Tetsaveh [Ordonne]
Et tu ordonneras

1) Quelle est la différence entre ici et tous les autres endroits ? Il est écrit : « Et il se rapproche de toi » « et tu parleras à tous ceux les sages de cœur, et « tu ordonneras aux enfants d’Israël » « et tu prendras le plus fins des parfums de la myrrhe coulante ». Ce n’est pas comme il est écrit aux autres endroits « se rapproche », « parle », « ordonne » et « prend ». Mais la Shekhina est avec lui, car la Shekhina est appelée « tu ». Quand il est écrit « et tu », cela veut dire inclut la Divinité dans l’ordre et dans la parole.

2) La lumière supérieure, ZA et la lumière inférieure Noukva, sont incluent ensemble dans le mot « et tu », car « tu » est le nom de Noukva, et le Vav ajouté [et] est ZA, comme il est écrit « et Tu les fais tous vivre » se référant à ZA et à Noukva. C’est pourquoi il n’est pas écrit « et tu as rapproché ton frère Aaron », « et tu as ordonné aux enfants d’Israël », « et tu as parlé à tous les sages de cœur », car à ce moment là le soleil, ZA, était dans la lune, Noukva, et tout était partagé comme un, ZA et Noukva, pour être sur l’œuvre d’art du travail. C’est pourquoi il est écrit d’eux « et tu » indiquant ZA et Noukva. Nous apprenons de ceci que le Seigneur était présent dans l’art du travail du tabernacle, comme il est écrit : « en qui le Seigneur a donné sagesse et compréhension ».

3) Il s’avère que ZA et Noukva étaient les artisans du travail du tabernacle, comme il est écrit « et tu parleras à tous les sages de cœur, que J’ai rempli avec l’esprit de sagesse ». S’il s’agissait des sages de cœur, il aurait dû dire « que j’ai rempli » au pluriel. Cependant, « que j’ai rempli » concerne le cœur, la Shekhina [Divinité]. C’est pourquoi il a dû dire « que j’ai rempli avec l’esprit de sagesse » indiquant que le soleil, ZA est dans la lune, Noukva, appelée « cœur », en plénitude de tout. Et c’est pourquoi tout, qui est ZA et Noukva, fut inscrit à tous les endroits dans le travail du tabernacle. Mais si nous interprétons leur signification comme ZA et Noukva, comment « et tu » et « et tu » se s’harmonisent avec le reste du texte ?
4) Quand Il a dit à Moïse de rapprocher le « et tu », ZA et Noukva, d’Aaron, c’était pour unir le Saint nom, « et tu » en lui et de le rapprocher de lui. C’est pourquoi il est écrit : « Et tu parleras à tous les sages de cœur », ainsi il parlera, s’approchera, et unira le nom, « et tu », signifiant ZON, vers tous les sages de cœur. Il en est ainsi parce tous parmi eux n’étaient pas venus pour faire le travail du tabernacle jusqu’à ce que l’esprit de sainteté leur parle à l’intérieur et leur murmure secrètement comment le faire, et alors ils ont fait le travail.

C’est pourquoi il est écrit « et tu ordonneras aux enfants d’Israël », signifiant que l’esprit de sainteté suggéré dans le nom « et tu » ordonnera aux enfants d’Israël et brillera sur eux ainsi ils réaliseront l’acte avec un désir complet. De plus « et tu prends », « et tu te rapproche » et tous ces « et tu » qui sont écrits ici à propos du travail du tabernacle, tout est fait avec cette signification du nom « et tu ».
5) « Mais toi, Seigneur, ne t’éloigne pas, O toi ma force, dépêche toi de m’aider ». « Et toi Seigneur » où « toi » est Noukva. Et le nom HaVaYaH est ZA. Il prie que tous soit un, car ils seront unis l’un dans l’autre. « Ne t’éloigne pas » signifie qu’Il ne partira pas loin de lui, que la lumière supérieure, ZA, ne partira pas de la lumière inférieure, Noukva, car quand la lumière supérieure s’en vas de la lumière inférieure, toute la lumière s’assombrit et s’absente du monde. Il en est ainsi parce que le monde reçoit uniquement de Malkhout, qui est la lumière inférieure. Si la lumière supérieure, ZA, ne brille pas en elle, elle n’a rien pour briller dans ce monde.

6) Le Temple fut détruit dans les jours de Jérémie parce que ZA était parti de Malkhout. Et même si plus tard il fut reconstruit, au second Temple, la lumière n’est pas retournée à sa place comme il se doit. C’est pourquoi le nom du prophète qui l’a prophétisé est Jérémie, des lettres [hébraïques] Yaroum [lèvera] YaHou [Youd- Hey Vav], qui veut dire le départ de la lumière supérieure au dessus de Malkhout Ensuite ; elle n’est pas revenue briller correctement, au second Temple. Le nom Jérémie indique que la lumière supérieure est partie de Malkhout et n’est pas retournée à sa place, le Temple fut détruit et les lumières se sont assombries.
7) Cependant, Isaïe, dont le nom vient des lettres [hébraïques] Yesha [salut] YaHou [Youd- Hey Vav], a causé la rédemption et le retour de la lumière supérieure à sa place, à Malkhout, et la construction du Temple. Alors toute l’abondance et toutes les lumières retourneront être comme au début. Pour cette raison, les noms de ces deux prophètes se tiennent l’un en face de l’autre – le nom du premier est Yarum[lèvera] Youd- Hey Vav, et le nom de l’autre est l’opposé Yesha [ salut] Youd- Hey Vav, car le nom fait.

La combinaison de ces lettres fait un acte d’après leur signification, pour le meilleur ou pour le pire. C’est la signification de la combinaison des lettres des saints noms. De plus, les lettres elles-mêmes font que les secrets supérieurs apparaissent d’après la signification du nom, voulant dire que les lettres elles-mêmes font que des hauts et saints secrets soient vus en eux.
La signification des lettres du Saint nom

8) Le premier sujet est le Youd de HaVaYaH, le premier point, Hokhma se tenant sur les neuf piliers la soutenant. Ils se tiennent dans quatre directions du monde, Sud, Nord, Est, Ouest, qui sont les trois lignes et Malkhout, comme à la fin de la pensée – le dernier point, Malkhout – se tient dans les quatre directions du monde, Sud, Nord, Est, Ouest, signifiant les trois lignes et Malkhout qui reçoivent d’elles. De plus, elles sont égales les unes aux autres, sauf pour le plus haut point, le Youd de HaVaYaH, qui est mâle et le dernier point, Malkhout est femelle.

9) Ce Youd, Hokhma, se tient sans corps, elle n’a pas de Kli parce qu’il n’y a que trois Kelim – Bina, Tifferet et Malkhout- et Hokhma n’a pas de Kli. Mais elle se revêt à l’intérieur de Bina, Tifferet et Malkhout. Quand elle s’est revêtue, signifiant quand elle s’est revêtue en eux, elle se tient sur neuf piliers – HBD, HGT, NHY – comme la lettre Mem final [[image: image1.jpg]


] sans un cercle.

Et même si la lettre Samer [ס] est ronde et se tient en cercle, le Youd est le Samer et le premier Hey est Mem carré. Mais dans les lettres gravées de points, signifiant dans les lettres suggérant Hokhma, appelées « points », les lumières d’en haut sont considérées comme un carré, et en bas comme un cercle.
Cela vise l’illumination de Hokhma, où les GAR sont considérés Mokhin dans le dessin du carré, qui est le Mem final [[image: image2.jpg]


], se référant au quatre Behinot [discernements] HB HG dans les trois lignes, HBD supérieur de AVI supérieurs, qui sont suggérés dans le Youd de HaVaYaH. Chacun d’eux consiste de dix, ainsi ils sont Mem [40 en guématria] dans un carré. Ils sont regardés comme un Mem bloqué parce qu’ils sont dans Hassadim cachés, où la ligne médiane, Daat, ne leur révèle pas Hokhma. Par conséquent, la ligne médiane est considérée deux Behinot – Hessed et Guevoura.

Cependant, en bas dans HBD de YESHOUT, le premier Hey de HaVaYaH sont dans un cercle, Lamed de Tselem, qui est un cercle. Il en est ainsi parce que la ligne médiane en eux unit les deux lignes et dévoile Hokhma. Par conséquent, Hessed et Guevoura dans la ligne médiane doivent s’unir dans une seule Behina, et ils sont uniquement trois Behinot- Hokhma, Bina, Daat- en chacune d’elle sont dix Sefirot qui sont Lamed [30 en guématria], qui est rond.
Et ce qui est écrit, que le premier Hey est un Mem bloqué et le Youd est Samer, se réfèrent à la présence de l’illumination de Hassadim qui sont dans AVI supérieurs dans un Zivoug constant. Cela s’applique dans HBD HGT de Bina, parce conséquent ils sont Samer [60 en guématria], six Sefirot dont chacune contient dix. Et YESHOUT, qui sont le premier Hey de HaVaYaH sont les quatre Sefirot NHYM de AVI, qui est le Mem bloqué. Et parce qu’ils sont Hokhma sans Hassadim, elle est bloquée et ne peut pas briller.
10) Ce carré se tient avec trois points, trois de chaque côté. Ils sont calculés comme huit points et ils y a neuf points. Et il explique : ils se tiennent et sortent de la lumière, Bina de AA, et Keter de Youd, qui est AVI dans un carré, signifiant Mem [[image: image3.jpg]


] dans neuf piliers de la lettre Youd, qui est un point d’eux, signifiant HBD, HGT, NHY sont neuf. Et ils sont huit, parce que la lettre Mem dans un carré est trois, trois de chaque côté, quand le Youd lui-même n’est pas compté, signifiant Bina, Daat, HGT, NHY.

11) La lettre Youd est un point. Même si elle est un point, sa forme est une Rosh [tête] en haut, la pointe supérieure du Youd, la point d’en bas, et le point lui-même. Par conséquent, elle est trois points comme [image: image4.jpg]


, droite, gauche et milieu, trios lignes. Pour cette raison, l’expansion des quatre côtés – trois, trois de chaque côté – est neuf avec le Youd, et c’est huit sans le Youd lui-même.

Ils sont Rosh [tête], Tokh [intérieur] et Sof [fin] de la lettre Youd. Il y a la pointe supérieure, la pointe inférieure, et le point lui-même. Il y a les trois lignes en lui parce que sa Rosh et Tokh sont les deux lignes, droite et gauche et sa Sof est la ligne médiane. Ils sont inclus l’un dans l’autre, de ce fait, il y a trois lignes dans la Rosh de Youd, trois lignes dans le Tokh du Youd et trois ligne dans sa Sof. Les trois lignes à Rosh sont HBD, les trois lignes à Tokh sont HGT, et les trois lignes à Sof sont NHY, et ils sont tous dans un carré du Mem [[image: image5.jpg]


] de Tselem, où la ligne médiane dans Rosh et dans Tokh et dans Sof se divisent en Hessed, Guevoura, ZA et Malkhout.
Ainsi, il y a quatre directions dans chacune des trois lignes. Les deux lignes –droite et gauche – sont Sud et Nord, et les deux Behinot dans la ligne médiane sont Est et Ouest, où ZA est Est et Malkhout est Ouest. Et quand il est écrit que les deux points s’étendent et deviennent trois, cela veut dire que les deux lignes – droite et gauche- se sont déployées et sont devenues trois lignes – droite, gauche et ligne médiane – et une – la ligne médiane – est devenue deux – ZA et Malkhout, Est et Ouest.

Il a été dit que l’expansion de quatre côtés – trois, trois de chaque côté, est neuf, avec le Youd, et c’est huit sans le Youd lui-même. Il en est ainsi parce que les trois lignes se diffusent dans quatre directions – Sud, Nord, Est et Ouest – comme le Mem [[image: image6.jpg]


]. Il s’avère que dans le Youd, il y a trois genres de Mem [[image: image7.jpg]


] dans Rosh, qui sont les trois lignes, HBD, un Mem [[image: image8.jpg]


] dans Tokh, qui sont les trois lignes, HGT, et un Mem [[image: image9.jpg]


].à Sof, qui sont les trois lignes, NHY. Ils sont trois, trois de chaque côté, de chaque côté dans le Youd, où dans chacun des trois côtés, il y a trois, trois. A de nombreux endroits dans la Zohar, un côté signifie Behina [discernement]. C’est neuf avec la Behina du Youd, Hokhma, et huit sans le Youd.
12) Ces huit points sont les piliers qui sortent de la lumière, de Bina de ZA et Keter de AVI, car ils soutiennent la lettre Youd. Il en est ainsi parce que le Youd se revêt dans ces huit points, qui sont Bina, Daat, HGT, NHY, et ils sont considérés sa Merkava [chariot/structure/ assemblée]. Ils ne sont pas appelés par un nom, mais uniquement par les neuf points [signe de ponctuation] dans la Torah - Kamatz, Patakh, Tsereh, qui sont GAR, Segol, Shvah, Holam, qui sont HGT, et Hirik, Kouboutz, Shourouk, qui sont NHY – car les Sefirot de Hokhma sont appelées « points ».

13) Dans le libre d’Adam, ces dix, qui sont huit, furent divisés en des combinaisons des lettres du Saint nom. Bina et Daat brillent vers le premier Hey de HaVaYaH, HGT NHY brillent vers le Vav de HaVaYaH, et Ateret Yessod brillent vers le Hey inférieur de HaVaYaH, pour les joindre et les unir de toutes ces manières. Il en est ainsi parce que quand ces huit – qui sont neuf – voyagent, ils brillent leur illumination par trois lignes en une fois. Ils brillent dans l’illumination de la lettre Mem [image: image10.jpg]


 dans un carré, et font sortir huit lumières qui semblent comme neuf et se divisent en bas, entre les Sefirot Bina, ZA et Malkhout, même au point qui porte tout le tabernacle, qui est Malkhout. C’est parce que Hokhma dans le Youd de HaVaYaH apparait uniquement dans Malkhout. De ce fait, les huit points doivent se diffuser jusqu’à Malkhout, appelée « tabernacle », où Hokhma apparait. 
14) Et ils sont la combinaison du Saint nom dans 72 lettres gravées qui émergent de trois couleurs – droite, gauche et milieu – qui sont HGT de ZA. Et tout est des trois points, qui sont la mesure de la lettre Youd, sa Rosh – Tokh- Sof. Il brille dans quatre directions dans la lettre finale du Mem de Tselem, et ils sont huit points, sans Hokhma et neuf points avec Hokhma. C’est parce que chacun des trois points de Rosh – Tokh- Sof du Youd contient tous les trois, et ils sont neuf, qui sont HBD, HGT, NHY.
Ils sont également douze points élevés, trois, trois, de chaque côté. Elle brille dans le Mem final qui a quatre directions – Sud, Nord, Est et Ouest – parce que la ligne médiane se divise en deux – ZA et Malkhout. Pour cette raison, il y a quatre lumières dans Rosh de Youd, HBD, quatre lumières dans Tokh de Youd, HGT, et quatre lumières à Sof du Youd, NHY. C’est parce que Daat, Tifferet et Yessod se divisent chacun en deux lumières, et descendent en bas dans douze à VAK. Et quand ces douze sont gravées dans VAK de ZA, ils sont 72 noms, car six fois douze font 72, qui sont le Saint nom de AB, qui sort des douze points du Youd de HaVaYaH.
15) Tout monte dans un désir de soutenir la pensée, Hokhma dans ces supports du Youd. Toutes ces combinaisons du nom, AB, sont pour révéler Hokhma dans le Youd de HaVaYaH, qui est appelé « pensée ». Pour cette raison, les lettres viennent dans leur combinaison dans le nom AB en trois, trois lettres dans chacune des combinaisons en elle, pour s’élever dans le désir de la lettre Youd de HaVaYaH, qui contient trois points – Rosh- Tokh- Sof.
Par conséquent, il ne s’élève pas avec l’ascension de la combinaison mais de l’essence et la racine de ceux qui portent, qui soutiennent la lettre Youd, signifiant dans la lettre Mem carré. Ce sont les trois points Rosh- Tokh- Sof, qui sont l’essence et la racine de tous les supports, qui descendent en cascade d’elle, qui sont neuf points, huit points, douze points et soixante douze points.
Il s’avère que tout le Saint nom se tient dans la lettre Youd, et tout est l’extension de Hokhma. Il se tient dans la lumière, Bina de AA, Keter de ce Youd, qui est AVI, pour soutenir chaque lettre dans le nom HaVaYaH. Et ceux qui soutiennent les neuf, les huit, les douze et les soixante douze sont le Merkava de chaque lettre dans le nom HaVaYaH.

16) Le second sujet est la lettre Hey de HaVaYaH, qui se tient sur les cinq piliers qui le soutiennent. Ils sortent de la lumière, de Bina de AA, après qu’il ait cessé et s’éleva au dessus du Massakh. C’est parce que par l’ascension de Malkhout à l’endroit de Bina de AA, le Massakh finissant à Rosh de AA est fait, et Bina et TM de AA sortirent de Rosh, à l’endroit de HGT de AA, où AVI et YESHOUT de Atsilout se tiennent.

Ensuite, lors de Gadlout, Bina et TM retournent à Rosh de AA, qui montent au dessus du Massakh finissant et redevinrent Rosh de AA. A ce moment, ils élèvent également avec eux AVI et YESHOUT qui sont Youd Hey de HaVaYaH –à l’endroit de Rosh de AA et ils brillent pour eux.

Le Boutsina, signifiant la lumière, Bina de AA brille vers le Hey de HaVaYaH après qu’il ait cessé et se soit élevé au dessus du Massakh qui termine Rosh de AA.
17) Cette lettre est appelée « le palais de sainteté vers le point », le Youd de HaVaYaH, où tout est dans la lettre Mem carré [[image: image11.jpg]


], où l’illumination de Hokhma n’apparait pas. Mais ici, la lettre Mem n’est pas écrite, uniquement la lettre Hey, car ici la découverte commence dans la lettre Lamed de Tselem, et son Merkava est cinq piliers. 

18) Il y a cinq piliers : lorsque brille la lumière de Boutsina dans la lettre Youd, et Bina de AA était illuminée par cette même illumination dont Boutsina brillait, neuf piliers - HBD, HGT NHY furent faits. Ils se sont diffusés dans Rosh-Tokh- Sof [RTS] du Youd, et dans l’illumination qui éclaire la lettre Youd les trois points du Youd se diffusent. Deux points en haut, à Rosh du Youd, sont la pointe supérieure et le Gouf du Youd. Et un point en bas, la pointe inférieure du Youd, comme [image: image12.jpg]


, trois lignes – droite, gauche et médiane.

Quand les deux points Holam et Shourouk se diffusent, et sont devenus deux lignes, la ligne médiane s’unit à eux dans Hirik, et ils deviennent trois, et la ligne médiane devient deux, se divisant en Hessed -ZA, et Guevoura – Noukva. Ces quatre points se sont diffusés et sont devenus un palais, et après que ce palais soit devenu le premier point, cette lettre Hey fut faite en cachette et sous une couverture, et se tient sur les autres Hey.
Il y a cinq niveaux qui sortent dans Atsilout du nouveau MA : 1) Keter dans le Parstouf Atik, 2) Hokhma dans le Partsouf AA, 3) Bina se divise en deux Partsoufim, ses KH deviennent le Partsouf AVI supérieurs et sa Bina et TM deviennent le Parstouf YESHOUT. 4) Tifferet sort dans le Parstouf ZA. 5) Malkhout sort dans le Parstouf Noukva de ZA.

Il s’avère que seul le niveau de Bina fut divisé en deux Parstoufim, et dans chacun il y a dix Sefirot. Ce sont le Youd-Hey de HaVaYaH, où AVI supérieurs est Youd, et YESHOUT est Hey. AVI qui sont aussi Youd de HaVaYaH, se divisent aussi en deux Behinot [discernements] lors de la sortie du point de Holam dans tous les degrés, lors de l’ascension de Malkhout de chaque degré à Bina de chaque degré. A ce moment, Bina et TM du Youd sont tombés au degré inférieur à elle, qui est le Hey de HaVaYaH. Sachez que quand chaque Bina et TM qui sont tombés de leurs degrés, reviennent à leurs degrés ai moment des points de Shourouk, ils ne s’unissent pas vraiment à un degré avec Keter dans Hokhma qui sont restés au degré, mais ils sont établis pour être la ligne gauche, la Noukva de Keter et Hokhma dans le degré. 
De là, il s’avère, il y a deux Noukvin [Araméen : pluriel de Noukva] au Youd de HaVaYaH qui sont AVI supérieurs : La première Noukva est Bina et TM, qui sont tombés du Youd lors de Katnout et sont descendus à YESHOUT, qui est Hey de HaVaYaH. Ces Bina et TM sont Vav Dalet du remplissage du Youd. La seconde Noukva est YESHOUT, Bina et TM du niveau général de Bina, qui a été établie à un degré séparé, Hey de HaVaYaH. 
Cependant lors de Katnout, elles ne sont pas considérées Noukvin, car alors elles sont en dessous du degré AVI, Youd de HaVaYaH. Mais lors de l’émergence du point de Shourouk, quand Bina et TM de tous les degrés reviennent et s’élèvent de leurs degrés et prennent aussi avec elles le degré inférieur, qui était en elles lors de la chute. Il s’avère que Bina et TM du Youd sont revenus et sont montés au Youd et deviennent Noukva, Vav Dalet du remplissage du Youd. Et ces Bina et TM sont montés au Hey de HaVaYaH, avec elles du Youd, également, parce qu’elles étaient revêtues en elles lors de la chute. Le Hey de HaVaYaV fut également établi comme une Noukva pour le Youd, comme sa ligne gauche. En fait, le Youd a deux Noukvin : 1) Vav Dalet du remplissage du Youd, qui est HGT de Youd. 2) Hey de HaVaYaH, qui est NHY de Youd.
Par conséquent, elles sortent de la lumières, de Bina de AA, car chaque degré reçoit son illumination du discernement correspondant dans le supérieur. Puisque le Youd Hey de HaVaYaH sont tous deux le niveau de Bina, de ce fait, ils reçoivent de AA, du niveau de Hokhma. Mais seulement de son discernement correspondant, de Bina dans AA, et elle s’appelle Boutsina.
Après qu’il cesse et monte en haut du Massakh finissant Rosh de AA, car avant que Bina de AA revienne et s’élève à Rosh de AA, tous les degrés étaient en Katnout, et Bina et TM du Youd, signifiant Vav Dalet du remplissage du Youd, ainsi que Bina et TM du niveau de Bina, signifiant Hey de HaVaYaH, tous deux n’étaient pas encore aux degrés du Youd, pour être considéré comme deux Noukvin du Youd. Mais ils étaient tombés hors du degré du Youd. Mais après que Bina de AA soit revenue et soit montée à Rosh de AA, au dessus du Massakh, alors Bina et TM du Youd aussi sont montés au degré du Youd, et sont devenus sa Noukva, signifiant Hey sous la forme Vav Dalet avec le remplissage du Youd.
Lorsque la lumière de Boutsina brille dans la lettre Youd, et Bina de AA fut illuminée de cette illumination qui brille de Boutsina, neuf piliers furent faits. C’est parce que le Youd a reçu de Boutsina tous les trois Behinot- Holam, Shourouk, Hirik, signifiant les trois lignes, RTS du Youd, et chacun d’entre eux consiste de tous les trois. Par conséquent, il y a trois lignes dans Rosh, HBD, et trois lignes dans Tokh, HGT, et trois lignes dans Sof, NHY. 
Mais le Hey - Bina et TM de Youd, qui sont tombés lors de l’illumination du point de Holam, en Katnout, n’avait pas commencé à briller, signifiant pour être une Noukva à l’égard du Youd, et recevoir de lui. Ce n’est qu’après avoir cessé et être monté au dessus du Massakh finissant Rosh de AA, alors il est l’illumination du Shourouk, qui est uniquement Tokh du Youd, son HGT. De ce fait, il ne reçoit que l’illumination des trois lignes de HGT de Youd.
Lorsque brille la lumière de Boutsina dans la lettre Youd, de la partie de l’illumination du Youd, les trois points du Youd se diffusent - Holam et Shourouk et deviennent deux lignes, et la ligne médiane s’unit à eux dans Hirik. Ainsi ils deviennent trois dans la partie de l’illumination du Tokh du Youd, qui était divisé sur trois lignes, qui sont quatre, et la ligne médiane devient deux, et s’est divisée en Hessed - ZA et en Guevoura – Noukva. Alors ces quatre points se diffusent et deviennent un palais, établit pour être le palais du Youd, Noukva du Youd. C’est parce que Noukva est appelée « palais », mais pour les trois lignes dans Rosh, le Youd ne reçoit pas, car son illumination commence à Tokh de Youd.
Une fois que ce palais devient le premier point, c’est-à-dire, après que le Hey de Youd ait reçu de l’illumination du Shourouk, il s’est élevé de l’endroit de sa chute, et est devenu Noukva pour le premier point, le Youd. En cachette et dissimulation la lettre Hey, signifiant Vav Dalet du remplissage du Youd, est devenu sa Noukva, cachant et dissimulant Hokhma et fut établie comme inconnue, qui est Ima supérieure. Elle se tient sur l’autre Hey, le Hey de HaVaYaH, signifiant Bina et TM de la Bina générale de Atsilout, appelée « YESHOUT », où commence l’apparition de l’illumination de Hokhma. Elle se revêt sur Sof du Youd, ses NHY. Puisque le Youd a RTS, en chacun de qui il y a trois degrés.

Et le Dalet Vav du remplissage du Youd signifiant Bina et TM du Youd lui même, deviennent Hey, revêtant HGT de Youd, et ces deux sont appelés AVI supérieurs. De plus, le Hey de HaVaYaH qui est YESHOUT, se revêt sur NHY du Youd. C’est pourquoi dans les deux lettres Hey, dans chacune d’entre elle il n’y a que quatre points et non tous les neuf comme dans Youd, car chacun a uniquement une Behina du Youd – l’un à Tokh et l’autre à Sof.
19) Il y a quatre points cachés, deux lignes – droite et gauche, et droite et gauche dans la ligne médiane. Ils sont cinq avec un point qui se tient au milieu d’eux, Yessod en elle, qui est le chemin de Aba dans une route de Ima. Et elle- le Hey, Noukva de Youd, est appelée « Ima supérieure », comme le Hey d’en bas, signifiant Malkhout - se tient sur quatre : sur trois lignes et Malkhout les recevant, et elle est un point sur quatre. Autrement dit, Malkhout elle même, le point, se tient au milieu d’eux car elle reçoit des trois lignes et est considérée dans les quatre. Elle est considérée Ateret Yessod, appelé Miftakha, et non vraiment Malkhout
Ici aussi, il y a quatre points cachés et une route dans la ligne médiane. Et la raison pour la laquelle elle se tient sur cinq autres supports, le Hey de HaVaYaH, YESHOUT, est que le point supérieur, le Youd de HaVaYaH, est sur deux Behinot : 1) Quand elle est sur elle-même et n’est pas revêtue dans YESHOUT. A ce moment Vav Dalet du remplissage du Youd sont devenus une Noukva en elle-même, qui est le Hey dans cinq dissimilations. 2) Et une qui est couverte, signifiant qu’elle est revêtue dans YESHOUT, à c e moment YESHOUT est considérée Noukva du Youd et le Vav Dalet. Alors, elle est inclue dans le Youd comme un mâle. C’est pourquoi il y a deux lettres Hey.

20) Dans le livre des secrets d’Enoch, il est écrit que le Hey se tient sur cinq supports qui émergent de Boutsina, qui est Bina de AA, les lettres Vav Dalet du remplissage du Youd, signifiant Ima supérieure. A ce moment, ce Hey fait sortir cinq autres piliers, qui sont le premier Hey de HaVaYaH, signifiant YESHOUT. Il s’avère que ce Hey est dix – ses cinq supports et les cinq supports du Hey de HaVaYaH, qui sont ensemble à l’endroit du Youd.

Quand le Hey de HaVaYaH se sépare du Hey de Vav Dalet dans le remplissage du Youd et vient à sa place, ce Hey se tient sur cinq supports : quatre supports sont les trois lignes et Malkhout recevant d’eux, et le cinquième est le point de leur milieu. Les quatre supports sont inclus l’un dans l’autre de façon à ce qu’il y ait trois lignes dans chacun des quatre supports, qui sont douze, et ils sont les treize qualités de Rakhamim avec un degré qui leur est ajouté, le point dans la ligne médiane des quatre supports. Ainsi, ils reçoivent des treize qualités de Rakhamim dans Dikna de AA
21) Et ce sont les douze piliers dans VAK, car YESHOUT sont VAK de AVI, et ces douze brillent dans chacun de leurs extrémités. Ils sont nommés comme le nombre AB [72] parce que six fois douze font soixante douze. Une fois ils sont regardés comme le nom Mem Beit dans YESHOUT eux-mêmes, et une autre fois comme AB, quand ils descendent à VAK de ZA, car uniquement là le nom AB brille. Dans YESHOUT, les sentiers se diffusent de AB de tous les côtés, signifiant dans les trente deux sentiers de Hokhma [sagesse] et quand vous enlevez 32 de 72, il reste quarante. Ils sont quarante deux quand il y a les deux Auznaïm [oreilles] – droite et gauche – où Auznaïm sont Bina – la droite de YESH et la gauche est Tevouna, qui sont les racines des lumières. Elles sont 42, le nom Mem Bet. Ce sont les 42 lettres supérieures, les grandes lettres de la Torah.

22) Il y a les grandes lettres et il y a les petites lettres. Les grandes lettres sont en haut, dans Bina, et les petites lettres sont en bas, dans Malkhout, tout est comme en haut, dans Bina. C’est parce qu’il y a les saints noms supérieurs dans Bina, qui sont attirés uniquement par le désir de l’esprit et le cœur sans aucune parole, et il y a les saints noms inférieurs dans Malkhout qui s’étendent dans la parole et en étendant de la pensée et le désir sur eux.

23) Il y a également d’autres noms en bas, de la Sitra Akhra. Ils sont déployés par le désir d’un acte en bas, pour élever à eux le désir dans un acte en bas. C’est parce que la Sitra Akhra se réveille uniquement dans les actions de ce monde, pour se souiller en eux. Ainsi étaient Balaam et le peuple de l’Est et tous ceux qui s’engagent dans l’autre côté. Ils le réveillent en faisant des actions en bas pour le réveiller.

24) Ceux de la Sitra Akhra ne se tiennent pas dans les lettres écrites des 22 lettres de la Torah, sauf deux. Het et Kouf. La Klipa de Yessod est appelée Het – les fils de Het [Heth], qui ont négocié avec Abraham à la grotte de Makhpela [tombeau des patriarches] – et la Klipa de Malkhout, qui est appelée Kouf. Les trois lettres Shin-Kouf- Reish les soutiennent, la Sitra Akhra, signifiant qu’ils s’accrochent à elles. Cependant ces Het et Kouf ont une présence plus grande en eux.
C’est pourquoi dans le psaume de David, il y a un Vav écrit au milieu de tous les versets après la marque de cantillation Etnakhtah dans chaque lettre, signifiant à chaque verset, où chacun commence avec une lettre particulière de l’alphabet, sauf pour ces deux lettres, Het et Kouf.

Il est écrit : « Le Seigneur est clément, plein de compassion, tardif à la colère, d’une grande miséricorde». Il n’y a pas de Vav dans «tardif à la colère, d’une grande miséricorde». Et il est écrit : « Le Seigneur est proche de tous ceux qui L’appellent, de tous ceux qui L’appellent vraiment». Il n’est pas écrit « et de tous ceux qui L’appellent vraiment » [Même traduction mais écriture différente en hébreu]. C’est parce que le Vav est le nom du Saint béni soit-Il, la ligne médiane, qui unit la droite et la gauche, et la Sitra Akhra n’aspire pas à la ligne médiane. C’est pourquoi le Vav n’est pas écrit au milieu du texte, pour indiquer qu’il y a une prise pour la Sitra Akhra en eux ».
25) Par conséquent, ce sont les 4é lettres par lesquelles ce monde a été créé. Il s’avère que ce Hey supérieur de HaVaYaH monte à 92, dont 40 sont restées de AB en elle. Et deux Auznaïm – droite et gauche – sont 42. Chacun des cinq supports est fait de dix, qui sont 50, et cinquante et quarante deux font quatre vingt douze. 90, excluant les deux Auznaïm – droite et gauche- sont comme il est écrit « et Sarah qui était âgée de 90 ans enfantera ». Sarah indique Ima, qui est le Hey supérieur de HaVaYaH. Cependant, avec les Auznaïm, elle est 92.Et quand le degré de l’alliance, Yessod est ajouté à eux – signifiant le huitième firmament, et se tient pour huit jours, signifiant la circoncision est à huit jours – 92 et 8 de Yessod, ils sont cent. Et ce sont les cent bénédictions avec lesquelles l’assemblée d’Israël, Malkhout, sera couronnée chaque jour, et tout est dans le Hey.
26) La forme du Hey est dans les deux lettres Noun, qui sont cent, signifiant les deux Hey qui sont dix supports, chacun consiste de dix. Un Hey est cinq supports et Markavot qui émergent de Boutsina, qui est Bina de AA, Ima supérieure, qui est Vav Dalet du remplissage du Youd. L’autre Hey est les cinq autres supports qui sortent d’elle, qui est le premier Hey de HaVaYaH, YESHOUT, et dix supports de ces deux lettres Hey et un point qui se tient dans la ligne médiane. C’est pourquoi le Vav se tient toujours entre eux, comme un Noun, car c’est l’endroit de ZA, qui est Vav, pour être couronnée, recevoir Mokhin de GAR.

27) Quand elle est établie dans uniquement cinquante, signifiant après que le Hey de HaVaYaH soit parti de Ima supérieure, et soit venu à sa place, elle est à un point qui se tient dans le Noun, comme ce Noun, signifiant qui est entendu ainsi quand il est prononcé, où le Vav est un point entre eux et les gouverne.

28) Le troisième sujet est la lettre Vav de HaVaYaH, la forme d’Adam, ZA, en qui il y a HaVaYaH avec le remplissage des Aleph, qui sont Adam en guématria, MA. La lettre Vav suggère les trois extrémités en lui. Il se tient sur douze Merkava parce que trois fois vingt quatre font soixante douze. Il en est ainsi parce que cette lettre inclut l’expansion de la forme d’Adam, opposé aux bras HG, aux cuisses, NH et au Gouf, Tifferet et Yessod. Leur organe sont vingt quatre dans les bras, vingt quatre dans les cuisses et vingt quatre dans le Gouf [corps], mais ils sont tous bloqués dans le Gouf, Tifferet, et le Gouf se tient dans tous les trois vingt quatre, et tous les 72 Merkavot sont inclus dans le Gouf. Et comme ils sont tous inclus en lui, le Vav se tient en une expansion, en une ligne qui les contient tous.
29) Un Gouf contient tous les vingt quatre Merkavot : Rosh du Vav a six Merkavot en elle, le Gouf du Vav a dix huit Merkavot, où six et dix huit font vingt quatre. Et même si tous les Merkavot sont douze à chaque extrémité dans VAK, et six fois douze font soixante douze et non vingt quatre, où le Gouf est regardé uniquement comme un tiers de soixante douze, ils sont expliqués – six dans Rosh sont HGT NHY dans Rosh, qui sont les organes pour faire entrer Rosh, GAR. Et les dix huit sont dix huit vertèbres de la colonne vertébrale, sur qui Rosh se tient et le Gouf est supporté par elles.
La Rosh est établie dans Hessed et Guevoura, manquant GAR de Rosh et ayant seulement VAK de Rosh en elle. Cependant la découverte de VAK de Rosh n’est pas dans Rosh. Mais, c’est dans les trois lignes dans Gouf. VAK de Rosh apparait dans chaque ligne, et trois fois six font dix huit. Ce sont les dix huit vertèbres de la colonne vertébrale, car les trois lignes dans Gouf révèlent l’illumination de Hokhma dans Rosh. Ainsi, il est considéré que Rosh se tient sur eux, et tout le Gouf se tient sur eux aussi.

30) Tous les vingt quatre Merkavot se sont diffusés dans Rosh et Gouf du Vav, et les six incluent toutes les soixante Sefirot, les six Sefirot HGT NHY où chacune comprend dix. Par conséquent, l’apparence de la lettre Vav, signifiant la Rosh du Vav, est dans six points, HGT NHY, et le Gouf du Vav est dans dix huit. Et tous les secrets deviennent clairs dans le Gouf, car les bras et les cuisses, HGT et NH sont cachés parce qu’ils sont les deux lignes supérieures qui ne brillent pas sauf par la ligne médiane, qui les unit l’un dans l’autre dans le Vav. C’est pourquoi tout est inclus dans la lettre Vav et dans sa forme.

31) Et quand la perfection du Vav, la ligne médiane, apparait, signifiant la ligne médiane, tous les mauvais côtés sont bloqués et séparés de la lune, Malkhout, et ne la recouvrent pas. Il en est ainsi parce que la ligne médiane perce tous les linteaux dans les firmaments et brille pour Malkhout, et les accusateurs ne peuvent pas nuire. Et quand le Vav, la ligne médiane, s’en va, l’accusateur se lève et se plaint et séduit et peut calomnier tous les peuples du monde, car il est un vieux et stupide roi.

32) Vav de HaVaYaH est la lumière qui brille vers la lune, à Malkhout. Même si beaucoup de lumières sont inclues dans le Vav, signifiant ZA, la lumière qui brille vers la lune, n’est qu’une expansion pour la remplir. De plus, ZA est un Aleph dont la forme est Vav entre deux lettres Youd sur sa droite et sur sa gauche [[image: image13.jpg]


]
ZA, la ligne médiane, soumet et unit la droite et la gauche. Par conséquent, la droite et la gauche sont attachées à lui sous la forme de deux lettres Youd dans le Aleph. Il est écrit à ce propos : « trois sortent d’un, un est récompensé de tous les trois » et il est inscrit dans tous ces secrets dans le Aleph. Quand il brille vers la lune, vers Malkhout, il brille vers elle dans Vav, dont la forme est une ligne, l’expansion de la ligne médiane qui consiste des deux : droite et gauche.

33) Dans le livre d’Adam HaRishon, il est écrit à propos des formes des lettres que la forme du Vav est un point d’en haut, qui suggère le Youd de HaVaYaH, et cinq points en bas, qui sont le premier Hey de HaVaYaH, cinq supports. De plus, cette mesure du Vav de HaVaYaH, ZA, contient en elle le Youd de HaVaYaH, le fils de Koh [Youd Hey]. Et chacun des six points en lui, se tient dans dix, car il n’y a pas un point qui ne soit pas complété de dix, car chaque point a neuf supports et Merkavot, qui sont RTS en lui, où chacun dans RTS comprend trois lignes, et le point lui-même complète à dix.
Il en est ainsi parce que le point de droite a neuf supports et Merkavot, et avec lui, lui-même, il est dix. C’est pareil avec le point de gauche et identique pour tous les côtés. Par conséquent, tous les points contiennent dix chacun, lui et son Merkava. De plus, ils sont tous inclus dans l’expansion de la lettre Vav, c’est pourquoi tout est sous la forme de la lettre Vav, en dessinant un seul point d’ne haut et cinq points en bas.

34) Quand le soleil, ZA, entre dans la lune, Malkhout, une expansion sort du Vav, qui est l’alliance, Yessod, comme un Guimel, dont la forme est Vav avec un point ajouté à sa fin [[image: image14.jpg]


]. C’est la couronne qui lui a été ajoutée, le Massakh en lui, qui récompense le pauvre, car le Guimel est Yessod et le Dalet est Malkhout, et c’est pour entrer dans Noukva, Malkhout.

Quand tout est inclus dans l’expansion de la lettre Vav, ZA, il est prêt à s’accoupler avec Noukva, comme il est écrit : « et tu rapprocheras de toi ton frère Aaron », qui vient pour inclure le bras droit, Hessed, signifiant Aaron, dans le Gouf, qui est Moïse. « Et ses fils avec lui » sont tous ses Merkavot et supports. Le bras gauche est inclus dans Moïse, qui est la Merkava pour ZA, Vav, comme il est écrit « prend les Lévites ». Les Lévites sont le bras gauche, Guevoura, ainsi ce Vav, Moïse, sera impliqué dans tout en une seule expansion, être un.

35) Par conséquent, il y a une union dans ce Vav, dans la droite, gauche et milieu : le milieu est Moïse, la droite est Aaron, et la gauche sont les Lévites, et tout est un. C’est pourquoi il fut fait en une expansion, il est appelé « un », et il n’y a qu’une expansion dans le Vav, une ligne et c’est « un ».

36) Le Hey inférieur de HaVaYaH, Malkhout, est fait dans un Gouf dans ce point du milieu. Même si elle est un Gouf dans dix Sefirot, son essence est le point du milieu, Malkhout, et le reste n’est qu’inclus. Le Vav de HaVaYaH, ZA, est entré en elle, et le Vav est entre les deux points : Ima, haut et Malkhout en bas. A ce moment, le monde supérieur, Bina est dans le monde inférieur, Malkhout, et ils sont un.

37) Les cuisses en bas, Netsah et Hod dans la lettre Vav, Tifferet, sont incluent dans ce Vav. Il est écrit : « souviens-toi de la Torah de Moïse Mon serviteur ». Il n’est pas écrit « Mon prophète » pour montrer que tout est inclus dans le Vav, Tifferet, et les prophètes sont Netsah et Hod, qui sont inclus dans Moïse, Tifferet. C’est pourquoi il n’y a pas besoin d’écrire « Moïse mon prophète » et la lettre Vav est appelée « un », et il est un, seul et une expansion.
Et tu le rapprocheras de toi

38) Moïse, le soleil ne s’est pas servi de la lune, Malkhout, jusqu’à ce qu’il soit inclus dans la lettre Vav, dans Aaron, et dans les Lévites – droite et gauche- de tous les côtés. Il est écrit : « parmi les enfants d’Israël pour exercer le sacerdoce pour Moi». « Le sacerdoce pour Moi » est avec un Vav en trop [en hébreu], qui signifie se servir de la lettre Vav, Tifferet « pour moi », qui est la lettre Hey, Malkhout. Cela signifie se servir et utiliser le Vav dans le Hey pour que tout soit un. Heureux sont Israël qui sont entrés dans les secrets de la Torah et en sont sortis et connaissent les secrets des chemins de la Torah, pour marcher dans le chemin de vérité.

39) Il est écrit : « Parmi les enfants d’Israël », car tout est appelé « un », étant un, comme il se doit, uniquement parmi les enfants d’Israël. C’est parce que les enfants d’Israël se tiennent en bas pour ouvrir les chemins, illuminer les sentiers, allumer les bougies, qui sont les Sefirot supérieures, et pour tout rapprocher de bas en haut pour que tout soit un. C’est pourquoi il est écrit « mais vous adhérez au Seigneur ».
40) « Et tu rapprocheras te toi ». Tout est rapproché par celui qui sait comment unir l’union et servir son maitre. Il en est ainsi parce que l’offrande est comme il se doit, tout est rapproché ensemble, les côtés - droit et gauche et l’illumination de la face du Saint béni soit-Il est dans le monde dans le Temple. Alors la Sitra Akhra se rend et se cache, et le côté de la sainteté gouverne avec lumière et joie. Et quand l’offrande n’est pas présentée comme il se doit, ou si l’union n’était pas comme elle devait être, les faces sont tristes et la lumière est absente. Alors la lune, Malkhout, est cachée et la Sitra Akhra gouverne le monde, car il n’y a personne qui sache comment unir correctement le Saint nom.

41) Le Saint béni soit-Il n’a pas éprouvé Job et ne l’a pas testé comme Il a testé le reste des justes. Après tout, il n’est pas dit de lui « et Dieu éprouva Job », comme il est écrit d’Abraham « et Dieu éprouva Abraham », qui sacrifia son seul fils de ses propres mains. Il ne donna pas ni ne transmis rien à Job, et il ne lui fut pas dit qu’Il donnerait. Mais, il fut remis aux mains des diffamateurs sous le Din [jugement] du Saint béni soit-Il, qui a réveillé le diffamateur sur lui, qu’il n’avait pas demandé. C’est parce que le diffamateur vient toujours pour réveillé les gens, et ici le Saint béni soit-Il a réveillé le diffamateur sur lui, comme il est écrit ; « As-tu considéré Mon serviteur Job » ?
Au cours des jours

42) « Et au cours des jours, Caïn présenta, du fruit de la terre, une offrande au Seigneur ». « Au cours des jours [Yamim en hébreu] » est impureté et « au cours des jours [Yamin en araméen], qui est sainteté. Le Saint béni soit-Il dit à Daniel : « mais toi, suit ton chemin jusqu’à la fin ». Il lui dit : « Quelle fin ? » La fin des Yamim ou la fin des Yamin ? Il lui dit « le fin des Yamin ».

43) C’est pourquoi David avait peur, comme il est écrit : « Seigneur, fait moi connaitre ma fin » ? Que ce soit la fin des Yamim ou la fin des Yamin ? Ici aussi à propos de Caïn, il est écrit « et à la fin des Yamim » et non « à la fin des Yamin ». C’est pourquoi son offrande ne fut pas acceptée, car elle était toute de la Sitra Akhra.

44) Il est écrit : « et Abel offrit, lui aussi, des premiers-nés de son bétail, de leurs graisses ». « Lui aussi » montre qu’il y avait aussi une part de Sitra Akhra dans l’offrande d’Abel, et qu’il y avait une part de sainteté dans l’offrande de Caïn. Cependant, toute l’offrande d’Abel et son essence était pour le Saint béni soit-Il et il donna une part à la Sitra Akhra, comme il est écrit « et de leurs graisses », signifiant que la graisse et le bien étaient pour le Saint béni soit-Il. Et Caïn, travailla essentiellement jusqu’à la fin des Yamim, la Sitra Akhra et ne donna qu’une part au Saint béni soit-Il. C’est pourquoi lui et son offrande furent rejetés.

Donner une part à la Sitra Akhra
45) Dans Job il est écrit « et ses fils allèrent et firent un festin », et il est écrit « et quand les jours de leurs jeun furent terminés » et « et ils envoyèrent et invitèrent leurs trois sœurs à manger et boire avec eux ». C’est la chose principale, qu’il a donné à la Sitra Akhra, puis offrirent des sacrifices, et une offrande est un mâle et non un femelle [en hébreu], et il monte entièrement en haut, et n’a pas offert un sacrifice qui l’inclurait comme il se doit, en donnant aussi une part à la Sitra Akhra.
46) S’il avait donné une part à tous, à la Sitra Akhra aussi, le diffamateur n’aurait pas pu venir ensuite. Mais pourquoi le Saint béni soit-Il lui aurait-il fait du mal s’il n’avait pas donné une part à la Sitra Akhra ? C’est parce qu’il a fait que la lumière ait été couverte et caché car il n’avait pas fait une autre offrande avec qui aurait nourrit la Sitra Akhra, qui a une part dans les sacrifices. Au contraire, il n’a sacrifié qu’une offrande qui s’élève et la Sitra Akhra n’en est pas partie. C’est pourquoi il est écrit : « ainsi Fit Job tous ses jours » en ne donnant pas une part à la Sitra Akhra. Si la Sitra Akhra avait été alimentée en partie, elle serait partie du Temple et l’aurait quitté, et le côté de la sainteté se serait élevé en haut.

47) Mais il ne voulait pas que la Sitra Akhra se réjouisse de son offrande et il s’en détacha, signifiant se détacha du mal pour ne pas à avoir à lui donner une quelconque part. Pour cette raison, il a toujours fait une offrande [femelle] car la Sitra Akhra ne se réjouit jamais d’une offrande [femelle]. Ainsi, tout ce que la Sitra Akhra prit plus tard à Job, elle le prit d’elle-même. C’est aussi pourquoi Job a fait une couverture a prépuce sur la sainte alliance, qui n’a pas été enlevée de la sainte alliance. Et c’est la raison pour laquelle le Saint béni soit-Ila réveillé ce diffamateur sur lui, comme il est écrit « As-tu considéré Mon serviteur Job » ?
Les fils de Job ont péché en mangeant et buvant, ils burent jusqu’à l’enivrement, par qui le prépuce fut vu sur la sainte alliance, signifiant la Sitra Akhra a bloqué les lumières données de Yessod au monde. C’est la chose principale pour la Sitra Akhra et Job aurait pu protester mais il ne le fit pas. Au contraire, il leur offrit une offrande [femelle]. S’il avait sacrifié une offrande du péché, par cela, il aurait donné une part à la Sitra Akhra, et l’aurait séparé de la sainteté. Mais parce qu’il a offert un sacrifice qui n’avait pas une part pour la Sitra Akhra en lui, elle ne partit pas de la sainteté.

Ce faisant, Job a fait que le prépuce reste sur l’alliance en raison des péchés de ses fils, car il n’avait pas protesté contre eux et ne les avait pas corrigés par une offrande. Ainsi, Job a fait couvrir le prépuce sur la sainte alliance, car le prépuce ne fut pas enlevé par un sacrifice qui brûle.

48) Quand le Saint béni soit-Il voulut s’unir avec Israël en Egypte, ce n’était pas le bon moment car le prépuce, la Sitra Akhra couvrait la lumière jusqu’à ce que le diffamateur vienne et prit à Job ce qui lui appartenait. Alors le Saint béni soit-Il ordonna de manger la Pâque en hâte alors que la Sitra Akhra était encore occupée avec job et ordonna d’enlever le prépuce sur eux. Alors le Saint béni soit-Il s’unit avec Israël et la Sitra Akhra fut séparé de la sainteté, était occupée avec Job et prit ce qui était sienne. Et alors, « c’est la Pâque du Seigneur, car jusqu’à présent il n’y avait pas de Pâque pour le Seigneur ». Heureux sont ceux qui savent et unissent l’union de leur maitre comme il se doit.

Il y a une découverte de l’illumination de Hokhma uniquement durant la découverte des punitions et Dinim [jugements] qui sont attirés sur le méchant qui étendit Hokhma de haut en bas. Si la découverte des Dinim cesse, l’illumination de Hokhma cesse, pour chasser la Sitra Akhra à ce moment, qui veut sucer et étendre Hokhma de haut en bas.

Quand le Saint béni soit-Il voulut leur découvrir l’illumination de Hokhma, pour s’unir avec eux, ce n’était pas le bon moment, parce que le prépuce, la Sitra Akhra couvrait la lumière. Il en était ainsi car le prépuce, la Sitra Akhra attendait la découverte de Hokhma pour s’étendre de haut en bas. Par conséquent l »illumination de Hokhma fut cachée et couverte. Cela veut dire que le prépuce couvre et bloque la lumière supérieure d’apparaitre jusqu’à moment quand le diffamateur prend ce qui est à Job, signifiant le moment de la découverte des punitions et des Dinim, dont les méchants souffrent qui étend Hokhma de haut en bas. La découverte de ces Dinim chasse la Sitra Akhra et Hokhma peut briller.

L’offrande de Pâque est la découverte de l’illumination de Hokhma. Par conséquent le Saint béni soit-Il a ordonné de manger la Pâque dans la hâte, alors que la Sitra Akhra était occupée avec Job, car l’illumination de Hokhma vient en mangeant la Pâque. Et le Saint béni soit-Il a ordonné de la manger en hâte, pour que le temps de découverte des punitions ne soit pas retardé par lesquelles la Sitra Akhra a puni Job, car alors il n’y avait pas de peur de sucer de la Sitra Akhra. Alors, certainement « Pâque est pour le Seigneur » car il y avait une confiance que l’illumination de Hokhma ne soit pas trompée de haut en bas, et Pâque serait amenée à l’autorité de la Sitra Akhra.
Jusqu’à présent, ce n’était pas la Pâque du Seigneur. Autrement dit, si l’illumination de Hokhma qui venait en mangeant la Pâque – pas durant la découverte des punitions – avait été révélée, l’illumination n’aurait pas été pour le Saint béni soit-Il, mais pour la Sitra Akhra, car elle se serait étendue de haut en bas.

49) Ensuite, il est écrit « Tu garderas la fête du pain azyme ». Cela signifie que celui qui mange du pain levé à Pâque, c’est comme s’il commettait l’idolâtrie.

50) Quand Israël sortirent d’Egypte, ils sortirent de l’autorité de la Sitra akhra, qui s’appelle « levure », « mauvais pain ». C’est pourquoi l’idolâtrie est appelée « pain levé ». Le mauvais penchant est l’idolâtrie, qui est également appelée « levain ». Ainsi est le mauvais penchant en l’homme, comme le levain dans la pâte, entrant doucement dans les intestins de l’homme et alors se multipliant en lui jusqu’à ce que tout le corps soit mélangé dedans. Et c’est l’idolâtrie. C’est pourquoi il est écrit : « il n’y aura pas de dieu étranger en toi ».

Laissez l'homme, dont le souffle est dans ses narines
51) « Laissez l'homme, dont le souffle est dans ses narines, car en quoi est-il considéré ? » Qu’est-ce que « Laissez » ? Le prophète a averti d’éviter le reste des gens, et donc le reste des gens doit léviter, ainsi les peuples ne s’approcheront jamais les uns des autres ? Cependant, « Laissez » fut dit par rapport à celui qui vient visiter son ami pour le saluer avant de bénir le Saint béni soit-Il.
52) Il est écrit : « laissez » et il est écrit « Celui qui bénit son ami à haute voix tôt le matin, cela sera considéré comme une malédiction pour lui. Même s’il a déjà béni le Saint béni soit-Il, et n’a pas besoin d’être averti de ceci, « laissez ». Mais qu’est-ce que « laissez l’homme dont le souffle est dans ses narines » ? Ici le Saint béni soit-Il a ordonné à l’homme et l’a averti de se préserver de ces gens qui ont dévié dans leur chemin du bon chemin vers le mauvais chemin et se sont salis avec l’impureté de la Sitra Akhra.
53) C’est parce que quand le Saint béni soit-Il a créé l’homme, Il le fit sous la forme supérieure et lui insuffla un esprit saint qui consiste de trois : Nefesh, Rouakh, Neshama. La Neshama est au dessus de tous, car elle est une force supérieure, qui sait et garde les commandements du Saint béni soit-Il. Et s’il place cette sainte Neshama dans un autre travail, c’est sa souillure, et elle quitte le travail de son maitre.

C’est parce que ces trois forces sont toutes une - Nefesh, Rouakh, Neshama- participant ensemble. Elles sont une, comme dans le supérieur, où Bina, ZA et Malkhout sont un. De même, Nefesh, Rouakh, et Neshama sont un car ils s’étendent d’eux.

54) Si vous voyez un homme avec tous les degrés Nefesh, Rouakh, Neshama, et n’a toujours pas appris qui il est comment saurait-il s’il doit être approché ou évité ? Au contraire, il saura de lui et reconnaitra qui il est dans sa colère. S’il garde la sainte Neshama, alors qu’il est en colère, pour éviter d’être déraciner de sa place, pour qu’aucun dieu étranger ne vienne à sa place, c’est un homme méritant. Il est un esclave de son maitre, c’est un homme complet.
55) Et si cet homme ne la garde pas, et déracine cette haute sainteté, parce qu’il s’est mis en colère, et place la Sitra Akhra à sa place, il est certain qu’il s’est rebellé contre son maitre et ne doit pas s’approcher ni s’unir avec. C’est « toi qui dévore ton âme dans ta colère », qui dévore et déracine son âme [Neshama] en raison de sa colère et imprègne un dieu étranger en lui. Il est écrit de lui « laissez l’homme dont le souffle est dans ses narines » car il dévore cette sainte Neshama et la salit par sa colère, car il s’est mis en colère et a remplacé son âme par sa colère. « Car en quoi est-il considéré ? ». Cet homme est considéré comme une scène sur laquelle l’idolâtrie est réalisée.

56) Celui qui rejoint un dieu étranger, qui parle avec lui, c’est comme s’il rejoignait vraiment l’idolâtrie, car l’idolâtrie est en lui, un véritable dieu étranger. Qui plus est, il a déraciné la sainteté supérieure de son endroit et imprégné à la place l’idolâtrie, un dieu étranger. Il est écrit à ce propos ; « Ne tourne pas ta face vers les dieux ». De même, il est interdit de regarder le visage de celui qui est en colère ».

57) Mais y a-t-il une colère des sages ? La colère des sages est bonne de tous les côtés. La Torah est feu, et la Torah le fait bouillir, comme il est écrit : « Mon mot n’est-il pas comme un feu ? dit le Seigneur » La colère des sages est dans les mots de la Torah, la colère des sages est de donner gloire à la Torah, c’est tout pour le travail de Dieu. Il est dit à ce propos ; « car le Seigneur ton Dieu est un feu dévorant, un Dieu jaloux ».

58) Maintenant, si la colère est dans d’autres choses et non dans les mots de la torah, ce n’est pas le travail du Saint béni soit-Il, car de tous les péchés que l’homme commet, aucun n’est vraiment l’idolâtrie comme la colère. Il est interdit de s’en approcher. Et s’il est en colère pour un temps puis se repent ? Ce n’est pas le cas, car il a déraciné de lui la sainteté de son âme et de son endroit, et ce dieu étranger a volé l’endroit, il se renforce en lui et ne le quitte pas. Une exception est quand il est complètement purifié de tout et déracine le dieu étranger de lui pour toujours, et alors essaye d’être sanctifier et d’étendre la sainteté sur lui. Alors, faites qu’il puisse être sanctifié.
59) Quand il déracine la sainteté de son âme et qu’un dieu étranger est à sa place, ce dernier est appelé « impur ». Cet homme est sali et il salit tous ceux qui s’approchent de lui, et cette sainteté est déracinée de lui. Et comme elle est déracinée de lui une fois, autant de fois qu’il le fait, elle ne retournera jamais plus à sa place.

60) Si tel est le cas, combien sont les impurs qui sont purifiés ? Une autre impureté est différente, car il ne peut se salir que de l’extérieur. Mais la colère est différente de tout, car il a salit tout son corps à l’intérieur et à l’extérieur – l’âme et tout est sali. Mais les autres impuretés dans le monde ne salissent que le corps de l’extérieur. C’est pourquoi il est écrit : « laissez l’homme dont le souffle est dans ces narines », car il a remplacé la sainteté de son maitre par sa colère, et c’est une impureté qui salit tout. « Car en quoi est-il considéré ? ». Un idolâtre, il est certainement regardé.

61) Cette colère est l’idolâtrie, Sitra Akhra. L’homme devrait s’en méfier et s’en séparer. C’est pourquoi il est écrit « Tu ne te feras pas de dieux fondants ». « Te » signifie que tu ne te feras pas de mal. Ensuite il est écrit « Tu garderas la fête du pain azyme ». « Garderas » est le côté de la sainteté, et l’homme doit le garder et éviter de le remplacé par la Sitra Akhra. S’il le remplace par la Sitra Akhra, il est Sali et salit toux ceux qui s’approchent de lui.

Matsot et le décompte de l’Omer
62) « Tu garderas la fête du pain azyme [Matsot] ». C’est l’endroit, Malkhout, qui est appelée « garder ». Et pour cette raison, il est écrit « « Tu garderas la fête du pain azyme pendant sept jours tu mangeras du pain azyme, comme Je te l’ai ordonné ». Ces sept jours de fête de pain azyme ne sont pas les sept jours de Soukkot, car ceux de Soukkot sont supérieurs, HGT NHYM de Bina, dont ZON se sont élevés et revêtus. Mais ceux de la fête du pain azyme sont inférieurs, HGT NHYM de Malkhout. Par conséquent, à ceux de Soukkot, nous disons un Hallel complet [série de psaumes] et à ceux de la fête du pain azyme, nous ne disons pas un Hallel complet. Et comme ils sont sept jours en bas de Malkhout, il est écrit « sept jours tu mangeras des Matsot ». Cependant, Matsot est écrit sans Vav [en hébreu] pour indiquer que c’est avant que les jours supérieurs du Vav, ZA, soient sur eux.
63) Cette signification de la fête des Matsot fut sanctifiée, car la première nuit de Pâque, ZON furent sanctifiés et ont reçu les Mokhin de AVI supérieurs, qui se sont élevés et revêtus d’eux. Par conséquent, pourquoi Malkhout est-elle redescendue de sa place ? Après tout, on monte dans la sainteté et non descendre. Et de plus, pour AVI sont descendus en bas ces sept jours inférieurs ?
64) Il est écrit « et expie pour lui et pour sa maison ». Ceci indique que celui qui expie doit expier pour lui en premier et ensuite pour sa maison. De même, tout d’abord Malkhout a commencé à être sanctifiée et est sortie de la sainteté la première nuit de Pâque, pour s’expier, et une fois qu’elle est sanctifiée, elle doit expier pour sa maison et les sanctifier. C’est pourquoi elle est descendue – pour sanctifier sa maison. Et elle les sanctifie par Israël en bas. Et quand ils sont sanctifiés, ils doivent l’élever parce que la maison de la reine, Malkhout, est sanctifiée, elle s’élève pour se connecter aux jours supérieurs en haut.

Nous savons qu’il n’y a pas d’absence en spiritualité. Tout changement d’endroit ne signifie pas qu’il ait quitté et se soit absenté de sa place et soit parti et venu à un autre endroit. Mais, il y a un autre endroit ici, car il reste entièrement au premier endroit, ainsi qu’il vient à l’autre endroit. D’après cela, lors de la première nuit de Pâque, quand ZON se sont élevés à AVI, et que Noukva fut établie dans Mokhin de AVI, Noukva est aussi restée à sa place en bas, et les sept Sefirot HGT NHYM de Noukva qui sont restées en bas à sa place sont appelées « la maison de Noukva ». C’est comme si Noukva s’était élevé et n’avait pas pris sa maison avec elle. Il s’avère que la grande correction que Noukva a reçue la première nuit de Pâque n’a pas atteint du tout atteint sa maison car elle est restée en bas.
Celui qui expie, doit expier tout d’abord pour lui et ensuite pour sa maison. De ce fait, la première nuit de Pâque, Malkhout a commencé à être sanctifiée, comme « et expie pour lui », quand elle a reçu la correction en raison de son ascension. Et une fois sanctifiée, elle doit expier pour sa maison, car sa maison, ses sept Sefirot HGT NHYM qui sont restées en bas et ne se sont pas élevées avec elle – n’ont pas encore reçues l’expiation, signifiant Mokhin de Ima, car le jour du Pardon est Ima. C’est pourquoi elle est descendue pour sanctifier sa maison.
Après la première nuit de Pâque, Malkhout est descendue de AVI à sa place en bas, pour sanctifier ses sept Sefirot qui sont restées en bas. Elle les sanctifie par Israël en bas, par Israël gardant les mots « tu garderas la fête des Matsot sept jours durant ».Par cela, ses sept jours HGT NHYM qui sont restés en bas, qui sont appelés « sa maison » sont corrigés, et comme ils ont été sanctifiés, elle doit être élevée. C’est parce que la maison de la reine, Malkhout, est sanctifiée, elle monte, signifiant qu’après ces sept jours ont reçu correction à leur place, ils doivent élever Malkhout à AVI à nouveau, et ceci est fait par le décompte de l’Omer.

65) C’est ce que nous calculons, compter le décompte de l’Omer parce que ces jours qui nous comptons sont huit jours, les Sefirot de ZA, mâle. De plus, chaque fois qu’un homme entre dans ces jours supérieurs de ZA, que ce soit en prière ou en louange, il doit se tenir sur ses jambes parce les cuisses et le corps sont également utilisés ici, dans ZA. Et les cuisses et le corps doivent se tenir comme un mâle, qui se tient avec sa force, pas comme un femelle, dont l’habitude est de s’assoir. Qui plus est, l’homme doit se tenir debout en raison de la louange du monde supérieur.
La lumière mâle qui brille de haut en bas est considérée GAR. Par conséquent tous ses RTS, HBD HGT NHY ; doivent être utilisés dans le revêtement de la lumière. Pour cette raison, l’homme aussi doit se tenir se ces jambes dans la prière ou dans la louange à ZA, qui est mâle, ainsi son NHY aussi qui sont appelés « jambes » seront utilisés. Cependant la lumière femelle, qui brille de bas en haut, est considérée VAK sans GAR. Pour cette raison ils n’ont besoin que de Rosh et Tokh, HBD, HGT de Kelim, pour revêtir les lumières de Rouakh Nefesh.

Ainsi les jambes, NHY, sont vacantes, sans lumière, et sont complètement inactives, comme celui qui est assis sur une chaise, quand les jambes ne servent pas. Néanmoins, dans les louanges ou durant la prière à Malkhout, qui est une femelle, l’homme doit être assis, aussi et ne pas se servir de ses jambes. Il en est ainsi parce qu’il y a une relation inverse entre les lumières et les Kelim, om celui qui manque de NHY de Kelim, manque GAR dans les lumières.

66) Et puisque le décompte de l’Omer est mâle, en raison de l’extension des Sefirot supérieures de ZA, les femmes sont exemptes de ce décompte, et ne sont pas obligées de compter, mais que les mâles, pour se connecter chacun comme il se doit. De même, « tous tes mâles apparaitront », signifiant les mâles doivent apparaitre, pas les femmes. Et comme l’alliance est dans le mâle et pas dans la femelle, et puisqu’en haut c’est dans un mâle, dans ZA, les femmes ne sont pas obligées.
67) Lors de tous ces sept jours des jours supérieurs, de ZA, un des jours inférieurs – de Malkhout – reçoit la sainteté. Et ce jour inférieur de Malkhout est appelé « une semaine », car elle a été sanctifiée par les sept jours supérieurs. De plus, dans chacun de sept et des sept de ces cinquante jours supérieurs, jusqu’au cinquantième jour, excluant le dernier. Autrement dit, le cinquantième jour n’est pas parmi les correcteurs des jours inférieurs. Et quand il y a 49 jours supérieurs, en bas dans Malkhout, ses sept jours sont sanctifiés.

Il en est ainsi parce que chaque jour est corrigé par les sept jours supérieurs, où par HGT NHYM de Hessed de ZA, Hessed de Malkhout est corrigé. Et par HGT NHYM de Guevoura de ZA, Guevoura de Malkhout est corrigé. De même, chacun corrigé dans Malkhout est appelé « une semaine » car il est entré dans ces sept jours supérieurs. C’est pourquoi il est écrit « il y aura sept Shabbat complets », indiquant les sept jours inférieurs, HGT NHYM de Malkhout, dont chacun est appelé « une semaine ». Et comme ils sont femelles, car ils sont sept Sefirot de Malkhout, cela est dit à la forme féminine [en hébreu] : « il y aura sept shabbat complets. »
68) Et quand les sept Sefirot de Malkhut furent sanctifiées dans les 49 sefirot supérieures et la maison, les sept Sefirot de Malkhout qui n’avaient pas reçu les corrections la première nuit de Pâque, a été corrigée pour une femme pour s’unir avec son mari, car Malkhout s’unit à ZA, alors ceci est appelée la fête des semaines [Shavouot]. C’est nommé après ces Noukvot, les sept Sefirot de Malkhout qui sont appelées sept Shavouot [semaines], dont ces jours supérieurs sont en elles, signifiant les 49 jours de ZA, qui ont été sanctifiées dedans. C’est pourquoi il est écrit « dans votre fête des semaines », qui signifie qu’elles sont vôtres. Et il n’est pas dit : « dans la fête des semaines », car quand les sept Sefirot de Malkhout, appelées « semaines » furent sanctifiées, Israël en bas, furent sanctifiés avec elles, car Israël d’en bas, dépend de la sainteté de Malkhout, de qui ils reçoivent. C’est pourquoi il est dit : « dans votre fête des semaines ».

69) Par conséquent, quand le 49ème jour est atteint, ce jour supérieur sur eux, le 50ème jour, Bina, gouverne les 49 jours, les 49 Sefirot de ZA, toute la Torah, où ZA est appelé « Torah », en qui il y a 49 faces. Alors, par le l’éveil des inférieurs, ce jour supérieur, le cinquantième jour, Bina – produit la Torah, ZA, signifiant ses Mokhin de GAR, toutes les 49 faces qui étaient connectées par le décompte des 49 jours.
L’oiseau a aussi trouvé une maison

70) « L’oiseau aussi a trouvé une maison et l’hirondelle un nid pour elle même, où elle peut coucher ses petits ». « L’oiseau aussi a trouvé une maison » sont les oiseaux du ciel. Certains ont construit leurs nids dehors, et certains ont construit leurs nids dans les demeures des gens. Telle est l’hirondelle, qui est un oiseau qui construit son nid dans la maison de chaque personne et n’a pas peur parce que tout le monde l’appelle Dror [hirondelle], qui se traduit par « paix ». Du jour où elle fait un nid et produit des petits, elle réside dans la maison pour 50 jours, et ensuite ils se séparent. C’est l’oiseau appelé Dror, qui signifie paix, qui suggère Bina. Et Malkhout est appelée « un oiseau ».
71) Il est écrit : « et vous sanctifierez la cinquantième année et proclamerez la liberté dans toute la terre ». La cinquantième année est Bina, de qui la liberté sort vers tous. Et parce que la liberté sort d’elle, la Torah qui sort de Bina est appelée « liberté ». C’est pourquoi il est écrit Harout [gravée] sur les tables, ne lisez pas Harout mais Hérout [liberté]. C’est la torah qui est appelée « liberté ».

Car ce que ce jour supérieur – signifiant Bina - fait sortir, s’appelle liberté, et c’est la liberté pour tous. De plus, ce jour est la liberté supérieure, parce qu’il y a une liberté inférieure et une liberté supérieure, signifiant le Hey supérieur, qui est Bina, et le Hey inférieur qui est Malkhout. La Shmita [jachère], qui est Malkhout, et Youvel [jubilée] est Bina. Ils sont comme un, signifiant ils se revêtent l’un dans l’autre et alors Bina est appelée « liberté supérieure » et Malkhout « liberté inférieure ».
Le pain de la première moisson
72) Il y a deux genres de pain qu’Israël ont mangé. Un fut quand ils sortirent d’Egypte – ils ont mangé du pain azyme [Matsot], le pain de la tristesse, le pain de Malkhout. Et un dans le désert, quand ils mangèrent le pain du ciel, le pain de ZA, appelé « ciel ». Il est écrit « Voici, je ferai pleuvoir du pain du ciel pour toi ». C’est pourquoi l’offrande de la fête de Shavouot est du pain et le reste des sacrifices sont offerts sur le pain. Le pain est la chose principale, comme il est écrit : « et tu sacrifieras sur le pain sept agneaux » et comme il est écrit « et de vos résidences vous apporterez le pain de l’élan », qui est le pain avec lequel Israël se seraient assagis dans la sagesse supérieure de la Torah et sont venus dans ses chemins.
73à A Pâque, Israël sont sortis du pain appelé « levure », comme il est écrit : et aucun pain au levain ne sera vu parmi vous ». Il est également écrit « car quiconque mange ce qui est avec du levain cette âme sera coupée de la congrégation d’Israël ». Ils sont sortis du levain parce que la gloire du pain est appelée Matsa. Maintenant qu’Israël a été récompensé du pain supérieur de ZA, il était inapproprié pour le levain d’être annulé et n’être pas du tout vu. Et pourquoi cette offrande du premier était du pain au levain ? Après tous, il est écrit : « Ils seront de farine fine, ils seront pétris avec du levain ». Qui plus est, ce jour là, le mauvais penchant, le levain, fut révoqué, car la Torah, appelée « liberté » est présente. Ainsi pourquoi le levain y fut amené ?
74) C’est comme un roi qui a un fils unique, qui péchait. Un jour, il voulut manger. Ils dirent « laissons le fils du roi manger ce médicament, et avant de le manger, faisons qu’il n’y ait pas d’autres aliments dans la maison ». Et c’est ce qu’ils firent. Quand il mangea le médicament, il dit « néanmoins, laissons le manger ce qu’il choisira, cela ne pourra pas lui faire de mal. »

75) De même, quand Israël sont sortis d’Egypte, ils ne connaissaient pas la signification ni la fondation de la foi. Le Saint béni soit-Il dit « laissons Israël goûter à ce remède, et tant qu’ils mangent ce médicament, qu’aucune autre nourriture ne soit vue d’eux, signifiant le levain. Quand ils mangèrent de la Matsa, qui est le médicament à venir et pour connaitre la signification de la foi, qui est Malkhout, le Saint béni soit-Il dit : « Néanmoins ils sont aptes pour le levain, laissons les en manger car il ne peut plus leur faire du mal ». Et le jour de Shavouot, le pain supérieur de ZA fut trouvé, signifiant la guérison complète.

76) C’est pourquoi le levain est offert, signifiant le mauvais penchant, pour être brûlé sur l’autel par les sacrifices qui sont offerts sur l’autel, et les deux autres pains sont offert par le mouvement, les deux ensemble. Les deux autres pains signifient en dehors des sacrifices. Le levain, le mauvais penchant, est brûlé dans le feu de l’autel par les sacrifices et ne peuvent gouverner ni nuire à Israël. C’est pourquoi les saints Israël adhèrent au Saint béni soit-Il ce jour là avec la guérison de la Torah. Et si Israël avaient gardé les deux types de pains, la Matsa et le pain supérieur de ZA, ils ne seraient jamais allés à Din.
Il y a deux genres de Mokhin pour Noukva :

1. Du moment où elle était deux grandes lumières, avant la diminution. A ce moment elle était au même niveau que ZA, et ne recevait pas de lui, mais tous deux recevaient à égalité de Ima. ZA revêtait sa ligne droite, Hassadim et Malkhout revêtait sa ligne gauche, Hokhma sans Hassadim. Alors la lune se plaignait parce que sans Hassadim, Hokhma ne peut pas briller, et son illumination était sévèrement restreinte.

2. Ensuite, il lui fut dit ; « Va et diminue toi ». Alors elle est descendue en dessous de Khaze de ZA, signifiant que le Massakh dans Khaze de ZA l’a diminué jusqu’à ce qu’elle n’ait rien pour elle-même et elle reçoit tout de ZA. Mais, elle est construite dans le grand Mokhin de Hokhma et Hassadim jusqu’à ce qu’elle soit en Zivoug PBP [[Panim be Panim—face à face] avec ZA.
Cependant, il n’y a pas d’absence en spiritualité. Même si elle s’est diminuée, et est retournée à PBP après la diminution, les Mokhin d’avant la diminution ne furent pas annulés en elle. Mais, en raison de leur illumination limitée, les Mokhin d’avant la diminution sont appelés Mokhin de Akhroreim, Matsa, qui est appelé « le pain de la tristesse ». Et les Mokhin qui sont restés après la diminution sont appelés Mokhin de Panim, ainsi que « le pain du ciel », car elle reçoit ces Mokhin de ZA, qui est appelé « ciel. »
Ces derniers sont regardés comme contenant du levain, qui signifie Dinim [jugements], en raison de la diminution qu’elle a faite quand elle est descendue de Khaze de ZA vers le bas, et les Dinim du point de Khaze de ZA sont le levain. Ainsi, ce levain est corrigé jusqu’à ce qu’il devienne sainteté et Rakhamim, car il est devenu révélé que s’il n’y avait pas eu la diminution et ces Dinim, Malkhout serait restée avec le pain de la tristesse et n’aurait jamais reçu les grands Mokhin de PBP.
Ainsi, il y a deux types de corrections dans les deux genres de Mokhin de Malkhout :

1. La correction des Mokhin de Akhoreim, qui est de déracine le levain et de l’enlever, comme il est écrit : « qu’il ne soit pas vu et qu’il ne soit pas trouvé », car Hokhma déracine tous les Dinim. Cependant, ils n’ont pas complètement déracinés le levain de tous les endroits inférieurs où il est toujours présent. Par conséquent, il s’avère que la guérison est incomplète.

2. Mais les Mokhin de Panim – par lesquelles le levain se transforme et devient sainteté et Rakhamim - déracinent complètement le levain et il n’a plus d’endroit en qui se réveiller. C’est pourquoi ceci est considéré comme la guérison complète.

Israël ont mangé deux types de pain. Quand ils sont sortis d’Egypte, ils ont mangé de la Matsa, le pain de la tristesse, les Mokhin de Akhroreim de Malkhout, dont l’illumination est restreinte par le manque de Hassadim. C’est le pain de la tristesse. Cependant, ces Mokhin sont de Malkhout elle même qui a reçu de Bina et non de ZA. C’est pourquoi les sept jours de Matsot sont les inférieurs, Mokhin de Malkhout elle-même.
Et celui dans le désert est le pain du ciel, MAN, qui était de Mokhin de ZA lui-même. Par conséquent l’offrande de la fête de Shavouot est également du pain du ciel, comme MAN, sauf que ce sont les Mokhin de Malkhout, qui les ont reçus du ciel, ZA, les Mokhin de PBP.
Il est dit à leur propos : « et de vos résidences vous apporterez le pain de l’élan », de la terre, qui est Malkhout. Cependant, elle les a reçu du ciel, ZA, ils ne sont pas ses propres Mokhin comme les Mokhin de Akhroreim. « Et tu sacrifieras avec le pain sept agneaux », car le pain, Mokhin de PBP qui sont étendus à Shavouot par l’élan du pain est le but essentiel, et les offrandes qui sont sacrifiées sont pour compléter le pain. C’est parce que le levain dans les Mokhin de Panim se transforme en sainteté et Rakhamim en faisant les sacrifices, car le feu de l’autel transforme le levain, qui est Dinim qui sont venus en raison de la diminution en « une douce saveur, une offrande faite par le feu au Seigneur ».
Il est écrit : « et de vos résidences vous apporterez le pain de l’élan », se référant au pain de la terre qui vient de votre lieu de résidence, et non la MAN, comme ils ont mangé dans le désert. C’est le pain par qui Israël sont devenus sages, la Hokhma supérieure de la Torah, car ils sont les Mokhin de Panim qui viennent de ZA, qui est appelé Torah pour Malkhout, et Israël qui ont reçu ces Mokhin furent également récompensés de Hokhma supérieure.

C’est sa réponse à la question : car le jour de Shavouot est supérieur à celui de Pâque, pourquoi le levain est-il permis à Shavouot ? Après tout, le levain sont les Dinim et le mauvais penchant. C’est parce qu’il y a deux sortes de guérison : 1) Matsa, pour repousser les Dinim, pour qu’ils ne se transforment pas encore en Rakhamim. 2) Le pain de la première moisson et les offrandes qui sont offertes sur eux sur l’autel, où par les sacrifices, le levain brûle sur l’autel et se transforme en douce saveur. Cette guérison est la complète guérison jusqu’à ce que le levain devienne sainteté, comme il est écrit : « dans le pain de l’élan, le levain est pétri ». Si Israël avaient gardé ces deux types de pain – Matsa et le pain supérieur de ZA- ils ne seraient jamais allés à Din, car par la Matsa, le pain de l’élan et les sacrifices, les Dinim se seraient transformés pour devenir sainteté et Rakhamim où qu’ils soient.
77) Le jour du nouvel an [Rosh Hashana] est un jour de Din pour ceux qui n’ont pas pris la nourriture guérissant, Matsot, Mokhin de Akhroreim, et ont abandonné la guérison de la Torah, qui est Mokhin de PBP de ZA, appelé « Torah ». Par ces deux guérisons, les l’autre aliment est corrigé, le levain, et est devenu sainteté car le jour du nouvel an, le levain se lève, accuse l’homme et le diffame. Ce jour là, il est empoisonné pour diffamer contre le monde entier, et le Saint béni soit-Il est assis dans Din sur tout et juge le monde.

78) Pour cette raison quand le Saint béni soit-Il a donné la Torah à Israël, Il leur a donné un goût de ce pain supérieur, de Mokhin de Panim de ZA, de cet endroit, de Malkhout qui reçoit de Lui. Par ce pain, ils ont su et observé les secrets de la Torah, pour aller dans le droit chemin.

Et dans le désert où tu as vu

82) « Et dans le désert où tu as vu le Seigneur, ton Dieu, te porter comme un homme porte son fils ». Qu’est ce que « Tu as vu » ? Le Saint béni soit-il a parlé à haute voix à Israël dans le désert, comme il est écrit : « le grand et terrible désert avec des serpents de feu et scorpions ». Et dans le désert, le plus fort de tous les déserts du monde, Il y jeta Israël.
83) Quand Israël sont sortis d’Egypte et furent complétés en 600000, la sainte Malkhout fut renforcée et s’éleva au dessus de tout, et la lune, signifiant Malkhout, s’illumina. Alors la mauvaise Malkhout de la Sitra akhra s’est rendue et le Saint béni soit-Il a fait sortir Israël pour aller dans le fort désert, à l’endroit et la gouvernement du méchant SAM, qui est vraiment sien, pour briser la force et la puissance et couper sa tête et le soumettre ainsi il ne gouvernerait pas. Et si Israël n’avait pas péché, le Saint béni soit-il aurait voulu l’enlever du monde. Par conséquent, Il fit vraiment passer Israël par son lot et destin et domaine.

84) Comme ils ont péché plusieurs fois, le serpent les mordit et alors « Il te blessera à la tète » devint vrai, signifiant qu’Israël ont frappé sa tête en premier. Cependant, ils ne savaient pas comment s’en méfier et le serpent frappa le dernier, et tous tombèrent dans le désert et les mots « et tu le blesseras à la tête » se réalisèrent. Quarante ans, ils furent frappés par lui, correspondant aux quarante coups du tribunal.
85) C’est pourquoi il est écrit : « Où tu as vu », car ils ont vu avec leurs yeux le propriétaire du désert marchant enchainé devant eux, et ils prirent son lot et son destin. Il est écrit « alors les chefs d’Edom furent terrifiés », ce sont « le serpent de feu et le scorpion », et nous, aussi ; nous sommes séparés de cette implantation vers le fort désert pour nous y engager dans la Torah, pour nous soumettre à ce côté.

86) Qui plus est, les mots de la Torah s’installent uniquement là bas, car il n’y a pas de lumière sauf pour ce qui sort de l’obscurité. C’est parce que quand ce côté se rend, le Saint béni soit-Il s’élève en haut et Sa gloire grandit. De plus, le travail du Saint béni soit-Il est uniquement hors de l’obscurité, et le bien n’existe pas sauf dans le mal. Et quand l’homme entre dans un mauvais chemin et le quitte, le Saint béni soit-Il élève sa gloire. Par conséquent, la perfection de tout est bonne et mauvaise ensemble, pour partir ensuite vers le bien, et le bien existe que s’il sort du mal. Et dans ce bien s’élève la gloire du Saint béni soit-Il, et c’est le travail complet.

87) Jusqu’à présent nous y avons établi tous les jours de l’année, pour soumettre ce côté dans le désert. Maintenant que le temps du saint travail du saint côté est venu, nous retournons à l’implantation où il y a le travail du Saint béni soit-Il. Qui plus est, à présent au début de l’année, est le moment pour ce serpent de demander le Din du Saint béni soit-Il. Et dans le désert il gouverne, et ensuite nous sommes sortis et nous sommes implantés.
Souffler dans le Shofar à la nouvelle lune

88) « Soufflez dans le shofar à la nouvelle lune, à la pleine lune pour notre jour de fête ». Maintenant est le moment pour le Din supérieur et puissant de se réveiller. Quand il se réveille, la Sitra akhra se réveille avec lui, et comme la Sitra Akhra se renforce, elle s’élève et couvre la lune, Malkhout, et elle ne brille pas de lumière et se remplit du côté du Din. A ce moment, le monde entier est dans Din, supérieurs et inférieurs. Et un annonceur sort de tous les firmaments « installez le trône du jugement pour le Seigneur de tout, car Il veut juger ».
89) Et il y a un secret ici, qui brille pour nous dans le désert. Pourquoi le Din s’est réveillé dans le monde ce jour là ? Mais, tous les secrets et toutes les précieuses saintetés dépendent du septième, Malkhout, et le septième supérieur est le monde supérieur, appelé « le monde à venir », Bina. Toutes les bougies, toutes les saintetés, et toutes les bénédictions brillent d’elle à Malkhout, et quand le moment est venu de renouveler les bénédictions et les choses saintes de briller, la correction de tous les mondes doit être observée, renouveler les bénédictions et sainteté. Alors toutes les corrections qui maintiennent le monde s’élèvent des inférieurs si leurs actions sont vertueuses. Si elles ne sont pas vertueuses, Malkhout, se tient et ne brille pas jusqu’à ce que les méchants soient séparés des justes, et alors Din se réveille.

90) Et la Sitra Akhra de ce Din se renforce et accuse pour que lui soit donné ces méchants, car elle examine chaque but, et couvre la lune pour qu’elle ne brille pas. Et pourquoi ne donne t-Il pas les méchants aux mains des accusateurs ? C’est parce que le Saint béni soit-Il ne veut pas détruire les œuvres de Ses mains.
91) Il y a une Klipa sévère dans la Sitra Akhra qui peut être brisée uniquement par le conseil que le Saint béni soit-Il a donné à Israël, quand il est écrit : « soufflez le shofar à la nouvelle lune, à la pleine lune pour notre jour de fête », pour briser cette couverture qui couvre la lune, Malkhout, pour qu’elle ne brille pas.

92) Et quand Israël se réveillent en bas par le souffle du Shofar, la voix qui sort du Shofar frappe dans l’air et perce les firmaments jusqu’à ce qu’elle atteigne la forte pierre, la Sitra Akhra, qui couvre la lune. Quand elle observe et trouve le réveil des Rakhamim, la Sitra Akhra qui s’est élevée et se tenait en haut, couvrant la lune, est confuse. A ce moment, cette voix se tient et enlève le Din de Malkhout, et comme Rakhamim se sont réveillés en dessous dans Malkhout, le Shofar supérieur, Bina, se réveille aussi, pour produire un son, qui est les Mokhin de ZA, Rakhamim. Alors la voix rencontre une voix, Rakhamim dans Rakhamim, car le réveil d’en bas, l’en haut se réveille aussi.

Au début de l’année, le réveil au quatrième jour de l’acte de la création retourne dans le monde, signifiant que Noukva s’accroche à la ligne gauche sans la droite. Alors les Dinim s’étendent d’elle au monde, car parce qu’elle est Hokhma sans Hassadim, elle ne peut pas briller. Ceci veut dire que la Sitra Akhra la couvre par la force des actes des inférieurs, qui ne méritent pas, qui sont les méchants qui sont attachés à la ligne gauche. C’est pourquoi il a été dit que s’ils ne sont pas vertueux, Malkhout se tient, car elle ne brille pas jusqu’à ce que les méchants soient séparés des justes. De plus, le souffle du shofar élève MAN de Massakh de Hirik, par lequel la puissance de la gauche diminue et s’unit avec la droite. Ce le son du Shofar suggère ZA, qui est appelé « voix » et consiste de trois lignes – feu, eau et vent.
Pour cette raison, la Sitra Akhra qui couvre Malkhout par la force de la ligne droite était confuse parce que la ligne gauche s’est diminuée et a perdu ses GAR, et c’est encore plus pour la Sitra akhra, qui prend sa force d’elle. A ce moment, la Sitra akhra, qui s’est élevé et se tient en haut, couvrant la lune, était confuse parce que son illumination a été enlevé d’elle. Alors cette voix se tient et enlève le Din de Malkhout, qui enlève le Din de la gauche, qui ne veut pas s’unir avec la droite. Maintenant, elle se rend et reçoit Hassadim de la droite, et le Rakhamim dans Malkhout apparaissent.

Et comme les Rakhamim se sont réveillés dans Malkhout en bas, le Shofar supérieur s’est aussi réveillé en haut, signifiant Bina et produit un son, Mokhin de ZA, qui sont Rakhamim. Bina se réveille et engendre Mokhin de ZA, appelés « voix », la ligne médiane, qui s’étend de Mokhin de Bina, ainsi trois sortent d’un et un est récompensé des trois, et ils sont déployés vers Malkhout.

Alors, une voix rencontre une voix, Rakhamim dans Rakhamim, car par le réveil d’en bas, l’en haut s’est aussi réveillé, par conséquent la voix et le Rakhamim de Bina rencontre la ligne médiane et Rakhamim émergent dans Malkhout par le réveil de la voix du Shofar en bas. Et dans le réveil de la voix du Shofar en bas, c’était aussi un réveil d’en haut, et les Mokhin de Bina s’étendent à ZA, et de ZA à Malkhout. Ces Mokhin sont un réveil d’en haut, la voix du Shofar, car le Shofar supérieur est Bina, et sa voix sont les Mokhin des trois lignes qui s’étendent d’elle, appelées « feu », « eau », et « vent ».
93) Comment la voix ou le réveil d’en bas peuvent-ils réveiller son correspondant en haut ? Le monde inférieur, Malkhout se tient toujours pour recevoir et s’appelle « bonne pierre ». Et le monde supérieur, Bina, lui donne en fonction de comment il se tient : S’il se tient avec une face brillante en bas, ainsi est l’illumination pour lui d’en haut. S’il se tient triste, il lui est donné Din en correspondance.

94) Ainsi, « sert le Seigneur dans la joie », car la joie de l’homme attire une autre joie, la supérieure. De même, le monde inférieur, Malkhout, comme elle est couronné, ainsi elle s’étend d’en haut. C’est pourquoi Israël se hâtent de réveiller le soin du shofar, qui inclut le feu, eau et vent, la ligne médiane, qui consiste de trois lignes qui deviennent une et s’élève en haut. Elle frappe cette bonne pierre, qui diminue sa ligne gauche, et est colorée de ces trois couleurs – blanche – rouge et vert – qui sont les trois lignes incluent dans la voix. Alors comme cela convient, elle s’étend donc d’en haut.
95) Et comme Malkhout fut établie avec cette voix d’en bas, Rakhamim sortent d’en haut et sont en elle, par conséquent elle s’inclut dans Rakhamim d’en bas et d’en haut. A ce moment, la Sitra akhra est inclue, sa force décroit, et elle ne peut plus accuser. Et la bonne pierre, Malkhout, se tient dans l’illumination de Panim [face] de tous les côtés, dans l’illumination d’en bas et dans l’illumination d’en haut.

96) Quand se tient-elle dans l’illumination d’en haut ? Le jour du Pardon [Yom kipour]. Le jour du pardon, la bonne pierre, Malkhout est illuminée de l’illumination supérieure de la lumière du monde à venir, Bina, et alors Israël corrigent un bouc et l’envoie dans ce fort désert qui le contrôle.
Le royaume des cieux est distingué par deux points
97) La Sitra Akhra est le point du milieu de la partie qui a détruite le monde parce que toute destruction et désolation dans la monde est gouvernée par la Sitra Akhra. Le point du milieu du monde habité est le côté saint, Malkhout. Pour cette raison, Jérusalem se tient au milieu du monde habité, dans Malkhout.
98) Le côté saint du royaume des cieux est distingué par deux points, un est sien et un qu’elle a reçu du monde à venir, de Bina, qui est un point supérieur couvert. Pour cette raison Malkhout se tient en deux points : son propre point se tient en bas. C’est Jérusalem, le milieu de tout endroit implanté. Le point couvert qu’elle a reçu de Ima supérieur, est le Jardin d’Eden de la terre, qui se tient dans la ligne médiane du monde entier dans toutes ses Behinot [discernements], ceux de la destruction et ceux de l’implantation, et toutes les directions du monde.

99) Pr conséquent, au milieu du Jardin d’Eden se tient un point supérieur, couvert, caché et inconnu, et un pilier est planté de bas en haut à l’intérieur de ce point, avec l’eau coulant de là, qui est divisée dans les quatre directions du monde. Ainsi, il y a trois points dans le monde, qui se tiennent l’un au dessus de l’autre, comme les trois points dans la Torah.
Il y a deux états dans Malkhout. Le premier état est quand elle était au dessus de Khaze de ZA revêtant la ligne gauche de Bina, le point de Shourouk dans Bina, Hokhma sans Hassadim, de qui seul les Dinim et la destruction se déploient. Le second état est après s’être diminuée et être descendue sous Khaze de ZA, recevant Hassadim de ZA. Alors, ce qui était terre devint une terre qui porte des fruits. C’est l’implantation du monde.

Le point du milieu de toute l’implantation est le côté de sainteté, et la Sitra Akhra s’accroche au premier côté de Malkhout, à la gauche qui étend Dinim et destruction et désolation. Et la Sitra Akhra est le point du milieu de la partie détruite du monde. Il s’avère que maintenant que le monde est divisé entre Malkhout et la Sitra Akhra, où Malkhout gouverne la partie implantée du monde, qui porte des fruits, et le Sitra akhra qui s’accroche au premier état, gouverne la partie détruite et désolée du monde. C’est pourquoi Malkhout est appelée « le point du milieu du monde habité » et la Sitra Akhra est appelée « le point du milieu du monde détruit ».

Mais, les deux mêmes états existent aussi dans Bina. Le premier est quand elle était dans un état de point de Shourouk, avant la décision de la ligne médiane, et les Dinim sévères et la destruction s’étendaient d’elle. Le second est après la décision de la ligne médiane, quand Hokhma de la gauche se revêt dans Hassadim de droite. Elle illumine et prote des fruits, et touts les Mokhin s’étendent d’elle.

Cependant, il y a une grande différence entre Bina et Malkhout. Même si Bina a diminué de GAR de GAR par la ligne médiane, elle est toujours apte à étendre Hokhma sous la forme de gauche sans droite. C’est parce qu’il n’y a pas de Dinim dans Bina elle-même. Mais, seuls les Dinim se réveillent d’elle. Alors que pour Malkhout, après s’être diminuée et descendue en bas de Khaze de ZA, elle a déjà été endommagée par le Massakh qui se tient à Khaze de ZA et ne convient plus à Hokhma, mais uniquement à Hassadim, qui est l’implantation du monde.
Ainsi, ces deux états ensemble gouvernent dans Bina. C’est pourquoi elle est la racine de la destruction qui s’étend du premier état mais aussi de l’implantation du monde qui s’étend di second état. Mais une fois que Malkhout vient au second état, le premier état ne la gouverne plus, c’est pourquoi elle est uniquement la racine du monde habité et non la destruction.

Cependant, quand Malkhout fut établie comme le Jardin d’Eden, elle est devenue exactement comme Bina, qui est appelée « Eden ». Ainsi, toutes les lois du Jardin d’Eden sont comme Malkhout dans le supérieur, dans Bina. Il s’avère qu’alors, le point de Bina aussi, se revêt dans Malkhout, et c’est la racine de la destruction et de l’implantation.

Il s’avère donc que les deux points sont discernés dans Malkhout : 1) elle-même, le point du milieu, uniquement pour établir le monde, 2) le Jardin d’Eden en elle, le point de Bina en elle, le point du milieu, la racine de la destruction et de l’implantation du monde.

C’est pourquoi il a été dit que le royaume [Malkhout] des cieux du côté de la sainteté est distingué en deux points ; le sien, après être corrigée dans le second état, et un qu’elle a reçu du monde à venir, de Bina, après qu’elle se soit établie comme le Jardin d’Eden. Son propre point se tient en dessous d’elle, et est Jérusalem, le milieu de toute implantation. C’est uniquement Hassadim et il n’y aucune racine de la destruction en elle.

A ce moment, le point couvert que Malkhout a reçu de Ima supérieure alors qu’elle était le jardin d’Eden de la terre se tenant au milieu du monde entier, sous toutes ses facettes, celles de la destruction et celle de l’implantation. C’est parce qu’il y a deux racines en elle – de la destruction, du côté gauche, sans droite, et pour l’implantation, par rapport à la ligne médiane, qui unit les deux lignes en elle. Le point du milieu, Yessod, est l’endroit du réceptacle, et d’ici viennent les descendants des inférieurs.
C’est pourquoi il a été dit qu’au milieu du Jardin d’Eden se tient un point supérieur, qui est couvert, caché et inconnu – Yessod. Et un pilier, au milieu, est planté de bas en haut dans ce point, dont l’eau coule, signifiant lumières, qui se divisent dans les quatre directions du monde – les trois lignes et Malkhout qui reçoit d’elles.

Il s’avère qu’il y a trois points dans le monde, qui se tiennent l’un au dessus de l’autre. Le point dans le Jardin d’Eden est la racine entre la destruction et l’implantation. En dessous de lui est le premier point de Malkhout de Khaze vers le bas, qui n’est la racine que de l’implantation. En dessous il y a le point de la Sitra akhra, qui est uniquement la racine de la destruction.

Les deux boucs
100) Le bouc qu’Israël a envoyé à Azazel dans le désert est pour donner une portion à la Sitra Akhra pour s’occuper avec. Pourquoi deux boucs ici, un pour le Saint béni soit-Il et un pour la Sitra Akhra ? Il est raisonnable d’envoyer un bouc à Azazel, mais pourquoi un bouc au Saint béni soit-Il ?
101) C’est comme un roi qui est en colère contre son fils et a appelé un informateur de venir et juger son fils. L’informateur était heureux et entra dans la maison du roi, pour y manger. Quand son fils le regarda, il dit : « cet informateur est venu dans la maison de mon père parce que le roi est en colère contre loi ? Que fit-il ? Il alla se réconcilier avec lui. Quand il fut réconcilié avec lui, le roi commanda qu’un repas supérieur soit fait pour lui et son fils, et ordonna que l’informateur ne le sache pas.

Ensuite, l’informateur vint et le roi dit : « Maintenant, s’il sait à propos du repas supérieur que j’ai établi pour moi et mon fils, la table sera confuse. Que fit-il ? Il appela le superviseur du repas et lui dit : « prépare quelque chose et place le devant moi et devant l’informateur pour qu’il pense qu’il dine avec moi de ce qui est à moi, et il ne saura pas que ce précieux repas est pour moi et mon fils. Il prendra cette part et s’en ira, et il se séparera de la joie de notre repas. Si le roi n’avait pas fait ainsi, l’informateur ne serait pas parti de la maison du roi. 

102) C’est ce que le Saint béni soit-Il dit à Israël ; « commande deux boucs, un pour moi et un pour cet informateur, la Sitra Akhra, pour qu’il pense qu’il mangera à mon repas, et ne sache pas de la joie de notre autre repas et il prendra sa part et ira selon son chemin, et il s’en ira de ma maison. Parce qu’Ima supérieure, le monde à venir, Bina est venue pour être dans le palais du monde inférieure –pour veiller sur lui avec l’illumination de la face – c’est une règle que l’informateur et les accusateurs ne seront pas devant Lui quand toutes les bénédictions sortent et brillent sur tout, et toute la liberté se trouve dans Malkhout, et Israël reçoivent ces bénédictions.

Au début de l’année, Malkhout retourne à son premier état, quand Dinim et la destruction s’étendent d’elle, car la Sitra Akhra s’accroche à elle, sous la forme d’un point au milieu du monde détruit, diffamant le monde parce qu’elle veut complètement annuler la ligne droite. Alors le Saint béni soit-Il offre un conseil : souffler dans la Shofar, pour réveiller le Massakh de Hirik de la ligne médiane en bas et diminuer GAR de la ligne gauche. Ainsi, la Sitra Akhra est mélangée car toute sa force est de la ligne gauche, et le monde est sauvé des Dinim et de la destruction.
Cependant, après que GAR de gauche est annulé, la Sitra Akhra a une prise à l’endroit du manque, pour laquelle une seconde correction est requise – enlever la Sitra Akhra de l’endroit du manque de façon qu’elle soit complètement séparée de la sainteté. Ceci fut fait le jour du Pardon [Yom kippour], quand une partie est donnée à la Sitra Akhra dans ce bouc qui est envoyé dans le désert.

Le jour de Kippour, Malkhout monte à Bina et reçoit d’elle un point supérieur, qui est la racine de la destruction et de l’implantation. GAR de gauche retournent et il y a aussi une correction de la ligne médiane ici, qui s’étend Hokhma qui est revêtue dans Hassadim. Par conséquent, à ce égard, deux boucs sont faits, un bouc pour le Saint béni soit-Il et un bouc à Azazel pour le désert.

Ce bouc est une extension de GAR de gauche, qui est attirée du point de Bina, pour enlever la Sitra Akhra de son endroit de manque, quand elle est envoyée dans le désert, l’endroit de la destruction, comme elle s’est étendue de la gauche. Il s’avère que la sainteté elle même donne une part à la Sitra Akhra. Cependant, c’est à son détriment, pour l’enlever de la sainteté et donner les grands Mokhin à Hokhma et Hassadim ensemble à Israël.

C’est pourquoi au début de l’année, Satan doit être confus, pour annuler GAR de gauche. Ce faisant, Satan devient mélangé et perd son gouvernement. Le jour de Kippour, il faut se conduire avec Satan avec calme et lui donner satisfaction avec un bouc pour Azazel qui lui est offert, ré attirant les GAR qui ont été annulées au début de l’année, par lesquels la Sitra Akhra acquiert domination et obtient satisfaction. Cependant, c’est à son détriment.
Quand il est dit : « commandez deux boucs, un pour Moi et un pour l’informateur, la Sitra Akhra, ainsi elle pensera qu’elle a mangé de Mon propre repas, et ne connaitra pas la joie de notre autre repas. Elle prendra cette part ». GAR de gauche, qui est envoyée dans la désert, à l’endroit de la destruction, pour lui rendre sa domination, signifiant la point du milieu du monde détruit et désolé. « Et [elle] ira sur son chemin et se séparera de Ma maison ». Ce faisant, elle fut séparée de la sainteté, car elle n’a plus d’endroit de manque à qui s’accrocher.

Il est également écrit qu’Ima supérieure, le monde à venir, Bina, est venu pou être à l’intérieur du palais du monde inférieur, car le jour de Kippour, Makkhout se revêt de Bina, le point du milieu du monde entier, entre la destruction et entre l’implantation. Il est une règle que l’informateur ne sera pas devant Lui quand le manque de sainteté est complété, et il n’y a pas de place pour le Sitra Akhra où s’accrocher à l’endroit du manque.
De plus, les accusateurs sont trouvés ici, car il n’y a plus de peur des Dinim que GAR de gauche causent car le bouc est envoyé à la destruction et la désolation et la sainteté est uniquement dans un lieu implanté, et la Sitra Akhra se sépare de la sainteté, et alors Ima supérieure donne, car elle est aussi le point du milieu de l’habitation du monde. Ce faisant, elle brille vers tous, à Hokhma et à Hassadim ensemble, et toute cette liberté est dans Malkhout et Israël reçoivent toutes ces bénédictions.

103) Il en est ainsi parce que quand le monde à venir, Bina, entre dans le palais du monde inférieur – Malkhout – et le monde inférieur est heureux avec les fils au repas supérieur, qui s’étend de Bina, alors Bina bénit la table et tous les mondes sont bénis. A ce moment, toute joie et toute illumination de la face y est présente, comme il est écrit : « devant le Seigneur tu te purifieras »

104) Aaron a donné les lots sur les deux boucs, un lot pour le Saint béni soit-Il et un pour Azazel. C’est la joie de l’informateur, à qui le Saint béni soit-Il donne un lot, et l’invite pour qu’il prenne le bouc à Azazel, et ne sait pas que le feu brûlant est jeté sur sa tête et sur son peuple, comme il est écrit ; « car tu entasseras des braises de feu sur sa tête ».

105) C’est pourquoi il est écrit « Aman a également dit : même la reine Esther n’a laissé personne venir chez le roi au banquet, qu’elle avait préparé pour moi ». Il est également écrit « Alors Aman sortit ce jour, heureux et de bon cœur » avec la portion qu’il avait reçu et alla son chemin, quand le roi supérieur arriva à la maison de la reine, la reine demande au roi pour elle et pour ses fils et pour son peuple.

106) Même quand Israël sont en exil et prient les prières quotidiennement, Malkhout monte devant le roi le jour de Kippour et demande pour ses fils. Alors toutes ces vengeances que le Saint béni soit-Il est destiné à infliger à Edom sont jugées, et il est fixé comment l’informateur périra dans le monde, comme il est écrit « et la mort sera avalée pour toujours »

107) Durant l’exil il est écrit : « car nous avons été vendus, moi et Mon peuple ». Et il est écrit « car l’adversité n’équivaut pas au dommage du roi », comme il est écrit « et coupez notre nom de la terre, et que ferez vous pour votre grand nom », car le grand nom est inexistant, et c’est le dommage du roi.

108) A c e moment, Aman, la Sitra akhra, est terrifié devant le roi et la reine, et toute l’illumination de la face et la joie sont là et Israël sont libérés ce jour, le jour de Kippour. Depuis ce jour, la liberté et la joie les dominent ouvertement, et alors il veut se réjouir avec eux. A partir de là, comme il a été donnée une portion à la Sitra akhra, comme une part à Israël, il est donné une portion au reste des nations aussi pour qu’elles se séparent en bas d’Israël.
109) Quelle est la signification de l’offrande, offrir un bouc et non autre chose ? Et de plus, pourquoi est-ce un bouc sacrifié au début du mois et un bouc également sacrifié le jour de Kippour ?

110) Mais ce doit être un bouc. Nous savons que tous les magiciens, que toutes leurs actions sont de ne pas être unis avec la femelle, par conséquent un bouc qui ne s’est pas encore s’unit avec une femelle dans ses côtés – ceux de la Sitra akhra. C’est parce qu’un autre dieu est stérile et ne fait pas de fruits.

Une fois que le bouc s’est unit à une femelle et engendra des fruits, il ne fait plus partie de la Sitra Akhra. Et parce que la Sitra Akhra est un roi, comme il est écrit : « un vieux et stupide roi », un bouc est donné en son honneur, signifiant ce qui ne s’est pas connecté à une femelle et n’a pas donné sa force à un autre, signifiant qui est sa propre espèce. Nous savons également cela de tous les magiciens qui se servent de ces actions, et pour cette raison, tous leurs péchés sont sur ce bouc.

111) Même si le bouc est une part pour la Sitra Akhra, du côté de l’impureté, toutes les Behinot inférieures qui sont en bas sont plus impures, et celles qui descendent de leurs degrés inférieures, leur impureté est encore plus grande. Pour cette raison, il y a une plus grande part à la Sitra Akhra dans le bouc parce que ses poils pendent plus que les autres animaux, de même leur Din pend vers le bas dans l’impureté.
Mais cette autre Malkhout, la méchante, le roi de toute la Sitra Akhra, son impureté est plus claire et plus pure et il n’est pas dans l’impureté totale comme ces inférieurs. C’est pourquoi une portion lui est donnée, car ses poils ne pendent pas et ne sont pas raides. Ils ne sont pas raides en raison de son impureté, et ils ne pendent pas pour que cette impureté ne le renforce pas, tels que les degrés de la Sitra Akhra en bas. Par conséquent, il est certainement un bouc et no autre chose.

Ce bouc dont les poils pendent indique GAR de gauche, qui s’étendent de haut en bas. C’est une grave impureté. Et un bouc n’ayant pas des poils qui pendent indique une impureté légère en termes de VAK de gauche, qui s’étendent un peu, mais pas en bas. Et comme le bouc d’Azazel fut envoyé au roi de la Sitra akhra, dont l’impureté est de VAK de gauche, un bouc lui fut envoyé et non une chèvre.
112) Pourquoi est-ce appelé Kippour [expiation] ? C’est parce qu’il nettoie toute impureté et l’enlève de devant lui ce jour là. De ce fait, c’est un jour d’expiation, un jour de ménage et c’est comme cela que nous l’appelons. Il est écrit : « car lors de ce jour » une expiation sera faite pour vous, vous purifier ». « Car ce jour » il aurait fallu dire. C’est parce que le Temple d’en haut a été purifié et illuminé, Malkhout. C’est pourquoi il est écrit « car lors de ce jour, une expiation sera faite pour vous, pour vous nettoyer », signifiant que tout d’abord il expiera et nettoiera Malkhout ce jour là ; ainsi elle sera purifié et alors Il l’expiera pour vous.
113) « Une expiation sera faite pour vous », qui est Malkhout, et il la nettoiera au début, et tout ceci est sur vous, pour vous, car elle a besoin d’être nettoyée et purifié en premier. Qui expiera ? Le monde supérieur, Bina, qui brille et nettoie tous. Par conséquent tous les mauvais côtés, appelés « profondeurs de la mer », sont enlevés. Et comme ces profondeurs de la mer sont suspendues, les poils du bouc pendent, signifiant le côté de la Sitra Akhra, et les poils ne sont pas raides, mais durs, suggérant les Dinim.
114) « Et il expiera pour le lieu saint, pour les impuretés des enfants d’Israël et en raison de leur transgressions, de tous leurs péchés », pour que le diffamateur ne puisse pas les gouverner. Par conséquent le jour de Kippour, la conclusion de toutes les iniquités et leurs nettoyage, Israël doivent se purifier et marcher pied nu, comme les anges supérieurs.
Il y a cinq abstinences le jour de Kippour – manger, boire, se laver, se graisser la peau, porter des chaussures et les relations sexuelles – pour être aidé par les cinq côté supérieurs, HGT NH, que le jour de Kippour, Bina, fait sortir et qui sont ses portes.

115) Si nous regardons la boisson comme une abstinence séparée, alors il y a six abstinences, car la boisson est du côté d’Isaac, Guevoura, et manger est du côté d’Abraham, Hessed. C’est pourquoi ils sont deux. Même si boire est inclue dans manger, ils sont six. Et la dernière abstinence, les relations sexuelles est au sixième degré, Yessod, et nous observons cette abstinence en fonction de cela.

Au dix du septième mois

116) Il est écrit : « et au Assor [dix] de ce septième mois » ; Il est également écrit : « cependant, au Assor de ce septième mois ». Il aurait dû dire « Au Assiri [autre façon de dire « dix »], qu’est- ce que Assor ? » Mais, ce jour là, tous les degrés supérieurs viennent les uns sur les autres. Dix Sefirot qui ont GAR de Ima sont tirées pour être sur la lune, Malkhout, pour briller pour elle, et quand elles atteignent toutes cent, car six fois dix font cent, elle a GAR. A ce moment, Malkhout est une avec Ima et toutes deux sont appelées « le jour de Kippour ».
C’est pourquoi il est dit : « Au Assor » car Assiri indique Malkhout seule, la dixième Sefira, mais Assor indique toutes les dix Sefirot ensemble, toutes celles qui viennent de Ima pour donner un dixième à chaque Sefira, et pour briller sous la forme de dix, qui inclut aussi GAR.

117) « Au Assor » indique dix, mais pourquoi monte t-il à cent ? Cela aurait voulu dire qu’il monte à soixante dix, comme il est écrit « Au dix de ce septième mois » ?

118) Il y a deux sujets ici : Le premier est que la lune, Malkhout, est appelée « le septième mois ». Pour cette raison, le septième mois est appelé « Assor », comme il est écrit « et au dix de ce septième mois », car elle est illuminée dix fois, dix Sefirot, et dix fois dix font cent. Le second est que ce « au Assor » indique la multiplication de sept par dix. Il monte certainement à soixante dix ce jour là, de façon à ce qu’elle est au soixantième degré, et au centième degré

Elle est au centième degré pour le compléter avec GAR et briller vers elle. Et elle est au soixantième degré parce que ce jour là, Malkhout prend tout le peuple d’Israël pour les juger, et ils se tiennent tous dans Neshama plus que dans Gouf. Il en est ainsi parce que ce jour là, c’est la peine de l’âme, non du corps, comme il est écrit : « et vous affligerez vos âmes », « car si l’âme n’est pas attristée ce même jour, il devra se couper de son peuple ». Ce jour prend toutes les âmes et elles sont en sa possession. Si elle ne se tient pas au soixantième degré, elle n’aura pas d’autorité sur les âmes, parce que l’existence de l’âme est au soixantième degré, comme il est écrit « Les jours de vos années sont soixante dix ans ».
Le jour de Kippour, Malkhout monte à Ima et tout d’abord reçoit son point, qui est la racine entre le monde détruit et le monde implanté. De ce fait, nous faisons la correction d’un bouc au Saint béni soit-Il et un bouc à Azazel. Ensuite, elle reçoit les complets Mokhin de Panim de Ima, signifiant GAR et ces Mokhin de Panim complets sont le centième degré de Malkhout ce jour là. De plus, ces Mokhin qu’elle reçoit au point de Bina sont considérés Mokhin de VAK, car ils sont regardés comme uniquement ligne gauche de Ima. C’est pourquoi il nous a été ordonné cinq abstinences qui ont lieu dans la ligne gauche de Ima, avant l’arrivée de la ligne médiane pour unir les lignes.

Ces Mokhin de VAK sont 70, indiquant l’absence de GAR de Panim, et ces Mokhin sont ma complétude de Nefesh [âme]. C’est pourquoi il est écrit « si l’âme n’est pas attristée » car Hokhma de gauche apparait uniquement dans Malkhout, et la droite de Malkhout est la lumière de Nefesh. L’existence des âmes est soixante dix, car la complétude de Nefesh est spécialement de Mokhin de Malkhout, qui sont considérés 70 car elle reçoit par cinq abstinences, car les Mokhin, qui sont cent, GAR de Panim ne sont pas encore 70 ici, signifiant Hokhma à gauche.
119) Et les âmes des enfants, qui ne sont pas arrivée à 70 ans, Malkhout les contrôle t-elles ? Elle les contrôle mais comme ces Mokhin de VAK sont Panim petits, des enfants. Cependant, elles ne sont pas aussi complètes que celui qui a été récompensé des Mitsvot [commandements] de la Torah pour plusieurs jours. Parc conséquent, les 70 ans s’appliquent à tous, aux enfants comme aux vieux, comme il est écrit : « Un fait beaucoup, un fait peu ». ‘Un’ est l’union des 70 ans (ceux qui font beaucoup, le vieux, et ceux qui font peu, l’enfant.
Les 70 ans que Malkhout reçoit de Ima le jour de Kippour par cinq abstinences reçues alors qu’elle a aussi Mokhin de Panim, qui sont cent, dix fois dix. Par conséquent, les Mokhin de gauche aussi, qui souffrent de la tristesse de Nefesh, sont faits de plusieurs lumières, signifiant 70 ans. Les Mokhin de gauche que les enfants reçoivent - sont considérés Panim petits, signifiant gauche sans droite, s’étendent du premier état de Noukva – reçoivent les Mokhin de gauche. Ces Mokhin brillent que très peu.
Et Malkhout les gouverne certainement, mais pas complètement, comme celui qui est récompensé de plusieurs jours de Mitsvot de la Torah. C’est parce que celui qui a été récompensé des Mitsvot de la Torah, la ligne médiane qui est appelée Torah, même si les Mokhin de gauche brillent en lui sous une forme corrigée. C’est la raison pour laquelle il est récompensé de plusieurs jours. C’est aussi ce qui est suggéré dans « un fait beaucoup, et un fait peu », que les Mokhin de Hokhma de gauche sont un, et qu’il y a deux discernements en eux. 1) celui qui fait beaucoup est un vieux, qui se sert de ces Mokhin de gauche. C’est comme Malkhout le jour de Kippour, quand il y a beaucoup d’illuminations. 2) celui qui fait peu est un enfant, Panim petits, qui n’a pas Mokhin de Panim, mais uniquement ces Mokhin de gauche, quand l’illumination est très faible.
120) Par conséquent, le jour de Kippour, Malkhout passe tous ces 70, les Mokhin de gauche, et complète le degré de Hokhma sur toutes les Sefirot. Chacune des sept Sefirot acquiert GAR et elles deviennent dix Sefirot.

Cependant, il n’y a pas de GAR général ici, et c’est pourquoi ils sont 70. De plus, toutes les âmes montent devant Lui et Il les juge, car les Mokhin des 70 ans sont Din et le Saint béni soit-Il a pitié d’Israël ce jour là et leur donne Mokhin sous la forme de cent. Celui qui n’a pas fait partir la saleté de son esprit pour le nettoyer, quand sa prière monte ce jour là, elle attire à cet endroit appelé « bourbe et saleté », signifiant SAM et Lilith, qui est les profondeurs de la mer. Ainsi, sa prière ne monte pas pour être couronnée sur la tête du roi.

121) Ce jour là, un homme ne doit pas dévoiler ses péchés devant un autre parce que beaucoup sont des diffamateurs, prenant ce mot qu’il a révélé, l’élevant et témoignant de ce mot. Et ce que le verset dit : « gardez les portes de votre bouche d’elle qui repose dans votre poitrine » ? C’est d’autant plus vrai avec ceux qui diffament et le suivent pour examiner comment le diffamer et témoigner contre lui. Et c’est particulièrement le cas avec celui qui est insolent envers autrui, qui n’a pas honte de découvrir ses péchés et qui discrédite le nom de Saint béni soit-Il. C’est pourquoi il est écrit : « Ne laisse pas ta bouche amener ta chair à la culpabilité».

122) « Ce mois sera pour toi le début des mois ». Tous les temps et tous les mois dont ceux du Saint béni soit-Il, alors pourquoi dit-il : « Ce mois sera pour toi » ? « Ce mois sera pour toi » signifie que c’est à Moi, mais Je te le donne. C’est à toi signifie qu’il est révélé, signifiant que les lumières en lui sont dévoilées pour Israël. Mais le septième mois est Mien, de ce fait, il est caché et non révélé, comme il est écrit « à la pleine lune pour notre jour de fête » [en hébreu Kesse (pleine lune) à les lettres de « couvrir »]. Tout le sujet de la couverture et la découverte des lumières se réfère à l’illumination de Hokhma.

« Ce mois sera à toi » est dans l’ordre de l’alphabet, dans l’ordre des lettres Aviv [printemps], car Nissan [1er mois du calendrier biblique] est appelé « le mois du printemps », qui est Aleph- Bet, Guimel. C’est parce que les lettres Youd et Bet de Aviv sont trois, car Youd en diminution est un. Il s’avère que les lettres de Aviv sont Aleph- Bet, Guimel. Mais le septième mois est Mien, et c’est pourquoi son nom commence de la fin des lettres de l’alphabet [hébraïque], Tishré, vous dans l’ordre direct Aleph- Bet, Guimel, de bas en haut et les lettres montent dans le calcul, au début Aleph puis Bet. Et Moi, dans l’ordre inverse, Tishré, de haut en bas, avec les lettres descendant dans le calcul- tout d’abord la lettre Tav, puis descend au Shin et ensuite au Reish.
Le Partsouf Malkhout est appelé « année », en qui il y a douze mois. Six mois sont de Khaze vers le haut, HGT NHY, de Tishré à Adar, et ses six mois de Khaze vers le bas sont HGT NHY de Nissan à Eloul. Et même de Khaze et au dessus c’est HGT - et de Khaze et en bas c’est NHY –Ils sont mélangés l’un dans l’autre. C’est pourquoi il y a HGT NHY en haut ainsi qu’en bas. De son Khaze vers le haut, Malkhout est considérée Bina, où elle est couverte. Et de Khaze vers le bas, Malkhout est considérée elle-même, où elle est révélée.
Il est écrit « sera pour toi » révélé, signifiant que le mois de Nissan, de Khaze vers le bas, est révélé, que les lumières sont révélées. Mais le septième mois est Mien, et donc il est caché, et non révélé, car le mois de Tishré est de Khaze vers le haut où il est considéré comme Bina, couverte jusqu’au mois d’Adar.

Cependant, comme la couverture commence à Tishré, il ne mentionne que Tishré, et la découverte du mois de Nissan continue jusqu’à Eloul. Ainsi, comme lé découverte commence en lui, le texte ne mentionne que Nissan. C’est pourquoi il est appelé « le premier mois de l’année », le premier des lumières révélées, comme au 15 de Tishré, car là commence la découverte.

Quand les lettres sont dans l’ordre, il indique la découverte des lumières, qui augmentent chaque fois. Quand les lettres sont renversées, telles qu’à Tishré, il indique la couverture des lumières, qui diminuent dans le calcul. Et c’est ainsi en général et en particulier, pour chacun des douze mois. La première moitié du mois est en haut de Khaze et les lumières sont couvertes. Du 15ème jour et après, c’est en bas de Khaze et les lumières se révèlent.

123) Le septième mois est Mien. Au début du mois, Je suis couvert. Au dix, Je suis couvert car je suis dans les cinq premiers jours du mois, et dans les cinq autres jours, et au troisième cinq jours. Au début du mois, c’est Moi parce que ce sont les premiers cinq jours. Au dix du mois, c’est Moi parce que ce sont les autres cinq jours. Et au quinze du mois, c’est Mois parce c’est le troisième cinq jours.
Le mois se divise en deux à Khaze, aussi comme les douze mois de l’année. Il contient trois lignes au dessus de Khaze, qui sont Bina – et sont couvertes jusqu’à Khaze – et trois lignes de Khaze vers le bas, considéré Malkhout elle-même, et elles sont révélées. Et comme les lignes s’étendent de Bina, qui comprend cinq Sefirot HGT NH, il y a cinq Sefirot dans chaque ligne.
Au début du mois, Je suis couvert et Je ne suis pas à vous découvert, car il y a cinq jours HGT NH de la ligne droite en haut de Khaze. Au dix du mois, Je suis couvert et ne suis pas à vous en découverte, et dans les cinq autres jours, car ils sont les second cinq jours, HGT NH, signifiant la ligne gauche au dessus de Khaze. Au quinze du mois, signifiant jusqu’au 15 du mois, Je suis couvert et ne suis pas à vous en découverte, en raison du troisième cinq jours, car ils sont le troisième cinq jours HGT NH, la ligne médiane au dessus de Khaze. Par conséquent jusqu’au 15 du mois, les lumières sont couvertes et Je ne suis pas à vous, mais à partir du 15, les lumières apparaissent parce que 15 est le point de Khaze de qui la découverte des lumières commence.

124) Quelle est la raison pour laquelle il est couvert jusqu’au 15 du mois ? Tout ce mois est d’un monde supérieur, de Bina, car les six premiers mois sont de Bina, et le monde supérieur est sous la forme de cinq à chaque fois. Cela signifie que dans chaque ligne il y a cinq Sefirot, HGT NH, et c’est pourquoi ce mois est caché et non révélé, car le monde supérieur est couvert et tout en lui est couvert.

Ce mois est uniquement celui du Saint béni soit-Il, il n’est pas à vous. Quand le 15 du mois arrive, le point de Khaze, apparait alors. C’est parce que de Khaze vers le bas, c’est l’année en général, Nissan et au 15ème jour de chaque mois, c’est déjà considéré comme Malkhout elle-même et les lumières apparaissent.

Tout vient du renouvellement de la lune, car toutes ces lumières qui étaient couvertes de Khaze et en haut viennent de Khaze et en bas au renouvellement de la lune, Malkhout. C’est parce que de Khaze vers le bas, elle est déjà considérée comme la lue elle-même, et non comme Bina. De ce fait, la lune est complète et brille de Ima supérieure, de Bina et se tient pour briller en bas des lumières qui sont en haut. C’est pourquoi le 15ème jour du mois est appelé « premier » comme il est écrit « et tu prendras au premier jour ».

Il en est ainsi car jusqu’à maintenant, jusqu’au 15ème jour, toutes les Sefirot se tenaient dans le monde supérieur, Bina. Qui plus est, à partir du 15ème jour, les Sefirot descendent dans le monde inférieur, Malkhout, de ce fait les lumières sont révélées. Et comme le 15ème jour est le premier des lumières révélées, il est appelé « premier ».

125) A partir du jour supérieur, de Bina, furent les premiers jours. Avant le 15 du mois, ils sont le monde supérieur, Bina. Qui juge le Din [jugement] du monde au début de l’année ? Après tout, il n’y a pas de Din dans ce monde, mais uniquement le Din du monde inférieur, qui est appelé « Le Dieu de toute la terre ». C’est parce que si le Din du monde était rendu en haut, dans Bina, Bina n’aurait pas été appelée « le monde de la liberté », un monde avec les illuminations de tous les mondes, un monde en qui il y a toute la vie, un monde avec toute la liberté. Et comme Bina est appelée par tous ces noms, nous ne pouvons pas dire qu’il y a jugement en elle, pour juger le monde.
De plus, ce n’est pas du Din d’Isaac, la ligne gauche de Bina, car si elle réveillait Din dans ce monde, le monde entier n’aurait pas pu le tolérer, car il n’y a personne qui puisse tolérer ce feu puissant et supérieur de la ligne gauche de Bina, sauf le feu d’en bas, Malkhout, qui est le feu qui supporte le feu.

Comme Isaac, la ligne gauche de Bina, est à l’endroit de GAR, tout son réveil est regardé comme l’extension de Hokhma de haut en bas, qui est un Din très sévère, que le monde ne pourrait pas tolérer. Mais même si Malkhout s’étend de la ligne gauche de Bina, qui est le puissant feu, comme elle est une lumière femelle, brillant uniquement de bas en haut, le Din en elle n’est pas aussi sévère et le monde peut le supporter.
Il s’avère que le feu de la ligne gauche de Bina se réveille uniquement dans Malkhout, qui est le feu d’en bas, et Malkhout peut le supporter car elle est lumière femelle. C’est parce que comme il a été écrit il n’y a personne qui puisse tolérer ce feu puissant et supérieur de la ligne gauche à part le feu en bas, Malkhout, qui est le feu qui tolère le feu. Il en est ainsi car en elle, il se transforme en elle en illumination femelle, qui brille uniquement de bas en haut. Ce n’est pas si sévère et le monde peut le supporter.

Et comme le début de l’année est du Khaze et en haut, Bina, c’est déconcertant, qui juge le monde quand Bina elle-même est le monde de la liberté et si sa ligne gauche s’était seule réveillée, le monde n’aurait pas pu le tolérer ?

126) Mais tout comme notre monde est le plus bas de tous les mondes, tous ses Dinim sont du monde inférieur, Malkhout dans Atsilout, appelée « Dieu est un…juge ». Ses Dinim sont appelés « le din supérieur » par rapport à notre monde. De ce fait, pour nousn ils sont comme Dinim de Bina. Et comme elle est le septième degré de ZA, Il ne juge pas un homme sauf à partir de 20 ans.

127) Si elle est le septième, pourquoi juge t-elle un homme de 20 ans et plus ?

128) Les tribunaux d’en bas, sur terre, ne rendent pas un verdict contre un personne jusqu’à 13 ans. C’est parce qu’ils laissent sept ans pour la septième, où « le Dieu de la terre entière, Il sera appelé » et un homme n’a pas la permission dans ces sept. De plus, ces sept sont présents uniquement sur les 13 en bas, qui sont un trône pour lui. Pour cette raison, tous les verdicts et tous les Dinim d’en bas, sont de ces sept d’en haut, la totalité des vingt ans.
Dans chaque état de Malkhout qui contient Din, elle est appelée « un tribunal ». Il y a deux états de Katnout en elle, qui sont Dinim 1) quand elle reçoit du point de Holam, au moment où il y a Nefesh Rouakh de Katnout en elle. Ces Dinim sont Dinim de Noukva, et à ce moment elle est appelée « le tribunal inférieur ». 2) quand elle reçoit du point de Shourouk, quand elle monte et se revêt la ligne gauche de Bina. A ce moment elle est dans Hokhma sans Hassadim, obtenant Neshama de Katnout. Ces Dinim sont appelés Dinim de Dekhoura [mâle]. Alors elle est appelée « le tribunal supérieur », car ces Dinim s’étendent de GAR, de Neshama de Katnout.
Malkhout est appelée « sept », et donc ses NRN sont trois fois sept. Dans le premier état, de Katnout, quand elle n’a que Nefesh- Rouakh de Katnout, il y a deux fois sept en elle, qui sont Youd Dalet (14). Dans le second état de Katnout, quand elle a aussi Neshama, il y a trois fois sept en elle, qui sont Khaf- aleph (21).

Le tribunal inférieur, qui s’étend du premier état de Katnout de Malkhout, ne punit pas jusqu’à 13 ans et un jour. C’est parce qu’un jour dans un an est considéré une année. Et il y a deux fois sept ici, qui font quatorze, comme le tribunal inférieur, Nefesh- Rouakh de Katnout dans Malkhout. Mais dans le tribunal supérieur, Neshama de Katnout, ils ne punissent pas avant 20 ans et un jour, où un jour dans une année est considéré un an, et il ya trois fois sept ici, qui font 21.

Tout comme notre monde est le plus bas de tous les mondes, tous ses Dinim sont du monde inférieur, signifiant que notre monde peut recevoir de Malkhout et non de Bina. Ses Dinim sont appelés « le tribunal supérieur » comparé à notre monde inférieur. Et vis à vis de notre monde, même si le Din du début de l’année vient de Malkhout, il est regardé comme un Din supérieur qui vient de Bina, en raison du revêtement de Malkhout sur la ligne gauche de Bina, qui est Dinim de Dekhoura et considéré Neshama de Katnout de Malkhout. Pour cette raison, par rapport à nous, il est regardé comme Bina, car alors Malkhout monte à Bina, et donc Malkhout est en fait regardée comme Bina pour nous. Ceci explique aussi que comme le premier jour de Rosh Hashana [deux jours fériés pour le jour de l’an] est Bina, d’où viennent ces Dinim ? Les Dinim sont de Malkhout qui s’est élevée à Bina, qui pour nous est vraiment Bina.
Le tribunal d’en bas sur terre, ne rend pas un verdict contre un homme jusqu’à 13 ans, qui est le premier état de Katnout de Malkhout, NT [Nefesh Rouakh] de Katnout, qui est deux fois sept, 14, qui sont 13 et un jour. C’est parce qu’ils laissent les sept ans pour le septième, qui sera appelé « le Dieu de toute la terre », car les tribunaux en bas ont une prise uniquement dans les deux fois sept de NR de Katnout. Et le troisième sept, de Neshama de Katnout, ils le laissent pour Malkhout, appelée « le Dieu de toute la terre ». De plus, l’homme n’a pas d’autorité dans ces sept car l’homme n’a pas la permission de s’accrocher aux Dinim du troisième sept, car ils s’étendent de l’ascension de Malkhout à Bina, où l’homme n’atteint pas ni ne gouverne.

C’est pourquoi il a été dit que ces sept ans sont présents uniquement jusqu’à treize en bas, pour lesquels ils sont un trône. Le troisième sept sont Neshama de Katnout. Ils ne peuvent être découverts qu’après que Malkhout ait obtenu treize ans de NR de Katnout, considéré le trône du troisième sept. Pour cette raison, tous les verdicts et tous les Dinim qui s’étendent sur les gens en bas sont de ces sept d’en bas, qui sont le tribunal d’en haut.

Autrement dit, le troisième sept de Malkhout, le monde inférieur, Neshama de Katnout de Malkhout, sont la totalité des 20 ans, car le troisième sept contient nécessairement deux fois sept de NR et contient 20 ans. Alors le tribunal d’en haut, - la Neshama de Katnout de Malkhout – punit.

129) Le Din du monde au début de l’année par le degré de Neshama de Katnout, Malkhout, le troisième sept, se tient vraiment dans Din sur ses enfants dans ce monde, pour être purifié pour le monde supérieur, pour recevoir Mokhin de Gadlout de Bina. C’est parce qu’elle n’a pas d’aide avec laquelle s’élever et être purifiée sauf des inférieurs, qui se repentiront et élèveront MAN.
Quatre espèces

130) Quand Israël sont au 15ème jour du septième mois, le Saint béni soit-il prend ses enfants pour étendre Ses ailes sur eux et se réjouir avec eux. C’est pourquoi il est écrit « et tu prendras le premier jour le fruit du cédrat ». Le fruit est l’arbre, qui est appelé « un cédrat », Malkhout, en qui il y a des fruits. Un cédrat est comme il est écrit « Honneur et majesté sont devant Lui ». Hadar [citron mais aussi majesté] est Tsadik [juste], Yessod. Le fruit du cédrat est Malkhout, qui est donnée par Yessod, Hadar.

131) Pourquoi Yessod est appelé Hadar ? Après tout, c’est un endroit couvert qui n’est pas révélé et doit toujours être couvert et il n’y a pas de majesté sauf pour celui qui révèle et voit. Mais même s’il est couvert, il est l’ornement de tout le corps, et il n’y a pas d’ornement sauf en lui. Il en est ainsi parce que celui qui n’a pas ce degré, n’a pas d’ornement pour être parmi les gens. La voix n’est pas avec lui dans sa parole car l’ornement de la voix cesse pour lui, la barbe, et il n’a pas la majesté de la barbe.
Ainsi, même si ce degré est caché, l’ornement de tout le corps dépend toujours de lui, et il est couvert et révélée dans l’ornement du corps. C’est pourquoi c’est un cédrat [Hadar, Majesté], l’arbre dont tout l’ornement du corps dépend. Et c’est un arbre faisant des fruits. Mais Malkhout est appelé « arbre à fruit ».

132) « Branches de palmier » est Yessod, Tsadik, comme il est écrit : « Le juste fleurira comme le palmier ». Ici une femme est inclue dans son mari sans séparation, car il est écrit « le fruit du cédrat, branches de palmier » et non « et branches de palmier » où le Vav [et] stoppe entre le fruit du cédrat et les branches de palmiers, indiquant qu’ils sont liés ensemble car Yessod et Malkhout sont ensemble.

« Et une branche d’arbre épaisse » sont trois, trois lignes, HGT, car ses feuilles sont trois, une à droite, une à gauche et une au milieu, qui les gouverne, car la ligne médiane unit la droite et la gauche pour être un.

« Et le saule du ruisseau » sont deux, NH, qui n’ont ni odeur ni goût, comme les fesses des gens.
Le Loulav [branche de palmier], Yessod les prend tous et les inclut, comme la corde spinale dans le corps. Et ce qui sort des espèces, une coudée en haut, c’est ainsi que cela doit être pour compléter et faire sortir tous les degrés et travailler correctement. Il en est ainsi parce que Yessod monte via la corde spinale et fait sortir la goutte de semence du Moakh [cerveau] ha Daat dans Rosh [tête] et c’est ce que suggère le Loulav quand il monte et sort une coudée au dessus de la myrrhe et des saules qui sont HGT NY. Cette coudée indique que Daat dans Rosh, et le Loulav, Yessod, arrivent jusque là. 

133) Avec ces espèces, qui correspondent à HGT NHYM, l’homme peut être vu devant le Saint béni soit-il. Les feuilles du palmier suggèrent toutes les autres armées, qui s’unissent dans ces appellations dont le Saint béni soit-Il est appelé. C’est pourquoi nous avons l’ordre de prendre ces quatre espèces car nous devons réveiller en bas comme en haut. Il n’y a rien dans ce monde qui n’ait pas une chose qui lui ressemble en haut, et vice versa, comme il y a en haut, il y a en bas. C’est parce que les mondes sont imprimés l’un de ’autre et les racines sont en haut, car il n’y a rien dans les mondes inférieurs qui n’ait pas sa racine dans les mondes supérieurs. Par conséquent, la racine des quatre espèces sont HGT NHYM dans Atsilout, où Israël doivent s’unir dans la foi devant le Saint béni soit-Il.

Dans Soukkot [tabernacles] tu résideras
134) « Tu résideras dans Soukkot pour sept jours ». C’est la foi, Malkhout, qui reçoit tous ses Mokhin. Et ce verset parle du monde supérieur, Bina. Quand le monde fut créé, ce verset fut dit.
135) Quand Hokhma – signifiant AVI supérieurs, appelés Aba et Hokhma – commença à sortir de l’endroit qui est inconnu et invisible, de Rosh AA, un Massakh émergea et frappa. Et cette Hokhma supérieure étincela et se diffusa de tous les côtés du tabernacle supérieur, YESHOUT, qui est appelé Bina et Ima. Et ce tabernacle supérieur a produit VAK, qui sont ZA. Et alors, avec les étincelles du Massakh, il illumina quiconque et dit « tu résideras dans Soukkot pour sept jours ».
136) Soukkot est écrit sans Vav [en hébreu], car c’est le tabernacle inférieur, Malkhout, qui est comme une lanterne, un récipient en verre dans qui une bougie est mise pour briller, pour montrer toutes les lumières. Et alors il a dit, dans l’étincelle du Massakh « tu résideras dans Soukkot pour sept jours ». Les sept jours sont du monde supérieur, Bina, au monde inférieur, Malkhout. Tous les sept jours, HGT NHYM de Bina, existent pour briller pour cette Soukka, qui est le « tabernacle tombé de David », le tabernacle de la paix, Malkhout. Et le saint peuple doit s’assoir sous son ombre dans la foi, Malkhout, et celui qui s’assied dans cette ombre, s’assied dans ces jours supérieurs de Bina.

Au début, le monde fut créé dans Midat ha Din [qualité de jugement], dans Malkhout de Tsimtsoum Aleph [Malkhout de la première restriction]. Il vit que le monde ne persistait pas, car les Kelim qui s’étendent de Malkhout de Midat ha Din ne conviennent pas pour la réception de la lumière supérieure en eux, Il se tint et associa la Midat de Rakhamim [qualité de clémence] en lui, signifiant éleva Malkhout à l’endroit de Bina, qui est Midat ha Rakhamim. Alors tous les degrés se divisèrent en deux moitiés – Keter et Hokhma restèrent dans Rosh de AA, et sa Bina et TM sont tombés dans le Gouf [corps], et ainsi il était avec tous. Ce faisant, tous les degrés furent diminués à VAK sans Rosh, et cet état est appelé le « point de Holam ».

Ensuite, au moment de Gadlout, Malkhout redescend de Bina à sa propre place par l’illumination de AB SAG de AK et tous les demi degrés qui sont tombés de leurs degrés retournent à leurs degrés. Ainsi, les degrés sont complétés dans GAR à nouveau. Cet état est appelé « le point de Shourouk ». A ce moment ces Bina et TM qui sont retournés à leurs degrés montent avec eux, l’inférieur qui y étaient lors de leurs chutes, et donc l’inférieur reçoit Mokhin du supérieur.

Il s’avère que durant Katnout, Bina et TM de YESHOUT, qui sont Ima, sont tombés à ZON, et durant Gadlout, quand Bina et TM retournent à leur degré, à Bina, ils prennent ZON avec eux à l’endroit de Bina. Alors les ZON reçoivent les Mokhin de Bina par les Kelim de Bina et TM de Bina, où ils étaient durant Katnout. Ainsi, à présent, ZON conviennent pour la réception de la lumière supérieure de Bina, ainsi que tous les mondes BYA qui s’étendent d’eux. Et alors le monde a persisté. Si Malkhout n’était pas montée à l’endroit de Bina, le monde n’aurait pas pu exister.
Ce verset fut dit quand le monde fut créé, signifiant quand Il a associé Midat ha Rakhamim à Malkhout, pour que le monde puisse persister. Quand Hokhma- signifiant AVI supérieurs, appelée Aba et Hokhma – ont commencé à sortir de l’endroit qui est inconnu et invisible, de Rosh de AA, quand Malkhout monta à l’endroit de Bina de Rosh AA, AA sont restés avec Keter et Hokhma, et sa Bina et TM sont tombés dans son Gouf. Cette Bina, qui a quitté Rosh de AA, se divisa en deux : son GAR fut établi dans AVI supérieurs et ils sont appelés Hokhma, et son ZAT fut établi dans YESHOUT, et sont appelés Bina. Alors un Massakh sort, le Massakh de Malkhout qui monte à Rosh de AA, et frappe, amenant Bina de AA hors de Rosh et de cette Hokhma supérieure, GAR de Bina qui furent établis comme AVI supérieurs, étincelèrent sous la forme de Katnout, quand sa Bina et TM sont tombés en dessous de Bina.
Elle s’est répandue de tous les côtés du tabernacle supérieur. Durant Gadlout, quand AA a ramené sa Bina et TM, le tabernacle supérieur, Bina, monta aussi à lui et a reçu Mokhin de lui. De même, ce tabernacle supérieur fit sortir VAK, signifiant ZA, et Bina aussi ramena à elle sa Bina et TM qui étaient tombés dans ZON. Ce faisant, ZON ont reçu Mokhin de Bina et Bina fit sortir VAK, signifiant ZON.

A ce moment l’étincelle du Massakh – qui est l’illumination du Massakh et la diminution qui a été faite par l’ascension de Malkhout à Bina – illumina tout. Il illumina Mokhin de Bina à ZA et Noukva, et dit aux Mokhin, qui sont HGT NHY de Bina « tu résideras dans Soukkot pour sept jours », signifiant qu’ils se répandront jusqu’à Malkhout, qui est appelée Soukkot sans Vav [en hébreu].

Il est considéré que s’il n’y avait pas l’ombre, qui suggère la diminution de la lumière – de l’étincelle du Massakh qui fut faite dans Bina, qui est la toiture, ils n’auraient pas été duré sept jours, qui sont HGT NHYM de Bina, à Soukkot, qui est Malkhout en bas. Cependant, cette ombre de l’étincelle du Massakh, la toiture, a aussi dix Sefirot, sa Malkhout aussi monta à l’endroit de sa Bina, et sa Bina et TM sont tombés à BYA.

Pour cette raison au moment de Gadlout, quand elle ramène sa Bina et TM à Atsilout, BYA monte aussi sur les degrés jusqu’à Atsilout, et reçoivent d’elle Mokhin des sept jours. Ainsi la racine de la toiture est dans Bina, et ce là il dit « tu résideras dans Soukkot sept jours ». Ceci est dit du monde supérieur, Bina, même si cette ombre et la toiture sont aussi présents dans Malkhout, et c’est pourquoi elle est appelée Soukka, sans Vav, se référant à cette toiture de Bina qui est trouvé dans Malkhout.

137) C’est pourquoi Soukkot est écrit sans Vav, se référant à Malkhout. A un autre endroit, il est écrit Soukkot en entier, pour montrer que celui qui est assis dans cette ombre de l’étincelle du Massakh s’assoit dans ces jours supérieurs d’en haut, HGT NHYM de Bina, qui se tient sur l’inférieur, qui est Malkhout, pour briller sur elle et la couvrir. C’est parce que la toiture de Bina était aussi étendue sur elle, pour protéger quand elle a en besoin.
138) Ils sont tous lus comme Soukkot entier, la toiture de Bina et la toiture de ZA. Et l’écrit du Soukkot en manque est le monde inférieur, Malkhout, qui doit nourrir le reste des assignés, les ministres du mondes durant ces sept jours qui sont saints, qui sont les 70 bœufs qui sont sacrifiés les sept jours de Soukkot. Elle doit être diminuée en terme de lumière et réveiller les Mokhin de gauche, qui sont ses Akhroreim, de qui les 70 ministres sont nourris, alors elle reçoit bonheur dans son mari dans Mokhin de Panim.

De plus, elle en a besoin car ils ne diffameront pas durant la joie. Elle les laisse se raffiner dans cette nourriture et leurs offrandes sont plus nombreuses que le reste des jours, ainsi ils seront occupés avec elles et ne mélangeront pas ensuite dans la joie d’Israël. De la même façon qu’ils leur adonné une part dans le bouc au début du mos et un bouc à Azazel. Et en raison de cette diminution dans l’alimentation des ministres des nations, elle est appelée Soukkot sans Vav. Et la joie d’Israël est Shemin Atseret [le huitième [jour] de l’assemblée »].
139) Alors que les restes des assignés sont heureux et mangent les soixante dix bœufs, Israël sont corrigés pour eux. A ce moment, ils établissent un trône pour le Saint béni soit-Il d’en bas et établissent Malkhout comme un trône pour le Saint béni soit-Il, pour l’élever – dans les quatre espèces, dans la joie de la fête, en disant Hallel [prière] et en encerclant l’autel. Alors Malkhout monte et reçoit les bénédictions et joie dans ZA, son mari.

140) Et le reste des animaux, qui sont les 70 ministres assignés sur les peuples, mangent et mâchent la poussière, et ce qu’il reste de leur aliments, ils le piétinent avec leurs pieds et ils sont de la nourriture pour les 70 bœufs. Et Malkhout prend les âmes et les élèvent à un haut plaisir, ZA. Comme elle descend et attrape toutes les bénédictions, les saintetés et les plaisirs qu’Israël avaient étendus à elle tous ces sept jours, par toutes ces actions qu’ils ont faites et sacrifiés pour elle, elle est descendue pour se rapprocher de ses fils, et les réjouir un jour. 

Ce jour est le huitième jour, car tous les sept autres jours sont avec elle. Par conséquent elle est le huitième. Et elle est huit jours ensemble, c’est pourquoi elle est appelée Atseret [assemblée], qui signifie un rassemblement, quand les sept jours se rassemblent sur ce huitième jour. Et il n’y a pas de huit sauf dans sept et donc elle a deux noms : 1) huit, car c’est le huitième des sept jours, et 2) Atseret car elle contient en elle tous les sept jours ensemble.
Bénis soit le nom du Seigneur

141) « Bénis soit le nom du Seigneur ». Il est béni signifie Son début est dur et Sa fin est douce, car Mevorakh [bénis] a les lettres Mem Bet et Reish Khaf [la prononciation de Rakh (doux)].
Mem Bet est dur, comme le début de l’année. C’est Mem Bet car le monde fut créé dans Mem Bet (42) lettres, signifiant Maed Bet (32) Elohim, et dans dix énoncés qui sont Mem Bet (42). De plus, il y a Mem Bet lettres de Bet de Bereshit jusqu’au Bet du monde « et Bohu » [et chaos]. C’est pourquoi il fut créé dans Din.
Tous les débuts sont durs et leurs fins sont douces. C’est parce qu’à Rosh Hashana [le nouvel an], Mem Bet est dans le Din sévère, le jour de Shemini Atseret est Sof dans la joie.

Noukva a entièrement été construite de la ligne gauche. Toute sa correction est d’être inclue dans Hassadim dans la droite. Par conséquent dans Rosh de Noukva, qui est Mem Bet, la gauche n’est pas encore inclue dans la droite. C’est pourquoi elle est dure, car il y a Dinim de gauche en elle, sans droite.

Reish Khaf, la fin de Noukva, est déjà entièrement mélangée à Hassadim, le jour de Shemini Atseret, et alors elle est douce, dans la joie, comme il est écrit : « bénis soit le nom du Seigneur ». Le nom du Seigneur, qui est Noukva, appelée « nom » sera Mem-Bet Reish-Khaf [lettres de Mevorakh- bénis]. Mem- bet indique la Rosh de Noukva, où c’est Rosh Hashana et alors elle est dure. Rakh [Reish- Khaf-doux] indique Shemini Atseret
142) Quel est le lien entre le Din supérieur, la ligne gauche de Bina, Isaac, lumière mâle, et le Din de Noukva ? Dans le Din supérieur dans le mâle, qui brille de haut en bas, le début et la fin sont durs, et il n’y a personne qui puisse se tenir dans ces Dinim. Tout ce qui va et continue se renforce et après qu’il ait commencé, il ne la quitte pas, jusqu’à ce qu’elle mange et consume tout et rien n’est laissé.

Mais dans l’autre Din, en bas dans Malkhout, qui est lumière femelle, qui brille de bas en haut, le début est dur, à Rosh Hashana, et tout ce qui va et s’étend s’affaiblit, jusqu’à ce que les Mokhin de Panim brillent dans Shmini Atseret. C’est comme une femelle, dont la force s’affaiblit.

143) Quand le Din d’en haut, du mâle, s’est-il réveillé sur le monde ? Le jour du déluge. C’est pourquoi à ce moment, rien ne fut laissé dans le monde sauf l’arche de Noé. C’est comme l’arche supérieure, Malkhout, qui tolère cette puissance du Din, car elle est le feu qui supporte le feu. Si le Saint béni soit-Il n’avait pas préparé pour lui l’arche et avait de la clémence sur le monde, le monde entier aurait périt, comme il est écrit : « Le Seigneur est assis sur le déluge », car le nom HaVaYaH est Rakhamim. Pour cette raison, à part de là, le Din d’en haut n’est plus sur le monde, car le monde n’aurait pas pu le supporter ne serait-ce qu’un instant.
Il sait ce qui est dans l’obscurité
145) Le Saint béni soit-Il dévoile la profondeur et les choses secrètes ». Il dévoile toute la profondeur, les secrets supérieurs. La ligne médiane révèle les profondeurs dans les deux lignes de Bina. Elle les révèle parce qu’elle sait ce qui est dans l’obscurité de gauche, où la lumière de Hokhma sombre en l’absence de Hassadim. Et s’il n’y avait eu pas l’obscurité, la lumière ne serait pas apparue ensuite par la ligne médiane. Et elle sait ce qui est dans l’obscurité, car elle inclue en elle la ligne droite. Pour cette raison, elle révèle les profondeurs et le caché, car s’il n’y avait pas l’obscurité de gauche, les profondeurs et le caché n’auraient pas été dévoilés. Et cette lumière qui est apparue de l’obscurité est Hokhma.

146) De l’obscurité dans le désert, cette lumière nous est apparue. Le Miséricordieux instillera la lumière en toi dans ce monde et dans le monde à venir.
