Ekev [parce que]
L’intention dans la bénédiction

1) « Et tu devras manger et être repu, et bénir le Seigneur ton Dieu ». Cette Mitzva [commandement] est pour bénir le Saint béni soit-Il pour tout ce qu’il a mangé et bu et ce dont il s’est réjoui dans ce monde. S’il ne bénit pas, il est appelé « un voleur du Saint béni soit-Il  ». Le verset, « Celui qui vole son père ou sa mère » se réfère au Saint béni soit-Il. Il en est ainsi parce que les bénédictions avec lesquelles l’homme bénit le Saint béni soit-Il viennent pour étendre la vie depuis la source de vie, Bina, au nom sacré du Saint béni soit-Il, et pour lui donner sans réserve l’huile supérieure, l’abondance de Hokhma. De là elle vient pour être déployée dans le monde entier.
2) Il est écrit, « Et tu devras manger et sera repu, et bénir le Seigneur ton Dieu ». Par ces bénédictions, par ces mots, un homme donne l’abondance de cette source supérieure, Bina et tous les degrés et les sources de ZA et Malkhout sont bénis et remplis d’abondance, pour donner au monde entier, et sont tous bénis ensemble.

3) De ce fait, l’homme devrait placer sa volonté dans les bénédictions, afin que les patriarches, HGT de ZA, et les fils, NHY de ZA, soient bénis tous ensemble. Celui qui bénit le Saint béni soit-Il est béni et prend sa part de ses bénédictions, au début pour le monde entier en dessous. Parce que le nom du Saint béni soit-Il est béni de là, la première partie de ces bénédictions descend et reste sur la tête de celui qui bénit, comme il est écrit « Dans chaque lieu où Je fais que Mon nom soit mentionné, Je viendrai à toi et te bénirai ». Après cette bénédiction vient et reste sur la tête de celui qui bénit, elle se répand de là vers le monde entier.
4) Quand ces bénédictions descendent, elles se couronnent dans le champ des saintes pommes, Malkhout. En elles, elles rencontrent plusieurs degrés d’assignés sur le monde et descendent avec eux. Ils disent et déclarent « C’est le cadeau qu’un tel a envoyé au Saint béni soit-Il». De quel endroit les bénédictions descendent ? De la tête du juste, Yessod de ZA, vers qui les bénédictions montent en premier, éveillant d’autres bénédictions pour descendre d’en haut et est rempli de celles qui montent d’en bas, comme il est écrit, « Les bénédictions sont sur la tête du juste ». Quand ce degré est rempli, il donne à la mariée, Malkhout, et de là coulent et s’étendent en bas.
5) Quand ces bénédictions s’élèvent d’en bas, il n’y a pas une porte ni un seul assigné en haut qui n’ouvre pas toutes ces portes. Il est déclaré et dit dans tous ces firmaments, « Ceci est le cadeau qu’un tel a envoyé au Roi ». C’est un cadeau plein, comme il se doit. Et qu’est-ce qu’une pleine bénédiction ? C’est une bénédiction à laquelle il a été répondu « Amen », car toute bénédiction à laquelle il a été dit « Amen » est une bénédiction pleine comme il se doit.

6) Et quand cette bénédiction monte, tous les degrés en haut sont invités à cette lumière qui ne brille pas, à Malkhout, pour illuminer en elle. C’est d’autant plus le cas, si c’est une bénédiction que beaucoup ont béni, et l’ont couronné avec de saintes couronnes par la réponse, « Amen ». Amen est les liens dans chaque union et la Kédousha dans son Maître, couronnant une bénédiction avec des couronnes supérieures comme il se doit.
7) Le Saint béni soit-Il désire ceux qui Le bénissent Lui et Son désir est pour la bénédiction d’en bas, parce que cette bénédiction monte et brille pour la bougie qui ne brille pas, Malkhout, la renforçant avec une grande force pour monter à ZA pour un Zivoug. Il est écrit à ce propos, « J’honorerai ceux qui M’honorent », se référant à ceux qui honorent le Saint béni soit-Il. « Ceux qui Me méprisent seront estimés légèrement » sont ceux qui ne bénissent pas le Saint béni soit-Il et nient la bénédiction de leurs bouches.

8) Le secret des secrets pour ceux qui connaissent la sagesse de leur Maitre – de connaitre le secret des bénédictions sur les Mitsvot de la Torah et sur tous les plaisirs et délices de ce monde – est de donner sans réserve les bénédictions de haut en bas.

9) Sauf pour les bénédictions sur la prière, qui sont la correction de leur maitre, elles montent de bas en haut et de haut en bas. Quand les bénédictions ne sont pas de la prière, elles montent de bas en haut jusqu’à ce qu’elles atteignent l’intérieur de la lumière qui ne brille pas, Malkhout, et réveillent par la force cette lumière qui ne brille pas avec cette bénédiction. Alors le réveil monte jusqu’à ce qu’il atteigne le trône supérieur, Bina, la source de toute vie, de qui toutes les lumières proviennent.

Alors, les autres bénédictions sortent de cette source supérieure, se rencontrent et s’embrassent. Elles viennent et se posent sur la tête du juste, Yessod de ZA, pour donner en bas et quand elles descendent, les pères, HGT de ZA, et les fils, NHY de ZA, sont bénis avec toutes leurs bougies – les Sefirot de Malkhout.

10) Les bénédictions sont pour évoquer les bénédictions de haut en bas. « Bénis » est la source la plus élevée, AVI supérieurs, qui sont appelés Hokhma. Il convient d’orienter pour donner sans réserve et pour étendre toutes les bougies d’ici, les degrés inférieurs. Il est toujours béni parce que se seaux ne cessent jamais, car ils sont dans un Zivoug incessant et leur abondance envers les inférieurs ne cessent jamais.

De là il reçoit le début, appelé « le monde à venir », Bina, et il est appelé « le somment des cieux ». Cette extrémité supérieure de ZA est appelée « cieux » parce qu’elle est comme l’extrémité en bas, qui est le monde inférieur, Malkhout, qui est également appelée « bénis » correspondant aux inférieurs, pour donner les bénédictions en bas et pour éveiller de bas en haut par les bénédictions de la prière. Ici, dans le reste des bénédictions, il est appelé « bénis » Hokhma supérieure », AVI supérieurs, qui remplissent l’endroit, Bina, qui est appelée « le monde à venir », pour un fin, Yessod de Hokhma qui est instillé en lui.
11) Le mot « tu » dans la bénédiction commence à apparaître plus tard, car "bénis" est caché, signifiant HB qui ne sont jamais atteints par les inférieurs. Pour cette raison, il est appelé "bénis" d'une manière cachée, car elle est une source supérieure qui n’est pas révélée. Mais le mot «Tu» est le début de la révélation vers l'extérieur. C'est pourquoi il est appelé «Tu», à la seconde personne [du singulier], révélée. C'est la droite, Hessed de ZA, et il est appelé «le prêtre» de cet endroit, Bina, comme il est écrit: «Tu es un prêtre pour toujours." Autrement dit, qui est le prêtre pour ce monde, Bina? C'est "Tu", la droite supérieure, Hessed de ZA, car il est révélé. 

12) Le mot HaVaYaH [Seigneur] dans les bénédictions est la ligne médiane dans ZA, la foi de tous les côtés. Le mot «Notre Dieu" dans les bénédictions est le côté gauche de ZA, inclus dans sa droite, et sa droite est inclue en lui. Ils sont inclus l'un dans l'autre pour devenir un. Les bénédictions sont liées à ZA jusqu'à HGT de ZA, et puisque ces HGT de ZA ont été bénis, tous ceux qui sont en bas sont bénis. 

13) Une fois que HGT de ZA sont bénis et prennent des bénédictions pour eux-mêmes, ils retournent tous inclus comme un à la source, Bina, car ils ne peuvent pas retourner à cet endroit avant d'avoir été bénis. Parce qu'ils ont été bénis auparavant, ils entrent dans Bina pour prendre encore d'autres bénédictions afin de donner sans réserve en bas. Mais avant qu'ils ne soient bénis, ils n'entrent pas et ne reviennent pas à Bina, comme il est écrit: «Ils ne se présenteront pas devant Moi les mains vides." 
14) Quand ils reviennent à Bina et y entrent, ce lieu est appelé "roi", le mot «roi» dans la bénédiction, car Bina n'est appelé "roi" que lorsque ces HGT de ZA s'approchent de lui et sont bénis. Le roi est appelé "roi" quand ses ministres viennent vers lui quand ils sont riches et ont tout ce dont ils ont besoin sans aucun manque. Alors il est un roi. Un roi en bas, Malkhout, lorsque les Sefirot de ZA la couronnent suffisamment de couronnes saintes. Ici, dans la bénédiction que l'on appelle "roi", qui est le roi? C'est le monde qui nous a sanctifié et nous a ordonné, Bina. Et parce que c'est un monde qui n'est pas révélé à l'extérieur, il est dissimulé, il est appelé ainsi d'une manière cachée, une langue cachée, "il nous a sanctifiés et nous a ordonné," et pas à la seconde personne [du singulier] "Tu nous as sanctifié et Tu nous as ordonné" [prononcé différemment en hébreu] Par conséquent, il n'est appelé que de manière cachée.

15) Le monde, qui est la droite qui est Hessed, est toujours appelé «Tu». Ainsi, un prêtre incline la tête à cet endroit, «Tu», dans chaque bénédiction de la prière de Dix-huit quand il s'incline au début de la bénédiction et à la fin de la bénédiction. Quand le monde inférieur, Malkhout, est lié à la droite, Hessed, et s'attache à elle, il est appelé "bénis" de bas en haut. Il n'est pas appelé «bénis»  sauf dans la source à laquelle il s'est attaché, Hessed, dans laquelle il est entré et qu’il remplit, quand Malkhout est appelée "bénis". "Tu" dans la bénédiction est un prêtre, Hessed, pour s'accrocher à Lui. C'est pourquoi dans la prière l’homme s’agenouille à « bénis », Malkhout, parce qu'il est un monde courbé d’en haut. C'est la différence entre "bénis" dans la prière et «bénis» dans les autres bénédictions. «Bénis» dans les autres bénédictions est dans HB, et "bénis" dans la prière est dans Malkhout, et tout est pour donner sans réserve les bénédictions à tous les mondes.

16) Dans le mot " bénis " dans la prière de Dix-huit, l’homme s’agenouille et incline sa tête au «Tu» parce que le «Tu» est appelé «tête». Par conséquent, le prêtre prend part à la tête et il est toujours une tête, d'où l'agenouillement dans «bénis» et l'inclinaison de la tête dans «Tu». Le prêtre s'incline chaque fois qu'il dit «Tu», lors de la prière. Après que le roi ait incliné la tête au début de la prière de Dix-huit, il ne la redresse pas jusqu'à ce qu'il termine la prière, car le Saint béni soit-Il a dit à la lune, "va et diminue toi", et la lune, Malkhout, ne s'est pas encore redressée de cette diminution. Le roi est considéré comme Malkhout, donc il baisse sa tête et ne se redresse pas. Pour cette raison, la bénédiction que l’homme bénit le Saint béni soit-Il se réveille pour donner sans réserve les bénédictions d'en haut à tous les mondes. Heureux sont Israël dans ce monde et dans le monde à venir.

Visions de l’échelle

1) Chaque plaisir qu’une personne se réjouit du Saint béni soit-Il, s’il bénit pour cela, il fait monter ce plaisir avec la bénédiction pour MAN à Malkhout. Par cela, ZA et Malkhout montent à Bina, où ils reçoivent Mokhin et les Kélim d’où l’abondance descend à tous les mondes, et pour qui le Saint béni soit-Il réjouit l’homme. Ainsi, si une personne se réjouit et n’a pas béni, il vole le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Celui qui vole son père ou sa mère », son père étant ZA et sa mère étant Malkhout, puisque les âmes sont les rejetons de ZA et Malkhout.

2) Nous savons que Gadlout et le Zivoug ZON sont uniquement durant la prière. Quand ce n’est pas dans la prière, leur Zivoug stoppe et ils retournent à la Katnout, à VAK. De ce fait, avec chaque bénédiction, nous devons redéployer la Gadlout à ZON.
Le lieu de l’extension est depuis AVI supérieurs parce qu’ils sont toujours en Gadlout et PBP [Panim be Panim, face à face] et leur Zivoug ne cesse jamais car ils n’ont pas besoin d’abaisser Malkhout de Bina puisqu’ils désirent la miséricorde. Ils sont considérés comme n’ayant jamais quitté Rosh de AA. Mais en dessous d’eux, même dans YESHOUT, leur Zivoug cesse. Cependant, nos bénédictions ne montent pas à AVI car ils sont au-dessus de notre atteinte. Le but de nos montées n’est que jusqu’à Malkhout parce que nos âmes sont des ramifications de Malkhout.

Pourtant, une fois que la bénédiction monte à Malkhout, Malkhout et ZA se renforcent en conséquence, et s’élèvent au Zivoug de AVI et YESHOUT, par Daat qui unit AVI et YESHOUT, HB. Il en est ainsi parce que cette bénédiction monte et brille vers la bougie qui ne brille pas, Malkhout. La bénédiction la renforce, pour monter avec ZA pour un Zivoug de AVI et YESHOUT,  pour recevoir Gadlout de Kélim et Mokhin de là. Et quand cette bénédiction monte, tous les degrés sont invités à cette lumière qui ne brille pas, Malkhout, pour briller en elle, puisque Malkhout monte à eux avec ZA, reçoit les Kélim et Mokhin, et s’accouple avec ZA.

3) La montée de la bénédiction à Malkhout est comme expliquée à propos de la montée de la prière. D’abord, la bénédiction adhère à Bina et TM de Malkhout qui sont tombés dans ce monde, où celui qui bénit est trouvé. Ensuite ils ont besoin de viser dans le nom Mem-Bet de l’ascension, qui est l’abaissement de Malkhout du lieu de Bina dans tous les degrés. Ensuite la moitié supérieure du Partsouf qui restait dans chaque degré – KH et la moitié de Bina – élève vers elle la moitié du degré qui est tombé d’elle au degré de celui lui étant en-dessous – la moitié de Bina et TM – et celui en dessous d’elle monte avec elle.

Par cela, que la bénédiction qui était attachée à Bina et TM de Yessod de Assyia qui étaient tombés dans ce monde se réunit avec KH et la moitié de Bina de Malkhout de Assiya au même degré, prenant avec eux la bénédiction au lieu de Malkhout de Assyia. Aussi, Bina et TM de YESHOUT de Assyia qui étaient tombés au degré de Malkhout de Assyia retournent à leur degré dans Yessod de Assiya, prenant aussi avec eux la bénédiction de Malkhout de Assyia vers le lieu de Yessod de Assyia jusqu’à ce que la bénédiction monte à Malkhout de Atzilout et deviennent MAN là-bas.

4) Nous pourrions demander, « Mais l’abaissement de Malkhout à Bina commence avec le Partsouf le plus haut de tous, et de là l’illumination vient au degré suivant, de haut en bas. Ainsi, comment la bénédiction ou la prière peut-elle, celle qui est attachée au bas des degrés – dans Bina et TM de Malkhout de Assyia qui sont tombés dans ce monde – monter plus que Malkhout de Assyia ? Après tout, une qu’elles sont venus à Malkhout de Assyia, Bina et TM de Yessod de Assyia sont déjà montés avant et ne sont pas là, ainsi comment une prière monte-t-elle depuis Malkhout de Yessod ?

L’abaissement du Hey inférieur depuis Eynaim commence avec le Partsouf Nékoudot de SAG, où la montée de Malkhout a été enracinée dans Bina pour la première fois, depuis l’illumination des trois Partsoufim, Galgalta, AB, SAG de AK dans lesquels il n’y avait pas la question de l’ascension de Malkhout à Bina. C’est le nom de quarante-deux lettres. Et puisque cette illumination s’est éveillée en haut, Malkhout descend promptement de tous les degrés en une fois. De ce fait, il peut être dit que cela a été fait d’en haut vers le bas. Cependant, il peut être dit que cela a été fait de bas en haut. De plus, il n’y a pas d’absence dans le spirituel et chaque changement est seulement une adition à la première forme, et l’opération agit sur tous les côtés, de haut en bas et de bas en haut.

5) La racine du nom Mem-Bet (42) lettres est dans les trois premiers Partsoufim de AK – Galgalta, AB, SAG. Après l’élimination de chaque Partsouf, sa lumière de Peh vers le bas est partie et Parstouf inférieur le remplit avec ses lumières. Ainsi, une fois les lumières du Partsouf Galgalta de AK parties, le Partsouf AB de AK sortit et le remplit avec ses lumières. Et après le départ des lumières de AB de AK, le Partsouf SAG de AK sortit et le remplit de ses lumières.

Par conséquent, il est considéré que le Partsouf Galgalta de AK est les quatre lettres du simple HaVaYaH, le Partsouf AB est considéré comme plein HaVaYaH, avec dix lettres – Youd, Hey, Vav, Hey – parce qu’il a rempli le Partsouf Galgalta de AK, et Partsouf SAG est considéré comme HaVaYaH avec remplissage de remplissage, ayant vingt-huit lettres – Youd, Vav, Dalet, Youd, Vav, Aleph, Vav, Hey, Youd. Il en est ainsi parce que le Partsouf SAG remplit AB, qui est lui-même un remplissage de Galgalta. Ainsi, c’est le remplissage du remplissage.

Ainsi, il y a quatre lettres dans Galgalta là, dix lettres dans AB, et vingt huit lettres dans SAG. Ensemble ils sont quarante deux lettres. Ces trois Partsoufim sont KHB de AK, et dans ces trois, il n’y avait pas encore l’ascension de Malkhout à Bina, car l’ascension de Malkhout à Bina commence du second Partsouf de SAG de AK.appelé Nékoudot de SAG. De ce fait, si nous souhaitons abaisser Malkhout de Bina, nous devons déployer la lumière de ces trois Partsoufim de AK, dans lesquels cette ascension est absente, et de leur illumination nous abaissons Malkhout de Bina de tous les degrés.

6) Il y a également trois Behinot dans Galgalta AB SAG de AK dans les trois Sefirot KHB de tous les degrés, qui sont KHB de AK, car les forces supérieures doivent être dans les inférieures. Par conséquent, dans tous les degrés, Keter est regardée comme simple HaVaYaH des quatre lettres, Hokhma comme HaVaYaH avec le remplissage, dix lettres, et Bina comme HaVaYaH avec le remplissage du remplissage, 28 lettres. Vous savez également que la moitié du degré qui reste dans Bina après l’ascension de Malkhout dans Bina est KH et GAR de Bina, qui sont AVI supérieurs, car il n’y a pas de Massakh qui gouverne la moitié supérieure de Bina.

Même si elles sont la moitié de Bina, nous les regardons comme un Partsouf complet. Les trois Sefirot KHB restent dans le degré, où l’ascension de Malkhout à Bina ne les endommagent as et seule la moitié inférieure de Bina et TM sont endommagés par l’ascension de Malkhout à Bina et tombent au degré sous eux. Ainsi KHB de chaque degré sont égaux à Galgalta AB SAG de AK, qui sont les premiers 42 dans les mondes.
7) Chaque Behina reçoit de sa Behina correspondante dans le supérieur. De ce fait, quand nous nous orientons pour abaisser Malkhout de Bina dans chaque degré, nous étendons l’illumination des 42 lettres de Galgalta, AB, SAG de AK  en qui il n’y a pas d’ascension de Malkhout à Bina. C’est pourquoi leurs degrés ne sont pas divisés dans toutes les 42 lettres des moitiés des degrés qui restent dans le degré, et alors Malkhout descend de l’endroit de leur Bina, et toutes les moitiés de degrés qui sont tombées se réunissent avec les moitiés supérieures. Ainsi les moitiés supérieures sont complétées des dix Sefirot comme Galgalta, AB, SAG de AK. Cela explique très bien le nom des 42 lettres et comment nous élevons par elles chaque prière et chaque bénédiction à notre racine, qui est Malkhout de Atsilout.
8) De même, quand la bénédiction monte à Malkhout de Atsilout, ZA et Malkhout de Atsilout montent aussi avec Bina et TM de YESHOUT en eux, quand YESHOUT retournent à AVI supérieurs. Nous savons que Bina et TM dans l’inférieur qui retournent à leur degré deviennent une ligne gauche pour KHB qui sont restés dans le degré. Nous savons aussi qu’AVI et YESHOUT sont les dix Sefirot de Bina qui ont été divisées en raison de l’ascension de Malkhout à Bina de ces dix Sefirot, devenant KHB de Bina pour AVI.

De plus, Bina et TM de Bina sont devenus YESHOUT. Ainsi, après que Malkhout dans Bina de AVI soit descendue, quand YESHOUT, qui sont Bina et TM de AVI, retournent au degré de AVI, ils deviennent la ligne gauche ici pour AVI. De plus, ZON qui sont attachés à Bina et TM de YESHOUT, qui sont montés avec YESHOUT, sont devenus ici la ligne médiane, qui est Daat, unissant les deux lignes – gauche et droite – qui sont AVI et YESHOUT dans une Hitkalelout [inclusion], qui est le Zivoug. De ce fait, YESHOUT descendent à leur endroit, et eux aussi montent leur Bina et TM, en qui ZON sont inclus. Ainsi, leur Bina et TM deviennent la ligne gauche de KHB qui sont restés en eux.

A ce moment, une dispute a lieu entre les lignes droite et gauche dans YESHOUT, et elles ne peuvent pas briller. Alors par le Massakh de Hirik dans ZA, les deux lignes – droite et gauche- s’unissent en une, leur illumination est entièrement complétée, et ces trois lignes ensemble deviennent HBD de YESHOUT. Et comme ces HBD sortent par ZA, ZA en fut également récompensé, car l’inférieur est aussi récompensé de toute la mesure de la lumière qui est causée dans le supérieur. Par conséquent, comme trois sortent d’une, où HBD de YESHOUT sortent de ZA, et une est récompensée des trois, ZA est également dans HBD.

 9) En effet, quand nous disons que pendant la descente de Malkhout de Bina, chaque supérieur, c'est à dire KHB, qui sont restés dans le degré, élèvent Bina et TM qui sont tombés d'eux  avec le degré inferieur qui était attaché à Bina et TM, cependant nous devons savoir cela ne veut pas dire qu'il monte vers lui toutes les dix Sefirot du Partsouf inférieur, mais seulement KHB de l'inférieur, sans Bina et TM de l'inférieur. Car l'ascension de l'inférieur au supérieur est parce Bina et TM du supérieur y sont tombés et se étaient attachés à l'inférieur dans un seul degré lors de leur chute. Par conséquent, à leur retour au degré, ils prennent avec eux l'inférieur qui est attaché à eux, et quand Malkhout s'élève à Bina et fait tomber tous les demi degrés inférieurs de leur degré, cela se fait dans tous les degrés à fois.
Il s'avère que lorsque Bina et TM du supérieur tombent à l'inférieur, il y a seulement trois Kelim KHB dans le degré de l'inférieur, puisque ses Bina et TM sont aussi tombés aux degrés en dessous. Ainsi, lors de leur chute, Bina et TM du supérieur n’étaient attachés qu’aux KHB de l'inférieur. Ils n'ont aucun contact avec Bina et TM de l'inférieur, car ils sont déjà tombés de l'inférieur et sont au fond de l'inférieur. Ainsi, lorsque Bina et TM du supérieur retournent a leur degré, ils n'élèvent que KHB de l'inférieur qui sont attachés avec eux, et non tout de Bina et TM de l'inférieur.
  Dans ZA, KHB sont descendus dans HGT, et Bina et TM dans NHY. Ainsi, Bina et TM de YESHOUT qui sont tombés dans ZA était attachés seulement à ses HGT, qui sont considérés comme KHB qui sont restés à son degré, et non pas dans ses NHY, qui sont Bina et TM qui sont tombés de lui dans le degré de Malkhout et ne sont pas en lui. Ainsi, lorsque Bina et TM de YESHOUT retournent à YESHOUT, ils élèvent avec eux seulement HGT de ZA, et non pas NHY de ZA. 

10) Par conséquent, l'inférieur reçoit aussi tous les Mokhin qu'il cause au  supérieur, et parce que trois sortent d'un, un est récompensé des trois. Pourtant, même ainsi, ZA ne prend pas ces Mokhin maintenant qu'il est à l’endroit de YESHOUT, car tout le Partsouf de ZA n’y est pas, seulement ses KHB, c'est-à-dire uniquement HGT. Ses NHY ne sont pas là, et celui qui manque de NHY de Kelim, manque GAR de lumières parce qu'ils n'ont pas de Kelim dans lesquels les vêtir. C'est pourquoi, il ne peut pas recevoir maintenant HBD de lumières qui sont sortis  de lui dans YESHOUT, il ne reçoit que l'illumination des Kelim, descendant de YESHOUT à son endroit, abaissant Malkhout de sa Bina, et élevant à lui Bina et TM qui sont tombé de lui, c'est-à-dire NHY, 
Alors HGT et NHY s'unissent en lui dans un seul Partsouf et alors il revient à YESHOUT, recevant Mokhin de HBD qu'il avait laissé là. Puis les Kelim de HGT redeviennent HBD et Kelim de NHY redeviennent HGT, et de nouveaux NHY sortent de lui. Alors, il redescend de YESHOUT avec Mokhin complets de HBD.
 Cela clarifie que ZA ne reçoit les Mokhin dans YESHOUT que par deux ascensions. Dans la première ascension, il reçoit de YESHOUT seulement l'illumination de VAK, car il n'a pas les Kelim de NHY. Dans la deuxième ascension, il reçoit les Mokhin complets. 
11) Les bénédictions qu'un homme bénit le Saint béni soit-Il viennent pour étendre la vie de la source de vie, Bina. Autrement dit, l'illumination de VAK qui s'étend de la première ascension, pour vider sur lui de cette huile supérieure, l'abondance de Hokhma- l'illumination de GAR par la seconde ascension- et tous les degrés et les sources de ZA et Malkhout dans la première ascension sont bénis et sont remplis d'abondance, pour vider tous les mondes. Ensuite, les patriarches, HGT de ZA, et les fils, NHY de ZA, sont tous bénis ensemble, dans la deuxième ascension, quand les Kelim des pères et des fils, HGT et NHY de ZA, se sont joints en un seul corps. Ainsi ils peuvent recevoir Mokhin de HBD pour être bénis ensemble. 

12) Quand ces bénédictions montent d'en bas, il n'y a pas une seule porte en haut, ni un assigné en haut qui ne s'ouvre pas toutes ces portes, car les Massakhim [écrans] qui séparent entre les demi degrés, entre KHB et Bina et TM de chaque degré, sont considérés comme des portes. Sans eux, il n’aurait pas été possible pour l'inférieur de s'élever au supérieur, car toute l'ascension de l'inférieur au supérieur est seulement parce que Bina et TM du supérieur sont tombés à l'inférieur et s'y sont attachés.  
C'est pourquoi quand ils retournent à leur degré dans le supérieur, ils prennent l'inférieur avec eux. Et puisque cette chute se fait par le Massakh, qui est la connexion de Malkhout dans Bina, et l'ascension de Bina et ZON se fait par la fissure du Massakh, par la descente de Malkhout de Bina, le Massakh est considéré comme une porte parce que quand il se fissure, l'inférieur monte au supérieur par là. Ainsi, si celui qui bénit vise dans la bénédiction  - dans le mot «béni» è a étendre le nom des 42 lettres, les Massakhim s'ouvrent et se fissurent, signifiant les portes dans chaque degré, pour élever l'inférieur au supérieur. Et alors, la bénédiction s'élève de Bina et TM à la fin des degrés à travers les portes de tous les degrés jusqu'à ce qu'elle arrive à Malkhout de Atsilout, car ils se sont tous ouverts et la bénédiction monte à travers eux jusqu'à ce qu'elle arrive à Malkhout de Atsilout.   
13) Maintenant, nous allons expliquer l'ordre de l'intention de la bénédiction des bénédictions qui ne sont pas la prière. La bénédiction des Mitsvot et la bénédiction de la délectation montent de bas en haut, de ce monde et en haut, jusqu'à ce qu'elles arrivent à l'intérieur de la lumière qui ne brille pas  Malkhout  et éveillent cette lumière qui ne brille pas par cette bénédiction  Par l'illumination des 42 lettres, il élève la bénédiction jusqu'à Malkhout, qui est appelée "la lumière qui ne brille pas”. Et quand la bénédiction y arrive, ZA et Malkhout s'éveillent et montent avec MAN de la bénédiction à Bina, où un Zivoug de HB se fait sur le Massakh de ZON. 
Alors les autres bénédictions sortent de cette source supérieure, Bina, qui sont les Mokhin qui s'étendent de Bina à ZON, MAD, se connectant à MAN de la bénédiction. Ils viennent et reposent sur la tête des justes, Yessod de ZA, qui s'étendent de Rosh,  ZA à son Yessod, qui est appelé «justes», pour donner sans réserve en bas Il les donne à Malkhout, et Malkhout aux  inférieurs. Quand ils descendent, les pères, HGT de ZA, et les fils, NHY de ZA, sont bénis, ainsi que toutes leursbougies, les Sefirot de Malkhout, qui sont les lumières de feu.

14) Maintenant, il explique la signification de l'intention des bénédictions sur les Mitsvot et la bénédiction de délectation selon leur ordre. « Bénis” est la source suprême, AVI supérieurs, appelés Hokhma. Toutes les bougies, c'est-à-dire les degrés inférieurs, doivent viser à vider et à étendre et à éclairer de là toutes les bougies, signifiant les degrés inférieurs, car tous les degrés sous AVI sont en Gadlout seulement pendant la prière. Mais après la prière ils retournent à leur Katnout, quand Malkhout s'élève à nouveau à Bina de chaque degré, et tous les degrés retournent en Katnout. Sauf AVI supérieurs, en qui Malkhout ne descend jamais de leur Bina même pendant Gadlout, ils sont donc toujours en Gadlout et dans un Zivoug sans fin. Pour étendre la correction aux degrés, il faut les amener à l'endroit de GAR. C'est pourquoi dans “bénis” nous nous orientons pour élever ZON et YESHOUT à AVI, de qui ils recevront leur correction.  Il est toujours béni, car AVI supérieurs sont toujours «bénis» parce que ses eaux ne cessent jamais. Pour cette raison, la correction commence d'eux, 
Comment montent-ils à AVI?  Vous savez déjà que par le nom des 42 lettres, Malkhout descend du Massakh qui sépare AVI de YESHSOUT. Alors YESHSOUT  montent à AVI et les deux deviennent un seul degré, où AVI, qui sont KHB de Bina, deviennent le côté droit du degré, et YESHOUT, qui sont Bina et TM de Bina, deviennent le côté gauche du degré. De plus ZA aussi y monte avec Bina et TM de YESHSOUT, avec MAN de la bénédiction, et devient Daat, la ligne médiane qui unit AVI et YESHSOUT, la droite et la gauche. Après que YESHOUT ait reçu l'illumination de AVI supérieurs grâce à cette union, YESHSOUT descendent à leur places et les deux lignes - droite et gauche- sortent également d’eux par l'élévation de leurs Bina et TM. Mais ils se querellent et ne peuvent pas briller, jusqu'à ce que ZA devienne leur ligne médiane, unissant la droite et à gauche de YESHOUT. Alors ils sont complétés et illuminent dans les trois lignes, HBD.
15) C'est pourquoi il a été dit que c'est là qu’est le début appelé « le monde à venir», YESHSOUT, en qui le début de la révélation des Mokhin de Hokhma est fait, car dans AVI supérieurs il n'y a que Hassadim sans Hokhma qui brillent, car ils sont GAR de Bina et sont toujours dans un état de « Hafetz Hessed », ne recevant pas Hokhma. Toutefois, dans YESHOUT, la révélation de Hokhma commence dans sa ligne gauche, c'est pourquoi une dispute se produit en eux et ils ont besoin de ZA pour les unir par son Massakh de Hirik. C'est pourquoi YESHOUT sont regardés comme le début, le bout du ciel, et non pas AVI supérieurs. 
YESHOUT donnent au ciel, ZA. C'est pourquoi YESHOUT sont considérés comme le bout supérieur du ciel, car il y a un bout semblable en bas, un bout qui reçoit du ciel, ZA. Elle est également appelée «bénis» par rapport aux inférieurs. Ainsi, dans Malkhout aussi, il faut avoir l'intention dans le mot «bénis». La raison pour laquelle nous avons l'intention dans AVI et dans Malkhout est que la bénédiction que nous élevons monte seulement jusqu'à Malkhout, où se trouve notre racine. Par conséquent, il faut avoir l'intention dans le mot «bénis» dans Malkhout. 
Néanmoins, Malkhout aussi est en Katnout, c’est-à-dire qu’elle aussi a besoin de correction. Pour cette raison, nous élevons Malkhout avec ZA à AVI supérieurs, qui sont toujours en complétude, et sont donc toujours en mesure de tout corriger. C'est pourquoi il faut aussi avoir l'intention dans le mot «bénis» dans AVI supérieurs et YESHOUT.
Ici dans le reste des bénédictions «bénis» signifie Hokhma supérieure, AVI supérieurs, qui remplissent et corrigent YESHOUT. Daat unit AVI supérieurs et YESHOUT l'un à l'autre, où Daat est ZA qui est monté là à MAN. Par la suite, ZA descend avec YESHOUT à leur place et unit deux lignes droite et gauche de YESHOUT, où les trois lignes de HBD sortent par ZA. Ainsi, trois sortent d'un, et un  est récompensé des trois, et ZA reçoit aussi ces trois lignes.    
16) Maintenant, lors de la sortie des trois lignes de ZA de YESHOUT, il doit s’orienter dans le mot « tu » après qui les lumières de ZA commencent à apparaitre et sortent de YESHOUT. « Bénis » est caché parce que « bénis » signifie AVI et YESHOUT, en qui les lumières sont cachées aux inférieurs parce qu’AVI et YESHOUT sont Bina, et nous n’avons aucune atteinte dans Bina, mais dans ZA. « Bénis » est la source supérieure qi n’est pas révélée, YESHOUT, mais « tu » est le commencement de la sortie des extérieurs, car il est la première lumière de ZA qui est sortie de Bina, qui est à la deuxième personne [du singulier], dévoilée. La ligne droite, Hessed de ZA, sort de YESHOUT, signifiant qu’il sort d’un endroit caché, Bina, vers un endroit dévoilé, ZA.
17) HaVaYaH est la ligne médiane qui sort de YESHOUT, Tifféret de ZA, qui est la foi de tous les côtés. C’est parce que la ligne médiane unit les deux côtés droit et gauche, et la ligne médiane doit être étendue de Bina à ZA avant qu’ils n’étendent la ligne gauche de là, car il est interdit d’étendre la ligne gauche avant qu’elle ne soit jointe à la ligne droite.

Pour cette raison, tout d’abord la ligne médiane est étendue, unissant droite et gauche, alors la ligne gauche est étendue, car après avoir étendu la ligne médiane, la gauche est déjà incluse dans la droite et la droite dans elle. Nous la tirons avec le mot Elohénou [notre Dieu]. Jusqu’à présent les bénédictions ont été connectées les unes aux autres par l’extension des trois lignes. Cependant les Mokhin n’ont pas encore été tirés parce que l’extension de Mokhin requiert une seconde ascension.

18) Après que HGT de ZA aient été bénis et aient pris les bénédictions pour eux, après avoir étendu l’illumination de VAK à ZA de YESHOUT, de la manière trois sortent d’une et une est récompensée de toutes les trois, HGT de ZA retournent s’inclure comme un, vers leur source, YESHOUT, pour recevoir d’eux Mokhin HBD, qu’il avait laissé ici lors de la première ascension en raison du manque de Kélim de NHY. Maintenant, après qu’il ait étendu les Kélim de NHY, il peut recevoir les Mokhin parce qu’ils ne peuvent pas retourner à leur place pour recevoir Mokhin avant qu’ils ne reçoivent les bénédictions de l’illumination de VAK. Par ces bénédictions, ZA descend à sa place et abaisse Malkhout de sa Bina à sa place, élevant ses Bina et TM, qui sont NHY, et s’unissant en eux, complétant ainsi ses Kélim.
A ce moment, il peut retourner à Bina pour recevoir Mokhin parce qu’ils ont été bénis avant en étendant à lui les NHY, et ses dix Kélim sont complétés, et ré-entrent dans cet endroit, YESHOUT, pour prendre d’autres bénédictions – Mokhin de HBD – pour les donner à Malkhout et Malkhout aux inférieurs.

19) Lors de la seconde ascension à YESHOUT, quand HGT de ZA reçoivent les Mokhin de HBD, YESHOUT sont appelés « roi ». Par conséquent, cette seconde ascension doit être orientée dans le mot « roi » de la bénédiction. C’est parce que YESHOUT ne sont pas appelés « un roi » sauf quand ces HGT de ZA s’approchent de lui, signifiant uniquement HGT dans la seconde ascension.

Le roi est regardé comme un roi quand ses ministres viennent à lui quand ils sont riches. C’est parce que lors de la première ascension, quand HGT de ZA étaient pauvres et misérables, en Katnout, YESHOUT n’étaient pas appelés un roi, en raison de leur ascension. Mais à présent, lors de la seconde ascension, quand ils ont déjà reçu l’illumination de VAK, et les Kélim de HGT NHY de ZA ont déjà été liés les uns aux autres, recevant les Mokhin de HGD dans cette ascension, YESHOUT sont appelés « un roi », car maintenant ils sont riches et ont tout ce dont ils ont besoin pour HGT, sans aucun manque. Le roi en bas, Malkhout, est appelé « un roi », quand ces HGT de ZA, qui sont devenus HBD, lui donnent leur Mokhin. Quand ZA donne ses saintes couronnes, GAR, Malkhout est appelée un « roi » par rapport aux inférieurs.
20) Ici, dans la deuxième ascension, elle est appelée « un roi ». Qui est un roi ? C’est ce monde qui nous a sanctifié et nous a ordonné, car YESHOUT sont appelés « le monde » et les trois Mokhin HBD que ZA reçoit pour donner aux inférieurs. « Qui » est Keter, sur les Mokhin, « nous a sanctifié » est Hokhma, « nous a ordonné » est Bina, « de » est ordonné et « faire » est Tifferet et Yessod, qui sont la ligne médiane qui unit HB. Il y a de nombreuses manières à cela.
21) Le monde, droite, qui est Hessed, est appelé « tu ». Partout où il dit « tu » c’est Hessed. Quand Malkhout est liée à Hessed, elle est appelée « bénis » de bas en haut, c’est-à-dire, Malkhout n’est bénite que dans les lumières de VAK qui illuminent de bas en haut. C’est parce qu’elle est liée à Hessed, ligne droite, qui brille dans Hassadim sans Hokhma, qui est VAK dans Malkhout car elle a besoin de Hokhma et de Hassadim ensemble, c’est ce qu’elle reçoit de ZA, la ligne médiane, le redressement dans HaVaYaH.

Il est appelé « bénis » uniquement dans la source à laquelle il adhère, Hessed, en qui il entre et remplit, quand il remplit Malkhout de Hassadim. A ce moment elle est appelée « bénis » et c’est ce qui doit être orienté dans le « bénis » dans les bénédictions de la prière. « Tu » dans les bénédictions de la prière est un prêtre [Cohen], Hessed, pour adhérer à lui, signifiant qu’il doit viser que Malkhout monte et s’inclut elle-même dans Hessed.
22) Il y a trois Behinot [discernements] : s’agenouiller, s’incliner et se redresser.

1. S’agenouiller est plier les genoux avec sa tête redressé. Cela signifie un manque de GAR parce que plier es genoux est l’annulation des NHY de Kelim, et celui qui manque des NHY de Kelim, manque GAR des lumières en raison de la relation inverse entre les lumières et les récipients. Le redressement de la tête indique le désir de recevoir Hokhma, que cet agenouillement dont nous nous agenouillons dans le mot « bénis », Malkhout, indiquant que Malkhout a besoin de Hokhma et c’est pourquoi la tête est redressée, montrant qu’elle est sans Hokhma. Par conséquent, les genoux sont pliés, montrant qu’il n’y a pas GAR ici.

2. Incliner la tête uniquement indique qu’il n’a pas besoin de Hokhma mais de Hessed, parce qu’il désire la compassion. C’est pourquoi il incline sa tête, qui sont les Kelim de GAR. C’est la ligne droite de ZA, qui reçoit de AVI et ne désire pas Hokhma mais Hassadim, et c’est pourquoi  nous nous inclinons au mot « tu », ligne droite.

3. Se redresser est quand toutes les trois parties du corps, HBD, HGT, NHY sont redressées. Cela indique qu’il a Hokhma et Hassadim ensemble, donc sa tête est redressée et ses genoux sont également droits. C’est la ligne médiane, Tifferet. C’est pourquoi nous nous redressons au mot HaVaYaH [Seigneur], ligne médiane, qui inclut tout.
23) Par conséquent, durant la prière un homme plie les genoux dans « bénis » parce qu’il est un monde plié en haut parce que Malkhout est courbée, manquant de GAR et Rosh [tête]. Elle est courbée en haut vers ZA, car elle ne peut pas se redresser d’elle-même, mais ZA doit la redresser, comme il est écrit « elle est tombée, elle ne se relèvera pas la vierge d’Israël ». Cela signifie que Malkhout ne se redressera pas d’elle-même, mais son mari la relèvera. C’est pourquoi nous devons plier les genoux dans « bénis » indiquant Malkhout courbée.

C’est la différence entre « bénis » dans la prière et « bénis » dans le reste des bénédictions. Dans « bénis » des bénédictions des Mitsvot et les bénédictions pour la délectation, nous visons dans « bénis » d’étendre l’abondance de haut en bas. C’est parce que « bénis » des bénédictions des Mitsvot et pour la délectation indique AVI supérieurs, de qui les Mokhin sont tirés à YESHOUT, de YESHOUT à ZA dans les mots «  [Bénis] sois Tu, Seigneur notre Dieu, roi du monde » et de ZA à Malkhout et aux inférieurs dans le reste des mots de la bénédiction.
Mais ici dans les Mitsvot nous étendons de bas en haut, élevant la bénédiction à Malkhout. Dans le mot « bénis » nous évoquons Malkhout en pliant les genoux, pour recevoir Hassadim d’elle, et ensuite recevoir le redressement de HaVaYaH. Ensuite, nous l’élevons pour recevoir de « Notre Dieu », Bina, et ensuite de « Dieu de nos pères », Hokhma. Dans le reste des mots, nous étendons l’abondance de haut en bas.

Ainsi, dans la bénédiction de la prière, nous visons de bas en haut et de haut en bas, pas comme dans les bénédictions des Mitsvot et pour la délectation, qui visent de haut en bas, pour donner les bénédictions de haut en bas, de AVI à YESHOUT et de YESHOUT à ZA, à Malkhout, et aux inférieurs.

Les bénédictions de la prière sont exclues, qui sont la correction de leur maître. Celles-ci montent de bas en haut et de haut en bas parce qu’elles commencent avec Malkhout en pliant les genoux et Hessed, qui est « tu » et ZA, HaVaYaH. « Notre Dieu » est Bina, « Dieu de nos pères » est Hokhma et d’ici, nous tirons de haut en bas, jusqu’à ce monde.
24) Dans le mot « bénis » dans la prière Dix huit, un homme plie ses genoux parce que Malkhout est courbée, manquant de Rosh et GAR, car plier les genoux indique l’absence de NHY de Kelim et GAR des lumières, qui sont appelés Rosh. Nous visons à incliner la tête dans « tu », qui indique le prêtre, Hessed de ZA, qui reçoit Hassadim de AVI supérieurs, et donc, ne manque pas de GAR mais incline la tête, GAR indiquant qu’il ne veut pas Hokhma mais Hassadim.

Mais ces Hassadim sont GAR car Hokhma ne lui manque pas, qui indiquerait l’inclinaison de sa tête. Il s’avère que l’inclinaison de la tête est sa tête, tout comme AVI supérieurs, car quand ZA a intégré Hokhma, son Hessed est comme de l’air pur de AVI, qui ne reçoit jamais Hokhma. Il incline sa tête dans « tu » parce que « tu » est appelé Rosh. Hessed suggéré dans « tu » est Rosh, même si ce  sont Hassadim sans Hokhma. C’est l’indication que le prêtre prend par la tête, suggérant que même s’il n’est que Hessed, c’est regardé à son égard comme Rosh et il est toujours Rosh parce qu’il reçoit de AVI dont le Zivoug ne cesse jamais. C’est la raison pour laquelle il y a le pliage des genoux dans « bénis » qui indique Malkhout, qui a besoin de Hokhma parce que sa tête est dressée. Mais elle n’a pas Hokhma, qui est indiqué par les genoux pliés, elle est donc sans Rosh.
L’inclinaison de la tête est dans le « tu », qui indique qu’elle rejette Hokhma dans Rosh et choisit Hassadim sans Hokhma qu’il reçoit de AVI, qui sont Rosh et GAR, comme Hokhma. S’il n’y avait pas eu l’inclinaison de la tête du prêtre, Hessed, il n’y aurait pas eu GAR parce que le redressement de la tête indique qu’il a besoin de Hokhma. Et s’il en a besoin, alors il est aussi déficient que Malkhout. Cependant, l’inclinaison de la tête indique GAR de Hassadim en raison du rejet de GAR de Hokhma, car ils sont interdépendants. 

Dans chacune des bénédictions de la prière, quand le prêtre atteint le mot « tu », qui indique la qualité de Hessed de ZA, il incline sa tête pour étendre GAR de Hassadim de AVI, car il est impossible de les étendre sauf en inclinant la tête. Quand le roi plie genoux au début de Dix huit, il ne se redresse pas jusqu’à ce qu’il conclue sa prière parce que le Saint béni soit-Il a dit à la lune «  va et diminue toi », et la lune, Malkhout, ne s’est pas encore relevé de sa diminution, Malkhout ne se relève pas d’elle-même, mais par ZA, son mari, car après la diminution de la lune, quand Malkhout est descendue de Khaze vers le bas, elle n’a rien par elle-même et doit recevoir Hokhma et Hassadim de ZA.

Il est écrit de la période des 6000 ans – elle est tombée, et ne se relèvera pas, la vierge d’Israël », car elle ne se relèvera pas d’elle-même, mais son mari la relèvera. Donc, ce redressement, quand nous redressons la tête dans la mot HaVaYaH dans la bénédiction de la prière, n’est pas regardé comme le redressement vis-à-vis de Malkhout elle-même. Mais dans le futur, à la réparation finale, quand la diminution de la lune sera corrigée, Malkhout se relèvera d’elle-même parce que les prophètes ont prophétisé uniquement jusqu’aux jours du Messie et non pas à la réparation finale.

Pour cette raison, le roi, qui est une Merkava [chariot] pour l’actuelle qualité de Malkhout, n’a pas de redressement avant la réparation finale, car à partir du moment où il fut dit à la lune de se diminuer, elle ne s’est toujours pas redressée, mais elle est tombée et ne se relèvera pas. Pour cette raison le roi aussi, qui est pour elle une Merkava, n’a pas encore de redressement après avoir plié les genoux jusqu’à la réparation finale, quand la diminution de la lune sera corrigée.
Le propriétaire tranche et l’invité bénit

17) Il est écrit, « Car Tu es notre Père, car Abraham ne nous connait pas ». Dans le futur, il est dit à Isaac, « Car Tu es notre Père ». Ainsi, Isaac, la ligne gauche, est appelé « Père » parce que la gauche est inclue dans la droite. Avant qu’il ne soit inclus dans la droite, il n’est pas appelé « Père », car alors les Dinim sévères sont tirés de lui.

Mais la droite, comme savons-nous que lui aussi est appelé « Père » ? Il est dit « Et établit pour lui comme un père et un prêtre ». C’est-à-dire, le prêtre, qui est droite et Hessed, est appelé « Père ». Et même s’il est appelé « Père » en haut, même la lumière qui ne brille pas, Malkhout, est appelée « Tu » quand elle adhère à la droite, comme il est écrit « Tu es notre Père, notre rédempteur. »

18) Entre temps, un vieil homme l’approcha et dit « Moïse établit un table pour ton Maître, pour Lui et pour la Reine, avec chaque sorte de met raffiné, pour le garder dans le verset, ‘C’est la table qui est devant le Seigneur’ ». Mais jusqu’à maintenant tout le monde a été enchanté à la table du Roi, comme il est écrit « Va, mange mon pain ». Le pain est la Torah écrite, ZA. Le vin de la Torah est la Torah orale, Malkhout. Et dans Malkhout il y a plusieurs mets délicats de doux parfums de la Torah et de toutes les nourritures et mets raffinés dans le monde et du Roi.

19) Moïse monta et dit « Aaron le prêtre, monte depuis ton sommeil pour égorger les taureaux et les moutons et les agneaux et la volaille, et chaque genre qui est nécessaire pour la fête du Roi, et le pain de la face, douze, correspondant aux douze tables de la Torah, qui sont écrites de ceci et de cela. Ze [ceci] est douze en Guématrie, Panim [face/antérieur], les douze lettres dans les trois Havayot [pluriel de HaVaYaH] dans les versets « Que le Seigneur [HaVaYaH] te bénisse », « Que le Seigneur brille », « Que le Seigneur porte ». Le second Ze [« cela » le même mot que « ceci » en hébreu] correspond aux trois fois ADNI, dans lequel il y a douze lettres, étant douze animaux. Il est écrit à propos d’eux « Tous les quatre avaient une face de lion sur la droite, une face de bœuf sur la gauche, et tous les quatre ont la face d’un aigle », qui sont les trois animaux – lion, bœuf et aigle. Il est écrit à propos d’eux, « Chacun d’eux avaient quatre faces » car dans chacun des trois animaux se trouvent quatre faces : lion, bœuf, aigle et homme. Trois fois quatre font douze animaux, et c’est le sens de « Et l’un appela l’autre et dit » qui sont les douze faces de HaVaYaH pour les douze animaux d’ADNI.

Il y a vingt quatre livres dans la Torah, correspondant aux vingt quatre livres de la Bible. C’est le sens de « C’est la table qui est devant le Seigneur », car une table est Malkhout. Ce sont les douze animaux dans ADNI, Malkhout, où « Devant le Roi » veut dire devant les douze faces dans HaVaYaH. Les Kélim de la table du Roi sont les auteurs de la Mishna, les auteurs de la prière, qui ont été établies par les sages par rapport aux offrandes.

20) Il est écrit, « Tu devras faire une table en bois d’acacia ». Ceux au repas du Roi se conduisent avec de bonnes manières, pour montrer qu’ils sont les membres de la table du Roi. Le plus grand parmi les membres du repas se lave les mains en premier. Ensuite ils viennent au repas pour s’assoir, le grand s’assoit à la tête, le second sous lui et les troisième en-dessous du second. Ils sont appelés « trois lits » parce que c’était leur façon de s’assoir chacun sur un lit, correspondant aux trois patriarches et correspondant aux prêtres, Lévites, et Israël, HGT. Désormais, ils ne sont pas dans l’ordre mais le premier arrivé est le premier servi.

21) Habitude numéro deux : Le propriétaire tranche, pour qu’il tranche généreusement, et complète la bénédiction HaMotzi [celui qui fait sortir], et ensuite il tranche. Nous apprenons que les invités sont interdits de goûter avant celui qui bénit, et il est interdit à celui qui tranche de goûter avant que les invités aient fini leur Amen. S’il souhaite honorer un autre en tranchant, il peut le faire. Il a été aussi clarifié que l’invité béni la bénédiction de la nourriture [Actions de grâce] pour qu’il bénisse le propriétaire.

22) Le tranchage de la terre est le pilier du milieu, la ligne médiane, ZA. A Shabbat, il doit trancher de deux Hallahs [pain torsadé], Hey-Hey de HaVaYaH. Le propriétaire est Vav de HaVaYaH entre les deux lettres Hey. Pour qu’ils n’apparaissent pas comme des gloutons, il peut trancher pour chacun autant qu’un œuf. Autant qu’un œuf est Youd de HaVaYaH, et autant qu’une olive est Youd de ADNI, qui sont Nékoudot du nom sacré. Ils sont appelés « les miettes autant qu’une olive » et ils sont les miettes qui correspondent aux goutte de semence. De ce fait, celui qui offense les miettes et les jettent dans un lieu où il ne devrait pas, la pauvreté le poursuit et il erre comme il est écrit « Il erre pour du pain ». Cependant, il n’y a pas de pain sauf la Torah, et il crie « Où est celui qui aura pitié de moi » et il ne trouvera personne pour le prendre en pitié.

23) Miettes autant qu’une olive sont dans le juste, Yessod, qui écrase le concassage de ces olives, les Sefirot, faisant sortir l’huile d’elle, l’abondance. L’invité bénit est un juste, comme il est écrit « Et le chemin du juste est comme la lumière de l’aube ».De plus, « Les bénédictions sont sur la tête du juste qui vit pour toujours ». Pour cette raison, un invité qui est un juste, Yessod, bénit.
L’enfant
24) Entre temps, Rabbi Shimon vint à Moïse et dit « Moïse, un jour moi et les amis sommes allés dans une taverne, et il y avait là un garçon. Il se leva et arrangea une lanterne et une table pour nous de lui-même, comme s’il avait vingt ans, mais n’avait qu’environ cinq ans. Il mit la table avec tous les genres de nourritures et de boissons et dit ‘Les sages ont dit que le propriétaire tranche et l’invité bénit. Cependant, je suis jeune et vous êtes vieux, c’est pourquoi je suis intimidé et ai peur de vous dire ce que je pense avant d’avoir reçu votre permission.’ Ils répondirent « Dis le mon fils, ange du Seigneur’ »

25) « Il nous dit ‘ Voulez-vous un pain délicieux sans guerre ou un pain avec guerre ? Nous apprenons que le temps de manger est le temps de la guerre. Si vous souhaitez que la guerre soit finie, aucun ne mangera sauf celui qui a gagné la guerre. Il mangera et tranchera pour tous.’ Les amis lui dirent ‘Tu es intelligent, mon fils, et ne sait toujours pas comment les puissants ministres mènent la guerre avec une épée, avec l’oscillation de l’épée, avec une lance, avec un arc et les flèches de l’arc, avec un lance pierre et avec les pierres du lance pierre.’

26) « Il nous dit ‘Ne le laissez pas lui qui se ceint, se vanter comme lui qui est parti’ car il se vantait certainement durant la lecture du Shéma sur son lit comme s’il tenait une épée à double tranchant. Il est écrit ‘Le grand prêtre de Dieu est dans leurs bouches, et l’épée à double tranchant dans leurs mains.’ L’oscillation de l’épée – elle ne doit être penchée que vers VAK, HGT NHY, pour le couronner sur les cieux et sur la terre, et sur les quatre directions du monde. » Vav de HaVaYaH, ZA, est le corps de l’épée ; Youd de HaVaYaH est la tête de l’épée ; Hey-Hey de HaVaYaH sont les deux bouches de l’épée, et le fourreau de l’épée est le nom ADNI, Malkhout.

27) Une lance est les deux cent quarante huit [Ramakh] mots dans la lecture du Shéma, qui avec les six mots dans l’union, « Ecoute O Israël » sont Romakh [lance], Ramakh avec un Vav. Le bouclier avec l’épée est trois anges – Michaël, Gabriel, Nouriel – Acronyme MGN [Magen en hébreu, bouclier], servant les trois patriarches, HGT : Michaël est Hessed, Gabriel est Gévoura, et Nouriel est Tifféret. L’arc est ce qui lance les flèches. Chaque graine qui n’est pas envoyée comme une flèche n’engendre pas. Cela fait référence à Yessod.

Le lance-pierre est la lecture du Shéma. Les cinq pierres du lance-pierre sont cinq mots, « Ecoute O Israël le-Seigneur notre-Dieu le-Seigneur », HGT NH. Opposés à eux, « Et David prit... cinq pierres lisses du ruisseau ». Quand il les mit dans le lance-pierre – la lèvre qui lit la lecture du Shéma, Shékhina – toutes les cinq devinrent une pierre et il tua le Philistin.

28) Jusque là j’ai jeté cette pierre à SAM, une pierre du siège, et j’ai détruit le siège et l’ai abaissé. C’est pourquoi je vous ai dit « Ne le laissez pas lui qui se ceint, se vanter comme lui qui est parti ». Maintenant il sera clair pour vous que je sais comment les puissants ministres mènent la guerre avec des épées, avec une lance, avec un arc, et avec un lance-pierre. »

Nous étions émerveillés et nous ne pouvions pas parler devant lui. Il nous dit « Hommes sages, maintenant nous allons voir qui gagnera le pain qui est le pain de Hamotzi [la bénédiction de « Celui qui fait sortir»]

29) Le garçon commença et dit « Et lorsque vous mangerez du pain de la terre, vous élèverez une contribution au Seigneur ». Par quoi la Shékhina, la lettre Hey de Hamotzi, monte, afin que tous ceux qui tranchent soient méticuleux avec le Hey ? En effet, nous apprenons que l’ivraie et la paille sont exemptées de dîme parce que lorsque Malkhout est dans l’ivraie et la paille, quand les Klipot tètent d’elle, elle est en prison. Ensuite le lettre Hey, Shékhina, n’a pas la permission de monter au Mem, ZA, pour devenir MA avec elle, HaVaYaH des Aleph, qui est quarante cinq en guématrie. C’est la contribution, les lettres Torah, Mem, le Hey [cinq] des cinq livres de Moïse, dans lesquels il y a un Mem, comme il est écrit, « Et Moïse était sur la montagne Mem [quarante en guématrie] jours.»

30) L’ivraie et la paille du blé. L’arbre qu’Adam HaRishon mangea était du blé. En mangeant de l’arbre de la connaissance, il amena Het à Tet – étant les Klipot ivraie et paille – à la lettre Hey, Malkhout et le Youd, Yessod, son dix, la quitta. Pour cette raison, quand elle est dans l’ivraie et la paille, qui correspondent au prépuce et à l’exposition, opposés aux deux peaux de la circoncision – celle qui est coupée et celle qui est exposée – il est exempté de la dîme, Youd. Il en est ainsi parce que la lettre Youd n’est pas autorisée à se connecter à la lettre Hey, qui sont un homme et une femme – Youd dans l’homme et Hey dans la femme. De ce fait, tous ceux qui tranchent doivent être précis avec le Hey et doivent trancher d’un lieu qui a entièrement muri puisque le murissement est l’achèvement du fruit. C’est le Vav, ZA, qui complète le Hey, Malkhout.
Dix choses à faire dans un repas
31) Il y a dix choses qu’un homme doit faire dans un repas : 1) Se laver les mains ; 2) Mettre deux Hallah pour le Shabbat ; 3) Manger trois repas de plus que lors d’un jour de semaine ; 4) allumer une bougie sur la table – une table au nord et une lampe au sud, et l’inclination. Une fois que tous sont inclinés, l’homme bénit pour tous.

32) A Shabbat, il faut ajouter au montant d’un jour de semaine en tout : nourriture, boisson, vêtement, et l’inclination. Il faut établir un bon lieu d’inclination pour lui-même avec plusieurs oreillers et lits de plumes brodés de tout ce qu’il a dans sa maison, tout comme un homme qui fixe la Houppa pour la mariée, puisque le Shabbat est une reine et une jeune mariée. C’est pourquoi les auteurs de la Mishna sortaient tôt la veille du Shabbat et la saluait en chemin. Ils disaient, « Viens, jeune mariée, viens jeune mariée ».De plus, de grands chants et de la joie doivent être élevés pour elle.

33) Le Shabbat doit être accueilli comme une maîtresse est accueillie– avec l’allumage de plusieurs bougies à Shabbat, avec beaucoup de délices, avec de beaux habits, une maison arrangée avec plusieurs Kélim pour la composition, et un bon lieu d’inclination pour tout un chacun. Par cette joie et correction, ils causent à la mauvaise servante, la Klipa, de rester dans l’obscurité, dans la faim, pleurant et se lamentant dans des habits noirs comme une veuve, car quand celui-ci est plein, celui-là est détruit, car la Klipa n’est remplie que de destruction de la Kédousha [sainteté] et la Kédousha ne se remplie que la destruction de la Klipa.

34) Le bon penchant est la sainte reine. Malkhout de sainteté qui est descendue à Shabbat consiste en dix Sefirot et est couronnée dans sept noms qui sont ineffaçables, dans plusieurs Merkavot d’animaux, et plusieurs armées et camps d’anges, et le Roi sort vers elle avec plusieurs camps. Le mauvais penchant, la mauvaise servante, reste dans l’obscurité comme une veuve sans mari, sans Merkavot.

35) Ceux de qui il a été dit « A ceux qui amènent des offrandes et à ceux qui brûlent de l’encens pour le royaume des cieux et les fortunes que je n’ai pas ordonnées », qui est le travail qu’ils ont travaillé pour la mauvaise servante qui gouverne les veilles de Shabbat et les veilles des nuits des quatrièmes. Que font-ils à Shabbat ? Ils prennent des habits noirs et leurs habits s’assombrissent. Ils portent le deuil la nuit de Shabbat, pour participer avec la mauvaise servante, d’être dans la tristesse, en situation difficile, et dans l’obscurité, comme elle est, car « Dieu a fait l’un opposé à l’autre. »
36) Après qu’Israël péchèrent et que le Temple fut détruit, il est écrit à propos de la sainte Ima, « Comme elle s’assied seule la cité qui était pleine de gens ! Elle est devenue comme une veuve ». C’est pourquoi nous éteignons les lumières et les bougies la nuit du neuf d’Av, et nous nous lamentons et nous nous asseyons comme des endeuillés, pour partager l’affliction de la Shékhina parce qu’à cause de leurs iniquités, ils lui ont causée toute cette brisure.
37) La cinquième chose à faire à Shabbat est un verre de vin de « Et les cieux et la terre étaient achevés », le Kidouch. 6) Les mots de la Torah doivent être sur sa table. 7) Il doit allonger sa table afin que le pauvre vienne à sa table. 8) Se laver les mains avec « Les dernières eaux ». 9) La bénédiction de la nourriture. 10) La coupe de bénédiction de la nourriture. Il devrait s’efforcer sur ses dix choses pour les établir comme saintes, qui est Malkhout, qui consiste de dix Sefirot. De plus, Malkhout est considérée comme la table du Saint béni soit-Il depuis Guévoura. C’est pourquoi nous apprenons que la table est au nord – le côté de Guévoura.

38) Et maintenant Moïse interprète les dix choses que l’homme doit faire au repas de Shabbat. La première est de se laver les mains, puisque des mains sales ne sont pas dignes de bénédiction, car elles sont secondes pour Touma [impureté]. Il en est ainsi parce que lorsque les mains sont impures, elles sont le père de Touma, le premier dans Touma et quand elles sont pures elles sont secondes et dignes de bénir parce qu’il n’y a de bénédiction que sur la pureté. La bénédiction est dans le prêtre, un homme pur, un homme de Hessed, comme il est écrit « Comme la bonne huile sur la tête ». Pour cette raison, « Parle à Aaron et à ses fils, disant ‘Ainsi tu devras bénir les enfants d’Israël’ ».

Il s’avère que tout prêtre qui bénit est béni, et celui qui ne bénit pas n’est pas béni. Nous apprenons que toute bénédiction en qui il n’y a pas de commémoration, c’est-à-dire HaVaYaH et Malkhout, c’est-à-dire le Roi du monde, il n’y a pas de bénédiction là, Malkhout, ADNI. C’est pourquoi dans chaque bénédiction il devrait y avoir une commémoration, c’est-à-dire HaVaYaH et Malkhout, ADNI.
39) Le lavage des mains doit être jusqu’à l’articulation, dans laquelle se trouve les cinq doigts. Il a été condamné à laver quatorze articulations dans les cinq doigts, chaque doigt ayant trois articulations et deux articulations dans le pouce. A ce moment, la main [quatorze en guématrie] du Seigneur est sur lui, et c’est la main [quatorze] de la bénédiction du côté de Hessed, en qui il y a Hokhma sur la main droite car en Gadlout de ZA, Hessed monte pour devenir Hokhma. C’est la main [quatorze] de la Kédousha du côté de Gévoura, qui est Din, et la main de l’union du côté de Tifféret, unissant droite et gauche en une. C’est dans quatorze articulations du corps où douze articulations sont dans deux bras, chaque bras avec trois articulations, et elles sont six avec deux tibias, chaque tibia ayant trois articulations, qui sont six et qui font douze toutes ensemble. Ensemble avec les deux dans le corps et l’alliance elles sont quatorze. Ainsi, trois fois quatorze dans les trois Sefirot HGT ont été clarifiées.

40) Trois fois quatorze font quarante deux. Le Youd, Youd, Youd dans le Youd-Dalet, Youd-Dalet [épellation du mot main en hébreu] sont suggérés dans « Te bénira », « Brillera », «Portera » de HaVaYaH, HaVaYaH, HaVaYaH en elles, les trois lettres Youd dans les trois Havayot. « Que le Seigneur [HaVaYaH] te bénisse » « Que le Seigneur brille » et « Que le Seigneur porte ». Le Dalet, Dalet, Dalet de Youd-Dalet, Youd-Dalet, Youd-Dalet sont suggéres dans ADNI, ADNI, ADNI. Le prophète a dit à propos de ces trois HaVaYaH et trois ADNI qu’ils sont Heikhal HaVaYaH [palais du Seigneur], Heikhal HaVaYaH, Heikhal HaVaYaH. Heikhal est Malkhout, ADNI. C’est pourquoi il a dit trois fois Heikhal HaVaYaH, qui sont trois fois ADNI et trois fois HaVaYaH. C’est pourquoi le lavage des mains a été établi, pour suggérer les quatorze articulations, comme les trois fois quatorze dans HGT, trois Havayot et trois ADNI.

41) Chaque côté des trois lignes, HGT – droite, gauche, milieu – est trois fois Youd-Dalet des trois Panim [faces-antérieurs] dans les animaux – lion, bœuf et aigle – HaVaYaH, HaVaYaH, HaVaYaH et trois fois les ailes dans les animaux, Dalet, Dalet, Dalet, trois fois ADNI. Ils doivent tous être du vingt-huit d’Adam, HaVaYaH rempli avec des Aleph, Youd-He-Vav-He, qui est Adam [homme] en guématrie.

Ses vingt-huit sont le remplissage du remplissage de HaVaYaH des Alephs, Youd-Vav-Dalet, He-Aleph, Vav-Aleph- Vav, He-Aleph. Ce sont vingt-huit lettres correspondant aux vingt-huit articulations dans les dix doigts des mains, et la reine n’est pas dans ses vingt-huit, dans les vingt-huit articulations des doigts, jusqu’à ce que la souillure de la mauvaise servante indigne parte d’eux, c’est-à-dire la femme de l’indigne. Pour cette raison, les mains souillées ne sont pas dignes pour la bénédiction parce que la servante indigne est sur elles.

42) Ce sont les eaux pour purifier la main où la main HaVaYaH est trouvée. La main HaVaYaH est les eaux de la Torah, le peuple qui est de la vermine. Puisqu’ils n’ont pas de Torah pour les mener hors de leur souillure, quel est le bien qui leur est fait par le lavage quand la vermine, la mauvaise servante est sur leurs mains, dans le voleur qui dans leurs mains, le voleur des bénédictions qu’ils ont volé au Saint béni soit-Il? Ils ne savent comment bénir ni ce qu’est une bénédiction, ni ce qu’est la souillure.

43) Quand les amis et moi entendirent ces mots nous n’en pouvions plus d’attendre jusqu’à que ce qu’il achève les dix choses  de la bénédiction et nous nous sommes inclinés devant lui. Nous lui avons dit « En effet, aucun homme ne peut dire ces mots sauf toi, car tu es comme les quatre partitions dans le jardin d’Eden, où si un homme entre, parmi les enfants il devient un enfant, parmi les adolescents il devient un adolescent, parmi les jeunes hommes il devient un jeune homme, et parmi les vieux il devient vieux. C’est pourquoi il est écrit à propos de toi, « Du lieu de Sa résidence, Il surveille tous les résidents du pays ». Cela suggère Moïse, et tu es celui dont il est écrit « Parce que lui aussi est de chair ». « Aussi » sont les lettres de Moïse [en hébreu], où il y a ce qui est écrit « Et Bet-Guimel, qui est sont Hey [en guématrie] ». Tu étais dans la génération de Babel, et dans chaque génération tu viens dans une incarnation, comme une roue qui tourne dans plusieurs directions, et tu n’apparais que dans une génération où la Torah a été donnée par toi.

44) Dès que tu quittes le monde,  tu es comme le soleil qui brille dans chaque génération, car le soleil a été ajouté à la nuit et il brille alors pour la lune et 600 000 étoiles. Ainsi es tu : tu  brilles dans 600 000 dans chaque génération. Cela suggère l’Ecclésiaste [Kohélet], « une génération  vient une génération va». 
Nous étudions qu’il n’y a pas une génération sans moins de 600 000.  Qui plus est, il est expliqué que la génération qui va et vient sont les âmes de la précédente génération, qui se réincarnent et viennent dans la génération après elle pour que le verset se réalise : « ce qui a été est ce qui sera ». A partir de là, les dix choses de la table du Shabbat sont complétées ouvertement. Moïse dit, « Rabbi Shimon, heureux sois tu, car le Saint béni soit-Il t’a dévoilé ce qu’Il n’a pas dévoilé à aucun prophète et visionnaire, ou à quiconque.
45) La seconde correction de la table du Shabbat est de trancher deux pains à Shabbat, suggérant les deux tables de la Torah qui ont été données à Shabbat, une paire. Ils sont descendus du ciel le troisième jour, Tifferet, où il y a en lui deux fois « c’était bien » pour inclure la droite et la gauche, et à Shabbat, Malkhout, la Torah fut donnée. 
Dans Malkhout il y a deux Noukvot [pluriel de Noukva] de Khaze de ZA et en haut est la première Noukva et de Khaze de ZA, et en bas la seconde Noukva, qui sont les deux Noukvot pour recevoir deux fois « bien », écrit les troisième jour, Tifferet. Et bien qu’il ait été clarifié que les démons assignés pour nuire les couples - comme il a été expliqué de ne pas manger deux œufs, deux noix- alors pourquoi prendre à Shabbat deux pains, car c’est une paire. Une loi fut reçue par Moïse au Sinaï : « Les envoyés de Mitsva ne nuisent pas et donc il n’y a pas à avoir peur d’une paire en ce qui concerne une Mitsva.
46) Ne commençons nous pas le second et la fin le quatrième jour, dans deux et quatre, qui sont paires, qui fut dit paire par rapport à une Mitsva, mais « les missions d’une Mitsva ne nuisent pas ». Il répondit « avec la multitude mélangée », signifiant qu’Israël sont mélangés à la multitude mélangée, qui ne sont pas des envoyés de Mitsva car ils ne se sont pas convertis pour donner sans réserve et donc il est interdit de commencer avec le second ou le quatrième.
Mais les justes qui n’ont pas de connexion avec la multitude mélangée, peuvent commencer le second et le quatrième dans le but de la Mitsva car « les envoyés de Mitsva ne nuisent pas ». Pour cette raison, une fois qu’ils ont quitté le monde, après l’acte du veau, le Saint béni soit-Il a ordonné de prendre deux tables en pierres, comme les premières, et Il dit : « et J’ai écrit sur les Tables » et Il n’a pas peur des couples.
47) Les deux pains de Shabbat suggèrent les deux lettres Youd de la combinaison HaVaYaH ADNI, YAHDONHY, car ADNI, Malkhout, est seule sans son marin HaVaYaH, durant les six jours de la semaine car alors ils n’ont pas un Zivoug complet. A Shabbat HaVaYaH descend à ADNI et la combinaison YAHDONHY est faite. Par conséquent, deux pains sont pris, pour suggérer les deux lettres Youd, le commencement et la fin de la combinaison YAHDONHY.

Pour cette raison, à Shabbat, toutes les Neshamot, Roukhot et Nefashot [pluriel de Neshama, Rouakh et Nefesh] sortent et descendent en couples, et ni Satan, ni les faiseurs de mal ne gouvernent le jour du Shabbat. Même l’enfer ne gouverne pas ni ne brûle à Shabbat. C’est pourquoi il est écrit « vous n’allumerez pas le feu dans toutes vos maisons le jour du Shabbat », qui est le feu étranger. Mais le feu de l’offrande est le feu de Kedousha, qui est permis au Temple le Shabbat. De ce fait, nous devons prendre deux pains et ne pas avoir peur des paires. Mais nous ne devons pas prolonger leurs tranches plus que la mesure d’une olive et d’un œuf.

48) La troisième correction de la table du Shabbat est de manger trois repas le Shabbat. Nous avons appris « que ma part soit avec ceux qui complètent trois repas le Shabbat » qui est les sept bénédictions complètes de la prière, avec lesquelles ils sont complétés en dix. C’est le délice qui est écrit « une rivière sort de l’Eden pour arroser le jardin ». Eden signifie « délice » et le jardin est Malkhout, Shabbat. Oneg [délice] est un acronyme de Eden, Nahar, Gan, [Eden, rivière, jardin]. Celui qui ne les respecte pas alors qu’il en a la permission, son Oneg se transforme en Nega [peine] de lèpre, car leurs lettres sont pareilles. Pour éviter d’en venir à cela, le Saint béni soit-Il dit « Ils M’ont emprunté et Je rembourse », et il est écrit : « alors vous vous réjouirez dans le Seigneur »

49) La quatrième correction est d’illuminer la table avec une lampe, comme nous apprenons – une table au nord et une lampe au sud. La table du Saint béni soit-Il ; Malkhout, doit être pareille. La cinquième correction est une coupe de « et les cieux et la terre furent complétés », une coupe du Kidoush [sanctification]. Une coupe est le nom d’Elohim, 86, et « complétés » est le nombre AB, 72, car la sainte mariée, Malkhout, comprend le nom Elohim et le nom AB. Cette coupe, Malkhout, remplit son vin – abondance de l’illumination de Hokhma – de Torah, ZA. Il doit témoigner de l’acte de la création, Bina, car l’abondance de l’illumination de Hokhma est appelée « témoignage », Eden. Bina est la source qui lui donne, et c’est le sens de son besoin de témoigner de l’acte de la création.
50) La sixième correction est d’avoir des mots de la torah à sa table. La table est au nord et la Torah fut donnée à droite. Par conséquent, il doit dire des mots de la Torah à table, pour connecter la droite, Rakhamim, à la gauche, Din, car la Torah, HaVaYaH, ZA fut donnée à droite et la table, ADNI, Malkhout, à gauche, qui est au nord. De ce fait, ils doivent les connecter parce que la gauche sans la droite donne les Dinim sévères. Et parce que la table est à gauche, nous apprenons que les nourritures de l’homme sont aussi dures que la traversée de la Mer Rouge. Pour cette raison, il doit inviter un sage disciple à être avec lui, un qui s’engagera dans les mots de la Torah.

51) La septième correction est de prolonger sa table pour que les pauvres puissent venir. Pour cette raison, quiconque prolonge sa table, ses jours et années sont prolongées. C’est pourquoi, la charité sauve de la mort, car un pauvre est considéré comme mort et il le ressuscite avec la charité, tout comme le Saint béni soit-Il le ressuscite. 

52) De plus, tous les pauvres sont du côté de la lettre Dalet, de qui il est écrit : « J’étais pauvre, et Il me sauva ». La lettre Dalet dans Ehad |Un, dans « Ecoute O Israël »] doit être étendue, comme il est écrit « prolonger les jours de Son royaume ». C’est pourquoi  nous devons prolonger la table, qui est le Dalet, consistant des quatre pieds de table. Et en raison de la gloire de la lettre Dalet, nous devons prolonger la table pour le pauvre.
Quand Malkhout reçoit de la gauche sans la droite, Hokhma sans Hassadim, elle est dans l’obscurité et pauvre, car Hokhma ne peut pas briller en elle sans le revêtement de Hassadim. Alors Malkhout est appelée Dalet, du mot Dalout [pauvreté]. La table au nord indique ce Dalet de Malkhout. Aleph- Het dans Ehad [Un] indique les neuf Sefirot de ZA, qui donnent Hassadim au Dalet, alors Hokhma du Dalet se revêt dans Hassadim de Aleph Het, et Hokhma apparait dans Malkhout.

De plus, le dévoilement de Hokhma est appelée « longueur ». C’est pourquoi il a été dit que nous devons prolonger le Dalet pour étendre Hassadim à lui pour que Hokhma puisse apparaitre, comme il est écrit « prolonger les jours de Son royaume ».

Malkhout, le Dalet dans Ehad, a une vie courte, car Hokhma en elle est éteint et ne brille pas. Par Hassadim elle obtient de longs jours, qui est le dévoilement de l’illumination de Hokhma. Et pour la gloire de la lettre Dalet, nous devons prolonger la table pour les pauvres, et ceux dont la racine est d e la lettre Dalet, qui sont aussi pauvres que Malkhout, recevront l’abondance de Hassadim et vie.

Il a été dit qu’un pauvre est regardé comme mort parce qu’en étendant de ce Dalet, toutes ses lumières sont éteintes et il est comme un mort. Par la charité, qui est l’extension de Hassadim, Hokhma se revêt dans Hassadim et brille. De plus, la lumière de Hokhma est appelée « la lumière de la vie », il a donc été dit qu’Il les ressuscite avec la charité.

53) Nous apprenons que c’est pour elle que le Saint béni soit-Il a demandé à Israël une bonne qualité mais ne trouva que dans la qualité de la pauvreté. Il s’enquerra d’elle. Il a été clarifié que le nombre de types de mort est comme le nombre des résultats, et la pauvreté est la pire de toutes, alors pourquoi disent-ils qu’Il n’a pas trouvé meilleure qualité pour Israël que la pauvreté ?
54) il est écrit à propos de chaque peuple et chaque langue, « et il advint qu’ils eurent faim, ils enragèrent et maudirent leur roi et leur Dieu et leur visage en haut. » Mais Israël sont dans l’alliance avec le Saint béni soit-Il dans cette qualité, ils ne Le renient pas. Par conséquent, c’est à cette mesure qu’ils seront sauvés, comme il est écrit « et Tu sauves un pauvre peuple ». « Pauvre » vient du mot torture [en hébreu], où même si un homme a richesse et est malade, et souffre, il est regardé comme pauvre, ou qu’il est frappé pour sa richesse, et il est tourmenté chaque jour. C’est encore plus le cas pour celui qui est le plus pauvre, qui manque de ce dont il a besoin pour satisfaire ses besoins et erre de lieu en lieu. Il est certainement appelé « pauvre ».
55) Il y a un autre pauvre – celui dont son esprit l’a quitté, comme Job, de qui il est  écrit « Job parle sans connaissance ». Ainsi est le Dalet, la Divinité : quand les Aleph Het de Ehad le quittent, le pilier du milieu, Daat – elle est pauvre. Celui qui n’a pas de connaissance, n’a pas d’iniquité, quand il parle incorrectement. Qui plus est, Aleph- Het, la Torah, consiste de 613 Mitsvot, comme il est écrit « C’est Mon nom  pour toujours, et c’est Mon souvenir de génération en génération ». En guématrie, Mon nom avec Youd Hey est 365. « Mon souvenir avec Vav Hey est 248 en guématrie. Pour cette raison, il n’y a pas de pauvre sauf la Torah et les Mitsvot car le reste des pauvres ne sont que des tourmentés pas des pauvres. La lettre Dalet de ADNI, Malkhout, est également pauvre, sans HaVaYaH. Et le Dalet dans Ehad, Malkhout, est pauvre sans les Aleph Het de Ehad, les 613 Mitsvot de la Torah, qui sont Hassadim.
56) La huitième correction est « les dernières eaux », est corrigée par le sel de Sodome, qui aveugle les yeux. Elles sont appelées « une obligation » parce que l’élixir de mort est sur les mains sales avec lesquelles il bénit et sur la coupe qui est bénite sans pureté et qui est appelée impure. Telle est une coupe à boire est impure pour la bénédiction jusqu’à ce qu’elle soit purifiée en la lavant à l’intérieur et l’extérieur, c’est encore plus le cas pour les mains. C’est pourquoi les dernières eaux sont une obligation. « Et vous serez sanctifiés » est les premières eaux, « et vous êtes saints » est les dernières eaux, car « saint » est l’huile du soir qu’ils mettent sur les  mains après les dernières eaux. Ces trois choses sont opposées « saint, saint, saint ». Par conséquent, « et vous serez sanctifiés », pour qu’il soit connu que vous êtes les fils du Saint béni soit-Il, comme il est écrit « vous êtes les enfants du Seigneur votre Dieu ».
57) La neuvième correction est la coupe de la bénédiction. Nous apprenons dix choses dans la coupe de la bénédiction : décoration, enveloppement, rinçage, lavage, vie, plein,  la recevant des deux mains, la donnant avec la droite, enlevant une portion du sol, la regardant et la donnant comme un cadeau à sa maison. Maintenant nous n’en avons que quatre d’entre elles : rinçage, lavage, vivante, et plein. Certains disent « vivante », directement du tonneau, mais avec une coupe il est possible de la donner versée dans de l’eau. Certains disent « vivante » signifiant qu’elle sera leur coupe, et cela ne signifie pas qu’elle est versée dans de l’eau. Sa brisure est sa mort, et donc quand elle est pleine elle est appelée « vivante ».
58) Qu’est-ce qu’une coupe entière ? » Une coupe par rapport à Hokhma est Malkhout qui est appelée Elohim rempli avec Youd- Hey. En Katnout, Malkhout est appelée Elem sans Youd Hey et ils sont complets, c’est-à-dire, de cette façon, les deux noms « coupes » et Elohim sont entiers. Mais la coupe » sans le Vav [en hébreu] est comme Kess au lieu de Kissé [chaise/trône], endommagée et sans le Aleph. De même, un Kess au lieu d’un Koss [verre/coupe], sans le Vav, est endommagé. Le Kissé est égal à Koss en guématrie, parce que Kissé est également le nom de Malkhout, comme la coupe.
59) La coupe, Malkhout, est Hey de HaVaYaH. Elle nécessite dix choses correspondant au Youd pour doubler dix fois Hey et pour étendre 50 portes de Bina : 1) Décoration, qui suggère la couronne, Ateret Tifferet, Malkhout de Yessod. C’est une décoration, comme nous apprenons qu’Il le couronne avec des disciples. Elle est la Ateret de l’alliance, connectant à elle Malkhout de Yessod, indiquant le Zivoug de Yessod et Malkhout, pour engendrer les âmes, qui sont les disciples. 2) S’envelopper suggérant « une prière pour le pauvre quand il s’enveloppe » C’est quand toutes les bénédictions et les prières s’enveloppent, quand leur réception est retardée jusqu’à ce que la prière du pauvre monte. La prière du pauvre est la correction de Malkhout du côté du Dalet de Ehad, qui est appelé « pauvre ». Et l’enveloppement suggère cette correction.
60) 3 et 4) Rincer et laver. Ils sont comme « purifié et sanctifié ». La purification est à droite, Hessed et la sainteté est à gauche, Guevoura. Une coupe de la bénédiction est appelée Malkhout, du côté de Bina, Elohim. Elle est appelée « couronne » du côté de Keter. 5) Elle est appelée Het- Youd [Hay (vivant)], du côté de Yessod, qui est appelé « paix » comme il est écrit : « et l’alliance de ma paix ne sera pas bouleversée », mais elle vivra pour toujours. C’est pour qui  de Son côté, Malkhout est appelée « vivante ». 6) Pleine, du côté de Tifferet. Quand elle reçoit de Tifferet au dessus de Khaze, elle est entière et plaine. 7) Il la reçoit avec ses deux mains, suggérant les deux lettres Hey de HaVaYaH, où le premier Hey est Bina, Hessed, et le Hey inférieur est Malkhout Guevoura.
61) Il la place à droite parce que le premier Hey est Hessed, et le Hey inférieur est Guevoura. Par conséquent, il la place à droite, dans le premier Hey. 8) Il enlève un bout du sol. Un bout suggère la lettre Youd parce que l’élévation du Hey est dans Youd, où les cinq Sefirot de Malkhout sont montées de son lieu, le sol, et elle est doublée avec un Youd, pour viser à ce qu’elle reçoive 50 portes de Bina. 9) La regarder, où sont en union, YAHDONAY, la combinaison de HaVaYaH ADNI, pour viser à ce que HaVaYaH, ZA, brille dans la pupille de l’œil, ADNI. HaVaYaH brille dans les trois couleurs de l’œil, blanche, rouge et verte, qui sont HGT de ZA. ADNI brille dans les deux paupières, les couvertures des yeux, et dans les deux pupilles des yeux, et le cil des paupières. 10) lui envoie comme un cadeau à sa maisonnée. Sa maisonnée est Bina, de qui il est écrit « Moïse se réjouira du cadeau de sa part », car Moïse fut récompensé de Bina, et elles doivent être attachés à la coupe, Malkhout, aux lumières de Bina.
62) La dixième correction à la table du Shabbat est la bénédiction de la nourriture [actions de grâce]. Trois qui ont mangé comme un ont besoin d’une coupe parce que trois sont regardés comme « l’amour de tes noces », l’amour de tous les trois, qui sont les patriarches, de qui il est dit « de chaque manière », car « tes noces » vient du mot « tout »[en hébreu]. Il est écrit à propos d’Abraham « le Seigneur bénit Abraham dans tout », il est écrit d’Isaac « et Il mangea de tout », et il est écrit de Jacob « et j’ai tout ».

63) La bénédiction de la nourriture est de la Torah, comme il est écrit « et tu mangeras et sera sanctifié, et bénis le Seigneur ton Dieu, pour la bonne terre qu’Il t’a donné ». « Et bénis » est la bénédiction, « qui nourrit tout ». « Le Seigneur ton Dieu » est la bénédiction pour la terre et pour la nourriture, où « Le Seigneur ton Dieu » est la bénédiction pour la nourriture « Pour la terre » est la bénédiction de « et construit Jérusalem ». Il est également écrit « cette bonne montagne et le Liban ». Tout ce que j’ai sont les bénédictions après mangé. D’où vient la bénédiction avant de manger ? Il est écrit « qu’Il t’a donnée » qui signifie que tu dois Le bénir dès l’instant où Il t’a donné, même avant de manger.

64) Moïse établit la bénédiction la bénédiction de la nourriture, lorsque la manne descendait à eux. Josué établit la bénédiction de la terre, lorsqu’ils sont rentrés dans la terre. David et Salomon ont établi « construit Jérusalem ». Nous trouvons également dans l’histoire de la manne une suggestion pour la bénédiction de la nourriture dans la manne elle-même, comme il est écrit « et le matin tu seras rempli de pain, et tu sauras que Je suis le Seigneur ton Dieu ».
Les sept lettres Zain
65) La signification de ces sept lettres Zain : les trois lettres Zain dans le Shin [image: image1.jpg]


 avec les trois têtes, et les quatre lettres Zain dans le Shin de quatre têtes [image: image2.jpg]


 qui sont écrits dans les Tefillin, qui sont les lettres Zain dans les lettres Shin, écrites des deux côtés des Tefillin. Elles suggèrent les sept lobes dans la création de l’homme, par lesquelles il aspire le vent et de qui il fait sortir l’étincelle de feu brûlant de sa bouche, car le vent consiste du feu, eau et vent.
De plus elles suggèrent les sept jours du Shabbat et les sept semaines de Pessach [Pâque] à Shavouot [Pentecôte]. De plus, elles sont suggérées dans les sept branches sur qui sont les sept saintes bougies. De plus, elles sont suggérées dans les planètes qui brillent dans le firmament, et elles suggèrent les sept degrés HGT NHYM sur qui le monde se tient, qui sont la fondation, la racine, et l’essence de tout.

Les amis ont dit à propos de ces sept lettres Zain : «  quiconque veut porter les Tefillin de tête doit regarder dans ces deux lettres Shin, suggérées dans ces sept lettres Zain, en qui il y a une indication des secrets cachés et des profondes suggestions.
Et l’apparence de leurs faces était comme la face de l’homme

66) « Et l’apparence de leurs faces était comme la face de l’homme ». Ceux-ci ne sont pas les Chérubins ; ils sont une grande face, alors que les Chérubins sont une petite face, comme la face d’un enfant. Toutes les formes sont incluses dans la face d’un homme parce qu’elles sont une grande face. Les formes gravées sont sculptées en elles, dans les gravures du nom explicite dans les quatre directions du monde : est, ouest, nord et sud.

67) Michaël inscrivit une inscription dans le côté sud, et toutes les trois faces – la face d’un lion, la face d’un bœuf, et la face d’un aigle – regardent vers la face d’un homme. L’homme est masculin et féminin, et sans eux il n’est pas appelé un « homme ». Les représentations dans le verset, « Les chars de Dieu sont des myriades, milliers de Shanan », ont été représentées d’après la face d’un homme.

68) Le Shanan dans le verset inclut toutes les premières lettres des mots, Shor [bœuf], Nesher [aigle], Ari [lion]. Noun est homme, l’expansion du masculin et du féminin qui sont inclus comme un. Aussi, tous les milliers et les dizaines de milliers sortent de ces animaux dans le Shanan, et de ces formes, ils se divisent comme ils le doivent.

69) Ceux-ci sont ceux qui sont incorporés l’un dans l’autre, afin que chacun soit incorporé dans l’autre, qui sont le bœuf, l’aigle, lion, homme, menés par quatre noms gravés, qui sont le grand et terrible Dieu, qui montent pour être menés et pour observer.

70) Il monta pour être mené et pour observer veux dire le bœuf à une face d’un homme ; un autre nom monte, couronne et est gravé dans deux couleurs. C’est le nom « Dieu ». Ensuite il se retire et le trône le grave et le décore, et il inscrit par lui pour être mené par ce nom.

71) Il monta pour être mené et pour observer est un aigle à une face d’un homme. Un nom monte, couronne, et est mené dans deux faces et couleurs, pour être mené et pour observer selon la façon de l’ascension dans une couronne. C’est le grand nom. Ensuite il se retire et le trône le grave et le décore, et il est inscrit pour être mené par ce nom.

72) Il monta pour être mené et pour observer est un lion à une face d’homme. Un nom monte, couronne, et est gravé dans deux faces et couleurs, pour se ceindre et pour se connecter à Guévoura [puissance]. C’est le nom Guibor [puissant]. Ensuite il se retire et le trône le grave et le décore, et il est inscrit pour être mené à ce moment.

73) La face de l’homme regarde tous les animaux et ils montent tous et le regardent. Ensuite ils sont tous représentés dans leurs gravures dans cette représentation dans un nom, appelé « le terrible ». Ensuite il écrit à propos d’eux, « Et l’apparence de leurs faces était comme la face de l’homme ». Ils sont tous inclus dans cette forme, et cette forme les inclut.

74) C’est pourquoi le Saint béni soit-Il est appelé « Le grand et terrible Dieu », puisque ces noms sont corrections en haut, dans la Merkava supérieure [char/assemblée], inclus dans les quatre lettres HaVaYaH, qui est le nom qui inclut toutes les formes. Ces formes sont gravées et décorées dans le trône, et le trône est gravé et décoré avec eux : une à droite, une à gauche, une devant, et une derrière. Elles sont inscrites dans les quatre directions du monde.

75) Quand le trône monte, il est inscrit dans ces quatre formes. Ces quatre formes supérieurs portent ce trône, et le trône est inclus en elles jusqu’à ce qu’il reçoive et rassemble ces plaisirs et délices. Après, le trône descend plein, comme un arbre plein de branches de chaque côté, pleines de fruits. Une fois que le trône est descendu, ces quatre formes d’animaux sortent, représentées dans leur représentations, gravées et illuminant, étincelantes et flamboyantes et sèment un graine sur le monde.
