VaYikra [et le Seigneur appela]
Et le Seigneur appela Moïse

1) « Demande une lettre du Seigneur, ton Dieu, demande soit dans la profondeur ou élève la en haut » Quelle est la différence entre les premières générations et les dernières générations ? Les premières générations connaissaient et observaient la sagesse supérieure, et savaient joindre les lettres qui avaient été données à Moïse au Sinaï. Et même les méchants d’Israël, comme Achaz, connaissaient les lettres de la sagesse supérieure, comme le prophète lui a dit « demande une lettre ». Et s’il n’avait pas connu la sagesse supérieure dans les lettres, le prophète ne la lui aurait pas dite. Et nous savons que dans les lettres supérieures, qui s’étendent de Bina, et dans les lettres inférieures, qui se déploient de Malkhout, il est sage de conduire les actions dans ce monde.
2) C’est parce que chaque lettre qui fut transmise à Moïse était couronné et montait sur les têtes des saints animaux supérieurs, le Merkava [chariot] supérieur, HGTM. Tous les animaux étaient couronnés dans les lettres, même les animaux du Merkava inférieur dans Malkhout. Et ils volaient dans Avir [air] de YESHOUT, qui descend du fin air supérieur qui n’est pas connu, qui est dans AVI supérieurs.

Les lettres sont les Kelim et les Mokhin et viennent de Bina, de YESHOUT, de qui viennent tous les Mokhin de ZON et BYA. Chaque lettre transmise à Moïse, signifiant les Kelim et Mokhin qui ont été transmis à ZA, appelé « Moïse », fut couronnée et montait sur les têtes des saints animaux supérieurs, HGTM de ZA de Khaze et en haut, qui sont appelés « les saints animaux supérieurs », le Merkava supérieur, sur lesquels Bina chevauchait. Et ces HGTM de ZA recevaient les Mokhin et ces Kelim de Bina. Tous les animaux étaient couronnés des lettres, même les animaux du Merkava inférieur dans Malkhout. 
De plus ils volaient dans l’air, signifiant que la sortie des Mokhin est considérée comme voler dans l’air, qui suggère le Youd qui sort de l’air [Avir] et devient lumière [Ohr], de Avir de YESHOUT, en qui le Youd sortant de Avir. Cependant ils sortent de AVI supérieurs, en qui le Youd ne sort pas de Avir. De plus, Hokhma leur est inconnue car Avir de YESHOUT, qui est connu dans Hokhma, descend de Avir du fin AVI supérieur, en qui il n’y a pas Hokhma, car le Youd en eux ne sort pas de Avir.
3) Les grandes lettres et les petites lettres montent et descendent. Les grandes lettres descendent du palais supérieur qui est couvert pour tout, Bina et les petites lettres descendent d’un autre palais, inférieur, Malkhout. Et toutes deux ont été remises à Moïse au Sinaï.
4) Et les lettres se combinent en cachette de chaque lettre, comme le Aleph qui est une seule lettre, deux autres lettres s’unissent à elle en cachette, Lamed et Peh, dans la prononciation. Et Youd et Tav se joignent dans la prononciation du Bet, et toutes ont été transmises à Moïse au Sinaï, et toutes sont avec les amis, Heureux soient ils.

5) « Demande une lettre » une véritable lettre, car elles étaient toutes négociées dans les lettres. C’est pareil avec Rahab, qu’est-il écrit : « donnez moi un véritable signe [également lettre en hébreu]» C’est la lettre Vav, qui est appelée « un véritable signe [ou une véritable lettre]. Le reste des lettres n’est donc pas véritable ? Il n’en est pas ainsi, mais cette lettre est appelée par ce nom « une véritable lettre » et le reste des lettres ne sont pas appelées ainsi. Il en est ainsi car le Vav suggère ZA, appelé « vérité », comme il est écrit : « Tu donneras la vérité à Jacob ».

6) « Demande soit dans la profondeur » c’est la lettre Hey inférieur du Saint nom HaVaYaH. « Où élève-la en haut » est la lettre Youd, la Rosh du Saint nom HaVaYaH. Il est donc écrit : « Demande une lettre du Seigneur, ton Dieu », une lettre du Saint nom, de HaVaYaH, c’est le Saint nom, béni soit-Il, une lettre en lui. Et le tabernacle, Malkhout appelée « Ton Dieu » est ce que la lettre tient, car Malkhout reçoit de ZA, HaVaYaH, et donc il est écrit : « du Seigneur, ton Dieu »

7) Lorsque le nuage monta sur le tabernacle et fut sur lui, tous ces Merkavot et tous ces Kelim du tabernacle supérieur, Malkhout, tous étaient dans le nuage. C’est pourquoi il est écrit que Moïse ne pouvait pas aller à la tente d’assignation, car le nuage était sur lui. Et il est écrit « et Moïse vint à l’intérieur du nuage et Moïse sera sur le Mont quarante jours et quarante nuits ». Si Moïse ne pouvait pas venir au tabernacle, car le nuage était sur lui, pourquoi entra t-il dans le nuage et s’assit sur le Mont tous ces quarante jours ? 
8) Il y avait deux nuages : 1) Le nuage en qui est entré Moïse, et en qui il s’assit sur le mont quarante jours et quarante nuits. Ce nuage est de Malkhout. 2) Le nuage, qui est sur le tabernacle, qui s’étend de la ligne gauche de Bina, et en lui Moïse ne pouvait pas venir.

Il est écrit : « La gloire du Seigneur remplit le tabernacle ». « Remplit » n’est pas écrit avec un Hirik sous le Mem [en hébreu] mais un Mem entier avec un Kamatz. Il s’avère qu’il y avait complétude en haut dans Bina et en bas dans Malkhout par le revêtement du nuage dans le tabernacle d’en bas, car la correction cachée est appelée « nuage », descendit de la ligne gauche de Bina en bas dans la Shekhina, qui s’appelle « tabernacle » et « tente d’assignation », et la Shekhina fut corrigée.
9) Il y a quatre côtés aux camps des anges dans Malkhout, qui sont appelés Merkava inférieure, furent cachés par le nuage qui descendit sur le tabernacle, qui est Malkhout. La première correction de ce nuage est dans la première garde de ces quatre camps de la Shekhina avant que tout soit corrigé. La Rosh du côté droit est Tsadikiel, l’assigné supérieur, supérieur aux camps, qui sont sous la domination de Michaël, et avec lui tous ces camps furent corrigé sous sa main.

10) Un assigné fut établi sur quatre fois trois, qui sont les quatre côtés en bas, chacun est compris de trois. Et quand tous ces camps supérieurs descendent en bas, leurs noms changent en d’autres noms. Et lorsqu’ils sont en haut, leur nom ne change jamais. Et cet assigné Tsadikiel sur tient sur eux à l’intérieur. Une lettre étincelle sur leurs têtes, et c’est le petit Aleph. Quand cette lettre étincelle, tous voyagent vers cet endroit où étincellent les étincelles.

Le Zohar explique le sujet de : « Il appela Moïse ». Il est certain que cet appel ne ressemble en rien à un appel matériel, mais comme il est écrit : « La Torah parle comme la langue des hommes ». Et ensuite, il faut comprendre la signification intérieure de cet appel. C’est « demande la lettre du Seigneur ton Dieu ». Une véritable lettre, des lettres du nom HaVaYaH. « Demande soit en profondeur » est la lettre Hey inférieur de HaVaYaH, Malkhout. « Où élève-la en haut» est le Youd de HaVaYaH, Hessed. Les lettres sont les Kelim des dix Sefirot, en qui les lumières se diffusent. De ces lettres et de leur combinaisons la parole et la lecture d’en haut émanèrent, comme la lecture matérielle sort de la combinaison des lettres matérielles.
Et il est écrit : quand le nuage monte sur le tabernacle et est sur lui, tous ces Merkavot et tous les Kelim du tabernacle supérieur, Malkhout, tous étaient dans le nuage, et Moïse ne pouvait pas venir à la tente d’assignation, car le nuage était sur lui. Parce que le nuage recouvrit tous les Merkavot et les Kelim de Malkhout, qui s’appellent « tente d’assignation », Moïse ne pouvait pas venir à la tente d’assignation. Le nuage qui couvrait Malkhout et tous les Merkavot en elle, est les deux lettres Kouf Resh qui sont dans le mot « Va Yikra » [et Il appela], car le Kouf de Va Yikra est Guevoura, qui est Dinim qui s’étendent de la ligne gauche, et le Resh de Va Yikra est Tifferet, signifiant les Dinim qui s’étendent de la ligne médiane. Leur combinaison est les mots Kouf Resh, comme il est écrit : « La terrible glace » car les Dinim de gauche sont « glace » et les Dinim de la ligne médiane sont « terrible ».
Ces deux lettres Kouf-Resh couvrent tous les Hassadim dans la lettre Youd de Va Yikra, qui est Hessed. Et ils gelèrent toutes les lumières dans la lettre Aleph de Va Yikra, qui est Malkhout. C’est pour cette raison que tous les Merkavot et les Kelim dans Malkhout ont été couverts, et que Moïse ne put venir à la tente d’assignation.
Ces deux lettres Kouf-Resh, les lettres se tenant au milieu du mot Va Yikra, une couvre la lettre Aleph de Va Yikra, et l’autre couvre la lettre Youd de VaYikra. Cette obscurité ce nuage continuent jusqu’à ce que brille la lettre Vav de HaVaYaH, signifiant la ligne médiane, ZA, et unit les deux lignes Hessed et Guevoura l’une dans l’autre. Alors les Dinim s’adoucissent dans Guevoura et Tifferet de Malkhout, qui sont les deux lettres Kouf-Resh et ne couvrent plus les lumières et les Merkavot dans Malkhout. C’est pourquoi alors Moïse put aller à la tente d’assignation.
Alors la combinaison de Va Yikra est faite, car les quatre lettres Youd-Kouf Resh Aleph, sont HG TM, dans le Merkava de droite de Malkhout, qui est l’ange Michaël. Avant d’être établies avec le Vav de HaVaYaH, les lettres Kouf Resh en elles couvraient les lumières des lettres Youd Aleph en elles. Alors Moïse ne pouvait pas venir à la tente d’assignation. Et maintenant, que le Vav leur a été ajouté, il peut venir à la tente d’assignation. Par conséquent, cette combinaison des lettres Youd-Kouf Resh Aleph, comme un tout, est considérée comme un appel et une invitation pour Moïse de venir à la tente d’assignation.

Puisque le Zohar veut expliquer le sujet du nuage couvrant les Merkavot dans Malkhout, qu’est-il et sur quel endroit il gouverne, il apporte donc le sujet du Merkava inférieur, les quatre anges : Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël, chacun d’entre eux contient les trois lignes, HGT, et trois fois quatre font douze, qui correspondent aux douze combinaisons d’HaVaYaH dans le Merkava supérieur. Cependant ils sont inclus l’un dans l’autre, et donc il y a douze dans chacun de ces quatre anges, et dans chacun d’entre eux, il y a quatre côtés, HGTM et dans chaque côté il y a HGT, et ensemble ils sont douze.

Ainsi, il y a quatre côtés HG TM, dans chacun il y a des trois lignes HGT dans Michaël. Du côté Ouest, qui est Malkhout, il y a trois anges, HGT qui sont Michaël, Tsadikiel et un ange dont le nom n’est pas mentionné. Et sur eux étincelle la lettre Aleph. Et du côté Est, Tifferet, il y a trois anges HGT, qui sont Michaël, Raziel et Romiel, et sur eux étincelle la lettre Resh. Et du côté Nord, Guevoura, il y a trois anges Michaël, Yofiel et Hakhamiel, et sur eux brille la lettre Kouf. Et du côté Sud, Hessed, il y a trois anges Michaël Kedoumiel et Ouriel, et sur eux étincelle la lettre Youd. Et les deux côtés – Guevoura et Tifferet qui sont les lettres Kouf Resh, couvrent les deux lettres Youd Aleph. A ce moment Moïse n’a pas pu venir à la tente d’assignation, jusqu’à ce que le Vav brille sur elles.
Et il est écrit que les quatre côtés du camp des anges dans Malkhout sont appelés le Merkava inférieur, et sont cachés par le nuage qui descend sur le tabernacle, Malkhout. Ce sont les quatre côtés de Michaël avant qu’ils soient corrigés, et que les lettres Kouf Resh les gouvernaient, et couvraient tout. 
La première correction de ce nuage était dans la première garde de ces quatre camps de la Shekhina, qui est le côté de Malkhout en eux, avant que tout soit corrigé dans la ligne médiane. C’est la Rosh du côté droit, Tsadikiel, le plus haut assigné, supérieur à tous les camps, qui sont sous le gouvernement de Michaël. Avec lui tous les camps sont corrigés sous sa main. Et un assigné est établi sur les quatre fois trois, signifiant trois anges du côté de Malkhout des quatre côtés de Michaël, sur qui la petite lettre Aleph de Va Yikra. étincelle
11) A l’intérieur du côté de Malkhout, qui est Tifferet, Raziel est l’assigné supérieur, supérieur à tous les camps, et se tient à l’intérieur sous le gouvernement de Michaël, Hessed, et avec lui tous ces camps sont sous sa main. Et un assigné se tient sur eux à la porte appelée Romiel, entouré par douze assignées trois-trois, quatre fois.

Pour lui seul, Tifferet du côté de Tifferet contient douze. C’est parce que de ce côté de Tifferet, il y a trois anges, Michaël est Hessed de Tifferet, Raziel est Guevoura de Tifferet, et Romiel est Tifferet de Tifferet. Et dans Tifferet de Tifferet, ils sont douze aussi, comme le reste des quatre côtés de Michaël. Raziel l’assigné supérieur se tient sur tous, et son nom ne change pas. Une lettre étincelle sur les têtes de tous ces camps, qui est la lettre Resh. Lorsqu’elle étincelle, tout le monde voyagent du côté de cette étincelle. Cette lettre se tient pour punir ceux qui dévoilent les secrets, et tes signes, comme il est écrit : « Misère et honte », le nom « misère » indique les Dinim.

12) A l’intérieur du côté de Tifferet, qui est Guevoura, Yofiel est l’assigné supérieur, nommé sur les camps sous le gouvernement de Michaël. Avec lui sont corrigés tous les camps qui sont sous sa main. Et ici les camps ne sont pas révélés dans le calcul, qui est l’illumination de Hokhma qui a lieu dans la ligne gauche, Guevoura, car ils ne sont pas complétés ici, jusqu’à ce qu’ils viennent à la Maison Eternelle, le Temple qu’a fait Salomon, et là tout est complété, et les camps grandissent en complétude.

Ce que nous avons dit ici est pour le tabernacle avec qu’il soit complété, signifie que tous ces camps qui étaient sous la main de Yofiel, furent donnés au moment d’y entrer. Un assigné se tient à leur sommet et son nom est Hakhamiel. Douze assignés l’entoure, de chacun des trois- trois. Il s’avère que du côté de Guevoura également il y a trois anges : Michaël, Yofiel et Hakhamiel, qui sont HGT du côté de Guevoura. Et Hakhamiel, Tifferet de Guevoura, contient douze en lui comme la totalité, parce que Tifferet est toujours inclue. Et Yofiel, l’assigné supérieur se tient sur tous, son nom de change pas.
13) La lettre Kouf étincelle du côté de Guevoura sur la tête de tous ces camps. Lorsqu’elle étincelle, tout le monde voyage vers le côté de l’étincelle. Cette lettre Kouf est dans l’air et les Dinim en elles se soumettent trois fois par jour, par l’illumination des trois lignes supérieures de ZA, appelé « jour ». Mais avant d’être adoucie par les trois lignes, elle monte et descend, signifiant que Hokhma en elle est attirée pour descendre en bas, et alors elle est Dinim. A ce moment ces deux lettres- Kouf Resh – les lettres se tenant au milieu du mot Va Yikra, une couvre la lettre Aleph de Va Yikra, et l’autre couvre le Youd de Va Yikra, après la lettre Kouf, lorsqu’on commence de Malkhout, qui est Aleph.
14) A l’intérieur du côté de Guevoura, qui est Hessed, Kedoumiel qui est l’assigné supérieur sur tous les camps, sous le gouvernement de Michaël. Avec lui tous les camps sous sa main se corrigent. Un assigné se tient sur eux à la porte appelée Ariel, qui est entouré par douze assignés, trois-trois de chaque des quatre côtés. Il s’avère que du côté de Hessed, il y a trois anges : Michaël est Hessed de Hessed, Kedoumiel est Guevoura de Hessed, Ariel est Tifferet de Hessed. En lui Ariel contient douze, comme la totalité. Et l’assigné Kedoumiel se tient sur eux, et son nom ne change jamais. La lettre Youd se tient sur leurs têtes, quand elle étincelle, tous voyagent vers cette étincelle qui étincelle. La lettre Kouf couvre la lettre Youd, et le Resh couvre le Aleph de Va Yikra [ויקרא]
15) A l’intérieur du lieu saint, dans Bina, étincelle la lettre Vav en cachette et dissimulation. C’est la ligne médiane, la source de sa sortie monte et détermine entre les deux lignes droite et gauche de Bina. Cette lettre Vav étincelle d’étincelles sur toutes les lettres signifiant qu’elle décide entre la droite et la gauche de toutes les lettres dans ZA et dans Malkhout.
Une voix sort entre ces lettres, le Vav est appelé « voix », qui n’est pas entendu dans Bina, mais ici dans les lettres de ZA et Malkhout sort la voix qui est entendue. A ce moment elle adoucie les lettres Kouf-Resh, et les lettres Yikra sont ouvertes et se débloquent. Alors l’étincelle du Vav frappe l’étincelle de la lettre Youd, et cette étincelle du Vav qui sort du lieu saint, Bina, frappe l’étincelle que la lettre Youd ouvre de son blocage et elle brille.
16) Alors l’étincelle de la lettre Youd frappe l’étincelle de la lettre Kouf, et l’étincelle de la lettre Kouf sort et frappe l’étincelle de la lettre Resh. Et toutes ces étincelles sortent et s’unissent à l’intérieur de la lettre qui est debout, Aleph, signifiant Malkhout qui reçoit tout ce qui est dans le Yekar, dans HGT. Alors une voix sort et frappe toutes ces étincelles des lettres ensemble, pour les unir ensemble dans la lecture – l’étincelle de la lettre Vav dans Youd, l’étincelle du Youd dans le Kouf, l’étincelle du Kouf dans le Resh, et l’étincelle de Resh dans Aleph. Alors, les gravures étincelantes des lettres se joignent et exécutent leurs actions, car après que les étincelles s’unissent, une voix sort d’elles et se connectent dans la combinaison de « Et Il appela Moïse ». Et Moïse observait tous ces jours et n’entra pas dans la tente d’assignation, qui est Malkhout.
Après que l’étincelle du Vav, qui est la ligne médiane, soit arrivé de Ima et ait unit les deux lignes des lettres Youd et Kouf, le blocage des lettres Kouf-Resh s’est ouvert. Et non seulement elles ne génèrent pas les lumières des lettres Youd et Aleph, mais elles leur donnèrent même leurs lumières au Youd et au Aleph, et elles s’illuminèrent toutes ensembles dans la combinaison de Va Yikra. Vav donne au Youd, Youd au Kouf et Kouf au Resh et Resh au Aleph.

Et quand toutes les lumières qui étincellent sur ces quatre lettres s’ouvrirent et que les quatre Merkavot du côté droit de Malkhout, qui est Michaël, ont reçues leur illumination, Moïse put immédiatement aller à la tente d’assignation. Et l’ouverture des lumières des quatre lettres Youd-Kouf- Resh- Aleph |Yikra], est considérée comme un appel et une invitation pour Moïse de venir à la tente d’assignation 

Et Moïse, qui observait tous ces jours quand il n’entrait pas dans la tente d’assignation, observa la différence – qu’avant que le Vav soit donné, il y avait le gouvernement des Dinim dans les lettres Kouf-Resh, qui couvrait toutes les lumières dans le Youd et Aleph, ainsi que l’illumination des lettres Kouf et Resh elles-mêmes. C’est pourquoi Moïse ne pouvait pas venir à la tente d’assignation, après que Vav s’illumina, signifiant la ligne médiane, quand toutes les quatre lumières dans les lettres Youd-Kkouf- Resh- Aleph, furent ouvertes, il put aller à la tente d’assignation. En observant cette distinction, il comprit l’appel et l’invitation de venir à la tente d’assignation.

17) ensuite, les lettres sont retournées et roulèrent dans leurs gravures dans la combinaison des lettres qui fut donnée à Adam Ha Rishon dans le Jardin d’Eden. Aleph, Malkhout, alla à l’intérieur de la dissimulation à un endroit appelé « sainteté », Ima, et le Vav sortit et donna un endroit au Aleph au début du mot. Alors le Aleph se connecta au Vav, après qui il y a Kouf Resh, avec le Youd, Hessed, entrant entre le Kouf et le Resh, le faisant Kouf- Youd Resh. Alors ils furent gravés et étincelèrent comme au début, et la voix, ligne médiane, sort parmi eux et les étincelles des lettres se connectent, sortent et apparaissent à tous les camps qui allaient avec ces lettres, qui sont les camps des quatre Merkavot de Michaël.
Et quand les étincelles des lettres s’unissent dans la combinaison, une voix les frappe et leurs gravures sont vues par tous les Merkavot dans la combinaison Aleph- Vav- Kouf- Youd Resh [prononcer Okir « Je chérirai »]. Alors la voix retourne à eux et appelle parmi les Merkavot : « Je ferai l’humanité plus rare que l’or, et l’homme plus pur que l’or d’Ophir ».

Après que toutes les lumières de HGT dans la combinaison VaYikra, donnent au petit Aleph de Va Yikra, le Aleph, Malkhout, fut remplit des bénédictions et brilla dans l’illumination de Hokhma en elle et monta à Ima. Alors Malkhout de VaYikra est devenue plus importante que ZA, comme il est écrit « Une femme vertueuse est la couronne de son mari ». Il s’avère que le Aleph de Hokhma monta devant le Vav, ZA, Hassadim, et la combinaison Aleph Vav fut créée. Le Kouf aussi, qui est Guevoura et ligne gauche, brilla dans Hokhma en elle et gouverna, et par conséquent se met devant le Youd, Hessed, signifiant Kouf-Youd. En cela la combinaison de Va Yikra s’inversa en la combinaison Okir, comme dans « Je ferai l’humanité plus rare que l’or », car cette combinaison indique la domination de la lumière de Hokhma.
18) Heureux est Moïse d’avoir vu tout ceci. Mais Moïse ne vit pas la combinaison Okir, mais la première combinaison, VaYikra. Il ne découvrit pas cette combinaison par qu’une louange d’un homme n’est pas dit en sa présence, et Ton signe est comme il est écrit : « sortez tous les trois » et il est écrit : « Et Il appela Aaron et Myriam » et il est écrit « bouche à bouche Je lui parlerai » et il est écrit : « Mais non: Moïse est mon serviteur ». Tout ceci a été dit uniquement à Aaron et Myriam et non à Moïse. Cela signifie que le Saint béni soit-Il ne révèle pas le mérite d’un degré à celui qui l’atteint, mais après que le degré soit passé et qu’il ait été récompensé d’un nouveau degré. Alors, Il révèle devant lui la louange et la complétude du premier. Ainsi, le Saint béni soit-Il ne révèle pas la louange d’un degré à sa face tant qu’il existe toujours.
19) Les lettres montèrent et retournèrent à tous les camps dans la combinaison Okir. La voix sortit et dit : « Je ferai l’humanité plus rare que l’or ». Ensuite, les lettres se sont étendues et étincelèrent sur les têtes de tous ces Merkavot, et elles furent apaisées jusqu’à ce qu’elles furent corrigées à leurs places.

20) La tête du côté gauche, Malkhout, Hazkiel, est l’assigné supérieur. Il est supérieur à tous les camps, tous ceux qui se tiennent à la porte du tabernacle, Malkhout, sous le gouvernement de Gabriel. Il en est ainsi car Michaël gouverne la droite de Malkhout, Gabriel gouverne sa gauche, et avec lui tous ces camps sous sa main sont corrigés. Et un assigné a été établit à la porte de dehors, et son nom est Gazriel. Avec lui, il y a douze assignés qui l’entourent – trois, trois de chaque côté, des quatre côtés.
Le Merkava général est douze – Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël – en chacun de qui sont trois lignes, HGT, qui font douze. Individuellement, chacun contient douze. De plus les quatre lettres Youd-Kof-Reish-Aleph, étincellent sur les douze de Michaël. Ici il explique les douze dans Gabriel, HG TM, où en chacun, il y a HGT, comme dans Michaël. Tout d’abord, il explique Malkhout dans Gabriel en qui il y a trois anges – Gabriel, Hazkiel et Gazriel. Gazriel seul, qui est Tifferet du côté de Malkhout, contient aussi douze.
21) Il est écrit voici en qui l’épée flamboyante s’inverse, est inversée dans leur main (Bereshit Bet, point 118). Cet assigné, Hazkiel, se tient sur ceux très haut, à l’intérieur. Une seule lettre étincelle sur leurs têtes, la lettre Aleph, le côté de Malkhout dans Gabriel, car ces camps ne se tiennent pas et ne voyagent pas sauf dans la lettre Aleph, à droite, dans Malkhout qui est sortie dans Hassadim, droite. C’est parce que la gauche de Gabriel voyage uniquement à droite, en revêtant Hassadim, et la droite voyage toujours à gauche, dans l’inclusion de la gauche. De plus Aleph est la lettre qui étincelle et émerge de la droite, signifiant Malkhout du côté de Hassadim en elle. Alors tous les camps voyagent à cet endroit qui fait étinceler cette étincelle.
22) A l’intérieur, du côté de Malkhout, du côté de Tifferet, est l’assigné Rahatiel. Il est supérieur aux camps et se tient à l’intérieur, sous le gouvernement de Gabriel. Et avec lui tous les camps sont sous sa main. Et un assigné se tient sur eux à la porte dont le nom est Kadoshiel, entouré de douze assignés, trois, trois, quatre fois. Et cet assigné, Rahatiel, se tient sur tous, car son nom ne change pas.

Ici aussi, il y a trois anges, HGT, du côté de Tifferet – Gabriel, Rahatiel et Kadoshiel. Une lettre étincelle sur les têtes de tous les camps, et cette lettre est la lettre Zayin, le côté de Tifferet dans Gabriel. Dans la correction du tabernacle, elle est remplacée par la lettre Lamed, signifiant il s’est adoucie dans Bina, qui est Lamed, la tour qui flotte dans l’air. Et ceci est changé, comme il est écrit : « l’eau coulera de ses eaux », car Bina est le seau de Tifferet. Le Zayin est remplacé dans la gravure des lettres, et il est appelé « le remplacement du Lamed ». Quand cette lettre étincelle sur les têtes de tous les camps, chacun voyage vers le côté de cette étincelle.

23) A l’intérieur du côté de Tifferet, du côté de Guevoura, est Kaftsiel, l’assigné supérieur, supérieur à tous les camps sous le gouvernement de Gabriel. Avec lui, tous ces camps sous sa main sont corrigés, c’est-à-dire, ceux qui lui furent donnés à ce moment. Et un assigné se tient sur eux dont le nom est Azael, et douze assignés l’entourent, trois, trois, de chaque côté. Ici, aussi, il y a trois anges, HGT, su côté de Guevoura de Gabriel – Gabriel, Kaftsiel et Azael. Azael lui-même, qui est Tifferet, contient douze. Et Kaftsiel, l’assigné supérieur, se tient sur eux tous. De plus, une lettre étincelle sur les têtes de tous ces camps, qui est la lettre Dalet, le côté de Guevoura dans Gabriel. De plus, ils voyagent tous vers l’étincelle de cette lettre. Cette lettre est suspendue dans l’air sur deux autres lettres – Aleph et Lamed.
24) A l’intérieur du côté de Guevoura dans Gabriel, du côté de sa Hessed, Shamiel est l’assigné supérieur. C’est remplacé par quatre noms, parce qu’il ne peut pas se tenir dans ses gravures, parfois il est du côté droit, et parfois du côté gauche, parfois à l’Est et parfois à l’Ouest. Il est nommé d’après son service. Et avec lui il y a douze assignés qui l’entourent, trois de chaque côté. Ragashiel est l’assigné supérieur sur ces douze assignés, sous l’autre assigné Shamiel. Il s’avère qu’ici aussi, du côté de Hessed de Gabriel, il y a trois anges, HGT- Gabriel Shamiel et Ragashiel.

De plus, Ragashiel contient en lui douze. Une lettre étincelle sur leurs têtes en haut, et cette lettre est la lettre Hey, et elle est suspendue dans l’air sur toutes les autres lettres, Aleph Lamed. Comme nous avons dit pour la lettre Dalet. Ces deux lettres Dalet et Hey s’élèvent en haut sur toutes les autres, car elles sont Hessed et Guevoura, GAR. Et toutes voyagent vers cette étincelle qui dépend de cette lettre Hey.
25) Et à l’intérieur de tous, dans un endroit appelé « sainteté » dans Bina, une lettre étincelle dans la cachette de sainteté. C’est la lettre « Mem bloqué » [Mem final]. La lettre Mem bloqué brille toujours du côté gauche de Bina. Elle étincelle dans une étincelle sur toutes les lettres, Aleph, Lamed, Dalet, Hey, et une voix sort de parmi les lettres. Alors l’étincelle de cette lettre, Mem bloqué, frappe et prend deux lettres des autres lettres, qui sont les étincelles qui sont suspendue dans l’air, qui sont Dalet et Hey, laissant Aleph et Lamed, et elles s’unissent dans ces autres à droite, qui sont are Vav-Youd-Kof-Resh-Aleph [VaYikra].Elles se frappent l’une l’autre et les premières lettres, Va Yikra, étincellent encore une fois comme avant, sortant de Malkhout vers Moïse. Alors « Et… il appela Moïse », signifiant que cet appel et l’invitation pour Moïse de venir dans la tente d’assignation est sorti de ces combinaisons.
Il en est ainsi parce que les lettres Dalet et Hey sont Guevoura et Hessed dans Gabriel, GAR de gauche, et les lettres Aleph et Lamed sont Malkhout et Tifferet dans Gabriel, VAK de gauche. De plus, nous savons que l’illumination de Hokhma qui brille dans la gauche est uniquement VAK de Hokhma, mais GAR de Hokhma ont disparu et ne brillent pas. Il est écrit qu’alors l’étincelle de cette lettre frappe, signifiant la lettre Mem bloqué, et prend deux lettres, Dalet et Hey, laissant Aleph et Lamed parce que les lettres Dalet et Hey sont GAR qui ne brillent pas.
C’est pourquoi le Mem bloqué est caché en eux, laissant seulement Aleph Lamed, VAK, qui sont les lettres de Va Yikra du côté droit, Michaël, et les lettres EL de gauche, qui sont Gabriel, de qui l’appel et l’invitation de Moïse de sortir (voir ci-dessus point 10). La raison pour laquelle le Zohar n’apporte pas les deux autres anges, Ouriel et Raphaël qui sont TM dans Merkava inférieur, est que dans les deux lignes – droite et gauche- les opérateurs essentiels sont Michaël et Gabriel et TM, signifiant Ouriel et Raphaël ne reçoivent que d’eux. Il n’y a pas d’innovations en eux, et par conséquent il ne les a pas apportés.
Je suis venu dans mon jardin

26) « Je suis venu dans mon jardin, ma sœur, ma fiancée; j'ai récolté ma myrrhe avec mon baume, j'ai mangé de mes rayons de miel, j'ai bu mon vin avec mon lait. Mangez, mes compagnons, buvez et enivrez-vous, ô aimé ». Ce verset son début n’est pas comme sa fin, ni sa fin comme son début. Il est écrit : « j'ai mangé de mes rayons de miel, j'ai bu mon vin et mon lait. » et ensuite « Mangez, amis », celui qui invite autrui à manger, est quand la nourriture est présentée devant lui, mais comment inviter autrui à manger avec lui après qu’autrui ait déjà mangé ? Et ici il est écrit « j'ai mangé de mes rayons et aussi j’ai bu mon lait », signifie qu’il a déjà mangé.
27) Cependant, Heureux sont Israël, à qui le Saint béni soit-Il souhaite les purifier, et les a choisit parmi tous les autres peuples. Une fois qu’Il les a choisis, Il souhaita les éloigner de tous les calomniateurs du monde. Le jour où le tabernacle fut construit en bas, un autre tabernacle fut établit avec lui, en haut. Quand il écrit uniquement « le tabernacle fut établi », c’est parce qu’il contient aussi le tabernacle d’en haut, signifiant Malkhout. Et ce jour était le jour de joie du Saint béni soit-Il

28) Quand le tabernacle fut établit, il est écrit : « que Moïse ne pouvait pas aller à la tente d’assignation ». Lorsque le Saint béni soit-Il vit ceci, Il dit : « et si le tabernacle fut établit par Moïse », et il est dehors, immédiatement Il appela Moïse ». Il lui dit : « L’inauguration de la maison est lors du repas », quand l’homme sacrifiera une offrande au Seigneur ». C’est pourquoi Il commença à parler avec lui des offrandes, qui sont le repas sentant les odeurs du feu pour le Seigneur. De ce fait il est écrit : « Je suis venu dans mon jardin ma sœur, ma fiancée » et ce verset concerne les sacrifices.

29) « Je suis venu dans mon jardin », se réfère au Jardin d’Eden supérieur. « Ma sœur, ma fiancée », est l’assemblée d’Israël, Malkhout, car le jour où fut établit le tabernacle, les Zivouguim s’accouplèrent dans tous les VAK de ZA suggérés dans le verset par « je suis venu dans mon jardin ». Des accouplements furent faits dans le Jardin d’Eden supérieur, de ZA et Malkhout, car tous furent bénis par l’arrosage du torrent, Bina, et tous se connectèrent les uns aux autres, comme il est écrit : « j'ai récolté ma myrrhe avec mon baume » signifiant qu’ils étaient tous saouls et repus par la fontaine du torrent, signifiant Yessod de Bina.
30) « Mangez amis, buvez et enivrez-vous, ô aimés ». Tous ces degrés en dessous de BYA, et toutes les branches sont bénis et alimentés, quand ZA et Malkhout, suggérés dans le verset par « je suis venu à mon jardin » sont bénis en haut. Ils sont bénis et parfumés par l’odeur du sacrifice.

31) Lorsque descendit l’assemblée d’Israël, Malkhout, pour être inculquer en elle sur terre, dans le tabernacle, le Saint béni soit-Il lui dit Malkhout ; « Je suis venu dans mon jardin », car s’y trouvent les bénédictions et joie dans tous les mondes, et Malkhout est parfumée de façon à que ces bénédictions émergent d’elle à tous. Car lorsque ces VAK de ZA, suggérés dans le verset pas « je suis venu dans mon jardin » sont bénis, tous les mondes ensembles, sont bénis en bas et en haut, et Israël sont bénis par tous.
Et il est écrit : « je suis venu à mon jardin, ma sœur, ma fiancée », signifiant que le Saint béni soit-Il ne s’accouple pas avec l’assemblée d’Israël, Malkhout, sauf lorsque ces VAK de ZA, suggérés dans l’écrit par « je suis venu dans mon jardin », sont repus de l’arrosage du torrent qui ne cesse pas, Bina.

32) « Ma sœur, ma fiancée » est Malkhout, ADNY. « J’ai récolté ma myrrhe » est Hessed, le degré d’Abraham, à qui il fut dit : « J’irai vers le mont de la Myrrhe, le Mont Moriah. « Avec mon baume », Netsah, le degré d’Aaron, dont il est écrit : « et toi prend des parfums » et ce sont le Zivoug du bras droit, Hessed, la cuisse droite, Netsah, comme il est écrit : « les délices éternels à ta droite ».Et ces deux bénédictions correspondent à la prière Shmona Esseré [ou Amida, prière de 18 bénédictions]. 1) Protège Abraham, qui est Hessed, 2) travail comme il est écrit « vouloir, c’est Netsah ».
33) « J'ai mangé de mes rayons », est Guevoura, qui est appelé « la crainte d’Isaac », « avec du miel », est Hod, David. Le Zivoug du bras gauche, Guevoura, avec la cuisse gauche, Hod. « J’ai bu de mon vin avec mon lait », est le Gouf [corps] Tifferet, et l’alliance est Yessod, Jacob, qui est Tifferet avec Salomon, qui est Yessod. Ensuite « mangez amis, buvez et enivrez vous ô aimés », qui sont les 12 tribus dans les 12 bénédictions de la prière Shmona Esseré, avec le supplément de la bénédiction des espèces, qui est « Il n’y aura pas d’espoir pour les accusateurs ». Par conséquent, « J’ai mangé les rayons », qui les mange ?, celui dont il est dit « je suis venu à mon jardin ma sœur ma fiancée ».
34) Et certains répartissent VAK de ZA autrement. « J'ai récolté ma myrrhe avec mon baume », sont Gouf et alliance, Tifferet et Yessod. « Mes rayons de miel », sont le tibia de droite avec le tibia de gauche, Netash et Hod. « Mon vin avec mon lait », sont le bras gauche avec le droit, Hessed et Guevoura où « mon vin » signifie Guevoura, et « mon lait » signifie Hessed.
Mangez amis, buvez et enivrez-vous ô aimés
35) « Mangez amis, buvez et enivrez-vous ô aimés» sont tous les pleureurs et gémisseurs qui se déploient de la ligne gauche, et les Dinim de gauche sont sur eux. C’est pourquoi ils pleurent et gémissent toujours, car ils sont tous parfumés et bénis ensemble le jour où a été établit le tabernacle. C’est parce tout le monde se réjouit du repas du roi, qui est la ligne médiane. Ils mangent tous quand le roi est heureux. Par conséquent le roi est réjouit, et rend en premier heureux la reine, et ensuite tous mangent et sont heureux.
36) « Mangez amis, buvez et enivrez-vous ô aimés » sont VAK de ZA. Ils boivent et s’enivrent du vin qui réjouit tout, de l’illumination de Hokhma. Quand ces VAK de ZA, sont bénis, tous ceux d’en bas, signifiant les anges et les âmes dans Briya, sont bénis.

37) « Mangez amis», en haut. « Buvez et enivrez-vous ô aimés », est en bas. En haut, est le lieu saint, où ils sont unis et heureux, où ils ne sont jamais séparés l’un de l’autre, signifiant AVI supérieurs. Ceux sont appelés « amis », comme il est écrit « et la rivière sort de l’Eden ». Eden est Aba et la rivière est Ima, ils ne sont jamais séparés, et ils sont dans un désir d’union et de joie éternellement. « Buvez et enivrez-vous ô aimés », signifie les aimés en bas, qui sont ZON, qui se connectent pour un temps lors de la prière, et les shabbat et bons jours, et pas toujours comme c’est le cas pour AVI supérieurs.
38) Dans les supérieurs, AVI, il est écrit « manger » et non boire, car quiconque a une gourde de vin a besoin de manger. Et parce que là dans AVI supérieurs se trouve le vin gardé, et dont il est écrit d’eux « manger ». Mais dans les inférieurs, ZON, ils ont besoin d’une boisson, et il est écrit à leur propos « boire », car toutes les plantations doivent être abreuvées par le profond torrent, Bina. C’est pourquoi il est écrit d’eux « manger » et des autres « boire ». Ceux-ci - AVI supérieurs - sont appelés « amis » et ceux-là, signifiant ZON, sont appelés « aimés ».

Mokhin de Hassadim sont appelés « manger », et ce sont les Mokhin de AVI supérieurs, Hassadim sans Hokhma, comme il est écrit : « car il est Hafetz Hessed ». Ils sont Avira Dekhia » [araméen : air pur], et les Mokhin de l’illumination de Hokhma sont appelés « boire », le vin qui rend heureux. Dans les supérieurs, dans AVI, il est écrit « manger » et non boire, car dans AVI supérieurs, boire n’est pas de coutume, l’illumination de Hokhma, car en eux, le Youd ne sort pas de Avir [air]. Ainsi il n’y a que manger en eux, Hassadim. C’est pourquoi il est écrit d’eux : « mangez amis », parce que AVI supérieurs sont considérés comme n’étant jamais quitté Rosh de AA.
Ils revêtent Mokha Stima, appelée « le vin gardé ». Par conséquent ils ont une gourde de vin, et n’ont besoin que de Hassadim. Mais les inférieurs, ZON, ont besoin d’une boisson, et de Hokhma, et chaque fois qu’ils n’ont pas Hokhma, Hassadim en eux sont considérés comme VAK sans Rosh, et il est écrit d’eux « boire » « buvez et enivrez-vous ô aimés », car ils doivent recevoir Hokhma de YESHOUT, qui est appelée « le profond torrent », sinon, ils sont VAK sans Rosh.
39) Les aimés sont dans l’amour, et pourquoi sont-ils inférieurs ? Ceux qui aspirent l’un a l’autre et ne sont pas toujours ensemble, sont appelés « aimés », signifiant ZON, qui sont en dessous de AVI. Et ceux qui sont toujours ensemble, et ne se couvrent pas et ne sont pas séparés l’un de l’autre, signifiant AVI supérieurs, sont appelés « amis». C’est pourquoi ils sont « aimés » et ils sont « amis ». Les amis sont toujours dans un désir d’union ; les aimés désirent ardemment à certains moments mais pas toujours. C’est boire et manger dont parle le verset, ils sont dans la complète perfection, pour que soit bénie l’assemblée d’Israël, Malkhout, et alors il y a de la joie dans tous les mondes.

40) « Mangez amis », dans les offrandes, car ce sont le repas du roi à sacrifier devant Lui. De plus, les accusateurs s’en réjouissent, tous sont parfumés, et la joie est dans tous

41) « Mangez amis » signifie que lorsque la Shekhina rentre dans le tabernacle, quand les bénédictions et la joie de tous s’y trouvaient, et la Shekhina est entrée dans le tabernacle comme la fiancée sous la Houppa [dais nuptial], quand Israël en bas sont complétés, et s’unissent dans le Saint béni soit-Il sur la terre, comme il est écrit : « Ils M’ont fait un Temple et J’ai résidé parmi eux ». Alors les supérieurs et les inférieurs sont parfumés.

Les bourgeons sont apparus sur la terre
42) « Les bourgeons sont apparus sur la terre, et la voix de la tourterelle est entendue sur notre terre ». Il est écrit « sont apparus sur la terre », pourquoi est-il écrit aussi « est entendue sur notre terre » ? Utiliser le mot « terre » aurait du être suffisant ? Ces bourgeons sont les plantations que le Saint béni soit-Il a déraciné et a planté ailleurs, et ils ont grandi comme des plantes qui produisent des fleurs.
Tout d’abord, le monde fut créé dans la qualité de Din [jugement], dans Malkhout, qui est la qualité de Din. Le Saint béni soit-Il a vu que le monde ne peut exister, car ZA et Malkhout sont ne la qualité de Din et ne sont pas aptes à recevoir une quelconque lumière en raison du Tsimtsoum [restriction] les chevauchant, Il lui associa la qualité de Rakhamim [miséricorde], qui éleva Malkhout à Bina, où elle était adoucie avec la qualité de Rakhamim. A ce moment, ils devinrent aptes pour la réception des Mokhin par Bina. Les bourgeons sont les plantations que Saint béni soit-Il a déraciné, signifiant ZA et Malkhout, que le Saint béni soit-Il a déraciné de l’endroit de Malkhout de la qualité de Din, et a planté ailleurs, à l’endroit de Bina. Alors ils grandirent, donnèrent des fruits et devinrent comme des plantations quand ils produisent des fleurs.
43) « Sont apparus sur terre », car la terre, qui est Malkhout qui a été bénie par ZA et par Bina est la terre sainte, la terre supérieure. « Le temps d’élaguer est arrivé » signifie que c’est le moment de déraciner le gouvernement des ministres des peuples, afin qu’ils ne gouvernent plus Israël, au moment où le tabernacle fut érigé.

44) « Et la voix de la tourterelle est entendue sur notre terre », dans la terre d’en bas, qu’Israël ont hérité de Josué. Ces voix de la tourterelle est le grand touriste, le guide, ZA, qui est appelé « Torah » et qui s’accouple avec Malkhout. Quand Salomon a construit le Temple en bas, le Saint béni soit-Il fut couronné de Ses couronnes, signifiant les Mokhin de GAR de Ima, qui sont appelés « couronnes », tel un fiancé et une fiancée, comme il est écrit : « Sortez et admirez, filles de Sion, le roi Salomon, orné de la couronne dont le ceignit sa mère ».

45) La voix de la tourterelle est la Torah orale, Malkhout. La Torah écrite, ZA, est appelée simplement « Torah ». La Torah orale est appelée « Tor » [en hébreu tourterelle]. C’est comme dire Va Yikar, VaYikra. VaYikra est la perfection, mais pas VaYikar. De même, Torah, ZA, est perfection, et Tor, qui est Malkhout n’est pas parfaite comme Lui.
46) Lorsque la Shekhina descendit dans le tabernacle, il écrit « Moïse avait fini » sans Vav [en hébreu], car elle est la fiancée de Moïse, car Moïse est ZA, et la fiancée de Moïse est l’assemblée d’Israël. Tout est une chose, et c’est dit du roi supérieur. Cela signifie que Moïse est le roi supérieur, ZA. Quand le tabernacle fut érigé, Moïse se tenait dehors et dit, il est inapproprié d’entrer sauf avec la permission. Immédiatement « et [le Seigneur] appelé Moïse ». « Il appela » signifie celui dont la maison est sous son autorité, la fiancée, Malkhout. « Et le seigneur lui parla ». Cette voix, ZA, est celle à qui Moïse adhère, car Moïse est un Merkava [chariot] pour ZA.

Pourquoi n’y avait-il aucun homme quand je suis venu

 47) « Pourquoi n’y avait-il aucun homme quand je suis venu ? Quand j’ai appelé, pourquoi n’y avait-il personne pour répondre ? Ma main est-elle trop courte qu’il n’y ait pas de rançon ? » Heureux sont Israël, car où qu’ils sont, le Saint béni soit-Il est avec eux. Le Saint béni soit-Il est parmi eux et se pare en eux, dans Israël, comme il est écrit « Israël, en qui Je serai glorifié ».
48) Qui plus est, Israël complètent la foi, signifiant Malkhout, sur la terre. Israël sont la complétude du Saint nom. Quand Israël sont complétés par leurs bonnes actions, c’est comme si le saint Nom était complété. Et quand Israël sont incomplets dans leurs actions en bas et sont forcés à l’exil, c’est comme si le Saint nom en haut était incomplet. C’est parce que l’un monte et l’autre descend. Quand Israël en haut, signifiant ZA, s’en va et s’élève en haut, l’assemblée d’Israël, Malkhout, descend en bas, et ils semblent éloignés l’un de l’autre, et le Saint nom reste imparfait. Tout ceci parce que l’assemblée d’Israël est en exil.

49) Et même quand Israël sont en exil, le Saint béni soit-Il est parmi eux et vient et les poussent à la synagogue, appelant et disant : « Revenez, ô fils infidèles, Je guérirai votre infidélité », et il n’y a personne pour réveiller Son esprit. Alors le Saint béni soit-il dit : « Pourquoi n’y avait-il aucun homme quand je suis venu ? Quand j’ai appelé, pourquoi n’y avait-il personne pour répondre ? » Je suis venu tôt et il n’y a personne pour réveiller son esprit »
Une offrande pour le Seigneur
50) Le jour où le tabernacle fut bien fait, le Saint béni soit-Il se hâta pour y être. Immédiatement « et [le Seigneur] appela Moïse, et lui parla à l’extérieur de la tente d’assignation ». « Et Lui parla » signifie Il l’alerta qu’Israël pécherait devant Lui et que cette tente d’assignation serait hypothéquée pour leurs péchés et ne persisterait pas entre leurs mains, comme il est écrit « et [le Seigneur] lui parla à l’extérieur de la tente d’assignation ». Il lui dit qu’elle serait destinée à être hypothéquée pour les fautes d’Israël et ne persisterait pas. Mais le remède pour ceci « Quand quiconque parmi vous apporte une offrande au Seigneur ». Ainsi, l’offrande protège de tout.
51) Le Korban [offrande] aurait dû être appelé Kirouv [rapprocher]. Pourquoi est-il appelé Korban ? Korban signifie rapprocher des saintes Keterim [pluriel de Keter], les Sefirot HGT NHYM, qui se rapprochent et se connectent l’une à l’autre jusqu’à ce qu’elles deviennent une, en complété union, quand le Saint nom est corrigé adéquatement. Quand il écrit « une offrande au Seigneur », cela signifie Korban, rapprocher de ces saintes Keterim, HGT NHYM, de HaVaYaH, qui est Rakhamim, ligne médiane, pour que le Saint nom soit corrigé et pour l’unir adéquatement, et ainsi trouver Rakhamim dans tous les mondes. Alors le Saint nom sera couronné dans Ses couronnes, signifiant que tout sera parfumé.
52) C’est également ainsi que Rakhamim se réveillera, plutôt que Din. C’est la raison pour laquelle Il est pour HaVaYav et non pour Elohim [Dieu], car HaVaYaH indique Rakhamim et Elohim indique Din, car Rakhamim est plus nécessaire que Din. Cependant, il est écrit : « Les sacrifices de Dieu sont un esprit brisé ». Il est écrit : « Les sacrifices de Dieu » et non pas les sacrifices d’HaVaYaH.
53) De plus, il n’est pas écrit : « l’offrande au Seigneur » mais « les sacrifices pour Dieu ». Seul l’abattage est nommé après Elohim. C’est pourquoi leur abattage est au Nord, car le Nord indique le nom Elohim, Din, car l’offrande est à ce nom Elohim, qui est le côté de Guevoura, ainsi il sera parfumé et l’esprit de Din sera brisé, le Din sera affaiblit, et les Rakhamim vaincront le Din. C’est pourquoi il est écrit : « les sacrifices pour Dieu » pour briser la force et puissance du Din sévère.
Il est écrit : « un esprit brisé » pour que ce puissant esprit du Din soit brisé et son esprit, force et puissance n’augmenteront plus. A ce moment, l’homme se tiendra sur l’autel avec un esprit brisé et aura honte de ses actions, ainsi ce puissant esprit sera brisé. Tout ceci pour que Din soit parfumé et pour que Rakhamim vainc Din
54) « Quand quiconque parmi vous apporte une offrande au Seigneur ». Qu’est-ce que « parmi vous » ? L’écrit vient exclure Adam Ha Rishon, qui a fait une offrande quand le Saint béni soit-Il a créé le monde. Il n’a pas offert un bœuf ou un mouton, mais un taureau à cornes, avec une seule corne. « Quand quiconque parmi vous apporte une offrande au Seigneur » excluant Adam Ha Rishon, qui n’était pas un parmi vous.
Grand est le Seigneur 
55) « Un chant, a psaume des fils de Coré ». Ce chant est une louange qui est plus grande que toutes les autres louanges dont les fils de Coré furent récompensés en Le louant. « Un chant, un psaume » est une répétition. Ceci indique louange sur louange, une louange divisée en deux louanges.
56) Les fils de Coré furent récompensés de louer l’assemblé d’Israël ; car il est écrit « grand est le Seigneur et beaucoup loué dans la ville de notre Dieu, Sa sainte montagne ». Quand est-ce que le Saint béni soit-Il est appelé « grand » ? Quand l’assemblée d’Israël, Malkhout, est avec Lui, comme il est écrit qu’Il est grand, « dans la ville de notre Dieu », signifiant Il est grand avec la ville de notre Dieu, Malkhout.

Il en est ainsi parce que ZA, qui est appelé HaVaYaH, est toujours dans Hassadim qui sont couverts de Hokhma. Hokhma est GAR, appelé Gadlout. Quand Il déploie Hokhma à Malkhout, appelée « l’assemblée d’Israël », Il a GAR et Il est appelé « grand ». Mais sans Malkhout, Il n’a pas Hokhma et Il n’est pas grand, car Hokhma apparait uniquement dans la Sefira Malkhout.
57) Pourquoi pouvons-nous dire ici « dans la ville de notre Dieu » ? Il aurait été suffisant de dire « dans la ville de Sa sainte montagne ». Mais, une ville qui est Malkhout est appelée « la crainte de notre Dieu », et c’est la louange d’Israël. L’écrit nous apprend que le roi sans reine n’est pas un roi, il n’est pas grand, et il n’est pas loué. Par conséquent, quiconque n’est pas mâle et femelle est dépourvu de toute louange et n’est pas considéré comme un homme. Qui plus est, il n’est pas apte à être béni.
58) Il est écrit : « Cet homme était le plus grand de tous les fils de l’Est ». Il est écrit dans le livre du Rav Hamnouna Saba que la conjointe de job était comme lui dans la crainte du Saint béni soit-Il et il fut appelé « grand » en raison de sa femme. Ici aussi, « Grand est le Seigneur, et beaucoup loué », en quoi est-Il grand ? « Dans la ville de notre Dieu, Sa sainte montagne », Malkhout. Le Saint béni soit-Il est appelé « grand » de sa perspective, car Hokhma est Gadlout, et ne donne pas à ZA sauf quand il est avec Noukva.

59) C’est pourquoi cette louange est mentionnée le second jour, parce que les trois premiers jours de l’acte de la création correspondent aux trois lignes de ZA, et le second jour est la ligne gauche, de qui Hokhma se déploie à Malkhout, comme il est écrit : « Sa gauche est sous ma tête ». Pourquoi n’est-il pas dit : que c’était bien », s’il est important que Hokhma se déploie d’ici ? C’est parce qu’ils étaient destinés à se séparer. Cela signifie que tant que ZA et Malkhout n’étaient pas séparés l’un de l’autre, mais Malkhout – en qui il y a Hokhma – adhérait à ZA et ils étaient tous deux un Partsouf. Ce n’était pas bien, comme il est écrit : « Il n’est pas bon que l’homme soit seul », car quand il est seul et Noukva n’avait pas encore été prise de lui, il est écrit : « ce n’est pas bien ». C’est pourquoi il n’est pas écrit : « que c’était bien » le second jour. 
60) « Grand est le Seigneur, et beaucoup loué ». Comme il est écrit, Il est grand uniquement quand Il est avec Malkhout. « La beauté du paysage, la joie de toute la terre » est la louange de l’union entre eux, car « La beauté du paysage » est le Saint béni soit-Il et c’est Tsadik, Yessod de ZA. « La joie de toute la terre » est parce qu’alors c’est la joie de tous et l’assemblée d’Israël, Malkhout, est bénie

Quiconque n’est pas marié à une femme est défectueux
61) « Dieu dans ses palais s’est fait connaitre comme une forteresse ». Car voila, les rois se sont assemblés, ils sont passés ensemble ». Netsah et Hod sont appelés « palais », où toutes les bénédictions se sont réunies, signifiant la collection des joies qui émerge ici par ce degré, appelé « juste » Yessod. Et ici, dans Yessod, les bénédictions se réunissent pour parfumer cette ville sainte, Malkhout, pour y être bénis. « Car voila, les rois se sont assemblés » sont toutes les Sefirot du roi, ZA, en une seule sous le nom de « roi ». Malkhout aussi est appelée « roi » et il dit « rois » pour les deux, et ces sujets sont relatifs à autre chose.

62) Quand un homme corrige ses actions par une offrande, tout est parfumé, se rapproche et se connecte l’un à l’autre dans une union parfaite, comme il est écrit « quand un homme parmi vous apporte une offrande ». « Apporte une offrande » signifie connecter les choses correctement.

63) « Quand un homme parmi vous apporte une offrande » signifie exclure celui qui ne s’est pas marié à une femme car son offrande n’est pas une offrande et il n’y a pas de bénédiction en lui, ni en haut ni en bas. Cela signifie que quand il écrit : « quand un homme parmi vous apporte une offrande », il est différent pas un humain et n’est pas inclus dans l’homme, La Shekhina n’est pas sur lui parce qu’il est défectueux et appelé « mutilé » et celui qui est mutilé est loin de tout, et encore plus pour ce qui est de l’autel, en offrant un sacrifice. 

64) Nadav et Avihou le prouvent, comme il est écrit « alors le feu sortit devant le Seigneur », car ils n’étaient pas mariés. C’est pourquoi il est écrit « « quand un homme parmi vous apporte une offrande au Seigneur ». L’homme qui a mâle et femelle est apte pour offrir ce sacrifice, mais pas un autre.
65) Nadav et Avihou étaient ainsi parce qu’ils n’étaient pas mariés. L’encens est le plus haut de toutes les offrandes dans le monde, et par lui, supérieur et inférieur sont bénis. Ils ne méritaient pas d’offrir cette offrande qui est la plus haute de toute, parce qu’ils n’étaient pas mariés à une femme. Par conséquent, ils ne méritèrent pas de faire une offrande, ce encore plus le cas pour les hautes choses, tel que l’encens, car ils ne méritaient que soit béni le monde par eux.

66) « Ensuite le feu sortit de devant le Seigneur et les consuma » pourquoi furent-ils punis si durement ? C’est comme un homme qui vient à la reine pour lui dire que le roi est venu dans sa maison pour être avec elle et de se réjouir avec elle. L’homme vint devant le roi, et le roi vit que l’homme était mutilé. Le roi dit « C’est un déshonneur pour moi que je vienne à la reine à travers cet homme mutilé. Entre temps la reine a rangé la maison pour le roi puisqu’elle a vu que le roi était prêt pour venir à elle, et cet homme fit que le roi la quitta, la reine ordonna que cet homme soit tuer.

67) Pareillement, quand Nadav et Avihou entrèrent avec l’encens dans leurs mains, la reine (Malkhout) était heureuse et s’arrangea pour recevoir le visage du roi, ZA. Quand le roi vit que ces hommes étaient imparfaits, le roi, par eux, ne souhaita pas venir pour être avec la reine et le roi l’a quitta. Quand la reine vit que le roi était parti à cause d’eux, immédiatement « Puis le feu sortit de devant le Seigneur et les consuma »

68) Et tout ceci est parce que l’homme qui n’est pas marié est imparfait, il est mutilé devant le roi et la sainteté du roi le quitte et ne reste pas dans l’imperfection. Il est écrit à propos de cela « Quand un homme apporte une offrande » veut dire celui qui est appelé « homme » apportera une offrande et celui qui n’est pas appelé « homme », le non marié, n’apportera pas d’offrande. 

69) « Tu devras apporter ton offrande du bétail, d’un bœuf ou d’un mouton ». « Du bétail » est le général est inclus tous les genres d’animaux, purs et impurs. « D’un bœuf et d’un mouton » est le particulier, après le général, car le général contient uniquement ce qui est dans le particulier, signifiant particulièrement ceux qui sont dignes d’être mangés. Et ceux qui ne sont pas dignes d’être mangés ne doivent pas être une offrande.
Si son offrande est brulée
70) « Si son offrande est brûlée ». Il est écrit : « car Mes pensées se sont pas vos pensées ni vos chemins ne sont Mes chemins ». « Car Me s pensées ne sont pas… », Il écrit « Ma pensée, sans un Vav [en hébreu, qui en ferait un pluriel]. La pensée du Saint béni soit-Il, qui est le Sefira Hokhma, est supérieure et la Rosh [tête] de tout. C’est parce que le Partsouf ZA commence de Hokhma et sa Keter est de Ima. De cette pensée, chemins et sentiers s’étendent pour diviser le Saint nom et pour corriger en elle ses propres corrections. L’écoulement du Jardin d’Eden s’étend de cette pensée pour tout arroser, et les supérieurs et les inférieurs existent de cette pensée. De plus, la Torah écrite, ZA, et la Torah orale, Malkhout, émanèrent de cette pensée.
71) La pensée de l’homme est le début de tout. Chemins et sentiers se déploient de cette pensée pour tromper ses chemins dans ce monde et dans le monde à venir et de cette pensée émerge la saleté du mauvais penchant pour faire du mal, à lui et à tous les autres. De plus les transgressions, péchés et mauvaises actions, viennent de cette pensée, comme l’idolâtrie, l’inceste et l’effusion de sang. Il est écrit à ce propos « car Mes pensées ne sont pas vos pensées ».

72) Et parce que la pensée est le début de tout, il écrit au début « si son offrande est brûlée » car l’offrande expie pour la pensée. Et il est écrit ; « du troupeau » mais pas de tout le troupeau, seul un bœuf, mâle et non une vache, femelle. « Un mâle sans défaut, Il devra l’apporter », un mâle et non une femelle, car le mâle est considéré supérieur à la femelle. C’est pareil pour le bétail pas une femelle parmi les moutons ou parmi les chèvres.

73) Tout ce qui vient pour être une offrande qui est brûlée est mâle et non femelle, car l’offrande qui est brûlée monte sur le cœur, sur la pensée qui est au dessus du cœur. Nous savons que celui qui se tient sur le cœur est la pensée, car la pensée, qui est Hokhma [sagesse] est regardée comme mâle et le cœur comme femelle, Bina [compréhension] – le cœur comprend – car elle reçoit de Hokhma. C’est pourquoi une offrande qui est brûlée s’élève et elles sont toutes mâles, et c’est pourquoi l’écrit commence avec une offrande qui est brûlée plus que toutes les autres offrandes, car la pensée est le début de tout.
74) Ainsi, à l’endroit de la pensée en haut, il doit offrir l’offrande qui est brûlée à la Sefira Hokhma. Pourquoi est-ce offert à Yessod en bas ? Le début de tout est la pensée, la Sefira Hokhma, le début de ZA et la fin de la pensée est un endroit appelé « matin ». C’est la fin du corps parfumé, Noukva, Yessoud, Sioum de ZA, qui est appelé un Gouf [corps].
Idem, la pensée de l’homme est le début de tout. La fin de cette pensée est quand l’acte auquel il a pensé a été réalisé, alors la pensée est terminée. C’est quand ? Le matin, comme il est écrit ; « Malheur à ceux qui projettent des iniquités, qui travaillent le mal ». Quand ? « Dans leurs lits. Quand le matin vient, ils le font. » Le matin suggère Yessod, car la pensée dans l’offrande qui est brûlée s’élève à l’endroit de la pensée, qui est Hokhma, et l’action de l’offrande rapproche la conclusion de la pensée, qui est Yessod. 
Elle est tombée, elle ne se relèvera plus
75) « La vierge d’Israël » est une vierge qui est bénie des sept Sefirot HGT NHYM de ZA, et est appelé Bat Sheva [fille de sept], signifiant Malkhout. La vierge en bas hérite de sept bénédictions pour elle. Les mots « fils de l’homme, ayez une lamentation pour la vierge d’Israël » sont dits pour l’assemblée d’Israël, Malkhout. Mais d’après cela, les mots « elle est tombée et ne se relèvera plus – la vierge d’Israël sont déconcertants.
Si la chapitre avait été dit comme un réconfort, nous aurions dit « elle est tombée, elle ne retombera plus. Lève-toi O vierge d’Israël ». Mais une lamentation est dite dans ce chapitre.

76) « Elle est tombée elle ne se relèvera plus, la vierge d’Israël ». Celui qui est en colère contre sa femme et elle le quitte, ne reviendra jamais à lui. Par conséquent, malheur aux fils qui ont été exilés avec elle.

77) Malheur à la génération dans laquelle il n’y a aucun bergers et le troupeau se trompe et erre et ne sait pas vers quel endroit aller, ni à droite ni à gauche. Certainement, ce verset doit être connu, et il est révélé à ceux qui voient dans la chemin de la Torah, dans le chemin de la vérité.

78) Dans tous les exils d’Israël, Il a fixé un moment et une fin pour tous. Et dans tous, Israël sont retournés vers le Saint béni soit-Il et la vierge d’Israël, Malkhout est retournée à sa place au moment établit. Mais maintenant, dans le dernier exil, ce n’est pas le cas. Elle ne retournera pas dans les autres exils. Ce verset enseigne « Elle est tombée elle ne se relèvera plus, la vierge d’Israël » et il ne dit pas « elle est tombée et Je ne la relèverai plus »

79) C’est comme un roi qui était en colère contre la reine et l’expulsa de son palais pour un certain temps. Quand cette période se termina, la reine immédiatement vient et retourne devant le roi. Ce fut le cas une fois, deux fois et trois fois. Mais la dernière fois elle s’éloigna du palais du roi et le roi l’expulsa de son palais pour un longue période. Le roi dit : « cette fois n’est pas comme les autres fois, quand elle est venue devant moi. Mais Je et tous mes fils du palais iront et la chercheront.
80) Quand il arriva à elle, il vit qu’elle reposait dans la poussière. Qui a vu la gloire de la reine à ce moment, et les demandes du roi à son égard ? Finalement le roi la tint dans ses bras et l’ »leva, et la conduit à son palais. Et il lui jura qu’il ne la laissera plus partir et qu’il ne serait plus jamais loin d’elle.

81) C’est pareil avec le Saint béni soit-Il : chaque fois que l’assemblée d’Israël était en exil, elle revenait et retournait devant le roi. Mais à présent, dans cet exil, ce n’est pas le cas. Mais le Saint béni soit-Il la tiendra par la main et l’élèvera, l’apaisera et la ramènera à Son palais. Viens et vois que c’est le cas, car il est écrit : « Elle est tombée et elle ne se relèvera plus » signifiant d’elle-même. C’est pourquoi il est écrit : « Ce jour là, Je relèverai le tabernacle de David qui est tombé ».

« Je relèverai le tabernacle de David qui est tombé ».Qui est le tabernacle de David ? C’est la vierge d’Israël. « Tombée » signifie qu’elle est tombée ». Et c’est l’honneur et la louange de la vierge d’Israël, qu’elle ne se relèvera pas d’elle-même, mais c’est le Saint béni soit-il qui la relèvera.
82) Ceci doit certainement être la signification de la chose. Le Saint béni soit-Il est destiné à annoncer à l’assemblée d’Israël et dire « Remue toi de la poussière, relève toi et assied toi O Jérusalem » comme celui qui tient son ami par la main et dit « lève toi, remue toi ». Idem, le Saint béni soit-Il la tiendra et dira « remue toi de la poussière, lève toi ».

83) De plus, tous ces fils du palais du roi commencent à lui parler avec ces mots, comme il est écrit : « Lève toi, brille car ta lumière est venue », car le roi est là. Certainement à ce moment quand le roi fait la paix avec elle, c’est sa gloire et plaisir pour tous. Pour toutes les autres fois, elle est venue devant le roi et s’éleva devant Lui, comme il est écrit : et elle est venue devant le roi et se tint devant le roi ». Mais cette fois, ce n’est pas le cas. Mais le roi viendra à elle et l’apaisera et la ramènera à Son palais, comme il est écrit : « voila, ton roi viendra à toi », certainement et pas toi à Lui. Il viendra à toi pour t’apaiser, Il viendra à toi pour t’élever, Il viendra à toi pour te compléter en tout, Il viendra à toi pour t’élever à Son palais, pour s’unir avec toi dans une union éternelle, pour toutes les fois, comme il est écrit « Et Je me fiancerai à toi pour Moi dans la foi ».
Le son du Shofar [corne de bélier] monta et se renforça 

85) « Le son du Shofar monta et se renforça ». Le son du Shofar est Tifferet et Bina. Le son du Shofar est le son qui sort du Shofar, quand la voix, ZA, sort du Shofar, qui est Bina, car Bina est certainement appelée Shofar, comme il est écrit « et il soufflera dans le grand shofar », Bina est un grand Shofar, et en lui, les esclaves sortent vers la liberté éternelle. C’est parce que la cinquantième année est Bina, qui brille et sort les esclaves vers la liberté, toutes les Klipot asservissantes sont annulées par ses lumières.
86) Il y a ceux qui apprennent que tout est un, signifiant un son qui est appelé Shofar, qui est Bina. C’est parce qu’il est écrit : « avec une grande voix, il n’a rien ajouté de plus ». Une grande voix est Bina, qui est appelé Shofar. C’est pourquoi il est écrit « le son du Shofar monte [en hébreu « monte » signifie aussi « aller ». Où va-t-il ? Si vous dites que c’est au Mont Sinaï ou à Israël, il aurait dû dire « descendre ». Mais la Torah sort de Bina, et le mot « marcher » se réfère à la Torah, car la Torah a été donnée de cet endroit, Bina, la somme de tous les sons.

87) Puisque la Torah est sortie de Bina, les premières tables furent écrites de Bina, quand il est écrit « Harout [gravée] sur les tables, ne lisez pas Harout [gravée] avec un Kamatz [signe de ponctuation], mais Hérout [liberté] », avec un Tséré [autre signe de ponctuation]. C’est la véritable liberté car c’est l’endroit d’où toute la liberté dépend, car il n’y a pas de liberté de toutes les Klipot sauf par les lumières de Bina. De plus, il n’y a rien dans la Torah qui soit divisée ou qui n’aille pas à un endroit, Malkhout, ou qui ne se réunisse pas dans une source, Yessod.
88) « Le son du Shofar monte », comme il est écrit « toutes les rivières vont à la mer », à Malkhout. Il est également écrit que tout va à un endroit. « Se renforce beaucoup » est Bina, le Mem bloqué, qui indique qu’il n’y a rien dans la Torah qui soit faible ou brisé. Quand vous observez et le savez, vous le trouverez aussi fort qu’un marteau qui brise la pierre. Et s’il est faible, c’est de toi, comme il est écrit « car il n’y a rien de vain de toi », et s’il est vide, c’est de toi. C’est pourquoi l’écrit dit « se renforça beaucoup ».

La voix de Moïse

89) Il est écrit : « Moïse parla et Dieu lui répondit par une voix ». Les choses sublimes, les significations sublimes sont inclues à cet endroit. « Dieu lui répondit par une voix » signifie la voix de Moïse, la voix à qui s’accroche Moïse, ZA, qui est appelé « voix ». Mais c’était le contraire, comme il est écrit : « et Dieu parla » alors qu’il écrit ici « Moïse parla ».
90) Cependant, il est écrit : « et Ils dirent à Moïse : tu nous parles et nous écouterons, mais ne laisse pas Dieu parler avec nous ». Par conséquent, « Moïse parla et Dieu lui répondit », ce qui n’était pas le cas auparavant, quand il était écrit : « et Dieu parla ». C’est parce qu’ici, il n’y a rien dans la Torah qui ne vienne que de la bouche de Moïse. Les malédictions dans le Deutéronome ont été dites par Moïse lui-même. Lui-même signifie que ces malédictions dans le Lévitique furent dites par Guevoura, Malkhout, et celles dans le Deutéronome furent dites par lui, en personne, par la voix à laquelle il s’accrocha, ZA.

91) Même si la Torah avait été entièrement dite par Guevoura, qui est Malkhout, elle a également été dite par Moïse lui-même, qui est ZA, comme les malédictions dans le Deutéronome. Et ensuite, elles furent inclues dans Guevoura, comme il est écrit : « Moïse parla, et Dieu lui répondit par une voix ». Moïse parla est la voix de Moïse, la voix de ZA, et « Dieu lui répondit par une voix » est Guevoura, Malkhout, qui remercia cette voix, comme il est écrit « lui répondit par une voix », la voix de Moïse.

Si la fille d’un Cohen [prêtre] est mariée à un étranger
92) « Mais si la fille d’un Cohen devient veuve ou divorcée et n’a pas d’enfant et retourne à la maison de son père comme dans sa jeunesse, elle mangera le pain de son père ». Heureux sont Israël plus que toutes les nations idolâtres, car quand le Saint béni soit-Il a créé le monde, Il le créa uniquement pour Israël, ainsi ils recevront la Torah au Mont Sinaï et seront complètement purifiés et seront justes devant Lui.

93) Quand ce monde a été complété dans Israël comme il est en haut, comme dans ZON supérieur et qu’Adam fut placé dans la terre et que sa hauteur ait atteint la hauteur du ciel, le Saint béni soit-Il souhaita compléter l’âme sainte de haut en bas, pour qu’ils s’unissent et se lie l’un à l’autre- l’âme dans le corps et le corps dans l’âme. Il est écrit à ce propos : « Alors le Seigneur Dieu forma l’homme de la poussière du sol et insuffla dans ses narines le souffle de vie », ainsi ils pourront se connecter l’un à l’autre et être un tout comme en haut, et il se corrigera lui-même pour être ainsi.
94) C’est pourquoi Il le créa mâle et femelle pour qu’il soit complet. Et quand l’homme est-il considéré comme complet comme en haut ? C’est quand il s’unit avec sa conjointe dans l’unité et la joie et le désir et un fils et une fille sortent de lui et sa femme. Alors l’homme est complet comme en haut et il complète en bas comme le Haut Saint nom. C’est parce que Youd Hey sont AVI et Vav Hey sont fils et fille, et alors il est appelé par le nom du Haut Saint nom.

95) Un homme qui ne souhaite pas compléter le Saint nom en bas, d’enfanter un fils et une fille, il aurait été préférable pour lui de ne jamais être né, car il n’a aucune part dans le Saint nom. Quand l’âme le quitte, elle ne s’unit absolument pas en lui avec le Saint nom, car il a diminué la forme de Son maitre, car il n’établit Sa forme après lui, qui est l’image de Dieu, jusqu’à ce qu’il soit complètement connecté et corrigé.

96) Il est écrit « Mais si la fille d’un Cohen devient veuve ou divorcée et n’a pas d’enfant ». « La fille d’un prêtre est la sainte âme, appelée « la fille du roi ». C’est parce que la sainte âme émerge du Zivoug du roi et de la reine, ZA et Malkhout. Ainsi, comme le corps en bas est mâle et femelle, l’âme avec le corps en haut sont mâle et femelle – l’âme est la femelle et le corps est le mâle.
Il est écrit : « Si [elle] devient veuve », signifie que l’âme est veuve du corps à qui elle était unit, car il est mort. « Divorcée » signifie qu’elle a été expulsée de cette part du Saint nom parce qu’elle n’a pas de semence, avec laquelle elle peut être comme en haut, connectée au Saint nom. Par conséquent « [elle] retourne à la maison de son père ». Elle retourne pour se corriger comme elle était avant sa descente dans le corps. Alors, « [elle] retourne à la maison de son père » qui est le Saint béni soit-Il, « comme dans sa jeunesse » signifiant comme au début. Après s’être corrigée, « Elle mangera le pain de son père », signifiant elle se réjouira dans les plaisirs du roi.

97) A partir de là, « aucun étranger ne mangera le saint cadeau ». Un étranger est celui qui n’a pas érigé le Saint nom en bas, qui n’a pas enfanté un fils et une fille, et qui n’a pas de part en Lui. « [Aucun étranger] ne mangera le saint cadeau » signifie qu’il n’a pas de part dans le plaisir supérieur, où il y a à manger, comme il est écrit : « mangez amis », la nourriture d’en haut, le plaisir du Saint béni soit-Il. Ce plaisir réside où le plaisir est présent quand l’odeur de l’offrande s’élève.
Israël subviennent aux besoins de leurs pères dans les cieux
98) Quand il y a de la nourriture en bas, il y a de la nourriture en haut. C’est comme un roi qui a fixé un repas pour lui-même mais n’en fixe pas un pour ses serviteurs. Après qu’il l’a fixé pour ses serviteurs, il mange son repas, comme il est écrit : « j'ai mangé de mes rayons de miel’ qui est le repas du roi, « Mangez amis, buvez enivrez-vous O aimés » est le repas de Ses serviteurs, et le repas est de l’odeur de l’offrande, quand l’odeur de l’offrande s’élève.

C’est pourquoi il est appelé « une douce saveur au Seigneur ». La saveur est l’illumination de Hokhma de la gauche. C’est pour Ses serviteurs. La douceur est l’illumination de Hassadim de la droite, et c’est pour le Seigneur. C’est pourquoi le repas du roi fut retardé à cause du repas de Ses serviteurs. Pour cette raison, nous avons appris qu’Israël subviennent aux besoins de leurs pères dans les cieux, car Il ne mange pas avant d’avoir établit le repas pour Ses serviteurs, et seules les âmes des justes mangent le repas du roi.

ZA est toujours dans l’état de réjouissance dans la miséricorde, car Il se réjouit dans Hassadim et non pas dans Hokhma. Il reçoit Hokhma uniquement pour donner sans réserve à Malkhout et à Ses serviteurs, qui sont le Merkava [chariot] de Malkhout. De plus, nous savons que Hassadim sans Hokhma manquent de perfection, ils sont VAK sans Rosh. Par conséquent, ZA ne reçoit pas son illumination de Hassadim avant qu’Il donne l’illumination de Hokhma à Ses serviteurs, qui dépendent de Malkhout, car alors Ses Hassadim sont inclus à Hokhma et deviennent Rosh et GAR.

Il est écrit que l’odeur est pour Ses serviteurs, signifiant l’illumination de Hokhma, appelée « odeur », et douce est pour le Seigneur, signifiant Hassadim, qui sont appelés « douce [saveur] ». C’est pourquoi le repas du roi fut retardé en raison du repas de Ses serviteurs. S’il avait reçu Hassadim, signifiant Son repas, avant d’avoir établi le repas de l’illumination de Hokhma pour Ses serviteurs, Ses Hassadim auraient été sans aucune Hokhma, ils auraient été VAK sans Rosh. C’est pourquoi Il attend tout d’abord de corriger et d’étendre le repas de l’illumination de Hokhma pour Ses serviteurs, et alors Son repas de Hassadim est inclus « à propos » à l’illumination de Hokhma qu’Il a étendu à Ses serviteurs, et les Hassadim deviennent GAR.

Il s’avère qu’Israël, qui sont Ses serviteurs, subviennent aux besoins de leurs pères dans les cieux. Grâce à eux Son repas est complété de GAR, même si Son propre repas – l’illumination de Hassadim- n’est pas non plus pour Lui, mais pour donner sans réserve aux inférieurs. 

Il est écrit que les âmes des justes mangent le repas du roi. C’est parce que si Ses serviteurs reçoivent le discernement de l’odeur, l’illumination de Hokhma, qui reçoit Hassadim du repas du Seigneur ? Les âmes des justes qui s’étendent de ZA, sont celles qui reçoivent Hassadim de ZA. Mais Israël ordinaires reçoivent de l’illumination de Hokhma qui est m »langé avec Hassadim, signifiant l’odeur, car ils sont dépendants de Malkhout.
Qu’il est bon et qu’il est plaisant
99) « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble ». Heureux sont Israël car le Saint béni soit-Il ne les a pas donné au ministre ou à un messager. Mais Israël s’accrochent à Lui et Lui à eux. Par leur amour, le Saint béni soit-Il les appelle « serviteurs », comme il est écrit « car pour Moi, les enfants d’Israël sont des serviteurs, ils sont Mes serviteurs ». Ensuite, Il les appelle « fils », comme il est écrit « Vous êtes les enfants du Seigneur votre Dieu ». Après Il les appelle « frères », comme il est écrit : « Mes frères, et mes amis ». Et parce qu’Il les a appelé « frères », Il voulut mettre Sa Shekhina en eux et Il ne s’égarera pas d’eux. Alors il est écrit : « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble ».
100 a) « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble » est comme il est écrit « et si un homme prend sa sœur … et voit sa nudité, et elle voit sa nudité : c’est une chose honteuse ». L’homme est le Saint béni soit-Il « prend sa sœur » se réfère à l’assemblée d’Israël. Pourquoi en est-il ainsi ? Parce que « c’est une chose honteuse ». Par conséquent, « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble », signifie le Saint béni soit-Il ainsi que l’assemblée d’Israël. « Également » inclut Israël d’en bas, car quand l’assemblée d’Israël est dans l’unité, dans le Zivoug Panim be Panim [face à face], avec le Saint béni soit-Il, Israël d’en bas sont présent dans la joie dans le Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il est écrit « également ensemble ». « Egalement ensemble » vient se joindre au Tsadik, signifiant Yessod, avec l’assemblée d’Israël, qui sont un Zivoug. C’est pourquoi il dit « également ensemble », car Yakhad [ensemble] vient du mot Ekhad [un].
Il y a deux états dans Malkhout :

1. Quand ZA l’élève de son Khaze et en haut, et revêt la ligne gauche de Bina, et déploie Hokhma, alors que ZA lui-même revêt la ligne droite de Bina et déploie Hassadim. C’était l’état de Malkhout le quatrième jour de la création. A ce moment, ZA et Malkhout étaient appelés « les deux grandes lumières » car elle était aussi grande que ZA. Ils sont également regardés comme frère et sœur parce qu’ils sont tous deux au même degré, l’un est droite et l’autre est gauche. Dans ce discernement, ils sont aussi regardés comme adhérant l’un à l’autre, parce que tous les discernements à un seul degré sont regardés comme adhérant l’un à l’autre, où adhérer signifie équivalence. Cependant, à ce moment Malkhout est dans l’obscurité et postérieure, car la gauche sans droite donne sans réserve Hokhma sans Hassadim et Hokhma sans Hassadim ne peut pas briller.

2. Le premier état continu jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il, la ligne médiane, lui dise : « Va et diminue toi ». Cela signifie que ZA, la ligne médiane, réveillera le Zivoug de la lumière de Hassadim sur son Massakh de Hirik, qui diminue la ligne gauche. Alors Malkhout n’a plus rien à quoi s’accrocher et elle descend de là. Elle est revenue et fut construite à nouveau par AVI et ZA de Khaze vers le bas, jusqu’à ce qu’elle soit apte pour le second état – le Zivoug de ZA et Malkhout PBP [Panim be Panim]. Cette descente de Malkhout de Khaze et d’en haut – le degré de ZA, à Noukva qui est séparée de lui, de Khaze vers le bas, est appelée « le sciage » car la Dvekout [adhésion] que Malkhout avait avec ZA parce qu’ils étaient au même degré avait déjà été coupé, car elle était divisée de ZA à un degré séparé d’elle-même. 
Il y a un plus grand mérité dans le premier état que dans le second état. Il en est ainsi parce que dans le premier état, elle a reçu Hokhma de la ligne gauche de Bina et même si Hokhma ne brillait pas en elle en raison du manque de Hassadim, c’est toujours un grand degré. Mais il y a un mérite au second degré parce que même si elle a diminué et ne pouvait plus recevoir Hokhma de la ligne gauche de Bina, mais a reçu VAK de Hokhma qui sont revêtus dans Hassadim depuis ZA, ils brillent toujours en elle PBP. Cependant dans le premier état elle était dans l’obscurité car la grande Hokhma en elle manquait de Hassadim et ne pouvait pas briller.
Et tout ceci n’est relatif qu’à l’illumination de Malkhout aux inférieurs et absolument pour elle-même.

Et si un homme prend sa sœur
100 b) La nudité spirituelle est Dinim [jugements]. Il y a deux types de Dinim : Dinim de Dekhoura [Dinim mâles] – qui s’étendent de la ligne gauche sans droite – la nudité masculine et Dinim de Noukva [Dinim femelles] – qui apparaissent avec le Tsimtsoum [restriction] et le Massakh dans Malkhout – la nudité féminine.

« Si un homme » signifie le Saint béni soit-Il, « prend sa sœur » signifiant l’assemblée d’Israël, veut dire que le Saint béni soit-Il, ZA, prendra Malkhout et l’élèvera pour être sa sœur, un état d’Akhoreim et obscurité pour Noukva. ZA et Malkhout sont considérés comme attachés l’un à l’autre parce qu’en étant au même degré, ils sont regardés comme adhérant l’un à l’autre. Cet état continu jusqu’à « et voit sa nudité », quand il étend le Massakh de Hirik pour s’accoupler sur elle et diminuer la ligne gauche. Ces Dinim du Massakh de Hirik sont considérés comme la nudité de Noukva, Dinim de Noukva, et l’extension des Dinim est considérée comme voir.
C’est pourquoi il est dit que lui, ZA a vu, signifiant s’est entendu, sa nudité, signifiant Dinim de Noukva, qu’il a r éveillé en elle en étendant le Massakh. « Et elle », Malkhout, « voit sa nudité », voit les Dinim de Dekhoura, appelé « sa nudité ». Elle ne peut pas les supporter et pour cette raison un désir s’est éveillé en elle de s’en aller et d’être coupée de lui.

Ainsi, il y a deux raisons ici pour le sciage de Malkhout de ZA : 1) L’extension du Massakh de Hirik pour diminuer la ligne gauche. Cet acte de ZA est suggéré dans les mots « et [il] voit sa nudité ». 2) Tant qu’elle revêt la ligne gauche de Ima sans droite, elle est dans les Dinim de Dekhoura qui viennent de la ligne gauche. Elle ne peut pas les tolérer et souhaite s’en couper et le quitter, comme il est écrit : « et elle voit sa nudité ».

Ces deux actions furent faites parce que « c’est une chose honteuse », car ils ont causé l’extension de Hassadim sur le Massakh de Hirik. C’est un troisième acte, et alors ils sont coupés et sont séparés l’un de l’autre pour être reconstruit dans un Zivoug PBP, pour donner sans réserve « dans les yeux des enfants de leurs peuples », dans les yeux d’Israël, car l’intention principale est pour eux, ainsi ils recevront Mokhin – appelés « yeux »- d’eux.
Mais, une grande correction a lieu par cela. Ces Dinim de Noukva que ZA réveille dans son Massakh de Hirik, qui a causé la diminution de la ligne gauche, n’ont pas adhéré à Malkhout, mais à ZA. Ainsi, seuls les Dinim de Dekhoura sont restés dans Malkhout, et les Dinim de Noukva ont adhéré à ZA. Par conséquent, en raison du retrait des Dinim de Noukva de Malkhout, Malkhout peut donner Hokhma et Hassadim à Israël.

C’est pourquoi l’écrit se termine par : « Il a découvert la nudité de sa sœur, il porte sa culpabilité ». Cela signifie que la correction par l’adhésion des Dinim de Noukva à ZA fut faite parce que ZA a découvert la nudité de sa sœur par le Massakh de Hirik qu’il a déployé. C’est pourquoi lui et non Malkhout, porte les Dinim et la corruption qui vient comme résultat de cette extension.
Il est écrit : « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble ». « Également » inclut Israël en bas. Il y a un grand mérite dans le premier état, quand Malkhout revêt Ima, car alors elle est considérée comme une sœur pour ZA et aussi grande que lui, alors que dans le second état, elle perd tout ceci. Cependant, il y eut un manque ici : Hokhma était sombre et ne pouvait pas briller pour Israël par manque de Hassadim. C’est pourquoi elle s’est diminuée et est descendue de son degré, pour briller pour Israël.

C’est la raison pour laquelle le roi David, qui était un Merkava pour Malkhout se languissait de ce premier état quand Malkhout était une sœur pour ZA ici. Il dit : « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble », quand Malkhout et ZA étaient frères au même degré. Cependant, « également ensemble » signifie que le mérite du second état est là, qu’elle est remplie avec les lumières pour donner sans réserve à Israël. Ainsi, il se languit de la connexion de ces deux états ensemble.
« Egalement » inclut Israël d’en bas, ainsi elle aussi, peut donner sans réserve à Israël en bas, comme dans le second état. Il en est ainsi parce que quand l’assemblée d’Israël est dans l’unité, quand ils sont dans le Zivoug PBP, comme celui dans le second état, Israël d’en bas sont heureux dans le Saint béni soit-Il, car alors, eux aussi reçoivent les lumières de Malkhout. Il se languit de joindre ces deux états et dit « « Qu’il est bon ». Le mot « également » signifie l’inclusion, ainsi Yessod de ZA, appelé Tsadik, lui donnera aussi sans réserve, et ainsi Yessod et Malkhout seront dans un Zivoug comme dans le second état. C’est pourquoi il écrit « également ensemble ».
101) Comment le mot « un » indique le Zivoug complet ? Il est écrit « Ecoute O Israël, le Seigneur notre Dieu, Le Seigneur est Un ». « Un » est l’assemblée d’Israël unit au Saint béni soit-Il, ZA, Le Zivoug du mâle et de la femelle est appelé « un », car l’endroit où Noukva est présente est appelé « un », car un mâle sans femelle est appelé « un demi corps » et la moitié n’est pas un. Mais quand deux corps s’unissent, ils deviennent un corps et ils sont appelés « un ».
102) Maintenant en l’exil, le Saint béni soit-Il n’est pas appelé « un », car l’assemblée d’Israël, Malkhout, est en exil, le Saint béni soit-Il, ZA, s’élève, le Zivoug de ZA et Malkhout se sépare, et le Saint nom n’est pas complet et n’est pas appelé « un ». Il est appelé « un » quand la reine est avec le roi et qu’ils s’unissent.

Il est écrit : « et le royaume sera celui du Seigneur ». C’est l’assemblée d’Israël quand Malkhout se lie à elle et alors, « ce jour là, le Seigneur sera Un, et Son nom Un ». Il est également écrit : « Qu’il est bon et qu’il est plaisant pour des frères de vivre également ensemble » où « ensemble » suggère le grand Zivoug, appelé « un », qui s’applique au second état. 

103) « Comme l’huile précieuse sur la tête ». « L’huile précieuse » est l’huile d’onction, qui s’étend de Atik, Keter. Cette huile, qui est les lumières de Atik est trouvée dans la rivière supérieure, Bina, qui nourrit les fils, ZON, pour allumer les bougies, les Sefirot de ZON, et l’huile que ZON tête de Bina est versée sur la tête du roi, qui est GAR de ZA et de sa tête à la gloire de sa barbe. De là, elle s’étend sur tous les habits d’honneur que le roi porte, signifiant à toutes les Sefirot de ZA, comme il est écrit qu’Il descend selon Ses véritables qualité, qui sont les couronnes du roi. Les Sefirot sont appelées « qualités » et Son Saint nom est en elles.
104) Toute extension et toute joie dans les mondes ne descendent pas pour bénir les mondes sauf par ces saintes couronnes, les Sefirot de ZA, qui sont le nom du Saint roi, HaVaYaH qui est HB TM. C’est pourquoi il est écrit qu’Il descend selon Ses qualités, comme il est écrit « et le commandement d’Aaron et ses fils sera… » et l’abondance se déploie à tous les mondes, ainsi il y a aura des bénédictions pour tous. Cette huile n’est pas présente jusqu’au moment où le travail d’en bas s’est élevé et ils se rencontrent, comme il est écrit « huile et encens réjouissent le cœur ». L’huile est l’abondance d’en haut et l’encens est le travail d’en bas. Quand ils se rencontrent, alors c’est la joie de tous.

Et Dieu vint à Abimelech 
105) « Et Dieu vint à Abimelech dans un rêve la nuit ». Et Dieu lui dit dans le rêve : « Je sais aussi ». Pourquoi la différence quand dans les nations du monde il est écrit « et Dieu est venu » et pour Israël il n’est pas écrit « Et Dieu est venu » ? Dieu ici est cette force, le ministre assigné sur eux, comme il est écrit : « Et Dieu est venu à Balaam la nuit », qui est la force assignée sur lui.
106) « Et Dieu lui dit dans un rêve… et Je t’ai aussi préservé de pécher contre Moi ». Quand il écrit : « de pécher contre moi » est-ce nécessairement le Saint béni soit-Il ? Certainement, ce n’est que Son ministre, comme il est écrit : « Je sais aussi ». il écrit « aussi » pour inclure, signifiant que même si au dessus de moi ceci est connu, je sais aussi. « Et Je t’ai aussi préservé », le mot « aussi » vient pour inclure – même si tu étais empêché d’en haut, « Je t’ai aussi préservé ». « Préservé de pécher contre Moi ». Dans « pécher » le Aleph manque [en hébreu], il aurait dû être écrit de pécher [avec un Aleph à la fin de pécher]. Qu’est-ce que cela veut dire ? Après tous le péché n’est pas contre le ministre mais contre le Saint béni soit-Il, alors pourquoi dit-il : « de pécher contre Moi » ?
107) Mais en raison des iniquités du peuple en bas, il fut endommagé en haut. Par les iniquités du peuple en bas, leur ministre fut démis de son gouvernement, comme il est écrit « et Je t’ai aussi préservé », bien que la chose dépende d’au dessus de moi. « Et Je t’ai préservé » l’inclut, que lui aussi est préservé de lui. « De pécher contre moi » ainsi tes péchés ne seront pas en moi comme une aiguille plantée dans la chair, et tu ne feras pas que je sois démis de mon gouvernement en raison de tes péchés et je serai hostile comme cette aiguille qui est plantée dans la chair. Tout ceci pour que tu ne fasses pas ce qui est écrit : « et donc Je les abhorrerai » comme ces épines qui sont restées dans la chair.
Ceci nous enseigne que les péchés des gens font un défaut en haut. Le défaut est comme il est écrit : « et pour tes transgressions ta mère fut éloignée ». De plus, les péchés des gens souillent leurs ministres, qui ont été démis de leur gouvernement.

108) De ce fait, comme les péchés des inférieurs souillent en haut, ils offrent un sacrifice. Cette offrande est comme il est écrit : « et pour tes transgressions ta mère fut éloignée », où les péchés causent la séparation entre ZA et Malkhout par son défaut, car Malkhout fut envoyé loin à cause du péché. Et l’offrande qu’ils sacrifient rapproche le monde supérieur, ZA, du monde inférieur, Malkhout, et tout devient un.
Sers le Seigneur dans la joie
109) « Sers le Seigneur dans la joie ». Tout travail qu’un homme veut faire pour le Saint béni soit-Il doit être fait dans la joie, bonne volonté, ainsi son travail sera complet. Si vous dites que le travail de l’offrande est ainsi, ce n’est pas possible. Comme l’homme a violé le commandement de son maitre, le commandement de la Torah et s’est repenti devant son maitre, avec quel visage s’élèvera t-il devant Lui ? Certainement avec un esprit brisé, signifiant que cela devrait être avec un esprit triste. Donc, où est la joie, Où est le chant ?

110) Mais l’homme qui a péché devant son maitre, qui a violé Ses commandements et est venu pour offrir un sacrifice et se corriger devrait avoir un esprit brisé, un esprit triste. Et s’il pleure, il est plus beau que tous. Et cette joie et ce chant sont absents. Mais par quoi sont-ils corrigés ? Par ces Cohen [prêtres] et Lévites qui complètent la joie et le chant pour lui. La joie existe dans le prêtre parce qu’il est toujours loin des Dinim et le prêtre doit toujours avoir un visage plus illuminé et joyeux que tout le peuple, car sa couronne de la prêtrise l’engendre. Le chant est dans les Lévites, car les Lévites sont toujours sur le chant.
111) Ces Cohen et Lévites se tiennent devant lui et le travail du Saint béni soit-Il est complété en eux. Le prêtre se tient sur lui, oriente les mots dans la joie et bonne volonté pour unir le Saint nom comme il se doit, et les Lévites dans le chant. Alors il est écrit : « Sache que le Seigneur est Dieu », et il y a une offrande pour rapprocher Rakhamim de Din, et tout est parfumé. C’est parce que HaVaYaH est Elohim, et Rakhamim est Din, et ils sont parfumés ensemble comme un.

112) Maintenant qu’aucune offrande n’a été trouvé, quiconque a péché devant son maitre et est retourné à Lui est certainement une âme amère, triste et un esprit brisé. Et comment être dans la joie et le chant ? Après tout, ils ne sont pas en lui. Nous avons appris que la louange, en louant son maitre, et la joie de la Torah, ainsi que le chant de la Torah, c’est joie et chant. Aucun homme ne doit se tenir triste devant son maitre. Mais il ne peut pas car son cœur est brisé en lui en raison de ses péchés. Alors, quelle est sa correction ?
113) L’homme doit toujours entrer dans la mesure de deux ouvertures et prier sa prière. La mesure de deux ouvertures – comme David a dit : « Levez vos têtes, O portes » sont demeure et lieu, qui sont les plus intérieures au début de chaque degré, Hessed et Guevoura, les ouvertures du monde. Par conséquent, l’homme doit orienter sa prière vers le Saint des Saints, qui est le Saint nom est prier sa prière. Ce sont les deux ouvertures, les deux Keter, deux Sefirot Hessed et Guevoura de ZA, car la tête du roi, qui est GAR de ZA, est établie par Hessed et Guevoura, quand Hessed et Guevoura se sont élevés et sont devenus sa Hokhma et Bina.

Le début des degrés est Hessed et Guevoura, qui sont le début du degré de ZA, qui a commencé avec Hokhma. De ce fait, l’homme doit orienter sa prière vers le Saint des Saints, qui sont ces deux ouvertures, pour faire que ces deux ouvertures Hessed et Guevoura de ZA s’élèvent au discernement de Hokhma et Bina, appelés le Saint des Saints ».

114) Et certains apprennent que la joie est l’assemblée d’Israël, Malkhout, qui est appelée « joie ». Il est également écrit ; « car dans la joie vous sortirez », signifiant qu’Israël sont destinés à sortir de l’exil dans la joie. Et qui est-elle ? L’assemblée d’Israël, Malkhout. Il est écrit « sers le Seigneur dans la joie », dans la qualité de Malkhout, comme il est écrit : « avec ça Aaron viendra au lieu saint », avec la qualité de Malkhout. Ici aussi, sers le Seigneur dans Malkhout, appelée « joie » et appelée « ça ».

115) « Venez devant Lui en chantant ». C’est sa perfection, car la joie est dans le cœur et le chant est dans la bouche. Dans la bouche, elle est plus parfaite, et la perfection de cette joie est connue, nous savons ce que c’est : c’est la correction de l’homme qui doit se corriger devant son maitre, et d’en être récompensé. Et quand il en est récompensé, alors « Sache que le Seigneur est Dieu », quand il unit cette union de HaVaYaH [le Seigneur] est Elohim [Dieu].
Et tout, les deux interprétations, viennent dans une chose – qu’ensuite le Saint nom doit être unit correctement et lier l’un à l’autre, ainsi tout sera un. C’est le travail du Saint béni soi-il. Heureux sont les justes qui s’engagent dans la Torah et connaissent les chemins du Saint béni soit-Il.

La perfection de Malkhout est dans la découverte de l’illumination de Hokhma, car il n’y a pas une telle découverte dans une autre Sefira sauf en elle. Il y a deux degrés dans ça : joie et chant. Quand cette découverte n’est pas encore complète, Malkhout est appelée « joie ». Ceci indique que la découverte est dans le cœur, car l’inspiration de la joie est uniquement dans le cœur et pas à l’extérieur, dans la bouche. Mais quand la découverte est complète, Malkhout est appelée « chant », parce que le chant est avec la bouche. Ainsi nous apprenons que le cœur se révèle dans la bouche.
Il est écrit : « venez devant Lui en chantant ». C’est la perfection de la joie dans le cœur et le cœur ne se révèle pas dans la bouche. Le chant dans la bouche signifie qu’il apparait du cœur à la bouche, et cette joie complète est connue. Nous savons aussi que c’est la perfection de la découverte de Hokhma en elle, et c’est la correction de l’homme devant son maitre, qu’il en soit récompensé. Alors « sache que le Seigneur est Dieu », et alors il peut faire cette grande union.

Mais moi par Ton immense clémence je viendrai dans Ta maison
116) « Mais moi par Ton immense clémence je viendrai dans Ta maison ». Il n’est pas bien que l’homme vienne à la synagogue, sauf après avoir tout d’abord consulté Abraham, Isaac et Jacob, car ce sont eux qui ont établi la prière devant le Saint béni soit-Il, comme il est écrit : « Mais moi par Ton immense clémence je viendrai dans Ta maison ». « Je viendrai dans Ta maison » est Abraham, « je me prosternerai dans Ton saint palais » est Isaac, et « dans ta crainte » est Jacob. Et il faut les inclure au début, et entrer à la synagogue et prier sa prière, alors il est écrit : « Tu es Mon serviteur; Israël, en qui Je serai glorifié ».
Si son offrande est brûlée
117) « Si son offrande est brûlée d’un bœuf ». Quelle est la différence s’il apporte une offrande d’un bœuf ou une offrande d’un mouton ou une offrande d’un poulet ? Comment les différencier les uns des autres ? Après tout, les offrandes sont faites avec tous, mais celui qui peut apporter ses sacrifices d’un bœuf, s’il ne peut pas, il apporte d’un mouton et s’il ne peut pas non plus, il apporte d’un poulet. C’est parce qu’il est écrit « Mais s’il est pauvre, et ses moyens sont insuffisants » signifiant que le Saint béni soit-Il n’impose pas plus que ce qu’il peut supporter.
118) L’homme sacrifie selon son péché. Le riche, dont le cœur est parfois fier, offrira d’un bœuf, car son cœur est plus apte à pécher devant son maitre. Un intermédiaire offre d’un mouton parce que son esprit n’est pas aussi haut pour pécher. Le pauvre, dont le cœur n’est pas haut, et dont l’esprit est inférieur à tous, offre le plus léger d’entre eux – le poulet. De plus, les offrandes de chacun d’entre eux sont connus, et le Saint béni soit-Il juge chacun d’une juste mesure.

119) La faim vient dans le monde pour les trois péchés de ne pas donner « un don », « la dîme » et Hallah [tranche de pain]. Tous ces péchés sont uniquement chez les riches car leurs cœurs sont fiers. Ils sont absents chez les pauvres. Mais quelle est la sentence ? Le Saint béni soit-Il tue les pauvres et laisse les riches, car seuls les pauvres meurent de faim et pas les riches. Ainsi, les riches continueront de pécher devant Lui parce qu’ils ne sont pas blessés. Quand le Saint béni soit-Il souhait se venger des méchants et anéanti dans le monde, alors Il leur donne la paix dans ce monde et les remplit de tout.
120) Tous les peuples du monde ne sont pas aussi proche du Haut roi comme ces Kelim dont Il se sert, qui sont « un cœur brisé et pleins de remords », et « un esprit désolé et bas ». Ce sont les récipients du roi, et quand il y a sécheresse et famine dans le monde et le Din sur les pauvres s’intensifie, ils pleurent et crient devant le roi, et le Saint béni soit-Il les rapproche plus que tout homme, comme il est écrit « car Il n’a pas de mépris ni n’abhorre la bassesse du pauvre ». Alors le Saint béni soit-Il se souvient pourquoi la famine est venue dans le monde. Malheur aux méchants qui l’ont causé.
121) Quand le roi se réveille pour veiller sur le monde parce que le son du cri des pauvres, le Miséricordieux nous sauvera d’eux et de leur affront. Alors il est écrit : « J’entendrai sûrement leur cri ». Il est écrit « entendre » deux fois [en hébreu], une fois pour veiller sur leur voix et une voix pour les venger de ceux qui l’ont causé, comme il est écrit : « que J’entendrai, car je suis compatissant et Ma colère s’enflammera ». Par conséquent, quand il y a la famine dans le monde, malheur aux méchants riches car le son du cri des pauvres devant le Saint béni soit-Il.
122) L’offrande du pauvre est plus légère parce son cœur est brisé. Et même s’il pense à pécher, le péché lui est enlevé car sa propre affliction et l’affliction de sa maison est suffisante. Par conséquent, chaque offrande elle-même est connue devant le prêtre.

125) Il est écrit : « Et Saül dit aux Caïnites, va descend parmi les Amalécites ». Qui sont les Caïnites ? Ce sont les fils de Jéthro, le beau père de Moïse. Ils ont fait un nid dans le désert comme ce moineau, comme il est écrit : « et le moineau [a trouvé] un id », pour s’engager dans la Torah. C’est parce que la Torah requiert ni plaisir ni marchandise, mais de travailler dur en elle jours et nuits. Et de là ils iront dans le désert des plaisirs de Jéricho, comme il est écrits « et les fils des Caïnites sont montés de la ville des palmiers ».

126) Et tu as agis avec compassion avec tout le peuple d’Israël, car il a réjouit Moïse dans sa maison et Moïse était tout Israël .qui plus est, parce qu’il a ajouté un chapitre supplémentaire à la Torah, il a ainsi fait un grand acte de miséricorde à tout Israël.
127) Pourquoi ces choses sont-elles venues dans les guerres d’Amalec ? Quand Israël sont sortis d’Egypte, de toutes les nations du monde, aucune ne voulait s’unir à Israël et les calomnier sauf Amalec. Il a fait du mal à Israël et mena une guerre contre eux. Et toi, le Caïnite, a salué Israël avec paix et fut compatissant avec tous. C’est pourquoi tu n’es pas fait pour t’unir avec Amalec.

128) Qui plus est, il est écrit de Jéthro « et Jéthro, le beau père de Moïse, prit une offrande à brûler et la sacrifia à Dieu ». Ainsi, il a fait une offrande devant le Saint béni soit-Il et est venu se convertir. L’écrit nous apprend que son sacrifice était important pour le Saint béni soit-Il parce qu’il avait fait une offrande devant le Saint béni soit-Il. Il est écrit : « Et Aaron est venu, et tous les anciens d’Israël pour manger le pain avec le beau père de Moïse devant Dieu », précisément devant Dieu. Nous apprenons de là que quiconque fait de bonne volonté une offrande, le Saint béni soit-Il apparait devant lui.
129) L’offrande du pauvre est importante pour le Saint béni soit-Il car il offre deux sacrifices devant lui : Un est son lait et son sang et l’autre est le sacrifice qu’il offre, car il n’a rien à manger, et il apporte cependant une offrande. Il en résulte que son lait et son sang diminuent. L’offrande du pauvre est plus légère : deux tourterelles et deux jeunes pigeons. Et sinon, il apporte une petite fleur et est ainsi pardonné. Alors, il est déclaré et dit : « Car Il n’a pas de mépris ni n’abhorre la bassesse du pauvre », car l’offrande du pauvre est la plus louable.
130) Comme le pauvre fait bouillir son lait et son sang, la farine qu’il apporte le fait bouillir dans de la bonne huile. Et ici nous apprenons que même si un homme sacrifie ce grain sur la poêle et que le grain frit, car le péché qui fait bouillir son lait et son sang dans le feu du mauvais penchant et tous ces organes bouillent dans le feu, ainsi est cette offrande, car l’essence de l’offrande est comme celle du péché. Et sacrifier le cœur et l’esprit et l’âme d’un homme devant le Saint béni soit-Il est ce qu’Il aime le plus.
131) Heureux sont les justes qui se sacrifient et offrent leurs âmes chaque jour devant le Saint béni soit-Il. Je souhaite faire ce sacrifice car c’est ce que veut le Saint béni soit-Il de l’homme dans ce monde. Parc conséquent, cette offrande est vraiment la meilleure parce que par elle, tous les mondes sont bénis.

Bénis soit le Seigneur de Sion
132) « Bénis soit le Seigneur de Sion, qui demeure à Jérusalem. Alléluia! ». Mais est-ce que ZA, HaVaYaH [le Seigneur] est béni de Sion, de Malkhout ? Il est béni d’en haut, de la profonde rivière, de Bina. Alors pourquoi dit-il « Béni soit le Seigneur de Sion » ? Mais « Béni soit le Seigneur » se réfère à Malkhout quand la lune, Malkhout, brille de la lumière du soleil, ZA, et qu’ils se rapprochent l’un de l’autre et leurs lumières ne s’en vont pas l’un de l’autre.
Quand il est dit : « bénis soit le Seigneur » ; c’est parce que parfois la lune, Malkhout, est appelée par le nom du roi, ZA. Quand Il est appelé HaVaYaH, elle est appelée HaVaYaH, comme il est écrit : « Alors le Seigneur fit pleuvoir sur Sodome et Gomorrhe du souffre et du feu du Seigneur des cieux ». Le premier HaVaYaH est Malkhout et le second HaVaYaH est ZA. Qui plus est, même un émissaire, un ange est appelé par le nom du roi HaVaYaH. 
133) D’où savons nous que le Saint béni soit-Il est béni ? Nous savons qu’Il est béni d’un endroit appelé « Sion », Yessod de Malkhout. C’est parce qu’il est écrit « Car ici le Seigneur ordonna la bénédiction ». Et comme Il donne les bénédictions à Sion, nous savons de là qu’Il est béni, car celui qui est béni donne la bénédiction. Heureux sont ceux qui s’engagent dans la Torah, car tous ceux qui s’engagent dans la Torah, c’est comme s’ils s’étaient accrochés au Saint béni soit-Il, comme il est écrit : « Mais vous qui adhérez au Seigneur votre Dieu vivez, vous tous aujourd’hui ». 

Sept firmaments et sept terres
134) « Et Dieu dit : que le firmament soit dans les eaux ». Quand le Saint béni soit-Il a créé le monde, Il créa sept firmaments en haut, créa sept terres en bas, sept mers, sept rivières sept jours, sept semaines, sept ans, sept fois, et sept mille ans – durant lequel le monde se tient, en qui il existe pour six millénaires et un millénaire est ruiné. Et le Saint béni soit-Il est trouvé dans le septième de chacun d’entre eux.

135) Le sept firmaments sont en haut, et dans chacun il y a les étoiles, signes et soleils qui servent chacun des firmaments. Dans tous les firmaments, il y a des Merkavot, l’un sur l’autre, pour assumer le fardeau du royaume de leur maitre. Et dans tous les firmaments il y a des Merkavot et des soleils qui sont différents les uns des autres, se tenant l’un sur l’autre. Certains ont six ailes et certains ont cinq ailes, certaines ont quatre faces et certains ont deux faces, et certains ont une face ; certains sont un feu brûlant, certains sont eau, et certains sont vent, comme il est écrit : « Il fit de Ses anges des vents et de Ses émissaires un feu brûlant. »

136) Tous les firmaments sont comme des pelures d’oignons, revêtus l’une sur l’autre. Les plus intérieures sont considérées en bas et les extérieures en haut. De plus, chaque firmament marche et fait du bruit par peur de son maitre, par qui ils voyagent et par qui ils se tiennent. Et en haut de tous se tient le Saint béni soit-Il, qui porte tout par Sa force et puissance. De même, il y a sept terres en bas, et toutes sont établies et certaines sont supérieures et d’autres inférieures. Et la terre d’Israël est au dessus de toutes, et Jérusalem est le plus haut de toutes les implantations.
137) Ainsi Il divise toutes ces terres qui sont toutes en bas comme ces firmaments en haut. Et entre chaque terre il y a un firmament qui les divise. Par conséquent, toutes les terres sont spécifiées par des noms, et parmi elles sont le Jardin d’Eden et l’Enfer. Parmi elles sont les créations qui diffèrent les unes des autres, telles que celles d’en haut dans les firmaments. Certaines d’entre elles ont deux faces, certaines ont quatre faces, et certaines une. Et l’apparence de certaines n’est pas comme l’apparence des autres.

138) Et donc, tous les gens dans le monde émergent d’Adam. Mais Adam Ha Rishon est-il descendu dans toutes ces terres et engendra des fils ? Et combien de femmes eut-il ? Mais, Adam n’est que présent dans ce monde supérieur à tous, appelé « Univers », comme il est écrit « et Il commanda l’univers, Sa terre ». Cet univers s’accroche au firmament d’en haut et s’agrippe à Son nom, comme il est écrit : « Et Il jugera l’univers dans la justice ». « Dans la justice » signifie Malkhout. C’est pourquoi les fils d’Adam dont dans cette haute terre, univers, au dessus de tous, comme en haut, quand Adam supérieur est au dessus de tous.
139) Adam en bas est comme en haut. Au dessus de tous les firmaments il y a le firmament le plus haut de tous, sur qui se trouve le trône du Saint béni soit-Il, comme il est écrit : « l’apparence d’une pierre de Saphir ressemble au trône et l’apparence du trône ressemble à l’apparence de l’homme d’en haut », étant HaVaYaH de MA, qui est Adam en guématria. De même, le roi de tous est ici dans l’univers, et c’est Adam qui est absent dans tous les inférieurs.

140) Et ces inférieurs viennent de la brume de la terre. Et avec l’aide du firmament d’en haut émerge les créatures qui diffèrent les unes des autres, certaines dans des vêtements, certains dans des Klipot, comme les vers dans la terre. Certaines sont dans des Klipot rouges, ou noires ou blanches, et certaines sont de toutes les couleurs. Ainsi sont tous les gens, et ils ne vivent que dix ans.
141) Le monde entier tourne en rond comme un ballon, certains sont en haut et certains sont en bas. Les créations tout autour de la terre se tiennent opposées l’une à l’autre et les sept parties dans le ballon sont les sept terres. Et toutes les créations dans les six terres diffèrent dans leurs apparences d’après le changement de climat à chaque endroit. Et elles persistent comme le reste des gens.

142) C’est pourquoi, il y a un endroit dans le monde qui quand il brille pour ceux de ce côté de la planète, c’est l’obscurité pour ceux de l’autre côté de la planète. Il s’avère que c’est le jour pour les uns et la nuit pour les autres. Et il y a un endroit dans le monde qui n’est que jour et il y a une nuit uniquement pour une petite heure.

C’est pourquoi il est dit dans les livres des premiers et le livre d’Adam Ha Rishon que les sept terres sont un en dessous des autres, et un firmament sépare les deux terres. Et il ne se dispute pas sur le fait qu’ils sont tous un ballon divisé en sept parties, et donc il est écrit : Je te rends grâce de m’avoir si merveilleusement distingué; tes œuvres sont prodigieuses ». Il est également écrit : « Que tes œuvres sont grandes, ô Seigneur! ». Ainsi, tout est bien, car toutes deux sont des mots du Dieu vivant.
Nous devrions demander : « comment deux interprétations peuvent être justes, car elles se contredisent ? C’est un secret donné aux sages, et non pas aux diviseurs naturels des frontières, car c’est un profond secret dans la Torah.

143) De même, il y a plusieurs créatures dans la mer, différentes les une des autres, comme il est écrit : « Il y a la mer, grande et large où pullulent d’innombrables animaux, petits et grands ». Et tous sont comme en haut. Et dans tous les mondes, seul l’homme gouverne, et le Saint béni soit-Il le gouverne.

La signification des quatre lettres HaVaYaH [יהוה]
146) « Et Dieu dit : que le firmament soit dans les eaux et divisons les eaux des eaux ». S’il n’y avait pas le firmament qui sépare entre les eaux supérieures et les eaux inférieures, signifiant droite et gauche en querelle, il y aurait des disputes dans le monde. Mais ce firmament, la ligne médiane, fait la paix entre elles. De plus le monde existe uniquement sur la paix. Le Saint béni soit-Il est appelé « paix », Il est paix et Son nom est « paix ». Et tout est lié dans la paix. Il est paix signifie ZA. Son nom est paix se réfère à Malkhout, qui est appelée « nom ». Et tout est lié dans la paix se réfère à Yessod, qui lie tout. Ce saint nom supérieur est entièrement paix, tous Ses degrés, et Il est entièrement un. De plus, Ses chemins se divisent de ce côté et de ce côté, à droite et à gauche.
147) Le Youd du Saint nom se connecte en trois nœuds. C’est pour cette raison, qu’il y a une pointe au sommet, une pointe en bas, et une pointe au milieu, car trois nœuds s’enchainent en lui. La pointe d’en haut est Keter supérieure, au dessus de tous les supérieurs, la tête de toutes les têtes et se tient à leur sommet.

148) La pointe du milieu du Youd est une autre tête, car il y a trois têtes dans le Youd, chacune avec sa propre tête. C’est pourquoi la pointe au milieu est une tête différente, qui sort de la pointe d’en haut et est la tête de toutes les autres têtes, pour construire à partir d’elle le Saint nom. Cette tête est cachée de tout et est appelée Hokhma, qui émane de la première Rosh [tête], Keter supérieure.

149) La pointe inférieure est l’autre tête inférieure du Youd. C’est Bina, la tête qui arrose le jardin, Malkhout. C’est la fontaine d’eau de qui toutes les plantes sont arrosées, car tous les Mokhin de ZON et BYA s’étendent de Bina.

Telle est la signification du Youd qui a trois nœuds en elle, KHB. C’est également la raison pour laquelle elle est appelée « une chaine » car elle est comme une chaine à trois bagues qui sont liées les uns aux autres.
150) Il est écrit dans le livre d’Enoch que quand il a vu la sagesse des hauts secrets et qu’il vit l’arbre du jardin d’Eden, ZA, l’arbre de vie dans le jardin, il a vu Hokhma inférieure, Malkhout, comme la supérieure, en union avec ZA, qui lui est supérieur. Il vit que tous les mondes étaient connectés les uns aux autres et tous se tenaient sur le Youd, Hokhma, et furent construits de là et s’enchainèrent comme il est écrit : « dans la sagesse Tu as les a tous fait », et il vit qu’ils tremblaient tous de la peur de leur maitre et furent tous nommés après lui.

151) Dans le livre du roi Salomon, il a dit que l’expansion du Youd est dans une chaine à trois bagues, incluse dans les nœuds de son corps : 1) La peur de tout, Keter, dont chacun tremble par peur de lui, 2) la dissimulation des chemins, Hokhma dissimulée ; 3) Une profonde rivière – Bina.

152) Ensuite il a expliqué en détail les lettres du nom HaVaYaH. La maison dans sa complétude est le premier Youd, comme il est « par la sagesse est construite une maison ». C’est la construction de tout. La perfection du Saint nom est Youd, la tête de tout, le père de tout, Hokhma. Le Vav du remplissage du Youd est un fils qu’il a enfanté et qui est sorti de lui, ZA, de qui vient le Dalet du remplissage du Youd, la fille et la reine, Malkhout, entre les mains de qui sont tous les Dinim. Il y a les ZON dans Hokhma, qui sont cachés dans tous les mondes, de qui les supérieurs, ZON de Atsilout, émergent, et supérieurs et inférieurs ensemble sont nourris par eux. C’est parce que ZON de Hokhma sont YESHOUT, Bina, de qui tous les mondes émergent et se nourrissent- les supérieurs, ZON de Atsilout, et les inférieurs, BYA. Ainsi le Youd est la complétude de tout, et le Saint nom HaVaYaH est complété en lui et se cache en lui.
153) Le Youd a tout fait sortir et a tout lié en un seul nœud l’un dans l’autre. Le Youd, Hokhma, a fait sortir d’elle cette rivière, signifiant Bina, car ZON de Hokhma sont devenus Bina, comme il est écrit « et une rivière est sortie de l’Eden pour arroser le jardin », signifiant le premier Hey de HaVaYaH. C’est parce que Vav Dalet du remplissage du Youd, signifiant ZON de Hokhma furent formés dans un Hey –pour former le Dalet sur un Vav, Bina. C’est Ima supérieure, YESHOUT.

154) Et cette rivière, Bina, fit sortir deux enfants, ZA et Malkhout, qui se nourrirent d’elle. Ensuite sortent deux enfants, ZA et Malkhout et la fille est nourrit par le fils, qui est le Vav. Ce fils est le roi, dont la paix est entièrement à lui, Tifferet, ZA. Et ensuite, le Hey, la fille, Malkhout, se nourrit du Vav. Il s’avère que le Youd est l’essence, la racine et la perfection de tout, comme il est écrit « par la sagesse une maison est construite ».
Malkhout a deux états :

1. Quand elle fut émanée de Bina dans les deux grandes lumières, quand elle était aussi grande que ZA, quand ZA revêtait la ligne droite de Bina et Malkhout, la ligne gauche de Bina. A ce moment, Malkhout était alimenté par Bina, comme ZA, et n’avait pas besoin de recevoir de ZA. Il est dit de cet état que cette rivière a produit deux enfants qui se nourrissent d’elle, signifiant se nourrissant tous deux de Bina. Ensuite Malkhout s’est diminuée en un point sous Yessod et s’est élevée à Bina à nouveau, où elle fut reconstruite, comme il est écrit : « et le Seigneur Dieu construit la cote » et elle arriva au second état.

2. Elle devint un degré en dessous de ZA, mais n’est plus nourrit de Bina mais de ZA. Il est dit à ce propos qu’ensuite deux enfants sortirent, et la fille est nourrit par le fils, signifiant qu’elle n’est plus nourrit par Bina, mais par le fils, ZA, car elle a été diminuée et est venu sous le degré de ZA.

155) Dix noms furent complétés et sont sortis du Youd, la dixième lettre des lettres de l’alphabet. Quand le Youd fut imprégné d’elles, elle les conduit à la sainte rivière, Bina, et tous les dix noms sont cachés dans un, le Haut nom. Elles sont toutes cachées dans le Youd ; le Youd les contient, et le Youd les fait sortir, c’est le père de tout, le père des patriarches, HGT.
156) Du Youd émerge Vav Dalet, son remplissage, qui suggère qu’ils sont tous, comme le Youd. Les lettres Youd contiennent en elles Vav Dalet, qui sont la perfection de tout. Vav Dalet sont mâle et femelle où ZA est Vav et Malkhout est Dalet, et ils sont ZON de Hokhma. Ils sont appelés Dou [bi], qui signifie deux. Par conséquent, Adam fut créé à deux faces, et ces Partsoufim [faces] furent mâle et femelle, comme en haut. De haut en bas, ils sont appelés Vad [Vav Dalet], commençant avec Vav, ZA, suivit par Dalet, Malkhout. De bas en haut, ils sont appelés Dou [« bi » Dalet Vav], commençant avec Malkhout et suivit par ZA et tout est un.
Les treize qualités de Rakhamim dépendent du Youd, de la pointe supérieure du Youd, Keter, en qui il y a treize corrections de Dikna. De ce fait, le Youd consiste du Vav Dalet, pour indiquer les ZON en lui, de qui ils deviennent YESHOUT, qui est Bina qui est retournée être Hokhma. C’est où tous les Mokhin émergent, et ils sont la perfection de tout parce que le remplissage du Vav Dalet en guématria est dix, signifiant qu’ils sont aussi importants qu’elle.

Dix noms
157) Les dix noms correspondent aux dix lettres, qui correspondent au Youd, qui est la dixième lettre de l’alphabet, et qui comprend donc dix lettres. Huit noms sont de Bina vers le bas et deux des degrés, Keter et Hokhma correspondant aux deux firmaments, qui sont cachés et qui n’ont pas de nom. C’est parce qu’un nom signifie découverte, que tout ce que l’on n’atteint, son nom n’est pas connu. Et le nombre de noms change, dix quand nous comptons de Keter, neuf quand nous commençons à compte de Hokhma, huit quand nous commençons de Bina, sept quand nous commençons de Hessed,
158) Il commence à compter de Hokhma, où est le premier Youd Hey, est Hokhma, car le Youd qui est Hokhma, comprend en lui le Hey, quand le remplissage du Youd est Vav Dalet, qui sont la forme du Hey, et le Hey de HaVaYaH sort du Youd, car Vav et Dalet du remplissage du Youd est sorti du Youd, Hokhma, et est devenu Bina. Il s’avère que les lettres Youd Hey sont inclues dans le Youd, Hokhma, et donc est appelée « la sagesse [Hokhma] du Seigneur ».
159) Le deuxième nom est HaVaYaH qui est appelé Elohim. HaVaYaH avec la prononciation d’Elohim est Bina, car la rivière, Bina est Rakhamim, et les Dinim se réveillent d’elle, en raison de l’ascension de Malkhout à Bina, et non par elle-même, et donc son nom est écrit avec les lettres de Rakhamim, qui sont HaVaYaH, ponctuées de la ponctuation d’Elohim, avec un Hataf, Sagol Holam et Hirik. Et il n’est pas écrit pas les lettres Elohim qui sont Din.

160) Le troisième nom est El, grandeur, Hessed, qui s’appelle « le grand Dieu ». Le quatrième nom est Elohim, en qui les Dinim se réveillent et c’est le Din sévère, la Sefira Guevoura. Le cinquième nom est HaVaYaH, comprenant toute la perfection de la foi, et ce sont Rakhamim dans la perfection, et c’est la Sefira Tifferet. Le sixième et septième nom Netsah et Hod, appelés « armées ».

161) Le huitième nom est El Hay [Dieu vivant], Tsadik, Yessod, dont toute la vie sort et est appelé HaVaYaH. C’est le petit Vav du Saint nom, car le Vav dans le saint nom a deux Vav. Le premier Vav est Tifferet, et le deuxième Vav est Yessod.
162) Le neuvième nom est ADNY, la sainte Malkhout, dont les Dinim sortent vers le monde. Et c’est la dernière Keter, la dernière Sefira de tous les noms. Le nom Ehyie sera général et il est bloqué, car dans la première Sefira - Keter supérieure, la tête de toutes les têtes - Son nom est caché et non révélé, car le nom « Ehyie» signifie que je me dévoilerai dans l’avenir, et pour le moment Je ne suis pas encore dévoilé.

163) « Réveille toi Nord, et viens goûter aux fruits de mon jardin ». « Réveille-toi Nord » sont les offrandes brûlées au Nord, car elles viennent sur les pensées et elles sont dans les secrets du cœur, et à l’endroit du Din car le côté Nord est gauche et Din, du fait que les pensées s’y trouvent la nuit, lorsque se trouve le Din. Le vent du Nord souffle à minuit, et quand les gens se réveillent dans leur sommeil et la harpe de David, Malkhout, joue pour le Saint béni soit-Il, alors joue d’elle même et les pensées des gens se réveillent.

164) « Viens, toi sud » sont les Shelamim [brebis/ mouton] qui sont égorgés au sud, Hessed, droite car ils sont la Shalom [paix] des supérieurs et inférieurs, car le sacrifice des Shelamim étend la paix et Shlemout [complétude/perfection]. Ce sont les Shelamim des directions du monde, la complétude de tous les côtés de la foi, Malkhout. Et les Shelamim sont la paix de tout, les propriétaires en mangent et se régalent.
C’est parce la paix est à lui et le monde entier est à un degré. Les péchés et les accusations des gens sont mangés uniquement par les prêtres et non par les propriétaires car les prêtres se tiennent pour expier pour eux et faire passer leur péchés. De tous les sacrifices rien n’est aussi désiré par le Saint béni soit-Il que les Shelamim car ils font la paix dans les supérieurs et inférieurs.
165) Le sacrifice au dessus de tous est l’encens, il est entièrement complet, et ne vient pas sur le péché ni sur l’infraction ni sur le délit, mais sur la joie, comme il est écrit : « l’huile et l’encens réjouissent le cœur ». C’est pourquoi l’encens n’est offert que quand l’huile offerte, comme il est écrit ; « et Aaron brûlera de doux épices, chaque matin, quand il habille les lampes, il le brûlera », pour que l’encens et l’huile soient ensemble, car l’huile suggère Hokhma et l’encens Bina, et HB sont toujours ensemble. 

Les Shelamim fait la paix en tout et la dispute et la calomnie ne se réveillent jamais. Cependant l’encens lie le lien de foi, dont l’extension des Mokhin à Malkhout, s’appelle « foi ».
166) Tous ces dix noms sont écrits dans la Torah, et le premier nom est « Ehyie » [Je suis], le caché supérieur, comme celui qui dit « Je suis qui je suis et ne sachant pas qui il est », et c’est Keter. Ensuite, il est écrit « Asher Eyie » [qui je suis] , Hokhma, signifiant que je me dévoilerai dans l’avenir dans les autres Keterim, car au début, dans Keter, Il est caché, et ensuite, dans Hokhma et dans Bina, Il commence à se dévoiler jusqu’à arriver à la découverte du Saint nom dans Tifferet.
167) Ainsi est-il écrit de Moïse : « Je suis qui je suis » [Ehye asher Ehye] et Il dit : « Ainsi tu diras aux enfants d’Israël : « Je suis, je suis envoyé à vous ». Le premier « Je suis » qui est caché de tout, signifiant Keter, est « je suis qui je suis ». Ensuite, « Qui Je suis » est Hokhma, qui signifie, « je serai révélé ». Ensuite, il y a le dernier Ehye [je suis], 
Je suis, je suis envoyé à vous », qui est Bina.
Quand Ima est mélangée à ZON, le Nom est toujours caché. Il est révéla quand il est écrit : « Va et rassemble les aînés d’Israël, et dit leur : Le Seigneur, le Dieu de vos pères ». Ce nom est la perfection de tout, et ici est la révélation et l’union du Saint nom, Tifferet.

168) C’est la raison pour laquelle le premier nom de tout est Ehye, Keter, et le second est Koh, Hokhma. C’est parce que Hokhma, Youd, a pris le Hey, Bina et est caché en lui et n’a jamais quitté le Youd. Elle est Bina qui est incluse dans Hokhma, et ils sont appelés AVI supérieurs. C’est pourquoi Hokhma est appelée Koh.

« Et une rivière sort de l’Eden » signifie que Bina appelée « une rivière qui sort de l’Eden », est Hokhma. Cette Bina est YESHOUT, signifiant HB inférieurs. Ils sont sous cette forme [Hey brisé, [image: image1.jpg]


] où l’angle de droite de la letteer Hey est Youd, Hokhma, Aba inférieur et est appelé Israël Saba, et la lettre Hey – qui est Bina, appelée, Ima inférieure et Tevouna – s’étend d’elle.

169) Youd est Hokhma. Alors Koh, en qui Hokhma a fait sortir Bina, qui est Vav- Dalet du remplissage du Youd, qui sont AVI supérieurs, qui ne se séparent jamais. Ensuite, Youd fait sortir le Hey de cette manière [[image: image2.jpg]


], où il y a une emprunte à l’angle du Hey. Ainsi, il y a un Youd ici, Israël Saba, et cette rivière qui sort de lui, Tevouna, qui est l’essence du Hey qui se diffuse du Youd à son angle, et ils sont le premier Hey dans le nom HaVaYaH.
170) Les deux fils qui s’étendent en bas du Hey, signifiant YESHOUT. D’Aba inférieur, le Youd à l’angle du Hey, un fils sort, ZA, qui s’agrippe au Youd, YESHS, appelé Aba, et s’accroche à la rivière, Tevouna, appelé Ima, qui est l’essence du Hey qui se déploie du Youd. De plus, une fille, Malkhout, sort du côté de Ima, l’essence du Hey. C’est la rivière inférieure.

Alors, le fils, ZA s’étend et sort de YESHS et Tevouna. C’est le Vav de HaVaYaH, et il hérite de AVI, YESHOUT, signifiant reçoit leurs Mokhin, même s’ils ne sont à lui par eux-mêmes, mais il hérite d’eux. Alors la foi, Malkhout, s’attache à lui et la fille est nourrit par lui, de cet héritage qu’il a hérité, de YESHOUT. Ainsi, il l’illumine de ces Mokhin.
171) C’est pourquoi le Saint nom doit être écrit avec le premier Youd, et une pointe doit être écrite en haut, sur le Youd, une pointe au milieu du Youd, et une pointe en bas, en dessous du Youd. Ce sont KHB, qui sont suggérés dans le Youd. Ensuite, Koh doit être écrit et de cette façon ils ne sont pas séparés [[image: image3.jpg]


]. Tout d’abord, le Youd à l’angle doit être écrit, et alors deux lignes doivent être tirées de lui, une en haut sur le toit, et une en bas, à la jambe droite. Et il y a une ligne brisée sur la jambe gauche. C’est ainsi que le père et la mère – AVI supérieurs – seront en complétude, inclus dans le Youd.

Alors le Youd apporte le remplissage du Vav Dalet en elle et la lettre Hey dans le dessin [[image: image4.jpg]


] est fait à partir d’elle, qui sont le fils et la fille du Youd. C’est parce que Vav Dalet du remplissage du Youd sont ZA et Malkhout, qui sont inclus dans Hokhma et sont appelés « fils et fille ». En correspondance, Youd Hey doivent être écrits et ainsi vous avez toute la perfection de la foi, Bina.
172) Ensuite, la foi – signifiant Bina – se déploie et deux fils sortent d’elle et divisent leurs chemins. Le fils, ZA, sort des deux, de YESHOUT, et il est le Vav du saint nom HaVaYaH. La fille Malkhout, vient du côté de Ima, Tevouna, et elle est le Hey inférieur du Saint nom HaVaYaH. De plus, elle est complète uniquement avec le Vav parce qu’elle est alimenté par lui. C’est pourquoi la forme du Hey doit être écrite de façon à ce que le Vav soit inclut dans le premier, et alors le Hey, comme ceci : [image: image5.jpg]


, qui sont ZA et Malkhout, qui sont inclus dans Malkhout. Ainsi, le Vav, avec l’expansion qui sort de lui, qui complète la forme du Hey, est comme une rivière, Tevouna qui sort du Youd, YESH, comme dans la forme du premier Hey de HaVaYaH, car Hey, Bina, est nourrit par lui, par le Youd.

Ici aussi, dans le Hey inférieur, nous devons tout d’abord écrire Vav et ensuite dessiner la forme du Hey à partir de lui, car Hey est nourrit du Hey, Bina. Et ici aussi, dans le Hey inférieur, nous devons tout d’abord écrire Vav et ensuite dessiner la forme du Hey d’elle parce qu’elle est nourrit du Vav. Le Vav du début de la forme du Hey est le fils qui sort du Vav de HaVaYaH en bas, à l’intérieur du Hey inférieur, ZA dans Malkhout.

173) Ainsi, l’homme doit être prudent avec le Saint nom, d’écrire le Saint nom de cette manière. C’est ainsi que cela doit être fait et si ce n’est pas de cette manière, ce n’est pas considéré comme le Saint non, et il est appelé « défectueux ». Et quiconque endommage le Saint nom, il aurait mieux valu qu’il ne soit pas né.

174) Le deux premiers noms sont Ehye Koh, Keter et Hokhma. Le troisième nom est HaVaYaH appelé Elohim, Bina et Bina est Rakhamim mais Din sort d’elle. C’est pourquoi l’écrit est HaVaYaH Rakhamim. Et la lecture est Elohim, Din, car elle est ponctuée dans la ponctuation d’Elohim. C’est la rivière qui sort de l’Eden, Bina.

Le quatrième nom est « Grand Dieu », grandeur, la Sefira Hessed.

Le cinquième nom est Elohim, Guevoura
Le sixième nom est HaVaYaH Rakhamim, la complétude de tout, l’essence de tout, le nœud de la fois, accroché de toutes les extrémités, incluant tous les six côtés de HGT NHY. C’est Tifferet d’Israël [la gloire d’Israël].

175) Le septième et le huitième nom sont appelés « armées » ensemble, et ils sont Netsah et Hod. Pour cette raison, le nom HaVaYaH, Tifferet, est proche de tous et s’accroche à toutes les extrémités. Il en est ainsi parce que parfois il écrit HaVaYaH Elohim [le Seigneur Dieu], indiquant que Tifferet est proche de Netsah et Hod, appelés « armées ». Nous savons d’après les mots des prophètes, qui sont fidèles car venant de leurs bouches, disant « ainsi a dit le Seigneur Dieu ». Et quand ils disent « ainsi a dit le Seigneur des armées » ils savaient de quel endroit venaient les mots de la prophétie.
176) Le neuvième nom est Shadaï, Yessod, qui dit à son monde, Daï [assez], car Daï suggère la satisfaction de tout ce qui est nécessaire et la satisfaction vient au monde du juste, la fondation du monde, qui a dit le mot « assez » qu’il a tout ce dont il a besoin.

Le dixième nom est ADNY, Malkhout. ADNY est les lettres de Din, menant les guerres du roi, ZA, dans le monde. Il est aussi appelé Guevoura inférieure », et Tsedek [justice].

177) Tels sont les dix noms par lesquels le Saint béni soit-Il est appelé, qui sont connectés les uns aux autres dans une union complète. Et ces dix noms sont les saintes Sefirot du roi, KHB, HGT NHYM, par lesquelles Il est connu et qui sont Son nom, et Il est elles. Quand toutes sont connectées en un par l’odeur de l’encens, c’est appelée Ketoret [encens], qui est Kesher [lien/nœud/ connexion] en Araméen, signifiant les connexions des degrés qui se lient ensemble. Heureux sont les justes qui connaissent les chemins de la Torah, et reconnaissent la gloire de leur maitre. Il est écrit à leur propos : « et ils viendront et verront Ma gloire ».
Dix, dix d’un moule

178) Il est écrit : dix, dix d’un moule après le shekel du sanctuaire ». « Dix » apparait deux fois parce qu’il ya dix énoncés dans l’acte de la création, dix fois « et [Dieu] dit ». Et le verset « Au commencement » est également considéré comme un énoncé. Il y a également dix énoncés, signifiant les dix commandements dans le don de la Torah. Cela nous enseigne que le monde fut créé pour la Torah. Tant qu’Israël s’engagent dans la torah, le monde persiste, et tant qu’Israël ne pratiquent pas la Torah, il est écrit : « Si mon alliance n’est pas jour et nuit, Je ne mettrai pas les lois du ciel et de la terre ». Si ce n’est pas pour la Torah, de qui il est dit « tu la méditeras jour et nuit », « Je ne mettrai pas les lois du ciel et de la terre ». C’est parce que le moule, qui est Malkhout, contient ces dix énoncés de la création du monde et le don de la Torah, dépendent l’un de l’autre.
179) Il y a dix énoncés dans l’acte de la création parce que monde a été créé en dix énoncés. Les dix énoncés du don de la Torah sont les dix commandements. Ils se tiennent l’un en face de l’autre, car si ce n’est pas pour ceux du don de la Torah, ceux de l’acte de la création ne pourraient pas persister. Dans le don de la Torah, il est écrit : « Je suis le Seigneur votre Dieu ». et il est écrit dans l’acte de la création « que la lumière soit et la lumière fut », car la foi du Saint béni soit-Il, qui est Malkhout, qui est le « Je », est appelée « lumière ».

180) Il est écrit : « Tu n’auras point d’autres dieux devant Moi ». Cela ressemble à ce qui est écrit : « qu’un firmament soit au milieu des eaux », car « qu’un firmament soit » signifie qu’Israël – qui sont une part du Saint béni soit-il – s’uniront avec les cieux, qui est ZA. Ainsi, le Saint béni soit-Il a donné au reste des nations des ministres assignés, mais pour Israël, comme il est écrit : « et Dieu les plaça dans le firmament des cieux » car Israël s’unissent avec les cieux, ZA.

181) « Au milieu des eaux » signifie au milieu des mots de la Torah, car la Torah est appelée « eau ». « Et divisons les eaux des eaux », signifie le Saint béni soit-il qui est appelé « un puits d’eau vivante », et l’idolâtrie qui est appelée « des citernes brisées qui ne retiennent pas l’eau », qui sont l’eau amère, trouble, se rassemble dedans, sent mauvais et est sordide. C’est pourquoi les saints Israël séparent les eaux des eaux, le Saint béni soit-il de l’idolâtrie. Cela ressemble aux mots « tu n’auras pas d’autres dieux devant Moi ».

182) Il est écrit : « tu n’invoqueras pas le nom du Seigneur ton Dieu en vain ». Dans l’acte de la création, il est écrit « Que les eaux sous les cieux se rassemblent ensemble à un endroit ». Quiconque jure par le Saint nom en vain sépare apparemment Ima, Malkhout de son endroit en haut et les saintes Sefirot ne s’installent pas à leurs places. Il est écrit à ce propos : « et un calomniateur sépare le champion ». Le champion est le Saint béni soit-Il, et il est écrit : « Que les eaux sous les cieux se rassemblent ensemble à un endroit », signifiant ne pas infliger une séparation entre les degrés qui sont appelés « eaux » en raison de la parjure, mais plutôt, « à un endroit », comme il devrait être, à l’endroit de vérité. Et ne pas les laissez se diffuser à un endroit de mensonge, signifiant que les eaux vont à la Sitra Akhra, qui n’est pas celui du Saint béni soit-Il. Ainsi, les versets sont identiques.
183) Il est écrit : « Souviens toi du jour du Shabbat et sanctifie le ». Dans l’acte de la création, il est écrit « que la terre produise des végétaux, des herbes renfermant une semence ». Quand est ce que la terre sainte, Malkhout grandira et se couronnera de ses couronnes ? Le jour du Shabbat car alors la fiancée, Malkhout, se joindra au roi, ZA, pour faire sortir des herbes et des bénédictions au monde. Ainsi ces versets se ressemblent.
184) Il est écrit : « Honore ton père et ta mère ». Dans l’acte de la création, il est écrit « que les lumières dans le firmament des cieux soient ». Ce sont les lumières de ton père, le soleil, ZA, et de ta mère, la lune, Malkhout. Et il n’y a pas de soleil mais le Saint béni soit-Il, comme il est écrit : « car le Seigneur Dieu est un soleil et un bouclier », et il n’y a pas de lune mais l’assemblée d’Israël, Malkhout. Par conséquent les deux versets sont un.

185) Il est écrit : Tu ne tueras point ». Dans l’acte de la création, il est écrit « que les eaux fourmillent d’une multitudes de créatures vivantes ». Cela nous enseigne que tu ne tueras point un homme qui est appelé « une créature vivante » et tu ne seras pas comme un gros poisson qui avale les petits. Ainsi les deux versets sont un.

186) Il est écrit : « tu ne commettras point l’adultère ». Dans l’acte de la création, il est écrit : « Que la terre produise une créature vivante selon son espèce ». Cela nous enseigne que l’homme ne doit pas mentir à une autre femme, qui n’est pas sa conjointe. C’est pourquoi il est écrit : « Que la terre produise une créature vivante selon son espèce », qu’une femme ne doit enfanter que de sa propre espèce. Et qui est son espèce ? C’est son conjoint.

187) Il est écrit : »Tu ne voleras point ». Dans l’acte de la création, il est écrit : « vois, Je vous ai donné toute l’herbe renfermant une semence » signifiant ce que Je vous ai donné et ce que Je vous ai donné en dépôt, sera à vous, et ne le volerez pas à un autre.
188) Il est écrit : « Tu ne porteras pas un faux témoignage contre ton prochain ». Dans l’acte de la création, il est écrit : « faisons l’homme à notre image ». Celui qui est sous la forme du roi « tu ne porteras pas de faux témoignage contre lui. Et celui qui fera un faux témoignage contre son ami, c’est comme s’il faisait un faux témoignage en haut.

189) Il est écrit : « Tu ne convoiteras pas la femme d’autrui ». Dans l’acte de la création, il est écrit : « ce n’est pas bon pour l’homme d’être seul ». Voici ta conjointe devant toi signifiant que sa conjointe, Eve, lui fut donnée. Par conséquent ; « Tu ne convoiteras pas la femme d’autrui ».

190) Ainsi sont les dix énoncés (comme écrit au point 178), dix énoncés de l’acte de la création et dix énoncés du don de la Torah, comme il est écrit ; « dix, dix d’un moule après le shekel du sanctuaire », où ces deux dix ont la même valeur, et c’est pourquoi le monde persiste en lui, et qu’il y a la paix en lui. Par conséquent, « et si son offrande est un sacrifice de paix » il maintien le monde en paix. Et qui plus est, il expie pour les Mitsvot de faire, et pour les Mitsvot « de ne pas faire », et met la paix sur toutes.
191) Il est écrit : «A lui appartiennent l'empire et la peur; Il fait la paix dans Ses demeures sublimes ». L’empire est Abraham, de qui il est écrit : « Tu es un prince puissant parmi nous », et comme il est écrit : « Et Je te bénirai et rendrai ton nom grand ». et la peur est Isaac, comme il est écrit « Et la peur d’Isaac était de mon côté ». « Il fait la paix dans Ses demeures sublimes » est Jacob, comme il est écrit « Tu donneras la vérité à Jacob », et il est écrit : « Amour, vérité et paix » car la vérité et la paix signifient Tifferet et Yessod, qui sont liés l’un à l’autre. C’est pourquoi Jacob est la complétude de tout, signifiant Abraham et Isaac sont les deux lignes – droite et gauche- et Jacob est la ligne médiane qui décide, unit et fait la paix entre eux.

Les offrandes de paix

192) Les offrandes de paix sont la perfection et la paix pour tous. Celui qui offre des offrandes de paix augment la paix dans le monde, car les offrandes de paix sont la ligne médiane, Jacob. Jacob est celui qui fait la paix, car les lignes droite et gauche – Abraham et Isaac- s’unissent en lui. De plus, les offrandes de paix s’accrochent aux Mitsvot de faire, la ligne droite, et aux Mitsvot de ne pas faire, ligne gauche, comme Jacob, car elles sont la ligne médiane. C’est pourquoi elles sont appelées les offrandes de paix. Il est écrit « et Jacob était un homme entier », un homme complet, car toute la complétude est dans la ligne médiane, qui est entière en haut, dans ZA, et entière en bas, dans Malkhout.
193) Il est écrit : « s’il l’offre en remerciement, alors il offrira le sacrifice du remerciement ». Pourquoi la nécessité de sacrifier une offrande des pains azymes ? Telle est la signification de ce qui est écrit : « il confessera qu’il a péché par lui », signifiant qu’il a péché et endommagé Malkhout. Ici aussi, le remerciement vient pour ce qu’il a endommagé dans Malkhout, car la gratitude vient pour sauver de la souffrance, signifiant les quatre qu’il faut remercier, et il n’y a pas de souffrance sans iniquités. Il s’avère que chaque remerciement vient sur une iniquité.
Cependant, cette iniquité n’endommage que Malkhout, comme dans l’offrande de culpabilité, où il écrit ascension. C’est pourquoi il existe un besoin d’apporter des pains azymes [Matsot Halot], qui viennent sur le défaut de Malkhout. Matsot Halot sont écrit sans Vav [en hébreu] parce qu’il a péché sur Malkhout, par conséquent le Vav, Tifferet, ne brille pas en elle.

194) Il est écrit : « Ses offrandes de paix en remerciement », signifiant la complétude de tout. « Ses offrandes de paix » sont deux : Merci et Malkhout. Ses offrandes de paix sont deux, deux Vav, Vav de Tifferet et de Yessod. Ses offrandes de paix indiquent la paix de tout.

195) Il est écrit : « Ses offrandes de paix en remerciement », signifiant qu’il donne la paix en tout et éveille la miséricorde dans tous les mondes. Ses offrandes de remerciement signifient que l’assemblée d’Israël, Malkhout, est bénite par ces deux ; Tifferet et Yessod, qui sont la paix de tout. Nous savons que le pain azyme indique la prise des extérieurs. Comme le péché a permis une prise pour de son péché par les extérieurs, il offre donc de cette façon vraiment. C’est pourquoi il apporte le pain azyme. 
196) Matsot Halot sont écrit sans Vav [en hébreu] « mélangé avec de l’huile et des biscuits azymes répandue avec de l’huile ». Qu’est ce que cela suggère ? Ce sont l’adoucissement de l’épée flamboyante qui se transforme. C’est parce que tous, qui sont considérés comme l’épée flamboyante qui se transforme, furent nommés sur les chemins des hommes et sur ceux qui transgressent les commandements de la Torah. Par conséquent tout est de la farine fine mélangée avec de l’huile pour déployer l’huile d’onction du haut lieu, de Aba supérieur vers le bas, et tous seront bénis ensemble par la sainte huile d’onction, qui est l’abondance de Aba.

197) C’est le vin pour l’offrande du vin, qui s’étend de Ima, un quart d’un Hin, dans Malkhout qui est appelé « un quart d’un Hin ». Et un endroit, qui est Malkhout, appelée « autel » est rempli de vin et d’huile et d’eau pour verser. L’eau est Hassadim qui s’étendent de la rivière, Bina, pour arroser le jardin, Malkhout. Toutes ces plantations sont ses degrés, de ce fait, il y a l’eau de Kedousha [sainteté] et il y a la mauvaise eau de la Sitra Akhra. Et pour ce qui est du vin, il y a un endroit où il est bon et il y a un endroit où le vin vient pour punir, quand il est Din.

198) Par conséquent, ce qui voit du vin dans son rêve, parfois il est bon et parfois il est Din. S’il est un sage disciple, il est écrit : « et le vin rend le cœur de l’homme heureux ». De plus, il est écrit ; « car ton amour est meilleur que le vin ». C’est le vin gardé, qui réjouit tout le monde. Et s’il n’est pas un sage disciple, il est dit de lui : « donne lui une boisson forte à celui qui est perdu et du vin à celui dont l’âme est amère », car il y a un autre vin qui est Din. Par conséquent, il est bon d’offrir ces choses en offrande pour faire partir le Din et réveiller Rakhamim, enlever le vin de la Sitra Akhra, qui est Din, et apporter le vin de Kedoudha qui est Rakhamim. C’est pareil pour toute chose, il faut faire partir Din et éveiller Rakhamim.
199) L’huile ne manquera jamais parmi nous, sauf pour une offrande repas de jalousie, comme il est écrit « Il ne versera pas d’huile dessus ». C’est parce qu’ici, il n’a pas besoin de Rakhamim car il est entièrement Din, comme il est écrit « Et il fera gonfler son ventre, dépérir sa cuisse ». Il est écrit à ce propos « et c’est la loi du sacrifice des offrandes de paix.. S’il l’offre par le remerciement ».

Allons bénissez le Seigneur, vous tous les serviteurs du Seigneur
200) « Bénissez le Seigneur, vous tous les serviteurs du Seigneur ». C’est une louange pour tous ceux ayant la foi. Qui sont ceux ayant la foi ? Ce sont ceux qui s’engagent dans la Torah et savent comment unir correctement le Saint nom. Et la louange de ceux ayant la foi est qu’ils se tiennent à minuit pour s’engager dans la torah et adhérer à l’assemblée d’Israël, Malkhout, pour louer le Saint béni soit-Il avec les mots de la Torah.
201) Quand l’homme se lève à minuit pour s’engager dans la Torah, un vent du Nord – signifiant l’illumination de la gauche – se réveille à minuit, qui est la biche, Malkhout, qui se tient et loue le Saint béni soit-Il, ZA. Et lorsqu’elle se tient, plusieurs milliers et plusieurs dizaine de milliers se tiennent avec elle dans leur existence, et ils commencent tous à louer le Saint roi.

202) Le Saint béni soit-Il celui qui a été récompensé et s’est levé à minuit pour s’engager dans la Torah. Il est écrit : « Toi qui réside dans les jardins, les amis écoutent ta voix, laisse moi écouter ». Et toute cette multitude en haut et ceux qui louent leur maitre par le chant, restent silencieux pour les louanges de ceux qui s’engagent dans la Torah.ils déclarent et disent : « Bénissez le Seigneur, vous tous les serviteurs du Seigneur ». Autrement dit, vous qui vous engagez dans la Torah, bénissez le Seigneur. Vous- louez le Saint roi – vous- couronnez le roi.
203) Et la biche, Malkhout, est couronnée dans cet homme. Elle se lève devant le roi et dit : « Vois dans quel fils je suis venue à Toi, et dans quel fils j’ai réveillé pour Toi ». Et qui sont ceux dont tout leur mérite est devant le roi ? Ce sont ceux qui se tiennent dans la maison du Saint béni soit-Il les nuits. Ce sont ceux qui sont appelés « serviteurs du Seigneur », ce sont ceux qui mérite de bénir le roi et leur bénédiction est une bénédiction, comme il est écrit : « levez vos mains vers le sanctuaire, et bénissez le Seigneur ». Vous, qui méritez que le saint roi soit béni par vous, la bénédiction par vous est une bénédiction.

Levez vos mains vers le sanctuaire
204) Le sanctuaire est un lieu saint, Hokhma, de qui le courant la profonde rivière, Bina, émerge, comme il est écrit : « et une rivière sort de l’Eden pour arroser ». La rivière est Bina, et Eden est le sanctuaire supérieur. Pour cette raison, « levez vos mains vers le sanctuaire », il doit lever ses mains à Hokhma et recevoir l’abondance de sainteté de là. Et celui qui fait cela, et en est récompensé, il est déclaré à son propos : « Le Seigneur te bénit de Sion ». Vous bénirez le Saint béni soit-Il de l’endroit appelé « le sanctuaire supérieur » et Il vous bénira d’un endroit appelé « Sion ». Ainsi, vous et la reine serez bénis ensemble.
205) Comme l’union de l’homme avec Malkhout est pour louer ensemble le roi, ainsi est l’endroit où l’assemblée d’Israël est bénie, de Sion, signifiant son Yessod, de ce même endroit il te donnera les bénédictions. Il est écrit à ce propos « Le Seigneur te bénit de Sion et vois le bien de Jérusalem ». Le bien de Jérusalem est les bénédictions qui sortent du roi vers Malkhout, par le saint degré du Tsadik, Yessod de ZA, comme il est écrit : « Le Seigneur te bénit de Sion et vois le bien de Jérusalem ».

206) « Et vois tes enfants de tes enfants. Que la paix soit sur Israël ». « Sur Israël » car quand l’homme augmente la paix en haut- de qui il a été récompensé- il augmente la paix en haut et en bas : la paix sur l’Israël ordinaire, l’Israël d’en bas, et la paix qui est la louange des supérieurs et des inférieurs, la louange de tous les mondes. Et les mots de la Torah augmentent la paix dans le monde, comme il est écrit : « Le Seigneur donnera force à Son peuple, le Seigneur bénira Son peuple avec la paix ».
Si une âme pèche
207) « Si une âme pèche ». Il est écrit : « jusqu’à ce que le jour souffle et les ombres partent ». Les gens doivent être prudents à l’égard de leurs péchés ainsi ils ne pécheront pas devant leur Maitre, car un annonceur sort chaque jour et appelle les peuples du monde, « réveillez vos cœurs devant le saint roi, réveillez le pour être prudent avec vos péchés, réveillez la sainte âme qu’Il a placé en vous de l’endroit saint supérieur.
208) Quand le Saint béni soit-Il fait sortir l’âme pour la faire descendre chez les gens, Il l’avertit de respecter Ses commandements par plusieurs promesses et plusieurs punitions. Qui plus est, Il la fait passer par 1008 mondes pour se divertir et observer en eux la gloire de ceux qui s’engagent dans la Torah. Elle se tient devant le roi dans des habits précieux sous la forme de ce monde. Avec des hauts et précieux habits, elle regarde la gloire du roi chaque jour et Il la couronne de plusieurs couronnes.

209) Quand le moment est venu de descendre dans le monde, elle se fait une résidence dans le Jardin d’Eden pour trente jours, pour voir la gloire du maitre des justes et alors elle s’élève à sa place en haut. Ensuite, elle descend dans le monde et le saint roi la couronne de sept couronnes jusqu’à ce qu’elle vienne et entre dans le corps de l’homme.

Et quand elle est dans le corps de l’homme, elle pèche dans le monde, et s’engage dans l’obscurité, La Torah est surprise par elle, et dit ; « et quoi, toute cette gloire et toute cette perfection, le roi supérieur a complété l’âme, et elle pèche devant Lui, « si une âme pèche ». Qu’elle est la signification de « si elle pèche » ?
210) « Si une âme pèche ». Retournons aux mots « jusqu’à ce que le jour souffle ». C’est un conseil pour cette âme d’être prudente envers son péché, et de retourner se purifier, « jusqu’à ce que le jour souffle » signifie jusqu’à ce que le jour de ce monde ne souffle pas et que le jour difficile vienne, quand le roi demande jugement, pour la faire sortir de ce monde. « Les ombres partent » signifie que quand c’est le moment pour l’homme de quitter le monde, l’image de l’homme lui est enlevée. Il est écrit « jusqu’à ce que le jour souffle », jusqu’à ce que le jour de ce monde ne souffle pas. « Et les ombres partent » signifie que l’image est partie et qu’il retournera à son maitre.
211) L’homme a deux images quand il existe ; une grande et une petite, comme il est écrit : « ombres », au pluriel, ce qui est au moins deux. Quand elles sont ensemble, l’homme existe. C’est pourquoi il est écrit « et les ombres partent », et à ce moment, l’homme doit regarder ses actions et les corriger devant son maitre et les confesser parce que le Saint béni soit-Il est appelé charitable et compatissant et accepte ceux qui se repentent devant Lui.

212) Telle est la signification de « jusqu’à ce que le jour souffle et les ombres partent ». Comme ces ombres lui sont enlevées et il est enchainé à des menottes – signifiant qu’il va mourir – s’il se repent, c’est la repentance. Néanmoins, ce n’est pas aussi bien que la pénitence dont il se repent alors qu’il existe. Le roi Salomon déclare et dit : « souviens-toi de ton Créateur lors des jours de ta jeunesse, avant que les mauvais jours n’arrivent ».
213) Par conséquent « jusqu’à ce que le jour souffle », un homme doit corriger ses actions parce que quand son heure vient de quitter le monde, le Saint béni soit-Il s’enquiert de lui et dit : « si l’homme a péché après qu’il ait entendu une adjuration publique pour témoigner, quand il est témoin, qu’il est vu ou qu’il sache, s’il ne le dit pas, alors il portera sa culpabilité ». C’est parce que « je lui ai juré en Mon nom par un serment qu’elle ne me mentira pas et les avertit plusieurs fois quand elle est descendue dans le monde. Et il témoigne des nombreuses fois où je l’ai averti de respecter Mes commandements. »

Par conséquent, quand l’homme est témoin, quand il retourne devant le roi « qu’il ait vu ou qu’il sache », signifiant qu’il a vu ces iniquités qu’il a commis et les regardent ou qu’il savait avec certitude qu’il avait violé le commandement de son maitre. S’il ne le dit pas, s’il ne les confesse pas devant son maitre quand il quitte le monde « alors il portera sa culpabilité ». Et quand il porte sa culpabilité, comment lui ouvriront-ils une porte et comment se lèvera t-il devant son maitre ? C’est pourquoi il est écrit « si un âme pèche ».

214) « Tout ceci est venu sur nous, cependant nous ne T’avons pas oublié, ni n’avons menti dans ton alliance ». Il aurait dû dire « Tout ceux qui sont venus sur nous » et non « tout ceci est venu sur nous », qui est à la forme féminine [en hébreu]. Cependant, tous les Dinim en haut sont inclus dans « ceci » est venu sur nous parce c’est Malkhout, qui contient tous les Dinim d’en haut. C’est pourquoi il dit « ceci » au féminin. « Cependant nous ne T’avons pas oublié » signifie nous n’avons pas oublié les mots de Ta loi ». Quiconque oublie les mots de la Torah [également « loi] et ne veulent pas s’engager en elle, c’est comme s’il oublie le Saint béni soit-Il, car toute la Torah est le nom du Saint béni soit-Il.
Ni n’avons menti dans Ton alliance
215) Quiconque ment dans le signe de cette sainte alliance qui est inscrite en lui, c’est comme s’il mentait au nom du roi, car le nom du roi est inscrit dans l’homme, dans la circoncision. Un autre texte indique ce verset, comme il est écrit : « si nous oublions le nom de notre Dieu ou étendons nos mains à un dieu étranger ». « Si nous oublions le nom de notre Dieu » est comme il est écrit « néanmoins nous ne T’avons pas oublié ». Les mots : « ou étendons nos mains à un dieu étranger » sont comme il est écrit « ni n’avons menti dans Ton alliance ».
Tout est une chose. Et quel est le mensonge ici ? C’est qu’il étend ses mains à un dieu étranger et ment dans le signe de l’alliance. C’est pourquoi le Torah est accrochée à l’alliance et quiconque respecte cette alliance, c’est comme s’il gardait toute la Torah. Et celui qui ment en cela, c’est comme s’il mentait dans toute la Torah.

216) Avant qu’Abraham ne soit circoncis, il n’est pas dit qu’il gardait la torah. Une fois qu’il fut circoncis, il est écrit : « parce qu’Abraham a entendu Ma voix et gardait Ma charge, Mes commandements, Mes lois et Ma Torah ». Quand il fut circoncis, une sainte empreinte fut imprégnée en lui, qui le garda correctement et lui attribua la vertu comme s’il avait gardé toute la Torah. Il est également écrit d’Isaac : « Mais Mon alliance Je l’établirai avec Isaac », et c’est pourquoi la torah est appelée « alliance ».
217) Parce que Joseph garda cette alliance et ne voulut pas mentir en elle, il fut récompensé avec honneur dans ce monde et honneur dans le monde à venir. Qui plus est, le Saint béni soit-Il mit Son nom en lui, comme il est écrit : « c’est un témoignage qu’il établit dans JeHoseph ajoutant le nom Youd-Hey Vav à Joseph. Ainsi il fut récompensé des bénédictions de ce monde et des bénédictions du monde à venir.
218) Il est écrit : « Son premier bœuf, majesté est sienne ». Parce que Joseph a gardé cette alliance il fut récompensé d’un bœuf, la première des offrandes. Pourquoi fut-il béni avec cette chose, qui est gauche et a un Din sur elle ? Il aurait dû être béni avec la droite, car il est écrit : « la face d’un taureau du côté gauche » C’était pour le protéger du péché de Jéroboam, qui a fait prévaloir la gauche sur la droite avec son idolâtrie.

219) Comme Joseph a gardé cette alliance, qui était accrochée à deux degrés – Yessod et Malkhout – tous deux sont appelés « alliance » et ces deux degrés en haut sont appelés par les noms. Dans le chapitre « la vache rouge », la vache est Malkhout, un de ces deux hauts degrés dans l’alliance. De plus, le Zivoug de la vache est appelé « un taureau ». Cela signifie que puisque Malkhout de l’alliance est appelée une « vache », Yessod, - qui est connecté à elle- est appelé « un taureau ». C’est pourquoi il est écrit « son premier bœuf, majesté est sienne » et ses cornes sont les cornes d’un taureau sauvage ». « Majesté est sienne » signifie que cette beauté et majesté s’étendent de l’illumination de gauche, qui est appelée « un taureau ». Mais ce n’est pas un simple taureau, comme les taureaux du reste du monde. Mais ses cornes sont les cornes d’un taureau sauvage, signifiant sa corne est supérieure à toutes les autres. Par conséquent, « avec elles il terrassera les peuples, tous ensemble jusqu'aux confins de la terre. »

L’exposition dans la circoncision étend les Mokhin de l’illumination de Hokhma du côté gauche de ZA, qui est appelé »la face d’un taureau ». A l’endroit où il y a exposition, c’est un taureau, la forme de la gauche. De plus, le discernement de Malkhout dans l’alliance, qui reçoit de lui est appelé une « vache ». Et Moïse le loue « Son premier bœuf, majesté est sienne ».
Cependant pour le faire sortit de la gauche dans les Klipot, il dit « et ses cornes sont les cornes d’un taureau sauvage », signifiant que sa corne est supérieure à toutes les autres. Il en est ainsi car les cornes signifient les illuminations, telles que « la peau de sa face envoie un rayon » et tous les taureaux qui ne sont pas élevés, saint Merkava étendent l’illumination de gauche vers le bas. Mais les cornes de Joseph, le rayon supérieur, se déploie de bas en haut.

220) Cela signifie que quiconque garde le signe de cette sainte empreinte, ces deux hauts degrés se connectent pour le garder de tout et pour le couronner de la gloire supérieure. C’est pourquoi Joseph fut récompensé de deux royaumes, le sien et celui de son fils Jéroboam. Puisque le roi Salomon a adhéré à des femmes étrangères, le royaume fut donné à Jéroboam, et c’est pourquoi l’alliance est la plus aimée de toute.

221) Un homme qui enfante un fils est lié à la Divinité. C’est la porte de toutes les portes supérieures, une porte qui se connecte au Saint nom, HaVaYaH, où chaque Sefira est une porte pour celle au dessus d’elle. De plus, le sang qui sort de l’enfant durant la circoncision est gardé devant le Saint béni soit-Il et quand les Dinim se réveillent dans le monde, le Saint béni soit-Il veille sur ce sang et sauve le monde. De ce fait il est écrit « et chaque mâle sera circoncis au huitième jour ». Car le huitième jour suggère Bina, le huit de bas en haut. De plus l’illumination de la face d’un taureau s’étend de la ligne gauche de Bina, par conséquent ils doivent attendre le huitième jour, comme il est écrit « ou si c’est dû à la force, 80 ans », signifiant qu’il étend sa vie de Bina, la huitième Sefira.
222) Le monde est parfumé par Hessed par le sang de la circoncision et tous les mondes persistent. Il est écrit « Si Mon alliance n’est pas jour et nuit, Je ne mettrai pas les lois des cieux et de la terre ». « Si mon alliance » est bien, mais pourquoi ont-ils besoin d’écrire « jour et nuit » ?

223) Les deux Sefirot, ZA et Malkhout, s’unissent et elles sont la porte pour toutes les autres Sefirot. Une est Din – Malkhout – et une est Rakhamim- ZA. Et elles sont parfumées l’une dans l’autre, mâle et femelle. Du côté du mâle, ZA, il y a Hessed. Du côté de la femelle, Malkhout, il y a Din. Une est blanche, et une est rouge. Et pour être parfumée l’une dans l’autre, elles se connectent l’une à l’autre.
Cette alliance est accrochée en eux, le jour et la nuit, dans Din et dans Hessed, dans Malkhout et dans ZA – tout d’abord dans Din, comme il est écrit « sa gauche sous ma tête » - et puis il y a Hessed en lui et il est parfumé dans Hokhma et dans Hassadim. C’est l’alliance appelée « jour e t nuit », comme il est écrit « si Mon alliance n’est pas jour et nuit », signifiant qu’il s’agrippe aux deux, ZA-appelé « jour » - et Malkhout- appelée « nuit ».

224) Celui qui est récompensé de garder correctement cette alliance – et qui n’a pas péché en elle toute sa vie est un Merkava pour Yessod et est accroché au jour et à la nuit, qui sont ZON, comme Yessod. De plus, il est récompensé des deux mondes – ce monde et le monde à venir. C’est pourquoi Abraham est appelé « entier » comme il est écrit « marche devant Moi, et soit dévoué ». Dévoué signifie entier lorsqu’il est récompensé le jour et la nuit, comme il est écrit : « Le jour le Seigneur commande sa miséricorde et la nuit Son chant sera avec moi ». Abraham hérita des deux, mais Hessed n’existe pas pleinement en lui jusqu’à ce qu’il soit circoncis. Quand il fut circoncis, Hessed persista en lui et il fut récompensé des deux et fut appelé « entier ».
225) Il est écrit ; et il été assis à l’entrée de la tente dans la chaleur du jour ». L’entrée de la tente est la dixième Sefira du roi, Malkhout, la porte de chaque saint tabernacle du reste des Sefirot. Le roi David l’appelé « une porte » comme il est écrit « ouvre moi les portes de la justice », signifiant Malkhout. Il est également écrit : « C’est la porte du Seigneur ». « Dans la chaleur du jour » signifie que la lumière de Hessed de ZA brille, signifiant la part du lot d’Abraham. Et comme il est assis à l’entrée de la tente, Malkhout, il est assis dans ZA, dans son Hessed, qui est appelé « dans la chaleur du jour ». Et tous deux existent en lui quand il fut circoncis. C’est pourquoi elle est appelée « l’alliance le jour et la nuit ». Il est écrit : « Le Seigneur passe sur la porte ». Cela signifie que sur cette porte, qui est Malkhout, il y a Hessed, ainsi la porte sera parfumée. Pour cette raison « et ne permettra pas au destructeur… »
226) Quand le prosélyte est circoncis et vient sous les ailes de la Shekhina, il est appelé « prosélyte de justice » mais pas plus. Il est un prosélyte de justice parce qu’il a été récompensé d’entrer dans la Sefira appelé « justice », signifiant Malkhout. Et vous dites, « jour et nuit », que le circoncis est récompensé des deux, signifiant ZA aussi.

227) Celui qui vient d’une sainte racine et d’une semence de vérité n’est pas comme celui qui vient d’une mauvaise semence et de la racine dégoutante du mal sévère. Il est écrit d’Israël « et J’ai implanté en toi un vin de choix, entièrement une semence de vérité ». Il est écrit à propos des nations du monde « dont la chair est comme la chair des ânes, et dont l’éjaculation est comme l’éjaculation des chevaux »
228) Pour cette raison Israël sont saint, la semence de vérité, une semence qui a été parfumée au Mont Sinaï et dont chaque souillure a été retirée d’eux. Pour cette raison, ils sont tous parfumés et tous viennent dans le saint signe du jour et nuit, pour être entier en tout. Mais il est difficile d’enlever la souillure des nations du monde même après trois générations et certainement c’est la raison pour laquelle il est appelé « un prosélyte de justice » car il n’est entré que dans la Sefira Malkhout appelée « justice » et pas dans ZA.

229) Comme pour les nations idolâtres, avant qu’elles ne soient circoncises, elles sont dans les Ketarim inférieures, qui ne sont pas saintes, et l’esprit d’impureté est sur elles. Une fois qu’elles se sont converties et circoncises, elles sont dans la sainte Keter, au sommet du reste des Ketarim inférieures dans Malkhout, et un esprit saint est sur elles.

Mais Israël sont saints, fils de saints dans la semence et la r acine. Ils furent parfumés sur le Mont Sinaï et sont entrés dans une foi complète et sainte. Quand ils sont circoncis, ils sont dans tout, dans ZA et dans Malkhout, qui sont appelés « jour » et « nuit », comme il est écrit : « Mais vous qui adhérez au Seigneur votre Dieu êtes tous en vie aujourd’hui ».

Les eaux de Noé

230) « Car c’est comme les eaux de Noé pour Moi, car J’ai juré que les eaux de Noé n’iront pas plus loin ». Il est écrit : « Les eaux du déluge étaient sur la terre ». Il est également écrit « nulle chair, désormais, ne périra par les eaux du déluge ». Mais ici il écrit : « Les eaux du déluge » et non les eaux de Noé et ici il écrit « les eaux de Noé ». Et il est également écrit : « car c’est… pour Moi ». N’aurait-il dû pas dire « car ils sont…pour Moi ».
231) Quand il y a beaucoup de justes dans le monde, le Saint béni soit-Il est content et est loué par eux. Quand il y a un juste dans le monde et il est en lui, c’est comme s’il donne la paix dans le monde (qui est Malkhout) et le monde entier est béni par lui. Et il donne la paix dans la compagnie en haut. Il est écrit : « Mais plutôt qu'on s'attache à Ma force, faire la paix avec Moi, la paix qu’il la fasse avec Moi». Deux paix sont écrites ici : « faire la paix avec Moi », qui donne mâle et femelle, ZA et Malkhout, et « la paix qu’il la fasse avec Moi», quand les patriarches, HGT de ZA sont bénis.

232) Quelle est la différence entre « qu'on fasse la paix avec Moi », et « la paix qu’il la fasse avec Moi» ? Quand les patriarches sont bénis, signifiant HGT, il est dit : «« qu'avec Moi on fasse la paix ». Il en est ainsi parce qu’il met la paix avant toute chose, car c’est le plus important. C’est pourquoi il est écrit « paix » au début, «la paix qu’il la fasse avec Moi ». « Faire la paix avec Moi » ne place pas la paix en premier ici, car tout d’abord le serpent qui est avec Noukva, qui est Malkhout, doit être enlevé, et alors ZA viendra être à sa place avec Malkhout. C’est pourquoi il met « faire » en premier, faire la correction en enlevant le serpent, et alors la paix entre ZA et Malkhout.

233) Quand il y a un juste dans le monde, Dinim ne se réveillent pas et ne gouvernent pas le monde, car un homme juste est un signe dans le monde, signifiant Yessod, qui est appelé « un signe », et le Saint béni soit-Il veut l’honorer. Par conséquent, le monde existe grâce à lui.

234) Quand les gens sont coupables devant le Saint béni soit-Il et que le juste est dans le monde, le Saint béni soit-Il lui parle pour qu’il puisse demander miséricorde pour le monde et qu’Il se réconcilie avec eux. Que fait le Saint béni soit-Il ? Il lui parle de ces méchants dans le monde et lui dit qu’Il fera lui fera uniquement le bien et les détruira tous. Quel est le chemin de cet homme juste ? Il quitte ce qui est à lui, et prend sur lui de plaider pour le monde entier, ainsi le Saint béni soit-Il se réconciliera avec eux.
235) Comment savons-nous cela ? De Moïse. Le Saint béni soit-Il lui a dit : « Israël ont péché. Ils se sont fait un veau fondu et se prosternent devant lui ». Il lui a également dit : « Laisse-moi seul, que Je puisse les détruire ». A ce moment, Moïse dit : « Si à cause de mon honneur, Israël seront effacés du monde, je préfère mourir, et qu’il ne soit pas dit que j’ai quitté le monde entier pour mon propre honneur ». Immédiatement « et Moïse supplia le Seigneur son Dieu » et se donna la mort à plusieurs endroit pour Israël. Il est écrit « et pourtant, si tu voulais pardonner à leur faute!... Sinon efface-moi de Ton livre ». Moïse ne bougea pas jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il pardonne Israël, comme il est écrit : « et le Seigneur se repentit du mal qu’Il a dit qu’Il ferait à Son peuple ». Il est également écrit « Et le Seigneur dit : J’ai pardonné selon ta parole ».
236) Pour Noé, il est écrit : « et Dieu dit à Noé, la fin de la chair est venue devant Moi ». Noé lui dit : « Et que me feras Tu ? » Il lui dit : « J’établirai Mon alliance avec toi ». « Fais-toi une arche en bois de Gopher ». Il ne demanda pas miséricorde pour le monde et l’eau descendit et détruisit les peuples du monde. C’est pourquoi il est écrit : « les eaux de Noé » car elles dépendaient de lui, car il n’avait pas demandé miséricorde pour le monde.

237) Par conséquent les mots « Et Noé, l’homme de la terre, a commencé ». « A commencé » signifie qu’il ne bisera pas son mot » car il est devenu laïc [en hébreu ; commencer et briser sont le même mot ici]. Il est un homme de la terre parce que tous les peuples s’y trouvant furent détruits à cause de lui, car il n’avait pas demandé miséricorde pour eux. Une autre interprétation : « un homme de la terre » signifie que la terre existe grâce à lui, après que les précédents l’aient corrompu, comme il est écrit « Je ne maudirai plus la terre à cause de l’homme. »
238) « Les eaux de Noé » sont appelées ainsi parce qu’il a fait qu’elles sont appelées après son nom, car il n’a pas prié pour eux. Mais que signifie « c’est… pour Moi » ? Le Saint béni soit-Il a dit : « les eaux de Noé ont fait que Je révèle « C’est », signifiant Malkhout, dans le monde apparaissant comme un arc en ciel, pour protéger le monde. Il est écrit : « car pour Moi, c’est Mon alliance avec eux ». De plus il e st écrit « c’est le signe de l’alliance… J’ai mis Mon arc en ciel dans le nuage », pour protéger le monde. Autrement dit, l’arc en ciel indique qu’il n’y a personne pour veiller sur le monde et prier pour lui, mais Je fais pour l’honneur de Mon nom, qui est suggéré dans « c’est ». Et qui me l’a fait ? Les eaux de Noé, qui n’avait pas prié et n’a pas protégé le monde.
239) C’est pourquoi le signe d’un pieux juste est que l’arc en ciel n’apparaisse pas durant ses jours car durant ses jours, le monde n’a pas besoin de ce signe parce qu’il protège le monde avec sa prière. Et qui est-il ? Celui qui demande miséricorde pour le monde et qui mérite de le protéger, comme Rabbi Shimon, durant ses jours, le monde n’avait pas besoin de ce signe, car ce signe est un signe dans le monde qu’il n’est pas le protecteur mais le Saint béni soit-Il.

Le Saint béni soit-Il juge et le juste révoque

240) Il n’y a pas de verdict qui n’est été rendu sur le monde d’en haut que Rabbi Shimon n’a pas révoqué, comme il est écrit : « Le rocher d’Israël me parla ; le gouverneur sur les hommes doit être juste, un juste gouverne la peur de Dieu ». Le Saint béni soit-Il gouverne l’homme. Qui gouverne le Saint béni soit-Il ? Le juste gouverne, car le Saint béni soit-Il juge et le juste révoque. 
241) Ainsi été Rabbi Shimon Bar-Yochaï. Un jour il était assis à l’entrée de la porte de la ville de Lod. Il leva ses yeux et vit que le soleil brillait. Il bloqua sa lumière trois fois. Ainsi la lumière fut assombrie et le noir et vert furent vus dans le soleil. Il dit à Rabbi Eléazar son fils, « suis-moi, mon fils et nous verrons ». Un verdict a dû être rendu en haut et le Saint béni soit-Il veut m’en informer ». Certes la chose qui fut jugée se tenait en haut durant trente jours et le Saint béni soit-Il n’agit pas avant qu’Il ait alerté le juste, comme il est écrit : « car le Seigneur Dieu ne fera rien, mais Il révèle Son conseil à Ses serviteurs les prophètes »
242) Alors qu’ils marchaient dans ce vignoble, ils virent un serpent qui venait avec sa bouche ouverte, brillant dans la poussière de la terre. Rabbi Shimon fut perturbé et ses mains attrapèrent la tête du serpent. Le serpent devint silencieux et baissa sa bouche, et Rabbi Shimon vit sa langue se balançant. Il lui dit : serpent, serpent, va et dit à ce serpent supérieur, qui incite et calomnie, que Rabbi Shimon bar Yochaï est dans le monde ». Le serpent mit sa tête dans un trou dans le sol et Rabbi Shimon dit « je déclare que colle le serpent inférieur est retourné au trou dans le sol, le serpent supérieur retournera dans le trou du grand abysse. »

243) Rabbi Shimon murmura une prière. Alors qu’ils étaient en train de prier, ils entendirent une voix dire « les décrets ont cessé, retournez à vos places. Les coups des saboteurs sont partis du monde parce que Rabbi Shimon Bar Yochaï les a annulés. Heureux es tu Rabbi Shimon que ton maitre veut pour toi le meilleur que tous les peuples du monde » Il est écrit de Moïse « et Moïse supplia » signifiant qu’il péchait, mais toi, Rabbi Shimon, juge et le Saint béni soit-Il garde, et Il juge et tu révoques.
244) Entre temps, il vit que le soleil avait brillé et que l’obscurité était partie. Rabbi Shimon dit : « Certes le monde s’est parfumé », Il rentra dans sa maison et interpréta « car le Seigneur est juste, Il aime la justice, le droit tiendra Sa face ». Qu’est-ce que « Sa face » ? « Car le seigneur est juste, Il aime la justice », parce que « le droit tiendra Sa face », signifiant les faces supérieures des peuples du monde, car ils ont besoin de demander au Saint béni soit-Il la miséricorde pour tout ce dont ils ont besoin.
245) Qu’est ce « le droit tiendra sa face » ? Ce sont les anciens jours, les Sefirot de Atik, cachées de tout qui sont cachées, Keter. Et les jours du monde sont les Sefirot de ZA, qui sont appelées « Sa face ». Elles sont vues dans le droit chemin, signifiant qu’ils verront –les Panim [faces] de ZA voient les Panim de Atik, et les Panim de Atik voient les Panim de ZA, dans un droit chemin, sans tourner à droite ni à gauche.
246) Quand le Saint béni soit-Il veille sur le monde et voit que les actes des gens en bas sont droites, Atik, signifiant Keter, apparait dans ZA, Tifferet et toutes ces Panim de ZA regardent les Panim cachées de Atik, et toutes sont bénies parce qu’ils se regardent l’un l’autre dans un droit chemin, dans la ligne médiane, qui ne penche ni à droite ni à gauche. Il est écrit à ce propos : « le droit tiendra Sa face », signifiant que les faces de Atik et ZA se regardent l’une l’autre jusqu’à ce que tous les mondes soient bénis et tous les mondes soient comme un. A ce moment, il est considéré que « le Seigneur est Un et Son nom Un ».

247) Et quand les iniquités dans le monde augmentent, Atik est caché et ils ne regardent pas face à face. Alors les Dinim se réveillent dans le monde, les trônes sont établis, et Atik, qui est Keter, est caché et non révélé, comme il est écrit : « J’ai regardé jusqu’à ce que les trônes soient établis » et Atik Yomin était assis. « Jusqu’à ce que les trônes soient établis » sont les Keter supérieures qui arrosent toutes les autres pour établir leur existence. Ils sont les patriarches, HGT de ZA. Et Atik Yomin était assis, signifie qu’Il n’était pas révélé. Il est considéré comme assis parce que celui qui est assis abaisse sa taille et alors le méchant dans le monde tourne les Rakhamim en Din.

Du côté de Ima émergent les Klipot, les enquêteurs du jugement et de la loi

248) Du côté de Ima émergent les Klipot, les enquêteurs du jugement et de la loi et s’accrochent aux gravures de Guevoura de la ligne gauche, Din, et gouvernent Rakhamim, comme il est écrit « que ce sont ceux qui se réunissent ensemble contre le Seigneur ». Bina qui est sur ZON est appelée HaVaYaH. A ce moment, les mondes manquent, ils sont incomplets et une dispute se réveille au sein de tous.

249) Et quand les peuples du mondes améliorent leurs actions en bas, les Dinim sont parfumés et imprégnés et Rakhamim se réveillent et gouvernent ce mal qui s’est réveillé du Din sévère. Et quand Rakhamim se sont réveillés, il y a joie et consolation, parce qu’ils gouvernent ce mal, comme il est écrit : « et le Seigneur se repentit du mal ». Il repentit parce que le Din sévère s’est rendu et que Rakhamim gouvernent.

250) Quand les Dinim sont parfumés et Rakhamim gouvernent, chaque Sefira retourne vivre et toutes sont bénites ensemble. Quand chacune retourne à sa place, toutes sont bénites ensemble, et Ima est parfumée en unissant les gravures qui sont retournées à elle, alors la repentance est considérée entière et le monde est expié car Ima est assise dans une joie complète, comme il est écrit : « comme une mère de fils heureuse ». A ce moment elle est appelé Yom Kippour, de qui il est écrit : « vous purifiez de tous vos péchés » et cinquante portes du côté des gravures s’ouvrent.
Quand les peuples du monde pèchent, ils font que Malkhout monte à Bina. A ce moment, Bina est diminuée de GAR parce que ses trois Sefirot, Bina et TM, tombent au degré sous elle, et elle devient VAK sans Rosh. Alors tous les mondes sont dans Dinim et dans Katnout. Du côté de Ima, les Klipot des enquêteurs du jugement et loi viennent et gouvernent Rakhamim. Et quand les peuples du monde améliorent leurs actions et élèvent MAN, un Zivoug de AB SAG de AK est fait, l’illumination du Zivoug atteint Ima, qui fait descendre Malkhout d’elle et retourne à sa place. A ce moment, les trois Sefirot, Bina et TM, qui sont tombées d’elle, s’élèvent de nouveau à elle et rejoignent son degré. Ainsi ses GAR sont complétés. Ceci se produit à tous les degrés qui ont été diminués en raison de la diminution de Bina, car Bina et TM retournent à eux et ils obtiennent GAR.
Quand les Dinim sont parfumés et Rakhamim gouverne, chaque Sefira retourne à sa vie, signifiant Bina et TM qui sont tombés des degrés retournent à la vie, à leur degré. Alors Ima est parfumée dans l’union des gravures, signifiant Bina et TM qui furent gravés et sont tombés d’elles, retournent et se réunissent à Ima, signifiant retournent à Ima, car tout d’abord, ils sont tombés du degré de ZA, et maintenant ils sont retournés à Ima.

251) Il est écrit : « alors il sera, s’il a péché et est coupable ». « S’il a péché » se réfère à ces transgressions qui sont appelées « péché » comme il est écrit « tous les péchés de l’homme ». « Et est coupable » signifie qu’il corrigera. « Alors il sera, s’il a péché », s’il corrige ses actions, « qu’il restituera ce qu’il a pris en volant », restituera signifie qu’il se tourne de lui même, signifiant qu’il veut corriger ses actions par lui même.

Les quatre périodes de l’année
252) Dans quatre périodes de l’année la voix cesse et les Dinim se réveillent, et la repentance est suspendue jusqu’à ce que nous soyons corrigés. Quand les Dinim se réveillent, une voix sort et les quatre angles du monde montent et tombent. Un annonceur appelle et il n’y a personne pour le remarquer et se réveiller. Et le Saint béni soit-Il est prêt. S’ils se repentent, les Dinim retourneront à leur place. Sinon la voix cessera et les Dinim seront exécutés. Alors il est appelé « et il avait de la peine pour Lui » dans les maisons extérieures.
Une année est Malkhout, en qui il y a quatre Sefirot HG TM, en chacune d’elle il y a trois lignes, qui sont ensemble douze. Si la ligne gauche gouverne seule sur chacune des quatre Sefirot, HG TM, elles sont appelées « quatre périodes » en raison de la force des Dinim qui s’étend de la domination de la gauche, comme il est écrit que la voix cesse dans quatre périodes de l’année.

La voix est la ligne médiane, unissant les deux lignes – droite et gauche- en une. Et quand la voix cesse, la domination retourne à la ligne gauche sans la droite, car il n’y a personne pour la connecter à la droite. Par conséquent, les Dinim se réveillent, signifiant que tous les Dinim sévères qui s’étendent de la domination de la gauche se réveillent dans le monde. S’ils se repentent, la repentance est suspendue et n’est pas acceptée jusqu’à ce que la voix soit corrigée et réunisse les deux lignes, droite et gauche, ensemble.

La repentance est suspendues jusqu’à ce qu’elle soit corrigée. C’est pourquoi la correction précède la repentance. Tels sont les chemins des Dinim de la ligne gauche qui à leur fin, évoquent les Dinim de Noukva, comme il est écrit « le péché est tapis à la porte ». Cela signifie que le Massakh de Hirik de la ligne médiane, appelé « voix » est corrigé par ces Dinim et réunit les deux lignes. Et quand les Dinim se réveillent, une voix sort, signifiant que le Massakh de Hirik se réveille à leur fin, et la voix en sort et réunit les deux lignes.
A ce moment, les quatre angles du monde, HG TM de Malkhout, montent, tombent et brillent dans l’illumination de Hokhma de bas en haut et dans l’illumination de Hassadim de haut en bas, comme dans la loi de la ligne médiane. Alors un annonceur appelle, signifiant  que l’annonceur sort de la pression des Dinim de la ligne gauche et avertit d’adhérer à la ligne médiane, le Saint béni soit-Il attend et est prêt à accepter leur repentance. S’ils se repentent, les Dinim se repentiront à leur place, car Il les accepte et fait briller les Rakhamim pour eux de la ligne médiane. Et s’ils ne se repentent pas, la voix – ligne médiane- retourne et cesse, la gauche gouverne à nouveau, et les Dinim sont faits dans le monde. Alors c’est comme si « il a de la peine pour Lui » dans les maisons extéireures, car les Dinim ont été faits dans le monde.

253) Depuis le jour où le Temple a été détruit, il n’y a pas eu un jour sans mauvaise colère. C’est parce que le Saint béni soit-Il a juré qu’Il n’entrerait pas dans Jérusalem d’en haut, signifiant Malkhout, jusqu’à ce qu’Israël entrent dans Jérusalem d’en bas. C’est pourquoi il y a de la colère dans le monde. Et le serment se refère à l’état constant, car il y a un Zivoug de ZA et Malkhout non constant, même durant l’exil, durant la prière et les shabbats et les bons jours.
La nudité de ta mère ne sera pas dévoilée

254) « La nudité de ton père et  la nudité de ta mère ne seront pas dévoilées ». C’est ta mère dont tu ne dévoilera pas sa nudité ». Ta mère », Malkhout est la mère d’Israël. S’il dévoile sa nudité, pourquoi doit-il la ramener quand il se repent ? C’est pour corriger ce qu’il a dévoilé.
255) Quand le mauvais penchant s’intensifie dans l’homme, il s’intensifie uniquement dans l’inceste. Et tous les péchés sont accrochés à la nudité. Il est écrit : « ne sera pas dévoilée ». Et quand il est corrigé, il est corrigé par rapport à ce qu’il a dévoilé, et c’est appelé « repentance ».

256) Tous les péchés du monde sont accrochés à la découverte de la nudité, jusqu’à ce que Ima, Malkhout, soit dévoilée pour ses péchés, signifiant sa nudité est dévoilée. Quand elle est dévoilée, tous les fils, qui sont Israël en bas, sont dévoilés. Il est écrit « tu ne prendras pas la mère avec ses fils ». Et quand le monde est corrigé en bas, tout est corrigé jusqu’à ce que la correction monte à la sainte Ima, Malkhout, elle est corrigée et ce qui a été dévoilé est couvert. C’est pourquoi il est écrit « heureux est celui dont la trangression est pardonnée, dont le péché est pardonné ». Alors ceci est appelé « repentance » et alors c’est appelé « le jour du pardon » [Yom Kipour], comme il est écrit « Tu purifieras tous des péchés devant le Seigneur ».
Deux points ont été corrigés dans Malkhout : 1) son propore point de Midat ha Din [qualité de jugement], qui n’était pas adoucie dans Bina. De ce discernement, la puissance du Tsimtsoum [restriction] et le Massakh est sur elle pour qu’elle ne puisse pas recevoir la lumière supérieure. 2) Son point qui a été adoucie par la Midat ha Rakhamim [qualtié de clémence], dans Bina. De ce discernement, elle est apte à recevoir toutes les lumières dans Bina, et alors elle lui donne de grandes lumières sur BYA et aussi sur Israël.

De ce fait, Malkhout ne se sert que du second point, Midat ha Rakhamim, et ce point est révélé en elle. Mais le point de Malkhout de Midat ha Din est caché en elle et n’est pas révélé. S’il est révélé, la lumière supérieure l’a quitte immédiatement en raison du Tsimtsoum et le Massakh en elle.

Il est écrit « l’arbre de la connaissance du bien et du mal ». Si l’homme est récompensé, bien, s’il n’est pas récompensé, mal. Si un homme est récompensé, le point de Midat ha Din est caché dans Malkhout et seul le point de Midat ha Rakhamim est révélé. A ce moment Malkhout lui donne toute l’abondance qu’elle reçoit de Bina. Et s’il n’est pas récompensé, mais pèche, le point de Midat ha Din dans Malkhout apparait et immédiatement toutes les lumières s’en vont, les Dinim s’accrochent à elle et alors l’homme est dans l’état le plus démuni.
Telle est la signification de ce qu’il dit : « elle est ta mère ». S’il dévoile sa nudité, pourquoi doit-il la ramener quand il s’est repenti ? C’était pour corriger ce qu’il avait dévoilé. Autrement dit, s’il vient à pécher, le premier point, de Midat ha Din sera révélé dans Malkhout. Ceci est appelé « nudité » parce qu’elle provoque le départ de toutes les lumières d’elle. Alors l’écrit dit « elle est ta mère », signifiant Malkhout est ta mère, certainement tu ne dévoileras pas sa nudité. Et s’il pèche et dévoile sa nudité, il devra certainement corriger ce qu’il a dévoilé, signifiant que ce point de Midat ha Din qu’il a dévoilé devra être à nouveau couvert, pour donner la domination au point de Midat ha Rakhamim, et alors elle recevra à nouveau les lumières de Bina.

Tous les péchés que l’homme commet s’accrochent au dévoilement de cette nudité, signifiant qu’ils font que le point de Midat ha Din, appelé « nudité » apparait dans Malkhout, et il fait partir d’elle les lumières. C’est celui là dont l’écrit avertit ; « ne sera pas dévoilée ». Et quand il corrige ses péchés, il doit corriger par rapport à ce qu’il a endommagé dans ce dévoilement, pour la couvrir à nouveau. Ceci est appelé « repentance » car en la couvrant, il ramène Malkhout à recevoir les lumières de Bina. 

Telle est la signification de la suggestion : « tu ne prendras pas la mère avec les fils », car avec la découverte de la nudité de la mère, il endommage la mère –de qui les lumières sont parties– ainsi que les fils, qui sont Israël – car ils n’ont rien à recevoir d’elle. Et quand le monde en bas est corrigé, tout est corrigé jusqu’à ce que la correction monte à la sainte Ima. Ainsi, quand un homme se repent en bas, le dévoilement de la nudité qu’il a fait dans Malkhout est corrigé et ce qui a été révélé est couvert. Cela signifie que la nudité, qui est le point de Midat ha Din, est recouvert et caché à nouveau, et le point de Midat ha Rakhamim gouverne.

C’est pourquoi il est écrit : « Heureux est celui dont la transgression est pardonnée, dont le péché est pardonné ». Le péché, qui est la nudité qui a été dévoilée, est recouvert. Et alors ceci est appelé « repentance », car elle retourne à Bina. De plus, elle est apelée alors « le jour du pardon » car quand Malkhout retourne à Bina, elle est appelée « le jour du pardon ».

257) Quand Malkhout est-elle appelée « repentance » ? C’est quand la mère, Malkhout, est couverte, quand le point de Midat ha Din, appelé « nuditée est recouvert et elle est avec les fils dans la joie, leur donnant abondance. Il est écrit : « comme une mère d’enfants heureuse ». Elle est rétablie comme elle était avant d’avoir été endommagée. Le point de Midat ha Din qui était aupravant fermé et caché est retourné à sa place, signifiant est retourné à sa place couverte, et tous les degrés retournent un par un. Ainsi, chaque inférieur s’élève au supérieur et chacun d’eux est béni. Alors ceci est appelé « repentance », juste repentance, pour tout inclure, signifiant que tous les degrés sont retournés et ont été corrigés.
258) Quand le monde, signifiant Malkhout, est corrigé, il est corrigé ensemble, dans son intégralité, en une seule fois, comme il est écrit : « car Ta miséricorde est grande au dessus du ciel ». « Au dessus du ciel » signifie que Malkhout s’élève au dessus de l’endroit appelé « ciel ». Et Qu’est-ce ? C’est Ima, Bina, car ZA est appelé « ciel » et au dessus de ZA est Bina. Et comme Malkhout s’y élève, elle est instantannément comme Ima corrigée. Et elle est appelée « repentance » [hébreu : retourner] car Malkhout retournera à Bina.
259) Il est écrit précisément « au dessus du ciel » car s’il avait été écrit « sur le ciel » cela aurait voulu dire que cet endroit qui se tient sur le ciel, qui est Bina, et pas plus. Puisqu’il est dit « au dessus du ciel », cela veut dire que cet endroit se tient sur le ciel et plus haut, qui est Atik.

260) A ce moment, quand les actions sont corrigées en bas et qu’Ima se réjouit, Atik – signifiant Keter- apparait et la lumière retourne à ZA. Alors tous sont heureux, tout est en complétude, les bénédictions sont présentes dans tout, Rakhamim sont prêts, et tous les mondes sont dans la joie. Il est écrit à ce propos : « Il aura à nouveau de la compassion pour nous, Il conquérira nos iniquités ». Cela signifie qu’Atik réapparaitra dans ZA car il révèlera à nouveau ce qui avait été tout d’abord caché. Et tout est nommé « repentance » après Atik, qui est réapparu.
261) « Tout » signifie comme un tout. Retourne est comme Atik. C’est simplement « tout » sans distinction. Et il est écrit « afin que le Seigneur apaise sa colère, qu'Il te prenne en pitié ». Tout est inclus dans la repentance.
Il restituera ce qu’il a pris

262) « Il restituera ce qu’il a pris ». Ce qu’il a pris et pas plus. Il est écrit à propos du voleur qu’il paiera le double, le quadruple et le quintuple. Le voleur a comparé la crainte supérieure à la crainte inférieure, à la peur de l’homme. Cela signifie qu’il ne craind pas le Saint béni soit-il ni les gens. Celui qui vole place devant lui la crainte inférieure – des gens- et non la crainte supérieure. Il s’avère qu’il considère plus la peur de l’homme que la peur de Dieu.
263) Il est écrit : « Si une âme pèche ». Il est écrit que la Torah et le Saint béni soit-Il s’enquiert d’elle et disent « si une âme pèche ». Il est également écrit « si une âme commet une transgression » ou « si une âme jure ». Il est écrit « âme » [Nefesh] et non Rouakh ou Neshama, car Rouakh et Neshama ne pèchent pas. Mais, ils sont endommagés par Nefesh fautant. 
Et ici dans le vol, il y a le corps et l’âme [Gouf et Nefesh], comme il est écrit « s’il a péché, et est coupable, il restituera ce qu’il a pris », se réfèrant à celui qui vient pour corriger ses actions, car il a été dit « il restituera ». C’est comme celui qui corrige ses actions pour que les fontaines d’eau, qui sont l’abondance supérieure, retournent à leur place pour arroser la plantation – qui sont les Sefirot – car par son péché, il les a privés d’abondance. Il est dit à ce propos « il restituera ce qu’il a pris »
Le juste fleurira comme le palmier

264) « Le juste fleurira comme le palmier ». « Le juste fleurira » parce que de tous les arbres dans le monde, il n’y en a aucun qui soit en retard dans sa floraison comme le palmier, car il monte pour soixante dix ans. Et pourquoi le juste est comparé à un palmier ?
265) Mais « Le juste fleurira comme le palmier » est dit de l’exil de Babylone, quand la Shekhina est retournée à sa place uniquement après 70 ans, comme il est écrit « car ainsi dit le Seigneur, quand soixante dix ans ont été complétés pour Babylone, Je vous visiterai ». C’est « le juste fleurira comme le palmier », que le mâle et la femelle s’élève pour soixante dix ans. Le juste est le Saint béni soit-Il, qui est retourné à Babylone après 70 ans, comme il est écrit : « car le Seigneur est juste, Il aime la justice », et il est écrit « le Seigneur est juste » et « dis au juste qu’il sera bon ». Ainsi le Saint béni soit-Il est appelé « juste ».

266) « Il grandira comme un cèdre du Liban ». Un cèdre est le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « excellent comme les cèdres ». « Grandira comme un cèdre du Liban » et le Liban signifie l’Eden supérieur, Hokhma, de qui il est écrit « aucun œil n’a vu Dieu sauf Toi ». Et un cèdre, qui est ZA, grandira dans cet endroit supérieur, quand il s’y élève.

267) Lors du dernier exil, le Saint béni soit-Il est comme un cèdre dont la floraison et la croissance est ralenti. Depuis le temps, Il s’élève et Il est établit dans Sa persistance, jusqu’au moment où la rédemption se passe, c’est un jour, et un jour du Saint béni soit-Il est mille ans. Et le début du second jour, jusqu’à ce qu’il fasse une ombre dans la lumière du jour, après midi, quand le soleil commence à être dans le jour du Saint béni soit-Il, c’est cinq cent ans plus tard. Ainsi la rédemption viendra après mille cinq cent ans.
Et un cèdre s’élève uniquement quand l’eau est raffinée, comme il est écrit : « comme les cèdres sur l’eau ». De même, le cèdre grandira au Liban, car d’ici, du Liban, qui est Hokhma, une fontaine, une rivière sort, signifiant Bina, pour arroser le cèdre. Et ce cèdre est le Saint béni soit-Il, qui est ZA, qui reçoit l’eau, comme il est écrit : « excellent comme les cèdres ».

268) Planté dans la maison de Dieu est pour le temps du roi messie. Dans le jardin intérieur, notre Dieu fera qu’il fleurisse, à la résurrection des morts. « Ils porteront toujours des fruits », les jours quand le monde est détruit, au septième millénaire. « Ils seront remplis de sève et fraicheur », après le monde sera reconstruit dans un nouveau ciel et une nouvelle terre ». Alors « le Seigneur se réjouira dans Ses œuvres » et tout ceci « pour déclarer que le Seigneur est droit, mon rocher, en qui il n’y a pas d’injustice ».
Et un diffamateur sépare le champion
269) « Un homme pervers répand la discorde et un diffamateur sépare le champion ». « Un homme pervers répand la discorde » sont les méchants qui causent un défaut en haut. « Discorde » signifie un défaut, « et un diffamateur sépare le champion » signifie qu’il sépare le champion du monde, le Saint béni soit-Il.

270) « Un homme pervers répand la discorde » signifie qu’il envoie la discorde dans ces plantations, ZON, qui font qu’elles se nourrissent du côté du Din, la gauche de Bina. La discorde suggère Din, « et un diffamateur sépare le champion » sont les méchants qui infligent un défaut en haut. Il sépare parce qu’il n’y a pas d’union entre ZON, car il sépare la reine du roi. Pour cette raison, il n’est pas regardé comme un, signifiant ZA et Malkhout ne sont pas unis. Malheur à ces méchants qui causent la séparation en haut, et heureux sont les justes qui gardent la substance en haut, l’union de ZON, et heureux sont ceux qui se repentent, car ils restaurent tout à sa place.

271) Pour cette raison, à un endroit où ceux qui se repentent habitent, un juste complet n’habite pas. Mais, ceux qui se repentent sont établis dans un endroit supérieur, l’endroit de l’arrosage du jardin, Bina, qui arrose le jardin, qui est Malkhout. C’est la repentance qui ramène Malkhout à Bina, et c’est pourquoi ils sont appelés ceux qui se repentent [en hébreu : retournent]. Et le juste complet sont corrigés partout, car ils sont appelés Tsadik [juste], qui est Yessod de ZA.
272) Par conséquent, ceux qui se repentent habitent dans un haut endroit, Bina, et le juste complet habite dans un petit endroit –Yessod de ZA – car ceux qui se repentent ramènent l’eau, l’abondance, de l’endroit supérieur de la profonde rivière, Bina, à l’endroit appelé Tsadik, Yessod de ZA. Et le juste complet étend l’abondance de leur lieu d’habitation – Yessod de ZA – à ce monde. C’est pourquoi ceux qui se repentent sont supérieurs et les justes complets sont en bas. Heureux ceux qui se repentent, car ils étendent l’abondance de Bina à Yessod de ZA, et heureux sont les justes, car le monde existe pour eux, car ils étendent l’abondance de Yessod de ZA à ce monde.

273) « Alors il sera, s’il a péché et il est coupable ». Il est également écrit « ou a trouvé ce qu’il avait perdu et a menti à ce propos ». Le pécheur fait un défaut en haut, par conséquent le Saint béni soit-Il quitte tout. C’est comme si le Saint béni soit-Il était inexistant, parce que l’assemblée d’Israël, Malkhout, était séparée de son endroit, comme il est écrit : « la foi a été perdue ». La foi est l’assemblée d’Israël comme il est écrit « Ta foi dans les nuits » où nuit est Malkhout.
« La foi a été perdue » comme dans « pourquoi la terre est-elle détruite ? ». Tout est un, car Malkhout est appelée « foi » et elle est appelée « terre » ; et nous avons déjà dit que quand il écrit qu’elle est perdue, cela signifie que Malkhout a perdu son conjoint, Yessod. Il n’est pas dit « est perdue » ou « perdue » qui voudrait dire qu’elle-même a été perdue. De même, il est écrit « le juste est perdu ». Il n’est pas écrit « est perdu » ou était perdu » mais « perdu », signifiant qu’il a perdu sa conjointe, Malkhout, comme il est écrit « la foi a été perdue » et il est écrit : « il ramène le vol ou la perte », car Malkhout qui a été endommagée par son péché est appelée « perdue » et la perte doit être rendue au juste, Yessod, qui l’a perdu.
Il y a des endroits en enfer
274) Il y a des endroits en enfer qui sont réservés pour ceux qui profane le Shabbat en public, qui ne se repentent pas de cette profanation. Ets ils ont des assignés sur eux. De plus, il y a des endroits en enfer pour ceux qui commettent l’inceste et pour ceux qui expliquent incorrectement la Torah, pour ceux qui verse le sang d’un innocent, pour ceux qui parjurent pour ceux qui couchent avec la menstruation ou avec une fille d’un dieu étranger ou une prostituée ou une servante, et même ceux qui violent les 365 Mitsvot « de ne pas faire ».

275) Chaque péché a un endroit en enfer et un assigné sur lui. Et Satan, son mauvais penchant, est nommé sur tous les péchés, les endroits, et les assignés sur eux. Si un se repent, que dit-il ? « J’ai effacé, comme un fin nuage, tes transgressions », signifiant les inscriptions de chaque péché du méchant de leurs endroits en enfer ont été effacées.
276) Il y a des péchés qui sont écrit en haut et pas en bas dans ce monde, et il y a ceux qui sont écrit en bas et non en haut. Et il y a également ceux qui sont écrit en haut et en bas. Si les péchés sont effacés en bas dans ce monde, car il se repent, ils sont effacés en haut après s’être repenti. Un méchant – ses iniquités sont gravées sur ses os, un juste – ses mérites sont gravés sur ses os. Il en est ainsi pour qu’ils soient inscrits parmi les transgresseurs, pour les reconnaitre. Et une voix sort sur lui « c’est un méchant ! Laissons ses os brûler en enfer ! ».

277) Les âmes des méchants sont les faiseurs de mal dans le monde. Leur verdict est que leurs âmes sont brûlées et deviennent de la poussière sous les pieds des justes. Avec quoi sont elles brûlées ? Avec le feu du trône, Malkhout, comme il est écrit : « Son trône est un feu étincelant, et Ses roues sont un feu brûlant », signifiant dans le feu des quatre animaux du feu qui entourent le trône du Din, qui est ADNI, de qui est il est dit : « car le jugement de Malkhout est jugement ».

Une rivière de feu

278) La rivière de feu est une rivière de feu qui s’étend et sort en premier. Les âmes des justes se baignent dans elle et nettoient leurs âmes et les âmes des méchants sont jugés dans elle et brûlent devant comme une paille devant un feu, signifiant le feu mange le feu. HaVaYaH avec la ponctuation d’Elohim est Bina. C’est le soleil. Son étui est ADNI et dans le futur, le Saint béni soit-Il fera sortir le soleil de son étui, signifiant le nom ADNI, Malkhout, ne couvrira pas le nom HaVaYaH avec la ponctuation d’Elohim, Bina, et alors le feu de Din de la ligne gauche de Bina apparaitra sans l’étui de Malkhout. Le juste sera guérit en elle et le méchant sera jugé en elle.
279) Du feu des animaux du trône du jugement [Din], un lion de feu descendra pour manger et pour brûler les sacrifices et les assignés. Il en est ainsi parce que chaque organe avec lequel quelqu’un pèche a un saboteur et un accusateur sur lui, et s’il commet une infraction, il achète un accusateur. Dès que le feu qui est haut descend et brûle les organes et les intestins et les reins des bœufs et des moutons, les boucs et les brebis, ce HaVaYaH descend comme un lion de feu et les brûle. Leurs organes brûlent et les saboteurs nommés sur les organes qui ont péché sont brûlés et les iniquités d’Israël – qui sont les organes de la Shekhina – sont pardonnés.

280) A ce moment, les animaux nommés sur les mérites – du trône de Rakhamim, qui est la repentance, Ima supérieure, Bina – se rapprochent, signifiant s’approchent du nom HaVaYaH qui est entré en eux. C’est la raison pour laquelle c’est une offrande pour HaVaYaH, car il n’y a personne qui puisse rapprocher les animaux et les fondations, sauf le nom HaVaYaH, ZA, la ligne médiane. Dans Son nom, HaVaYaH, l’eau s’approche du feu, la ligne droite de la ligne gauche, et ils ne s’éteignent pas l’un l’autre. Et le vent aussi signifiant la ligne médiane, s’approche de la poussière, Malkhout, et il n’y a personne qui les sépare.
Les six combinaisons de Youd- Hey- Vav
281) A ce moment, ces animaux et fondations sont complets. Ils sont appelés « saints » car il n’y a pas d’impurs parmi eux. Les complets sont le Hey inférieur de HaVaYaH, Malkhout, la complétude du pilier du milieu, ZA, dans tous les HaVaYot [pluriel de HaVaYaH] inclus dans ZA de toutes ses six extrémités, HGT NHY. C’est parce que ZA lui-même est Youd- Hey-Vav de HaVaYaH, en qui il y a six combinaisons, et le Hey inférieur le complète dans chaque combinaison.

282) La signification de ceci est écrite dans le Livre de la Création, « Scellé le haut et tourné vers le haut », dans Youd-Hey-Vav du côté droit, Hessed. C’est la première combinaison. Hey-Vav-Youd du côté gauche, Guevoura, est la seconde combinaison. Vav Hey Youd dans le pilier du milieu, Tifferet est la troisième combinaison. Youd Vav Hey dans Netsah est la quatrième combinaison. Hey Youd Vav dans Hod est la cinquième combinaison et Vav Youd Hey dans Yessod est la sixième combinaison.
L’arbre qui les tient tous est Tifferet, car Tifferet contient toutes les extrémités [VAK] et c’est un arbre faisant des fruits. Pour cette raison, l’endroit où l’arbre tombe sera Youd Hey Vav, suggérant que Tifferet est appelée par seulement trois lettres, Youd Hey Vav, et le Hey inférieur est Malkhout qui se joint à lui. Par conséquent six angles sont discernés dans les six combinaisons de Youd Hey Vav. De plus, dans chaque HaVaYaH des six extrémités, il y a un Hey inférieur complet pour HaVaYaH, signifiant que le Hey inférieur se complète dans HaVaYaH, et tous les HaVaYot dans VAK s’accrochent à elle. Ainsi, le Youd Hey Vav avec le Hey est Youd Hey Vav Hey. Hey Vav Youd avec Hey est HaVaYaH, Vav Hey Youd avec Hey est VaHaYaH, et de même avec le reste des HaVaYot.

283) Ces six combinaisons de Youd Hey Vav sont dix huit lettres des six extrémités, HGT NHY, inclues dans « le juste qui vit pour toujours », signifiant Yessod de ZA. Et avec le Hey, Malkhout, elle devient Haya. C’est le Hey comme l’arche de Noé, Malkhout, en qui chaque espèce a été réunies deux par deux, sept par sept pour les offrandes. Deux et deux font quatre, sept et sept font quatorze, et ensemble ils sont dix huit. L’arche elle-même a le Hey, car c’est Malkhout, et cela complète le mot haya [Hey plus Het et youd, qui font dix huit en guématria].
284) Et Tsadik, Yessod, comprend six degrés, six extrémités. Pour cette raison, ils ont établi au mieux le rêve dans trois paix, trois versets dans lesquels la paix est mentionnée, et trois rédemptions dans trois versets dans lesquels la rédemption est mentionnée. Le Yessod est Vav et ensemble, ils font six, correspondant aux six degrés de Yessod, car le bénéfice du rêve est par Yessod. C’est l’échelle du rêve de Jacob, qui consiste de six Sefirot. Elle est placée au sol signifiant la Shekhina inférieure, Malkhout, appelée »terre » et c’est le hey inférieur. Son sommet est le Youd, en qui il y a le Tsadik, Yessod, le septième, car Yessod est Hokhma dans Ima, et quand on commence à compter de Bina, Ima, Yessod est le septième. Elle atteint les cieux, signifiant Ima supérieure, le premier Hey, Bina dans Bina, où du côté du rêve, gauche, le Hey gouverne le Youd, le sommet de l’échelle, qui est le Youd d’Elohim. C’est pourquoi « les anges de Dieu montent et descendent » et non « les anges d’HaVaYaH [Seigneur] ».
285) Dans l’ordre, les lettres sont Youd Hey Vav Hey. Elles s’élèvent dans le point de Holam, Keter, sur la quatrième lettre dont l’expansion est de Hokhma à la sainte Malkhout, car Hokhma est Youd, Bina est Hey, les six Sefirot HGT NHY sont Vav, et Malkhout est le Hey inférieur. Holam est la Keter au dessus de toutes les lettres.
Dits moi, Toi que mon âme aime
286) « Dits moi, Toi que mon âme aime ». « Si tu ne le sais pas, O la plus belle des femmes, suis les traces du troupeau et nourrit tes brebis dans les tentes des bergers »

287) L’assemblée d’Israël, Malkhout, dit trois versets au saint roi, ZA. « Dits moi, toi que mon âme aime ». « Que mon âme aime » ne signifie que mon âme aime, mais celui qui aime mon âme, comme il est écrit « As-tu vu celui que mon âme aime ? » Et au saint roi il a été dit « Toi que mon âme aime.. ; où fais tu paitre ton troupeau ? ».
288) Tant que l’assemblée d’Israël est avec le Saint béni soit-Il, le Saint béni soit-Il est en complétude et Se fait paitre volontiers et les autres. « Se » signifie qu’Il se nourrit Lui-même en tétant le lait de Ima supérieure. Il reçoit l’abondance de Bina et de cette allaitement qu’Il tète, Il arrose tous les autres et les nourrit.

Quand l’assemblée d’Israël est avec le Saint béni soit-Il, le Saint béni soit-Il est en complétude et joie, et il y a les bénédictions en Lui, qui sortent de Lui à tous les autres, à tous les mondes. Et chaque fois que l’assemblée d’Israël n’est pas avec le Saint béni soit-Il, les bénédictions sont dépourvues de Lui et de tous les autres.

289) Partout où il n’y a pas de mâle et femelle, il n’y a pas de bénédiction. Par conséquent, le Saint béni soit-Il mugit et pleure, comme il est écrit « Il rugira puissamment contre Son enclos ». Il dit « malheur, car J’ai détruit Ma maison et brûlé Mon palais ».
290) Quand l’assemblée d’Israël est partie en exil, elle dit devant Lui : « Dits moi, toi que mon âme aime », toi, que mon âme aime, toi, que tout l’amour de mon âme est en Toi, comment Te nourriras-tu de la profondeur de la rivière dont le courant ne cesse jamais ? », signifiant de Bina, « Comment te nourriras-tu avec l’illumination de l’Eden supérieur », signifiant Hokhma, « où la fais-tu se coucher à minuit ? Comment nourriras-tu tous les autres qui sont toujours nourris par Toi ? »

291) « J’étais nourris par toi chaque jour. J’étais arrosé et j’arrosais tous les mondes inférieurs et Israël étaient nourris par moi. Et maintenant, pourquoi serais-je comme celle qui se voile ? Comment serai-je couverte sans bénédictions ? Et quand ces bénédictions sont nécessaires, ils ne les trouveront pas en ma possession. Comment me tiendrais-je devant le troupeau de tes amis, qui sont le saint Merkava, signifiant HGT de ZA, « et pour lesquels Tu les appelles « Tes amis » ?

292) Le Saint béni soit-Il a dit à l’assemblée d’Israël « laissez ce qui est à Moi », signifiant ne parlez pas de ce qui manque à ZA. « Car ce qui est à Moi est une chose secrète, qui n’est pas connu. Mais si tu ne sais pas », pour ce qui te concerne, voici un conseil pour toi, « O la plus belle des femmes », comme il est écrit, « tu es belle, mon amour », le nom de l’assemblée d’Israël. « Suis les traces du troupeau », les justes qui sont piétinés par les talons, car tous les piétinent avec leurs pieds. Et à cause d’eux, il te sera donné de la force pour persister. « Et nourrit tes brebis dans les tentes des bergers » qui sont les enfants qui ont appris et pour qui le monde existe. Ils sont ceux qui donnent de la force à l’assemblée d’Israël en exil. « Les tentes des bergers » sont les maisons de leur professeur, le temple, où la torah est toujours présente.
293) Une autre interprétation à « Si tu ne sais pas, O la plus belle des femmes » est que quand les justes sont dans le monde et ces enfants qui étudient sont présents et s’engagent dans la torah, l’assemblée d’Israël peut exister avec eux en exil. S’ils ne sont pas assez, il et ils ne peuvent pas exister dans le monde. Et si les justes sont présents, ils sont attrapés en premier, et meurent pour expier pour leurs contemporains. Si non, ces enfants [jeunes brebis] pour qui le monde existe sont attrapés en premier et le Saint béni soit-Il les prend du monde, même s’il n’y a aucun péché en eux. Qui plus est, Il éloigne de Lui l’assemblée d’Israël et elle part en exil.

Si un prêtre oint pèche
294) "Si le prêtre oint pèche afin d'amener la culpabilité sur le peuple" Le prêtre oint est leSaint béni soit-Il. Mais pourquoi devrait-Il pécher? C'est à cause de la culpabilité du peuple, puisque les iniquités du monde lui causent cela. C'est certainement la culpabilité du peuple et pas celle du Saint béni soit-Il. "Pèche" veut dire qu'il diminuera Sa bonté et condamnera tout avec Din, comme il est écrit "Que moi et mon fils, Salomon, seront considérés comme offenseurs" 

Autre interprétation: "Si le prêtre oint" le Saint béni soit-Il, « pèche » Il sera absent de l'assemblée d'Israël et du monde, car il ne leur donnera pas les bénédictions selon leur besoin à cause des iniquités du peuple.

295) "Souviens-Toi d'Abraham, Isaac, et Israël Tes serviteurs" Pourquoi est-il écrit Isaac" sans Vav ["et"]? En effet, partout où la gauche est inclue dans la droite, c'est considéré droite. Il en est ainsi parce que cette droite est établie pour toujours et contient la gauche en elle. De ce fait, il n’y a pas de division en écrivant "Et Isaac" car le Vav ["et"] diviserait entre Abraham et Isaac, afin d'inclure Isaac qui est la gauche dans Abraham qui est la droite. C'est pourquoi il est écrit "Abraham, Isaac" en une seule inclusion. Et ensuite "Et Israël" qui est une autre inclusion, puisqu'il s'accroche aux deux avec ses ailes. Par la dissimulation, appelé "ailes", qui est le résultat du Massakh de Hirik dans la ligne médiane, appelée "Israël", il unit les deux lignes - droite et gauche - Abraham et Isaac et les inclut ensemble, et il est complet en tout.

296) "A qui as-Tu juré par Toi-même" est le serment du Saint béni soit-Il que le Saint béni soit-Il jura aux patriarches dans les patriarches en haut, HGT de ZA." Par Toi-même" veut dire dans ceux en haut, ceux qui sont en Toi, c'est-à-dire il jura dans HGT. "Et dis leur, Je multiplierai tes descendants...dont j'ai parlé" Il ne devrait pas plutôt dire "dont Tu as parlé"? Après tout, Moïse l'a dit, alors il aurait du dire "Dont Tu as parlé". Cependant, ce fut le Saint béni soit-Il qui le dit aux patriarches une fois et deux fois" Ainsi, Il leur avait déjà dit. De plus, "Dont j'ai parlé" veut dire que je voulais dans la volonté de mon âme, afin qu'il n'y a pas besoin de dire qu'Il leur a déjà dit parce que dire veut dire vouloir.

297) "Et il devrait en hériter pour toujours" ["pour toujours veut aussi dire "monde"]. Cela se réfère au monde supérieur, ZA, auquel la terre, Malkhout s'accroche et par lequel elle est nourrie. Si cette terre est chassée en exil et n'est pas accrochée à ZA, pourquoi est-ce la faute du peuple? C'est pourquoi il est écrit "Et ils devront en hériter pour toujours" c'est-à-dire Malkhout s'unira à ZA pour toujours et n'ira pas en exil. Par cela, il explique que si le prêtre oint, ZA, faute, il enlève l'union de Malkhout qui ira en exil et c'est la faute du peuple.

298) "Si le prêtre oint pèche" est le prêtre en bas, qui a été établi pour le travail au Temple. S'il y a la faute en lui, c'est certainement la faute du peuple et les gens sont blâmés pour cela, car honte à ceux qui se reposeraient sur son travail. C'est d'autant plus le cas avec le prêtre, puisque tout Israël, supérieur et inférieur, attendent et sont anxieux d'être bénis par lui.

299) Quand le prêtre commence à viser les intentions et à offrir le haut sacrifice, c'est-à-dire à offrir l'union de Malkhout dans ZA, tous sont en grâce et en joie. La droite - Hessed - commence à s'éveiller et la gauche - Din - est inclue dans la droite, toutes s'accrochent et se connectent l'une à l'autre et toutes sont bénies ensemble. Ainsi, par le prêtre, les supérieurs et inférieurs sont bénis. Ainsi, s'il devait fauter, une offrande doit être sacrifiée pour lui afin que son iniquité soit pardonnée.

300) Le péché d'un homme est pardonné par le prêtre quand il offre un sacrifice pour lui. Mais quand il pèche lui-même, qui sacrifie pour lui et qui lui pardonnera? S'il offre pour lui-même, puisqu'il a été corrompu, il est digne des supérieurs et des inférieurs bénis pour lui, puisque si les inférieurs ne sont pas bénis par lui, cela l'est d'autant plus avec les supérieurs. Mais non, il est écrit "Qu'il devra faire une réparation pour lui et son foyer" alors pourquoi a-t-il besoin d'un autre pour réparer pour lui parce qu'il a fauté.

301) Il est connu le lieu où le grand prêtre est attaché, dans Hokhma, et dans quel lieu un autre prêtre - celui appelé "secondaire" - est attaché: il est connu que c'est dans Hessed. De ce fait, d'abord, un autre prêtre offre le sacrifice du grand prêtre, appelé "le prêtre oint" et l'élève à ce lieu qui est attaché en lui - Hessed de ZA. Et après le prêtre élève l'offrande jusqu'à ce lieu - Hessed - le grand prêtre n'est plus retenu pour s'élever à son lieu, Hokhma, ainsi sa faute sera expiée. C'est pourquoi un autre prêtre offre son sacrifice pour lui, et puisqu'un autre fait l'offrande, et ce n'est pas suffisant à travers lui car il ne peut s'élever aussi haut que Hessed - alors que le grand prêtre atteint Hokhma - après le grand prêtre fait lui-même une offrande. Puis tous ces supérieurs se joignent pour expier pour sa faute, et le saint roi est d'accord avec eux. De même, quand celui qui prie, se trompe, un autre se tiendra sous lui.

Souffler dans le Shofar [une corne de bélier]

302) Au jour de Rosh Hashannah [le nouvel an] et de Yom Kippour [le jour d'expiation] Rabbi Shimon ne souhaita pas entendre la prière de quelque homme que ce soit sauf s'il s'était tenu sur lui pendant trois jours pour le purifier. Il voulait dire "Avec la purification de cet homme le monde est pardonné" Il en est d'autant plus avec le fait de souffler dans le Shofar. Il n'aurait pas accepté le souffle d'un homme s'il n'était pas sage dans le soufflage avec l'intention, avec le sens du soufflage.

303) Ceux-là sont les souffles par ordre:

Le premier ordre consiste en tous incluant les Shevarim [sons brisés] et le Térouah [cri], Tekiah [soufflage], Shévarim, Térouah, Tékiah.

Le second ordre: un Tékiah en ordre au début, un Tékiah en ordre à la fin, et une grande Guévoura, les Shévarim, entre eux. L'ordre est Tékiah, Shévarim, Tékiah.

Troisième ordre: Un Tékiah au début, un Tékiah à la fin et une claire Guévoura, c'est-à-dire Terouah, entre eux. Les Shévarim s'élèvent à Guévoura, le Térouah descend à Malkhout. L'un est Din sévère, les Shévarim et un est Din doux, le Térouah.

Il y a dix sons: Tekiah-Shévarim-Térouah, Tékiah-Shévarim-Tékiah, Tekiah-Terouah-Tékiah. Aussi, il y a neuf sont car les Shévarim Terouah dans la ligne médiane du premier ordre n'est pas deux sont mais un son, consiste en deux, de ce fait ils ne sont pas plus que neufs sons.

Il y a deux Guévourot: la ligne gauche de ZA, Isaac, et Malkhout qui est construite de la ligne gauche. Guévoura de ZA est la grande Guévoura et Malkhout est Guévoura ordinaire. Les souffles correspondent aux trois lignes, pour corriger la ligne gauche, Din, avec les deux lignes - droite et milieu - Abraham et Jacob ou Hessed et Rakhamim. Ceux là sont les deux souffles - un au début de l'ordre, correspondant à Abraham, et un est à la fin de l'ordre correspondant à Jacob. Entre eux, Isaac - la ligne gauche est parfumée et adoucie.

Cependant, il y a deux discernements de la gauche: Guévoura de ZA, Isaac et Guévoura ordinaire, Malkhout. Les deux ont besoin d'être atténuées, de ce fait trois ordres sont requis, puisque les Shévarim correspondent à la grande Guévoura et Térouah à la Guévoura ordinaire. C'est pourquoi dans le premier ordre, nous incluons les deux Guévourot ensembles, puisque le premier ordre les comprend toutes, ainsi nous soufflons Tékiah, Shévarim Térouah, Tekiah.

Le second ordre atténue avec les deux souffles seulement la grande Guévoura, Shévarim. Le second ordre est un souffle en ordre au début, un souffle en ordre à la fin et la grande Guévoura, Shévarim, entre eux, c'est-à-dire souffler Tékiah-Shévarim-Tékiah.

Dans le troisième ordre, la Guévoura ordinaire est atténuée avec deux Tékiot. Le troisième ordre est un Tékiah au début, un Tékia à la fin, et entre eux, Guévoura ordinaire,Térouah. Il ne dit pas ici grande Guévoura, mais Guévoura ordinaire, Malkhout, c'est-à-dire Térouah. Et le souffle est Tékiah, Térouah, Tekiah.

Les Shévarim sonnent Shéver par Shéver, et Térouah sonne comme une réprimande et suscitant la colère. C'est pourquoi il dit que les Shévarim s'élève à Guévoura c'est-à-dire les Shévarim s'élèvent à Guévoura de ZA. Et il dit que Térouah descend c'est-à-dire Téruah descend à Malkhout. Shévarim sont sévères Din et Térouah est doux Din.

304) En ce jour, Isaac - Guévoura et la ligne gauche - est couronnée. Il est la tête des patriarches. En ce jour il est écrit "Les pécheurs dans Sion ont peur". En ce jour, Isaac fut attaché et attacha tout et Sarah pleura et un bruit de Shofar est très fort. Heureux est celui qui est passé entre eux et a été sauvé d'eux. C'est pourquoi nous lisons la portion de la ligature d'Isaac en ce jour, puisqu'en ce jour fut attaché en bas et fut attaché à celui-ci en haut quand il fut écrit "Et lia Isaac son fils".

A Rosh Hashannah [début de l'année], les mondes retournent à la façon selon laquelle ils étaient avant, quand Malkhout était au quatrième jour dans l'acte de la création, quand elle habillait la ligne gauche de Bina et ZA était la ligne gauche de Bina. A ce moment là, la droite et la gauche n'étaient pas encore unies et Hokhma était sans Hassadim. De ce fait, elle ne pouvait pas briller parce que Hokhma ne brille pas sans Hassadim. C'est les Dinim et la plainte de la lune.

La solution que le Saint béni soit-Il donna pour cela est le soufflage du Shofar. Par la voix qui sort du Shofar, la force du Massakh de Hirik est éveillée dans ZA, qui est la ligne médiane, et par le Massakh de Hirik, il diminue la ligne gauche depuis GAR. A ce moment la gauche se rend à la droite, s'unit avec elle, et VAK de Hokhma qui reste dans la ligne gauche est habillée dans Hassadim, et ensuite ils brillent. Ainsi, au jour de Rosh Hashana, la ligne gauche est corrigée par le soufflage du Shofar. Ainsi, il peut briller à cause de son habillement dans Hessed de la droite.
Cependant, la ligne droite, Abraham, est Hassadim sans GAR, puisqu'il y a GAR seulement par Hokhma. En ce jour, il est écrit, "Pécheurs dans Sions ont peur" puisque les fautes qui souhaitent s'attacher à GAR de la gauche, ce qui évoque le Din dans le monde, sont maintenant apeurés parce que le Massakh de Hirik qui a été éveillé par la voix du Shofar diminue ces GAR.

Tu devrais savoir que le soufflage du Shofar et la ligature d'Isaac sont le même problème. La ligature d'Isaac veut dire que Abraham suscita le Massakh de Hirik dans la ligne du milieu en haut afin que par cette force, "[il] lia Isaac son fils" c'est-à-dire diminua GAR de Hokhma dans la ligne gauche, qui est Isaac. Par cette diminution, la ligne gauche fut inclue dans la ligne droite, qui est Abraham en haut, et Isaac en bas fut inclus dans Abraham. Ainsi, les deux furent complétés.

En ce jour Isaac fut attaché parce que le son du Shofar diminue la ligne gauche par son GAR et cela est considéré comme la ligature d'Isaac. Il attacha tout, c'est-à-dire tous les discernements de la gauche en haut furent attachés, et même la ligne gauche de Bina et le chant -----------c'est-à-dire diminués, puisque sa ligne gauche fut diminuée. Et tout cela fut parce que la voix du Shofar est très forte, c'est-à-dire la voix forte du Shofar causa toute cette diminution. Il en est ainsi parce qu'en ce jour, Isaac en bas fut attaché à celui en haut. Ainsi, à cause de la ligature il fut connecté dans l'unification de la droite et la gauche en haut. Ainsi il fut récompensé avec son VAK de Hokhma s'habillant dans Hassadim, qui est considéré comme son GAR, et du reste des degrés. 

305) Le jour de la ligature d’Isaac, Isaac couronna Abraham dans Mokhin de GAR, appelés Atarah [couronne], comme il est écrit « avec la couronne avec laquelle sa mère l’a couronné », et comme il est écrit « et Dieu éprouva Abraham ». « Et il l’appela le Seigneur est Ma bannière », qui vient des mots sublimes et exaltation. Et la bannière est comme « porter » [en hébreu], et ne vient pas du mot « éprouver » [en hébreu]. C’est parce que dans la ligature d’Isaac, il agrandit et porta Abraham, signifiant la droite fut parfaite et complétée par la ligature de la gauche.
Avant que la ligne droite, Abraham, ne soit incluse dans la gauche, Isaac, la droite n’avait que VAK sans GAR. Après qu’elle fut parfaite avec la gauche, il a GAR comme la gauche, et cette inclusion vient de lui par la ligature d’Isaac. Il s’avère que la droite est parfaite et complétée par la ligature. Il est écrit à ce propos « et Dieu éprouva Abraham », signifiant l’a agrandi avec GAR. Dieu est la crainte d’Isaac, la qualité de Guevoura, la ligne gauche, et cette qualité a grandi dans GAR en étant amélioré en elle par la ligature d’Isaac.
306) Il est écrit : « Mais Dieu est le Juge, Il descend l’un et exalte l’autre ». Dieu est Guevoura, et juge est Tifferet. S’il n’avait pas enlevé Din d’Isaac qui est Guevoura et ligne gauche, à l’endroit où Jacob est présent, qui est Tifferet, et ligne médiane, et fut parfumée la ? Malheur au monde qui rencontre son Din, car Jacob, la ligne médiane, diminue la ligne gauche par le Massakh de Hirik, avec lequel la gauche s’unit avec la droite, et les Dinim sévères de gauche sont parfumés. C’est parce qu’il est jugé par le feu de Dieu, et le feu de la gauche est jugé par HaVaYaH, la ligne médiane, qui l’unit à la droite. C’est le parfum du monde.

307) et comme Isaac, ligne gauche, est entrée à l’endroit de Jacob, la ligne médiane, et Jacob l’a tenu par la force du Massakh de Hirik en lui, le feu fut apaisé et ses braises –Les Dinim de la ligne gauche – se refroidirent. C’est comme une personne qui était en colère, se dota d’armes et dans sa colère, elle partit tuer les gens. Un homme sage se tenait à sa porte et le retint. Il ne le laissa pas sortir dehors. L’homme en colère lui dit : « Si tu ne m’avait pas retenu et attaqué, il aurait tué dans le monde », car alors qu’ils s’attaquaient et s’accrochaient l’un à l’autre, la colère de celui qui sortit pour tuer fut apaisée. Ce sage homme sortit et montra. Qui souffre de colère et de la force du Din de cet homme ? Celui qui se tient à la porte et m’empêche de sortir dehors.
308) Ainsi dit le Saint béni soit-Il à Israël : « mes fils, ne craignez pas les Dinim de la ligne gauche, car je me tiens à la porte pour empêcher les Dinim de sortir. Mais soyez forts ce jour là et donnez Moi la force avec le Shofar ». C’est parce que par le son du shofar, la ligne médiane réveille le Massakh de Hirik, qui est Sa toute puissance pour diminuer la ligne gauche et l’adoucir dans la droite. Sans elle, il n’y a pas d’autre force qui puisse unir la gauche dans la droite.

Si le son du Shofar est là comme il se doit, et est orientée en bas, ce son s’élève et réveille le Massakh de Hirik dans la ligne médiane, et unit la droite et la gauche, en qui les patriarches sont couronnés. Par l’inclusion de la droite et la gauche, ils acquièrent Mokhin de GAR, avec lesquels Isaac est couronné et Abraham est couronné (voir point 304-305). Et comme Jacob a causé tout ceci, lui aussi est couronné car l’inférieur est récompensé de tous les Mokhin qu’il a causé dans les supérieurs. Il s’avère que les patriarches – Abraham et Isaac- se tiennent dans la demeure de Jacob parce qu’il est l’opérateur de toute cette union. Par conséquent, nous devrions être prudents avec ce Shofar, connaitre ce son et s’y orienter.
309) Il n’y a pas un son dans le Shofar qui n’atteigne pas un firmament et toute la multitude dans ce firmament fait un endroit pour ce son. Ils disent « Le Seigneur a donné Son son devant Son armée » et un son se tient dans ce firmament jusqu’à ce qu’un autre son sorte, et ils se consultent et ils s’élèvent en union à un autre firmament. C’est pourquoi nous avons appris qu’il y a un son qui élève un son, et c’est le son du souffle d’Israël en bas.

Le son du Shofar monte en haut et réveille le Massakh de Hirik dans la ligne médiane, pour diminuer GAR de gauche et l’unir à la droite. Cependant il y a deux types d’actions dans ce Massakh de Hirik, jusqu’à ce que diminue et s’unit la gauche dans la droite : La première révèle le Massakh de Tsimtsoum aleph non adoucie dans Bina, appelé Manoula [verrou]. C’est d’ici qu’il reçoit la majorité de la force pour diminuer la ligne gauche. La seconde révèle le Massakh de Malkhout qui est adoucie dans Bina, appelé Miftakha [clef]. De là, il a les Kelim pour recevoir également les Mokhin de VAK de GAR
Ainsi deux sons sont discernés dans l’évocation du Massakh de Hirik. Le premier son réveille le Massakh de Hirik depuis Malkhout de Tsimtsoum aleph qui n’est pas adoucie dans Bina et le second son réveille le Massakh de Hirik depuis Malkhout qui est adoucie dans Bina. Le second son est principalement désiré dans le souffle du Shofar.
Ces deux actions dans le Massakh de Hirik sont appelés « deux firmaments ». De plus, il n’y a pas de son dans le Shofar qui ne s’élève pas à un firmament, car même un son du Massakh de Malkhout qui n’est pas adoucie dans Bina qui sort du Shofar a également un firmament où il réalise ses actions en diminuant GAR de gauche. Et toute la multitude dans ce firmament fait un endroit pour ce son, signifiant qu’ils acceptent ce son et agissent en lui.

De plus, il est dit « Le Seigneur a donné Son son devant Son armée, certainement Son camp est très grand, car fort est celui qui porte Sa parole ». C’est parce qu’un son de Malkhout non adoucie de la Midat Ha Din [qualité de jugement] est grand et puissant et personne ne peut résister devant lui. Par conséquent, il a la puissance pour diminuer la ligne gauche, et c’est pourquoi ils font retentit ce verset alors qu’ils travaillent.

Cependant, si ce son de Midat ha Din restait, ils n’auraient plus été aptes à recevoir aucun Mokhin, même VAK de GAR. Pour cette raison, ils ont besoin d’un second son, du Massakh de Malkhout, qui est adoucie dans Bina, quand les deux s’unissent. Cependant, le premier son est caché et inactif, mais le second son est celui qui agit et c’est pourquoi ils sont aptes à recevoir le Mokhin.

Il se tient dans ce firmament jusqu’à ce qu’un autre son sorte, la son du Massakh de Malkhout, qui est adoucie dans Bina. Ils se consultent et s’unissent, ils s’élèvent à un autre firmament. Autrement dit, les deux sons s’accouplent et s’élèvent au second firmament, où seul le Massakh de Malkhout qui est adoucie dans Bina, opère et le Massakh non adoucie est secrètement connecté à elle pour lui donner de la force.

De ce fait, nous avons appris ici qu’il y a un son qui élève un son. Le premier son, le non adoucie, s’élève et donne force au second son adoucie dans Bina, ainsi il peut contenir la ligne gauche dans VAK de GAR. C’est pourquoi l’union des deux est requise. C’est la voix du souffle d’Israël en bas.
310) Quand tous ces sons en bas s’unissent et s’élèvent au firmament supérieur où le saint roi, la ligne médiane, est présent, ils sont tous couronnés devant le roi. A ce moment les trônes du jugement sont jetés et l’autre trône de Jacob, la ligne médiane, est établie et corrigée.

311) La prière et le son du Shofar que le juste produit, sort de son esprit et son âme et s’élève en haut. Ce jour là, il y a des diffamateurs en haut, et quand ce son du Shofar s’élève, ils sont repoussés par lui et ne peuvent exister. Heureux sont les justes, car ils savent comment orienter leur désir devant leur maitre et savent comment corriger le monde ce jour là avec le son du Shofar. C’est pourquoi il est écrit : « Heureux est le peuple qui connait la sonnerie joyeuse, « savent » et non « soufflent ».

312) Ce jour là, le peuple verra qu’un homme est complet en tout – sachant les chemins du saint roi et sachant l’honneur du roi, pour prier la prière pour eux ce jour là et sonner le son du shofar dans tous les mondes par l’intention dans le cœur, avec sagesse, désir, et complétude. Ainsi, par lui, le Din quittera le monde. Malheur à ceux dont l’envoyé n’est pas méritant, car ils viendront pour rappeler les iniquités du monde à cause de lui. Telle est la signification de « Si un prêtre oint pèche », qui est l’envoyé de tout Israël, par conséquent les fautes du peuple, car le Din est sur le peuple.

313) Quand l’envoyé du public est méritant, heureux est ce peuple car tous les Dinim les quittent par lui. C’est encore plus le cas avec le prêtre, par qui les supérieurs et les inférieurs sont bénis. Par conséquent, devant un prêtre et un Lévite, avant qu’ils ne se s’élèvent pour travailler, ils sont testés pour voir leurs chemins et actions. Si non, ils ne s’élèvent pas pour travailler. C’est la même chose avec les juges du Sanhédrin. Un homme n’est pas accepté au Sanhédrin sauf après un examen pour voir s’il en est digne.

314) Et si le prêtre [Cohen] ou le Lévite est digne, la substance du Temple est mise sur lui. Sinon, il ne s’élève pas pour travailler, comme il est écrit « de Lévi il a dit : « Tes Toummîm et tes Ourîm à l'homme qui T'est dévoué ». Par quoi fut-il récompens » d’Ourîm et toummîm [autorité compétente] et de faire le travail ? Cela signifie t-il que Tu l’as testé ? C’est parce que Tu l’as teste avant et vu qu’il en était digne. « Qui dit à son père et à sa mère, Je ne l’ai pas vu ». Car il est dans ces degrés, « tu enseigneras à Jacob Tes lois ». « Ils mettront de l’encens », signifiant offrir de l’encens pour apaiser la colère et faire venir la paix, « et toute offrande brûlée sur Ton autel », pour que tous soient parfumés et les bénédictions seront dans tous les mondes. Et alors « O Seigneur, béni sa substance ».
Lilith était avec l’homme au commencement

315) « Maintenant si toute la congrégation d’Israël commet une erreur… et ils sont coupables ». Il est écrit : « Femmes paisibles, levez-vous, entendez ma voix ». Combien doit-il regarder la gloire de son maitre pour être une création entière devant le Saint béni soit-Il ? Quand le Saint béni soit-il a créé l’homme, Il le créa entier, comme il est écrit « que Dieu a fait l’homme droit ». « L’homme » indique qu’ils étaient mâle et femelle, et la femelle était incluse dans le mâle. Alors il est écrit « droit » et ensuite « mais ils ont demandés de nombreux calculs ».
316) Il y a une Noukva dans le trou du grand abysse supérieur, un esprit sur tous les esprits, dont le nom est Lilith. Elle était présente avec l’homme au commencement, c'est-à-dire, elle était sa Noukva. Et quand l’homme fut créé et que son corps fut complété, un millier d’esprits sont venus sur ce corps du côté gauche. Un veut entrer en lui et l’autre veut entrer en lui, mais ils ne peuvent pas, jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il les réprimande. Et l’homme était couché, un corps sans esprit, et son apparence était verte. Et tous ces esprits étaient autour de lui.
317) Alors, un nuage descendit et repoussa tous ces esprits qui entourés l’homme. A ce moment « et Dieu dit : que la terre fasse sortit l’âme vivante » et Noukva, Malkhout, fut mélangée au mâle, ZA, avec cette âme du premier homme [Adam Ha Rishon]. Et elle, Malkhout, apporta cet esprit [Rouakh mais aussi vent] pour l’insuffler dans cet homme, qui était fait d’un mâle et femelle, comme il est écrit « et insuffla dans ses narines une âme de vie, et l’homme devint une âme vivante », fait d’un mâle et femelle, et cette âme vivante consiste des deux.

318) Quand Adam se leva, après qu’il ait reçu l’âme vivante, sa Noukva était collé de son côté et la sainte âme en lui se déploya du côté du mâle et du côté de la femelle. Elle était suffisante pour les deux, car le mâle et la femelle, car elle consista du mâle et femelle. Ensuite le Saint béni soit-Il coupa l’homme et corrigea sa Noukva [femelle], comme il est écrit « et le Seigneur Dieu construit la cote », signifiant côté, comme il est écrit « côté du tabernacle ». Il l’amena à l’homme, qui lui apporta dans ses corrections, comme une fiancée à la Houppa [dais nuptial].
319) Quand Lilith vit ceci, elle s’enfuit, et elle est dans les villes aux plages, et même maintenant elle est prête à nuire aux gens. Quand le Saint béni soit-Il détruira la mauvaise Rome et qu’elle sera détruite pour toujours, Lilith s’élèvera de la mer et Il la placera dans les ruines de Rome, car elle est la destruction du monde. Il est écrit à ce propos « oui, Lilith reposera ici, et elle trouvera son endroit de repos ».

320) Dans les livres des anciens, ils disent que Lilith a fui l’homme même avant, avant qu’Eve ne fut créée. Mais ce n’est pas le cas parce que cette Noukva, Lilith, était avec lui. Mais tant qu’Eve ne fut pas établie avec Adam, Lilith s’accouplait avec lui. Et quand Eve fut établie avec lui, Lilith s’enfuit à la mer, et elle est destinée à nuire au monde.
321) Le remède à cela, pour que Lilith ne puisse pas nuire, est que quand l’homme s’unit avec sa femme pour enfanter, il orienter son cœur vers la sainteté de son maitre et dit « celui qui est enveloppé dans les draps » qui est Lilith, qui est enveloppée et gémit toujours, car le nom Lilith vient du mot Yelalah [gémissement], est venue. « Cours, cours, n’entres pas, ne sors pas, pas toi et pas ta part. Reviens, reviens la mer est agitée, ses vagues t’appellent. Je me tiens à la partie sainte, je me suis enveloppé dans la sainteté du roi ».
322) Alors il couvrira sa tête et la tête de sa femme pour une heure, et de même chaque fois qu’il s’unit, jusqu’à ce que trois jours de la réception de la semence, car toute semence que la femme ne reçoit pas dans les trois jours, elle ne recevra pas.

Celle qui allaite son enfant

323) Celle qui allaite son enfant ne s’accouplera pas avec son mari sauf quand l’enfant dort. Ensuite, elle ne l’allaitera pas pendant une heure, aussi longtemps que deux miles, ou aussi longtemps qu’un mile si elle ne peut pas attendre en raison de la peine de son enfant quand l’enfant pleure. Ainsi, aucun homme ne devrait avoir peur d’elle, de Lilith.

324) Heureux sont les justes, car le Saint béni soit-Il leur enseigne de profonds secrets d’en haut et d’en bas, et c’est tout pour la Torah, car quiconque s’engage dans la Torah est couronné dans les couronnes de Son Saint nom. C’est parce que la Torah est le Saint nom et celui qui s’engage en elle est inscrit et couronné dans le Saint nom, et alors il sait les chemins secrets et les profonds secrets d’en haut et d’en bas, et il n’a jamais peur.
Les femmes gouvernent le monde

325) Le jour où Adam est né, ils furent commandés au regard de l’arbre de la connaissance et brisèrent les commandements de leur maitre. Et comme la femme a péché en premier et le serpent est venu à elle, comme il est écrit « et il te gouvernera ». Dorénavant, que les hommes soient coupables devant le Saint béni soit-Il, les femmes du côté du Din sévère les gouverneront, comme il est écrit : « Mon peuple, un bébé est leur maitre, et des femmes les gouvernent ».

326) Et ces femmes sont appelées « l’épée flamboyante qui tournoie». Donc, ce n’est pas qu’ils sont l’épée tournante, mais ils sont une flamme de cette épée, qui est appelée « une épée…qui exécutera la vengeance de l’alliance », « l’épée du Seigneur est remplie de sang ». Et cette épée flamboyante qui tournoie est parfois des hommes et parfois des femelles.

327) Malheur au monde quand les femmes gouvernent le monde. Quand le prophète d’Israël vit qu’Israël foulaient leurs chemins et réalisaient des iniquités devant leur maitre, il dit : « femmes qui sont paisibles, pourquoi restez vous calmes ? Pourquoi êtes-vous assises et ne réveillez pas le monde ? Levez vous et prenez le gouvernement aux hommes ».
328) Mais ils ne disent pas, mais c’est comme nous trouvons avec Déborah, où il est écrit « elle jugea Israël en ce temps ». Par conséquent, malheur à l’homme dont la femme bénit pour lui à sa table, qui exempt son mari de la bénédiction de la nourriture parce qu’il ne sait pas comment bénir. Ainsi fut Déborah jugeant Israël. Malheur à une génération en qui il n’y a personne pour juger le peuple mais une femelle.
329) Il y eut deux femmes dans le monde et elles ont loué le Saint béni soit-Il comme tous les hommes dans le monde ne le feront pas. Ce sont Déborah et Hannah. Hannah a dit « Il n’y a personne de saint comme le Seigneur, car il n’y a rien hormis Lui » et tous les écrits qui suivent. Elle a ouvert la porte de la foi dans le monde, tel que « Il relève le pauvre de la poussière, Il élève le nécessiteux du tas de fumier ». C’est la porte de la foi, Malkhout, qui, à une génération de pécheurs, est appelée « pauvre » et « nécessiteuse ». 

Et quand il se repent, il est dit d’elle « Il relève le pauvre de la poussière, Il élève le nécessiteux du tas de fumier, pour les faire s’assoir avec les princes, et hériter du trône de gloire ». « Pour les faire s’assoir avec les princes » est la foi supérieure, Malkhout qui s’élève au dessus de Khaze de ZA, à l’endroit des patriarches, signifiant HGT de ZA, car les princes sont les patriarches. Il est écrit à ce propos : « les princes des peuples sont réunis ensemble, le peuple de Dieu d’Abraham ». Ainsi, du côté des patriarches, ils sont appelés « princes ».
330) « Pour les faire s’assoir avec les princes » signifie qu’elle prophétisait à propos de Samuel, qui était destiné à être égal à Moïse et Aaron, comme il est écrit : « Moïse et Aaron parmi Ses prêtres et Samuel parmi eux qui appelle Son nom ». « Et hériter du trône de gloire » est Samuel, qui hérite de la gloire de Malkhout, des deux rois, Saul et David. Une autre signification pour « et hérite du trône de gloire ». Le Saint béni soit-Il hérite de Son trône pour Ses serviteurs.

331) « Le Seigneur, ses agresseurs seront foudroyés ». « Agresseurs » est écrit sans Youd (en hébreu], qui est un signe du pluriel. « Agresseurs » ont les lettres de Riv [querelle] et Vav. C’est le saint roi, ZA, Vav de HaVaYaH, la ligne médiane. Quand les Dinim se réveillent et les gouverneurs du côté du Din gouvernent Rakhamim, ligne médiane, Rakhamim se rendent devant les gouverneurs du Din. Et quand le Saint béni soit-Il est béni de la fontaine de la rivière, Bina, Rakhamim s’intensifient, signifiant la ligne médiane, et les Dinim qui s’étendent de la gauche se rendent. Telle est la signification de « Le Seigneur, ses agresseurs seront foudroyés ». Agresseur est Vav, signifiant les Dinim, l’agresseur du Vav, de la ligne médiane, sera foudroyé par la force de l’illumination de Bina.
332) « Sur eux, du haut du ciel, Il tonnera » qui est « eux » ? Quand la goutte, l’abondance d’Atik, Keter, est sur lui et remplit sa Rosh, signifiant GAR, au ciel, qui est ZA, alors Il tonnera, signifiant brise la force et puissance des Dinim sévères. « Il donnera force à Son roi », au Saint béni soit-Il, ZA. « Il exaltera la corne de Son messie» est l’assemblée d’Israël, Malkhout, appelée « corne retentissante ». « Son messie » comme il est écrit « le messie du Dieu de Jacob » est dit de David, qui est considéré comme Malkhout.
333) Déborah, qui est venue louer la louange du saint roi, a dit : « Seigneur, quand Tu es allé à Seir, quand Tu as marché sur le champ d’Edom ». Ceci nous apprend que le Saint béni soit-Il a invité tous les peuples à recevoir la Torah mais ils ont décliné. Mais ne savait-Il pas qu’ils n’en voudraient pas ? Pourquoi les a-t-Il invités ? Ce fut pour qu’ils soient capables de dire que si le Saint béni soit-il leur avait donné la Torah, ils l’auraient gardé. C’est pourquoi Il les invita.

Tous ces écrits que Déborah a dit tous sont en sagesse, jusqu’au moment où elle se loua, comme il est écrit « quand je me suis levée, moi Déborah, levée comme une mère en Israël ». Alors l’esprit de la prophétie l’a quitta. C’est pourquoi elle a dit : « réveille toi, réveille toi, Déborah, réveille toi réveille toi, chante une chanson » signifiant elle devait réveiller à nouveau l’esprit de la prophétie.
334) Tout ceci fut quand les hommes péchaient et ne méritaient pas d’avoir l’esprit de sainteté sur eux. Alors il est écrit : « et si toute la congrégation d’Israël se trompe et la chose a disparu des yeux de l’assemblée… et ils sont coupables ». Mais il aurait dû dire « tout Israël se trompera », le mot congrégation est redondant. Cependant, il concerne ceux qui sont à Jérusalem, de qui la Torah sort à tout le peuple. S’ils se trompent, alors tout Israël se trompe, car ils les suivent tous. « Et la chose a disparu des yeux de l’assemblée ». « Les yeux de l’assemblée » sont le Sanhédrin, ils sont ceux nommés sur Israël.
Le grand Sanhédrin et le petit Sanhédrin 
335) C’est une Mitsva [commandement] d’apporter une offrande au grand Sanhédrin qui s’est trompé. Tannaïm [sages/ enseignants de la Mishna] et Amoraïm [interprètes talmudiques] ont entendu. Ils étaient Soixante dix dans le grand Sanhédrin et Moïse était sur eux, et ils étaient soixante dix dans le petit Sanhédrin, et Aaron était sur eux. Quand Moïse était sur eux, ils étaient considérés comme le grand Sanhédrin, quand Aaron était sur eux, ils étaient considérés comme le petit Sanhédrin. Pour cette raison, Moïse était le garçon d’honneur du roi – Tifferet, et étendit Tifferet pour s’unir avec Malkhout. De là il est le grand Sanhédrin, qui sont Tifferet.

Aaron est le garçon d’honneur de la reine, Malkhout, signifiant le petit Hey, comme dans « Je te servirai sept ans pour Rachel, ta fille cadette ». Rachel est Malkhout, et elle est appelée « petite ». C’est après elle qu’ils sont appelés le petit Sanhédrin. Par conséquent, quand Aaron était sur le Sanhédrin et étant le garçon d’honneur de Malkhout, qu’il éleva à ZA, ils furent appelés « le petit Sanhédrin ».
336) Et de là le Sanhédrin connaissait soixante dix langues, qui sont les 70 faces de la Torah. Il en est ainsi parce qu’il y a 70 langues du côté de la mauvaise Malkhout, toutes sont séparées, comme il est écrit : « De ceux-là étaient les îles des nations divisées dans leurs pays, chacune selon sa langue ». Ainsi, chacune des 70 langues est séparée de l’autre.
337) Mais dans la Torah, il y a 70 faces à une seule langue, la langue de sainteté, Yessod, qui inclus les sept Sefirot de ZA, chacune d’elle consiste de dix, ainsi elles sont 70. Youd de Yessod est une loi, petite Hokhma, Malkhout en qui il y a 70 langues, comme la somme de Sod de Yessod, et Yessod est la langue sainte, le Merkava de 70 trônes. Nous avons appris d’elle que quiconque répond « Amen, que Son grand nom soit béni », de toute sa force, son verdict de 70 ans est déchiré.

Une langue, qui est Yessod, est 70 langues sur une petite mesure de la petite Hokhma, qui est un petit Youd, à qui le Youd de Yessod fait référence. La guématria de Yessod est 70 langues, qui brillent sur le Youd. Ensemble, ils sont les lettres de Yessod. Deux signifie Moïse et Aaron, qui sont sur le Sanhédrin. Ils sont deux lèvres, Netsah et Hod, et c’est de la perspective des Sefirot et de la perspective des Mokhin. Ils sont Daat et Tevouna en eux, Moïse est Daat, et Aaron est Tevouna. Avec eux, le Sanhédrin sont complets, 72. 

Je Te fais l’aveu de mon péché
338) « Je Te fais l’aveu de mon péché, et je ne dissimule pas mon iniquité. J’ai dit: Je confesserai mes transgressions au Seigneur ». Tout homme qui couvre ses péchés et ne les avoue pas devant le Saint roi, pour demander miséricorde pour eux, n’est pas autorisé à ouvrir la porte de la repentance, car elle est couverte de lui. Mais s’il les détaille devant le Saint béni soit-I, le Saint béni soit-Il a de la miséricorde pour lui et les Rakhamim prévaudront sur le Din.

339) C’est encore plus le cas s’il pleure, car il ouvre toutes les portes cachées et sa prière est acceptée. Par conséquent, la confession de ses péchés est la gloire du roi, pour faire que Rakhamim prévalent sur le Din. C’est pourquoi il est écrit ; « Lui qui offre un sacrifice de remerciement M’honore ». « M’honore » est écrit avec deux Noun [en hébreu], pour deux honneurs, en haut et en bas, dans ce monde et dans le monde à venir.

340) Pourquoi dit-il : « Je Te fais l’aveu de mon péché, et je ne dissimule pas mon iniquité » et alors il dit : « Je confesserai mes transgressions au Seigneur ». Il aurait dû dire, « devant Toi » !

341) Cependant, tous les mots de David sont dit dans l’esprit de sainteté. Il parlait du royaume des cieux, car il est le messager de bas en haut, la porte des Sefirot supérieures, et l’homme doit y entrer en premier. Alors de haut en bas, car l’abondance est des Sefirot supérieures, elle l’accepte et lui donne en bas.

Celui qui a besoin du roi l’avertit en premier, c’est pourquoi il dit « Je Te fais l’aveu de mon péché », au royaume des cieux. « Et je ne dissimule pas mon iniquité », du juste du monde, Yessod de ZA. « J’ai dit: Je confesserai mes transgressions au Seigneur » qui est le saint roi, ZA, car toute la paix est Sienne.

La paix que l’homme doit apporter devant Lui est dans la confession. Il doit confesser ses péchés parce qu’ainsi les complets s’approchent dans la confession, comme il est écrit : « avec le sacrifice de ses offrandes de paix pour remercier ». « Et Tu as pardonné la culpabilité de mon péché. Selah » est en haut dans AVI supérieurs, qui sont l’endroit où Atik, Keter, réside. C’est pourquoi ce verset contient tout, Malkhout, Yessod, Tifferet, et AVI supérieurs, en qui il y a Keter.

342) Celui qui fait une requête au roi doit unir le saint nom dans son désir de bas en haut, de Malkhout à Keter et de haut en bas de Keter à Malkhout – unir tout dans une union dans Ein sof [Infini], et dans cette union, il inclura sa demande. Qui est aussi sage pour faire sa demande comme le roi David, qui gardait la porte du roi ? Il était un Merkava [chariot] pour Malkhout, qui est appelée « la porte du roi ». Tel est le cas, et c’est pourquoi la Torah nous enseigne les chemins du saint roi, pour que nous sachions comment Le suivre, comme il est écrit : « Après le Seigneur ton Dieu tu marcheras ».
Rachel pleure ses enfants

343) « Ainsi parle le Seigneur: "Une voix retentit dans Rama, une voix plaintive, d'amers sanglots. C'est Rachel qui pleure ses enfants, qui ne veut pas se laisser consoler de ses fils car Il est parti ». « Ainsi parle le Seigneur ». Quand le prophète commence à parler, ses mots seront connus par le nom qu’il mentionne au début, si c’est un nom qui indique Din ou Rakhamim, ZA ou Malkhout. Et ici, « ainsi parle le Seigneur » est le Saint béni soit-il, ZA, qui dit « Une voix retentit dans Rama » de Malkhout.

344) Le jour où le Temple a été détruit en bas et qu’Israël est parti en exil avec un boulet autour de leurs cous et leurs mains attachées derrière eux, l’assemblée d’Israël, la Shekhina, fut expulsée de la maison du roi, pour les suivre en exil. Et quand la Shekhina est descendit elle dit : « Tout d’abord, J’irai et pleurerai pour ma demeure, le Temple, pour mes fils, Israël, et pour mon mari, ZA, qui s’est éloigné d’elle. Quand elle descendit, elle vit que son lieu était détruit et tout le sang des pieux était versé en lui, et le saint palais et la maison brûlaient en feu.
345) Alors elle leva sa voix en pleurs, et les supérieurs et les inférieurs furent expulsés, et une voix d’en haut parvient jusqu’au lieu où le roi, ZA est présent. Mais le roi voulait retourner le monde dans le chaos jusqu’à ce que plusieurs bataillons et plusieurs camps d’anges descendent pour la consoler, mais elle repoussa leur réconfort. Il est écrit à ce propos ; « Une voix retentit dans Rama, une voix plaintive, d'amers sanglots. C'est Rachel qui pleure ses enfants, qui ne veut pas se laisser consoler de ses fils », car elle ne veut pas recevoir de réconfort d’eux. « Parce qu’Il est parti » signifie que le saint roi est monté en haut et qu’Il n’est pas en elle.

346) « Rachel qui pleure ses enfants ». Il aurait dû dire que la Shekhina pleure ses enfants. Rachel est l’assemblée d’Israël, la Shekhina, la femme de Jacob, la femme de ZA, comme il est écrit « et Jacob aimait Rachel ». Il est également écrit « Mais Rachel était stérile » et aussi « qui fait que la femme stérile réside dans sa maison comme une mère d’enfants heureuse ». Tous ces versets dont référence à la Shekhina.

347) Une autre interprétation : « Il est parti » signifie « personne » soit, il n’y a personne qui soit plus grand que Moi dans cette maison ». « Parti »car le Saint béni soit-il est parti en haut et s’est éloigné de tout. « Il est parti » signifie qu’Il n’est pas dans un Zivoug avec elle. « Parti » signifie que Son nom, Shekhina, n’est pas Son grand nom, mais qu’elle est en exil.
348) De quel endroit la Shekhina a commencé à se dévoiler ? Du Temple, où elle était présente. Ensuite, elle erra dans toute la terre d’Israël. Puis, quand elle quitta la terre, elle se tint dans le désert et s’assit pour trois jours, conduisant les masses, les camps et les résidents de la maison du roi, de Jérusalem, et l’appelant « comme la ville est assise seule ». 

349) Ils ne furent pas exilés de la terre d’Israël et le Temple fut détruit jusqu’à ce que tout Israël soit obligé devant le roi et avant que tous les leaders du monde soient tout d’abord trouvés coupables, comme il est écrit : « O Mon peuple ! Ce sont tes guides qui t'égarent et qui détruisent la trace de tes routes ». Et quand les têtes du peuple vont avec le mal, tout le peuple les suit.

Je te sauverai de loin

351) « Ne craint pas, O Jacob mon serviteur… car Je te sauverai de loin ». N’aurait-il pas dû dire « de près » ? « De loin » se réfère à l’endroit, mais « de loin » est comme ce verset « de loin le Seigneur m’apparut ». Il est également écrit : « elle apporte son pain de loin ». C’est la profondeur du torrent, Hokhma, qui est appelé « loin », comme il est écrit ; « J’ai dit, j’aurai la sagesse, et elle est loin de moi ». C’est l’endroit d’où la rivière, Bina, sort.
352) Comme il est déjà écrit : « Ne craint pas, O Jacob mon serviteur », qu’est-ce que « et Jacob reviendra et sera calme et tranquille et rien ne lui fera peur ? » Le Saint béni soit-Il, ZA, s’élève à Hokhma, comme il est écrit : « Pourquoi Te tiens-tu loin, O Seigneur », qui est Hokhma. De ce lieu éloigné, « Je te sauverai » signifiant donner de l’abondance de Hokhma. « Et Jacob reviendra» signifie que ZA reviendra de Hokhma, et descendra à sa place, pour s’accoupler avec l’assemblée d’Israël, Malkhout. « Et sera calme » est Yessod, et « tranquille » en mettant sa demeure dans Malkhout. « Et rien ne lui fera peur » signifie Isaac, la ligne gauche et Dinim, comme il est écrit : « et Isaac fut saisit d’une grande peur ».
C’est pourquoi il est écrit : « La peur d’Isaac » la ligne gauche. Quand cette peur se réveille, Yessod part à un autre endroit et ne donne plus sans réserve à Malkhout, comme il est écrit « les pécheurs de Sion ont peur », signifiant qu’ils auront peur des Dinim de la ligne gauche, qui est appelée « peur », et enlève Yessod qui ne donnera pas sans réserve à Malkhout. « De Sion », car Sion est Yessod de Malkhout, et Yessod de ZA l’a quitté en raison des Dinim de gauche. C’est pourquoi il dit : « et rien ne lui fera peur ». Et à présent le Saint béni soit-Il nous a sauvé de loin. Il nous a caché dans cet endroit, dans la grotte, en paix et tranquillité, et sans peur de rien, car quand le Saint béni soit-il réalise un miracle, Il le fait dans tout.

Je te remercierai éternellement car Tu l’as fait

353) « Et Barak lui dit : Si tu vas avec moi, alors j’irai ». Barak a dit : « car l’esprit de sainteté est sur elle, je serai sauvé par son mérite et aucun dommage ne viendra à moi ». Et comme Barak compta sur une femme pour être sauvé par son mérite, ainsi est la Torah, et elle est le nom du saint roi, c’est encore plus vrai.
356) « Paix, paix, pour celui qui est loin et pour celui qui est proche ». Il y a deux fois « paix » ici, une fois pour de loin et une fois pour de prés. Mais tout est un, signifiant éloigné devient proche, qui est celui qui s’est repenti, qui auparavant était loin et maintenant il est proche. De plus, loin signifie quand un homme s’éloigne de la Torah, il est loin du Saint béni soit-Il. Et celui qui est proche de la Torah, le saint béni soit-il le rapproche de Lui.

357) « Je te remercierai éternellement car Tu l’as fait, et j’attendrai Ton nom, car il est bon ». Qu’est-ce que « car Tu l’as fait ? ». Il est écrit : « car il est bon, en présence de Tes pieux », mais ce n’est pas bon pour les autres ?

358) Certainement, « car tu l’as fait ». Et qu’as-tu fait ? Le monde. La signification des mots est « Je te remercie d’avoir fait le monde ». Il en est ainsi parce que comme le Saint béni soit-Il a fait et a établi ce monde, l’homme remercie le Saint béni soit-Il quotidiennement.

« Et J’attendrai Ton nom, car il est bon, en présence de Tes pieux ». C’est certainement ainsi, parce qu’en présence des justes, le nom du Saint béni soit-il est bon, et non en présence des méchants, qui Le dénigrent chaque jour et ne s’engagent pas dans la Torah.

359) « Je te remercierai éternellement car Tu l’as fait ». « Je te remercierai » a été dit par le roi David par rapport à Malkhout, qu’Il a faite. Le roi David adhéra à elle et hérita de Malkhout [royaume]. « Et J’attendrai Ton nom, car il est bon » est le Saint béni soit-Il dans l’union de ce mot, appelé « bon », Yessod. Quand est-Il appelé « bon » ? En présence de Tes pieux. Qui sont Tes pieux ?

360) Il y a Hessed supérieur – Hessed de ZA – et Hessed inférieur qui se revêt dans Malkhout par Netsah et Hod. Et ceux dans NH sont appelés « les fidèles pieux de David ». Et quand ces pieux de David, NH sont remplis par l’abondance qui s’étend de Atik, Keter, alors Yessod est appelé « bon », et alors il y a « bon en présence de Tes pieux », NH. Et comme Yessod est en Lui, dans le bien, alors il parfume ce dernier monde, Malkhout et tout est dans la bénédiction. C’est pourquoi David a attendu ce degré, Yessod, qui est appelé « bon » et qui brille vers ce monde à qui il s’accroche, Malkhout.

362) « Donc, à présent, entends, notre Dieu, la prière de ton serviteur et ses supplications; fais luire ta face sur ton sanctuaire dévasté, par égard au Seigneur ». Si le nom Seigneur [ADNI] est plus important que tous les noms, il est bien qu’il ait dit « par égard au Seigneur ». Mais le nom ADNI est l’endroit du Tribunal, Malkhout, de qui les Dinim sortent vers le monde. Qui a vu un roi dire : « fait pour ton serviteur, ou pour une chose plus petite que toi » ?

363) Mais certainement, c’est ainsi que cela doit être dit, car le nom ADNI a établi une maison pour le roi et le Temple d’en bas. Et l’un s’accroche à l’autre : le nom ADNI, la Shekhina s’accroche au Temple, sa demeure. Ils sont connectés l’un à l’autre, et quand le Temple en bas existe, ce nom, ADNI existe en haut.

C’est pareil pour celui qui dit à un roi : « construit cette maison et ce palais pour que la reine ne soit pas assise en dehors du palais ». Ici aussi, « fais luire ta face sur ton sanctuaire dévasté, par égard au Seigneur ». Cela signifie que je demande Ton sanctuaire dévasté par égard au Seigneur, ainsi le nom ADNI, qui est Malkhout, ne sera pas à l’extérieur de sa demeure, qui est le Temple. 

O Dieu, tu es mon Dieu, que je recherche avidement
364) « Un psaume de David, quand il était dans le désert de Juda ». David chanta quand il fuit son beau père dans le désert. Pourquoi dit-il « Dieu, tu es mon Dieu, que je recherche avidement… sur une terre aride, altérée, sans eau ». « Tu es mon Dieu » signifie que je m’accrocherai toujours au nom de Dieu, Guevoura, car Il est dans le désert. « Je Te recherche avidement ». Comment David peut rechercher le Saint béni soit-Il dans une terre lointaine alors qu’il fut expulsé de la terre où la Shekhina est présente, qui est Jérusalem ?
365) Cependant, même si David fut expulsé de là, il ne quitta pas son bien, signifiant rechercher le Saint béni soit-Il. « Je Te rechercherai » est comme celui qui dit « j’irai et apparaitrai devant Toi, mais je ne peux pas ». Ainsi, « Je te rechercherai » mais je suis à l’extérieur de l’endroit où la Shekhina est présente et je ne peux pas de chercher. « Mon âme a soif de Toi » car mon âme et mon corps aspirent à toi, d’être vu devant toi, Et je ne peux pas car je suis « sur une terre aride, altérée, sans eau » car à l’extérieur de l’endroit où la Shekhina est présente, c’est appelé « une terre aride, altérée, sans eau » car l’eau vivante n’est pas présente ici. L’eau vivante est la Shekhina, le puits d’eau vivante et donc il est écrit : « sur une terre aride, altérée, sans eau ».
La biche de l’aube
367) « Au chef des chantres. D’après la biche de l’aube. Psaume de David ». Me matin de l’aube est l’assemblée d’Israël, appelée « une biche aimée et une gazelle gracieuse ». Maos est-ce que la biche de l’aube, signifiant Malkhout, n’est pas toute la journée ? La biche est de cet endroit appelé « une biche aimée et une gazelle gracieuse ». Elle vient d’un endroit appelée « aube » comme il est écrit « est sûre comme le matin », signifiant Hessed. Le roi David a dit ceci de l’assemblée d’Israël, qui signifie que ce qui est écrit de la biche du matin, Malkhout, est quand elle se revêt dans Hessed.
368) Quand la nuit tombe, les portes supérieures et inférieures se ferment et tous les extérieurs se réveillent et errent dans le monde entier, tournant le corps de hommes et entourant leurs endroits et lits. Ils voient la forme du saint roi qui veille sur eux, et ils ont peur de nuire, parce les gens se renforcent dans leurs lits avec les mots du saint nom et ils sont gardés. Et les âmes de gens s’élèvent comme il se doit. Heureux sont les justes, dont les âmes s’élèvent alors qu’ils dorment et ne s’attardent pas à un endroit où ils ne sont pas nécessaires.

369) Au milieu de la nuit, un annonceur se tient et déclare et les portes sont ouvertes. A ce moment, un esprit du côté nord se réveille, signifiant l’illumination de Hokhma dans la ligne gauche et frappe la harpe de David, signifiant Malkhout. Elle joue d’elle-même et loue le roi, ZA et le Saint béni soit-Il se divertit avec les justes dans le jardin.

370) Heureux est celui qui se réveille de son sommeil à temps et s’engage dans la Torah. De plus, celui qui s’élève à ce moment et s’essaye dans la Torah est appelé « un ami du Saint béni soit-Il et de l’assemblée d’Israël. » Qui plus est ils sont appelés « Ses frères et amis », comme il est écrit « pour le bien de mes frères et des mes amis je dirai « paix soit sur vous ». Ils sont considérés comme les amis des anges supérieurs et camps supérieurs, comme il est écrit « les amis écoutent ta voix ».
371) Quand le jour se lève, un annonceur se tient et déclare, et les portes du côté sud s’ouvrent. Alors les étoiles et les signes se réveillent et les portes de Rakhamim s’ouvrent, et le roi s’assied et reçoit les louanges des amis qui se sont levés la nuit. A ce moment, l’assemblée d’Israël prend ces mots de louanges et s’élèvent vers le roi, ZA, et tous les amis qui se sont levés la nuit s’accrochent aux ailes de Malkhout. Leurs mots de louange viennent et résident dans la poitrine du roi, et le roi ordonne d’écrire tous ces mots.

372) Dans le livre, tous les fils de Son palais qui se lèvent la nuit sont écrits, et un fil de grâce s’étend sur eux durant la journée, et de ce fil de grâce, l’homme est couronné avec la couronne du roi, qui est GAR. Alors les supérieurs et inférieurs ont peur de lui, il entre dans toutes les portes du roi et il n’y a personne pour protester contre lui. Même les accusateurs qui se tiennent pour juger le monde, ne peuvent le juger parce qu’il est inscrit dans la liste du roi, et nous savons qu’il est du palais du roi. Pour cette raison, ils ne le jugent pas. Heureux sont les justes qui s’engagent dans la Torah, spécialement quand le Saint béni soit-Il se languie des mots de la Torah à minuit.

373) L’assemblée d’Israël ne se tient pas devant le roi, ZA, sauf dans la Torah. Tant qu’Israël qui sont dans la terre s’engagent dans la Torah, l’assemblée d’Israël est avec eux. Quand ils sont absents des mots de la Torah, l’assemblée d’Israël ne peut être avec eux même pour une heure. Pour cette raison, quand l’assemblée d’Israël réveille le roi dans la Torah des inférieurs, sa force grandit et le saint roi se réjouit de la recevoir.
374) Et tant que l’assemblée d’Israël vient devant le roi et le Torah n’est pas avec elle, son force s’affaiblit. Malheur à ceux qui affaiblissent la force d’en haut. Et pour cette raison, heureux sont ceux qui s’engagent dans le Torah. C’est encore plus le cas quand ils ont besoin de participer avec l’assemblée d’Israël à minuit. Alors le Saint béni soit-Il l’appelle et dit « Tu es Mon serviteur, Israël, en qui Je serai glorifié ».

Guetteur, où en est la nuit

375) « Oracle contre Douma: Une voix crie vers moi de Séir: "Guetteur, où en est la nuit? Qu'en est-il de la nuit, guetteur? » . « Oracle de Douma. » Tant qu’Israël sont en exil, leur temps et fin sont connues et le temps et la fin de cet exil. Mais l’exil d’Edom n’est pas un oracle de Douma, il n’est pas connu ni sa fin n’est connue.
376) Le Saint béni soit-Il « Une voix crie vers moi de Séir ». « J’ai entendu une voix de l’exil de Séir, de ceux qui sont oppressé parmi eux, de ceux qui reposent dans la poussière. Ils disent, « Guetteur, où en est la nuit ? ». « Guetteur, où en est la nuit? ». Ils demandent Ma reine, qui est appelée « nuit » et disent « qu’as tu fait de Ma reine ? »

377) Alors le Saint béni soit-Il rassemble Sa compagnie, les anges supérieurs qui sont proches de Lui et dit « vois Mes fils bien aimés, qui sont oppressés en exil, laissant leur propre affliction et demandant après la reine. Ils me disent : « Guetteur !, Toi, qui est appelé guetteur, où est ta garde ? Où est la garde de Ta maison ? Où en est la nuit ? Qu’as tu fait de la nuit ? Signifiant avec Malkhout, qui est appelée « nuit ». Est-ce ainsi que Tu l’as gardé ? Où en est la nuit ? Avant que Malkhout ne s’unisse avec ZA, elle est appelée « nuit ». Quand elle s’unit avec ZA, elle est appelée « nuit », comme il est écrit « c’était une nuit de garde », et il est écrit « cette même nuit ».

378) Alors le Saint béni soit-Il répond à Israël : « Ma garde est présente, car Je suis destiné à la recevoir et d’être avec elle, comme il est écrit : « le guetteur a dit ». Cela signifie que le gardien de la maison, Le Saint béni soit-Il, vient le matin, ainsi que la nuit. Il en est ainsi parce que tout d’abord le Saint béni soit-Il est parti de tout en haut et que le matin se lève – Yessod, qui est toujours avec Lui. Et maintenant que vient le matin, qui est prêt pour s’unir avec la nuit, Malkhout, et la nuit aussi est prête pour l’union avec Yessod, mais ils sont retardés à cause de toi.
« Si tu le veux, pourquoi êtes-vous en retard ? ». Retourne, retourne et repent toi. Alors, « retourne, viens à Moi », et nous serons tous à un endroit. Nous retournerons tous à nos places, comme il est écrit : « Alors le Seigneur ton Dieu te ramènera de la captivité ». Il n’est pas dit « ramène » mais « ramènera » car il dit « ramène » deux fois ici [en hébreu] : à l’assemblée d’Israël « retourne au Saint béni soit-Il et le Saint béni soit-il ramènera l’assemblée d’Israël, comme il est écrit « et le Seigneur ton Dieu ta ramènera de ta captivité… et retourneront et se rassemblera de tous les peuples. »

Quand les étoiles du matin chantent ensemble
379) « Quand les étoiles du matin chantent ensemble, et tous les fils de Dieu crient de joie ». Quand le Saint béni soit-Il vient pour se divertir avec les justes dans le Jardin d’Eden, toutes les choses, signifiant les degrés dans le monde inférieur, Malkhout, et tous les supérieurs et inférieurs se réveillent envers Lui. Et tous les arbres, signifiant degrés, dans le Jardin d’Eden commencent des louanges devant Lui, comme il est écrit : Alors tous les arbres en bois chanteront de joie devant le Seigneur, car Il est venu ». et même les oiseaux dans la terre louent à haute voix devant Lui.
A ce moment, une flamme sort et frappe les ailes du coq, qui appelle et loue le saint roi. Il appelle le peuple à s’essayer dans la Torah, en louant leur maitre, et dans son travail. Heureux sont ceux qui se lèvent de leur lit pour s’engager dans la Torah.

380) Quand le matin vient, les portes du sud, signifiant Hessed, s’ouvrent et les portes de la guérison viennent au monde. Et un vent d’Est, ZA, se réveille et Rakhamim sont présents. Et toutes ces étoiles et signes, signifiant degrés, qui sont nommés sur le gouvernement du matin, qui est Yessod qui brille Hassadim, ils commencent tous à louer et chanter le Saint roi. Il est écrit à ce propos « quand les étoiles du matin chantent ensemble et tous les fils de Dieu crient de joie ».

Mais que veulent ici les fils de Dieu, qui sont Din, invitant un souffle ce matin, qui est le temps de Hessed ? Après tout, tous les Dinim sont enlevés quand Hessed se réveille dans le monde. Cependant, « et tous les fils de Dieu crient de joie » signifie que l’autorité des Dinim sévères a été brisé, leur force a été brisée car « souffle » signifie qu’ils sont brisés, comme il est écrit « la terre est brisée, effondrée ».
381) Et les Dinim sévères ont tellement diminué parce que ce matin s’est réveillé dans le monde, signifiant Yessod, et Abraham qui est Hessed, s’est réveillé et est venu pour planter un tamaris à Ber Sheva. Le tamaris est ZA et Ber Sheva est Malkhout. Par Abraham, signifiant Hessed, ZA et Malkhout sont unis. Ainsi, J’ai entendu à Ber Sheva, qui est Malkhout. Et il est écrit « et a appelé ici au nom du Seigneur, le Dieu éternel » qui est l’union de ZA et Malkhout, car HaVaYaH est ZA et « Dieu éternel » est Malkhout.

Le matin fut lumière

382) « Quand le matin fut lumière, les hommes partirent ». Le matin est le moment où les Dinim s’en vont et Hessed veut se réveiller. Tous ceux qui viennent du côté de Hessed visitent leur endroit, signifiant Hessed, pour produire des bénédictions au monde. C’est la signification de « le matin fut lumière », quand Rakhamim s’installe dans le monde et que Hessed se tient à sa place. Alors, c’est un matin de lumière. Il est écrit : « et Dieu vit que la lumière était bonne ». La lumière est Hessed et « bonne » est Yessod, qui est appelé « bien/bon » et appelé « matin ». Ainsi, Hessed est réveillé par le matin, Yessod, et c’est « le matin fut lumière ».
383) Tout est à des degrés spécifiques. La nuit est Malkhout et « le matin fut lumière » est le degré supérieur, Yessod, qui est toujours dans Malkhout quand elle brille et il est dans Malkhout quand le soleil brille. Le soleil est le degré supérieur qui parfume tout et brille pour tous, signifiant Tifferet, comme il est écrit « car le Seigneur Dieu est un soleil et un bouclier ». Ce « matin fut lumière » signifiant Yessod, brille du soleil, Tifferet, et ce Yessod brille pour la nuit, qui est Malkhout. C’est pourquoi tout est interdépendant. Quand ce « matin fut lumière » fut éveillé, tous les gens du monde, tous les degrés de Malkhout qui est appelée « monde », s’unissent dans l’unité de la joie, et ils sont présents dans le monde. Et maintenant que le jour a brillé, c’est le moment de vouloir marcher en chemin.
Tant que Moïse existe

385) « Et le Seigneur dit à Moïse : voici, tu es sur le point de reposer avec tes pères ». Tant que Moïse était vivant dans le monde, il protestait contre Israël pour qu’ils ne pèchent pas devant le Saint béni soit-Il. Et parce que Moïse était parmi eux, il n’y aura pas une telle génération jusqu’à l’arrivé de la génération du roi messie, quand ils verront la gloire du Saint béni soit-Il comme ils l’ont vu. C’est parce qu’ils avaient atteint ce que les autres générations n’ont pas atteint. 
386) Une servante vit sur la mer ce que l’œil du prophète Ezéchiel n’a pas vu. Si les servantes atteignent tant c’est encore plus vrai pour une femme d’Israël, et encore plus pour leurs fils, et encore plus pour leurs hommes, plus encore avec le Sanhédrin, plus encore pour les leadeurs et tout particulièrement avec Moïse, loyal prophète supérieur ; qui est au dessus de tous. Et maintenant, si les marchands dans le désert parlent une telle sagesse, c’est encore plus pour les sages de la génération. Et c’est encore plus pour ceux qui sont avant Rabbi Shimon, qui étudiaient de lui chaque jour, et encore plus pour Rabbi Shimon lui même, qui est supérieur à tous.

387) Après que Moïse mourut, il est écrit « et ce peuple se leva et se perdit ». Malheur au monde quand Rabbi Shimon le quitta, quand les fontaines de sagesse sont bloquées dans le monde et qu’un homme cherche un mot de sagesse, mais aucun ne sera trouvé pour parler. Et le monde entier se trompera dans la Torah et il n’y aura personne pour évoquer la sagesse. 

De ce temps il est écrit : « et si toute la congrégation d’Israël se trompe », signifiant s’ils se trompent dans la Torah et ne connaissent pas ses chemins et ce qu’ils sont parce que « et le sujet est caché des yeux de l’assemblée », signifiant qu’il n’y a personne qui sache comment révéler la profondeur de la Torah et ses chemins, malheur à ces générations qui seront dans le monde à cette époque.
388) Au temps du messie, le Saint béni soit-Il révélera les profonds secrets de la Torah, « car la terre sera remplie de la connaissance du Seigneur, comme les eaux couvrent la mer ». Il est écrit « et ils n’instruiront plus un homme son voisin, et un homme son frère, disant « connaissez le Seigneur », car tous Me connaitront, du plus petit d’entre eux au plus grand d’entre eux ».

Quand un prince pèche
389) « Si un prince pèche ». Quelle est la différence quand il est écrit à chaque endroit « Si » comme « si le prêtre oint pèche », et comme dans « et si toute la congrégation d’Israël se trompe ». Et ici il écrit « quand un prince pèche » et non « si un prince pèche » ?
390) Ces prêtres ne sont pas tant dans le péché, car le prêtre se préserve toujours, car le fardeau de son maitre est sur lui chaque jour, comme la charge de tout Israël et la charge de tout à chacun. Par conséquent, cela aurait une merveille s’il avait péché. C’est pourquoi il est écrit : « si ». De plus, « et si toute la congrégation d’Israël se trompe ». Cela aurait été une merveille s’ils avaient tous péché le même péché, car si certains pèchent, d’autre pas. C’est pourquoi il est écrit « et si ». Mais ici, « quand un prince pèche », il pèchera certainement parce que son cœur est fier en lui, car la nation le suit et est nommée sous lui. C’est pourquoi il est écrit : « quand un prince pèche », signifiant viole une des Mitsvot de ne pas faire, et en fait l’un d’elle, et donc il n’est pas écrit de lui « et si» car il n’y a pas de doute à propos de son péché.

391) « Et les princes ont amenés les pierres d’onyx et les pierres pour être mise sur l’éphod et le plastron ». Pourquoi le changement, quand les princes offrent ces choses et personne d’autre ? Mais il est écrit : « Chaque cœur vaillant, laissez le amener une contribution au Seigneur » et il est écrit « et les pierres d’onyx et les pierres pour être mise sur l’éphod et le plastron », qui est une Mitsva [commandement] pour chaque personne !
392) Cependant le Saint béni soit-Il a dit : « bien que ce don dépende de tous, laisser le prince apporter ces pierres parce que ces pierres sont sur le coeur du prêtre. » Le Saint béni soit-il a dit : « laisser le prince, dont le coeur est fier en lui, venir et apporter ces pierres qui sont sur le coeur du prêtre et ils seront expiés pour la fierté de leurs coeurs. » Il est écrit : « et elles seront sur le coeur d’Aaron, quand il ira devant le Seigneur ». C’est pourquoi les princes ont apporté lespierres d’onyx, pour les expier.

393) Et c’est pourquoi il est écrit : « quand un prince pèche et a fait une de toutes les Mitsvot que le Seigneur son Dieu lui a ordonné de ne pas faire », qui est comme violer une des Mitsvot de ne pas faire. Il est également écrit « ou reconnait son péché » car comme son coeur est fier en lui, il ne remarque pas ses péchés. Ce n’est qu’après l’avoir fait, qu’il le reconnait et il se repent.
Une flamme sous les ailes du coq

394) La Torah qui est étudiée la nuit est plus pure que la Torah qui est étudiée le jour car la pureté de la Torah écrite est dans la Torah orale, dans Malkhout, qui est appelée « nuit ». LaTorah orale, Malkhout, gouverne la nuit et éveille plus que le jour, et quand Malkhout gouverne, elle est la pureté de la Torah.
395) Quand le vent du Nord se réveille et que la moitié de la nuit est passée, une flamme émerge et frappe sous les ailes du coq, qui frappe avec ses ailes et appelle. Quand cette flamme l’attenit et se réveille devant lui, il la regarde et est surpris et appelle. Il regarde et observe la gloire de son maitre, pour faire Sa volonté, et appelle les gens pour qu’ils se lèvent et servent le Saint béni soit-Il.

396) C’est pourquoi il est appelé un « coq » du mot « ragerder ». Et il est appelé « un homme » parce qu’il se réveille dans la flamme de Guevoura, et du côté de Guevoura, il vient réveiller le monde. Alors, ceux avec la foi se tiennent et donnent force et puisance à l’assemblée d’Israël, Malkhout, et ceci est appelé « le chant de la Torah ». Et pour s’être lévé à minuit, le roi David fut récompensé du royaume – lui et ses fils pour toujours et pour les générations à venir.

397) Quand le coq appelle, et les gens dorment dans leurs lits et ne se réveillent pas, le coqu appelle, frappe ses ailes et dit : « malheur à quiconque, qui est maudit par son maitre, il est abandonné par son maitre », car son esprit ne s’est pas réveillé et il n’a pas observé l’honneur du roi.

398) Quand le jour brille, un annonceur l’appelle et dit : « mais personne de dit : où est le Dieu mon Créateur, qui donne des chants la nuit », pour l’aider avec ces louanges pour que tout soit dans une aide. Les chants de Malkhout à ZA la nuit, pour aider l’homme pour que lui aussi se réveille avec ces louanges. Et quand l’homme loue et s’engage dans la torah, elle élève MAN, il aide Malkhout, et ils sont tous deux dans une aide.
Qu’est-ce que « Mon Créateur » ? Quand un homme se lève à minuit, il s’engage dans le chant de la Torah, car le chant de la Torah est lu uniquement la nuit, quand il s’engage dans la Torah. Quand le jour se lève, le Saint béni soit-Il et l’assemblée d’Israël le corrigent avec un seul fil de grâce qui a été sauvé de tout, pour l’illuminer parmi les supérieurs et les inférieurs.

399) « Où est le Dieu Mon Créateur », il aurait dû dire « Fait pour Moi », pourquoi « Mon Créateur » ? Quand il se lève à minuit pour s’engager dans la Torah, quand le jour se lève, Abraham se lève avec son fil de grâce et le Saint Béni soit-Il et l’assemblée d’Israël le corrigent. Ils font de lui une nouvelle création chaque jour, comme il est écrit : « Dieu, mon Créateur ».

400) Eloha [Dieu] a les lettres Aleph Lamed, Vav Hey. EL [Aleph Lamed] est Abraham, de qui il est écrit « Le grand Dieu ». Vav est le Saint béni soit-Il, ZA, Hey est l’assemblée d’Israël d’Israël, Malkhout et c’est Eloha. Il suggère à Hessed, à ZA, et à Malkhout et ils font l’homme et le corrigent chaque jour. C’est pourquoi il est écrit « Mon Créateur » comme dans « Israël se réjouira dans son Créateur », qui se réfère au Saint béni soit-Il

S’il vient à connaître le péché

401) « S'il vient à connaître le péché ». Le Saint béni soit-Il a ordonné à l’assemblée d’Israël de faire que l’homme en vienne à connaitre le péché, qu’il a péché. Elle lui annonce avec ses Dinim, comme il est écrit « les cieux rélèveornt son iniquité et la terre se lévera contre lui ». « S’il vient à connaitre le péché » est comme celui qui ordonne à un autre qu’on lui annonce. Cette annonce est un ordre, il ordonne à Malkhout de lui annoncer. 

402) Quand un homme pèche devant le Saint béni soit-Il et ne surveille pas son péché pour avoir à se repentir devant le Saint béni soit-Il, et le met derrière son épaule, son âme se monte vraiment et témoigne devant le Saint béni soit-Il. Alors le commandement du roi à l’assemblée d’israël, et dit ou lui annonce le péché qu’il a péché, lui donne Dinim et l’avertit de son péché, comme il est écrit « faire connaitre à Jérusalem ses abominations », où « faire connaitre » est un impératif.

403) Quand le Din l’atteint, son esprit se réveille pour se repentir devant son maitre et il se doit de faire une offrande. C’est parce que celui dont le cœur est fier en lui pèche et oublie son péché et ne le prend pas en considération. Par conséquent, le Saint béni soit-Il se tient devant lui et ordonne de l’avertir de son péché, ainsi il ne l’oubliera pas.

404) Il en est certainement ainsi. Nous avons également trouvé à propos de David, que quand il fit cet acte avec Bat Sheva, il ne le mentionna pas. Le Saint béni soit-Il lui dit, tu l’as oublié, Je te le rappellerai. Immédiament, il est écrit : « Tu es l’homme, ainsi dit le Seigneur », signifiant tu es l’homme qui ne s’est pas souvenu du péché, tu es l’homme qui l’a oublié. Et Il l’avertit avec un Din.
405) Ici aussi, le Saint béni soit-Il dit « Faites qu’il connaisse son péché, qu’il a péché ». et c’est bien, car il ne dit pas « ou qu’il lui est connu », comme dans « ou si nous savons que le taureau est prêt à être éventré ». Celui qui se lève la nuit pour s’engager dans la Torah, la Torah lui annonce son péché, et non pas par le Din, mais comme une mère qui parle à son fils avec des mots doux, et il n’oublie pas et se repent devant son maitre.

406) Et si vous dites que David, qui se levait à minuit, pourquoi fut-il réveillé pour que son péché lui soit rappelé par Din ? David est différent parce qu’il a péché dans ce à quoi il était attaché, dans Malkhout, et requiert Din. Il fut jugé par ce qu’il a péché, car il apéché contre la sainte Malkhout, à qui il était lié, et pour qui il était un Merkava, et pour la sainte Jérusalem, qui correspond à Malkhout. C’est pourquoi il fut expulsé de Jérusalem et le royaume lui fut enlevé jusqu’il ce qu’il se corrigea et se repentit.

407) Que veut dire que le Saint béni soit-Il a puni David par son fils, comme il est écrit « vois, J’élèverai le mal contre toi de ta propre maison » ? C’est parce que si un autre homme s’était levé contre lui, il n’aurait pas eu de pitié pour lui. Il lui dit « mais Avhsalom a voulu tuer son père avec beaucoup de mauvais conseils contre lui, encore plus qu’une autre personne ».

408) David a péché avec Bat Sheva, Malkhout, sans raison. Le Saint béni soit-Il dit : « Que vienne la fille d’un dieu étranger et faire vengeance ». Et c’est Avshalom, qui était le fils d’une belle femme qui avait été capturée à la guerre. Celui qui prend une femme de la guerre, et la désire, il sortira d’elle en fin de compte un fils opinaitre et rebelle, car la souillure n’a pas cessé en elle.

Le Seigneur a juré par sa droite
409) « Le Seigneur a juré par sa droite et par le bras de Sa force ». Tant que l’homme pèche devant le Saint béni soit-Il, il y a un degré qui est connu en haut contre ce péché, pour juger l’homme et l’observer. S’il se repent entièrement devant son maitre, le péché s’en va et le Din [jugement] ne le gouverne pas et ne l’atteint pas. S’il ne se repent pas, le péché est écrit à ce degré. S’il continue de péché, un autre degré est préparé en face de lui et est d’accord avec le Din du premier degré, et alors il a besoin d’une plus grande repentance. Et s’il continue de péché, il ajoute un degré sur le degré jusqu’à ce qu’il complète cinq degrés.
410) Puisque la droite est établie opposée à l’homme et il est d’accord avec, avec le Din, la gauche est prète à être d’accord avec le droite et d’être incluse en elle. Quand la gauche est d’accord avec la droite, elle ne dépend plus de la repentance et alors tous sont d’accord avec le Din sur l’homme et le Din est sur lui.

411) Quand le Din est complété et est sur l’homme, les doigts sont complétés et sont érigés cinq face à cinq, droite dans gauche, pour montrer qu’ils sont tous d’accord avec son Din, et ses mains se redressent, signifiant les doigts sont croisés l’un dans l’autre pour montrer quelque chose sans l’intention de l’homme, qu’il n’en avait pas l’intention. C’est pourquoi il est écrit « Ta main droite, O Seigneur, est majestueuse en puissance, Ta droite Seigneur détruira l’ennemi », signifiant que la gauche est incluse dans la droite et le Din est complété, et alors tout persiste. Par conséquent, quand le Saint béni soit-Il veut tout maintenit, il est écrit « Le Seigeur a juré par Sa droite et par Son bras puissant, Je ne vous redonnerai plus votre grain comme nourriture pour vos ennemis ».
Comment est faite le serment du Saint béni soit-Il ? Mais certainement la Torah a parlé comme la langue des gens. Mais quelle est la signification intérieure du sujet ? C’est que toutes les révélations du Saint béni soit-Il aux inférieurs, qui sont définies en lisant et en parole, sont par les actions qui sont de Lui. Par conséquent, le serment, aussi est une décovuerte d’un tel acte, qui est défini par son inévitable nécessité, comme un serment qui ne peut plus changer.
A cet égard, le texte clarifie deux sujets : 1) Il y a une limite aux péchés et au Dinim [jugements]. Une fois que le pécheur a atteint cette limite, il ne peut plus pécher, et ainsi il n’y a plus de Dinim. 2) Par rapport au monde entier, cette limite est regardée comme un serment, car c’est comme si les méchants étaient morts, car ils ne peuvent plus pécher, et il n’y a plus de Dinim dans la terre. Il est écrit à ce propos, « Le Seigneur a juré par Sa droite et par son bras puissant, Je ne vous redonnerai plus votre grain comme nourriture pour vos ennemis ». Ceci sera avant la réparation finale.

La racine de tous les péchés est dans la domination de la gauche sur la droite. Chaque homme a sa racine en haut, et un pécheur intensifie la gauche et la sépare de la droite, créeant une dispute entre la droite et la gauche, comme la dispute qui était entre eux avant que la ligne médiane les inclut. Le pécheur fait tout ceci dans la racine de son âme en haut, et les Dinim qui s’étendent de cette dispute sont ses punitions. S’il continue à pécher et ne se repent pas, la Midat ha Din [qualité du jugement] sévère de Malkhout de Tsimtsoum aleph [première restriction] qui n’a pas été adoucie dans Bina lui apparait. Et à ce moment, toutes les lumières partent de sa racine en haut et il meurt.
Cependant, cette Midat ha Din qui apparait sur lui n’est pas complété en un fois. Par l’augmentation des péchée, elle s’aggrippe graduellement à chacun des cinq degrés HGT NH. Quand elle atteint le sommet des Sefirot, Hessed, sa forme est entièrement complétée et il n’y a plus de Dinim. Et ce qu’ils disent que la Midat ha Din sévère de Malkhout de ZA, repousse les lumières, dans chaque endroit, s’applique uniquement à la ligne gauche, de qui Hokhma se déploie. Mais dans la ligne droite, de qui Hassadim s’étendent, Midat ha Din n’endommage rien, parce qu’il n’y avait pas de Tsimtsoum sur la lumière de Hassadim.
Après que la sévère Midat ha Din se soit accrochée à tous les cinq degrés HGT NY, toutes les lumières de HGT NH – de gauche uniquement – sont entièrement parties, et la ligne droite ne reste pas que non endommagée, mais elle se renforce même, car elle a gagné la dispute. Ainsi la ligne gauche a été annulée et doit maintenant s’inclure dans la ligne droite. Mais le pécheur, qui été déjà attaché à la gauche en raison de ses péches, ne peut rien recevoir de la ligne droite et c’est pourquoi il meurt.
Mais le monde n’existe pas sur Malkhout de Tsimtsoum Aleph de Midat ha Din, car ses Kelim ne sont pas aptes pour recevoir la lumière de vie. C’est pourquoi le monde fut tout d’abord créé dans la Midat ha Din, et Il vit que le monde ne pouvait pas persister et Il associa la Midat ha Rakhamim [qualité de clémence] en lui, qui éleva Malkhout à Bina – Mida ha Rakhamim – où elle s’y adoucie. Alors les Kelim des gens du monde qui s’étendent de Malkhout, sont aptes pour recevoir la lumière de vie et tous les Mokhin et ils peuvent persister.
Par conséquent Malkhout fut faite de ces deux points : Le point de Midat ha Din en elle est annulé et inconnu et le point qui est adoucit par Rakhamim de Bina est révélé pour que ceux qui s’étendent d’elle puissent recevoir les lumières et Mokhin. Et à cause de ces deux points, elle est appelée « l’arbre de la connaissance du bien et du mal ». Si les gens sont méritants, Midat ha Din est dissimulée et ils peuvent recevoir d’elle l’abondance. S’ils ne sont pas méritants, Midat ha Din en elle apparait sur eux, tous ceux qui s’étendent d’elle endommagent leur Kelim, ils sont incapables de recevoir la lumière et elle est mauvaise pour eux.
Avec un pécheur, tant que le point de Midat ha Din n’est pas apparu sur lui, la répentance est utile parce que ses Kelim peuvent toujours recevoir la lumière. Mais une fois que le point de Midat ha Din apparait sur lui, la repentance ne l’aide plus car ses Kelim ne peuvent plus recevoir une quelconque lumière.

Vous devez également savoir qu’il n’y a rien qui n’ait pas dix Sefirot en lui, signifiant cinq, qui sont les discernements KHB TM, car Tifferet seule contient six Sefirot, ainsi elles sont dix. Dans ZAT, elles sont appelées HGT NY, où HGT sont KHB et NH sont TM. Et quand le pont de Midat ha Din apparait sur un pécheur, il endommage toutes les dix Sefirot de la racine de son âme. Tout d’abord dans Hod, puis dans Netsah, jusqu’à ce qu’il endommage Hessed. A ce moment la découverte du point de Midat ha Din est complète et la repentance n’aide plus.

Avec son péché, un homme a endommagé le degré d’en haut, dans la racine de son âme, et une division s’est produite entre les deux lignes – droite et gauche. Ceci amène la découverte de Midat ha Din, car le degré endommagé amène à lui Dinim et l’observe, pour voir s’il se repent, car tant qu’il n’a pas endomamgé ses dix Sefirot jusqu’à Hessed, il n’a pas corrompu ses Kelim et peut se repentir. Et il peut continuer à pécher, signifiant s’étendre de la ligne gauche vers le bas. 

Et s’il continue de pécher, alors un autre degré se tient devant lui, quand il endommage un degré supérieur dans la racine de son âme. Et s’il continue de pécher, il ajoute degré par degré jusqu’à ce qu’il complète cinq degrés, qui sont toute les dix Sefirot de la racine de son âme. A ce moment, laligne gauche en haut est vidée de toute lumière et il ne peut plus pécher, car il n’a plus rien à sucer de la gauche et la dispute entre la gauche et la droite cesse. Il en est ainsi parce qu’après que Midat ha Din soit apparue dans la Sefira de Hessed dans la racine de son âme, la ligne gauche ne peut plus recevoir de lumière, et la ligne droite est corrigée et renforcée, car elle a gagné la dispute.
La droite est établie oposée à l’homme qui a gagné la dispute et fut corrigé et est d’accord sur les Dinim qui sont apparus dans la ligne gauche. Et chez un pécheur, la gauche est prête à être d’accord avec la droite et s’y inclure, car parce qu’elle a été vidée de ses lumières et sa dispute avecla droite a été annulée, il est prêt à entièrement s’inclure dans la droite et se réjouir des lumières de la droite. Et puisque la gauche est d’accord avec la droite, cela ne dépend plus de la repentance parce que la gauche est d’accord pour s’inclure dans la droite après que Malkhout de Midat de Din soit apparue dans tous les degrés jusqu’à Hessed. A ce moment, la repentance n’est plus utile, parce que ses Kelim étaient corrompus et il ne pouvait plus recevoir la lumière, même s’il se repentait.
Quand le Din est complété, quand Midat ha Din apparait à tous les degrés et qu’il n’y a plus rien à endommager pour lui, alors il est complété, signifiant la dispute entre la droite et la gauche est réconciliée et il n’y a plus de Dinim, parce qu’il ne peut plus pécher et la gauche se rend et est entièrement inclue dans la droite. Alors les doigts se tiennent, cinq en face de cinq, droite dans gauche, signifiant que tous les cinq discernements de gauche sont venus à l’intérieur des cinq de la droite. Alors ses mains sont droites, pour monter une chose sans l’intention de l’homme. Ainsi, après que le Din sur lui soit complété et terminée, le pécheur croise les doigts de ses mains les uns dans les autres sans le vouloir. Ce la montre que cinq doigts, qui sont les dix Sefirot de gauche de la racine de son âme en haut, furent croisés et inclus dans la droite. Et le pécheur qui ne peut rien recevoir de la droite, est condamné à mort. Et même s’il a fait des actions en bas sans aucune intention, elles lui indiquent son jugement en haut.
Jusqu’ici cela se référait à un individu pécheur. Cependant, eu égard à tout Israël, il y a les justes qui s’accrochent à la droite et il y a les méchants qui augmentent la ligne gauche avec leur péchés. Tout Israël est jugé après la majorité. Si la majorité est les méchants, la ligne gauche s’intensifie et veut révoquer la ligne droite. Alors les nations, qui se déploient de la ligne gauche, gagnent en puissance pour tyranniser Israël – qui sont de la ligne droite – et pour les affliger. Ainsi étaient tous les exils, y compris l’exil d’Egypte.

Cependant, après que les méchants aient intensifié leurs péchés jusqu’à ce qu’ils découvrent Midat ha Din sur tous les cinq degrés jusqu’à Hessed, la ligne gauche est vidée et n’a pas de force pour se tenir d’elle-même. Et alors elle s’inclut dans la ligne droite. Et quand la ligne gauche est annulée, les punitions sont annulées et la puisance des Egyptiens pour aflfiger Israël est révoquée, comme il est écrit « Ta main droite, O Seigneur, est majestueuse en puissance, Ta droite, O Seigneur terrasse l’ennemi ». Cela signifie que la gauche a été inclue dan la droite et le Din a été complété.

Il en est ainsi parce dès que Midat ha Din ait été exilée, et que la puissance de la gauche a été révoquée, et qu’elle s’est inclue dans la droite, la puisance des méchants et la puisance des Egyptiens qui s’accrochent à la gauche a été annulée. Alors la droite s’intensifie parce qu’elle a gagné la dispute, et à ce moment, il est dit : « Ta main droite, O Seigneur, est majestueuse en puissance » car elle a battu la gauche. Par conséquent, « Ta droite, O Seigneur terrasse l’ennemi », les Egyptiens, qui se déploient de la gauche.

Ce fut pareil lors de l’exil d’Egypte, et il ens era de même dans le futur. Quand Il nous sauvera de toutes les nations du monde, alors cela sera aussi par l’acte de découverte de Malkhout de Midat ha Din à tous les degrés, qui révoque la puissance de la gauche et qui ne dominera jamais plus la droite. Cet acte est regardé comme un serment qu’aucune nation dans le monde n’asservira plus jamais Israël, qui s’étendent de la droite.
Néanmoins quand le Saint béni soit-Il veut tout garder de façon à ce qu’aucune nation ou langue ne soit plus jamais capable d’asservir Israël, il est écrit : « Le Seigneur a juré par Sa droite, et par le bras de Sa puissance », par l’acte de découverte de Malkhout de Midat ha Din dans tous les degrés des mondes. C’est le serment et la promesse que la ligne gauche ne pourra plus jamais dominer la droite. Par conséquent, « Le Seigneur a juré par Sa droite » en intensifiant la puissance de la droite, qui a gagné la dispute. « Et par le bras de Sa puissance » signifie par la gauche qui s’est déjà incluse dans la droite, « Je ne vous redonnerai plus votre grain comme nourriture pour vos ennemis, ni les étrangers ne boieront votre vin pour qui vous avez travaillé ».
Trois questions sont révélées ici dans le sujet de la décovuerte de Malkhout de Midat ha Din sur tous les degrés, qui soumet la ligne gauche qui s’inclut dans la droite, de façon à ce qu’elle ne puisse plus jamais vaincre la droite : 1) La découverte de Midat ha Din à la racine d’un individu pécheur, dont l’espoir est entièrement parti et il ne peut pas continuer à pécher, mais il ne peut plus se repentir également. 2) La découverte de Midat ha Din à la racine d’une seule nation, comme c’était le cas en Egypte, quand il est dit : « Ta main droite, O Seigneur, est majestueuse en puissance ». L’acte de découverte de Midat ha Din sur les Egyptiens est comme un serment que les Egyptiens ne pourront plus jamaisa sservir Israël, comme il est écrit : « car les Egyptiens que vous avez vu aujourd’hui, vous ne le reverrez plus jamais ». 3) L’acte de découverte de Malkhout de Midat ha Din dans le monde entier qui touche toutes les 70 nations. A ce moment, le Saint béni soit-il donne un serment général que la ligne gauche ne surmontra plus jamais la ligne droite dans le monde, comme il est écrit : « Le Seigneur a juré par Sa droite ».
Quatre espèces
412) Il est écrit : « Le fruit du cédrat, les branches des palmiers ». Le fruit du cédrat est un citron. Mais le citron vient-il d’un cédrat ? Après tout, il y a plusieurs épines l’entourant dans le citronier. Cependant, ilest écrit « Le Seigneur Dieu a façonné en femme la cote qu’Il a prise de l’homme, et l’amena à l’homme » et aussi, c’est à présent l’os de mes os, et la chair de ma chair ». Et c’est le fruit d’un cédrat, car l’homme est appelé « un arbre ».
La signification intérieure des mots : « Le Seigneur Dieu a façonné en femme la cote » concerne ZA et Malkhout, qui ont émané comme deux Partsoufim. Ensuite, l’Emanateur les a coupé l’un de l’autre et Malkhout était une cote de ZA. ZA est appelé « l’arbre de vie » et Malkhout est le fruit de cet arbre, le citron, qui suggère Malkhout. C’est pourquoi la Torah l’appelle « le fruit d’un cédrat », car c’est le fruit d’un cédrat – ZA.

413) « Les branches des palmiers ». Le palmier monte à 70 ans, qui suggère à Yessod de ZA en qui les 70 années supérieures sont complétées, signifiant HGT NHYM. Chacune d’entre elle consiste de dix, ainsi elles sont soixante dix. C’est lié, connecté en haut dans ZA et en bas dans Malkhout, c’est pourquoi ils sont appelés Kapot [branches, mais aussi Kafout, signifiant lié], comme dans Kfitou [araméen], qui signifie lié. Il en est ainsi parce que Yessod s’élève à ZA et à Malkhout, et il est écrit : « car tout est dans le ciel et dans la terre ». Yessod est appelé « tout » et il est lié au ciel, ZA, et à la terre, Malkhout.
414) Le fruit du cédrat est un autel, Malkhout, qui engendre le fruit et fait sortir les fruits de tous les côtés. Il est appelé « le fruit du cédrat », car tous les soixante dix ans – qui sont HGT NHYM de ZA, oùchacun consiste de dix, ainsi ils sont 70 – Malkhout est donnée comme une part et elle est bénite par tous. De plus, ZA est appelé « un cédrat » et quiconque pècje et endommage l’autel – Malkhout- pèche et endommage toutes les sept Sefirot de ZA. C’est la raison pour laquelle Malkhout est attachée au sept Sefirot de ZA, et il est également écrit : « le fruit du cédrat, les branches des palmiers » pour montrer  qu’ils sont unis l’un à l’autre.
415) Il est écrit : « c’est la portion consacrée d’Aaron et la portion consacrée à ses fils ». « C’est » est l’autel, Malkhout, qui est ointe par Aaron, Hessed de ZA, comme il est écrit : « et tu oindras l’autel de l’offrande qui monte et tous ses récipients ». « Et la portion consacrée de ses fils » sont le reste des Sefirot de ZA, qui descendent en cascade de Hessed, car l’autel, qui est Malkhout, est ointe par tous et il grandit, est béni et est purifié.

416) A la fête de Soukkot [fête des tabernacles], l’autel est entouré une fois par jour, et à la fin, sept fois. Qu’est ce que cela nous apprend ? Un roi qui invite des invités et s’en occupe, le roi a une fille. Elle lui dit « Mon seigneur le roi, tu ne me veilles pas sur moi à cause de tes invités ». Il lui dit : « Ma fille, je te monterai un cadeau chaque jour, qui vaut autant que tous ».
417) Ainsi, chaque jour de fête, Israël offrira soixante dix bœufs correspondant aux 70 nations du monde. L’autel, signifiant Malkhout, dit au saint roi, ZA : « Il y a des portions et des parts pour toutes les nations. Et que me donnes-tu ? ». Il lui dit ; »chaque jour, les sept hautes mers – qui sont les sept Sefirot de ZA, parce que chacune est inclue avec toutes les autres – t’entourent et te donneront 70 portions chaque jour ». C’est parce que chacune consiste de dix, correspondant aux 70 bœufs offerts durant la fête, qui correspondent aux 70 nations. Il s’avère que chaque jour, Israël offre en correspondance à toutes les nations du monde.

418) C’est sept parts chaque jour même s’ils font uniquement un cercle, car chaque jour, Malkhout est bénie par tous, car les sept Sefirot sont inclues l’une dans l’autre et la Sefira particulière à chaque jour comprend toutes les sept. Ainsi, elles sont 70, correspondant aux 70 nations. A la fin des sept jours, le septième jour de fête, Malkhout est bénie de l’endroit où l’huile d’onction est trouvée, de Bina, où il y a l’abondance de Hokhma, appelée « huile ». C’est la raison des sept cercles, correspondant à tous ces sept jours, qui sont les sept Sefirot de ZA, pour continuer et garder les bénédictions pour elle de la fontaine du torrent qui coule toujours et ne s’arrête jamais, qui est Bina.

Il s’avère que sa bénédictions chaque jour des sept jours de Soukkot, jusqu’au septième jour, est une bénédiction de la fontaine du torrent, de Yessod de ZA, qui ne coule pas toujours mais cesse, signifiant ne brille pas en complétude mais durant la prière, les Shabbats et les fêtes. Et de plus, le septième jour de Soukkot, quand l’autel est encerclé sept fois, elle est bénie sept fois ensemble, et alors toutes les bénidictions sont gardées en elle du haut lieu où la fontaine coule et ne s’arrête jamais, qui est Bina.

419) Chaque jour des jours de la fête, il est dit d’elle est déclaré « alors que la stérile donne naissance à sept, et celle qui a beaucoup d’enfants est malheureuse ». « Alors que la stérile donne naissance à sept » est l’assemblée d’Israël, qui est bénie chaque jour par les sept Sefirot de ZA et à la fin s’élève au nombre supérieur dans Bina. « Et celle qui a beaucoup d’enfants est malheureuse » sont les nations idolâtres du monde, qui sont un grand nombre de treize bœufs le premier jour et puis diminuent chaque jour jusqu’à sept bœufs. Ainsi l’autel expie pour les iniquités d’Israël, l’autel purifie et leur donne les bénédictions de haut en bas.

420) « Et la branche d’un arbre épais » est le saint roi, Tifferet, qui s’accroche des deux côtés – Hessed et Guevoura. Il en est ainsi parce que Tifferet est la ligne médiane, qui contient en elle les deux lignes. C’est la raison pour laquelle le myrte a trois branches. « Et la branche d’un arbre épais » signifie une branche qui deviendra la branche d’un arbre épais », qui s’aggripera à la droite et à la gauche.
« Et le saule du ruisseau » sont deux piliers Netsah et Hod, de qui l’abondance coule aux branches des palmiers, qui est Yessod, qui est accroché en haut dans ZA et en bas dans Malkhout. Le citron, Malkhout, émerge des épines de l’arbre, des Dinim, qui sont appelés les épines de ZA, qui est appelé « un arbre », car elle est construite des Dinim de ZA ; et c’est pareil avec les branches du palmier, qui sont Yessod qui s’accroche à elles aussi, signifiant aux épines de l’arbre, les Dinim de ZA, car Yessod penche à la gauche de ZA, où sont les Dinim. Et certainement, tout ce qui sort au monde sort des quatre espèces.

421) «  Alors j’irai à l’autel de Dieu ». L’autel de Dieu est l’autel d’en haut, Malkhout. Il indique Din, le puits d’Isaac, signifiant Malkhout, qui est appelée ‘un puits » et est fait de Guevoura, qui est Elohim [Dieu], appelé Isaac. Et parfois elle est appelée « l’autel d’HaVaYaH, signifiant Rakhamim, comme il est écrit : « Il s’élève devant l’autel du Seigneur [HaVaYaH]. Par conséquent, les mondes héritent de Malkhout Din et Rakhamim, car elle est nourrie du côté de Din et du côté de Rakhamim.
Si une âme est infidèle
422) « Si une âme est infidèle ». Mais une âme [Nefesh] et non Neshama ou Rouakh, qui ne pèchent pas mais partent avant le péché. Il est écrit : « l'âme de mon seigneur sera liée au faisceau de vie avec le Seigneur ton Dieu ». Il est également écrit « et les âmes de tes ennemis, il les lancera au loins, comme avec le creux de la fronde ». Ainsi récompense et punition parviennent principalement à l’âme.
423) Heureux sont les justes, qui ont une part supérieure dans le Saint béni soit-Il, dans la sainte part, dans la sainteté du roi, car ils se sanctifient à la sainteté de leur maitre. Et quiconque sanctifie, le Saint béni soit-Il le sanctifie, comme il est écrit « sanctifiez vous et soyez saints ». Un homme qui se sanctifie d’en bas est sanctifié d’en haut. Et quand il se sanctifie avec la sainteté de son maitre, il est revêtu d’une sainte âme, qui est l’héritage du Saint béni soit-Il et de l’assemblée d’Israël, car l’âme est un descendant de ZON. Et alors il hérite de tout. Ce sont ceux qui sont appelés « enfants du Saint béni soit-Il », comme il est écrit : « Vous êtes les enfants du Seigneur votre Dieu ».

424) Il est écrit : « Que la terre fasse sortir une âme vivante » [hébreu : Nefesh]. Le roi David a hérité de cette part, il était lié au nœud supérieur et a hérité du royaume [hébreu : Malkhout]. Pour cette raison « « l'âme de mon seigneur sera liée au faisceau de vie » Heureux est celui qui hérite de ce haut héritage.
425) Malheur à ces méchants dont les âmes ne sont pas récompensées dans ce monde et d’autant plus dans le monde à venir. Il est écrit d’eux : « Et les âmes de tes ennemis, il les lancera au loins, comme avec le creux de la fronde ». Ils marchent et errent dans le monde et ne trouvent pas d’endroit pour se reposer et où se lier et ils sont souillés du côté impur. Et un annonceur appelle et dit : « si une âme est infidèle » au Seigneur. « Il a souillé le sanctuaire du Seigneur », signifiant son âme. Il ne peut être dit que c’est vraiment le sanctuaire du Seigneur, car il n’est pas entré dans la sainteté et ne fut pas inclus en elle, de ce fait, comment peut-il le salir ? Et ils sont les faiseurs de tort du monde, les âmes des méchants, car ils adhèrent à la Sitra Akhra, et ils sont rendus impurs.

426) Une âme – quand l’assemblée d’Israël est couronnée, signifiant Malkhout, elle est couronnée avec le saint roi, ZA. Et Malkhout est appelée « le faisceau de vie » parce que tout est lié à elle. L’âme est liée à elle d’en bas et ZA d’en haut. Quand la Shekhina voyage, signifiant Malkhout, elle voyage avec les patriarches, HGT de ZA, comme il est écrit « et l’ange de Dieu, qui va ». Ce sont les trois versets : « et…qui va », et il est venu » et « et…s’est étendu » qui indiquent les trois lignes, HGT de ZA, de qui la Shekhina reçoit et avec qui elle voyage. C’est pourquoi la Shekhina est appelée « un faisceau de vie », parce que les trois lignes, HGT, sont liés en elle.
427) Tout, les trois lignes, HGT, et la Shekhina, sont devenus une couronne ainsi ils seront couronnés ensemble. Et le saint nom, le nom AB, est apparu en eux. A ce moment ZA est appelé « comme un pommier parmi les arbres de la forêt, ainsi est mon bien aimé parmi les fils ». C’est parce que les trois lignes, HGT, sont trois couleurs – blanc, rouge et vert – qui sont vues dans la pomme. Et alors Israël vit par la mer, le précieux éclat supérieur qui voyage devant eux. « Et te sortirais avec Sa présence par Sa grande force d’Egypte», sont les patriarches, HGT, les trois lignes. « Et… qui alla », « et il est venu » et « et s’est étendu ». Pour cette raison, ce nom, Malkhout, brise les montagnes et brise les rochers, il est bon, et il est mal. Heureux sont Israël.
428) Ce commandement est que celui qui est infidèle à la sainteté doit apporter un capital et un cinquième, comme il est écrit : « et il y ajoutera une cinquième part ». Le fonds est le Vav de HaVaYaH, ZA. Son cinquième est Malkhout, car il y a cinq Behinot [discernements] KHB TM dans ZA et Malkhout est sa cinquième. C’est le capital du jubilé – le capital est ZA, qui reçoit du jubilé, Bina
C’est la signification de la corne [en hébreu, Keren signifie « capital » et corne »] qui était sur le front de ce bœuf qu’Adam ha Rishon sacrifia. Cette corne suggère ZA, et existe pour lui pour le monde à venir, Bina, car  il reçoit de Bina, et ses fruits sont dans ce monde, qui sont Malkhout recevant de ZA. C’est le Hey Hey. Le premier Hey de HaVaYaH est Bina, et le Hey inférieur de HaVaYaH est Malkhout. Et le Vav, ZA, se tient entre eux et reçoit du premier Hey, le capital qui existe pour lui pour le monde à venir, et donne au Hey inférieur, les fruits dans ce monde.
429) Une chèvre en offrande. Pourquoi  une chèvre ? Son nom le cause, pour apprendre du mauvais côté. Une chèvre indique Dinim sévères et brûlants. Ainsi pourquoi est-elle offerte en sacrifice ? Elle doit être sacrifiée parce que si l’esprit de l’impureté passe sur un homme ou s’il engage en lui, son sacrifice est cette chèvre, de la même manière dont il a péché.

Nefesh, Rouakh, Neshama

430) Il y a celui qui est récompensé de Neshama et il y a celui qui est récompensé du réveil de Rouakh. Et il y a celui qui est récompensé uniquement de Nefesh et ne s’élève pas plus haut pour être récompensé de Rouakh et Neshama. Ainsi, il adhère au côté impur. Quand il dort, ces mauvais côtés viennent et adhèrent à lui et l’avertissent dans un rêve des choses dans le monde. Certaines sont fausses et certaines sont vraies. Parfois, on se moque de lui et on lui montre des mensonges et il est peiné dans son rêve. Par conséquent, certaines des nations idolâtres du monde voient des choses vraies dans leurs rêves, en raison du côté auquel elles adhèrent, qui les prévient et elles sont toutes des choses qui se réaliseront dans un futur proche.
431) Il y a trois degrés dans ces mauvaises espèces. Le degré supérieur – ce sont ceux suspendus dans l’air. Ils entendent ce qui est jugé en haut mais elles ne viennent pas dans ce monde. Le degré intermédiaire – entre le supérieur et l’inférieur – entend des choses des supérieurs, qui sont suspendus en l’air, et avertissent l’homme dans un rêve. Certaines sont fausses et certaines sont vraies. Les choses vraies sont ce qui se passera dans un futur proche. Le degré inférieur – ce sont ceux qui se moquent des gens et les font souffrir dans leurs rêves parce qu’ils sont tous aussi insolents que des chiens.

432) Et ce degré, de ceux qui sont suspendus dans l’air, les supérieurs, celui qui est récompensé uniquement de Nefesh, et cette Nefesh veut être corrigée et recevoir Rouakh, avant d’être récompensé de Rouakh, la nuit dans le sommeil, sort ce qui sort de cette Nefesh et se diffuse dans le monde. Autrement dit, ce n’est pas toute la Nefesh qui fait vivre l’homme quand il dort, mais une partie d’elle, car une Kista de Hayouta [un brin de vie] reste d’elle, qui veut et ne veut pas s’élever parmi les anges, jusqu’à ce quelle rencontre les Klipot dans l’air, qui annonce des choses qui se passeront dans un futur proche et qui se réaliseront dans un futur plus lointain. A ce degré, de ceux qui sont suspendus dans l’air, il se connecte de plus en plus dans son rêve jusqu’à ce qu’il acquiert un Rouakh.
433) Quand il a qcquis Rouakh, ce Rouakh sort et brise les montagnes et les rochers, qui sont les forces extérieures, et s’élève et se répand, et entren parmi les saints anges supérieurs. C’est parce que le Rouakh s’étend du monde de Yestira, où sont les anges. Là, il sait que ce qu’il sait apprend les choses d’eux et retourne à sa place. A ce moment, c’est la connexion de l’homme à la sainteté jusqu’à ce qu’il soit récompensé de Neshama et l’acquiert.
434) Quand il acquiert Neshama, elle s’élève au monde de Bryia, de qui Neshama s’étend et les gardiens des portes ne la retiennent pas. Elle se répand et s’élève plus haut parmi ces justes qui sont liés dans le faisceau de vie, Malkhout de Atsilout, où elle voit le plaisir du roi et réjuoit l’éclat supérieur.

435) Quand la biche supérieure se réveille, signifiant Malkhout, dans le vent du Nord à minuit, elle descend et ce juste qui a acquis Neshama s’élève et obtient force dans la Torah comme un lion puissant, jusqu’à ce que le jour se lève. Alors il marche avec cette sainte biche pour être vu devant le roi et recevoir de lui un fil de grâce, le fil d’Abraham, la lumière de Hessed.

436) Et quand ce juste vient avec la biche, Malkhout, il est couronné avec elle devant le roi et David dit « au chef des chantres sur la biche de l’aube » signifiant l’assemblée d’Israël, Malkhout. La biche de l’aube est le psaume de l’assemblée d’israël, qui dit en exil : »Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-tu abandonné ? »

437) Heureux sont ceux avec Neshama, les hommes de la Torah, les hommes du travail du saint roi. Malheur à ces méchants qui n’ont pas été récompensés d’adhérer à leur maitre et n’ont pas été récompensé de la Torah. Quiconque n’a pas été récompensé de la Torah n’est pas récompensé de Rouakh ni de Neshama. Il adhère au côté des mauvaises espèces et n’a pas de part dans le saint roi, il n’a pas de part dans la sainteté. Malheur à celui qui quitte ce monde parce que l’on sait qu’il est parmi les mauvaises espèces, avec insolence aussi sévère que le chien, les messagers du feu de l’enfer qui n’auront pas pitié de lui.
438) Quelle est la différence entre Israël et les nations idolâtres ? Même si un homme d’Israël est récompensé uniquement de Nefesh, un haut degré se tient sur lui, car s’il veut acquérir Rouakh, et s’il veut acquérir Neshama, il l’acquiert et en est récompensé. Mais les nations idolâtres n’acquériront jamais plus que leur Nefesh impure, sauf s’ils sont circoncis, et alors ils acquièrent Nefesh de sainteté.

439) Si Israël qui se tiennent au degré inférieur – Nefesh- ne veulent pas être récompensés de plus, sa punition est grande. Malheur à ce méchant qui oublie les commandements de la Torah, qui ne s’engage pas dans la Torah et qui oublie son maitre. Il est écrit de lui : « Que les pécheurs disparaissent de la terre ».
440) Il y a les gens qui adhèrent au côté de l’impureté parce qu’ils n’ont pas été récompensés de plus que Nefesh. Et quand l’esprit d’impureté passe sur eux, il reste sur eux et ils adhèrent à lui. Alors ce péché qu’un homme de cet esprit d’impureté a fauté, son offrande est une chèvre, un animal qui vient de ce côté, pour expier pour son péché.

441) Il est écrit : « tu ne laisseras pas être suspendu son cadavre sur l’arbre… et tu ne dois pas souiller ton pays ». Il en est ainsi parce que la terre est sainte et l’esprit d’impureté ne trouvera pas de place pour être dans la terre sainte. De ce fait, puisque l’esprit d’impureté est dans la chèvre et vient de son côté, pourquoi est-elle offerte au côté saint ?

442) Il est écrit : « Car le Seigneur ton Dieu est un feu dévorant ». Il y a le feu qui mange le feu. Le feu du Saint béni soit-il mange le feu de la Sitra Akhra. Il y a les anges qui chantent devant le Saint béni soit-Il et quand ils finissent de chanter ils sont annulé avec une étincelle du feu dévorant qui les brûle.

En bas, le Saint béni soit-Il a préparé le feu de l’autel, le feu de Malkhout, de ses dinim. Ce feu mange et consumme la totalité du côté impur et ce côté est annulé dans cette flamme de feu et rien n’en reste dans le monde. Un homme qui offre son sacrifice se tient sur lui et avec cette odeur qui s’élève de l’offrande, le côté de l’esprit d’impureté qui est sur lui s’en va de lui et il est pardonné. Pour cette raison, tout est annulé et consummé et il n’y a personne qui puisse se tenir devant le feu de l’autel.

Les cieux déverseront la justice
444) « Ruisselez, O cieux d’en haut ». « Ruisselez » est comme «Que mon enseignement s'épande comme la pluie ». Il dit cela à propos de la pluie, qui est la nourriture pour tous. Par conséquent, tous les yeux du monde regardent le Saint béni soit-Il pour les nourritures, car Il donne la nourriture à tous et les nourrit tous, comme il est écrit : « les yeux de tous T’attendent ».
445) Et vous devriez dire que cela dépend de l’endroit appelé « cieux », ZA, nous avons appris que la nourriture ne dépend pas du mérite. De plus, nous avons dit que le mérite est Tsedaka, qui est ZA, ca rla traduction de Tsedaka est mérite, et mérite et cieux sont un et pareils. Ainsi, elle ne dépend pas des cieux, ZA. Mais ici il est écrit ; « ruisselez O cieux ». Il est écrit « d’en haut », des cieux d’en haut. Cela signifie qu’elle vient du saint Atik, qui est AA, de qui la nourriture s’étend, et non de l’endroit appelé « cieux » et est appelé « mérite » mais précisément d’en haut.
446) Il en est ainsi parce que quand les cieux, ZA, reçoivent la nourriture d’en haut, d’un endroit supérieur qui est sur lui, signifiant AA, de Dikna, qui est appelé « chance », alors, « les cieux déverseront la justice ». Les cieux sont l’endroit où MAN pour les justes est hachée, c’est Netsah et Hod. Ils hachent MAN pour les justes, car cet endroit est appelé Tsadik, Yessod. Il en est ainsi parce qu’ils hachent MAN de ce qui vient d’en haut, de AA, et toute cette bonté se rassemble en eux pour donner le degré appelé Tsadik, Yessod, pour que cette Tsedek, Malkhout, soit bénie par leur ruisselement. C’est pourquoi ils hachent MAN pour les justes. Les justes sont Tsadik et Tsedek, Joseph et Rachel, Yessod et Malkhout. Quand ils s’accouplent, ils sont appelés Tsadikim [pluriel de Tsadik, juste].
447) Ces Netsah et Hod hachent MAN pour les justes, Tsadik et Tsedek, et c’est pourquoi il est écrit « les cieux », Netsah et Hod, « déverseront Tsedek [justice]. » Alors la terre en bas s’ouvrira, « pour qu’ils produisent le salut » signifiant les peuples du monde. « Et la justice surgira ensemble » signifiant que tous les Rakhamim et toute la bonté dans le monde multiplieront et la nourriture pour le peuple sera abondante dans le monde. Alors la joie sera ajoutée à la joie et tous les mondes seront bénis.

Mon cœur est pour les législateurs d’Israël

448) « Mon cœur est pour les législateurs d’Israël qui se dévouent au milieu du peuple, bénissez le Seigneur ». Toute la volonté et le cœur dont l’homme a besoin pour étendre les bénédictions de haut en bas pour unir le saint nom, il a besoin de l’étendre dans une prière au Saint béni soit-Il, de bonne volonté et avec l’intention du cœur, d’un profond torrent, Bina. Il est écrit à ce propos « Des profondeurs je t’ai appelé Seigneur » où est la profondeur de tous dans les hautes vallées qui sont le haut début, où AVI, Hokhma et Bina dans Bina, s’accouplent. Ici aussi, « mon cœur est pour leslégislateurs d’Israël » se réfère à AVI, qui sont les législateurs qui donnent Mokhin au saint Israël, ZA, qui s’étend entre eux.
449) « Qui se dévouent au milieu du peuple » sont les patriarches, HGT de ZA, qui sont appelés « princes », comme il est écrit « les princes des peuples se sont rassemblés ensemble, le peuple du Dieu d’Abraham », signifiant les patriarches qui s’étendent d’Abraham, Hessed de ZA. Alors « bénissez le Seigneur » étend les bénédictions de Lui vers le bas et il y aura des bénédictions dans le monde entier.

Il en est ainsi parce que quand il y a les bénédictions d’en haut dans ce monde en bas, tout est dans la joie, tout est en perfection, car aucune lumière n’est complète sauf quand elle est étendue en bas à ce monde. Heureux sont Israël car le Saint béni soit-Il leur donne bénédictions et écoute leur prière. Il est écrit à leur propos « Quand Il a regardé la prière du démuni, et n’a pas méprisé leur prière.

