarder comment les organes sont corrigés dans le supérieur. Tous les organes du corps sont établis sur les Mitsvot de la Torah parce qu’il y a 248 organes correspondant aux 248 Mitsvot positives [commandement de faire] et 365 tendons correspondant aux 365 Mitsvot négatives [commandement de ne pas faire]. Et même s’il y a de grands organes élevés, certains d’entre eux sont petits et inférieurs, si l’un d’eux est ôté, même le plus petit de l’homme, il est considéré mutilé. C’est encore plus vrai pour celui qui enlève ne serait-ce qu’une seule Mitsva des Mitsvot de la Torah, car il met un défaut à un endroit qui n’en a pas besoin.
723) Il est écrit « Alors le Seigneur Dieu prit l’homme et le plaça dans le Jardin d’Eden pour le cultiver et le garder ». « Pour le cultiver et le garder » sont les sacrifices. Ils sont les Mitsvot de la Torah. « Le cultiver » sont les 248 organes supérieurs. « Le garder » sont les 365 organes inférieurs, les 365 tendons. Les supérieurs sont « souviens-toi » ZA. Les inférieurs sont « garde », Malkhout et tout est un.

724) Heureux est celui qui a été récompensé de compléter les Mitsvot de la Torah. Il cause à l’homme de compléter son esprit et son âme dans ce monde et dans le monde à venir. La Torah purifie l’homme pour hériter des deux mondes, ce monde et le monde à venir. Quiconque s’essaye dans la Torah, s’essaye dans la vie, la vie dans ce monde et la vie dans le monde à venir et est sauvé de toutes les mauvaises punitions, qui ne peuvent pas le gouverner. Si son effort dans la Torah est ainsi, c’est encore plus vrai pour celui qui fait une action et réalise les Mitsvot de la Torah.
Car une bougie est une Mitsva, et la Torah est lumière
726) « Car une bougie est une Mitsva et la Torah est lumière, et les reproches de la morale un chemin de vie » « Car une bougie est une Mitsva » quiconque s’engage dans ce monde dans les Mitsvot de la Torah, une bougie lui est mise dans chaque Mitsva, pour l’éclairer dans ce monde. « Et la Torah est lumière », quiconque s’engage dans la Torah a été récompensé de la lumière supérieure avec laquelle la bougie est allumée. Une bougie sans lumière est rien, une lumière sans une bougie ne peut pas non plus briller. Il s’avère que les deux ont besoin l’une de l’autre, car le travail de la Mitsva pour établir la bougie est nécessaire, et l’engagement dans la Torah pour allumer la bougie est nécessaire. Heureux est celui qui s’engage en elle, dans la lumière et dans la bougie.
727) « Et les reproches de la morale un chemin de vie », un chemin de vie par lequel arriver au monde à venir, qui sont les reproches que l’homme reçoit pour s’en aller du mauvais chemin et d’aller sur le bon chemin. Le chemin de vie sont ces reproches de la morale que le Saint béni soit-Il apporte à l’homme pour le purifier de ses iniquités avec ces reproches. Heureux est celui qui les accepte de bon cœur. 

728) « Car une bougie est une Mitsva » est une bougie, la lumière de David, qui est une bougie de Mitsva, la Torah orale, Malkhout, qui doit toujours être corrigée, et qui n’illumine que par la Torah écrite, ZA, car la Torah orale n’a de lumière que de la Torah écrite.
729) Il regarda derrière lui et vie la fille du propriétaire de l’hôtel se tenant derrière eux. « Car une bougie est une Mitsva », est une bougie, qui est une Mitsva dont les femmes ont été récompensées. C’est la bougie du Shabbat. Bien que les femmes n’ont pas été récompensées de la Torah, car les hommes ont été récompensés de la Torah et illuminent cette bougie que les femmes corrigent avec cette Mitsva. Les femmes avec la correction de cette bougie, les hommes avec la Torah, pour allumer et illuminer cette bougie, qui est la correction de la Mitsva dont les femmes sont obligées.

730) Cette femme entendit et pleura. Entre temps, le père de la femme qui était là se leva et vient entre eux et vit sa fille se tenant pleurante entre eux. Son père lui demanda et elle lui raconta l’histoire. Le père de la femme se mit également à pleurer. Rabbi Yossi lui dit : « peut-être que ton gendre, le mari de ta fille, n’a pas été récompensé de la Torah ? ». Il répondit « cela doit être cela, et c’est certainement pourquoi moi et ma fille pleurons toujours. »
731) « Parce qu’un jour je l’ai vu sauter de cet attique pour entendre le Kaddish [prière pour les défunts] avec le public, j’ai voulu lui donner ma fille. Et immédiatement après que le public ait quitté la synagogue, je lui ai donné ma fille, car j’ai dit qu’avec ce saut quand il est venu écouter le Kaddish, il était devenu apparent qu’il serait un homme de grandeur dans la Torah. Et bien qu’il fût un enfant, et que je ne le connaissais pas avant, je lui ai donné ma fille. Mais il ne sait même pas les actions de grâce [litt. : bénédiction pour la nourriture], et je ne peux pas étudier avec lui parmi les amis, pour apprendre la lecture du Shema ou les actions de grâce ».
732) Rabbi Yossi lui dit : « change le pour un autre, ou peut-être qu’il enfantera un fils qui sera grand dans la Torah ». Entre temps, le gendre du propriétaire de l’hôtel se leva, sauta vers eux et s’assit devant eux. Rabbi Yossi le regarda et dit : « j’ai bien vu dans cet enfant qu’une lumière de la Torah sortirait de lui dans le monde, ou qu’un fils naitra de lui ». Cet enfant rit et dit : « messieurs, je vais vous dire une chose ».
733) Il commença et dit « je suis jeune en jours, et vous êtes vieux, j’ai donc rampé et je craignais vos opinions sur moi ». Les plus grands de ce monde ont commenté ce verset, mais Elihou, de qui il est écrit qu’il était de la famille de Râm, ils commentèrent qu’il venait des descendants d’Abraham. Mais Elihou était un prêtre des descendants du prophète Ezéchiel, car il est écrit « le fils de Barakhel le Bouzite », et il est écrit ici « Ezéchiel le prêtre, le fils de Bouzi ».

734) Et si vous dites que parce qu’il est écrit, « Bouzi » [mépris], il y avait du mépris sur les familles, ce n’est pas le cas, car il redit qu’il était de la famille de Râm [haut/exalté], signifiant plus haut que tous. Il est appelé Bouzi parce qu’il se méprise devant ceux qui sont plus grands que lui. C’est pourquoi Ezéchiel monta dans le nom supérieur, Bouzi, car Ezéchiel est appelé « un homme qui est entier dans tout », et aucun autre homme ne fut appelé ainsi, comme il est écrit « et tu es un fils d’un homme ». Et parce qu’Elihou est appelé par ce nom, Bouzi, il est appelé « haut » plus haut que tous.
735) C’est pourquoi il a dit « je suis jeune en jours ». Il dit « en jours ». N’aurait-il dû pas dire « de jours » ? Mais « je suis jeune » car je me suis diminué. « En jours » dans le visage d’un homme qui a plusieurs jours. Parce qu’il a dit « les jours parleront », je suis donc jeune, car je me suis diminué devant les jours. « Et vous êtres vieux ». Je vous ai vu vieux et donc j’ai rampé et j’ai eu peur de vos opinions sur moi ». Moi aussi j’ai dit, « les jours parleront, et plusieurs années enseigneront la sagesse. Certes c’est un esprit dans l’homme, et le souffle du Tout puissant qui leur donne la compréhension ». Pour cette raison parce que je suis un enfant, j’ai fait de mon désir de ne pas parler pendant deux mois, et jusqu’à ce que jour ils furent complétés. Et maintenant que vous êtes ici, je dois déverrouiller les mots de la Torah devant vous ».

736) « Car une bougie est une Mitsva et la Torah est lumière et les reproches de la morale un chemin de vie ». « Car une bougie est une Mitsva est une Mishna, comme il est écrit « la Torah et la Mitsva ». La Torah est la Torah écrite, ZA, et cette Mitsva est une Mishna, Malkhout, qui est une bougie, une bougie qui est sur le point de l’allumer, car Malkhout n’a pas de lumière en elle-même et a besoin de ZA pour l’allumer et briller en elle.

737) Pourquoi Malkhout est-elle appelée une bougie ? Quand Malkhout reçoit des deux bras de ZA – les deux lignes, droite et gauche, les 248 organes supérieurs, Hassadim des 248 Mitsvot positives – elle ouvre ses deux bras pour eux, ses deux lignes droite et gauche. Alors ces deux bras sont inclus dans les 248 organes, devenant 250 en gématrie, et c’est pourquoi elle est appelée Ner [une bougie, 250 en guématrie]. « La Torah est lumière » parce que la Torah illumine vers cette bougie et la bougie est allumée par elle, du côté de la première lumière, droite, car la Torah fut donnée du côté droit, qui est la première lumière. Il est écrit « A Sa droite, une loi brûlante », signifiant qu’elle fut donnée de droite. Et bien que la gauche soit incluse en elle, car alors quand la gauche est incluse en elle, c’est la complétude de tout.

207 à droite et 103 à gauche
738) Cette première lumière fut incluse dans 207 mondes, cachés sous la lumière et se diffusant dans tous. Ces 207 mondes sont du côté droit, sous le trône supérieur caché, Bina. Les 103 mondes sont du côté gauche, qui ensemble font 310. Ce sont ceux que le Saint béni soit-Il établit toujours pour les justes et plusieurs trésors désirables se diffusent d’eux. Ils sont tous cachés, pour raffiner avec eux  les justes pour le monde à venir. Il est écrit à leur propos : « de léguer à ceux qui m’aiment et Je remplirai leur trésor ». Il est également écrit  d’eux « Aucun œil n’a vu Dieu à part Toi ».
Trois points – Holam, Shourouk et Hirik – sortent de Bina, qui sont les trois lignes en elle. Lors de la sortie des deux points, Holam Shourouk – les deux lignes droite et gauche – un état d’Akhroraïm [derrière] est fait dans Bina, car avant que la droite et le gauche ne soient inclues l’une dans l’autre, la ligne droite se trouva sans GAR, Holam. La ligne gauche est GAR, Hokhma, mais sans Hassadim, Hokhma n’illumine pas. Et comme ils sont tous les deux déficients, ils sont regardés comme Akhroraïm de Bina.

Ensuite, quand le point de Hirik sortit, la ligne médiane, et détermina et inclut les deux lignes – droite et gauche – l’une dans l’autre, nous considérons que c’est l’état de Panim [devant/face] de Bina, car alors la ligne droite a été complétée de GAR par l’inclusion avec la gauche. De plus, la ligne gauche fut complétée de Hassadim par l’inclusion avec la ligne droite, et les deux furent remplies en totalité comme il se doit.

Cependant, même après la sortie de Panim, quand elle a déjà trois lignes, l’état d’Akhroraïm reste toujours en elle, parce qu’il n’y a pas d’absence dans le spirituel. Qui plus est, toute Hokhma qui illumine dans l’état de Panim s’étend de l’état d’Akhroraïm. Et comme la ligne médiane a déjà été étendue, les trois lignes sont regardées comme étant dans un état d’Akhroraïm.

Les deux lignes – la droite et la médiane – sont regardées comme le point de Holam à droite, car elles manquent de GAR. La ligne gauche est considérée comme le point de Shourouk, qui est sans Hassadim, car ils étaient dans l’état d’Akhroraïm.
L’état d’Akhroraïm de Bina est regardé comme ayant Youd-Shin [310] mondes en lui, 207 à droite et 103 à gauche. C’est parce que le Shin [300 en guématrie] suggère trois lignes [[image: image4.jpg]


], en qui il y a 100 Sefirot, car les Sefirot de Bina sont 100. Youd suggère le niveau des dix Sefirot, qui sont GAR et ZAT. Il s’avère que les deux lignes du Shin, qui sont la droite et la médiane, qui sont à droite, sont Reish, et il a pris sept Sefirot du niveau, sans GAR, ainsi ensemble, elles sont 207.

La ligne gauche du Shin, le point de Shourouk, est Hokhma sans Hassadim, 100. Il a pris GAR sans ZAT, Hokhma sans Hassadim, et ensemble ils sont 103. Et 207 et 103 ensembles sont Youd-Shin [310] en guématrie.
Ils sont appelés Olamot [mondes] du mot Héélem [dissimulation], car les deux côtés sont manquant, et il y a en eux dissimulation, de façon à ce que l’état d’Akhroraïm restant lors de l’illumination de Panim de Bina est regardé comme Youd-Shin mondes, 207 mondes à droite et 103 à gauche. 

Hokhma ne s’étend que de l’état d’Akhroraïm du fait que le Saint béni soit-Il, ligne médiane, corrige toujours les deux lignes, les incluant l’une dans l’autre. Ce faisant, chacune d’elle se remplit de son manque et toute la beauté et le raffinement viennent dans l’illumination de Hokhma. Hokhma vient de l’état d’Akhroraïm, Youd-Shin, et par la ligne médiane, la déficience de chacune est remplie, comme il est écrit « Je remplirai leurs trésors ».

739) Youd-Shin sont Shin-Youd [310] mondes qui sont cachés sous le monde à venir, Bina. Ces 207 mondes du côté droit sont appelés « la première lumière », et même si la lumière de gauche est appelée « lumière », c’est une lumière sombre, qui ne fait pas de descendants. Et comme la lumière de droite précède la lumière de gauche, la première lumière, qui est Hessed, elle est appelée « la lumière de droite ».

Cependant la première lumière est destinée à enfanter des descendants pour le monde à venir. Pour le monde à venir, qui est Bina, et pas plus ? Mais, elle enfante des descendants chaque jour, même dans les degrés de ZA, qui est appelé « jour », car s’il n’y avait pas de lumière de ZA, le monde, Malkhout, n’aurait pas pu exister, comme il est écrit « J’ai dit : un monde de Hessed [miséricorde] sera construit », dans la première lumière, appelée Hessed.
La lumière est semée régulièrement
740) Cette première lumière, le Saint béni soit-Il la sema dans Son Jardin d’Eden, dans Malkhout, et la mit rangée par rangée, la divisant en lignes par la main du juste, le jardinier du jardin, qui a pris cette lumière et sema cette semence de vérité, faisant qu’elle est rangée sur rangée dans le jardin, Malkhout. Elle produit, grandit, et fait des fruits, et le monde est nourri par elles, comme il est écrit « une lumière est semée pour le juste ».

741) Il est écrit « comme un jardin fait que ce qu’il sème, pousse ». Qu’est-ce que « ce qu’il sème ». Ce sont la graine, la première lumière, qui est toujours semée. Maintenant elle enfante et porte des fruits, et maintenant elle est semée comme avant. Jusqu’à ce que le monde mange ce fruit, cette « graine » enfante. Il s’avère qu’Il donne les fruits et n’est jamais calme et c’est pourquoi le monde entier est nourrit par ce que donne le jardinier, qui est appelé « juste », Yessod de ZA, qui n’est jamais calme et ne s’arrête jamais,  Yessod de Gadlout de ZA, lorsque ZON revêtent AVI supérieurs.
La sortie des trois points – Holam, Shourouk, Hirik – par trois diminutions une par une, est appelée trois « semis ». La première lumière qui était dans Bina diminua et fut semée l’une après l’autre. Au début dans Holam, ensuite dans Shourouk et enfin dans Hirik, dans l’ordre des trois lignes. Nous considérons cela comme le semis, car tout acte dissimulé à la fin se transforme en grande découverte est considéré comme un semis et croissance. Cela ressemble à la dissimulation et la décomposition du blé dans le sol : ce qui est dissimulé se transforme en dévoilé, car il nait de cette action plus de blé. De plus, il y a trois semailles ici, et ensuite commence la croissance, où les deux lignes, droite et gauche, s’unissent l’une à l’autre par la ligne médiane, et les lumières sont remplies et complétées.

De plus, tous les Mokhin et l’abondance qui sortent dans les mondes viennent des semis des trois points –Holam, Shourouk, Hirik, et leur croissance. Et comme la vitalité des mondes continue tout le temps, comme nous apprenons « qui renouvelle toujours et chaque jour l’acte de la création avec Sa bonté ». Il s’avère que le semis et la croissance de ces trois points ne cessent pas non plus.
742) Sauf quand Israël sont en exil. Après tout, il est écrit de l’exil : « comme l’eau finit dans la mer ». Malkhout est appelée « mer ». « Et une rivière se tarit et s’assèche » est Yessod, la rivière qui sort de l’Eden. Par conséquent, comment enfante t-il des descendants ? Mais il est écrit « semis » qui signifie qu’il est toujours semé, même durant l’exil. Depuis le jour où cette rivière a cessé de venir dans le jardin, Yessod, qui est appelé « un jardinier », aucun jardinier n’y entra, et cette lumière, qui est toujours semée, fait des fruits, car elle a été semée à partir d’elle et d’elle-même, pour commencer avec et elle n’est jamais calme. Comme un jardin qui enfante des descendants, et que ce premier semis retombe à sa place, car durant la récolte des champs, les graines tombent au sol, et fait des descendants par lui –même comme avant, cette semence ne s’arrête jamais.
Quand le Temple existait, il y avait un Zivoug des grands ZON, qui revêtit en permanence AVI supérieurs. Il s’avère que ce Yessod de ZA de Gadlout donne sans cesse les trois semis à Malkhout. Mais durant l’exil, ce Zivoug de Gadlout est stoppé, comme il est écrit « car l’eau finit dans la mer et une rivière se tarit et s’assèche ». Et bien qu’il y ait l’ascension de ZON à AVI ici durant l’exil, comme le Shabbat, ce n’est pas regardé comme la venue du jardinier dans le jardin, parce qu’il n’est pas permanent.

Cependant, il est nécessaire que même durant l’exil il y ait un Zivoug supérieur pour maintenir les mondes. Ce Zivoug est considéré comme le Zivoug des petits ZON, qui ne sont qu’à droite et gauche dans Malkhout elle-même. Le petit ZA n’est qu’à droite dans Malkhout, et est regardé comme Malkhout, et l’abondance s’étend de lui à Malkhout pour faire vivre les mondes.

Mais le jardinier, le grand Yessod de ZA ne donne pas pendant l’exil, l’abondance est donc petite durant l’exil. La valeur de cette abondance par rapport à l’abondance durant le Temple est comme la valeur de l’ensemencement du champ par l’auto-ensemencement qui s’est fait de lui-même, comparé au champ qui est semé par le jardinier.
743) « Et la Torah est lumière ». La Torah fut donnée de la première lumière, ainsi elle est toujours semée dans le monde, faisant des fruits et ne se reposant jamais. Et le monde est nourri par son fruit.
744) « Et les reproches de la morale un chemin de vie ». Ce sont deux chemins : l’un est un chemin de vie et l’autre est son opposé. Le signe d’un chemin de vie est « les reproches de la morale » car quand le Saint béni soit-Il veut garder ce chemin de vie, Il place quelqu’un qui le frappe et qui faits des reproches aux gens du monde. C’est comme il est écrit « et la flamme de l’épée qui tourne pour garder le chemin de l’arbre de vie. Ainsi, un chemin de vie est le reproche de la morale, car celui en qui il y a reproche, signifiant souffrance, est certain d’être réveillé pour marcher sur ce chemin de vie où il y a reproche de la morale.

745) « Car une bougie est une Mitsva et la Torah est lumière, les reproches de la morale un chemin de vie ». Le début du verset n’est pas comme sa fin, et sa fin n’est pas son début. Il commence avec la lumière de la Torah et Mitsva, et termine avec les reproches de la morale. Cependant, tout est dans ce verset : foi, Malkhout. « Une bougie est une Mitsva » est « garde », Malkhout. « Et Torah est lumière » est « souviens-toi », ZA. « Et les reproches de la morale un chemin de vie » sont les décrets et punitions dans la Torah. Tout est foi, pour la correction de Malkhout, et l’un a besoin de l’autre et tout est comme il se doit.

Lumière, eau, firmament

746) Il est écrit à propos d’Aaron par rapport à la lumière qui allume et illumine pour cette bougie, Malkhout « quand tu montes  les bougies », car il vient du côté de cette lumière, dont il est écrit « que la lumière soit et la lumière fut ». Il est écrit « que la lumière soit’, pourquoi faut-il écrite « et la lumière fut ? ». « Que la lumière soit », la première lumière, droite, Hessed, la qualité d’Aaron le prêtre, pour la fin de la droite. « Et la lumière fut », la gauche qui sort de la droite, car la gauche sort de la droite, et dont « et la lumière fut » est gauche.
« Que la lumière soit » est le point de Holam, ligne droite, de qui l’expansion dans le Youd qui entre dans la lumière de Bina et fait que Avir commence. « Et la lumière fut » est une lumière qui a déjà été, le Youd qui a diminué la lumière de Bina en Avir, Malkhout qui est montée à l’endroit de Bina, et en est ressorti vers sa place, faisant que Avir de Bina redevienne lumière. C’est le point de Shourouk, la ligne gauche. Ainsi, « que la lumière soit » est la première lumière, qui est restée dans Bina, le point de Holam, Avir, Hessed. « Et la lumière fut », ligne gauche, le point de Shourouk.
747) Cela signifie que le premier « et fut » qui est écrit dans la Torah est du côté gauche. Pour cette raison, « et fut » n’est pas un signe de bénédiction parce que de la ligne gauche sort l’obscurité, l’ange de la mort, le mauvais penchant, qui assombrit la face du monde. C’est parce que quand Esaü et ses actions furent trouvés, il était dans ce « et fut », comme il est écrit « Et Esaü était un homme sachant chasser ». Dans « et était un homme sachant chasser » il exista, car il savait chasser les cœurs, tenter les gens, pour qu’ils n’aillent pas dans le droit chemin.

748) « Et Dieu vit que cette lumière était bonne » est le pilier qui se tient au milieu, la ligne médiane, qui se tient et s’accroche à un côté et à l’autre, déterminant et unissant la droite et la gauche l’une à l’autre, lorsqu’il y a complétude des trois côtés, les trois lignes, dont il est écrit « était bonne », ce qui n’était pas le cas dans les deux autres lignes, droite et gauche suggérées dans les mots « que la lumière soit et la lumière fut », il n’est pas écrit d’elles « était bonne », car il n’y avait pas complétude jusqu’à ce que la troisième lumière, celle de la ligne médiane, complète tous les côtés.
Et quand cette troisième est venue, elle sépara la division de la droite et la gauche, comme il est écrit « et Dieu sépara la lumière de l’obscurité ». La droite est la lumière et la gauche est l’obscurité et la ligne médiane fait la paix entre elles et elles furent inclues l’une dans l’autre. Ainsi toutes deux furent complétées.
749) Le fait qu’elles soient cinq degrés, HGT NH qui se sont diffusés et étendus de la première lumière, il est donc écrit le premier jour, « lumière », cinq fois, toutes du côté droit, où toutes les cinq Sefirot, HGT NH sont dominées par la droite, Hessed. Quand elles furent inclues dans le côté gauche, ils furent inclues dans l’eau qui voyageait de la droite, car la droite dégèle le gel de gauche et le transforme en eau liquide. Pour cette raison, le deuxième jour de l’acte de la création, qui est gauche, il est écrit « eau », cinq fois, correspondant aux HGT NH de la ligne gauche.

Quand la droite et gauche furent complétées dans la ligne médiane, le firmament, il est écrit cinq fois« firmament », correspondant aux HGT NH dans la ligne médiane.  Ainsi lumière, eau, firmament correspondant aux trois degrés – droit, gauche et milieu- en chacun de qui les cinq degrés HGT NH sont inclus. C’est pourquoi la lumière, l’eau et le firmament sont écrits cinq fois dans chacun.

750) Dans quel lumière, eau, firmament la forme de l’homme fut-été dépeinte et gravée de gravure ? Au début, il est lumière de la ligne droite, puis l’eau de la ligne gauche et ensuite la ligne médiane s’est diffusée entre elles, le firmament, la gravure gravée de la forme de l’homme.
751) C’est comme la gravure d’une image de la forme d’un homme quand il nait. A la naissance d’un homme, il est tout d’abord un sperme, lumière, car la lumière de tous les organes du corps est le sperme, comme il est écrit « une lumière est semée », qui est vraiment ce sperme. C’est le semis du point de Holam et de la ligne droite. Ensuite, le sperme, qui est appelé « lumière » se diffuse et devient eau, le point de Shourouk, et ligne gauche. Dans l’humidité de l’eau, il est davantage gravé et se diffuse dans la diffusion de ces eaux – l’expansion de la forme du corps de tous les côtés.

Une fois que l’image et la forme du corps ont été dépeintes et gravées, l’expansion se congela et fut appelée « firmament », le point de Hirik et « la ligne médiane ». C’est « le firmament au milieu des eaux ». Et un fois congelé, il est écrit « et Dieu appela le firmament, ciel », car l’humidité du corps qui était dans l’eau s’est déjà congelée. Alors l’homme fut complété, signifiant, ZA, ciel, et son HaVaYaH rempli avec les Alephs, Youd-He-Vav-He, qui est Adam [homme] en guématrie. Ainsi la naissance de l’homme ressemble à l’émanation de ZA de Bina. 

L’humidité signifie que chacun est entré dans la limite de l’autre, comme est la nature de ce qui est humide. La congélation signifie que chacun maintient sa limite et n’entre pas dans la zone de l’autre, comme est la nature de ce qui est sec.
752) Après que le corps fut clarifié et nettoyé par le ménage, l’humidité qui s’étend et reste de lui, est le déchet qui est fait par fusion.  Ce sont les eaux mauvaises et troubles de qui ce déchet – qui calomnie le monde entier, la Sitra Akhra -  est fait, et qui est devenu mâle et femelle. Ensuite, ces eaux troubles descendent, fusionnent en bas du côté gauche, et le mâle et la femelle de la Sitra Akhra sortent pour calomnier le monde entier. Heureux est celui est sauvé d’eux.

Avant la venue de la ligne médiane, le firmament, la droite et gauche étaient humides. Elles se disputaient parce que chacune entrait dans la zone de l’autre et voulait l’annuler l’autre. Quand la ligne médiane arriva, elle diminua la gauche par la force du Massakh de Hirik en elle, et fit la paix entre elles – la droite brillerait de haut en bas, et la gauche uniquement de bas en haut. Par la force du Massakh de la ligne médiane, qui est appelé « firmament », il congela ces frontières et ne put les franchir.

Il a été dit que la congélation fut faite par la force du firmament. Cependant, le gel n’était pas complété en haut dans Bina, mais uniquement après que la ligne médiane soit descendue à sa place, qui est ZA. Par cela, vous comprendrez que cette humidité qui est restée dans le corps et ne s’est pas congelée est déchet, car elle indique que ces parties n’ont pas accepté la décision de la ligne médiane, et la droite et la gauche en elles sont en dispute comme avant l’arrivée de la ligne médiane. Ainsi, le mâle et la femelle des Klipot furent faits en elle. Cependant, ceci ne fut pas fait à l’endroit du monde de Atsilout, mais en bas, dans BYA, quand elles sont descendues de là à BYA, et adhérèrent à la gauche, voulant annuler la droite. Alors elles sortirent pour calomnier le monde entier parce qu’elles voulaient annuler Hassadim avec qui le monde a été construit.
753) Après que le diffamateur soit sorti, il est écrit « que les lumières soient » sans Vav, comme un juron et une malédiction, étendant la maladie du diabète aux enfants, tuant les enfants qui n’ont pas goûté au péché, en raison des péchés de leur géniteurs, et de la diminution de la lumière de la lune. Ensuite, il est écrit «  les lumières furent » en complétude, les deux ensembles.

Elles furent complétées par le firmament du ciel, la ligne médiane, Tifféret de ZA, car quand Malkout monte et se connecta au firmament du ciel, alors « et les lumières furent », signifiant que toutes les deux furent complétées ensembles, sans aucun dommage. C’est parce que ZA est le soleil, la ligne droite, et Malkhout, est la lune, ligne gauche, et elles furent inclues et se complétèrent l’une l’autre via la ligne médiane, Tifféret de ZA.

754) Cet enfant commença à rire. Il était content. Il leur dit : « le fait d’avoir dit ici que le sujet de l’homme est clarifié, dans cette lumière qu’il a semé, et qu’ensuite l’eau fut faite et de ces eaux le firmament, qui est la forme de l’homme s’est diffusé, comme je l’ai commenté, est exact. Cela se fait dans les intestins de la femme, car le sperme est dépeint uniquement à l’intérieur des intestins de Noukva, pour diffuser la forme de l’homme en elle. Mais ici, si ces cinq degrés HGT NH de lumière, eau et firmament sont la forme de l’homme, donc, à quel endroit fut diffusée et dépeinte cette forme dans l’eau ?
755) Elle ne fut pas dépeinte dans la femelle, qui est le monde à venir, Bina, car une image et une forme ne sont pas correctement formées jusqu’à ce qu’elles sortent de Bina et sont alors façonnées et congelées. C’est parce que la congélation est par la diminution dans le Massakh de Hirik dans ZA qui est monté à Bina dans la ligne médiane, la force du Massakh dans ZA ne peut pas gouverner à l’endroit de Bina, GAR, dans sa pleine force, mais uniquement après qu’il sorte de son endroit.

Le monde à venir, Bina, est l’artiste de tout l’acte de la création, Elohim, qui est écrit ici, comme il est  écrit « Et Dieu [Elohim] dit : que la lumière soit, et la lumière fut ». Et aussi, « Et Dieu dit : que le firmament soit ». Ainsi, Bina est l’artiste, l’Emanateur qui fait l’image de la lumière, eau et firmament. Ainsi comment pouvez-vous dire que l’image et forme furent faites dans Bina.

756) La forme de l’homme ne fut pas formée dans Noukva en bas, Malkhout, car il n’y a pas de repos dans Malkhout. Plus tard, quand la forme de cet homme émergea dans la lumière, eau et firmament – ZA- Noukva sortit avec lui, car la forme de l’homme n’a pas été formée en elle. Donc, à quel endroit la semence de lumière, eau et firmament fut-elle dépeinte et devient une gravure de la forme de l’homme ?
757) Ceci est un secret supérieur, Adam Ha Rishon, ZA de Atsilout – lumière eau et firmament- gravés et dépeints dans Noukva, le deuxième homme, Adam de Briya, gravé et dépeint dans Noukva, Malkhout de Atsilout, de la force et du sperme d’Adam Ha Rishon.
758) Le Zohar interprète ses mots ; Adam Ha Rishon est ZA. La gravure de l’image et la forme du corps n’était pas dans Noukva, et était sans aucune image, car elle n’était pas formée ni congelée alors qu’elle était dans Bina pour mériter d’être appelée « une forme ». Elle fut dépeinte et gravée en-dessous du monde à venir, sous Bina, sans un mâle et sans une femelle. Mais ces 22 lettres de ZA qui se sont divisées en trois lignes en lui, furent formées et congelées dans la mesure, le Massakh de Hirik dans la ligne médiane, qui est appelée «  un firmament » qui autour de lui, les lettres furent congelées, et en qui l’homme fut dépeint et gravé.
Les lettres sur le droit chemin est dans l’ordre qui sort de la première lumière dans Bina, les sept lettres de Aleph à Vav, ligne droite, furent dessinées à la mesure dans le firmament et commencèrent à être gravées et dépeintes. Cette lumière fut semée dans le firmament, ZA, dans la mesure – le Massakh et la ligne de mesure en lui. Et après que la lumière, la ligne droite, soit arrivée dans la mesure, la ligne gauche fut étendue en elle, et la lumière est retournée être l’eau dans l’eau ici. Ensuite, le firmament se diffusa, la ligne médiane elle-même, en deux lignes qui illuminèrent et furent inclues en lui, dans l’image de l’homme, la bonne forme, qui fut suffisamment formée et congelée. Alors les deux lignes, droite et gauche, furent également formées.

759) Après que Noukva fut décorée, signifiant construite par AVI, et ZA et Noukva sont retournés être PBP, cette forme de l’homme, ZA est venue avec un désir ardent vers Noukva. Alors, dans Noukva, le deuxième homme de Briya fut gravé et dépeint, comme sa forme. Il est écrit de lui « et il enfanta un fils dans son apparence et selon son image» car Adam Ha Rishon en bas correspond à ZA, et le deuxième homme, qui est son fils, Seth, correspond au deuxième Adam [homme] en haut. Ceci fut dépeint dans Noukva de ZA, ce qui n’était pas le cas dans le premier, ZA, car le premier fut lui-même dépeint dans la mesure dans la mesure, qui est le Massakh de Hirik en lui-même, et pas dans Noukva.
Caïn, Abel, Seth, Enoch et Mahalalêl
760) « Et Adam connut Eve, sa femme, et elle conçut et enfanta Caïn ». Le Kouf [dans le nom Caïn en hébreu], dont la jambe s’est revêtue dans les Klipot, dont les jambes descendent à la mort, commença à enfanter dans les intestins d’Eve avec la force et l’aide d’Adam, après qu’elle ait déjà reçu la saleté de ce Kouf. Tout d’abord vint le serpent, Kouf, sur Eve, et injecta en elle la saleté, ensuite Adam vient sur elle. C’est pourquoi il n’est pas écrit « et enfanta » mais « Adam connut ». « Et elle conçut et enfanta », signifiant que le déchet était sorti dans Eve.
761) « Et elle enfanta à nouveau, son frère Abel ». Il ne dit pas « et elle donna naissance », bien qu’il soit du mâle, de droite, car le diffamateur s’affaiblit et brisa sa force, car les lettres commencèrent à enfanter avec la lettre Kouf de Caïn. C’est parce que Caïn et Abel étaient deux moitiés d’âmes, Caïn du côté d’ELEH, et Abel du côté de MI, et les lettres du nom de Caïn sont sorties en premier.

762) Après que le déchet fut clarifié dans Caïn, les lettres commencèrent à enfanter des lettres Shin-Tav, qui sont la correction du mâle et la femme consentant ensemble, car le Shin est les trois lignes de ZA, qui est le mâle, et le Tav est la femelle, Malkhout. Alors il est écrit « et enfanta à sa ressemblance, selon son image et appela son nom Seth ». Et la raison pour laquelle il a tout d’abord écrit ici «  et elle appela » est parce que le nom Seth est la correction du mâle et de la femme ensemble.
763) Les lettres s’incarnèrent à nouveau et retournèrent pour engendrer le Aleph de Adam, et ces lettres à l’endroit de la conclusion de son nom sont Noun, après le Mem de Adam, et le Vav, après le Dalet d’Adam et non le Hey après le Dalet parce que ce Hey fut implanté dans Hevel [Abel]. Il s’avère que les lettres Aleph, Noun, Vav sont sorties et il conclut dans la lettre du début du nom Seth, Shin, et il fut appelé Enosh [Enoch].

764) Quel est le lien entre ce nom et le nom Adam ? Enosh fut incapable mais était une correction d’Adam et Seth, comme il est écrit « qu’est-ce qu’Enosh [traduit comme « humain »] que Tu te souviennes de lui ? ». Il est également écrit « qu’est ce que l’homme que Tu magnifies et que Tu le remarques, à qui Tu rends visite les matins, et que Tu éprouve à chaque instant » ? Il est écrit à ce propos : « Mais le Seigneur était ravi de l’écraser, le mettant en peine » car Seth hérita par la force de la brisure du corps et la force de l’âme de son fils Enoch, qui est l’héritage qu’il aurait dû recevoir pour lui-même, et il en hérita également pour son fils Mahalalêl.
765) Les lettres se réincarnèrent pour corriger le tordu, ce qui avait été tordu par le péché d’Adam Ha Rishon et Caïn et Abel, et ils retournèrent et enfantèrent Kênan. C’est la correction de Caïn, car Kênan a les lettres de Caïn [en hébreu] et il fut établi à sa place et les lettres retournèrent pour adoucir le monde de la torsion qui était avant. Mahalalêl est le fils de Kênan. Le Mem de Mahalalêl est la fin des lettres d’Adam.le Hey et le Lamed sont la correction des lettres d’Abel, et comme Abel n’était pas aussi pécheur que Caïn, les lettres dans son nom ne furent pas remplacées dans Mahalalêl, sauf une lettre, où à la place du Bet de Abel, il y eut un Aleph dans Mahalalêl, pour être corrigé encore plus.
766) Jusqu’ici le monde était parfumé et corrigea la torsion qui a commencé avec Enoch, sauf pour le péché d’Adam, qui n’était pas parfumé jusqu’à ce qu’Israël se tiennent au Mont Sinaï. Mais la torsion de Caïn et d’Abel fut corrigée et parfumée. Cependant, le monde avait des ennuis et était triste, jusqu’à ce que vienne Noé, comme il est écrit « Celui-ci nous réconfortera pour notre travail et pour la tristesse de nos mains du sol que la Seigneur a maudit ». Le péché d’Adam n’était pas parfumé jusqu’à ce qu’Israël se soient tenu au Mont Sinaï et aient reçu la Torah. Et quand Israël ont reçu la Torah, la bougie et la lumière, Malkhout et ZA, furent corrigés comme un.
768) Ils s’assirent tous. L’un dit : « Messieurs, à présent que j’ai vu les ennuis de mon beau-père et de sa fille, qui étaient stressés et s’affligeaient du fait que je ne sache pas la les actions de grâces [bénédiction de la nourriture], je leur dits ; « jusqu’à ce que je sache la bénédiction des actions de grâces, je ne m’unirai pas avec ma femme comme le font tous les peuples du monde », et même si j’avais pu copuler avec elle sans un péché, je n’ai pas voulu les mettre en colère parce que je n’ai rien pu dire avant deux mois.

La signification des actions de grâces après le repas [bénédiction de la nourriture]
769) Cet enfant commença avec les actions de grâces et dit : « un verset dit : et tu mangeras devant le Seigneur ton Dieu » et un autre verset dit « et tu te réjouiras devant le Seigneur ton Dieu ». Ces versets étaient dits quand Israël étaient en terre sainte et étaient vus devant le Saint béni soit-Il dans le Temple. Comment existent-ils maintenant ? Qui peut manger devant le Seigneur, et se réjouir devant le Seigneur ?
770) Au début quand l’homme s’assied à sa table pour manger, il bénit « qui fait sortir » et pas « fait sortir ». Il est écrit « créateur du ciel » et non « le Créateur ». « Faiseur de la terre » et non « qui fait la terre ». Quelle est la raison ici pour que nous disions « qui fait sortir ».

771) Le Hey est caché dans toutes les choses qui sont du monde supérieur, caché, Bina, car ici il n’y a pas le préfixe Hey [le]. C’est pour montrer qu’il est du monde caché et dissimulé. De plus, toutes les choses du monde inférieur, Malkhout, qui sont plus révélées, sont écrites avec une Hey, comme il est écrit « Celui qui fait sortir leurs armées en nombre », « celui qui appelle les eaux de la mer ». Tous sont du monde inférieur. Si le Nom est écrit, il est écrit avec un Hey, comme « Le grand Dieu » et ici il est révélé avec un Hey, car il est du monde inférieur, car quand l’homme bénit, la Shekhina vient devant lui.

772) Et le verset « et tu mangeras devant le Seigneur ton Dieu » est inclus ici, pour parler dans les mots de la Torah, car il doit en être ainsi parce que le Saint béni soit-Il se tient devant lui, comme il est écrit « C’est la table qui est devant le Seigneur », ainsi que « et tu mangeras ici devant le Seigneur ton Dieu ».
773) Et parce qu’un homme se tient devant son maitre, il doit également pardonner les pauvres et leur donner, comme le Saint béni soit-Il lui donne à manger. Il sera comme celui qui mange devant le saint roi, et il ne sera pas glouton à Sa table, car la gloutonnerie est de la Sitra Akhra. C’est le sens de « laissez-moi, je te prie avaler », qui est la gloutonnerie.
Ainsi doit-être la Sitra Akhra, comme il est écrit « et dans le ventre des méchants voudra ». C’est pourquoi il est écrit « et tu mangeras devant le Seigneur ton Dieu » et pas devant la Sitra Akhra. De plus, il ne doit pas s’engager dans des sujets inutiles ou dans les besoins du repas et il faut s’engager dans les mots de la Torah, car quand les mots de la torah sont dits à table, un homme donne de la force à son maitre.

774) « Et tu te réjouiras devant le Seigneur ton Dieu », avec une coupe de bénédiction. Quand l’homme bénit avec une coupe de bénédiction, il  doit se réjouir et montrer de la joie et en aucun cas de la tristesse. Quand l’homme prend une coupe de bénédiction, le Saint béni soit-Il se tient sur lui, et il doit envelopper sa tête de joie et bénir la coupe. A la table de trois qui mangent comme un, nous bénirons « de ceux qui ont mangé ».
775) « Et dans la bonté en qui nous vivons ». Dans ceci, nous devons orienter le désir en haut, vers l’ancien des anciens. Par conséquent, c’est d’une manière dissimulé, car il dit « et dans la bonté » et il ne dit pas « et dans ta bonté ». Et il dit « et dans la bonté », et non « de sa bonté », car « dans sa bonté » est la droite supérieure, Hessed, et « de sa bonté » est un autre degré en bas qui vient du côté droit, Yessod. Il faut donc dire « et dans sa bonté », parce que dans bonté, Hessed  le monde a été construit, comme il est écrit « car j’ai dit qu’un monde de Hessed [miséricorde/grâce] sera construit » et en lui il est nourri.

776) Il demande « pourquoi est-il appelé « bien » et pourquoi est-il appelé Hessed, qui sont deux noms ? Bien signifie que la Sefira inclut tout en elle, et la lumière ne se diffuse pas pour descendre en bas. Hessed est quand la lumière descend et fait le bien à toutes les créations, aux justes et aux méchants et il n’y a pas de crainte parce qu’il n’y a pas de Din en lui.

Et bien que les deux « bien » et Hessed »  soient au même degré, comme il est écrit « seule la bonté et la miséricorde me suivront », s’il dit « bien » pourquoi dit-il Hessed » ? Et s’il dit Hessed, pourquoi dit-il « bien » ? L’un des deux n’aurait-il pas été suffisant ? Mais « bien » contient tout en lui et ne se diffuse pas en bas et Hessed descend et se diffuse en bas, nourrissant tout – justes et méchants ensembles. Le bien est l’illumination de Hokhma qui est incluse dans Hessed. Elle illumine de bas en haut et pas en bas, mais Hessed brille de haut en bas.

777) Il dit « et dans la bonté en qui nous vivons ». Il aurait été possible d’interpréter que l’abondance ne descend pas en bas aux justes et aux méchants, il répète donc et dit « qui nourrit le monde entier avec Sa bonté, avec Hessed », comme il est écrit « il donne du pain à toute chair, car Sa miséricorde [Hessed] est éternelle ». C’est pourquoi il dit « qui nourrit tout », les justes et le méchants, tous.
Ceci est appelé la bénédiction de la droite, Hessed, la gauche, Guevoura et Din n’est pas dans les actions de grâces. Pour cette raison la main gauche ne doit pas aider la main droite à tenir la coupe.

778) Après avoir béni les actions de grâces, la terre de vie, Malkhout, doit être attachée à droite, pour en être nourrie, et pour fournir et donner nourriture à tous. C’est pourquoi la deuxième bénédiction est la bénédiction de la terre. En elle, l’alliance et la Torah doivent être mentionnées, « car Ton alliance, que Tu as signé dans notre chair, et pour Ta Torah, que Tu nous as enseigné » pour montrer que l’alliance et la Torah sont nourries par ce bien, que c’est une correction de ce bien.
779) De la nous apprenons que les femmes sont exemptes des actions de grâces comme un devoir parce qu’il n’y a pas la Torah ni l’alliance en elles. Et il signera « sur la terre et sur la nourriture » car leur Dvékout [adhésion] ensemble est dans Hessed. « Sur la terre » est la terre de vie, Malkhout. « Et sur la nourriture » est Hessed. Et tous sont incluent l’un dans l’autre dans une Dvékout [adhésion].
780) L’expansion du bien est un remerciement appelé Hessed parce que quand le bien se diffuse en bas, nous le remercions. C’est pourquoi il dit « nous te remercions » pour ceci et pour cela, pour les miracles et les signes qui nous ont été donnés du côté du bien. Mais il est écrit « l’amabilité est dans Ta droite pour l’éternité ». Mais Netsah [éternité] est à droite et pas Hod ? Cependant, chacun montre l’endroit d’où il est sorti. Netsah est le résultat de guerres, et les guerres sont à gauche. Hod est le résultat de l’expansion de Hessed, qui est droite. Mais en eux-mêmes, Netsah est droite et Hod est gauche. Dans les actions de grâces, cela fait référence à l’endroit d’où Hod sort, donc il est droite.
781) Netsah est droite, mais il est écrit de lui « l’amabilité est dans Ta droite pour l’éternité ». Il est également écrit « le chantre aimable d’Israël » et les chants sont gauche. De ce fait, Netsah est-il gauche ? Il répond que chaque gauche est incluse dans la droite, car Netsah est droite, et amabilité – qui est gauche- est incluse en lui. Mais le remerciement – car il remercie pour la bonté de droite – est pour montrer que Hod est sorti d’ici, car il est le résultat de la diffusion du bien de la droite. C’est la diffusion du bien qui s’est diffusée dans la terre de vie, Malkhout.
782) Quelle est la raison pour laquelle il n’y a pas de gauche dans les actions de grâce, mais uniquement droite ? C’est parce que la Sitra Akhra n’a pas de part dans la nourriture d’Israël. Si la gauche s’était réveillée, la Sitra Akhra se serait réveillé avec elle, car elle s’étend de la gauche. Mais il a déjà vendu son droit d’ainesse et sa part à notre père Jacob. De ce fait, nous donnons au diffamateur sa part dans la saleté des dernières eaux, et s’il n’y pas de saleté dans les mains qui ont été lavées, alors sa part est dans la nourriture dont ses mains étaient proches, car il y a toujours des restes de nourriture.

La Sitra Akhra suce de la gauche, de la ligne gauche qui ne s’inclut pas dans la droite par la ligne médiane, car elles ne tendent qu’à étendre l’illumination de Hokhma de gauche de haut en bas, GAR de Hokhma. Et à cause de l’absence de Hassadim, Hokhma ne peut pas illuminer et donner des Dinim sévères. C’est la qualité d’Esaü.

Jacob, la ligne médiane, diminue la ligne gauche de GAR de Hokhma, et de ce fait il l’unit à la ligne droite, et Hokhma se revêt dans Hassadim à droite et illumine dans VAK de Hokhma. Il a été dit dans le Zohar que Jacob est appelé « petit » par manque de GAR de Hokhma et Esaü est appelé « grand » en raison de son effort pour sucer de GAR de Hokhma, qui est le droit d’ainesse d’Esaü.

« Et Esaü arriva du champ » est ligne gauche, qui est appelée « champ », étendant Hokhma de haut en bas pour recevoir GAR de Hokhma. C’est pourquoi « il était fatigué » car Hokhma fut étendue à lui sans Hassadim, qui est entièrement Dinim, le fatiguant jusqu’à la mort, comme il est écrit « et Esaü dit à Jacob, laisse-moi avaler, je te prie » signifiant lui étendre de ses Hassadim, qui sont appelés « pain » et « plat de lentilles ».
Et Jacob dit « Vends-moi ton droit d’ainesse aujourd’hui » signifiant qu’il détiendra entre ses mains son droit d’ainesse, GAR de Hokhma, qui est nécessairement diminué par la ligne médiane. Alors il unira la gauche à la droite et lui donnera Hassadim, qui est nourriture. Il est écrit « et Esaü dit : vois je vais mourir », car les Dinim qui s’étendent de GAR de Hokhma, qui est le droit d’ainesse, sont aussi durs que la mort, « à quoi me sert donc le droit d’ainesse ?» « Et il lui jura » qu’il n’adhérerait plus au droit d’ainesse, et alors il lui donna de la nourriture, qui est Hassadim, par l’union de la droite et gauche. Mais si Esaü brisait le serment et retournait étendre le droit d’ainesse, la nourriture se gâterait et deviendrait saleté.
Il n’y a pas gauche dans les actions de grâces, car la Sitra Akhra n’a pas de part dans la nourriture d’Israël, car la Sitra Akhra – qui adhère à la gauche, pour s’étendre de haut en bas – est dépourvue de nourriture, Hassadim. Et s’il y a de la nourriture, c’est obligatoirement une union des deux lignes – droite et gauche – et la Sitra Akhra s’en va d’ici. Par manque de nourriture à gauche, Esaü vendit son droit d’ainesse à Jacob notre père. Ainsi par le réveil de la gauche de la Sitra Akhra, la nourriture s’en va.

C’est pourquoi  nous donnons au diffamateur son part dans la saleté des dernières eaux, car le lavage de la saleté des mains indique la nourriture qui a été gâtée en raison de Dvékout avec la gauche de la Sitra Akhra, qui est appelée « saleté ». La Sitra Akhra sous entend que c’est sa part, signifiant de ce qui est attaché à elle. Si elle n’a pas encore complètement adhéré à la gauche, transformant la nourriture en saleté, alors sa part dans la nourriture est que les mains s’approchent d’elle.

Les mains indiquent l’extension de Hokhma de haut en bas. Et même si elle n’a pas encore étendue de haut en bas, mais que les mains s’approchent pour étendre, la nourriture se gâte aussi et devient la part de la Sitra Akhra.
783) Pour cette raison la Sitra Akhra n’a pas de part avec nous, car puisque sa part est dans la gauche sans la droite, elle n’a pas de part dans la nourriture, Hessed. Et parce qu’elle n’a pas de part avec nous, car elle a déjà pris sa part dans la gauche, nous ne devons pas du tout évoquer la gauche, même par l’inclusion avec la droite par la ligne médiane. Il en est ainsi pour que le diffamateur ne se réveille pas pour sucer de sa nourriture, des Hassadim qui revêtent Hokhma à gauche, et recevrait alors deux parts comme l’ainé, une en bas, dans la gauche sans droite, étendue de haut en bas, et une en haut, dans Hassadim qui revêtent VAK de Hokhma qui illuminent de bas en haut. Il a déjà vendu son droit d’ainesse à Jacob notre père, parce qu’il a vu deux parts dans Jacob, Hokhma et Hassadim, qui revêtent Hokhma et admis qu’il n’avait qu’une part, Hokhma sans Hassadim, et qu’il était sur le point de mourir.

Sa part est en bas, dans la gauche qui est étendue de haut en bas et il n’a rien en haut. Il n’a pas de part dans Hassadim qui revêtent Hokhma par la ligne médiane, car Hokhma n’illumine que de bas en haut. Israël ont pris en haut et Esaü a pris en bas. Par conséquent, la gauche ne s’approchera pas du tout durant les actions de grâces. Avec ceci vous comprendrez que l’ainé prend deux fois, Hokhma et Hassadim, et les autres frères ne prennent que Hassadim.
784) Après que la terre de vie ait été bénite de la droite et a reçue la nourriture, nous demandons miséricorde pour tous, et disons « Ait pitié,  Seigneur notre Dieu, de ton peuple Israël et de Jérusalem Ta ville », parce que nous, Ton peuple Israël, recevront la nourriture et provision dans la terre de vie, Malkhout, et le Temple sera construit en bas par ces bontés. C’est « et de Jérusalem, Ta ville ». 

785) Le Shabbat, il n’y a pas de Din, pour que NH soient considérés Hassadim. Netsah, droite consiste de la gauche et est le résultat de Din des guerres et Hod est le résultat de la diffusion de Hassadim en bas. Il s’avère qu’ils ne sont pas vraiment Hassadim mais sont considérés comme Hassadim. Mais le Shabbat, en qui il n’y a pas de Din nous disons « fortifie-nous je te prie ». « Je te prie » est Netsah, et « fortifie-nous » est Hod, car alors ils sont NH, les fidèles Hassadim de David, vraiment Hassadim. De ca fait, « qu’il n’y ait aucune peine ni affliction » car alors « Je te prie » et « nous remercions », NH sont les Hassadim de David sans l’inclusion d’aucun Din. « Etablis la paix » que nous disons dans la prière, dans la bénédiction « Celui qui fait la paix dans Ses hauteurs fera la paix sur nous », est Yessod, que les Hassadim de David donnent à David, Malkhout.
786) Ensuite nous disons « le bien qui fait le bien » car tout vient du côté droit et rien du côté gauche. Celui qui bénit les actions de grâces reçoit les bénédictions avant tout le monde, avant ceux qui répondent après lui. Il est béni dans la bénédiction de la nourriture, et pour cette raison il a de longs jours. Celui qui prend une coupe de bénédiction sur lui, il est écrit « j’élèverai une coupe de rédemptions ». Rédemptions sont droite, sauvant de tous les diffamateurs du monde, comme il est écrit « et sa droite le sauvera » et comme il est  écrit « sauve avec Ta droite et réponds moi ».

Les sept bénédictions de la mariée

788) « Et tu feras des planches en bois d’acacia pour le tabernacle qui se tiendront droite ». Les planches ici sont les séraphins [anges]. Ces séraphins, qui sont appelés « planches » se tiennent dans la correction de la mariée, la Shekhina, et encercle la Houppa [dais nuptial] qui couvre en haut les planches, pour qu’il y ait le Rouakh [esprit] supérieur, ZA dans la Houppa. De même, avec une mariée en bas, il faut établir pour la Houppa une couverture pour corriger l’autre mariée, la Shekhina, dans la correction, qui vient pour être dans la joie sur la mariée inférieure.
789) En raison de l’honneur de la mariée supérieure, une Houppa doit être faite belle avec toutes les corrections de beauté, pour inviter la mariée supérieure, la Shekhina, dans cette Houppa. C’est parce qu’à chaque circoncision d’une alliance en bas, un second siège soit être placé avec beauté, pour celui qui envie le signe de l’alliance, qui vient ici, Elie. Ici aussi, chaque Houppa a des corrections de beauté pour recouvrir la Houppa pour une mariée, qui est la Shekhina.

790) La mariée inférieure se tient comme la mariée supérieure. La mariée inférieure monte dans sept bénédictions et la supérieure monte dans sept bénédictions. Par conséquent, il est interdit de s’accoupler avec elle avant qu’elle ne soit incluse dans ces sept bénédictions, comme la supérieure.
791) La mariée, la Shekhina, hérite des sept bénédictions du Rouakh supérieure, ZA, l’endroit d’où toutes les bénédictions s’étendent. Ainsi six bénédictions, HGT NHY de ZA, s’étendent d’ici avec lesquelles la mariée est bénie. Alors pourquoi dites-vous qu’elles sont sept ? Mais la septième maintient tout parce que la septième bénédiction correspond à Bina.

792) La majorité des bénédictions sont sur le vin car le vin réjouit tout, sur ce vin qui est gardé dans ses raisins. La ligne gauche dans Bina est appelée « vin » après l’illumination de Hokhma en elle. Et comme elle illumine seulement de bas en haut, nous la considérons comme illuminant dans les raisins, les raisons non pressés et dont rien ne sort en bas, car le vin est gardé dans ses raisins.
Presser les raisins signifie tirer Hokhma de haut en bas, qui est le péché de l’arbre de la connaissance, car l’arbre de la connaissance était une vigne. Pour cette raison, la première bénédiction des sept bénédictions est « qui créé le fruit de la vigne », car la vigne fait des fruits en haut dans Bina et en bas, dans Malkhout.
La vigne, Malkhout, reçoit tout et donne des fruits au monde. Il en est ainsi parce que par le vin qu’elle reçoit, Malkhout est appelée « Hokhma inférieure ». Avant de recevoir Hokhma, elle ne mérite pas d’enfanter. Le réveil de la joie, le début du Zivoug de ZA et Malkhout, est gauche, comme il est écrit « Sa gauche sous ma tête » et ensuite « et Sa droite m’enlacera ». Cet arbre de vie, ZA, enfante des fruits et descendants dans le réveil de la gauche, car avant qu’il ne reçoive Hokhma de la gauche de Bina, il ne peut enfanter. Par conséquent, c’est la première de toutes les bénédictions.

793) La seconde bénédiction « qui a tout créé pour Sa gloire » est la sainte alliance, Yessod de ZA, qui est appelé « tout », la joie de la connexion, qui reçoit toutes les bénédictions de la droite, Hessed, pour faire des fruits dans la vigne, Malkhout, qui est appelée « Sa gloire ». Au début, le fruit descend d’en haut, de Bina, par les organes – les Sefirot de ZA- et s’étend à la sainte alliance, Yessod, pour s’étendre à la vigne, Malkhout c’est du côté droit, Hessed, car il n’y a des fruits qu’à droite. La gauche éveille la naissance des fruits, et la droite fait les fruits ; les fruits sont les âmes des justes.

794) Ensuite, la gauche est inclue dans la droite, et la droite dans la gauche, pour être un homme, qui est la ligne médiane, Tifféret. Pour cette raison, la troisième bénédiction est « qui a formé l’homme ». De ce fait, Jacob, le pilier du milieu, était sous la forme d’un homme, car la forme d’un homme indique la ligne médiane, en qui la droite et la gauche sont inclues. 
795) La quatrième bénédiction, « qui façonna » est un pilier de la cuisse droite, Netsah. La cinquième bénédiction « la stérile se réjouira et sera exaltée » est la femme au foyer, Malkhout, « dans la joie de se réunir » et de rassembler ses fils des quatre directions du monde. C’est l’autre cuisse, Netsah, qui a rejoint la cuisse gauche, Hod, pour marcher de tous les côtés et réunir et rassembler les fils, les amenant en eux, entre les genoux, qui sont NH.
796) Dans ces deux, NH, entre qui les prophètes se tiennent, et de qui ils reçoivent leurs prophéties, est la joie de la femme au foyer, Malkhout. C’est parce que les deux saules, NH, ne font pas de fruits, et le rassemblement des fils à eux, sont les fruits et leurs descendants, qu’ils amènent à la femme au foyer, Malkhout. Le rassemblement des fils ne se réveille que dans les prophètes, NH. De ce fait, « la stérile se réjouira et sera exaltée dans le rassemblement de ses fils », est dans Hod.

797) La sixième bénédiction « rend heureux et réjouit les amis bien-aimés » est l’endroit où la bonne volonté, joie, et la fraternité sont trouvées. C’est le pilier du monde entier qui est appelé « juste », Yessod. Juste et Tsedek, Yessod et Malkhout, et les amis et les bien- aimés ne se quittent pas parce que cette bénédiction inclut également Malkhout. C’est pourquoi elle dit « amis bien-aimés ». Jusque là sont les six bénédictions avec lesquelles la mariée est bénite.
798) La septième bénédiction maintenant tout, et toutes sont bénites. C’est Bina, la source de tous les Mokhin, la totalité des dix paroles, dix Sefirot, car elle inclut en haut et en bas, GAR et ZAT. Ainsi dix genres de joie sont inclus en elle : allégresse, joie, marié, mariée, joie [autre façon de dire], gaité, jovialité, amour, fraternité, paix et amitié, pour que la mariée soit en complétude de tout.

799) Heureux sont Israël qui ont été récompensés en bas, comme en haut. Il est écrit d’eux « qui est comme Ton peuple, Israël, une nation sur terre ». « Tous tes fils apprendront le Seigneur ».

803) Rabbi Shimon dit : « Certes, le Saint béni soit-Il réveille une grande incarnation dans le monde pour quelques jours » signifiant de grandes guerres pour les rois de la terre les uns contre les autres. Et certainement, quand ils sont hostiles l’un envers l’autre, Israël seront soulagés.
804) Cet enfant dit : « mais le jour où ce réveil commencera, à partir de ce jour beaucoup de sang sera versé dans le monde ». Rabbi Hiya lui dit « comment cet enfant sait cela ? ». Rabbi Shimon dit « parfois la prophétie tombe dans les bouches des enfants et ils prophétisent plus qu’un prophète ».

805) Cet enfant dit « Est-il surprenant que les enfants ont la prophétie ? Il est écrit un verset entier « et tous tes enfants apprendront le Seigneur ». Certes ils apprendront le Seigneur, Netsah et Hod sont appelés « apprendre le Seigneur », car la prophétie sort d’eux. Mais ce n’est pas pour le monde entier, uniquement pour Israël, de qui il est écrit « et tous tes enfants apprendront le Seigneur ». Et à cause de ça, la prophétie sort d’eux.

Et tu feras les planches
806) Tel est le commandement du Saint béni soit-Il à Moïse « Et tu feras des planches en bois d’acacia pour le tabernacle qui se tiendront droite ». Il est également écrit « des séraphins se tiennent sur Lui » car le travail du tabernacle avec ces planches était comme ces séraphins, les uns de tenant ici et les autres se tenant là.
807) Toutes les armées du ciel ne se tiennent-elles pas, comme il est écrit « et je t’ai donné accès entre ceux qui se tiennent debout » et il est écrit « et toute l’armée du ciel se tient sur Lui ». Après tout, toutes les armées supérieures n’ont pas de jambes pour s’incliner et s’assoir, ainsi se tiennent-elle toutes debout ? Elles se tiennent toutes. Parfois elles sont appelées « séraphins » et parfois par un autre nom. Ceux de qui il est écrit « les séraphins se tiennent » sont toujours dans le nom séraphin. Et sa comparaison des planches du tabernacle aux séraphins est possible pour tous les anges d’en haut, qui sont tous parfois appelés « séraphins ».

Le Seigneur est Mon berger, je ne manquerai de rien
808) « Psaume de David, le Seigneur est mon berger, je ne manquerai de rien ». Quelle est la différence entre « un psaume de David » et « De David, un psaume ». « Un psaume de David » indique que la Shekhina était sur lui et alors il disait le psaume. « De David un psaume » indique que tout d’abord il a dit le psaume, et ensuite la Shekhina était sur lui. Ici dans « Le Seigneur est mon berger », la Shekhina le devança et était sur lui, car il est écrit « un psaume de David ». Pourquoi la Shekhina était la première ? Après tout, David aurait dû être le premier, car il demanda au Saint béni soit-Il sa nourriture.
809) Certes, la Shekhina vient d’abord et était sur lui, l’évoquant à louer cette louange au roi et de demander devant le roi de la nourriture. Et il doit en être ainsi pour ce qui concerne la nourriture que la Shekhina veut et c’est son désir que tous les peuples du monde prient pour la nourriture, car le Saint béni soit-Il veut faire descendre la nourriture dans le monde et la Shekhina prend en premier, et grâce à elle la nourriture descend dans tous les mondes, car il est impossible pour les inférieurs de recevoir quelque chose si les supérieurs ne reçoivent pas en premier. C’est pourquoi la Shekhina vint d’abord pour ce qui s’agit de la nourriture, et était sur David.

Les aliments de l’homme sont aussi difficiles que l’ouverture de la Mer Rouge 
810) « Le Seigneur est mon berger ». Le Seigneur est mon berger » comme le berger qui conduit son troupeau à un endroit où il y a de la bonne herbe, pour que rien ne manque ici. Ici aussi, le Saint béni soit-Il est mon berger, pour me nourrir de tout ce dont j’ai besoin. « Le Seigneur est mon berger » c’est pourquoi les aliments de l’homme sont aussi durs que l’ouverture de la Mer Rouge. Il y a deux interprétations, et toutes sont vraies.

811) C’est parce que tous les travaux du Saint béni soit-Il sont en jugement et vérité, et le monde entier existe sur le jugement et la vérité. Chaque jour, Il juge le monde en jugement – les justes et les méchants et tous les gens du mondes, comme il est écrit « Le Seigneur est juste et aime la justice ». Et lorsqu’Il juge les gens, et voit combien ils sont méchants et qu’ils pèchent devant Lui, alors il Lui est difficile de leur donner de la nourriture tout le temps, parce qu’Il doit nourrir les méchants et les pécheurs.
812) Il les traite avec indulgence et les nourrit et les entretient, d’après la grande grâce qui s’étend et s’écoule sur tous les gens du monde. En elle, Il nourrit et entretient tous les justes, les pieux, les méchants, tous les gens du monde, tous les animaux et bêtes du champ, les oiseaux du ciel, du plus grand au plus petit. Il n’y a personne dans le monde qu’Il ne nourrit pas et n’entretient pas, même si c’est difficile pour Lui comme l’ouverture de la Mer Rouge, en raison des actions des gens dans le monde.
813) L’ouverture de la Mer Rouge Lui était-elle difficile ? Mais il est écrit « Il tarit la mer et l’assèche ». « Celui qui appelle les eaux de la mer et les déverse sur la face de la terre ». Et quand le désir apparait devant Lui, tout est comme insignifiant devant Lui, alors comment dites-vous que l’ouverture de la Mer Rouge Lui fut difficile ?

814) Quand Israël s’approchèrent de la mer et que le Saint béni soit-Il voulut ouvrir la Mer Rouge pour eux, Rahav, l’assigné de l’Egypte, vint et demanda au Saint béni soit-Il jugement. Il lui dit. « Maitre du monde, pourquoi veux-Tu exécuter le jugement sur l’Egypte et ouvrir la mer pour Israël s’ils sont tous des pécheurs devant Toi, alors que tous Tes chemins sont en jugement et vérité ? Ceux-ci sont des idolâtres et ceux-là sont des idolâtres, certains pèchent par l’inceste, et d’autres par l’inceste, ceux-ci versent le sang et ceux-là versent le sang. »
815) A ce moment, il fut difficile pour le Saint béni soit-Il d’aller sur le chemin du jugement. Et vois, Israël voyageaient par la mer, comme il est écrit « et le Seigneur dit… parle aux enfants d’Israël, qu’ils avancent ». Il Lui fut difficile de briser pour eux le jugement et d’ouvrir la Mer Rouge. Si le Saint béni soit-Il n’avait pas regardé le mérite d’Abraham, qui s’empressait le matin de faire les commandements de son maitre et Sa volonté, comme il est écrit « et Abraham se levait tôt le matin ». Ils auraient été perdus à la mer, car tout au long de cette nuit, le Saint béni soit-Il était en jugement sur Israël.

816) « Et aucun ne s’approcha de l’autre toute la nuit » nous apprend que les anges du supérieur sont venus devant le Saint béni soit-Il cette nuit pour louer. Il leur dit : Mes travaux sont noyés dans la mer et vous Me louer ? » Immédiatement « Et aucun ne s’approcha de l’autre toute la nuit ». « Aucun… de l’autre » fut dit des anges qui louer le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « et l’un appela l’autre et dit « saint ». Il est également écrit « et il y eut à la garde matinale » quand le Saint béni soit-Il regarda le mérite d’Abraham, qui se levait tôt le matin pour faire la volonté de son maitre, comme il est écrit « et Abraham se levait tôt le matin ». Alors la mer régressa et les eaux fuirent devant Israël.
817) « Et la mer regagna de sa force au petit matin ». « Regagna de sa force » signifie sa première condition, la condition que le Saint béni soit-Il a placé quand Il créa le monde. il le conditionna à ce qu’il l’ouvrirait pour Israël car « de sa force » a les lettres de condition [en hébreu]. Il est écrit « de sa force », et il est écrit « Maskil pour Ethan le Ezrarite, qui est Abraham. Ici « de sa force » suggère aussi Abraham. La mer s’ouvrit, et donc il Lui fut difficile d’ouvrir la Mer Rouge.

Les Zivouguim sont aussi difficiles pour le Saint béni soit-Il que l’ouverture de la Mer Rouge 
818) De même, les Zivouguim sont aussi difficiles pour le Saint béni soit-Il que l’ouverture de la Mer Rouge. Comme la Mer Rouge, où il tua ceux de ce côté et maintint ce de l’autre côté, c’est pareil avec les Zivouguim. Il est écrit « Il fait sortir les prisonniers dans la prospérité » qui a les lettres « pleurs » et « chant » [en hébreu], car l’un meurt et il y a des pleurs, et il donna sa femme à un autre, et il y a un chant. Parfois une bonne femme est donnée à un méchant, et donc les Zivouguim sont aussi difficiles pour le Lui que l’ouverture de la Mer Rouge. Cependant, il y a des secrets cachés dans tout, et tout est en jugement. Ce qu’ils ont commenté à propos de cela est pour expliquer pourquoi l’un fut repoussé par l’autre.
819) Les Zivouguim sont aussi difficiles pour le Saint béni soit-Il et non devant le Saint béni soit-Il, car « pour » signifie qu’il se tient devant le Saint béni soit-Il et Le sert, signifiant Malkhout, qui reçoit du Saint béni soit-Il. C’est pourquoi nous n’apprenons pas que ces Zivouguim sont difficiles pour le Saint béni soit-Il, ou que les nourritures de l’homme sont difficiles pour le Saint béni soit-Il, mais devant le Saint béni soit-Il, qui est Malkhout. C’est pourquoi pour cela, pour Malkhout, tous sont difficiles parce qu’ils ne sont pas dans son domaine. Bien qu’elle travaille, elle travaille dans le domaine d’un autre, car elle reçoit tout du Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il peut être dit que les choses sont difficiles pour elle.

820) Qu’est-ce que « devant » ? C’est le monde à venir, Bina, où toute la vie est trouvée. Une autre interprétation : C’est le canal supérieur, une rivière dont les eaux ne cessent jamais, Yessod de ZA qui reçoit tous les raffinements du monde à venir, Bina. Il est écrit « cette âme sera coupée devant Moi », signifiant que l’âme sera coupée de tous les raffinements supérieurs à l’endroit où il y amabilité pour le Saint béni soit-Il, Bina. C’est ce que le mot « devant » indique « devant le Saint béni soit-Il, que le Saint béni soit-Il le reçoit, signifiant Bina qui donne à ZA, qui est appelé « le Saint béni soit-Il »

821) C’est pourquoi il est écrit « et Jonas se leva pour fuit à Tarsis de devant le Seigneur », car les gens savaient qu’il fuyait le Seigneur. Quelle est la raison pour laquelle Jonas a fui et qui peut fuir le Saint béni soit-Il ? Mais il marchait et  courait pour sortir de la terre sainte, parce que la Shekhina est absente hors de la terre d’Israël. Pour que la Shekhina ne soit pas sur lui, il s’enfuit de la terre sainte, où la Shekhina est présente, comme il est écrit « ta femme est comme une vigne fertile, J’ai béni ta maison ». Une vigne fertile est la Shekhina. Comme la Shekhina était cachée avant, dans la maison du Saint des saints, une femme humble de marche pas hors de sa maison. C’est pourquoi il compare la femme à la Shekhina. Et c’est pourquoi Jonas fuyait hors de la terre sainte. Il demanda : « Mais ici il est écrit « de devant » et il n’est pas écrit « devant » alors comment interpréta t-il la Shekhina et non Bina ?
822) Mais c’était avant, avant la Shekhina, car l’esprit de prophétie ne vient pas de la Shekhina  avant, avant la Shekhina. Il y a deux degrés de prophètes, NH, qui sont sur la Shekhina. Il craignait d’être à l’endroit de NH en terre sainte, que la prophétie ne soit pas sur lui et donc il est écrit « de devant » car il fuyait de devant le Seigneur, et pas avant le Seigneur », qui signifierait la Shekhina, car il savait que la prophétie ne vient qu’avant, qui est NH.
823) Pour cette raison, les Zivouguim et les nourritures de l’homme sont aussi difficiles devant le Saint béni soit-Il, la Shekhina. Et c’est pourquoi  le roi David conditionna ses nourritures d’en haut, de la Shekhina, quand il dit « le Seigneur est mon berger », ZA, car l’abondance ne cesse jamais d’en haut. Mais elle s’arrête dans la Shekhina, car les nourritures ne dépendent pas d’elle, car elles sont en haut dans ZA. C’est pourquoi il est écrit « le Seigneur est mon berger, je ne manquerai de rien », signifiant que les nourritures ne cesseront jamais pour moi, car l’abondance de cette rivière qui s’étire d’Eden –ZA, qui reçoit de AVI – ne cesse jamais. Et par conséquent, la Shekhina les précède et était sur lui, et alors il dit la louange.

824) Quand la Shekhina reçoit les nourritures d’en haut, de ZA pour les mondes, tous les anges qui sanctifient leur maitre sont raffinés et s’éveillent, élevant leurs ailes pour couvrir leurs faces quand la Shekhina arrive avec ces nourritures pour eux, pour ne pas à avoir à regarder la Shekhina.

825) Il y a trois camps d’anges dans une ascension, lisant et disant « saint ». Ils appellent le second camp et élèvent leurs premières ailes avec les secondes, et les second disent « saint ». Ces derniers appellent le troisième camp, et les trois camps élèvent leurs ailes ensembles disant tous « saint et le Seigneur des armées, toute la terre est remplie de Sa gloire ». Par conséquent, tous, les trois camps sont entrelacés, les uns allant dans les autres et les autres entrant dans les uns, entrelacés, comme il est écrit des planches, « jointe l’une à l’autre, ainsi feras-tu pour toutes les planches du tabernacle ».
826) Les planches maintiennent toujours leur existence et ne s’inclinent pas, comme ces séraphin se tenant debout qui ne s’inclinent pas, car ils n’ont pas de jambes pour s’agenouiller, et ils se tiennent toujours debout sans s’assoir. C’est pourquoi il est écrit « se tentant debout » à propos des planches.

827) Il est écrit « deux poignées seront pour chaque planches, jointes l’une à l’autre ». Ici aussi, comme les séraphin, chacune est inclues dans deux Behinot [discernements], qui sont les deux poignées, car dans chacune il y a sa propre Behina et celle de l’autre, et dans celle de l’autre il y a la même, et donc elles sont entrelacées.

828) Il est écrit pareil dans la Torah « car son intérêt est meilleur que l’intérêt de l’argent et son gain est meilleur que de l’or fin ». L’un enseigne à l’autre, et l’autre enseigne à l’un, et ils deviennent entrelacés. L’un prenant sa part et celle de son ami, et son ami prend sa part et celle de son amis, signifiant sa récompense et la récompense de l’ami étudiant avec lui, et ils sont entrelacés. Par conséquent, « car son intérêt est meilleur que l’intérêt de l’argent », car ici, l’un prend la marchandise et l’autre prend le paiement de la marchandise, mais ici, chacun est entrelacé à son ami pour que chacun ait des marchandises et le paiement qu’il reçoit de son ami avec qui il étudie.

829) « Il me fait camper dans de vertes prairies, Il me conduit au bord d’eaux paisibles ». Les vertes prairies sont les sources supérieures, Sefirot de ZA, de qui toute la nourriture et provision viennent. Elles sont belles, car ces Sefirot de ZA sont appelées « les habitations de Jacob » [Dans la Bible, Naot est utilisé pour « habitations », « prairies » et « oasis »]. Les vertes prairies, car elles sont vertes extérieurement, oasis dans le désert, et c’est pourquoi il appelle celles-ci Kedousha « vertes prairies ».
Il est également écrit « que la terre produise de l’herbe » ? Ainsi est-ce que l’herbe en bas, sur terre, est Malkhout ? Mais, l’herbe vient de ces Naot, de qui elle est née et a grandi. Elles viennent à Malkhout, et donc il est écrit « Il me fait camper dans les vertes prairies ».

830) « Il me conduit au bord d’eaux paisibles » Ce sont les eaux du repos, qui se sont étendues des endroits qui s’étirent d’Eden, Bina. Ces eaux sont appelées « eaux paisibles ». « Il restaure mon âme » est l’âme de David, Malkhout. Par cela, David ne voulait que corriger correctement son degré. Dans ces eaux paisibles, les juste sont destinés à se reposer dans le monde à venir, comme il est écrit « et le Seigneur te guidera toujours » ?

Les étoiles

831) Rabbi Elazar et Rabbi Aba étaient assis une nuit. Alors que la nuit tombait, ils allèrent dans le jardin sur la Mer de Tibériade. A ce moment, ils virent deux étoiles passer, une ici et une là, se rencontrant l’une l’autre et se cachant.
832) Rabbi Aba dit : « Comme les actes du Saint béni soit-Il sont grand dans le ciel en haut et sur terre, en bas. Qui peut savoir à propos de ces deux étoiles qui sortirent l’une d’ci et l’autre de là, et se sont rencontrées et disparurent. Rabbi Elazar lui dit « Ne nous les avons-t-elles pas vues ? Mais nous les avons regardés et nous avons regardé plusieurs autres actions que le Saint béni soit-Il fait toujours ».

833) « Grand est notre maitre et tout puissant ». Grand et tout puisant et supérieur est le Saint béni soit-Il. Ne sais-je pas que le Saint béni soit-Il est grand et tout puissant ? Quelle est la louange de David ici ?
834) Mais David dit partout « le Seigneur est grand » et ici il dit « Grand est notre maitre ». Quand il dit « grand est le Seigneur et il est loué hautement », il a dit dans le degré supérieur, ZA. Quand il est écrit ici « grand est notre maitre » il le dit du degré inférieur, Malkhout, qui est le maitre de toute la terre. Il est écrit à propos de ce verset « Il compte les nombre des étoiles, Il leur donne toutes un nom ». Si tous les gens, depuis le jour où l’homme a été créé, se rassemblaient pour compter les étoiles, ils ne pourraient pas, comme il est écrit « et compte les étoiles, si tu peux les compter ». Et le Saint béni soit-Il compte les étoiles et leurs donne toutes des noms, car il est écrit « Grand est notre maitre et tout puissant. Et personne ne peut compter le nombre d’étoiles dans le ciel sauf le Saint béni soit-Il, il est écrit de Lui : « Sa compréhension est innombrable.

Les étoiles s’étendent de la gauche, elles ne brillent donc que la nuit. La substance de ces étoiles est sombre et épaisse, mais elles reçoivent la lumière de Malkhout de Atsilout. L’Aviout [épaisseur] des étoiles vient des trois Behinot Din, des Dinim de Dekhoura [mâle], qui s’étendent de la gauche, des Dinim de Noukva [femelle] qui est adoucie dans Bina, et des Dinim de Noukva du Tsimtsoum Aleph [première restriction]. Les Dinim de Noukva s’étendent du sud, droite, dans Holam. Les Dinim de Dekhoura s’étendent du nord, de la gauche dans Shourouk.
Il a été dit : « ils virent deux étoiles passer, une ici et une là ». Une étoile allait du côté sud, en qui il y a Dinim de Noukva, et une étoile allait du côté nord, en qui il y a les Dinim de Dekhoura. Elles se rencontrèrent et disparurent, car les Dinim de Noukva et les Dinim de Dekhoura sont opposés et quand ils se rencontrent au même endroit, ils s’annulent.

Malkhout compte le nombre d’étoiles, car un nombre est l’illumination de Hokhma et David dit de cela « Grand est notre maitre, et tout puissant » car l’illumination de Hokhma n’est révélée que dans Malkhout. Le Saint béni soit-Il, Malkhout, compte les étoiles parce qu’il y a grandeur dans notre maitre. Puis le verset termine « Sa compréhension est innombrable ». Cela veut-il dire qu’il n’y a pas non plus de nombre dans Malkhout ? D’autres, à part Lui, n’ont pas de nombre pour Sa compréhension, mais dans Malkhout elle-même il y a un nombre.
835) « il fait sortir en nombre leurs armées ». Le Saint béni soit-Il prend chacun des armées, camps et étoiles par nom, aucun d’entre eux ne manquait. Dans toutes les étoiles et les signes de tous les firmaments, recteurs et officiers furent assignés pour servir le monde, chacun comme il le devait. Ainsi, il n’y a pas un brin d’herbe dans le monde entier, sur lequel il n’y ait pas une étoile et signe gouvernant dans le firmament. Et sur cette étoile est un assigné qui sert devant le Saint béni soit-Il, chacun comme il le mérite.

836) Toutes les étoiles dans le firmament servent le monde, et toutes sont assignées à servir chaque chose pour celles-là dans ce monde. Les herbes et arbres, verdures et herbes du champ ne poussent pas ni ne grandissent par la vue des étoiles se tenant sur eux, leur apparaissant face à face, chacune comme elle le mérite.

La croissance et la pousse des herbes et des fruits viennent de l’illumination de Hokhma à gauche. Et bien que les fruits soient en fait de Hassadim dans la droite, elles ne poussent pas ni grandissent si la gauche ne les illumine pas. De ce fait, chaque herbe a besoin de sa propre étoile illuminant l’illumination de gauche en elle, qui lui convient et alors elle pousse et grandit.
De plus, l’illumination de Hokhma dans la gauche est appelée « une vision », ou « vision », dont la source est dans Malkhout. Et comme la vision dans Malkhout de Atsilout a sa source dans Bina, puis à ZA, et puis à Malkhout, ainsi est-il dans les étoiles qui grandissent de leur vision dans Assiya, chacune recevant d’un ange dans Yestira, et d’un séraphin dans Briya, qui se tient debout et sert devant Malkhout dans Atsilout.

Le séraphin dans Briya sert devant le Saint béni soit-Il, Malkhout, et reçoit d’elle, donnant à un ange dans Yestira, et de lui à l’étoile dans le firmament de Assiya. Par cette force, il fait pousser l’herbe dans Assiya.

Elles ne grandissent ni ne poussent si ce n’est dans la vision des étoiles qui sont vues sur elles face à face, car la croissance ne vient que de la vision qui est vue sur elles, de l’illumination de Hokhma, qui est appelée « une vision » et « vision ».

837) La multitude des camps d’étoiles et signes viennent tous au début de la nuit, dans les trois heures moins un quart. A partir de là, seules les petites étoiles sortent. Toutes ces étoiles n’opèrent pas en vain ni ne sont vues en vain. Il y a les étoiles qui opèrent toute la nuit, pour faire pousser et grandir toutes ces choses sur lesquelles elles sont assignées et il y a des étoiles qui opèrent jusqu’à minuit, faisant pousser et grandir du début de la nuit jusqu’à cette heure toutes ces choses sur lesquelles elles ont été assignées.
Et il y a des étoiles qui opèrent un bref moment la nuit, car après avoir été vues avec cette herbe ou verdure, leurs opération est complétée et n’ont plus besoin d’opérer cette nuit, car elles ne se tiennent pas à ne rien faire. Après avoir complété leur opération, elles ne sont plus vues dans ce monde et elles entrent à leur place.

Les douze heures de la nuit se divise de deux façons : 1) En trois gardes, correspondant aux trois lignes, où dans chaque garde il y a quatre heures, correspondant à HG TM et elles sont douze. 2) Elles se divisent en quatre gardes, correspondant à HG TM, avec trois heures dans chaque garde, correspondant aux trois lignes, et elles sont douze heures. Dans chaque ligne, chaque heure, les quatre gardes HG TM sont inclues, et elles sont quatre quarts dans chaque heure. Ainsi il y a douze quarts dans une heure dans chacune des quatre gardes – trois lignes, en qui il y a HG TM.

Nous discernons deux lignes supérieures dans GAR, dans les trois lignes elles-mêmes et la ligne médiane est dans VAK. Dans les trois lignes HBD, il y aura HB GAR, et Daat VAK. Dans les trois lignes HGT, il y aura HB, GAR, Tifféret, VAK et dans les trois lignes NHY, il y aura NH, GAR et Yessod, VAK. C’est parce que c’est ainsi que les trois lignes sortent dans leur racine, Bina. Les deux lignes – droite et gauche- Holam, Shourouk – sont Bina elle-même, GAR mais la ligne médiane est de ZA qui monte à Bina, VAK.
Par conséquent, ici dans les trois heures du début de la nuit, - la première garde, Hessed – il y a trois lignes, qui sont trois heures, et chaque heure consiste de quatre quarts, HG TM. Nous considérons que la troisième heure de la première garde, qui est la ligne médiane, Malkhout manque, car nous discernons dans chaque degré que Malkhout de ce degré, Manoula,[verrou]est cachée dans GAR dans ce degré, dans les deux lignes supérieures, et VAK de ce degré, la ligne médiane, Malkhout est manquante parce qu’elle se termine dans Miftakhra, Atéret Yessod, sans Malkhout.

« La multitude des camps d’étoiles et signes viennent tous au début de la nuit, dans les trois heures moins un quart ». C’est la première des quatre gardes, HB TM, Hessed, en qui il y a trois heures moins un quart, onze quarts. Le quatrième quart de la ligne médiane est manquant, et comme elles sont Hessed, elles sont de grandes étoiles. A partir de là, seules les petites étoiles sortent – toutes celles qui appartiennent aux trois autres gardes, Guevoura et TM. Elles sont petites comparées à la première, qui sont de Hessed, la première garde, mais elles sont peu nombreuses et la majorité d’entre elles ne s’étendent que de la première garde.

Elles opèrent toute la nuit parce qu’elles sont les quatre gardes en elles, HG TM. Il y a également les étoiles qui opèrent jusqu’à minuit parce qu’elles n’ont qu’en elles que les deux premières gardes, HG, sans les deux autres gardes, TM, de minuit et après. Celles-ci sont également grandes mais peu nombreuses.

Nous savons que bien que GAR de Hokhma n’illuminent pas dans les mondes, mais seulement VAK de Hokhma, GAR de Hokhma sortent néanmoins, car VAK de Hokhma ne peuvent pas venir sans GAR. Cependant, que GAR aient cessé de faire sortir VAK de Hokhma, ils disparaissent immédiatement. C’est pourquoi il a été dit qu’il y a des étoiles qui opèrent pour une courte période la nuit et après avoir été vues avec cette herbe ou verdure, leur opération est immédiatement complétée, car elles ont agi pour révéler VAK de Hokhma en elles, car elles ont déjà complété leur opération, et elles disparaissent immédiatement.

838) Dans le livre de la sagesse supérieure des anciens, il est dit que toutes ces comètes, qui envoient un sceptre après elles dans le firmament, dont la longue queue de lumière est  attachée et dont sortent ces étoiles. Il est dit que ce sont celles parmi les herbes sur terre qui sont appelées « l’élixir de vie » et il y a des pierres précieuses sur terre et de l’or battu qui grandit dans les hautes montagnes, dans peu d’eaux, qui sont Hassadim de la ligne médiane, le recouvrant et le découvrant. Elles les couvrent par rapport à GAR de GAR, et ne les couvrent pas de VAK de GAR mais sont étendues sur lui. Les comètes les gouvernent tous et elles grandissent par elles.
839) Toutes leurs corrections et croissance n’est que dans la vision et l’éclat de ce sceptre que les étoiles envoient dans le firmament, et alors ces choses sont toutes corrigées.

840) Il y a plusieurs maladies chez les gens, et il semble qu’ils sont la maladie de la vésicule biliaire, quand leurs visages changent en vert. Leur guérison ne dépend que d’un seul miroir de fer simple qui étincelle aux yeux, un miroir fait de fer poli. Le malade doit le regarder, mais il n’est pas guéri jusqu’à ce qu’il déplace le miroir de ce côté-ci et de ce côté-là, et le miroir étendra un éclair, comme un sceptre sur son visage. Par la présentation de cet éclair brillant aux yeux, la guérison lui parvient.
De même, toutes ces étoiles qui les gouvernent n’ont pas de correction ni croissance en étant vue, mais seulement dans cette extension du sceptre. Par cela, elles sont corrigées dans la vision, couleur, force comme il se doit.

La comète est les étoiles qui s’étendent du Manoula de Malkhout du Tsimtsoum Aleph [première restriction]. Elles sont également appelées « comète » et il n’y a pas d’atteinte dans le Manoula. Pour cette raison, elles portent en elles la correction du Manoula, qui est une prolifération de lumières qui sont tirées par la force du Manoula en elles, qui est la longue queue qui étincelle d’elles. Ces herbes sont appelées « l’élixir de vie », « pierres précieuses » et « or battu », en elles aussi la force du Manoula est mélangée.

Pour cette raison, leur correction n’est que par les comètes. Elles ne sont pas corrigées dans une vision des étoiles, qui est Hokhma, qui est appelée « miroir », car il n’y a pas la force du Manoula en elles, qui ne reçoit pas un miroir et n’est pas corrigé par lui, mais seulement par l’extension du sceptre dans la prolifération des lumières qui sont tirées sur elles dans la comète. Ce faisant, elles sont corrigées dans la vision, couleur, et force parce que Manoula est devenu la cause de la prolifération de ces lumières dans les supérieurs, elle aussi, est corrigée dans ces lumière, qui sont appelées « vision », couleur, et force. Et la comète donne à ces herbes et pierres précieuses en bas.
841) S’il manquait dans la sagesse des pierres précieuses la brillance des étincelles et la flamme de certaines étoiles, elles n’auraient pas grandi et ne se seraient jamais corrigées, car il y a en elles la force du Manoula. Le Saint béni soit-Il a tout établi pour la correction du monde, comme il est écrit « pour donner la lumière sur terre », car elles illuminent et corrigent tout ce qui doit être corrigé dans ce monde.
842) Il est écrit « et tu feras cinquante fermoirs en bronze ». Il est également écrit « et tu feras cinquante fermoirs en or ». Celui qui ne voit pas ces fermoirs dans le tabernacle, ne voit pas la lumière des étoiles dans le firmament, car les fermoirs du tabernacle ressemblaient au miroir et la manière des étoiles, pour celui qui les regardait.

843) Il y a des étoiles dans le firmament qui sortent du firmament, où toutes les étoiles sont accrochées. C’est le deuxième firmament, en qui il y a le soleil, la lune, les étoiles et les signes fixes. Ce firmament est le troisième firmament qui en sort. Il y a cent fenêtres creusées, certaines à l’Est, et d’autres au sud, et chaque fenêtre a une étoile.
844) Quand le soleil va vers ces fenêtres et creux dans le firmament, et étincelle dans une étincelle, ces étoiles sortent pour étinceler de cette étincelle de soleil. Certaines sont peintes en rouge comme le cuivre, et certaines en vert comme l’or. Par conséquent, certaines sont rouges et certaines sont vertes. Il y a cinquante étoiles dans ces cinquante fenêtres, et cinquante dans ces autres fenêtres. Elles sont vertes à l’Est, rouges au Sud, et la fin du tabernacle s’accroche à elles.

Ces étoiles et fenêtres sont les fermoirs et les boucles dans le tabernacle, car il y a un espace dans la fenêtre comme des boucles, et les étoiles, qui sont les fermoirs, sont épinglées à eux. Il y a deux fermoirs pour chaque fenêtre, et elles sont cent boucles – cinquante fermoirs en or dans les dix rideaux en lin, et cinquante fermoirs en cuivre dans les onze rideaux en poils de chèvre. Ce sont les cent étoiles, certaines sont rouges comme le cuivre, - les cinquante fermoirs en cuivre – et certaines sont vertes comme l’or – qui sont les cinquante fermoirs en or.

A l’Est, elles sont vertes comme l’or et l’Est inclut également l’ouest en lui, car il y a deux connecteurs de cinq rideaux, connectant l’un à l’Est et connectant l’autre à l’ouest. Et parce que l’Est gouverne, il ne mentionne que le côté Est.

Au sud, elles sont rouges. Ce sont les fermoirs en cuivres, qui incluent aussi le côté nord en lui. C’est parce qu’ici aussi, il y a deux connecteurs, un avec cinq rideaux, et un avec six rideaux. De ce fait, un connecteur est au sud et l’autre est au nord. Et parce que le sud gouverne, il ne mentionne que le côté sud.

La raison pour laquelle les rideaux en lin dans les fermoirs en or, qui sont l’essence du tabernacle, sont à l’Est et à l’Ouest du firmament, et les onze rideaux en poil de chèvre dans les fermoirs en cuivre, qui ne sont que pour la tente sur le tabernacle, pour garder, sont au Sud et au Nord du firmament, est que cela concerne le troisième firmament, Tifféret, en qui Manoula est caché, car il est la ligne médiane. Nous savons que chaque degré comprend trois lignes. En divisant le degré en GAR et VAK, nous considérons que le Manoula est dissimulé dans GAR, et la Miftakhra agit dans VAK. Par conséquent, il y a illumination de Hokhma uniquement dans VAK, et non dans GAR. Vous savez aussi que les deux lignes, droite et gauche, sont regardées comme GAR par rapport à la ligne médiane, qui est VAK par rapport à elles.

Ainsi, Manoula est dissimulé dans et sous le Sud et Nord du troisième firmament, la ligne médiane, et l’illumination de Hokhma ne peut briller en eux. C’est la raison des onze rideaux en poil de chèvre, car la chèvre indique le Din brûlant en eux de Malkhout de Tsimtsoum Aleph, Manoula. Pour cette raison, ils furent établis uniquement pour garder le tabernacle. C’est pourquoi ils sont considérés comme des fermoirs en cuivre, qui sont aussi rouge que le cuivre, qui suggère Din.

Et bien que les Dinim n’endommagent pas de bas en haut, ils sont néanmoins considérés Din, car il n’y pas d’illumination de Hokhma en eux. Mais il n’y a pas de Manoula à l’Est-Ouest du troisième firmament – qui est la ligne médiane dans Tifféret et VAK en elle – mais Miftakhra. C’est pourquoi ils méritent de recevoir l’illumination de Hokhma, qui est or, et elles sont vertes du côté de la ligne médiane, Est, dont la couleur est verte. C’est pourquoi ils sont des fermoirs en or. Il a été dit que la fin du tabernacle s’accroche à eux, aux étoiles rouges, qui sont les fermoirs en cuivre, onze rideaux en poil de chèvre à qui la fin du tabernacle, Malkhout de Tsimtsoum Aleph, Manoula, s’accroche et en qui il est dissimulé.

845) Les étoiles de la nuit sont mélangées dans toutes les étoiles qui sortent du firmament. Elles étincellent et flambent, et gouvernent ce monde. Certaines d’entre elles gouvernent le cuivre, et certaines d’entre elles l’or vert, et avec leur force, elles sont corrigées et grandissent.

846) Ces étoiles gouvernent les 25 et demi points de la nuit, qui sont les moments de l’heure. Quand ces tours de cuivre, et ces rouges flambantes et étincelantes, lorsqu’elles diffusent trois fois des étincelles à l’Est ou cinq fois ou sept, les rois des nations viendront de ce côté et toute la richesse et l’or s’en iront de ce côté. 
Si l’étincelle est une fois, deux fois, quatre fois ou six fois, l’une après l’autre, la terreur et la peur tomberont sur ce côté. Et si l’étincelle frappe et se tait, l’étincelle frappe et se tait, les guerres se réveilleront et ne seront pas faites, car à ce moment, il y a un éveil devant le Saint béni soit-Il dans les assignés du monde qui gouvernent le reste des nations. De plus, c’est pareil de l’autre côté, Ouest.
Celles du côté Sud incluent aussi celles du côté Nord car elles sont deux connecteurs – un avec cinq rideaux, au sud et un avec six rideaux au nord. Quand nous divisions les cinquante fermoirs entre elles, il y a 25 fermoirs au sud et 25 fermoirs au nord. Cependant, le point de Manoula est caché en elles, Malkhout de Midat ha Din qui est cachée entre les deux. Ainsi nous considérons que la point a été divisé en deux moitiés, une moitié au Sud, et il y a 25 et un demi point au Sud, et une moitié au Nord, et il y a également 25 et un demi point au nord.

Si la gouvernance des cent étoiles était divisée en douze heures de la nuit, il y aurait cinquante au Sud et au nord jusqu’à minuit, car elles sont deux lignes – droite et gauche de la nuit - et cinquante à l’Est et l’ouest, qui sont la ligne médiane, illuminant à partir de minuit. Ces cinquante étoiles au Sud et au Nord se divisent dans leur gouvernance en deux parties, en qui sont les 25 et un demi-points. Elles illuminent dans les moments de l’heure de différentes manières, l’une après l’autre.

Ces tours en cuivre du côté Sud sont rouges en raison du Din. Quand les étoiles au Sud – qui gouvernent les 25 et un demi-points avec l’illumination de Manoula – diffusant trois fois  l’étincelle, des trois Sefirot HGT en elles, Tifféret en elles est l’endroit du Manoula, car elles sont considérées GAR du firmament. Cette étincelle va du côté Est, la ligne médiane, VAK du firmament, qui est l’endroit de l’illumination de Hokhma, la richesse et l’or. Toute la richesse et l’or disparaitront de ce côté parce qu’où que viennent l’étincelle de Manoula, toutes les lumières s’en vont aussitôt, ou cinq fois, où cinq est Hod, qui est l’endroit de tous les Dinim. Ou sept, Malkhout, qui est en fait l’endroit des Dinim.
Il a été dit « si l’étincelle est une fois, deux, quatre fois, six fois l’une après l’autre ». Une étincelle est Hessed, deux est Guevoura, quatre est Netsah, six est Yessod. Et comme Tifféret est absente ici – et Hod et Malkhout, qui sont les endroits du Din – la terreur et la peur viendront et seront de ce côté. Même si les endroits du Din n’étincellent pas, il y a néanmoins Hitkalélout [inclusion] des Dinim en elles, et donc la terreur et la peur viendront sur elles, mais les lumières ne partiront pas. Si l’étincelle frappe et se tait – l’étincelle frappe et se tait - cela indique que le Din de Manoula ne s’est pas intégré ici, car par l’étincellement et l’amenuisement, cela ne fait même pas peur et terreur mais cela indique que le Din est destiné à être en eux et qu’il y aura des guerres, mais pour le moment elles ne sont pas encore faites, car cela indique ici qu’il n’y a qu’un réveil pour exécuter le Din sur les assignés des peuples et pas maintenant.
De même, la Sitra Akhra, du côté ouest, si l’étincelle de 25 et d’un demi points y arrive  cela sera comme à l’Est. Par cela, il nous dit que bien que Manoula soit caché au Sud et Nord, ce n’est toujours pas endommagé ici, car c’est sous elles, et le Din n’endommage pas de bas en haut et la majorité du défaut est d’ici vers le bas, à l’Est et Ouest, tant qu’il n’est pas caché comme il se doit.

847) Tout est dans Son domaine, Il a fait sortir son peuple saint de la force et du domaine des étoiles et des signes parce qu’ils sont des autres dieux, et « non pas comme c’est la portion de Jacob », car sa portion est dans le Faiseur de tout. Les nations idolâtres offrent des sacrifices aux étoiles pour faire partir d’elles les Dinim, comme s’il n’y avait pas de gouverneur sur elles et qu’elles pouvaient influencer comme elles le voulaient. Mais Israël ne croient pas en ces forces des étoiles, ni ne se tournent vers elles, mais vers le Faiseur de tout, qui établit les systèmes et les fait agir comme Il le veut.
848) Il y a un firmament au-dessus de tous ces firmaments, le firmament de Bina, au-dessus des sept firmaments, HGT NHYM. Il est écrit à ce propos « de quel ventre sort la glace ? ». Il est caché et dissimulé, et le sceau de la bague du tabernacle, le tabernacle supérieur, Bina, et le sceau de la bague, Malkhout de Midat ha Din – est caché dans ce firmament – fait qu’il est caché, dissimulé, et inconnu. Ce firmament est appelé « la chambre du tabernacle », « la chambre du tabernacle supérieur » et dans ce firmament sont toutes ces cent fenêtres de ce côté et de l’autre côté. De lui, elles sont étendues au troisième firmament en bas, qui s’accroche à tous ces ordres du tabernacle inférieur, Malkhout.
Six fenêtres sont plus grandes que toutes, HGT NHY, et une est bloquée, correspondant au sceau de la bague, qui est Malkhout de Manoula, qui les gouverne, les faisant disparaitre et les couvrant de l’atteinte des inférieurs.

849) Une fenêtre des sept grandes fenêtres est appelée « une fenêtre resplendissante » Hessed, et en elle sort une étoile, que tous les sages appellent « une main ». C’est la force de la fusion qui fond en bas, pour faire sortir les Dinim en elle, gouvernée par Juda. Ce n’est pas qu’il ait une portion en elle, car les tribus d’Israël n’ont pas de lot ni portion dans les étoiles pour les vénérer, mais la tribu de Juda gouverne ces Dinim et non eux sur elle.

850) Quand les fils de Juda s’égarent de suivre le Saint béni soit-Il et allèrent pour connaitre cette fenêtre et cette étoile, ils dirent qu’elle est la main qui vainc le reste des nations, car il est écrit à ce propos «  Ta main sera sur le cou de tes ennemis ». Ils la suivirent et la vénérèrent dans le service et le travail, comme il est écrit « Juda fit le mal aux yeux du Seigneur ».

851) Quand cette étoile sort, elle étend une main, Hessed, la main droite, avec les cinq doigts HGT NH en elle, et illumine et étincelle dans cette fenêtre. Les magiciens et les sorciers craignent cet endroit quand celui-ci gouverne, tous les magiciens et sorciers sont confus et leur magie ne marche pas. C’est parce que la main droite, qui est Hessed, ligne droite, s’étend du point de Holam, en qui il y a eu l’ascension de Malkhout à Bina. Ainsi le Din de cette Malkhout, qui s’est élevée ici, déconcerte les sorciers, qui s’étendent de la ligne gauche, et toutes leurs actions sont de l’illumination de la ligne gauche.

852) Puisque ce firmament est caché dans Bina, comment les sorciers le connaissent, au point d’être déconcerté par lui ? Ils ont un signe dans la sainte extériorité, de qui ils savent que cette étoile gouverne. Ils la craignent toujours et leur magie et sortilèges ne marchent pas. Pour cette raison, il y a des moments où les gens réussissent avec elle, et il y a des moments où ils ne réussissent pas avec elle. C’est pourquoi les sorciers et les magiciens diminuent dans le monde, car ils ne savent pas la racine quand ils voient que leur magie ne réussit pas. Par conséquent, les premiers sorciers connaissaient la racine car ils regardaient dans ce signe dans la sainte extériorité, qu’ils connaissaient.
853) La deuxième fenêtre est Guevoura. Elle est appelée « la fenêtre de l’ongle », car elle est comme un ongle. La ligne gauche est appelée un « ongle » et en elle, une étoile sort, que les sages appellent une « vipère » car elle gouverne par la gouvernance du Din fort, avec sa tête et sa queue. Comme une vipère, elle rôde pour tuer. Les Dinim sévères de la ligne gauche de Bina sont tirés en bas tant qu’elle ne s’unit pas avec la ligne droite, le point de Shourouk.

854) De cette fenêtre, 600 000 10 000 esprits sortent, gouvernant les ongles des gens quand ils sont jetés ouvertement. Par cela, tous ceux qui les connaissent font de la magie et les sorts. A ce moment, quand cette étoile gouverne, tous ceux qui jettent leurs ongles ou font de la magie avec eux causent la mort au monde entier, et la magie qu’ils font réussie.

855) La troisième fenêtre, Tifféret, est la « fenêtre plastron » de qui sort une seule étoile, qui est appelée « la luminosité de la bougie ». C’est une étincelle qui étincelle et se tient sur chaque esprit, et il y a repos et sauvetage en elle, car elle est la ligne médiane, unissant droite et gauche. Par cela, elle enlève tous les Dinim en eux. Quand elle gouverne, il n’y a pas du tout de diffamateur en elle, tout contentement et toute lumière gouvernent dans le monde, et paix et satiété et abondance gouvernent dans le monde.
856) La quatrième fenêtre, Yessod est une fenêtre coupe, car en elle le vin est reçu. Elle déverse le vin – l’illumination de la gauche qui est adoucie avec la droite – à Malkhout. Une seule étoile sort d’elle, que les sages appellent « une grappe de la rançon » car c’est ainsi qu’elle émerge, illuminant comme une grappe, des étincelles étincellent comme les grappes dans les grappes de la rançon ». Par cela, l’éveil des Rakhamim se réveille dans le monde, repoussant les Dinim et rapprochant Rakhamim. Plusieurs descendants se multiplient dans le monde, et les peuples du monde ne sont pas méticuleux quand ils ont besoin les uns des autres. La paix et la joie se réveillent dans le monde.

857) La cinquième fenêtre, Netsah, est appelé « un puits » après l’étoiles qui en sort. Elle entre et sort, pompant l’abondance comme un seau d’un puits, et ne se repose jamais. Dans cette étoile, les sages de cœur ne peuvent pas se tenir sur elle sur le chemin de la vérité parce qu’elle ne tient pas debout et ne se repose jamais. Pour cette raison, les sages de cœur se hâtent à cet endroit et rendent justice.
NHY sont trois lignes – droite, gauche et médiane – de Khazé et en bas. Il s’avère que Netsah, qui est la ligne droite, comme Hessed, s’étend du point de Holam, comme il a été dit à propos de la fenêtre de Hessed. C’est pourquoi il y a la force de Malkhout de Din en elle, qui lui dissimule l’atteinte. En fait, à cause de cela elle est attachée à la lumière de Hassadim, qui va et pompe comme le seau d’un puits, et ne cesse jamais.

858) La sixième fenêtre est Hod. Elle est appelée Noga [luminosité] et une étoile sort d’elle, appelée Guizron, car quand celui-ci gouverne, le monde se tient dans Din dans plusieurs Guezérot [décrets] et plusieurs punitions – la ligne gauche de Khazé et en bas – comme Guevoura, s’étendant du point de Shourouk, de qui les forts Dinim sont tirés, comme dans la fenêtre de Guevoura. Chaque jour, des décrets sur le monde sont renouvelés. Et avant que ces Dinim ne soient terminés, d’autres Dinim sont renouvelés. Cette étoile ne gouverne pas beaucoup dans le monde.

859) Cependant, à proximité des jours du messie, cette fenêtre, avec cette étoile, gouvernera le monde. Par conséquent, de méchants animaux gouverneront le monde et toutes sortes de maux se renouvèleront l’un après l’autre, et Israël auront des ennuis. Quand ils auront du mal dans l’obscurité de l’exil, le Saint béni soit-Il fera briller pour eux la lumière du jour, rédemption, ils recevront les saints supérieurs, Malkhout, Malkhout sera immédiatement annulée des nations idolâtres, et Israël les gouverneront. Alors le verset « et la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil » se réalisera.
860) Alors la septième fenêtre, Malkhout cachée, Manoula, s’ouvrira au monde. Les Dinim du Massakh de Tsimtsoum Aleph lui seront annulés, et son étoile est l’étoile de Jacob. C’est le sens de ce que Balaam a dit « une étoile viendra de Jacob » et cette étoile illuminera quarante jours. Quand le roi messie apparaitra et que tous les peuples du monde se réuniront vers le roi messie, amors le verset « la racine de Jessé qui se tiendra comme la bannière des peuples et ces nations le demanderont et sa dernière demeure sera glorieuse » se réalisera.
Trois gardes de nuit
861) « Où est Dieu, mon faiseurs, qui chante la nuit ». Il est écrit « mon faiseurs » avec un Kamatz dans le Shin [en hébreu], qui est un pluriel. Il aurait dû écrire « mon faiseur » avec un Hirik dans le Shin, qui est un singulier. Qui sont « Mes faiseurs », au pluriel ? Le nom Eloha [Dieu] est un nom général, indiquant Lui, ZA, et Son tribunal, Malkhout. C’est un nom entier, qui inclut mâle et femelle, les lettres El Vav-Hey. C’est pourquoi il écrit « mon faiseurs » avec un Kamatz dans le Shin, au pluriel, car il contient deux degrés.
862) « Qui chante la nuit ». « La nuit » car Malkhout est appelée « nuit », loue toujours le roi dont la paix est sienne, ZA. Telle une bougie ne se reposant jamais, mais qui vascille ici et là, ainsi Malkhout loue toujours, pour recevoir la lumière de la joie supérieure de ZA, en raison de toute Sa joie, qui se réveille par les louanges qu’elle loue. C’est pourquoi il est écrit « qui chante la nuit ».

863) Toutes ces étoiles qui illuminent dans le firmament remercient et louent le Saint béni soit-Il tout le temps où elles sont vues dans le firmament parce que les anges supérieurs, assignés aux étoiles, tous remercient et louent, gardes après gardes, dans les trois parties par qui la nuit est divisée.

864) Plusieurs côtés se divisent la nuit. Au début de la nuit, quand le soir tombe et s’assombrit, tous ces mauvais esprits et mauvais genres se diffusent et errent dans le monde entier. L’autre côté est séparé et demande les voies royales à tous ces saints côtés.
Le jour est la domination de ZA, la ligne droite et la lumière de Hassadim. A ce moment, la Sitra Akhra qui est des Dinim de Noukva dans Noukva du grand abime, suce sa vitalité de Kedousha. La nuit est la domination de Malkhout, la ligne gauche, et l’illumination de Hokhma. A ce moment la Sitra Akhra des Dinim de Noukva s’en vont de la Kedousha, car par l’illumination de Hokhma, les Dinim de Noukva – à qui la Sitra Akhra s’accroche dans ce manque de Kedousha, et l’a sucée  - sont annulés.

Quand la ligne gauche qui est dominée par Noukva sort et que sa lumière s’assombrie par manque de Hassadim, Hokhma ne peut pas non plus briller, et s’assombrit. Alors tous ces mauvais esprits et mauvais genres se diffusent et errent dans le monde entier, émergeant de Noukva du grand abime, car les Dinim de Noukva ont déjà été établis par la dominaiton de la gauche – l’illumination de Hokhma qui gouverne dans l’obscurité. Ils n’ont plus rien de qui sucer, et donc ils sortent ici et se diffusent dans le monde. L’autre côté s’en va, signifiant s’en va de la Kedousha, et ne suce plus, demandant les voies royales à tous ces saints côtés – pour qu’ils s’étendent de l’illumination de gauche gouvernant, car la gouvernance est appelée « voies royales » - de tous les saints côtés, de tous les anges.
865) Quand la Sitra Akhra se réveille, tous les gens du monde goûtent le goût de la mort, car le sommeil tombe sur eux, qui est une des soixantes de la mort, et la Sitra Akhra les gouverne. Alors comme Touma [impureté] s’est séparée d’en haut, est descendue et gouverne en bas, trois camps d’anges sont distingués, pour louer le Saint béni soit-Il des trois côtés de la nuit.

866) Alors qu’ils louent le Saint béni soit-Il la Sitra Akhra vient et erre de tous les côtés du monde en bas. Tant que la Sitra Akhra n’en est pas partie, les anges ne peuvent pas s’unir avec leur maitre.

867) C’est un sujet pour les sages. Les anges supérieurs, ainsi qu’Israël en bas, poussent tous cette Sitra Akhra. Quand les anges supérieurs veulent s’unir avec leur maitre, ils en sont incapables jusqu’à ce qu’ils repoussent la Sitra Akhra. Que font-ils ? 600 000 saints anges descendent et endorment tous les gens du monde. Une fois que la Sitra Akhra ait descendu, car ils l’ont poussé dehors, ils lui donnent la totalité de ce monde dans ce sommeil. A ce moment, la Sitra Akhra gouverne les gens et ils reçoivent d’elle Touma, sauf en terre d’Israël, où la Sitra Akhra ne gouverne pas. Après que la Sitra Akhra les ait quitté, les anges viennent devant leur maitre et louent et Le remercient.

Au début de la nuit quand la ligne gauche commence à gouverner, la Sitra Akhra s’en va des Dinim de Noukva dans la Kedousha, et s’accroche aux anges pour qu’ils étendent sur eux l’illumination de la gauche. La Sitra Akhra n’a pas de force pour la demander aux anges car ce sont « les voies royales », car le Saint béni soit-Il a donné la force de domination à la gauche.

Et à cause de cette prise, les anges ne peuvent pas chanter ni adhèrer à leur maitre parce que le chant des anges n’est que de la gauche, qui est incluse dans la droite en trois lignes. Tant que la Sitra Akhra n’est pas enlevée d’ici, les anges ne peuvent pas s’unir avec leur maitre, car à cause de la prise de la Sitra Akhra sur eux, qui réclame que la dominaiton de la gauche soit les voies royales, les anges ne peuvent pas se séparer de la domination de la gauche et adhèrer aux trois lignes, chanter et s’unir avec leur maitre. 

Que font-ils ? 600 000 saints anges descendent et endorment tous les gens du monde, c’est-à-dire, ils étendent les Dinim de GAR de Hokhma, car elle manque de Hassadim, cela cause le départ de tous les Mokhin des gens du monde, et ceci est appelé « sommeil ». A ce moment, la Sitra Akhra gouverne ceux qui dorment et réadhèrent aux Dinim de Noukva, qui sont appelés « mort », et qui apparaissent avec le sommeil. Quand la Sitra Akhra se sépare d’eux, les anges adhèrent aux trois lignes, en qui Hokhma et Hassadim sont mélangés l’un à l’autre, et alors ils chantent dans les trois gardes de la nuit, qui sont les trois lignes.
868) De même, Israël en bas ne peuvent pas s’unir avec leur maitre jusqu’à ce qu’ils repoussent d’eux la Sitra Akhra et lui donnent une portion avec laquelle s’occuper, qui est le bouc émissaire. Ensuite, ils s’approchent de leur maitre, et il n’y a pas de diffamateur en haut ou en bas.

869) C’est possible en bas avec les gens, mais en haut, avec les anges, quelle calomnie y-a-t-il ici, à cause de qui ils devraient repousser la Sitra Akhra en bas ? En haut, c’est parce que la Sitra Akhra est un esprit impur, alors qu’eux – les anges- sont des saints esprits. Pour cette raison, ils ne peuvent pas s’approcher de leur maitre jusqu’à ce qu’ils envoient loin d’eux la Sitra Akhra, car la Kedousha ne se mélange jamais avec Touma. De même, Israël en bas ne se mélangent pas avec les nations idolâtres, et les deux côtés – les supérieurs, les anges, et les inférieurs, Israël, repoussent la Sitra Akhra dehors quand ils veulent s’approcher du roi.

870) Par conséquent, quand la nuit tombe et que les saints anges supérieurs s’alignent en rang pour s’approcher de leur maitre, ils repoussent tout d’abord la Sitra Akhra dehors, et ensuite viennent à la sainteté.

871) C’est comme un roi qui avait des pierres précieuses enfermées dans une boite dans sa tour. Ce roi était sage, et pour éviter que quiconque ne veuille s’approcher de cette boite de pierres et bijoux qui y étaient, il prit sagement un fort serpent, et le plaça autour de cette boite, et quiconque voudrait étendre sa main sur la boite, le serpent lui sauterait dessus et le tuerait. 
872) Le roi avait un favori. Le roi lui dit « à chaque fois que tu veux venir, et te servir de la boite, faits ceci et cela au serpent, ouvre la boite, et sert toi de mes trésors. » De même, le Saint béni soit-Il place un serpent autour de la Kedousha – la Sitra Akhra – qui approche les anges au début de la nuit, quand l’illumination de gauche gouverne, et les anges supérieurs viennent pour entrer dans la Kedousha. Mais le serpent est là et ils craignent d’être salis par lui, ils endorment donc les gens, et alors la Sitra Akhra descend et se sépare d’eux, et les anges entre dans la sainteté et chantent.

873) « Il fait des vents Ses anges, un feu brûlant Ses ministres ». « « Il fait des vents Ses anges » sont les anges qui se tiennent dehors. « Un feu brûlant Ses ministres » sont ces anges qui se tiennent à l’intérieur. Il s’avère que la Sitra Akhra est l’esprit de Touma, et ces anges qui chantent la nuit, qui sont les anges dehors, sont esprit, et l’esprit dans l’esprit n’entre pas en colision.

L’esprit de Touma et  l’esprit de Kedousha ne se mélangent pas, de ce fait, les uns sont appelés « esprit » qui sont les anges extérieurs, ne peuvent pas rentrer à l’intérieur à cause de cet esprit de Touma, et ils le repoussent en bas. 

Ces anges à l’intérieur sont feu. Ce feu repousse cette Touma d’entrer à l’intérieur, et donc quiconque repousse la Touma dehors ne se mélange pas à elle. C’est pourquoi les anges supérieurs louent le Saint béni soit-Il uniquement après avoir repoussé dehors la Touma.
874) Il y a trois gardes de nuit. En correspondance trois camps des anges se divisent pour louer le Saint béni soit-Il. Ainsi le maitre de tout est la bougie de David, Malkhout qui ne se repose jamais, mais remercie toujours et loue le roi supérieur, ZA. C’est pourquoi il est écrit « qui chante la nuit ».

875) Et Il n’a pas dit « qui est Dieu, mes Faiseurs », écrit avec un Shin avec un Kamtaz, qui est un pluriel. Parce que l’homme a été inclus et fait d’en haut et d’en bas, comme le corps vient de deux côtés, mâle et femelle, ainsi l’esprit –l’esprit de l’homme- consiste du mâle et de la femelle, ZA et Malkhout. Pour cette raison l’homme a été établi dans sa gravure avec un corps et esprit. Et parce qu’il consiste du mâle et de la femelle dans ce sujet et cette action, il est écrit « et Dieu dit : faisons l’homme à notre image, d’après notre ressemblance », qui est un pluriel, se référant à ZA et Malkhout. C’est pourquoi il est aussi écrit « qui est Dieu mon faiseurs » avec un Shin avec Kamatz, qui est un pluriel. Autrement dit, les deux degrés ZA et Malkhout, qui agissent en l’homme.

876) La nuit, au début de la nuit, tous ces mauvais genres et esprits se réveillent dans le monde. Comment cela est-il possible ? Après tout, tous ces mauvais genres sortent du côté nord, la gauche et quand le vent du nord se réveille à minuit, tous ces mauvais esprits et mauvais côtés du monde entrent dans le trou du grand abime. Ainsi pourquoi ces mauvais genres errent du côté Sud - qui est droite et Hessed – au début de la nuit, quand l’esprit du Sud gouverne ? Cela aurait dû être le contraire – au début de la nuit, quand l’esprit du Sud gouverne, la Sitra Akhra partira du monde, et à minuit, quand le vent du Nord gouverne, ils devront revenir et gouverner le monde.
877) Certes, s’il n’y avait pas eu le côté Sud, qui retient et repousse la Sitra Akhra, la Sitra Akhra aurait fait que le monde soit flou et le monde ne l’aurait pas supporté. Mais quand la Sitra Akhra se réveille pour gouverner le monde, elle ne se réveille que du côté de l’esprit de l’ouest, Malkhout, qui gouverne au début de la nuit et rassemble le monde entier. De ce fait, le Saint bénii soit-Il apporte tout d’abord le remède au monde, par le sommeil. Heureux sont Israël dans ce monde et dans le monde à venir, car le Saint béni soit-Il les a choisi parmi tous les autres peuples du monde.

Toute la nuit du début à sa fin, est gouvernée par l’esprit de l’Ouest, Malkhout, c’est donc l’obscurité. Cependant, l’esprit de l’Ouest lui-même se divise en trois lignes – Sud Nord, qui sont droite et gauche, jusqu’à minuit, et Est, qui est la ligne médiane à partir de minuit. Ainsi, même le côté Sud est dans son obscurité, sans Hassadim et la Sitra Akhra le gouverne, car c’est le Sud dans l’Ouest. Pour ce qui est de l’esprit du Nord qui se réveille à minuit – à ce moment les Hassadim dans la ligne médiane se réveillent, signifiant que l’illumination de Hokhma de l’esprit du Nord se revêt en lui et se réveille pour illuminer. Nous considérons que l’esprit du nord s’est réveillé. Mais avant minuit, l’esprit du Nord est obscurité sans aucune lumière.
878) Rabbi Elazar et Rabbi Aba entrèrent dans la maison. Quand la nuit fut à sa moitié, ils se levèrent pour s’engager dans la Torah. Rabbi Aba dit : « à présent est certainememt le moment de bonne volonté pour le Saint béni soit-Il. Et nous avons commenté de nombreuses fois que quand c’est la moitié de la nuit, le Saint béni soit-Il entre dans le jardin d’Eden avec les justes et se divertit avec eux. Heureux est celui qui s’engage dans la Torah à ce moment.

879) Le Saint béni soit-Il se divertit avec les justes, comment joue t-Il ? A ce moment, quand la moitié de la nuit est passée, le Saint béni soit- Il se réveille avec le grand amour de la gauche pour l’Assemblée d’Israël, Malkhout, car il n’y a d’amour que du côté gauche, c’est-à-dire, Il revêt Hokhma dans la gauche avec Hassadim dans la ligne médiane, et Hokhma est complétée.

L’Assemblée d’Israël n’a pas de cadeau à offrir au roi, ou quelque chose d’important et beau, sauf ces esprits des justes, que le Saint béni soit-Il voit couronner dans plusieurs bonnes actions et plusieurs mérites qu’ils ont fait ce jour là. Ils sont plus désirables pour le Saint béni soit-Il que tous les sacrifices et offrandes parce qu’en eux le Saint béni soit-Il sent la fragrance qu’Israël font.

880) A ce moment la lumière illumine, signifiant la lumière de Hokhma qui illumina après s’être revêtue dans Hassadim de la ligne médiane, et tous les arbres du Jardin d’Eden chantent, et les justes sont couronnés ici avec les raffinements du monde à venir, qui sont l’illumination de Hokhma, appelée « Eden ». Quand Il réveille l’homme de son sommeil au moment de s’engager dans la Torah, Il prend Sa portion avec les justes dans la Jardin d’Eden. Un nom est gravé dans 32 lettres, les 32 sentiers de sagesse, se couronne sur les justes ici, et il est parmi les justes.
Les 32 sentiers de sagesse sont les 22 lettres de ZA et les dix Sefirot de Bina, qui suggèrent la source de Hokhma qui est étendue dans Malkhout. Elle est de ZA qui est monté par MAN aux deux lignes de Bina, et les complèta ici, à ce moment trois sortent d’une et une est récompensée des trois dans ZA, et ZA donne sans réserve à Malkhout.

Je remercierai le Seigneur de tout mon cœur 
881) « Alléluia, je remercierai le Seigneur de tout mon cœur ». « Alléluia » est une louange qui est plus haute que tous les autres chants et louanges que David a dit dans les dix genres de louanges qu’il a dites. C’est parce qu’elle inclut ce nom Youd-Hey [« ia » de Alléluia] et la louange « Allélou » ensemble. C’est la totalité du nom sacré supérieur HaVaYaH, car le nom Youd-Hey est la totalité du nom HaVaYaH.
882) « Je remercierai le Seigneur de tout mon cœur ». Partout où le roi David dit le sujet de l’alphabet, arrangeant les débuts des versets dans l’ordre alphabétique, c’est le sujet des lettres gravées qui sortent dans des gravures de trente deux chemins, 32 sentiers de sagesse. Il y a les lettres supérieures du monde supérieur, Bina, et il y a les autres, les petites lettres, de Malkhout. Ici c’est l’alphaber du monde inférieur, Malkhout.

883) « Je remercierai le Seigneur de tout mon cœur », avec le bon penchant et avec le mauvais penchant, qui sont en lui, car l’homme doit remercier le Saint béni soit-Il pour tout, avec le bon penchant et avec le mauvais penchant. C’est parce que le bien arrive à un homme du côté du bon penchant et il doit bénir le Saint béni soit-Il de la bénédiction « qui est bon et fait le bien ». Et du côté du mauvais penchant, es diffamateurs viennent sur l’homme et il doit remercier le Saint béni soit-Il pour tout ce qui vient sur lui de ce côté-ci et de ce côté-là.

884) « Dans le cercles des droits et dans l’assemblée ». « Dans le cercles des droits », ceux qui savent la signification du Saint béni soit- Il, car ils savent tous les secrets du Saint béni soit-Il, qui sont Son secret, en général. Il est dit de ce qu’il dit » « dans le cercle des droits ». « L’assemblée » est Israël, quand ils se rassemblent à dix pour remercier le Saint béni soit-Il pour le bien et pour le mal, et pour le rendre connu devant tous. Mais le Saint béni soit-Il sait, pourquoi le besoin de le faire connaitre ? En le rendant connu, le Saint béni soit-Il est glorifié dans le monde, et c’est pourquoi le miracle doit être connu. C’est pourquoi il est écrit du Saint béni soit-Il « Je serai magnifié et sanctifié ».

Toute âme louera le Seigneur
885) « Toute âme louera le Seigneur ». Toutes les âmes viennent du saint corps, Malkhout – qui est un corps pour ZA – et réside dans le peuple. De quel endroit est-ce ? De quel Behina [discernement] ? D’un endroit appelé « main » Malkhout. Quel est l’endroit ? Il est écrit « Combien sont nombreux Tes actes Seigneur, Tu les as tous fait dans la sagesse », signifiant de la sagessen – qui jaillit des trente deux sentiers- tout est amélioré, tout ce qu’il y a en haut et en bas, seule Malkhout révèle cette sagesse, et pas un autre degré. Elle est appelée « le saint esprit » et tous les esprits sont améliorés en elle.
886) Le jour où Rabbi Shimon interpréta ce sujet, ses yeux déversés des eaux. Il disait : « tous les trésors du roi supérieur furent donnée dans une seule clef – Yessod ». Elle apparait par le trésorier des formes, Yessod, le mari de Malkhout, qui est appelée « le trésor des formes », « les gravures supérieures ». Elles sont les supérieures qui sont cachées, qui sont révélées par Yessod dans Malkhout, l’endroit de la révélation.

887) Qui peut-être inclus et atteindre ce qui est caché dans la fontaine de Yessod. Après tout, Moïse ne l’a pas révélé dans ses jours, quand il révéla les profonds secrets à Israël, la 50ème porte, par laquelle tout fut révélé par lui. Mais à ce moment, quand le Saint béni soit-Il voulut l’élever au saint séminaire supérieur et le cacher des gens, comme il est écrit « j’ai cent vingt ans aujourd’hui », le jour de son décès. Ce jour là, ses jours furent complétés pour approcher la 50ème porte, comme il est écrit « vois, tes jours sont proches », vraiment proches, approchant la 50ème porte.

Moïse n’est pas mort
888) Rabbi Shimon dit : « Moïse n’est pas mort ». Mais il est écrit « et Moïse mourut ici ». De plus, partout où nous lisons « mort » pour les justes, qu’est ce que la mort ? C’est de notre côté qu’elle est appelée ainsi, mais du côté des supérieurs, c’est l’inverse : la vie lui a été ajoutée. Celui qui est en perfection, de que la sainte foi dépend, la mort ne dépend pas de lui et il ne meurt pas, comme c’était avec Jacob, en qui il y avait la foi complète, c’est pourqui nous apprenons que Jacob n’est pas mort.
889) Il est écrit « ton nom ne sera plus appelé Jacob, mais Israël sera ton nom et Il appela son nom Israël ». Israël est la perfection de tout, c’est l’absence de mort, comme il est écrit « et toi, n’ai pas peur, Mon serviteur Jacob, et ne soit pas alarmé Ô Israël, car Je te sauverai de loi, et ta semence de leur terre de captivité. »
890) Cela signifie que Jacob n’est pas mort, comme il est écrit « car Je suis avec toi ». Je suggère Malkhout, qui est appelée « Je ». Heureux est celui dont le maitre lui dit cela. Il n’écrit pas « car tu es avec Moi », qui signifierait qu’il est attaché au Saint béni soit-Il en haut mais pas quand il est à sa place en bas, mais, « car Je suis avec toi » indiquant que son maitre est venu se connecter et résider avec lui.

891) Il est écrit « et Jacob reviendra, et sera calme et tranquille, et personne ne lui fera peur ». « Et Jacob reviendra » signifiant est retourné pour être appelé par un autre nom, comme il est écrit « ton nom ne sera plus appelé Jacob, mais Israël ».

892) « Et Jacob reviendra » signifiant retournera à l’endroit d’où il a été pris. « Et sera clame » signifiant dans ce monde, « et tranquille » dans le monde à venir. « Et personne ne lui fera peur » de l’ange de la mort. Cela veut dire que tout était en lui. En effet Jacob n’est pas mort, et « ta semence de leur terre de captivité » : comme sa semence est vivante, il vit. Ainsi Jacob n’est pas mort.

893) « La traverse du milieu au centre des planches ». « Heureux es-tu, pays dont le roi est un fils de nobles et dont les princes mangent en temps voulu ». Il est également écrit « Malheur à toi, pays dont le roi est un garçon et dont les princes mangent le matin ». Malheur au monde car ils ne regardent pas les travaux de leur maitre, car leur maitre les surveille pour leur faire du bien, Il posa devant eux les mots de la Torah, et ils ne regardent pas.
Circoncision, rachat et marie-le à une femme
894) Un homme doit faire trois choses à son fils : circoncision, rachat, et le marier à une femme. Le Saint béni soit-Il fait tout pour Israël. Circoncision – comme il est écrit « et recirconcise les fils d’Israël une deuxième fois ». Il est également écrit « et chaque mâle parmi tou qui est âgé de huit jours sera circoncis ». Rachat « et rachète-toi de la maison d’esclavage, de la main de Pharaon, roi d’Egypte ». Marie-le à une femme, comme il est écrit « mâle et femelle Il les a créé » et il est écrit « Et Dieu les bénit, et Dieu leur dit : croissez et multipliez ». De plus, Il les porta comme l’aigle porte ses fils sur ses ailes, comme il est écrit « Je vous mettrai sur les ailes des aigles ».
895) Tout était bien, mais la Torah qu’Il a donné à Israël et leur a enseigné est plus importante que tout. Il n’y a pas de louange pour un homme dans ce monde et dans le monde à venir comme la louange de la Torah de qui il est écrit « Par Moi les rois règnent ».

Jusqu’à Jacob, un homme mourait sans maladie
898) Aux premiers jours, avant que ne vienne Jacob, l’homme était en paix dans sa maison, sans aucune maladie. Lorsqu’arriva son heure de mourir, il mourait sans maladie. Quand Jacob arriva, il demanda au Saint béni soit-Il : « maitre du monde, s’il Te convient, fait tomber la maladie sur l’homme deux ou trois jours, et ensuite réunit son peuple, pour qu’il puisse ordonner à sa maison et se repentir de ses iniquités ». Le saint béni soit-Il lui dit : « bien, et tu seras un signe pour le monde, et le sujet commencera avec toi ». Il est écrit « et il y eut après ces choses, il fut dit à Joseph ; « vois ton père est malade ». « Malade » est écrit sans Vav [en hébreu], indiquant que c’est une nouveauté, qui n’existait pas avant pour l’homme.

Jusqu’à Ezéchias, aucun malade n’était guéri 
899) Après qu’il mourut, il n’y eut aucune personne dans le monde qui fut malade et ne mourut pas de maladie, jusqu’à ce qu’Ezéchias arrive, comme il est écrit « en ce temps là Ezéchias fut malade à en mourir ». Il est également écrit « et Ezéchias tourna son visage vers le mur et pria le Seigneur ». Il dit au Saint béni soit-Il : « S’il Te convient que les gens soient guéris de leur maladie, et qu’ils remercient Ton nom et Le connaissent, et qu’ils se repentent alors complètement ensuite et que les peuples du monde soient méritants devant Toi ». Le Saint béni soit-Il lui dit « bien, tu seras le signe dans le monde » comme il est écrit « une lettre à Ezéchias roi de Juda, quand il était malade et se rétablit de sa maladie ». Ce jour là, le soleil retournera dix degrés en arrière.
900) Mérodach Baladan mangeait chaque jour à la quatrième heure du jour et dormait jusqu’à a neuvième heure du jour. Ce jour également il dormit jusqu’à la neuvième heure. Quand il se réveilla, il vit que le soleil se tenait à la quatrième heure du jour. Il dit : « qu’est-ce ? » As-tu conspiré contre moi pour tuer ma faim » ? Ils répondirent « Pourquoi » ? Il dit « que j’ai dormi pour un jour et un tiers de jour ? » Il pensait qu’il était à la quatrième heure du lendemain. Il s’avère qu’il a dormi un jour à partir de la quatrième heure, et un tiers du jour d’après, car il était déjà à la quatrième heure du jour d’après. Ils lui dirent « ce n’est pas le cas, mais le Dieu d’Ezéchias a fait deux miracles ce jour là : 1) Il guérit Ezéchias de sa maladie, 2) Il ramena le soleil à cette heure ». Il dit « Y-t-Il un grand Dieu dans le monde en dehors de mes dieux ? » Ils dirent « Le Dieu d’Ezéchias ».

901) Il se leva et écrivit une lettre : « salutations à Ezéchias roi de Juda, et salutations à son Dieu, et salutation à Jérusalem la ville sainte ». Ensuite il se rétracta, et se leva de son siège, et fit trois pas, et écrivit une autre lettre. « Salutations au grand Dieu de Jérusalem, et salutations à Ezéchias roi de Juda, et salutations à Jérusalem la ville sainte ». Le Saint béni soit-Il lui dit : « tu as fait trois pas pour Mon honneur, sois sûr que trois rois gouverneurs sortiront de toi, des princes et grands officiers qui gouverneront le monde. Le premier d’entre eux fut Nabuchodonosor. 
902) Nabuchodonosor dit : « L’image que j’ai vu en rêve avait une tête en or et des intestins en argent ». Je la ferai toute en or et il y aura un couronne en or sur sa tête.

903) Ce jour là, il rassembla toutes les nations, les peuples et les langues pour travailler cette image. Il prit un récipient parmi les récipients du Temple qui avait le nom sacré gravé sur lui, et le plaça dans la bouche de cette image. A ce moment, l’image dit de grandes choses, jusqu’à ce que Daniel vienne, s’approcha de l’image, et dise : « Je suis un messager du maitre supérieur, Je décrète que tu dois partir d’ici ». Il mentionna le nom sacré, et ce récipient sortit de la bouche de l’image, et l’image tomba et se brisa.

Heureux es-tu, pays dont le roi est un fils de nobles
904) « Heureux es-tu, pays dont le roi est un fils de nobles et dont les princes mangent à l’heure voulu ». Moïse, lorqu’il fit sortir Israël du pays d’Egypte, et les libéra. « Et dont les princes mangent à l’heure voulu», comme il est écrit « Et ils la mangèrent en hâte, c’est la pâque du Seigneur ».
905) Rabbi Shimon dit : « n’ai-je pas dit que tous les mots du roi Salomon étaient à l’intérieur du palais du roi ? C’est cerset est en haut, dans le palais supérieur, Malkhout.

906) « Heureux es-tu, pays dont le roi est un fils de nobles » est un simple pays, Malkhout. Il est écrit « Il a précipité du ciel la terre de la gloire d’Israël ». Cette terre est dans les couronnes du saint roi, les Sefirot, de qui il est écrit « Le jour où le Seigneur Dieu a fait la terre et le ciel ». Dieu est Bina, ciel est ZA, terre est Malkhout. Et cette terre, tout ce qu’elle suce et est nourrie est de l’endroit appelé « ciel », car cette terre n’est nourrie que par la sainte perfection, qui est appelée « ciel ».
907) Quand le Saint béni soit-Il voulu détruire Sa maison en bas, le Temple, et la terre sainte en bas, Il transféra tout d’abord la terre sainte d’en haut qui est Malkhout, et l’abaissa du degré d’où elle suçait, le saint ciel, ZA, et ensuite détruit celui d’en bas. Il est écrit en premier « Il a précipité du ciel la terre » et ensuite « et ne se souvint pas de Son repose-pied », qui est le Temple, et la terre sainte d’en bas, qui est appelée « Son repose-pied ». 

Ainsi sont les chemins du Saint béni soit-Il quand Il voulut juger le monde. Tout d’abord, Il jugea en haut, et ensuite la sentence est exécutée en bas, comme il est écrit au début « le Seigneur commandera l’armée du ciel en haut » et ensuite « et les rois de la terre sur terre ».

908) « Heureux es-tu, pays dont le roi est un fils de nobles », ZA, qui te nourrit avec tout sans peur de l’autre. Tout est nourrit par ce roi supérieur, « et dont les princes mangent en temps voulu », comme il est écrit « maintenant il sera dit à Jacob et à Israël, ce que Dieu a fait », qui sont les ministres. « Malheur à toi, pays dont le roi est un garçon » comme il est écrit « et je ferai des garçons leurs princes », car malheur à un pays s’il suce de la gauche, qui est appelé « un garçon ». « Et dont les princes mangent le matin » dans l’obscurité de la gauche, tant que la ligne médiane, qui unit la droite et gauche, n’illumine pas et ne gouverne pas.
909) « La traverse du milieu au centre des planches passera d’une extrémité à l’autre ». C’est le saint et complet Jacob, comme il est écrit « et Jacob était un homme entier, résidant dans les tentes ». Il ne dit pas « réside dans une tente », mais « résidant dans les tentes » qui signifie « deux », car il est aggripé à Malkhout au-dessus de Khazé de ZA, qui est appelé Léa, et à Malkhout en dessous de Khazé de ZA, qui est appelé Rachel. Ici aussi, il est écrit « La traverse du milieu au centre des planches passera d’une extrémité à l’autre» s’accorchant à Léa et Rachel, le niveau complet de ZA d’un bout à l’autre.

910) « Un homme entier », signifie parfait, car il est parfait en tout : parfait des deux côtés, du saint Atik et de ZA. C’est parce qu’il est la ligne médiane, déterminant et complétant les deux lignes – droite et gauche – dans Bina, qui est parfois appelée « saint Atik » et les deux lignes dans ZA, car il est entier, pour Hessed supérieure et pour Guevoura supérieure – les deux lignes, droite et gauche, dans Bina – et complète Bina et ZA.

Hokhma accouplée dans ses sentiers
911) Hokhma est l’inclusion de tout. Hessed supérieure dans ZA, ligne droite, sortant de Hokhma. Guevoura un fort Din, sort de Bina. Jacob complète les deux côtés, déterminant entre HG, les unissant et les complétant, et les patriarches, Abraham et Isaac, HG de ZA, incluent tout. Jacob, l’inclusion des patriarches, inclut les deux.

912) Hokhma s’est accouplée dans ses sentiers et assembla les eaux dans son Rouakh, dans ses ZAT, qui sont appelés Rouakh. Les eaux se rassemblent à un endroit, signifiant qu’il ramena ses eaux inférieures, Bina et TM qui sont tombés de lui à Bina, et les rassembla à son degré, avec qui Bina s’élève aussi à Hokhma. C’est parce que Bina et TM du supérieur élève l’inférieur avec eux lorsqu’ils retournent au supérieur. Alors les cinquante portes de Bina se sont ouvertes, signifiant que KHB TM ont émergés en elle, chacun comprenant dix, et ils sont cinquante. Dix couronnes sortent de ces 32 sentiers, dix Sefirot de GAR de Hokhma dans ces couronnes resplendissantes, laissant 22 sentiers, ZAT de Hokhma, 22 lettres.

Quand Rouakh a frappé ces sentiers pour rassembler les eaux à un endroit, les cinquante portes de Bina se sont ouvertes, GAR de Bina, et 22 furent ouvertes, qui sont ZAT, dans les cinquante portes du Youvel, dans ces cinquante portes de Bina. Il en est ainsi parce que comme les 32 sentiers de Hokhma se divisent en dix dans GAR et 22 dans ZAT, Bina s’est divisée en cinquante portes de Bina dans GAR et 22 dans ZAT. Les 22 de Bina sont couronnées dans 72 lettres du nom sacré, qui illumine l’illumination de Hokhma et ils évoluent dans sa Behina [discernement]. Cependant, dans les cinquante portes de Bina, qui sont GAR de Bina, brillent le nom Mem-Bet [42], car le nom Mem-Bet illumine dans GAR, et le nom AB [72] dans ZAT.
913) Vingt deux couronnes de Rakhamim furent couronnées. Ce sont ZAT qui sont inclus dans Atik Yomin, chacun d’eux illuminent pour elles dans sa propre Behina. Ils illuminent dans Hassadim couverts, de qui cinquante gravures furent couronnées. Ce sont les cinquante portes de Bina, dans quarante deux saintes lettres du nom sacré, avec lesquelles le ciel et la terre furent créés. Le nom Met-Bet [42] illumine dans GAR, et AB dans ZAT. Huiut portes furent gravées dans leurs gravures, qui sont les huit lettres de Rakhamim, comme il est écrit « Le Seigneur, le Seigneur un Dieu compatissant et miséricordieux ». Ce sont les huit noms qui émergent du saint Atik, les huit corrections de Dikna qui sortent des treize corrections de Dikna de AA, qui sont VAK de Dikna qui sortent de ZA et s’unissent dans ces saintes couronnes, HB supérieurs qui montent, illuminant de bas en haut. GAR de ZA furent faits de ces huit corrections de Dikna et HB. De plus Hessed supérieure sort de Hokhma, le Din de Guevoura de Bina, et le mérite de Jacob – la ligne médiane, Tifféret – vient et les unit l’un l’autre, car il est la complètude du supérieur.
914) C’est la raison pour laquelle il est appelé Israël. Jacob est l’inférieur, de Khazé de ZA et en bas. Israël est le supérieur, de Khazé de ZA et en haut. Jacob n’est pas complet et Israël est en complètude de tout. « Le discours de David fils de Jessé ». David n’est pas complet parce qu’il est le dernier, la dernière Sefira, Malkhout, n’ayant complétude que dans Yessod. Jessé est Yessod, supérieur, complétude. Israël ne furent pas exilés de leur terre jusqu’à ce qu’ils renient le Saint béni soit-Il et le royaume de la maison de David, Yessod et Malkhout, comme il est écrit « Nous n’avons pas de portion dans David », Malkhout, « ni n’avons d’héritage dans le fils de Jessé », Yessod. « Chaque homme à sa tente », Israël, l’endroit où les idolâtres est parmi eux.
915) Quand Hokhma commença à graver les gravures dans toutes les couronnes, les Sefirot, de quelle couronne commença t-elle ? D’une couronne appelée Bina. C’est parce que tout était inclus dans Bina, car en elle, la révélation de Hokhma a commencé. C’est pourquoi les cinquante portes se sont ouvertes en elle. Il s’avère que tout a été gravé dans Hokhma, comme il est écrit « Tu les a tous fait dans la sagesse ».

Qui a mesuré les eaux dans Son pied
916) « Qui a mesuré les eaux dans Son pied ». L’eau est Bina, Hessed. Ils sont tous égaux parce que Hessed s’étend de Bina. « Et pris les dimensions du ciel à l’empan ». Ciel est tifféret, comme il est écrit « La gloire [Tifféret] d’Israël ». C’est pourquoi il écrit « empan » de Lui, car Il est arrangé dans l’ordre pour la gloire et la beauté. « Et mesura la poussière de la terre » est Guevoura. Avant que la ligne gauche ne soit incluse dans la droite, elle ne brille pas et elle est comme la poussière de la terre. « Et pèse les montagnes sur une balance » sont le reste des couronnes, les Sefirot NHY. « Et les monts sur les plateaux d’une balance » sont le reste des Merkavot, sous eux, dans Malkhout et BYA.
917) « Dans Son pied » est l’esprit de Hokhma, le sentier fourré est établi dans une chaise à porteurs.  Le fourré est toutes les Klipot. Le sentier est Hokhma, qui partout où elle brille elle consumme tout le fourré, les Klipot. La chaise à porteurs est Malkhout, le sentier fourré est Hokhma, établi dans Malkhout, et pas ailleurs. Un pied  est un sentier de Hokhma. Ici aussi, « qui a mesuré l’eau dans Son pied » signifie Hokhma. 
918) « Et pris les dimensions du ciel à l’empan ». L’empan est ces cinquante portes de Bina qui se sont développées et se sont dispersées dans toutes les directions. « Empan » est dispersion ». « Et mesura » est Rakhamim, la ligne médiane, Tifféret, qui inclut les trois lignes en elle, la complétude de tout. « Et pèse…sur une balance ». La balance est NH.
919) Jacob, Tifféret, est sorti du Din sévère, de Guevoura, qui est opposée à lui, car Isaac, Guevoura, le Din sévère, s’est accroché à sa portion. C’est lui seul. Mais Isaac, Guevoura, est sorti de Hessed. Il en est ainsi à tous les degrés. Le Din est sorti de Rakhamim, et Rakhamim de Din. Abraham a hérité de l’héritage de Hessed, et Isaac est sorti dans Din dans Hessed. Jacob est sorti dans Rakhamim du Din sévère d’Isaac, et ainsi en est il en haut, dans les degrés d’Atsilout, où chacun sort de l’autre et suce de l’autre – Guevoura de Hessed, et Hessed de Guevoura – jusqu’à ce qu’il soit apparent que tout est un, tous pendent d’un, et tout soit un.

921) Une si grande distance n’est pas appelée entre Hessed et Din, mais pour nous. Tout est apparent de notre côté, car dans le supérieur, tout est pareil, immuable et qui ne changera pas, comme il est écrit « Moi le Seigneur ne change pas ». Toutes les bougies illuminent d’une, de Ein Sof et pendent d’une. Toutes les bougies sont unes, et il n’est pas besoin de les séparer. Celui qui les sépare, c’est comme s’il se séparait de la vie éternelle.
Chevaucha un chérubin et s’envola

922) Il est écrit « et Je ferai des garçons leurs princes et des enfants capricieux les gouverneront ». Il est galement écrit « et tu feras deux chérubins en or ». Matat et Sandolfon sont appelés « garçons ». Il est écrit « qui s’assied avec les chérubins ». Il est également écrit « et Il chevaucha un chérubin et s’envola » ». N’y-a-t-il qu’un chérubin ? « Qui s’assied avec les chérubins » est quand le Saint béni soit-Il est présent pour résider avec eux en complétude. Alors il est écrit « qui s’assied avec les chérubins », quand Il s’assied sur les deux ensembles. Lorsque le roi n’est pas présent il ne s’assied pas sur le trône, quand il n’y a pas de Zivoug en haut entre ZON, il est écrit « et il chevaucha un chérubin », un, car le roi, ZA, ne s’est pas assis sur son trône, Malkhout, mais « qui s’assied avec les chérubins » signifie deux.

Les crochets des piliers
923) Malheur au monde quand un chérubin détourne sa face à un autre. Cela indique qu’il n’y a pas de Zivoug en haut entre droite et gauche, car il est écrit « avec leurs faces l’une en face de l’autre », quand il y a la paix dans le monde. Cela signifie que si leurs faces ne sont pas en face l’une de l’autre, il n’y a pas la paix dans le monde. Il est écrit « Tu ne découvriras pas la nudité de ton père et la nudité de ta mère », pour ne pas pécher et séparer le Zivoug entre ZON ; qui sont ton AVI [père et mère]. Malheur à celui qui découvre leur nudité, s’il les endommage. C’est pourquoi, il n’est pas nécessaire de l’apprendre de ce verset « avec leurs faces l’une en face de l’autre ».
De même, il est écrit de Jacob « passra de la fin à la fin », unissant droite et gauche ensembles. Heureux sont toutes les parties d’Israël quand le Saint béni soit-Il est loué dans leur louange comme en haut dans Tifféret, comme il est écrit « Israël en qui Je suis glorifié ».

924) Dans les premiers jours, un homme disait à son ami « dits- moi un mot de la Torah et reçoit une portion d’argent ». Maintenant un homme dit à son ami « reçoit une portion d’argent et engage-toi dans la Torah ». Et Il n’y a personne pour remarquer et personne pour pencher une oreille sauf ces quelques haut et saint en qui le Sasint béni soit-Il est loué, comme il est écrit « alors tout ton peuple sera juste, ils hériteront de la terre pour toujours, la branche de Ma plantation, le travail de Mes mains seront glorifiés. »

925) Les crochets des piliers et leurs anneaux d’argent ». Toutes ces formes des piliers supérieurs, NH, qui s’unissent sont appelées « les crochets des piliers » et tout ce qui pend de ces crochets. Les crochets sont six dans six, car les deux Vav [dans crochets en hébreu] sont deux fois six, signifiant que VAK sont incorporés l’un dans l’autre, et ils sont six dans chacun d’eux. De ce fait, Netsah est six et Hod est six. Ils s’unissent et sont arrosés par la corde vertébrale, Tifféret, qui se tient sur eux, car Tifféret se tient sur NH. Ce sont les crochets en haut dans HGT, et les corchets en bas, dans NHY, et tous sont considérés pareils, et il n’y a pas de dispute entre eux.
