Trouma [don]
Qui est-elle, celle qui apparaît comme l'aurore

1) « Car Jacob a choisi le Seigneur pour lui, Israël pour son mérite ». Combien sont aimés les enfants d’Israël devant le Saint béni soit-Il, qui les désire et veut adhérer à eux et à s’unir avec eux, et qui en a fait une seule nation dans le monde comme il est écrit « et quelle nation sur terre est comme Ton peuple Israël », et ils Le désirent et s’unissent à Lui, comme il est écrit « car Jacob a choisi le Seigneur pour lui» et il est écrit « car la portion du Seigneur est Son peuple », et pour le reste des nations Il a donné des ministres pour les gouverner, alors qu’Il a pris Israël dans Sa portion.
2) « Qui est-elle, celle qui apparaît comme l'aurore, qui est belle comme la lune ». Qui est-elle sont deux mondes qui se connectent ensemble, comme il est écrit « d’un monde et à un monde », qui sont Bina et Malkhout. MI est le degré supérieur en haut, le début pour poser une question, Bina, comme il est écrit : « lève tes yeux en haut et vois qui a créé ces ». « Celle » est le degré inférieur, en bas, le monde inférieur, Malkhout. Toutes deux sont les mondes dans une connexion, dans un lien ensemble, par l’ascension de Malkhout à Bina, par qui elle obtient les Mokhin de Bina.
3) Quand toutes deux se connectent en une, Malkhout apparait comme l’aurore, signifiant quand l’aurore veut briller. Ensuite « qui est belle comme la lune », signifiant que Malkhout brille comme la lune en qui la lumière du soleil, ZA, brille. Ensuite, « brillante comme le soleil », comme la lumière du soleil, quand la lune est pleine, quand Malkhout est PBP [Panim be Panim- face à face] avec ZA, qui est appelé « le soleil ». « Imposante comme une armée aux enseignes déployées » assez forte pour tout protéger, car alors elle a complétude et la force de faire de puissantes actions.

4) Malkhout reçoit la force, Mokhin, du monde supérieur, Bina, par Jacob, un homme complet, qui les a connecté ensemble, en élevant MAN, il a élevé Malkhout à Bina, et elles se sont connectées. Il les a unit en haut, signifiant que Bina a reçu la forme de Malkhout, Léa. Il les a également connecté en bas, signifiant que Malkhout a acquis la forme de Bina, Rachel. 
De plus, douze saintes tribus en sont sorties, comme en haut, comme les douze Behinot qu’il y a dans Malkhout d’en haut. Jacob, qui était complet, a apporté l’amour dans les deux mondes, signifiant qu’il épousa les deux sœurs, Léa et Rachel, les deux mondes, Bina et Malkhout. Le reste des peuples qui le font pratique l’inceste en haut et en bas, et engendre la haine dans les deux mondes, causa la séparation entre ZA et Léa et entre ZA et Rachel, car de Khazé et en haut, il s’accouple avec Léa et de Khazé et en bas, avec Rachel. Il est écrit à ce propos « tu n’épouseras pas une femme en plus de sa sœur comme une rivale », car elles deviennent adversaires et se haïssent l’une l’autre.

5) Que signifie « Rachel jalousait sa sœur ? ». Si le texte parle de deux mondes, Léa et Rachel, qui sont Bina et Malkhout, inclut ensemble, quelle jalousie y-a-t-il ici ? Le monde inférieur, Rachel, ne veut qu’être comme le monde supérieur, Léa, qui est Bina, et hériter de sa place. A un autre endroit, il y a « la jalousie des auteurs multiplie la sagesse », et ici aussi il y a la jalousie des auteurs, car il y a un livre et il y a un livre, AVI, de qui Hokhma s’étend. Par conséquent, en jalousant ces auteurs, ils augmentent l’extension de Hokhma à leur égard.

6) En fait, Jacob ne les a pas correctement complétées. Le reste des peuples dans le monde engendre la haine et la séparation et pratique l’inceste en haut et en bas. C’est parce qu’il y a l’inceste d’une mère et de sa fille. Bina et Malkhout, deux sœurs qui sont une femme et sa fille comme une, car elles sont en fraternité, amour et en union de désir. Elles sont également appelées « mère et fille » parce que Bina est appelée « mère » et Malkhout est sa « fille ». Celui qui révèle leur nudité, les Dinim sont en elles, n’a pas de part dans le monde à venir, Bina, et n’a pas de part dans la foi, Malkhout.

7) « Car Jacob a choisi le Seigneur pour lui » signifiant il adhéra en haut dans AVI dans la lumière de Hassadim en eux, qui sont appelés « Seigneur ». Comme il a tout complété et est appelé Israël, alors « Israël pour son mérite », car Malkhout est appelée Ségoula [mérite/vertu/remède]. C’est parce qu’alors il a tout pris à droite et à gauche, en haut dans AVI, qui illuminent Hassadim, et a pris en bas dans YESHOUT, qui illuminent Hokhma, et il est complété dans tout, dans Hokhma et dans Hassadim.
Quand le Saint béni soit-il a créé le monde

8) Quand le Saint béni soit-Il, Bina, a créé le monde, Malkhout, Il grava dans Ses gravures la foi, Malkhout, dans les lumières supérieures. Quand le Saint béni soit-Il, Bina éleva la foi, signifiant Malkhout à Lui-même, et grava la foi dans les gravures dans Ses propres lumières supérieures, de qui sortirent Bina et TM de Bina, et descendit au degré sous elle, laissant KH de Kélim dans Bina, dans les lumières de Rouakh Néfesh. Ceci est considéré comme « une gravure sans Ses lumières ». Il grava en haut, dans Bina, et grava en bas, dans Malkhout. Ensuite, Malkhout a également reçu la gravure susmentionnée qui a été faite dans Bina.

Tout est un ; La gravure de Malkhout avait une forme avec la gravure de Bina, dans les gravures du nom sacré HaVaYaH qui gouverne ses lettres en haut et en bas, dans Bina et Malkhout, qui sont le premier Hey et le Hey inférieur de HaVaYaH, tous deux ont une seule forme, Hey. Ainsi les mondes furent complétés, le monde supérieur, Bina et le monde inférieur, Malkhout.

9) Le monde supérieur fut complété avec la lettre Youd de HaVaYaH, qui inclut AA et AVI, le premier point le plus élevé, AA, qui sort du caché et dissimulé qui est inconnu et qui n’est pas sur le point d’être connu et qui n’est pas connu du tout. Son ascension est dans Ein Sof, Atik, et de cette dissimulation, de AA, il illumine une petite fine lumière cache, AVI supérieurs. Il y a deux Yessodot en eux : 1) un sentier étroit, 2) un chemin caché qui inclut en lui la totalité de toutes les lumières.
Dans le chemin caché dans AVI, qui est la Miftakha [clef], il ne le piétina pas en premier, quand il était dans AVI supérieurs, le piétina. Maintenant il le piétina et ouvrit le blocage en lui, signifiant qu’il abaissa le Youd de Avir du sentier caché et le ramena à la lumière, et celui qui ne brillait pas en lui, brilla, et bien qu’il brilla en lui, il ne brilla pas encore en raison du manque de Hassadim.
A ce moment sortit une lumière, qui est le raffinement du raffinement, Hokhma pour Hokhma, car Eden est Hokhma de AA qui était bloquée, et cette Hokhma est Bina qui est retournée à Rosh AA, et est devenue Hokhma. Elle est appelée Eden, parce qu’elle reçoit de l’Eden dans Rosh de AA, et donc elle est appelée « le raffinement du raffinement ». Elle est pour jouer et se cacher de la fine lumière, la lumière de Hassadim de AVI, qui était cachée dans cette lumière. La lumière de Hassadim de AVI était cachée au moment de la sortie de cette Hokhma, et elle est YESHOUT.

10) Par la ligne médiane six Réshimot, VAK de Hokhma, qui sont inconnus, existèrent et furent complétés par cette lumière, le raffinement du raffinement, qui est caché en raison du manque de Hassadim. Ils ne se dévoilent pas pour briller, sauf quand la fine lumière de AVI entre pour se cacher, et alors le raffinement du raffinement brille dans son illumination. C’est parce que l’illumination de Hokhma brille uniquement sur le point de Shourouk durant le voyage des trois points – Holam, Shourouk, Hirik – l’un après l’autre. Quand le point de Shourouk brille, la lumière de Hassadim de AVI est bloquée. Il s’avère que le raffinement du raffinement ne brille que durant la dissimulation de la fine lumière, qui est la lumière de Hassadim de AVI.
11) Cette lumière, qui sort des inférieurs de la fine lumière, est terrible et menaçante et très puissante, car à partir de cette fine lumière furent établis AVI supérieurs, ainsi que Malkhout de Midat ha Din [qualité de jugement], appelée Manoula [verrou]. Cette fine lumière s’est diffusée et est devenu un monde, AVI supérieurs, qui illumine vers tous les mondes. C’est un monde caché, qui n’est pas du tout connu, car le Youd ne sort pas de leur Avir, et 600 000 habitants, armées et camps supérieurs résident en lui. Ils sont l’expansion des lumières HGT NHY de Atik, dont les Sefirot sont 10 000, revêtu en elles, et de HS de AVI dont les Sefirot sont mille, et donc ils sont 600 000.
12) Et comme le Youd les a fait sortir en deux Partsoufim, AVI de la fine lumière et YESHOUT de la lumière du raffinement du raffinement, et qu’ils se complétèrent ensemble, ils sont dans une union, Youd-Hey. AVI supérieurs sont Youd, incluant AA et AVI, et YESHOUT sont la lettre Hey. De plus, ils sont la lettre Vav qui s’est connectée au monde caché, dans le raffinement du raffinement caché, YESHOUT, la lettre Hey.

Dans le Hey il y a la lettre Vav, suggérant Jacob. Alors il est écrit « Car Jacob a choisi le Seigneur pour lui » signifiant qu’il a adhéré au nom Youd-Hey et c’est le Zivoug de Jacob et Léa, quand il reçoit ici la lumière de bas en haut et est considéré comme VAK. Quand le Vav sort et est complété dans Youd-Hey, devenant un Vav en lui-même avec ces Mokhin de Youd Hey, et il a GAR, alors Israël sont « Son mérite ». Il est appelé « Israël » et non Jacob, et il se connecte en bas avec Rachel, Malkhout, et alors Malkhout est appelée Ségoula [mérite] et c’est le sens de « Israël pour son mérite » et c’est le Zivoug de Jacob et Rachel.
13) A part Jacob, le reste des peuples dans le monde n’ont pas eu la permission de monter à Bina pour adhérer à Youd-Hey, mais seulement par « Son mérite », l’endroit qui reçoit et rassemble tout, le degré en dessous, Malkhout. De Malkhout, ils reçoivent l’illumination de Hassadim qui est en haut, dans Bina, qui est Léa, en bloquant le désir. Cependant, ce n’est pas ouvertement comme Jacob a pris, comme il est écrit « et Ils lèveront pour Moi un don».
Jacob est monté et s’est connecté à Youd Hey lui-même, et reçoit de là l’illumination de Hassadim dans Bina, qui est le Zivoug de Jacob et Léa. Par conséquent, le reste des peuples dans le monde est lié aux deux sœurs, car il y a la révélation de la nudité en eux, car ils étendent l’illumination de Bina, Léa, à l’endroit de Malkhout, Rachel. Mais Jacob, qui s’est élevé à l’endroit de Bina elle-même, eut cette permission, même quand sa sœur Rachel était vivante.

Il est écrit « et ils lèveront pour Moi un don », signifiant que le reste des peuple dans le monde prendront Malkhout et l’élèveront et il ne restera pas deux sœurs, car alors ils la profaneront avec la révélation de la nudité, les Dinim, car ils sont eux-mêmes de l’endroit de Malkhout, l’endroit des Dinim.
Quelle est grande Ta bonté, que Tu as caché
14) « Quelle est grande Ta bonté, que Tu as caché pour ceux qui Te craignent, que Tu as œuvré pour ceux qui prennent refuge en Toi ».
15) Le degré supérieur, le monde supérieur, Bina, est appelé MI. Le degré inférieur, le monde inférieur, Malkhout, est appelé MA. Il est écrit « Que [héb : MA] te demande le Seigneur ton Dieu ». Ne prononce pas MA [que] mais Méah [100], car tous les degrés supérieurs dans leur complétude, qui sont cinquante, sont dans Malkhout. C’est pourquoi elle est appelée 100 car ses 50, qui sont KHB TM, chacune comprend 10, et les 50 de Bina, font 100. Pour cette raison, Bina est appelée MI, qui sont 50, et Malkhout est MA, qui est 100, car elle inclut également en elle les 50 de Bina.

16) Une autre raison pour laquelle Malkhout est appelée MA : même si l’extension supérieure de Hokhma s’étend par les degrés supérieurs, Bina et ZA, elle n’apparait pas jusqu’à ce qu’elle soit complétée dans Malkhout, qui est l’endroit de la fin de tous les degrés. Elle est la fin de l’extension de tout, et elle se tient dévoilée dans l’illumination de Hokhma. Et même si elle est la plus dévoilée de toutes, elle se tient pour poser une question, MA [que] signifiant « qu’as-tu vu ? » « Que savais-tu ? » comme il est écrit « car vous n’avez pas vu toute image ».

17) C’est la raison pour laquelle il est écrit « Quelle est grande Ta bonté ». MA [français : « Quelle »] est Malkhout, « est grande Ta bonté » est Yessod de ZA. Il est appelé « grande bonté » comme il est écrit « et la grande bonté pour la maison d’Israël ». C’est parce que la première lumière qui est incluse dans Yessod est seulement appelée « bonne ». Ici, cependant, le mâle et la femelle sont inclus, car la femelle est également appelée MA, car Hokhma est apparue en elle. Elle aussi, est incluse ici, comme il est écrit « quelle [MA] est grande Ta bonté ». C’est pourquoi il est écrit « grande » car « grande » indique l’illumination de Hokhma.
« Que Tu as caché » car cette lumière est cachée, tout comme la première lumière fut cachée et gardée pour les justes. « Que Tu as œuvré » car dans Malkhout, appelée MA après l’inclusion en elle de Bina, est travail d’artiste de toute chose : le travail d’artiste du monde entier, travail d’artiste des âmes et des esprits. S’il n’y avait pas eu ce travail d’artiste de l’inclusion de Bina dans Malkhout, aucun Mokhin dans ZON ne seraient pas sortis, ni les trois mondes BYA.

18) Dans l’inclusion de Bina dans Malkhout, le Saint béni soit-Il a fait le travail d’artiste du monde. C’est le sens de ce qui est écrit « au commencement Dieu créa le ciel et la terre ». Par cela, le tabernacle fut fait et construit sous la forme du monde en haut, Bina, et sous la forme du monde inférieur, Malkhout. Il est écrit « Ils lèveront pour Moi un don ». « Pour Moi un don » sont deux degrés, Bina et Malkhout, qui sont un, car elles se connectent ensemble.

Un kaki et un palanquin 

20) « Le roi Salomon s'est fait faire un palanquin en bois du Liban. » Un palanquin est le palais inférieur, Malkhout, comme le palais supérieur, Bina, et le Saint béni soit-Il l’a appelé le jardin d’Eden qu’Il a planté pour Son plaisir et son grand désir qui est d’y jouer avec les âmes des justes, où ils se tiennent tous et sont inscrits en lui. Ce sont les âmes qui n’ont pas de corps dans ce monde elles montent toutes et se couronnent là, et elles ont des lieux pour regarder, et se réjouir d’un plaisir sublime, qui est appelée « l’amabilité du Seigneur » et là elles se remplissent de tous les plaisirs des rivières de kaki pur.
21) Le kaki est le palais supérieur couvert et caché, Bina. Le palanquin est le palais inférieur, Malkhout, qui n’a pas en lui de soutien jusqu’à ce qu’il soit soutenu par le palais supérieur. C’est la raison pour laquelle la lettre de soutien est bloquée de tous ses côtés : le Samekh [[image: image1.jpg]


].
22) Quel est le lien entre le kaki et le palanquin ? Quand la lumière supérieure d’en haut est dissimulée et cachée dans Bina, GAR de Bina qui ont été établis dans AVI supérieurs, quand le Youd est monté dans la lumière et que la lumière se bloque et devient Avir, elle se tient sous la forme de la lettre Samekh. La lumière bloquée en elle, est cachée en elle pour monter en haut. Quand elle revient et s’assied, elle est tapie sur les enfants en bas, pour les allaiter, c’est-à-dire, elle est les six Sefirot inférieures de Bina qui furent établies comme YESHOUT. A ce moment, elle se tient sous la forme de la lettre Mem [[image: image2.jpg]


], qui est tapie et qui est bloquée dans les quatre directions du monde, HGT et Malkhout, où HGT sont le sud et le nord et TM sont l’Est et l’ouest.
Bina se divise en GAR et VAK : GAR qui sont HBD et GAR de Gouf qui sont HGT jusqu’au Khazé, où ils furent établis comme AVI supérieurs. Comme elles sont les six Sefirot HBD HGT, dont chacune d’entre elle consiste de dix, elles sont appelées par la lettre Samekh [60 en guématrie], six fois dix. C’est parce que la lumière de Hokhma leur a été cachée. De Khazé de Bina et en bas, les quatre Sefirot NHYM furent établies comme YESHOUT. Et comme elles sont quatre Sefirot dont chacune consiste de dix, elles sont appelées par la lettre Mem [40 en guématrie], quatre fois dix. De plus, elle est bloquée dans les quatre directions du monde, HGTM, qui a été bloqué parce qu’elle doit donner Mokhin à ZA, qui est HGTM. Et à cause de ces quatre directions, elle a été bloquée.
23) Par conséquent, c’est un kaki et c’est un palanquin. Le palanquin qui est Malkhout, fut établi comme le kaki, Bina, et ils ont la même forme. Et à la place des deux lettres Samekh et Mem qui sont trouvées dans le kaki, le Youd se tient dans le palanquin dans une alliance, signifiant qu’il est destiné à recevoir tout du Samekh et du Mem, qui sont 100 bénédictions. Samekh et Mem sont 60 et 40 : 60 correspond à VAK qui sort du Samekh, HBD HGT par Khazé de Bina et il les appelle VAK parce que le Youd ne sort pas de leur Avir et ils sont comme HGT NHY. 40 correspond aux quatre directions du monde, HG TM de YESHOUT, NHYM de Bina de Khazé vers le bas. Tous complètent 100.

De plus, la lettre Youd du « kaki » [en hébreu] complète 100, dix Sefirot dont chacune comprend dix, comme Samekh et Mem d’en haut dans le kaki, Bina. C’est pourquoi c’est un kaki et c’est un palanquin, et leur forme est la même.
24) Les rivières qui sortent du kaki et les âmes élevées sans corps dans ce monde sucent la lumière qui sort du kaki pur et se réjouissent dans un sublime plaisir. Les âmes qui ont un corps dans ce monde montent et sucent du palanquin et descendent. Elles donnent et prennent – donnent une odeur de ces bonnes actions en qui elles se sont exercées dans ce monde, et prennent l’odeur qui reste dans le jardin, comme il est écrit « comme l’odeur du champ que le Seigneur a béni », une odeur qui reste dans le champ. Elles se tiennent toutes dans le jardin – celles sans corps dans ce monde se réjouissent en haut, dans le kaki, qui est Bina dans le jardin, et celles avec des corps dans ce monde se réjouissent en bas, dans le palanquin, qui est Malkhout dans le jardin.
En raison des Dinim en elle, Malkhout est appelée Afar [cendre] et Efron. Efron signifie « notre Afar ». Dès que Malkhout est montée à Bina, Bina est également appelée Efron. A ce moment, Bina se divise en deux – GAR AVI supérieurs, sont Samekh, correspondant aux six Sefirot HBD HGT, dont chacune est comprise de dix. Du Khazé vers le bas elle est établie comme le Partsouf YESHOUT, qui inclut les quatre Sefirot NHYM, et c’est le Mem. Quand ces deux Partsoufim, Samekh et Mem, brillent dans Bina, et entrent dans son Efron, elle devient un kaki et ses lumières sont appelées « rivières de kaki pur ». Et quand Malkhout reçoit de ces deux Partsoufim -Samekh et Mem dans Bina – elle obtient Youd à leur place, qui est entré dans son Efron et est devenu un palanquin. Le jardin d’Eden inclut l’illumination des deux, où les âmes qui ne se sont pas revêtues dans un corps dans ce monde reçoivent du kaki dans le jardin, et celles avec un corps dans ce monde reçoivent du palanquin dans le jardin.

25) « Le Roi Salomon s’est fait faire [un palanquin] en bois du Liban ». « Fait faire » signifie pour lui. Mais les âmes des justes jouent avec lui, pourquoi écrit-il « fait faire » ? C’est parce que le palanquin et toutes les âmes des justes se tiennent afin que le Saint béni soit-Il puisse jouer avec eux. Il s’avère qu’il l’a fait faire pour lui. Le roi Salomon est un roi dont la paix est sienne, le roi supérieur, ZA. Juste « le roi » est le roi messie, Malkhout. L’un est le monde masculin et l’autre est le monde féminin.
« En bois du Liban », signifie les arbres et les plantations que le Saint béni soit-Il a déraciné et les a planté ailleurs – les sept Sefirot de ZON qui étaient à l’endroit de Malkhout de Midat ha Din [qualité de Jugement]. Il les déracina de là et les planta à l’endroit de Bina, dans Malkhout de Midat ha Rakhamim. Ces six Sefirot HGT NHY de ZON sont appelées les « cèdres du Liban » comme il est écrit « les cèdres du Liban qu’Il planta » et ce palanquin ne fut construit et complété qu’en eux.

En bois du Liban sont les six jours de la création

26) « En bois du Liban », sont les six jours de la création, où chaque jour arrange dans ce palanquin l’ordre qui lui convient. Chaque qualité de HGT NHY de ZA qui fut complétée par Bina fait émaner une partie de la construction de Malkhout, qui est appelée « palanquin ».

Le premier ordre s’étend du côté droit, Bina. C’est la première lumière cachée et qui fut prise du côté droit de ZA et est entrée dans le palanquin par un Yessod et s’en servit. Ensuite le palanquin fit émerger une forme qui convient à cette lumière – la qualité de Hessed du palanquin, comme il est écrit « que la lumière soit et la lumière fut ». Puisque Dieu a dit « que la lumière soit », pourquoi écrit-il « et la lumière fut » ? Mais cette lumière fit sortir une autre lumière et c’est le premier jour de ces bois du Liban.

27) Le deuxième ordre s’étend du côté gauche de Bina. C’est la séparation des eaux par l’extension du feu puissant, et qui fut pris du côté gauche de ZA, entrant dans le palanquin et s’en servant, divisant les eaux du côté droit et les eaux du côté gauche. Ensuite, le palanquin fit sortir une forme et la qualité de Guevoura du palanquin fut construite, comme il est écrit « [sépara] les eaux qui étaient sous le firmament des eaux qui étaient au dessus du firmament ». C’est le deuxième jour de ces bois du Liban.

28) Le troisième ordre s’entend du côté du milieu, et du côté droit, le troisième jour, la qualité de Tifféret de ZA, la ligne médiane, qui fait la paix dans le monde – entre les deux lignes, droite et gauche, de qui les fruits s’étendent à tous. Il se sert du palanquin et engendre un genre d’après son genre, un genre qui fait beaucoup d’actions, comme un genre qui Le mérite. Ce sont toutes les herbes, plantes et arbres sous plusieurs forces et sa forme reste dans le palanquin, et le palanquin fait sortir un genre qui est exactement comme lui, émergeant de la ligne médiane. Ainsi, la qualité de Tifféret du palanquin est construite. C’est le troisième jour, consistant de deux côtés – droit et gauche – de ces bois du Liban.

29) Le quatrième ordre s’étend et illumine la lumière du soleil au palanquin dans son obscurité, et y entre pour illuminer. Il ne le fait pas pour s’en servir, construisant uniquement les Akhroreim du palanquin, son obscurité, jusqu’au cinquième jour, quand sa face et sa racine du Khazé vers le bas sont établies. A ce moment, le palanquin fait émerger l’utilisation de l’illumination, qui est entrée en lui au quatrième jour, et le palanquin fait précisément sortir une telle lumière. Ce faisant, cette qualité de Netsah du palanquin est construite, et c’est le quatrième jour de ces bois du Liban.

30) Le cinquième ordre étend une extension du fourmillement des eaux, et s’en sert pour faire sortir la lumière de l’ordre du quatrième jour, et se sert du palanquin du cinquième jour, faisant sortir de nombreux genres d’après son genre précisément comme lui. Ce jour des bois du Liban sont plus utilisés que tous les autres jours, parce qu’il a corrigé la qualité de Hod dans le palanquin avec les Dinim qui sont adoucis dans Bina. Tout est suspendu jusqu’au sixième jour, quand le palanquin fait sortir tout ce qui était caché en lui, comme il est écrit « la terre fait sortir les créatures vivantes d’après leur genre ». C’est le cinquième jour, un jour de ces bois du Liban.
31) Le sixième ordre est un jour qui a établi tout le palanquin. Il n’y a pas de correction ni force dans le palanquin sauf par ce jour, Yessod de ZA, car le palanquin ne reçoit rien des supérieurs sauf par Yessod de ZA. Quand ce jour est arrivé, le palanquin fut établi dans plusieurs esprits, dans plusieurs âmes, dans plusieurs belles servantes, qui sont sept palais qui servent Malkhout, ceux qui méritent de résider dans le palais du roi. Yessod également fut établi dans la beauté de tous les jours qui l’ont précédé, car Yessod comprend tous les cinq jours HGT NH, et les a établis en un ardent désir, dans une volonté, dans la joie, dans une correction en haut et en bas.

32) Alors le palanquin fut sanctifié avec des saintetés élevées et couronné avec ses couronnes jusqu’à ce qu’il s’élève dans l’ascension de la couronne du repos, et il est appelé le « nom supérieur », « le nom sacré », « Shabbat ». Le repos de tout est la convoitise de tout, la Dvékout [adhésion] de tout, d’en haut et d’en bas ensemble. Alors il est écrit « le roi Salomon s’est fait faire un palanquin en bois du Liban ».
33) Celui qui est récompensé d’un palanquin est récompensé de tout. Il est récompensé du repos en paix à l’ombre du Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Dans son ombre Je me suis réjouis et me suis assis ». Et maintenant que je me suis assis à l’ombre de ce repos, nous devons regarder que nous ne sommes assis qu’à l’ombre du Saint béni soit-Il, dans ce palanquin. Nous devons couronner cet endroit de couronnes supérieures, jusqu’à ce que les arbres de ce palanquin se réveillent et viennent à nous avec une autre ombre.
Maintenant le palanquin est établi avec Malkhout qui est adoucie dans Bina. Il s’avère que l’ombre n’est pas de Malkhout elle-même, mais de Bina des bois du Liban. Mais à la réparation finale, Malkhout elle-même sera corrigée et n’aura pas besoin de l’adoucissement de Bina, et alors nous nous assiérons à l’ombre de Malkhout elle-même, nous nous assiérons à l’ombre du palanquin lui-même.

Et ils prendront pour Moi un don

34) « Et ils prendront pour Moi un don ». Quiconque veut s’exercer dans la Mitsva et s’exercer dans le Saint béni soit-Il, ne doit pas le faire futilement ni en vain, mais l’homme doit s’exercer en elle comme il se doit, d’après ses forces. Il est bon que l’homme accepte l’effort du Saint béni soit-Il, comme il est écrit « tout homme devra donner comme il en est capable, d’après la bénédiction du Seigneur ton Dieu qu’Il t’a donné.
35) Mais il est écrit « venez, achetez et mangez, venez et achetez du vin et du lait sans argent et sans prix », de ce fait c’est gratuit, et c’est l’effort du Saint béni soit-Il. Le vin et le lait signifient la Torah, qui est également appelée ainsi. Mais avec l’effort dans la Torah, quiconque le veut en est récompensé. L’effort du Saint béni soit-Il est de Le connaitre, et celui qui le veut en est récompensé sans être payé. Mas l’effort du Saint béni soit-Il qui se tient dans un acte, il est interdit de le prendre pour rien et futilement, car il ne sera pas du tout récompensé de cet acte, pour étendre sur lui l’esprit de sainteté, mais uniquement avec un salaire entier.
36) Il est écrit dans les livres de magie qu’Asmodée, roi des démons, enseigna au roi Salomon : « quiconque veut s’exercer et enlever de lui l’esprit de Touma [impureté], et soumettre l’esprit de la Sitra Akhra, doit acheter cet acte en qui il veut s’exercer au prix entier. Il doit tout donner de ce qui lui est demandé, que ce soit beaucoup ou peu ». C’est parce que l’esprit de Touma est toujours prêt à être disponible gratuitement et futilement, et se vendre sans prix, car il force les gens, restant sur eux et les tente avec plusieurs tentations pour résider avec eux, les trompant de plusieurs manières pour qu’ils fassent que leur résidence soit avec lui.
37) Ce n’est pas ainsi avec l’esprit de Kédousha [sainteté], mais c’est avec le prix entier, avec de grands et nombreux efforts, pour se purifier et purifier son domicile, et le désir de son cœur et âme. Et ici aussi il peut le gagner pour qu’il réside avec lui. Toutefois, il doit aller sur le droit chemin et ne pas dévier ni à droite ni à gauche. Sinon, il le quitte immédiatement et s’éloigne de lui, et ne pourra plus le gagner comme avant.

38) C’est pourquoi il est écrit « et ils prendront pour Moi un don de tout homme », car celui qui est appelé « homme », a surmonté son penchant, « dont le cœur le porte » signifie qui est désiré par le Saint béni soit-Il. Il est écrit « Mon cœur te dit », « le rocher de mon cœur », « de bon cœur », « son cœur était joyeux ». Ce sont tous les cœurs du Saint béni soit-Il, Son désir. Ici aussi, « dont le cœur le porte » est le cœur du Saint béni soit-Il. De lui « tu prendras Mon don » car le Saint béni soit-Il se trouve là, restant en lui, et non ailleurs.
39) Et comment savons-nous que le Saint béni soit-Il le désire et place Sa demeure en lui ? Quand nous voyons que le désir de l’homme est de poursuivre et de s’exercer dans le Saint béni soit-Il avec son cœur, et désir, nous savons avec certitude que la Shekhina est présente ici. Alors nous devons acheter cet homme au prix entier, s’unir avec lui et apprendre de lui. Nous apprenons à ce propos « achètes toi un ami ». Il devra l’acheter au prix fort pour être récompensé de la Shekhina qui est en lui. Jusqu’à présent nous devons poursuivre l’homme juste et l’acheter.

40) De même, ce juste doit poursuivre le méchant et l’acheter au prix entier, pour que s’en aille de lui cette saleté et soumettre la Sitra Akhra. Il le fera parce que nous considérons que c’est comme s’il l’avait créé. C’est un mérite avec laquelle la gloire du Saint béni soit-Il est élevée plus haut que dans les autres louanges et cette élévation est plus que tout, car elle engendre la soumission de la Sitra Akhra et l’élévation de la gloire du Saint béni soit-Il. Il est écrit à ce propos d’Aaron « Et il ramena nombreux de l’iniquité » et il est écrit « Mon alliance était avec lui ».
41) Quiconque tient la main du méchant et s’exerce avec lui pour qu’il quitte le mauvais chemin s’élève en trois ascensions, qu’aucun autre homme n’a montées. Il engendre la soumission de la Sitra Akhra, engendre que la gloire du Saint béni soit-Il s’élève, et fait que le monde entier soit gardé dans son existence en haut et en bas. Il est écrit d’un tel homme « Mon alliance est avec lui, la vie et la paix ». Il est récompensé de voir les fils de ses fils, et il est récompensé dans ce monde et récompensé du monde à venir. Aucune partie prenante ne pourra le juger dans ce monde et dans le monde à venir, il entre par les douze portes dans le firmament, et il n’y a personne qui pourra le repousser.

Trois couleurs dans la flamme

42) Dans la pièce supérieure, Malkhout, se trouvent trois couleurs, NHY, et elles brillent dans une flamme, qui est le Dinim qui sont à l’endroit du Khazé, en raison de l’ascension de Malkhout à cet endroit, car Tifféret est Bina de Gouf et la flamme sort du côté sud, droit, de Malkhout qui est adoucie dans Bina, au point de Holam dans la ligne droite, il n’y a as de Din dans Malkhout non adoucie.
De plus, ces couleurs se diffusent dans trois côtés : une monte en haut, et brille de bas en haut, Netsah. Une descend en bas, et brille de haut en bas, Hod, et une qui est vue est cachée lorsque le soleil brille. C’est l’illumination de Hokhma dans Hassadim qui sont donnés de Yessod, qui brille la nuit, sous la domination de Noukva, et non le jour, sous la domination de ZA.
43) La couleur qui monte en haut, Netsah sort, et c’est la couleur blanche, plus blanche que toute autre blancheur et sort et entre dans la flamme et est légèrement colorée, car elle s’est inclue dans les Dinim de la flamme, mais elle ne s’est pas colorée signifiant sans couleur n’est apparente en elle, qui est le Din. Cette couleur se tient en haut au sommet de la pièce, sur la Rosh de Malkhout. Et quand Israël viennent à la synagogue et prient leur prière, quand ils arrivent à « sauve Israël », et qu’ils attachent le salut à la prière, et ne se contentent pas du milieu, cela fait que Yessod, appelé « salut » pour s’approcher de Malkhout, qui est appelée « prière » alors cette couleur blanche, Netsah, monte au sommet de la pièce, Malkhout, et devient Kéter [couronne] pour elle.

44) Un héraut sort et dit « heureux est le peuple saint qui fait le bien, qui causent l’union de Yessod, qui est appelé « bien », devant le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « J’ai fait le bien à Tes yeux », il attachent le salut à la prière et quand ils arrivent à ce moment des louanges du Dieu suprême, alors cette couleur monte, Netsah, au sommet de la pièce, et ce juste se réveille, Yessod de ZA, pour se connecter à l’endroit qu’il faut, avec amour, fraternité et joie et désir. Et tous les organes, toutes les Sefirot, se connectent l’un à l’autre dans un désir, les supérieurs et les inférieurs.
Toutes les bougies, tous des degrés, brillent et s’enflamment et tous sont dans une union dans ce juste appelé « bien », comme il est écrit « et dirent que le juste est bon ». Ceci unit tout le monde dans une union. Alors tout est dans un murmure en haut et en bas, dans un baiser et désir, et la chose est dans l’union de la pièce, dans un enlacement.
Il y a deux genres de lumières à HB TM, qui sont les trois lignes et Malkhout qui les reçoit : de bas en haut : Netsah. De haut en bas, Hod. Deux genres de Zivouguim dans ZON : 1) Neshikin [baisers] dans GAR, l’enlacement [Hibouk] dans VAK. Et ces deux Zivouguim brillent de bas en haut car ils reçoivent de l’illumination de Netsah. 2) Yessodot, au Sioum de NHY, brillent de haut en bas, car ils reçoivent de l’illumination de Hod. Ce sont les trois parties dans la prière Dix huit : Les trois premières bénédictions, et les douze bénédictions du milieu sont HBD HGT, en qui il y a Hibouk [enlacement] et Neshikin. Ces deux Zivouguim reçoivent des illuminations de Netsah, et donc ils ne brillent que de bas en haut. Et les trois dernières bénédictions, en qui il y a le Zivoug de Yessodot, reçoivent des illuminations de Hod, et donc brille de haut en bas.

45) Quand ils arrivent « établir la paix », la dernière bénédiction des 18, Yessod, la rivière qui sort de l’Eden fait un service, Yessod, dans la pièce, qui est Malkhout. Alors tous doivent sortir devant le roi. Aucun homme et personne d’autre ne doit être là ni poser de questions, mais l’homme doit tomber sur sa face, signifiant tomber à genoux, car c’est le moment du service. Tout homme doit avoir honte devant son maitre et couvrir sa face avec grande honte, et s’inclure dans le service des âmes, car cette pièce est incluse avec les âmes et esprits d’en haut et d’en bas. Alors une autre couleur qui descend en bas, Hod, se lève et s’accroche à la fin de cette pièce.
Ceci concerne le dévoilement de Hokhma dans NH. Dans Netsah, elle brille de bas en haut et dans Hod de haut en bas. Comment Hokhma peut être attirée de haut en bas, si c’est une grave iniquité et le péché de l’arbre de la connaissance ? Tous les Dinim sévères qui furent engendrés par l’extension de Hokhma de haut en bas sont rassemblés dans Hod. Quand Hod dévoile ces Dinim, leur cause apparait aussi – la véritable extension de Hokhma de haut en bas – qui a causé ces Dinim. Il s’avère que le dévoilement est l’essentiel pour les Dinim, et Hokhma est étendue par elle-même. De cette façon, elle est Kedousha et il n’y a pas d’interdiction en elle. Par conséquent durant le Zivoug, quand le dévoilement de Hokhma de haut en bas est requis, la deuxième couleur, Hod, apparait et dévoile Hokhma ici par le dévoilement des Dinim.
Il s’avère qu’il y a deux discernements ici : 1) Hokhma présente qui apparait de haut en bas 2) le dévoilement des Dinim qui ont eu lieu en raison de l’extension de Hokhma de haut en bas. Celui qui adhère au premier discernement veut attirer ou prier pour la réception de l’illumination du Zivoug dans le premier discernement, est considéré comme se trouvant devant le roi durant le Zivoug, voulant attirer de là l’illumination de Hokhma de haut en bas, ce qui est une grave interdiction.
Mais il faut adhérer au deuxième discernement, au dévoilement des Dinim qui furent causés par l’extension de Hokhma de haut en bas. Cette adhésion est regardée comme tomber sur sa face, car la face est Hokhma, comme il est écrit « la sagesse de l’homme illumine sa face ». Ces Dinim l’avertissent de ne pas tirer Hokhma, ils sont comme s’ils lui faisaient tomber sa face. Il faut adhérer aux Dinim qui lui font tomber sa face, et c’est la chute de sa face. C’est parce que durant le service, les deux discernements apparaissent et l’homme doit avoir honte d’adhérer au premier discernement de l’illumination du Zivoug, car alors ils endommagera le Zivoug du roi parce qu’il est interdit d’étendre Hokhma de haut en bas. Mais il adhérera au deuxième discernement, dans les Dinim couvrant Hokhma, et dans ce discernement il s’inclura dans le Zivoug du roi.

46) Un héraut sort et appelle et dit « supérieurs et inférieurs, témoignez, qui est celui qui fait les âmes et exonère les méchants, qui les ramène vers le bien, qui mérite d’être couronné avec la couronne du royaume sur sa tête, et mérite maintenant de venir devant le roi et la reine parce que le roi et la reine s’enquièrent de lui.

ZA et Malkhout sont la ligne droite et la ligne gauche. Comme la ligne gauche de Bina ne se connecte pas avec la ligne droite de Bina, sauf par le Massakh de Hirik qui élève la ligne médiane, ZA, Malkhout ne se connecte pas à ZA sauf par le Massakh de Hirik qui élève l’inférieur, qui devient une ligne médiane pour eux, les unissant l’un à l’autre.

Avant que les inférieurs n’élèvent MAN et que Malkhout est dans la gauche sans la droite, il est interdit de sucer d’eux. Cependant les méchants sucent d’elle et étendent Hokhma d’elle de haut en bas. Après que les inférieurs aient élevé MAN et unit Malkhout à ZA, les méchants n’ont plus rien à sucer de Malkhout et nombreux d’entre eux se repentent et adhèrent à ZON. Il s’avère que ce juste qui a élevé MAN, est celui qui fait qu’ils se repentissent grâce à ses actions, étendant pour eux Nefashot de Kedousha du Zivoug ZON.

Celui qui a élevé MAN dans un Massakh de Hirik et a ramené Malkhout, et la connectant à ZA, par le fait qu’il a ramené les méchants de l’iniquité et étendu pour eux Nefashot de Kedousha. Il mérite d’être couronné avec la couronne du royaume sur sa tête, car l’inférieur qui engendre les lumières pour le supérieur, est lui-même récompensé du même montant qu’il a causé au supérieur. Et parce que Malkhout s’est connectée à ZA et a reçu GAR par sa MAN, il est également récompensé de GAR. Et parce qu’il a engendré le Zivoug du roi et de la reine, il mérite donc d’y être et le roi et la reine s’enquièrent de lui et veulent lui donner tout ce qu’il a fait pour eux.
47) A ce moment, deux témoins arrivent, de ces yeux du Seigneur qui errent dans le monde entier, signifiant les anges qui surveillent le monde. Ils se tiennent devant le rideau et témoignent ce témoignage, disant « nous témoignons qu’un tel fils d’un tel est celui qui a fait les âmes en bas, les âmes des méchants qui étaient de l’autre côté ». Alors le Saint béni soit-Il est honoré dans une joie complète. Heureux est-il, car grâce à lui, son père est également mentionné favorablement parce qu’ils ont témoigné « un tel fils d’un tel ».

48) A ce moment, un certain assigné arrive, le trésorier des formes des justes, au service des lettres, signifiant le Zivoug des lettres du nom. Il est appelé Yéhodiam, car il y a Youd Hey- Vav en lui des lettres du nom, et il est dans Kéter du Zivoug des lettres Youd-Hey du nom sacré dans Daat. Le Saint béni soit-Il suggère à l’assigné et amène la forme de l’homme, qui fait les âmes des méchants et la place devant le roi et la reine. Cet ange s’étend de la ligne médiane, Vav de HaVaYaH, qui accouple les deux lettres Youd-Hey de HaVaYaH.
Il est dit « au service des lettres signifiant le Zivoug des lettres du nom. Il est appelé Yéhodiam, car il a les trois lettres Youd-Hey-Vav en lui », indiquant le Vav qui accouple le Youd-Hey. Il y a également Daat en lui, une Sefira qui monte du Zivoug du Youd-Hey du nom sacré. De plus il est dans Kéter du Zivoug des lettres Youd-Hey du nom sacré parce que Kéter signifie la Sefira de Daat, qui monte du service Youd-Hey, et c’est pourquoi il est appelé Yéhodiam.

49) Rabbi Shimon dit « j’ai témoigné au ciel et la terre qu’à ce moment, la forme du juste lui est donnée, car il n’y a pas de juste dans ce monde dont la forme n’est pas gravée en haut sous la main de cet assigné. Ils donnent à la main du juste 70 clefs, en qui il y a tous les trésors de son maitre, qui sont ZAT de Hokhma. Alors le roi bénit la forme du juste avec toutes les bénédictions dont Il a béni Abraham quand il a fait les âmes des méchants, comme il est écrit « les âmes qu’ils ont fait à Haran ».
50) Le Saint béni soit-Il suggère les quatre camps des anges supérieurs. Ils prennent cette forme et marchent avec, et il entre dans les 70 mondes cachés dont aucun autre homme n’a été récompensé sauf lui, car ces [mondes] cachés sont pour ceux qui font les âmes des méchants. Et si la gens savaient de combien d’avantages et mérites ils seraient récompensés quand ils les gagnent avec la repentance, ils les auraient suivi et poursuivis comme celui qui poursuit la vie.

51) Un pauvre récompense les gens de plusieurs faveurs, de plusieurs trésors supérieurs, et il n’est pas comme celui qui a récompensé les méchants. Quelle est la différence entre eux ? Celui qui s’exerce et donne la charité au pauvre complète la vie pour son âme et fait qu’elle existe. Par cela, il est récompensé de plusieurs faveurs dans ce monde. Celui qui s’exerce après les méchants et de les faire se repentir, complète plus, car il fait que l’autre côté des autres dieux se rend et ne gouverne pas, et l’enlève de son gouvernement, et fait qu’il élève le Saint béni soit-Il sur son trône de gloire, et fait pour ce méchant une autre âme, heureux est-il.
52) L’autre couleur, la troisième, qui est vue et pas vue, quand le soleil brille, quand Israël arrivent à la Kedousha de Sidra – la Kedousha « et un sauveur vient à Sion », alors la troisième couleur qui était cachée, sort, du fait que cette Kedousha est la Kedousha qui sanctifie Israël plus que les anges supérieurs, qui sont amis avec eux. Cette couleur brille et apparait quand Israël sanctifient cette Kedousha, jusqu’à ce qu’il la termine, pour que les anges en haut ne les surveillent pas et ne les punissent pas en haut et ne les calomnie pas.

Il y a trois Kedoushot [sanctifications/saintetés] : 1) Kedousha de Yotser 2) Kedousha de [la prière] Dix huit lors de la répétition de l’officiant et 3) Kedousha de « et vient à Sion ». Nous recevons les deux premières Kedoushot en louant les anges. Nous devenons amis avec eux, et recevons la Kedousha à l’endroit des anges en haut. Et nous recevons l’illumination de Hokhma, qui est en eux, de bas en haut, comme il se doit d’être. Mais la troisième Kedousha de « vient à Sion », après la prière, nous étendons Kedousha à notre propre endroit, de haut en bas, et non en adhérant aux anges. Elle les dépasse parce que maintenant nous étendons de haut en bas.
Et parce qu’il y a l’illumination de Hokhma dans l’illumination de Kedousha, dont il est interdit d’étendre de haut en bas, car alors les anges nous puniraient et nous calomnieraient, la troisième couleur brille donc sur nous, l’illumination de Yessod, qui illumine dans Hassadim en qui l’illumination de Hokhma est cachée et n’est pas vue. Il n’y a pas d’interdiction de l’étendre en bas. Et parce que nous ne nous servons que de la troisième couleur – l’illumination de Hassadim dans Yessod – il n’y a pas de crainte de punition ou de calomnie des anges, car ils ne sont méticuleux qu’avec l’illumination apparente de Hokhma.

53) A ce moment, le héraut sort et dit « supérieurs et inférieurs, écoutez ! Qui est celui qui est rude d’esprit dans les mots de la Torah ? Qui est celui dont chaque mot n’est que pour s’enorgueillir dans les mots de la Torah ? C’est parce que l’homme doit être modeste dans les mots de la Torah dans ce monde, car il n’y a fierté dans la Torah que pour le monde à venir. C’est parce que la dissimulation de Hokhma dans Hassadim fut faite par l’illumination de Yessod, qui est considéré humble et modeste, car la lumière de Hokhma est bien plus haute et plus importante que la lumière de Hassadim, et le dévoilement de Hokhma est regardé comme fierté et Gadlout [âge adulte/ grandeur]. Et comme nous sommes tenus d’étendre l’illumination de Kedousha que dans la troisième couleur – la dissimulation de Hokhma dans Hassadim – ce héraut qui interdit de s’enorgueillir dans les mots de la Torah sort. Mais pour le monde à venir, où Hokhma est reçue de bas en haut, il est permis d’être fier, d’étendre le dévoilement de Hokhma, où Hokhma est reçue de bas en haut.
54) Nous devons être prudents dans cette Kedousha et la cacher entre nous pour que nous soyons sanctifiés dans la Kedousha dans Rosh et dans Sof plus que ces Kedoushot que les anges supérieurs disent avec nous. La Kedousha que nous sanctifions dans la prière Dix huit, avec la louange que nous louons aux anges supérieurs, et grâce à cette louange, ils nous laissent venir aux portes supérieures, et c’est pourquoi nous disons cette Kedousha dans la langue sainte, la langue qui les anges des ministres emploient. Ils nous laissent venir aux portes d’en haut avec amour. C’est parce nous les louons dans leur ordre quand nous disons « et il s’appelle l’un l’autre ». Pour cette raison, nous recevons une grande Kedousha et entrons dans les portes supérieures.
55) Ce n’est pas une tromperie de les louer de tout cœur, mais pour recevoir Kedousha. Mais les anges supérieurs sont plus saints que nous et reçoivent plus de Kedousha. Si nous n’avions pas pris et attiré à nous ces Kedoushot par la louange dont nous les louons, nous n’aurions pas pu être amis avec eux, et la gloire du Saint béni soit-Il n’aurait pas été complétée en haut et en bas au même moment, car nous n’aurions pas pu recevoir la Kedousha supérieure, et donc, par la louange dont nous les louons, nous essayons d’être amis avec eux, et d’élever la gloire du Saint béni soit-Il en haut en bas au même moment.
56) La Kedousha à la fin « et vient à Sion », est une traduction. Même une personne seule peut la dire parce que c’est une traduction. Maos la Kedousha dans les mots de la langue sainte n’est que dans dix, car la Shekhina [présence Divine] se connecte à la langue sainte, et dans toute Kedousha en qui la Shekhina vient, ce n’est qu’en dix. Il est écrit « et Je serai sanctifié parmi les fils d’Israël ». Les fils d’Israël sont certainement dans la langue sainte, pas le reste des peuples, qui ont une autre langue.

57) Mais la Kedousha du Kadish [prière pour les défunts], qui est une traduction, pourquoi n’est-elle pas seule ? La Kedousha du Kadish n’est pas comme les autres saintetés, qui sont des triangles. Mais cette Kedousha s’élève de tous les côtés, en haut, en bas, et de tous les côtés de la foi, et brise les verrous, les bagues en fer, et les mauvaises Klipot pour « lever la gloire du Saint béni soit-Il sur tous. Nous devons la dire dans le langage de la Sitra Akhra et répondre avec grande force « Amen, que Son grand nom soit béni », pour que la force de la Sitra Akhra se brise et que le Saint béni soit-Il s’élève dans Sa gloire sur tout. Quand la force de la Sitra Akhra se brise dans cette Kedousha, le Saint béni soit-Il s’élève dans Sa gloire, se souvient de Ses fils, et se souvient de Son nom. Et parce que le Saint béni soit-Il s’élève dans Sa gloire dans cette Kedousha elle l’est seulement en dix.

58) La Sitra Akhra se soumet obligatoirement à cette langue de traduction et sa force se brise et la gloire du Saint béni soit-Il monte et brise les verrous et bagues, les chaines solides et les mauvaises Klipot, et le Saint béni soit-Il se souvient de Son nom et de Ses fils. Heureux est le peuple saint à qui le Saint béni soit-Il a donné la sainte Torah pour en être récompensé pour le monde à venir.

59) Rabbi Shimon dit aux amis : « heureux êtes vous pour le monde à venir ; et comme j’ai commencé avec les mots de Kéter de Malkhout supérieure, je vais en dire plus mais uniquement pour vous, et le Saint béni soit-Il vous récompensera dans ce monde et cette fumée de vos bouches montra en haut, comme si vous aviez dit de vous-mêmes ces paroles. 

Or et argent et cuivre

60) Ceci est le don que vous prendrez de vous-mêmes : or et argent et cuivre. Ce verset est du côté supérieur, du côté de Kedousha, droite, et du côté inférieur, l’autre côté, gauche. C’est parce que le tabernacle a d’abord été construit du côté gauche, et ensuite s’est connecté à la droite. Lorsque le Saint béni soit-Il a créé le monde, Il commença à créer du côté de l’argent, droite, parce que l’argent est au dessus de l’or, car l’argent est Hessed, droite, et l’or est Guevoura et gauche. Et dans l’acte du tabernacle, Malkhout, Il commença du côté gauche, or, et ensuite du côté droit, argent, parce que le tabernacle est du côté gauche. Par conséquent, il commence ici du côté gauche, de l’or et dans la création du monde, du côté droit.
Soir et matin et après-midi

61) Il est écrit « soir et matin et après-midi », ce sont les moments de la prière chaque jour. Les amis ont clarifié ces trois moments : soir est le miroir qui ne brille pas, Malkhout. Le matin est le miroir qui brille, ZA. L’après-midi, est l’endroit qui est appelé « obscurité » Guevoura, accroché au soir, Malkhout. Et ils se tiennent l’un avec l’autre, car la gauche s’accroche à Malkhout.

62) L’après-midi est la force du soleil, Il choisit un joli langage, car c’est dans l’habitude de l’homme d’appeler le « noir » le « blanc », quand ils choisissent un joli langage. Et parfois le « blanc » est appelé « noir », comme il est écrit « car il prit une femme noire » et comme il est écrit « N’êtes-vous pas pour Moi comme les fils noirs, O enfants d’Israël ».
63) Le soir est la prière du soir, c’est parce que le soir la Sitra Akhra intervient car sa lumière s’est assombrie et qu’elle gouverne la nuit. De ce fait, ils l’ont faite optionnelle, c’est-à-dire que la prière du soir n’a pas de temps fixe, car elle correspond aux intérieurs et au gras qui restent des offrandes, qui sont alors mangés sur l’autel tout au long de la nuit. De là, plusieurs régiments d’esprits qui sortent et gouvernent la nuit sont nourris, parce que les extérieurs se nourrissent des restes des offrandes.
64) Tous ceux portant la Sitra Akhra de l’esprit de Touma ne gouvernent pas la terre sainte, et Israël les réveillent pour les chasser, et il est interdit de les réveiller en restant sur la terre sainte.
65) La nuit, la fumée des intérieurs et du gras s’élève. Elle ne s’élève pas comme la fumée d’une autre offrande, car cette fumée s’élève tout droit. Ici la fumée s’élèvera jusqu’à un certain trou dans la direction du nord, qui est le lieu de résidence des mauvais esprits. Et quand la fumée monte et serpente vers ce côté, ils sont tous nourris et se tiennent et entrent dans leurs lieux, et n’en sortent pas pour gouverner le monde.
66) Sur le trou dans le nord, de ce côté, il y a un certain assigné sur tous les régiments des esprits, dont le nom est Sanguiria. Quand cette fumée serpente et monte, cet assigné et 600 000 mille autres camps, se rassemblent tous pour l’accueillir et pour être nourris par lui. Ils se tiennent dans le trou du nord et entrent par une ouverture qui est appelée Kéri [incident/contre], comme il est écrit « et si vous agissez contre Moi ». Il est également écrit « Alors J’agirai avec une violente hostilité contre vous », signifiant avec la colère qui sort d’une ouverture appelée Kéri.

67) Ceux qui errent la nuit, s’ils ne sont pas nourris par la fumée, alors quand les âmes sortent de l’ouverture pour être vues en haut, ils sortent et les calomnient, et ils ne peuvent pas monter et être vus en haut. Excepté les saints pieux supérieurs, qui percent les firmaments et les airs et montent. Ces camps d’esprits sortent et informent les gens avec des mensonges, et ils leur apparaissent sous différentes formes de femmes. Ils jouent avec eux jusqu’à ce qu’ils fassent sortir la semence et ils sont appelés « les porteurs de Kéri » [Kéri veut également dire éjaculation nocturne] car parce qu’ils sortent de l’ouverture, appelée Kéri, cela fait qu’ils sont appelés les porteurs de Kéri.
68) Quand les intérieurs et le gras sont mangés sur l’autel, la fumée les rassasie et les nourrit. D’après leur mérite, ainsi est leur nourriture, d’après ce qu’ils méritent. Par cela, ils ne sortent pas et n’errent pas dans la terre sainte.

69) Le soir est également appelé ainsi, comme il est écrit « une multitude mélangée monta avec eux » qui est un mélange [Erév signifie « soir » et « mélange »]. C’est parce que tous les régiments d’esprits se mélangent dans le gouvernement de la nuit, et donc ils n’ont pas fait de la prière du soir une obligation, car il n’y a personne pour l’établir comme Jacob, qui est le propriétaire du tabernacle, Malkhout, et qu’il établirait comme il se doit.
70) Et même si elle est optionnelle, cette prière est pour nous protéger de la peur la nuit de plusieurs types d’enfer, car à ce moment, les méchants sont punis deux fois plus que le jour. Pour cette raison Israël se hâtent de dire « et Il est miséricordieux » par peur de l’enfer.

Le Shabbat, quand il n’y a pas de peur du jugement l’enfer ou d’un autre Din, il est interdit de l’évoquer et dire « et Il est miséricordieux » car il semblerait qu’ici il n’y a pas de permission pour le Shabbat d’enlever le Din du monde.

71) Il y a également la peur de la calomnie des âmes quand elles veulent monter et apparaitre devant leur maitre. C’est pourquoi ils se hâtent de dire « qui garde Son peuple Israël pour toujours, amen » par peur des faiseurs de mal qui sont présents la nuit, qui ont la permission de faire du mal à celui qui quitte le pas de sa porte et sort dehors. Pour cette raison nous nous hâtons de dire « garde nos sorties et nos entrées ».

72) Par peur de tout ceci, nous remettons les corps et les esprits et les âmes à Malkhout supérieures, dont tout gouvernement est entre ses mains. Et c’est pourquoi la prière du soir est chaque nuit. Maintenant qu’il n’y a plus d’offrandes et d’autels, nous faisons toutes les corrections qui sont faites sur la fumée des offrandes.
73) A minuit se réveille le vent du nord, la ligne gauche, qui se complète alors, il frappe toutes ces sections de mauvais esprits, brise la Sitra Akhra et entre et erre en haut et en bas. Et tous ces régiments d’esprits entrent à leurs lieux, leurs forces se brisent et ils ne gouvernent pas. Alors le Saint béni soit-Il entre pour se divertir avec les justes dans le jardin d’Eden. 

74) Quand le matin arrive, la lumière de la bougie qui gouverne la nuit, signifiant l’illumination de gauche, se cache devant la lumière du jour, lumière de Hassadim. Alors le matin gouverne, Yessod, et le gouvernement du soir, Malkhout s’en va. Le matin est la première lumière. Il complète le bien pour tous les mondes. De lui, les supérieurs et les inférieurs sont nourris, il arrose le jardin, Malkhout, et il est la garde du monde entier.

75) Celui qui veut se mettre en route se lèvera alors qu’il fait encore nuit, et surveillera en observant l’heure du côté Est, et verra dans une vision les lettres qui frappent le firmament, une montant et une descendant. C’est l’étincelle des lettres avec laquelle le ciel et la terre furent crées.

76) S’il connait ces lettres, signifiant le nom sacré de 42 lettres, et les mentionnent correctement, avec le désir du cœur, il verra six lettres Youd dans l’illumination de la lumière du firmament – trois à droite et trois à gauche – et trois lettres Vav descendant et étincelant dans le firmament. Ce sont les lettres des bénédictions des prêtres, en qui l y a les six lettres Youd au début des mots du verset « le Seigneur [HaVaYaH] bénira », « le Seigneur brillera », « et le Seigneur élèvera » et les trois Vav de « et Il te gardera » « et Il sera gracieux avec toi » et « et Il te donnera ». Les lettres Youd se divisent en deux lignes – droite et gauche- et les Vav sont la ligne médiane, qui les unit. Alors il priera sa prière et se mettra en route, car la Shekhina l’accueillera certainement, heureux est-il. 
77) Quand ce matin arrive, un pilier, Tifféret, est coincé du côté sud de l’expansion du firmament sur le jardin, penchant vers Hessed. Il est à l’extérieur du pilier coincé au milieu du jardin. Et ce pilier brille dans l’illumination des trois couleurs HGT, brodés ensemble dans la couleur pourpre. Dans ce pilier, Tifféret, se trouve une branche, Yessod, et sur elle, trois oiseaux se rassemblent. Ce sont les trois lignes brillant dans Malkhout, car Malkhout du côté de l’illumination de Hokhma en elle est appelée « un oiseau », réveillant le piaillement pour la louange.

Le gardien dit « le matin arrive »

78) Un oiseau commença et dit « alléluia, louez les serviteurs du Seigneur, louez le nom du Seigneur ». C’est la ligne droite dans Malkhout qui brille dans Hassadim, et donc il dit « louez le nom du Seigneur » qui invite à louer le nom du Seigneur, Malkhout. Après un moment, après que Hokhma ait brillé en elle, alors il la revêtira avec Hassadim. 
Un deuxième oiseau commença et dit « Que le nom du Seigneur soit béni à partir de maintenant et pour toujours », c’est l’illumination de la ligne gauche, qui illumine l’illumination de Hokhma dont vient l’essence de Malkhout. C’est pourquoi il dit « Que le nom du Seigneur soit béni à partir de maintenant » qui brille immédiatement dans Malkhout, qui est appelée « le nom du Seigneur ». 

Un troisième oiseau commença et dit « Du lever du soleil jusqu’à son coucher le nom du Seigneur est loué ». C’est l’illumination de la ligne médiane, qui reçoit de l’essence de Tifféret, qui est appelé « soleil ». Alors un héraut se hâte et appelle « préparez-vous saints supérieurs, ceux qui louent leur maitre, corrigez-vous dans la louange du jour ». Alors le jour est séparé de la nuit. Heureux celui qui se lève le matin dans la louange de la Torah en qui il s’est engagé la nuit. A ce moment là c’est la prière du matin.

79) « Le gardien dit le matin arrive mais aussi la nuit. Si vous voulez demander, demandez, revenez ». C’est le verset à propos de l’exil d’Israël qui résident parmi les fils de Séir. Israël disent au Saint béni soit-Il, « gardien, qu’en est-il de la nuit ». Qu’aurons-nous de cet exil qui ressemble à l’obscurité de la nuit ». Il est écrit « le gardien dit », c’est le Saint béni soit-Il, « le matin arrive », signifiant que J’ai déjà brillé pour vous durant l’exil d’Egypte et Je vous ai élevé et rapproché de Mon travail. Je vous ai donné la Torah pour que vous soyez récompensés de la vie éternelle. Vous avez abandonné Ma Torah, ainsi que la nuit. Je vous ai amené dans l’exil de Babylone et Je vous ai élevé. Vous avez abandonné Ma Torah comme avant. Et je vous ai à nouveau conduit en exil comme au début. « Si vous demandez, demandez », comme il est écrit « Exigez du livre du Seigneur et lisez le », là vous trouverez de quoi dépend votre exil et votre salut. Et lorsque vous le demanderez, il dira et déclarera devant vous « revenez », repentez-vous complètement et vous viendrez immédiatement et vous approcherez de Moi. »
80) Il est écrit dans ce verset « le fardeau de Douma ». En six degrés la prophétie a été dite au prophète : par la vue, par la vision, par la révélation, par l’apparence, par un sujet, et par un fardeau. Toutes les cinq sont comme celle qui voit que l’illumination de la lumière de derrière le mur. Certaines d’elles sont comme celle qui voit la lumière du soleil à travers le verre d’une lanterne, mais un fardeau est quand la lumière vient après un grand effort, quand la chose a été difficile pour lui et qu’il ne peut pas la révéler, comme il est écrit « alors Tu as mis le fardeau de tout ce peuple sur moi » et c’est pourquoi il est appelé « fardeau ».

81) Ici il est écrit « le fardeau de Douma », grand effort, car la prophétie n’a pas pu se révéler. Et c’est une prophétie en secret, qui se tient cachée. « Appelle-moi de Séir ». Ici il n’est pas dévoilé qui parle « Appelle-moi de Séir », est-ce le Saint béni soit-Il ou le fidèle prophète ? Cette prophétie se tient certainement cachée dans la foi supérieure, et dans cette dissimulation le fidèle prophète a parlé, à celui dont la voix de la foi a appelé, Malkhout, et dit « Appelle-moi de Séir ». Il est écrit « et se leva de Séir jusqu’à eux ». Il n’est pas écrit « et se leva pour Séir » car ainsi est la foi, illuminant les degrés dans les degrés, les un à l’intérieur des autres, Klipa dans Klipa, et Moakh [cerveau] dans Moakh. Par conséquent il est écrit « de Séir » car il est apparu dans la Klipa de Séir. 
82) « Et voici qu’un vent tempétueux vient du nord », est un degré, « un grand nuage » est deuxième degré, « feu flamboyant » est un troisième degré, « et une vive lumière tout autour » est le quatrième degré et « en lui un sorte d’électricité dans le feu » « et en elle l’image de quatre animaux », ainsi sont les degrés dans les degrés.

83) Ici aussi, quand le Saint béni soit-Il est apparu à Israël, Il n’est apparu que dans ces degrés. « Le Seigneur est venu de Sinaï » est le degré le plus caché qui doit ensuite se dévoiler et Il dit « et se leva de Séir » est un autre degré, plus révélé, un Klipa sur le Moakh. Ensuite « apparut du Mont Paran » est un autre degré, et enfin « Tu es des myriades saintes » est la louange pour tous. Même s’Il est apparu à tous ces degrés, nous considérons qu’Il a commencé à apparaitre de cet endroit, qui est l’essence de tout, de l’endroit des myriades saintes, qui sont les degrés supérieurs en haut. Ici aussi, « Appelle-moi de Séir » d’un degré, « et se leva de Séir pour eux », signifiant adhérant en haut.

84) « Gardien, qu’en est-il de la nuit ? Gardien, qu’en est-il de la nuit ». Le gardien est Matat. Il est écrit à son propos « Celui qui garde son maitre est honoré », car il gouverne la nuit. Quelle est la différence entre le première « nuit » et la seconde « nuit » [en hébreu le mot nuit s’écrit ici de deux façons]. Tout est un, toutes deux sont nuit et obscurité. Mais du côté de la seconde nuit, le Sitra Akhra gouverne, et du côté de la première nuit, elle ne gouverne pas du tout.

La seconde nuit a besoin d’un gardiennage, comme il est écrit « c’est une nuit de garde », de ce fait, il manque la lettre Hey [dans le mot « nuit »]. Le Hey indique Malkhout corrigée, ainsi quand la nuit commence jusqu’à sa moitié, le première partie de la nuit jusqu’à minuit est appelée « seconde nuit » et à partir de minuit, la nuit avec le Hey gouverne, comme il est écrit « et voici qu’à la moitié de la nuit » [avec un Hey]. Cette nuit, « la nuit brille comme le jour ». C’est pourquoi il est écrit « gardien qu’en est-il de la nuit ? Gardien qu’en est-il de la nuit ? »
85) « Le gardien dit « J’ai trouvé dans le livre d’Adam la différence entre « et il a dit » et « dit » : « Et il a dit » est en haut, ZA. « dit » est en bas, Matat, comme il est écrit « et dit à Moïse ». Qui le dit ? Le gardien le dit, Matat. « Le matin arrive », la prière du matin, le gouvernement du jour, qui gouverne la nuit. Le matin ne vient pas seul, et le mâle, le matin, est séparé de la femelle, la nuit. Après tout, il est écrit « mais la nuit aussi », tous deux ensemble, et ils ne se quittent jamais. Cette voix appelle ces choses « le matin arrive et la nuit aussi », et tous deux s’invitent chez toi.
86) A partir de là, « si vous demandez, demandez ». Si vous faites votre requête dans une prière devant le roi, « demandez et priez et faites votre requête et retournez à votre maitre. « Venez » comme celui sui invite, accueillant ses fils et ayant pitié d’eux. Ainsi est le Saint béni soit-Il. Le matin et la nuit aussi. Il appelle et dit « venez ». Heureux est le peuple saint dont leur maitre les demande et les appelle pour les rapprocher de Lui.
87) Alors le peuple saint doit se connecter et venir à la synagogue. Quiconque vient en premier, s’unit avec la Shekhina dans une union. Le premier qui est à la synagogue, heureux est-il car il se tient au degré du juste envers la Shekhina, comme il est écrit « ceux qui Me cherchent Me trouveront ». Il monte jusqu’aux degrés les plus hauts. De plus, nous apprenons que quand le Saint béni soit-Il vient à la synagogue et n’y trouve pas dix [hommes], Il se met immédiatement en colère. Ainsi, comment se peut-il que celui qui vient tôt s’unisse avec la Shekhina et est au degré du juste ?

88) Mais, c’est comme un roi qui a envoyé à tous ses citoyens de se trouver cher lui un tel jour et à un tel endroit. Alors que les citoyens se préparaient, un se hâta et alla à cet endroit. Qui qu’il en soit le roi arriva et trouva l’homme qui s’était hâté. Le roi lui dit « Monsieur, où sont les citoyens ? » Il lui dit « Monseigneur », je suis venu avant eux, ils viennent après moi d’après l’ordre du roi. Ce fut bien aux yeux du roi et il s’assit ici avec lui et lui parla et il devint l’aimé du roi.
Entre temps, tout le peuple arriva et le roi se réconcilia avec lui et les envoya en paix. Cependant, si certains citoyens n’étaient pas venus et que personne ne se serait hâté pour parler devant le roi, et d’être vu pour eux, et de dire que tous venaient, immédiatement le roi se serait mis en colère et se serait irrité.

89) Ici aussi, comme un s’est hâté et fut présent à la synagogue, et que la Shekhina est venue et le trouva, nous considérons qu’ils sont tous ici, car il attend ici pour eux. La Shekhina s’unit immédiatement avec lui et ils sont assis dans une union, et font connaissance et Il le place au degré du juste.

Mas si personne n’est venu et ne fut là, il est écrit « pourquoi suis-je venu et il n’y a personne ? Il n’est pas écrit « pas dix » mais « personne », c’est-à-dire un seul, qui s’unisse avec Moi pour être avec Moi, comme il est écrit « l’homme de Dieu » signifiant être au degré du juste.
90) Qui plus est, Il fait sa connaissance et s’enquiert de lui s’il ne vient pas un jour, comme il est écrit « Qui d’entre vous craint le Seigneur et écoute la voix de Son serviteur » Et nous avons expliqué ce qui est écrit « appelles-moi de Séir », qui est degré après degré dans le degré. Par conséquent, même s’il est écrit de ce gardien « appelle-moi de Séir » c’est Matat, appelant à haute voix chaque jour, « le matin arrive et la nuit aussi », signifiant la prière du matin. C’est de lui que le Saint béni soit-Il demande « Qui d’entre vous craint le Seigneur et écoute la voix de Son serviteur », Matat, et vient à la maison de la prière ? Ainsi s’il ne vient pas, le Saint béni soit-Il s’enquiert de lui et dit « Qui d’entre vous craint le Seigneur et écoute la voix de Son serviteur » Pour cette raison, heureux est celui qui vient tôt à la synagogue pour élever ce degré au degré du juste.

91) Quand le matin arrive et que le public est à la synagogue, ils doivent être dans les chants et louanges de David. L’ordre est d’éveiller l’amour en haut et en bas, pour corriger les corrections et réveiller la joie, comme lorsque les Lévites évoquent le réveil de l’amour et de la joie en haut, par ces chants et louanges.
92) Celui qui parle de mondanités à la synagogue, malheur à lui, car il montre la séparation. Malheur à lui car il enlève de la foi, malheur à lui car il n’a pas de part dans le Dieu d’Israël, car par cela il montre qu’il n’y a pas de Dieu, qu’Il n’est pas là, qu’il n’a pas peur de Lui et agit avec mépris envers la correction supérieure d’en haut, car la synagogue est établie en correspondance avec Malkhout la plus élevée.

93) Quand Israël établissent un ordre aux chants et louanges et l’ordre de la prière à la synagogue, trois camps d’anges supérieurs se rassemblent. Un camp est les saints anges qui louent le Saint béni soit-Il le jour. Il y en a d’autres qui louent le Saint béni soit-Il la nuit, et ce sont ceux qui louent le Saint béni soit-il et chantent et louent avec Israël durant le jour.

94) Le deuxième camp est les saints anges qui sont dans chaque Kedousha qu’Israël sanctifient en bas. Sous leur gouvernance sont ceux qui se réveillent dans tous les firmaments dans la prière d’Israël. Le troisième camp est les servantes supérieures, qui sont les sept esprits des sept palais de Briya, qui se corrigent avec Malkhout. Ils corrigent Malkhout pour la faire entrer devant le roi.
95) Ils sont tous corrigés dans l’ordre d’Israël qui corrigent en bas, dans ces chants et louanges et dans la prière qu’Israël prient. Quand ces trois camps se rassemblent, Israël commencent à chanter, et ils chantent devant leur maitre. Et le premier camp, qui sont assignés aux louanges de leur maitre durant le jour, s’invitent à eux et chantent avec eux ensemble dans ces louanges du roi David.

96) Quand Israël terminent les louanges des louanges de David, ils disent alors la louange du « chant de la mer » et cette louange, pourquoi est-il la dernière correction après les louanges de David ? En fait la Torah écrite précède la Torah orale, et précède les Prophètes, les Hagiographes, ainsi comme elle est antérieure, ne devait-elle pas être la première ?
97) Mais comme l’Assemblée d’Israël, Malkhout, est corrigée par la Torah écrite et il faut donc dire le chant au début de sa correction, proche de la prière assise, et cette louange est plus importante que les reste des louanges du monde. Et rien ne corrige Malkhout autant que cette louange, parce qu’elle est proche de la prière assise, la prière du Yotser.
98) Lorsqu’arrive le moment de dire le chant de la mer, l’assemblée d’Israël se couronne d »une couronne, avec laquelle le Saint béni soit-Il est destiné à couronner le roi messie. Cette couronne est décorée et gravée des noms sacrés, comme le Saint béni soit-Il a été couronné le jour ou Israël ont traversé la mer et qu’Il noya tous les camps de Pharaon et ses cavaliers. De ce fait, l’homme doit mettre son désir dans ce chant et quiconque en est récompensé dans ce monde, est récompensé de voir le roi messie dans la correction de cette couronne et des armes dont il est ceinturé et est récompensé de louer ce chant ici.
99) Quand l’homme arrive à « soit loué », le Saint béni soit-Il prend cette couronne et la met devant Lui et l’assemblée d’Israël, Malkhout, commence à se corriger et à venir devant le roi supérieur, ZA. Il convient de l’inclure dans les 13 qualités supérieures de Rakhamim, avec lesquelles elle est bénite. Ce sont les treize types de parfums supérieurs, comme il est écrit « le nard, le safran, le cinname et la cannelle » et ici ce sont : le chant, louange, glorification, chanson, valeur, gouvernement, Netsah [éternité], grandeur, Guevoura [force], gloire, Tifféret [magnificence] et sainteté. Ce qui fait douze. Et ensuite l’unir avec eux et dire : et Malkhout [royaume], ce qui fait treize, car elle est bénite par eux.
100) C’est pourquoi il faut mettre son cœur et son désir, lorsque Malkhout s’inclut dans les 13 qualités, et ne pas du tout parler, ni ne s’arrêter entre elles. Et si l’on s’arrête entre eux, une flamme sort sous l’aile des Chérubins, et appelle à haute voix et dit « Un tel qui a arrêté la majesté du Saint béni soit-Il, laissons le finir et sa vie sera terminée car il n’a pas vu la majesté du saint roi, comme il est écrit « Il ne voit pas la majesté du Seigneur », car ces treize qualités sont la majesté du Seigneur.

101) A partir de là « Seigneur des remerciements», c’est le roi supérieur, le roi dont toute la paix est Sienne, comme il est écrit « le Cantique des Cantiques, qui est celui de Salomon » le roi dont la paix est sienne, ZA. C’est parce que toutes ces précédentes louanges étaient pour l’assemblée d’Israël, Malkhout, lorsqu’elle est louée dans les camps d’en bas. A partir de là, « Il a formé la lumière et a créé l’obscurité ». Ce sont les corrections du monde supérieur, ZA.
102) Le Aleph-Bet au début des mots « El Baroukh [Un Dieu béni] grand en opinion » sont les corrections du monde inférieur, Malkhout, car au début des lettres il y a 22 petites lettres, car il y a les grandes lettres et les petites lettres. Les petites lettres sont dans le monde inférieur, Malkhout, et les grandes lettres sont dans le monde à venir, Bina.
103) Elles sont grandes en tout pour deux raisons : Elles sont les grandes lettres en elles mêmes même quand elles viennent en unité, et elles sont grandes quand ces lettres se diffusent plus. Chaque lettre vient dans sa Merkava qui lui convient, la louange du Shabbat, car ces sont les lettres de la louange « Dieu, maitre de toutes les actions ». « Béni, et bénit dans la bouche de toute âme ». Ces lettres se diffusent en cinq cinq mots, car il y a cinq mots dans « Dieu, maitre » [en hébreu] ainsi que dans « Béni, et bénit ». Cela correspond aux 50 portes du monde à venir, Bina, les cinq Sefirot KHB TM dont chacune comprend dix.

104) Deux autres lettres, qui sont à la fin de la louange de « Dieu maitre » - Shin Tav- sont en six mots, correspondant à VAK, HGT NHY du monde à venir, Bina et sortent d’ici : Shin est « toute l’armée en haut Lui donnera Shevakh [louange] », Tav est Tifféret [magnificence], grandeur, Séraphin et saints animaux ».

105) Ce sont les deux lettres Shin Tav, dans les six-six lettres. Les deux premières lettres, Aleph-Bet, sont en cinq-cinq lettres et le reste des lettres est au milieu. Toutes sont en quatre-quatre lettres car elles sont dans la Merkava supérieures, car les premières lettres Aleph Bet, font dix, et ces Shin Tav à la fin, font douze, complètent ensemble les 22 lettres parce qu’il y a 22 mots en elles, correspondant aux 22 lettres supérieures qui sont dans Bina.
Il reste 18 autres lettres au milieu, qui montent dans leur Merkava, signifiant dans leur expansion, en quatre-quatre mots, qui font 72 mots ensemble. C’est parce que 18 fois 4 fait 72, le nom explicite, la sainte gravure des 72 lettres en qui le Saint béni soit-Il est couronné. Ce nom couronne l’assemblée d’Israël, Malkhout, et monte pour être couronné en eux, dans la complétude de la Shekhina.

106) Ce sont les lettres qui sont couronnées dans la louange supérieure, les premières qui sont Aleph-Bet et les dernières, qui sont Shin-Tav, qui montent dans leurs couronnes. Elles sont la combinaison de Aleph-Bet de Aleph Tav Bet Shin, Aleph se diffuse dans cinq lettres El Adon [Dieu, maitre]. Tav est dans six lettres, et Guédoula [magnificence et grandeur]. Bet est dans cinq lettres Baroukh ou Mévorakh [béni et bénit]. Shin est dans six lettres [en hébreu], « Il donne louange » et c’est pourquoi Aleph- Tav Bet Shin dans la prière « Dieu, maitre », en qui il y a 22 mots, sont la totalité des 22 lettres de ZA. Ce sont une couronne pour les 32 sentiers de sagesse, car les 32 sentiers de sagesse sont les 22 lettres de ZA, où 10 Sefirot montent à Bina en elle et 22 et 10 sont 32 sentiers de sagesse, c’est-à-dire, de Bina qui est devenue Hokhma. Et les 22 lettres dans Aleph-Tav Shin-Bet, suggère Bina pour ZA dans la louange « Dieu, maitre. »
107) Et les autres lettres, en dehors des Aleph-Tav, Bet-Shin, qui montent dans leur Mérkavot [pluriel de Mérkava], sont GAR, commençant avec Guimel – Godlo ve Touvo Malé Olam [Sa grandeur et Sa bonté remplissent le monde] et se terminant avec un Reish, Raah ve Itkin Tsourat ha Lévana [vit et a établi la forme de la lune].Elles sont toutes la sainte Mérkava, HGT de ZA, et Malkhout qui se connecte à elles, quand elles deviennent une Mérkava pour Bina et sont appelées « Mérkava supérieure ». Aleph-Tav Shin-Bet dans la louange « Dieu maitre » sont le nom sacré HaVaYaH qui est monté à Bina. GAR dans « dieu maitre » est les 18 lettres de Guimel à Reish. C’est la sainte Mérkava qui vaut 72 : HGT en qui il y a les trois versets « Et voyagea » « et vint » « et fit reculer ». Le nom sacré fut fait à partir d’eux pour couronner l’assemblée d’Israël, Malkhout, de la Mérkava supérieure. Et Malkhout reçoit 72 mots de HGT, qui sont la Mérkava supérieure.
108) Pour cette raison le nom AB est inclut dans les patriarches en trois lignes, et Malkhout est couronnée en eux pour être le nom sacré. Ce n’est pas un nom supérieur comme ces noms supérieurs du monde supérieur, ZA, qui s’accroche en haut dans Bina, et ne s’étend pas en bas. Et bien que ce nom soit supérieur, car il est trois linges HGT de ZA, c’est est toujours le roi David, Malkhout, qui est couronné dans les patriarches, HGT de ZA. Cela signifie que cela ne concerne pas HGT elles-mêmes, mais Malkhout qui reçoit d’elles. De ce fait il s’étend vers le bas, mais HGT elles-mêmes sont supérieures et ne s’étendent pas en bas.
109) Le nom des 42 lettres est les patriarches, HGT de ZA, les 22 lettres qui sont couronnées dans le monde supérieur, dans les dix Sefirot de Bina, et le monde supérieur est couronné dans une au dessus, dans les dix Sefirot de Hokhma – 22 de ZA, 10 de Bina et 10 de Hokhma qui fait 42. Par conséquent, il monte et ne descend pas, signifiant il ne donne pas Hokhma de haut en bas dans Malkhout parce qu’il se couronne dans la pensée supérieure, Hokhma, AVI supérieurs, qui sont toujours dans Hassadim couverts, car Bina ici est YESHOUT et Hokhma ici est AVI supérieurs. Heureux est celui qui le connait dans le nom 42, et est prudent avec.

110) David, Malkhout est couronné des patriarches, HGT de ZA. HGT de ZA sont 72 mots dans les trois versets « et voyagea », « et vint et fit reculer », qui donnent Hokhma à Malkhout. Il monte et tombe, donnant en bas, à Malkhout, comme ce Matzpatz, qui est HaVaYaH des côtés de Rosh de AA, qui, quand connectant Aleph-Tav Bet-Shin, elle est Matspatz. Elle est le nom de qui les 13 qualités de Rakhamim sont étendues, qui sont 12 dans la sainte Mérkava, HG TM, en qui il y a trois lignes, ce qui fait 12. Elles sortent d’un qui est sur elles, qui est Matzpatz, et elles sont treize. Elle monte et chute pour donner Hokhma de haut en bas.

C’est la raison pour laquelle AB montent et descendent – montent du côté droit – HGT de ZA- et descendent du côté gauche, Malkhout qui reçoit HGT, comme le nom des 13 qualités de Rakhamim qui montent de ce côté et descendent de ce côté. Celui qui descend est pour étendre le bien en bas, à Malkhout. Par conséquent, dans Aleph-Bet de Aleph Tav, Bet- Shin, Guimel Reish, etc. Les premières lettres montent dans le calcul parce que Bet a une valeur numérique supérieure à Aleph et Guimel à Bet et Dalet à Guimel etc. les dernières lettres descendent en valeur parce que le Shin est moins que Tav, Reish est moins que le Shin, et Kouf est moins que Reish etc. Elles montent d’un côté et descendent de l’autre côté et la raison pour laquelle elles descendent est pour étendre le bien qui est en haut, en bas.

111) Le nom Mem Bet [42] est couronné pour une Mérkava supérieure, pour HB supérieures. Le nom AB [72] est couronné pour une Mérkava inférieure, pour Malkhout. Heureux est celui qui s’exerce à connaitre son maitre, heureux est-il dans ce monde et heureux est-il dans le monde à venir.
112) Pour cette raison, la louange du Shabbat « Dieu maitre », qui loue le roi dont la paix est sienne, le loue avec le nom AB, dans les 18 lettres de Guimel à Reish, et dans les 22 mots dans les quatre lettres dans Aleph-Tav, Bet-Shin, qui sont 22 lettres pour qu’il soit couronné en lui et monter à Bina dans ce nom. Par conséquent « Dieu maitre » est une louange du monde à venir, Bina, et l’ascension au supérieur, la sainte Mérkava, HGT de ZA, qui est couronnée pour monter en haut, à Bina. Et l’ascension de l’assemblée d’Israël, Malkhout, qui est couronnée pour monter et recevoir de cette Mérkava supérieure, HGT de ZA.

113) Aleph-Bet de Aleph Tav Bet-Shin montent et tombent. Les dernières lettres en elles descendent. Aleph-Bet de Aleph-Lamed Bet Mem montent et ne tombent pas, signifiant que les dernières lettres en elles montent également car du nombre Lamed, elle monte au nombre Mem, puis au Noun, et ensuite au Samekh. Pour cette raison, elles ne descendent pas pour donner en bas.
Aleph-Tav Bet-Shin n’est que le Shabbat, Malkhout, qui donne en bas. Aleph-Lamed Bet Mem, est Shabbat et Yom Kippour, Malkhout qui monte à Bina, qui est Yom Kippour qui monte en haut, de Bina à Hokhma jusqu’à ce que tout soit couronné dans Ein Sof et ne soit pas donné en bas.

114) El Baroukh [un Dieu béni] à la fin de la louange, qui illumine pour la terre et pour les habitants, est l’ordre de Aleph-Bet des petites lettres qui sont dans Malkhout. Ce sont les corrections de l’assemblée d’Israël, Malkhout chaque jour dans la prière. Et parce qu’elles sont de petites lettres, il n’y a pas d’espace entre elles, elles ne se diffusent pas dans plusieurs mots, comme dans la louange « Dieu, maitre » du Shabbat. Ce sont les corrections des servantes, les sept palais de Briya, qui viennent avec la reine, Malkhout, au roi supérieur, ZA.

Nous savons que durant Katnout des degrés, quand Malkhout est montée à Bina, tous les degrés se divisent en deux et Bina et TM dans chaque degré tombent au degré sous elles. Il s’avère que quand Bina et TM de Malkhout sont tombées dans les sept palais dans le monde de Briya, et durant Gadlout, quand les demi degrés qui sont tombés, Bina et TM, retournent à leur degré, elles élèvent avec elles les degrés inférieurs où elles étaient.
Alors Bina et TM de Malkhout qui étaient tombées dans les sept palais de Briya, remontent à Malkhout de Atsilout. Et élèvent avec elles les sept palais de Briya en qui elles s’étaient revêtues durant Katnout. C’est parce que quand Malkhout vient au roi, ZA, durant sa Gadlout, ses Bina et TM qui étaient tombées dans les sept palais de Briya retournent à leur degré dans Atsilout, et prennent avec elles les sept palais de Briya qu’elles avaient revêtu. Elles sont appelées « sept servantes » et elles aussi viennent avec Bina et TM de Malkhout au roi, ZA.

115) Cette Kedousha que les anges supérieurs sanctifient, la Kedousha dans la bénédiction, Yotser [former] et dans la prière Dix huit, n’est pas quand l’homme est seul. Toute Kedousha qui est dans la langue sainte, il est interdit à un seul homme de la dire. De plus, Kedousha dans la langue de la traduction [araméen] est toujours seule et jamais en compagnie, car l’homme seul est certainement sa correction et non la collectivité.
Nous apprenons que deux est la Bible et un est la traduction, car deux est pluriel, suggérant que cette Kedousha qui est certainement dans la langue sainte, la Bible, est interdite à un seul mais uniquement dans la collectivité, dix. De plus, Kedousha dans la traduction est manquante dans la collectivité, et doit toujours être dite par un particulier. Un est traduction, pas deux ni plus. La raison est qu’une traduction vient pour diminuer, et il doit en être ainsi. La langue sainte vient pour multiplier et c’est ainsi que cela doit être parce que nous montons dans la sainteté et ne descendons pas et dans la traduction, nous descendons et ne montons pas, un et pas plus, car nous ne montons pas du tout.

116) Cette Kedousha dans la bénédiction Yotser n’est pas une histoire d’une histoire du monde, mais c’est la Kedousha en qui la Shekhina et toutes ses Mérkavot sont sanctifiées, pour être corrigées devant le roi supérieur. Et parce c’est la Kedousha du monde inférieur, Malkhout, elle est dite assise et non debout. L’autre Kedousha est dite debout, pour étendre la Kedousha en bas. De plus, tous les mots du monde supérieur, ZA, sont dit debout et non assis.

117) Dans toutes ces saintetés, Israël se sanctifient en elles en bas. Pour cette raison, Israël sont sanctifiés dans la Kedousha de la Mérkava inférieure, Malkhout, assise, et dans la Kedousha de la Mérkava supérieure, ZA, debout. L’autre Kedousha de « et vint à Sion » est une Kedousha supplémentaire. Pour cette raison elle est après la prière, car elle est une Kedousha supplémentaire en plus des autres Kedoushot, elle est après la prière. Et comme chacun doit étendre sur lui de ce supplément, la Kedousha de la traduction est établie pour chacun.

118) Mais ici il y a aussi la Kedousha de la langue sainte en elle. C’est pour la collectivité, pour qu’ils soient tous sanctifiés avec cette Kedousha supplémentaire. Et puisqu’il est interdit à un individu de la dire dans la langue sainte et de sanctifier seul, elle a été établie dans la langue de la traduction, qui est pour un individu pour que chacun soit sanctifié dans ce supplément, pour étendre sur lui plus de Kedousha. Heureux sont Israël, qui sont sanctifiés dans les Kedoushot supérieures, parce qu’ils adhèrent en haut comme il est écrit « et vous qui adhérez au Seigneur votre Dieu vous vivrez tous aujourd’hui ».

Un lit, une table, une chaise et une lampe

119) Il est écrit « vois maintenant Je sais qu’il est un saint homme de Dieu qui passe toujours par nous ». Il est également écrit « Faisons un petit mur et mettons lui ici un lit et une table et une chaise et une lampe ». Dans ce verset nous avons un petit soutien pour l’ordre de la prière. « Vois maintenant Je sais », est le désir que l’homme doit mettre dans la prière. « Qu’il est un saint homme de Dieu » est le monde supérieur, ZA, qui est assis sur Son trône de gloire et toutes les saintetés qui en sortent et il sanctifie tous les mondes. « Qui passe toujours par nous » signifie que par cette sainteté dont il sanctifie tous les mondes en haut, il nous sanctifie dans ce monde, car il n’y a pas de Kedousha [sainteté] en haut sauf s’il y a Kedousha en bas, comme il est écrit « et Je serai sanctifié parmi les fils d’Israël ».
120) Et parce qu’il en est ainsi « Faisons un petit mur » est dans un ordre de correction de la Shekhina, qui est appelée « un mur », comme il est écrit « et Ezéchias tourna son visage vers le mur ». « Petit » car il est petit, comme il est écrit « une petite ville ». « Et mettons lui ici ». Par cette correction que nous corrigeons, et avec notre ordre dans le chant et la louange, nous corrigeons pour Lui, pour ZA, pour son contentement. « Un lit et une table et une chaise et une lampe ». Tous ces quatre sont dans la Shekhina, qui est corrigée dans toutes ces corrections vers le monde supérieur, ZA, dans l’ordre que nous établissons.

121) Dans l’ordre de la prière du soir et sa correction, c’est un lit. Et dans l’ordre des offrandes et les sacrifices que nous établissons le matin, ces chants et louanges sont une table. Dans cet ordre de la prière assise, et dans la correction de la lecture du Shema, dans l’union que nous établissons, elles sont une chaise, et dans l’ordre de la prière debout [Amida ou prière Dix huit], ainsi que dans ces saintetés dans la prière, Yotser [il a formé] dans la répétition de la prière, dans la Kedousha ajoutée de « et est venu à Sion », les bénédictions que nous établissons sont une lampe.

122) Heureux est l’homme qui place son désir dans ceci – pour compléter son maitre chaque jour et pour mettre ce petit mur, pour son maitre, avec ces corrections du lit, table, chaise et la lampe. Alors il est certain que le Saint béni soit-Il sera son invité chaque jour. Heureux est il dans ce monde et heureux est il dans le monde à venir parce que ces quatre sont les corrections de la Shekhina pour être corrigée pour son mari ZA. Avec ces quatre corrections elle est corrigée chaque jour en beauté, dans la joie et dans la vision, par le peuple saint chaque jour.
123) Le lit a été donné à Jacob pour être corrigé. Pour cette raison Jacob a établi la prière du soir. Le roi David a établi la table par les chants et louanges qu’il a établi, comme il est écrit « Tu prépares une table devant Moi en présence de Mes ennemis ». Abraham a établi une chaise avec sa connexion, quand il réalisa Hessed [grâce/miséricorde] et compléta les âmes de tous les peuples du monde. De plus, il n’y a pas de correction du trône sauf par la Hessed d’Abraham, comme il est écrit « un trône sera établi dans Hessed ».

124) Isaac établit la lampe, sanctifiant le nom du Saint béni soit-Il devant les eux du monde entier, et illuminant la lumière de la bougie supérieure avec cette sainteté. Pour cette raison, le peuple saint doit toujours dire et mettre leur désir pour établir un lit, une table, une chaise et une lampe envers le monde supérieur, ZA, le maitre de maison, l’homme de Dieu, pour avoir la complétude en haut et en bas chaque jour.

Ecoute Israël, béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais

125) Quand Israël fait l’union « Ecoute Israël » avec un désir complet, une lumière sort de la dissimulation du monde supérieur, AVI supérieurs. C’est le chemin de Aba. Cette lumière frappe dans cette dure étincelle, Yessod de Ima, et se divisa en 70 lumières, de qui les Mokhin de YESHOUT émanèrent, signifiant ZAT de AVI, HGT NHYM, dont chacun consiste de dix. Ces 70 lumières illuminent dans les 70 branches de l’arbre de vie, dans HGT NHYM de ZA, où chacun comprend dix.
126) A ce moment, cet arbre, ZA émet des odeurs et parfums, signifiant l’illumination de Hokhma et tous les arbres dans le Jardin d’Eden, Malkhout émettent des odeurs et louent leur maitre, ZA. C’est parce qu’alors Malkhout est établie pour entrer dans la Houppa [dais nuptial] avec son mari, ZA et tous les organes supérieurs, signifiant les Sefirot de ZA, s’unissent dans une envie et un désir pour être un, sans aucune séparation. Alors son mari, ZA est établi pour Malkhout, pour entrer dans la Houppa dans une seule union pour être uni dans Malkhout.
Il y a deux Zivouguim pour l’extension des Mokhin à ZON : 1) Un Zivoug de Mokhin, où même s’ils incluent l’illumination de Hokhma, ils ne reçoivent toujours que Hassadim. Ce Zivoug est appelé « entrer dans la Houppa ». 2) Un Zivoug de GAR complet, qui illumine Hokhma et Hassadim. Ceci est fait dans la prière Dix huit, dans « Mettre la paix », car il est impossible d’avoir un Zivoug de GAR avant qu’il y ait un Zivoug de VAK de Mokhin. C’est l’union de « Ecoute Israël » qui précède le Zivoug dans la prière Dix huit » comme une Houppa, qui doit être avant le Zivoug.

La racine des Mokhin de ZON commence avec AVI, Bina, qui sort hors de Rosh de AA. S’il n’y avait pas eu cette sortie, il n’y aurait pas de Mokhin pour ZON. GAR dans cette Bina furent établis comme AVI, et ses ZAT comme YESHOUT. Pour cette raison, quand nous voulons étendre Mokhin à ZON, nous devons les étendre de leur racine, de AVI, qui donnent à YESHOUT, et YESHOUT à ZON. Et tous ces degrés –AVI qui illuminent à YESHOUT et YESHOUT à ZON – se réveillent quand ils disent « Ecoute Israël » et sont suggérés en lui. A ce moment, l’extension des Mokhin de leur racine de AVI se réveille jusqu’à ZON et jusqu’à Malkhout.
127) C’est la raison pour laquelle nous évoquons Malkhout et disons « Ecoute Israël », Malkhout car Israël sont inclus en elle. Nous disons à Malkhout « fixe toi car ton mari, ZA viendra à toi avec ses corrections et il est prêt [établi] devant toi ».
« Le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est Un ». « Le Seigneur » est Aba, « notre Dieu » est Ima. « Le Seigneur est ZA et ils sont un, dans une union, un désir, sans séparation. Tous ces organes de ZA, ses Sefirot deviennent une et Yessod de ZA entre dans un seul désir ardent.

128) Quand Israël disent « Le Seigneur est Un » - suggérant ZA, avec l’éveil de VAK qu’il reçoit de AVI, qui sont « Le Seigneur notre Dieu », car ils sont devenus un – tous ces VAK deviennent un dans un seul désir ardent – Yessod. C’est le Vav, indiquant ZA, qui est une seule expansion, comme le Vav qui est une seule ligne sans aucune autre adhésion à lui. Cela signifie que l’illumination de Hassadim à droite le gouverne et il n’y a pas ici de Dvékout du dévoilement de Hokhma à gauche, mais il est le seul qui se diffuse et les inclus tous, même la gauche, et il est un, c’est-à-dire bien qu’il comprenne également l’illumination de Hokhma – car il est « Un » - néanmoins, seule la droite le gouverne, qui est uniquement l’illumination de Hassadim.
129) A ce moment, Malkhout est corrigée et décorée, recevant Mokhin de Ima. Les utilisateurs, les servantes la font entrer vers son mari, ZA, en grand secret et disent « béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ». C’est en secret car c’est ainsi qu’elle doit entrer vers son mari, ZA. Heureux est le peuple qui sait cela, et établissent l’ordre supérieur de la foi, Malkhout.
En secret signifie qu’ils cachent Malkhout elle-même, et l’inclut dans ZA, car Malkhout est construite de la ligne gauche de Ima et son essence est essentiellement de ne que recevoir de Hokhma de gauche. Et parce qu’ici est l’union uniquement pour donner Hassadim, il s’avère que sa propre essence est cachée durant le Zivoug. Nous considérons que Malkhout s’accouple en secret, que sa propre essence n’est pas entendue mais qu’elle reçoit de Lui Hassadim. C’est pourquoi nous disons « béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » en secret, car nous devons être prudents de pas éveiller en rien Hokhma qui est incluse dans ces Hassadim de ZA, qui sont considérés Malkhout, mais n’évoquer que l’extension de Hassadim.
130) Quand le mari de la reine, ZA, et la reine s’unissent comme un, un héraut sort du sud « réveillez-vous armées et camps ceux qui ont montré de l’amour pour leur maitre, ceux qui causent ce Zivoug. »

131) A ce moment, un certain assigné supérieur se réveille, dont le nom est Boël, le ministre des camps. Dans sa main il y a quatre clefs, qu’il reçoit des quatre directions du monde, HG TM. Une clef est inscrite avec la lettre Youd, et une clef est inscrite avec la lettre Hey, et une clef est inscrite avec la lettre Vav. Il place ces trois clefs sous l’arbre de vie, ZA, et ces clefs qui étaient inscrites dans ces trois lettres deviennent une. Et quand elles deviennent une, l’autre clef, le Hey inférieur, s’élève, se tient debout et s’unit avec cette clef qui contient trois clefs. Alors tous ces camps et armées entrent dans ces deux clefs dans le jardin, qui sont Vav-Hey, et tous s’unissent comme en bas, comme le font Israël.

L’ange Boël est le porteur des Dinim de Malkhout. Et l’azur, Malkhout est dans le cuivre, dans les Dinim de ZA, et dans l’or les Dinim de Guevoura, les Dinim de la domination de la ligne gauche, qui ne veulent pas se connecter avec la droite. C’est l’ange Boël, comme il est écrit « et Dieu qui s’indigne chaque jour », en raison des Dinim de Boël. Quand le peuple se repent de tout cœur et élève MAN à ZA, qui monte avec ces Dinim, qui est le Massakh de Hirik, et par eux juge entre les deux lignes – droite et gauche- par cela les Mokhin sortent et ZA les donne à Malkhout dans un Zivoug. Il s’avère qu’à présent les Dinim se sont transformés en grands mérites et s’il n’y avait pas les Dinim, ZA n’aurait pas pu déterminer entre les lignes – droite et gauche - et il n’y aurait pas eu Mokhin dans Bina ou dans ZA, ni n’aurait eu de Zivoug entre ZA et Malkhout.
Quand un Zivoug de ZA et Malkhout a lieu, le héraut que ces anges qui ont montré de l’amour du Zivoug à leur maitre, sort et alors un assigné supérieur se réveille, dont le nom est Boël, le porteur des Dinim de Malkhout. Par ses Dinim, ZA monta et détermina entre les deux lignes – droite et gauche- par lesquels Mokhin dans Bina et ZA sont sortis et un Zivoug entre ZA et Malkhout fut fait. Il s’avère que l’ange Boël est celui qui a révélé l’amour du Zivoug à ZA et Malkhout et il s’est donc réveillé par le héraut.

Dans sa main il y a quatre clefs, qu’il reçoit des quatre directions du monde. C’est parce que l’inférieur est récompensé des lumières qu’il engendre au supérieur. Comme Boël a causé cette sortie des Mokhin dans ZA, qui sont les trois lignes Youd-Hey-Vav et le Zivoug entre ZA et Malkhout, qui est le Hey inférieur, il en fut donc également récompensé. En lui, ils sont appelés « quatre clefs » parce que ses Dinim ont ouvert ces Mokhin. Et ces clefs qui étaient inscrites dans les trois lettres deviennent une parce qu’elles sont les trois lignes de ZA, suggérées dans Youd-Hey-Vav et ZA est un.

Par conséquent, il les a placé sous l’arbre de vie, ZA et alors l’autre clef, le Hey inférieur, monte et se tient debout et s’unit dans la clef qui inclut trois clefs- Malkhout qui se connecte avec ZA – qui l’a causé et en fut donc récompensé. Et tous les anges qui sont inclus et s’étendent de l’ange Boël montent également et reçoivent Mokhin des deux clefs ZA et Malkhout.
132) Les mots « Ecoute Israël » sont le premier HaVaYaH, les Réshimot de la lettre Youd dans le nom sacré qui suggère Aba. « Notre Dieu » est les Réshimot du premier Hey dans le nom sacré, qui suggère Ima. Le second HaVaYaH est les extensions de Mokhin de AVI, qui sont tirés en bas dans le Réshimo de la lettre Vav du nom sacré. Cela suggère ZA parce que ces deux lettres Youd-Hey s’étendent en étant à cet endroit, dans la lettre Vav, ZA. Il est un, signifiant que tous ces trois, AVI et ZA, sont un, dans une seule union.

133) Parce que tous ceux qui sont devenus un, dans une seule union, tout reste dans la lettre Vav, signifiant que tous les Mokhin sont restés dans ZA, Vav, et il est complet de la Rosh [sommet] de la fontaine, Aba, et du palais intérieur, Ima et hérite AVI. A ce moment, la reine Malkhout, est amenée devant Lui, car à présent Il est complet avec tout le bien supérieur et peut la nourrir, donnant sa propre nourriture et provision. Tous ces organes à Lui, les Sefirot, sont tous un. Alors, elle entre en murmure, pour ne pas qu’un étranger interfère dans la joie, comme il est écrit « et dans Sa joie, l’étranger n’interférera pas » pour que la Sitra Akhra ne soit pas attirée pour se nourrir de l’illumination du Zivoug.

134) Parce que ZA s’est uni en haut dans VAK, Malkhout également s’unit dans les autres VAK en bas - HGT NHY des Mokhin – pour être un en haut et un en bas, comme il est écrit « Le Seigneur sera Un », ZA, « et Son nom Un », Malkhout. « Un en haut » dans VAK, comme il est écrit « Ecoute le Seigneur notre Dieu, le Seigneur est Un ». Il y a six mots correspondant à VAK. « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », sont un autre VAK en six mots. « Le Seigneur est Un » en haut dans ZA, « et Son nom Un » en bas dans Malkhout.
135) Ainsi pourquoi écrit-il « Un » uniquement en haut dans ZA, dans « Ecoute Israël » mais en bas, dans Malkhout, dans « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », il n’écrit pas « Un » ? Mais Vaéd [à jamais, écrit avec Vav Ayin-Dalet en hébreu] est avec les lettres inversées, car le Aleph se change en Vav, le Het en Ayin et Vaéd [à jamais] devient les lettres de Ehad [Un].

Les lettres masculines ne sont pas changées, les lettres féminines le sont. C’est l’avantage du mâle sur la femelle. Pour éviter que le mauvais œil ne gouverne, signifiant la Sitra Akhra, nous remplaçons les lettres et ne disons pas « Un » ouvertement, mais Vaéd. Dans l’avenir quand le mauvais œil sera enlevé du monde et ne gouvernera pas, Malkhout sera appelée Ehad [Un] ouvertement, parce que maintenant que la Sitra AKhra a adhéré à elle, il est écrit « ses jambes descendent à la mort ». Elle n’est pas un, mais nous l’unissons dans un murmure, en remplaçant les autres lettres et en disant Vaéd au lieu de Ehad.

136) Mais dans l’avenir, quand la Sitra Akhra se séparera d’elle, et quittera le monde, alors Malkhout sera certainement appelée « Un », car il n’y aura pas d’autre association et Dvékout [adhésion] avec elle, comme il est écrit « ce jour là le Seigneur sera Un et Son nom Un », c’est-à-dire, Malkhout qui est aussi appelée « Son nom » sera ouvertement une avec Lui, avec ZA, non pas dans un murmure, ni secrètement. 
137) C’est la raison pour laquelle nous l’unissons à présent pour la faire sortir de la Sitra Akhra, comme celui qui invite un autre pour être son témoin, ZA, qui devient son témoin qu’elle est une, car ZA est notre témoin et la Sitra Akhra n’est pas un témoin pour nous. Et alors elle quitte la Sitra Akhra. Après être venue à ZA, nous l’élevons à la Houppa, à son mari, le roi supérieur, ZA, avec tout le désir et l’intention du cœur, et alors elle est Un.

Malkhout a Dinim de la gauche, et du Massakh de Hirik, qui est dans Khazé de ZA, car elle est de son Khazé et en bas. La Sitra Akhra s’accroche à ces Dinim et alors elle n’est pas Un. Mais dès que ZA élève ces Dinim et par eux détermine entre les lignes droite et gauche, révélant tous les Mokhin dans les mondes, il témoigne à ces Dinim qu’ils ne sont pas des Dinim mais de grands mérites et elle devient Un comme ZA.

138) Quand elle vient avec ses servantes, les sept palais de Briya, et veut se séparer de la Sitra Akhra, elle vient comme celui qui a été invité à voir la gloire du roi, et pas plus. Et ainsi il est déclaré – qu’ils viendront pour voir la gloire du roi, comme il est écrit « sortez et filles de Sion regardez le roi Salomon », signifiant sortez pour voir la gloire du roi. Alors la Sitra Akhra ne veut pas voir et se sépare de Malkhout. 
Quand elle vient, toutes ses suivantes, les servantes, la font entrer dans la Houppa avec le roi supérieur, ZA, en murmure et en secret. Si cela n’avait pas été le cas, la Sitra Akhra ne l’aurait pas quitté et la joie aurait été confuse. Mais dans l’avenir quand la Sitra Akhra se séparera d’elle, alors « ce jour là le Seigneur sera Un et Son nom Un ».

C’est parce que les Dinim s’en vont de Noukva uniquement après qu’elle voit les grands Mokhin que ZA a étendu par ses Dinim. De ce fait, comment peut-elle venir dans une union avec ZA alors qu’elle n’a pas vu et est avec les Dinim ? C’est pourquoi il a été dit qu’elle ne vient pas vraiment pour une union, mais uniquement pour voir la gloire du roi, les Mokhin que ZA a étendu par ses Dinim. Et quand elle vit ceci, les Dinim sont annulés, la Sitra Akhra la quitte, et alors elle s’unit avec ZA dans la Houppa.

139) Une fois entrée dans la Houppa et est avec le roi supérieur, ZA, nous évoquons la joie des Mokhin de la droite et gauche, comme il est écrit « et tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout de cœur », c’est la droite. « Et si vous écoutez certainement la voix du Seigneur ton Dieu » est gauche, sans aucune peur de la Sitra Akhra, parce que la Sitra Akhra ne s’en approchera pas et elle n’a pas la permission.

140) Tant qu’il y a un désir d’amener la mariée, Malkhout, au roi, pour la joie du Zivoug, cela doit être dit dans un murmure et en secret, pour éviter tout indice du mauvais côté d’être dans les pas de ses jambes pour qu’il n’adhère pas à elle, et qu’aucun défaut ne soit présent dans les enfants, dans Israël en bas. Ayant dû se cacher elle-même, qui est l’extension de Hokhma, est regardé comme étant dans un murmure et en secret et l’incluant dans ZA pour qu’elle reçoive de Lui Hassadim. C’est parce que tant que la complète correction n’a pas été établie, il est écrit d’elle « et ses jambes descendent à la mort » signifiant qu’il y a Dvékout de la Sitra Akhra, qui est appelée « mort » à sa fin.

141) Ainsi dit Jacob à ses fils « Peut-être un défaut a eu lieu dans mon lit » alors ses fils dirent « comme il n’y a qu’un dans ton cœur, nous n’avons aucune Dvékout avec la Sitra Akhra, parce qu’elle est séparée de ton lit, et nous sommes en union avec le roi supérieur, ZA, et n’avons pas du tout de Dvékout avec la Sitra Akhra, car la séparation de la Sitra Akhra était notre désir et notre pensée. »

142) Quand Jacob sut que la Sitra Akhra n’avait pas du tout adhéré ici, la femme, Malkhout est entrée chez son mari, ZA, dans un murmure dans une union de VAK dans « Ecoute Israël ». Jacob commença et dit « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », car Malkhout est un avec ses servantes, sans aucun mélange et sans participation de la Sitra Akhra.
143) A ce moment, Jacob et ses fils étaient en bas, sous la forme supérieure avec la Shekhina [présence Divine]. Jacob était VAK du monde supérieur, Un, ZA, et ses fils étaient sous la forme de VAK du monde inférieur, Malkhout. Jacob voulait leur dévoiler cette fin, Malkhout, pour faire l’union ouvertement et non dans un murmure. Nous établissons qu’il y a la « fin de la droite » et « la fin des jours ». La fin de la droite est la sainte Malkhout, la foi, le Royaume des cieux. La fin des jours est la méchante Malkhout, la Sitra Akhra, qui est appelée « la fin de toute chair ».

144) Quand il vit que la Shekhina l’avait quitté, parce qu’il voulait faire l’union ouvertement, pour dévoiler la fin, les tribus dirent « comme il n’y a qu’un dans ton cœur, car tu es dans le monde supérieur, qui est un, nous aussi – qui sommes dans le monde inférieur, Malkhout - n’avons qu’un dans notre cœur ». C’est pourquoi deux cœurs sont mentionnés ici. « Car il n’y a personne dans ton cœur, il n’y a personne dans notre cœur », car le monde supérieur, ZA, est le cœur de Jacob, et le monde inférieur, Malkhout, est le cœur des enfants. Alors ils font entrer Malkhout dans un murmure.

145) Et comme ils étaient unis, le monde supérieur dans Un, et le monde inférieur dans Un, nous devons aussi unir le monde supérieur dans Un, et unir le monde inférieur dans Un. L’un est dans VAK, et l’autre est dans VAK. Et c’est la raison pour laquelle il y a six mots dans « Ecoute Israël », VAK et six mots dans « « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », VAK, et c’est « le Seigneur est un et Son nom est Un ». Heureux est le lot et la part de celui qui l’a remarqué – dans ce monde et dans le monde à venir.
146) Ces mots sont destinés à être délibérés devant Atik Yomin sans aucune honte du tout.

147) C’est une Mitsva [commandement] d’étudier la Torah chaque jour, car c’est la foi supérieure de connaitre les chemins du Saint béni soit-Il, car tous ceux qui s’engagent dans la torah sont récompensés dans ce monde et dans le monde à venir et sont sauvés de tous les méchants diffamateurs. C’est parce que la torah est la foi, et celui qui s’engage en elle s’engage dans la foi supérieure, et le Saint béni soit-Il met Sa Shekhina en lui pour qu’elle ne le quitte pas.

148) Celui qui connait un mot de la Torah doit être poursuivi et apprendre cette chose de lui, pour garder le verset « car chaque homme dont le cœur le fera bouger, tu prendras Mon don ». La Torah est l’arbre de vie, pour donner la vie à tous ceux qui se renforcent dans la Torah, qui renforcent l’arbre de vie comme il est écrit « elle est l’arbre de vie pour ceux qui la tiennent ».

149) Il y a plusieurs secrets supérieurs dans celui qui s’engage dans la Torah, qui est récompensé de s’attacher à la Torah supérieure, ZA. Il ne la quitte pas dans ce monde et ne la quitte pas dans le monde à venir. Même dans la tombe, ses lèvres parlent Torah, comme il est écrit « bouger les lèvres de ceux qui dorment ».
Ils lèveront pour Moi un don

150) « Ils lèveront un don pour Moi » est l’union en haut et d’en bas, Malkhout, dans un collectif unique. « Pour Moi » est ZA, et « Don » est Malkhout. Il n’est pas dit « lèveront un don » mais « Lèverons un don pour Moi », ce qui implique un collectif en haut et en bas sans aucune séparation.

151) « De chaque homme dont le cœur l’émeut ». Ce verset devrait dire « Chaque homme » qu’est « De chaque homme » ? C’est pour ceux qui s’assoient sur le trône du jugement. Heureux sont les justes qui savent comment diriger le désir leur cœur pour le, saint Roi supérieur et tout le désir de leur cœur n’est pas pour ce monde et sa convoitise oisive, mais ils savent et s’exercent à diriger leur désir pour adhérer en haut, pour étendre la volonté de leur Maître en eux de haut en bas.

152) De quel lieu prennent-ils la volonté de leur Maître pour l’étendre à eux ? Ils la prennent d’un haut et saint lieu, d’où sont les saintes volontés. C’est « Chaque homme, juste », Yessod de ZA, qui est appelé « chaque » [ou « tous »] comme il est écrit « L’avantage de la terre est en tout », et comme il est écrit « Par conséquent j’estime tous Tes préceptes justes en tout ». « L’homme », un homme juste le maître de la maison, Yessod, le maître de Malkhout, qui est appelée « maison ». Sa volonté est toujours vers la reine, Malkhout, comme un homme qui aime toujours sa femme. « Son cœur l’émeut » veut dire qu’il l’aime. Son cœur est sa reine, Malkhout, qui est appelée « cœur ». « L’émeut » veut adhérer à Lui.

153) Et même si ils ont un grand amour l’un pour l’autre et ne se quittent jamais, toujours est-il, « De chaque homme », c’est-à-dire Yessod, le maître de la maison, le mari de la reine « Tu lèveras Mon don », Malkhout. Il est habituel que s’il y a une tentative pour prendre une femme à son mari, il est vigilent et ne la laisse pas. Mais le Saint béni soit-Il n’est pas ainsi, comme il est écrit « Et ceci est le don », c’est-à-dire l’assemblée d’Israël, Malkhout, qui malgré tout son amour pour Lui et Son amour pour elle, Lui est prise pour être parmi eux, d’un haut lieu, où chaque amour entre un homme et une femme est présent, Yessod. De là « Tu élèveras Mon don ». Heureux sont Israël et heureux sont ceux qui sont récompensés de cela.

154) « Ceci est le don que tu devras prendre d’eux ». Mais n’aurait-il pas fallu dire, « Que tu devras prendre de lui », de Yessod ? Quel est le sens de « D’eux » ? Cela vient de deux noms, Yessod et Malkhout ensemble, qu’il ne la prendra pas d’elle-même mais des deux ensemble. C’est pourquoi il est écrit « d’eux ».

155) « D’eux » est épelé « De Mem » [en hébreu], c’est-à-dire le monde supérieur, NHYM de Bina, YESHOUT, la résidence de ce juste, Yessod de Bina, qui est couronné avec la lettre Samekh, AVI supérieurs, HBD HGT de Bina, de qui il reçoit pour nourrir tous les mondes. Ils reçoivent le don, Malkhout, de Yessod de Bina, et tout est une chose. Le secret est passé en bas vers les justes, heureux sont-ils.

AVI est appelé Samekh, YESHOUT est appelé Mem. ZA en Gadlout hérite de ces Mokhin et il y a deux genres de Mokhin dans sa Rosh – Samekh et Mem. Malkhout devant être prise de Yessod veut dire de Yessod de Bina dans Rosh de ZA, de qui il prend Malkhout de GAR. Il est écrit à propos de cela, « Que tu devras prendre d’eux », qui est les lettres de « De Mem ».

156) Et même s’ils prennent Malkhout, ils ne peuvent la prendre qu’avec la permission de son mari, ZA, et par sa volonté. Le travail de l’amour pour lui devrait être fait, et ensuite avec son amour « Tu prendras Mon don », Malkhout. Tout cela est fait avec ces travaux de la prière et la correction qu’Israël établissent chaque jour. Une autre interprétation : « D’eux » veut dire de tous les VAK de ZA supérieurs. C’est pourquoi il est écrit « D’eux » au pluriel.

157) « D’eux » veut dire tu devras la prendre à toutes les fêtes et aux Shabbat, et tout est un. Ils sont ce qui est écrit « Or et argent et bronze et azur et pourpre et écarlate ». L’or est le jour du début de l’année [Rosh Hashana], le jour de l’or, le jour du jugement, quand la gauche gouverne, comme il est écrit « Du nord vient l’or ». L’argent est Yom Kippour [le jour de l’expiation], quand les iniquités d’Israël sont blanches comme la neige, comme il est écrit, « Bien que tes péchés soient comme l’écarlate, ils seront blancs comme la neige ». La couleur de l’argent est aussi blanche, et il est écrit « Car en ce jour l’expiation sera fait pour toi, pour te purifier ».

158) Le bronze est le jour des offrandes de la fête, les Merkavot, des nations idolâtres pour qui nous sacrifions soixante-dix bœufs, et qui sont appelés « montagnes de bronze ». C’est la raison pour laquelle les bœufs de la fête sont réduits chaque jour. L’azur est pâque, quand la foi, Malkhout, gouverne. C’est une annonce de Dinim, puisque Tékhelet [azure] vient du mot Kelaya [extinction]. Elle ne gouverne pas jusqu’à ce qu’elle ait annihilé et tué tous les premiers-nés d’Egypte, comme il est écrit, « Et le Seigneur passera pour châtier les Egyptiens ». C’est pourquoi toutes les couleurs sont bonnes dans les rêves sauf l’azur.

159) Le pourpre est Shavouot [la fête des semaines] puisque la Torah écrite a été donnée dessus. Elle est constituée de droite et gauche comme il est écrit « Sur sa droite une loi ardente ». Le pourpre est constitué de beaucoup de couleurs. L’écarlate est le 15 d’Av, quand les filles d’Israël sortent en habits écarlates, comme il est écrit « Ces élevés en écarlate ».

160) Jusque-là correspondant à VAK : or, argent, bronze, azur, pourpre et écarlate. Désormais c’est les dix jours de pénitence, qui sont « le lin fin, les poils de chèvres, les peaux de béliers, les peaux de phoque, le bois d’acacia, huile pour illuminer, parfums pour l’huile d’onction et pour l’encens parfumé, les pierres de béryl et les pierres serties ». Jusque-là ils sont neuf, opposés à neuf jours, et Yom Kippour complète dix.

161) Nous prenons le don du Seigneur, c’est-à-dire Malkhout, de tous, comme il est écrit « C’est la donation que tu prendras d’eux » à toutes les fêtes, pour l’instiller sur nous. A Rosh Hashana [fête du premier jour de l’année], nous prenons le don du Seigneur qui vient du côté de l’or, Guevoura, puisque Malkhout est Guevoura. Nous la prenons à Yom Kippour parce que la fille Malkhout hérite de la mère Bina, qui est appelée Yom Kippour. Nous la prenons à Soukkot parce qu’elle est une Soukkah [un abri avec des branches et des feuilles] qui nous couvre et nous protège, comme il est écrit « Au huitième jour vous aurez une assemblée et c’est le don du Seigneur, Malkhout, qui est appelée « assemblée ».

162) Nous la prenons à Pâque, la couleur de la lumière azur. Nous la prenons à Shavouot, et elle est les deux pains. Il est écrit à l’occasion du don de la Torah « Et Dieu dit tous ces mots, disant » et nous prenons la Torah orale de la Torah écrite, Malkhout. Le 15 d’Av Malkhout se tient joyeusement sur les filles d’Israël, et le reste des jours sont pour la correction de Malkhout. C’est pourquoi il est écrit « Que tu prendras d’eux » au pluriel.

Comme ils sont
163) Comme ils sont, VAK de ZA, s’unissent de Khazé de ZA et en haut, et la Sitra Akhra n’est pas associée à eux, ainsi Malkhout s’unie de Khazé de ZA et en bas, dans Ehad [Un], pour être avec eux, en haut, un opposé à l’autre. C’est parce que le Saint béni soit-Il, ZA est un en haut. Il ne s’assied pas sur Son trône, jusqu’à ce qu’elle aussi, devienne une, comme Lui, pour être un dans un, comme il est écrit « Le Seigneur est un et Son nom Un », car le Seigneur, ZA, et Son nom, Malkhout, sont un dans un.
164) Le Shabbat, Malkhout, est appelée Shabbat quand elle s’unit dans un, quand ZA est sur elle et qu’il est un. C’est la prière de la nuit de Shabbat, car alors le saint trône de gloire, Malkhout s’unit et elle est établie pour que le saint roi supérieur, ZA, soit sur elle.
165) Quand le Shabbat entre, elle est unie et se sépare de la Sitra Akhra, et tous les Dinim s’en vont d’elle et elle reste dans une union avec la sainte lumière, et se couronne des couronnes pour le saint roi. Tous les gouvernements sont en colère et les parties prenantes fuient tout le monde et il n’y a pas d’autre gouvernement dans tous les mondes, sauf elle.

166) Ses Panim [face/visage], GAR, illuminent dans la lumière supérieure et elle est couronnée dans le peuple saint, en bas, quand tous sont couronnés par elle avec de nouvelles âmes. Alors le début de la prière est de la bénir dans la joie, avec un visage illuminant, disant « bénissez le Seigneur béni ». Et [le] est Malkhout, pour commencer avec bénédiction à son égard.
167) Il est interdit au peuple saint de commencer avec elle par un verset de Din. Il est miséricordieux parce qu’elle s’est déjà séparée de la Sitra Akhra, et toutes les parties prenantes sont parties et l’ont quitté. Celui qui évoque Din en bas engendre son réveil en haut, et le saint trône, Malkhout, ne peut pas être couronnée de la sainte couronne. C’est parce que tant que les parties prenantes sont éveillées en bas, celles qui étaient précédemment absentes, et toutes allèrent se cacher dans le trou dans la poussière à l’intérieur de la grande profondeur en raison de la sainteté du Shabbat, elles sont à présent éveillées d’en bas, et toutes retournent être à leur place, comme durant la semaine. Par elles, il s’éloigne du lieu saint, Malkhout, qui veut se reposer.

168) Il ne s’est pas réveillé seul grâce aux inférieurs, mais il n’y a pas de réveil en haut avant qu’Israël ne se réveillent en bas, comme il est écrit « A la pleine lune pour notre jour de fête ». Il ne dit pas « pour un jour de fête », mais « pour notre jour de fête », car la sainteté de la fête se réveille en haut grâce à Israël qui la sanctifient en bas. C’est pourquoi c’est « notre jour de fête ». Par conséquent, pour évoquer le repos, il est interdit d’éveiller le Din car le peuple saint n’est couronné que dans les saintes couronnes des âmes, mais tous doivent être dans un désir et un grand amour, évoquant les bénédictions en haut et en bas ensemble.
Béni soit le Seigneur qui est béni

169) « Béni soit le Seigneur ». Et [le] suggère Malkhout, qui est appelée Et. Et est le Shabbat de l’entrée du Shabbat, la nuit du Shabbat, Malkhout. « Béni soit le Seigneur qui est béni ». « Béni » est l’origine des bénédictions de la source de vie, l’endroit duquel sort chaque potion pour tout arroser, Yessod de Bina
. Parce que c’est la source qui donne dans la lettre de l’alliance, Yessod de ZA, il est appelé « qui est béni », qui est la pousse du puits. Yessod est la pousse de Malkhout, qui est appelée « un puits ». Et parce que les bénédictions atteignent Yessod de ZA, le puits est certainement rempli et ses eaux ne s’arrêtent jamais. De plus Hassadim sont appelés « eaux ».

170) C’est pourquoi nous ne disons pas « béni soit le Seigneur qui est béni » mais « Béni soit le Seigneur », car s’il n’a pas atteint Yessod de ZA, la fontaine de la source supérieure, Yessod de Bina, le puits n’aurait pas pu du tout être rempli, signifiant Malkhout, car Malkhout ne peut recevoir que de Yessod de ZA. C’est pourquoi nous disons « qui est béni » qui est Yessod de ZA. « Qui est béni » car Il complète toujours et arrose. C’est le Shabbat de l’entrée du Shabbat, Malkhout. Nous apportons les bénédictions à l’endroit qui est appelé « qui est béni », Yessod de ZA. Et quand ils y arrivent, ils sont tous étendus pour toujours, signifiant Malkhout, pour être bénie, arrosée et être complète comme il se doit, remplie de tous les côtés.
171) « Qui est béni » est la source supérieure, Yessod de Bina, de qui toutes les bénédictions sortent. Lorsque la lune est pleine nous l’appelons également « qui est bénite » par rapport aux inférieurs. Cependant, « qui est béni » ici est la source supérieure, HaVaYaH, le milieu dans tous les côtés supérieurs, ZA, la ligne médiane. « Qui est béni » est paix à la maison, Yessod de ZA, qui est appelé « paix », la fontaine du puits pour compléter et pour tout arroser. « Pour toujours et à jamais » est le monde inférieur, qui doit être béni, et l’huile et la Gadlout, l’abondance, qui s’étend dans « Béni soit le Seigneur qui est béni », tout pour « pour toujours et à jamais », qui est Malkhout.
172) C’est pourquoi tout le peuple doit bénir cette bénédiction au début du Shabbat. Ils doivent commencer cette bénédiction avec le désir du cœur et dans la joie, pour que ce Shabbat du début du Shabbat, qui est la nuit du Shabbat, soit adéquatement bénit, avec cette bénédiction du peuple saint.

173) Quand Israël commencent à bénir, la voix va dans tous les firmaments qui sanctifient dans la sainteté du début du Shabbat. Heureux es-tu, peuple saint, car tu bénis et sanctifies en bas, pour que plusieurs saints camps élevés soient bénis et sanctifiés en haut. Heureux sont-ils dans ce monde et heureux sont-ils dans le monde à venir. De plus, Israël ne bénissent pas cette bénédiction avant qu’ils ne soient couronnés dans les couronnes des âmes saintes. Heureux est le peuple qui a été récompensé d’elles dans ce mondes, pour en être récompensé dans le monde à venir.
174) Cette nuit est les relations intimes des sages, quand ils se couronnent dans ces saintes âmes et tout est un. Partout où vous trouvez ce sujet chez les sages, parfois d’une certaine façon et parfois d’une autre, tout est un. A ce moment, quand tous sont couronnés dans de nouvelles saintes âmes et esprits – qui sont plus importants que les jours de la semaine, alors est le temps de leurs relations intimes, pour qu’ils tirent l’extension de Kedousha dans le repos supérieur dans cette relation intime et que des saints fils sortent comme il se doit.
175) Ce secret est donné aux sages. Quand la nuit est divisée lors de cette nuit du Shabbat, le Saint béni soit-Il veut entrer dans le Jardin d’Eden, car les jours de la semaine, le Saint béni soit-Il entre dans le Jardin d’Eden inférieur dans le monde de Assiya, pour jouer avec les justes qui s’y trouvent. Et le Shabbat, la nuit du Shabbat, le Saint béni soit-Il entre dans le Jardin d’Eden supérieur dans le monde de Briya, la source supérieure, Bina, car les trois mondes BYA sont Bina et TM, et Briya est Bina.

176) Parce que lors des jours de la semaine toutes les âmes des justes sont dans le Jardin d’Eden sur terre, quand le jour est sanctifié lors de l’entrée du Shabbat, tous ces camps d’anges saints sont assignés au Jardin d’Eden inférieur, tous élèvent ces âmes, qui sont dans le Jardin d’Eden inférieur, pour les amener au firmament qui se tient sur le jardin, car ils sont tous du monde de Assiya, et n’ont pas la permission de s’élever plus haut. De là, les saintes Merkavot s’invitent tout autour du trône de gloire du Roi, Briya, et élèvent toutes ces âmes au Jardin d’Eden supérieur dans Briya.

177) Quand ces esprits montent au Jardin d’Eden supérieur, d’autres saints esprits descendent dans ce monde pour couronner le peuple saint. Certains montent au Jardin d’Eden supérieur et d’autres descendent pour être couronnés dans le peuple saint. Comme il y a une ascension des âmes au Jardin d’Eden, il y a également une ascension du peuple saint, quand ils se couronnent d’une âme supplémentaire.
178) Le jour du Shabbat, le Jardin d’Eden n’est pas vide, sans les âmes des justes, mais des âmes s’en vont et des âmes arrivent, des âmes montent et des âmes descendent ; des âmes quittent le jardin et d’autres âmes viennent dans le jardin. Toutes ces âmes des justes – qui sont blanchies pour être purifiées les jours de semaine, mais qui ne sont pas encore entrées dans le Jardin d’Eden inférieur – quand ces âmes quittent le Jardin d’Eden pour le Jardin d’Eden supérieur, celles-ci entrent dans le Jardin d’Eden inférieur et le jardin ne reste pas vide. Il est comme le pain de proposition ce jour là : quand il est pris les autres sont mis à leur place.
179) Quand les âmes retournent du Jardin d’Eden supérieur au Jardin d’Eden inférieur en semaine, comment les endroits se diffusent-ils en longitude, latitude et horizontalement dans le jardin jusqu’à ce qu’il les contienne tous et n’est pas apparent ? C’est comme la terre du cerf qui s’étendrait de tous les côtés et n’est pas apparente, il y a plusieurs âmes qui lorsqu’elles montent au Jardin d’Eden supérieur, elles n’en reviennent pas et y restent aussi les jours de la semaine.
180) Les âmes montent et les âmes descendent pour le peuple saint pour se couronner en elles. Lors de l’entrée du Shabbat, avant que le jour ne soit sanctifié, il y a une incarnation des âmes. Certaines partent et certaines viennent, certaines montent et certaines descendent. Qui a vu les saintes Merkavot errant ici et là, toutes dans la joie et dans un bon désir ? Ces âmes sont pour couronner le peuple saint, pour couronner plusieurs justes dans le Jardin d’Eden en bas et ceci continue jusqu’au moment où le héraut appelle : « sanctifiez, sanctifiez ». A ce moment il y a la paix et la tranquillité pour tous, et les méchants en enfer sont tous silencieux à leurs endroits, et se reposent. Et toutes les âmes sont couronnées, signifiant obtenant GAR, certaine en haut et certaines en bas. Heureux est le peuple qui a cette part.

181) A minuit de la nuit du Shabbat, quand les sages se réveillent pour leurs relations intimes - l’esprit supérieur en qui ils ont été couronnés quand le jour a été sanctifié, alors qu’ils dorment dans leurs lits et leurs autres âmes veulent monter pour voir la gloire du roi – l’esprit supérieur qui est descendu au début du shabbat prend l’âme et ils montent. Alors l’autre âme se baigne dans les parfums du Jardin d’Eden et ils y voient ce qu’ils voient.

182) Quand l’esprit descend pour être à sa place à minuit, cette âme retourne aussi à sa place et les sages doivent dire un verset – du réveil de ce saint esprit supérieur de la couronne du Shabbat « L’esprit du Seigneur Dieu est sur moi parce le Seigneur m’a oint d’apporter de bonnes nouvelles aux affligés ». Où qu’ils aillent, ils vont, et où qu’ils se tiennent, ils se tiennent toujours. Et quand il monte de la terre, les roues opposées à eux montent ». « Où que l’esprit aille, ils iront dans cette direction », parce qu’ils sont couronnés dans cet esprit, dans leur réveil de la joie des relations intimes, et il y aura l’extension de l’esprit supérieur du Shabbat dans la relation intime de la Mitsva.
Les cieux racontent la gloire de Dieu

184) Quand le jour illuminait le jour du Shabbat, l’ascension de la joie monte par tous les mondes dans la paix et la joie. Alors il est écrit « Les Cieux racontent la gloire de Dieu, et le firmament déclare l’œuvre de Ses mains ». Les Cieux sont ZA. En qui le nom du supérieur, Ima, est vu, et en qui le nom sacré, Aba, est inscrit. Autrement dit, les cieux sont ZA en qui il y a les Mokhin de AVI.
185) Que racontent-ils ? Ils illuminent et étincellent dans l’illumination de la lumière supérieure, et montent par un nom, qui est inclut dans l’illumination de la complétude supérieure, dans le nom HaVaYaH, en qui il y a Youd-Hey, la complétude du supérieur, qui sont AVI.

186) Quelle est l’histoire que les cieux racontent ? C’est qu’ils étincellent dans l’illumination de la complétude du livre supérieur, Aba, et ce qui s’étend d’un livre est appelé « une histoire ». Pour cette raison, ils montent dans le nom complet, HaVaYaH, et illuminent dans une lumière entière, dans la ligne droite, et étincellent dans un étincellement complet dans la ligne gauche. Ils étincellent et s’illuminent de la lumière de l’étincelle du livre supérieur, étincelant et illuminant dans chaque direction à qui ils adhèrent. C’est parce que chaque bague illumine du saphir et de la lumière et étincelle d’étincelles, signifiant que toutes les Sefirot dans Malkhout sont appelées « bagues », car ce jour là les cieux, ZA, sont couronnés et montent dans le nom sacré, HaVaYaH, plus que le reste des jours.

187) « L’œuvre de Ses mains » est la rosée supérieure qui illumine de tous les côtés cachés, qui sont les œuvres des mains de ZA et la correction en qui il est corrigé ce jour plus que lors du reste des jours. Hassadim, qui sont appelés « rosée » sont apparus en élevant MAN du Massakh de Hirik que ZA a élevé, et donc la rosée est appelée « les œuvres de Ses mains ».

188) « Le firmament déclare ». « Déclare » signifie qu’il pousse la rosée et qu’elle s’écoule jusqu’à Yessod, de Rosh du roi, de Ses GAR, qui sont appelés Rosh de ZA, et est rempli de tous les côtés. « Le firmament » est un firmament qui est le jaillissement du puits, Yessod, qui donne au puits, Malkhout. C’est une rivière qui sort de l’Eden, qui tire et fait couler le déversement de la rosée supérieure, illuminant et étincelant dans une étincelle de tous les côtés. Ce firmament la tire dans une extension d’amour et de désir ardent pour arroser la potion de joie pour la nuit du Shabbat, Malkhout.
189) Quand elle pousse et que la rosée de cristal s’écoule de Rosh de ZA, tout est rempli et complété dans les saintes lettres, dans les 22 lettres dans tous ces saints chemins. Hokhma dans les 32 sentiers disparait et se revêt dans la rosée, Hassadim, et tout est remplis de tout – Hokhma ainsi que Hassadim, car Hokhma est cachée et Hassadim sont révélés. Quand tout est uni en elle – Hokhma et Hassadim – un chemin est fait en elle, pour arroser et pour bénir en bas, Malkhout, c’est-à-dire, une Miftakha [clef] est faite en elle, appelée « un chemin ». Par lui, il donne l’illumination de GAR à Malkhout.

190) « Le jour en fait le récit au jour ». Un jour donne à un jour, et une bague donne à une bague. Chaque Sefira de ZA est appelée « un jour » et « une bague » donne à sa Sefira correspondante dans Malkhout. Maintenant le texte parle en particulier de comment les cieux, ZA, racontent et se corrigent dans le saphir et l’étincelle supérieurs pour cette gloire, qui est Malkhout, qui est appelée « gloire » et comment le firmament tirent et s’écoulent en un écoulement de la rosée supérieure. 
« Le jour en fait le récit au jour ».signifie un jour pour le jour et un degré pour un degré se dépêcheront pour s’inclure l’un dans l’autre et illuminer l’un vers l’autre, de ce saphir que les cieux étincellent et illuminent pour cette gloire, qui est Malkhout. « En fait le récit » signifie que cet écoulement vient du mot « vitesse » car la traduction de « et les choses imminentes se dépêchent pour eux » [Le Zohar cite la traduction du verset en araméen]. « En fait le récit » signifie qu’ils se dépêchent d’illuminer l’un vers l’autre et d’étinceler de l’un à l’autre, de ce saphir et étincelle de ZA, qui est appelé « cieux ».
191) « Le jour en fait le récit au jour » signifie la totalité des lettres et des chemins, car les illuminations de Ima sont appelées « lettres » et les illuminations de Aba sont appelées « chemins » qui sortent de AVI et Rosh qui sort d’eux, est le fils ainé. ZA est appelé « le fils ainé».

Le Aleph de Amar [dire] suggère Aba, quand il monte et descend, faisant émaner Katnout de Ima, dont les lumières montent de bas en haut, et Gadlout de Ima, dont les lumières descendent de haut en bas, le Mem de Amar [dire], Ima, se connecte au Aleph. Le Reish de Amar suggère le fils ainé, ZA. Quand toutes les lettres de Amar se connectent, signifiant la lumière de AVI et le fils ainé, illuminant l’un vers l’autre dans une union et gouvernant le jour du Shabbat, pour cette raison tout est inclus l’un dans l’autre pour être un. C’est parce que ZA monte et revêt AVI, ils se dépêchent donc de donner les trois lettres de Amar [Aleph- Mem- Reish] l’une à l’autre, qui sont la gouvernance supérieure, pour que tout soit un.

Parce que l’illumination de Hokhma s’étend de Ima à ZA, elle doit être rapide pour que les Klipot ne sucent pas. Ainsi est la façon dont l’illumination de Hokhma est tirée, car si les Klipot sucent quelque chose, elles ne sont plus une parce qu’un signifie que l’autre côté n’est pas associé à elle. 

192) Et quand tout ce qui est déployé et se déverse sur le firmament, Yessod de ZA, cela arrose et illumine en bas, vers la gloire de ce Dieu, Malkhout, pour produire un descendant dans les formes des lumières de ces cieux, ZA, qui illuminent dans la gloire de ce Dieu.

193) « Et nuit après nuit révèle la connaissance ». Ses Merkavot [à elle], le Gouf du trône, Malkhout, sont appelées « nuits », comme il est écrit « Mon esprit m’afflige la nuit ». Les Sefirot de la Merkava Supérieure, ZA, sont appelées « jours », « Jour en jour ». Les Sefirot de la Merkava inférieure, Malkhout, sont appelées « nuits », « Nuit en nuit ».

194) « Révèle la connaissance ». « Révèle », qu’il ressuscitera le rejeton depuis les lumières qu’il a reçues de ces cieux, comme il est écrit « Et l’homme appela le nom de sa femme Eve, parce qu’elle était la mère de tous les vivants ». Cette Hava [Eve] et Haya [Haya, comme « vivant »] varient sur une chose : le Youd a quitté Haya et le Vav est entré à sa place. C’est ainsi que cela doit être parce que le Vav est la vie, indiquant ZA, l’arbre de vie, de ce fait avec Hava et Haya, Hava est la plus importante parce que le Youd de Haya prend vie du Vav de Hava. C’est pourquoi elle est appelée Hava et pas Haya. Ici, aussi, Yékhavéh [révèle] veut dire Yékhayeh [ressuscite].

195) « Nuit après nuit révèle la connaissance ». Daat [connaissance] est les cieux, ZA. Comme les cieux ont VAK, ici aussi, « Nuit après nuit » est VAK dans ces descendants que la nuit ressuscite, qui sont comme les VAK de ZA. De ce fait, jour en jour est inclus dans le degré supérieur. Amar veut dire qu’elle est AVI. « Nuit après nuit » est inclus dans le degré supérieur dans le masculin qui illumine pour elle, ciel et Daat, ZA.

196) Parce que cet Amar est le supérieur, AVI, et n’est pas les restes des « paroles», le texte le répète et dit « Il n’y a pas de parole, ni de mots ici» telles que le reste des paroles du monde. Plutôt, cet Amar est supérieur, dans les degrés supérieurs, où il n’y a pas de parole ni de mots, où Hokhma est dissimulée et n’illumine pas parce que l’illumination de la Hokhma est appelée « parole », et ils ne sont pas entendus comme le reste des degrés dans la foi, Malkhout, qui sont les sons entendus, où Hokhma est révélée. Mais cet Amar, qui est AVI, n’est jamais entendu, comme il est écrit « Leur voix n’est pas entendue », c’est-à-dire que Hokhma est dissimulée en eux et n’est pas entendue parce que Hokhma apparaît uniquement dans Malkhout.

197) « Leur ligne est partie à travers toute la terre ». Même s’ils sont AVI, les supérieurs dissimulés qui n’ont jamais été connus, puisque Hokhma ne se manifeste pas en eux, toujours est-il que l’égouttement et leur extension sont tirés et s’écoulent en dessous vers Malkhout, qui est appelée « terre », où Hokhma qui est cachée en eux s’étend vers Malkhout. A cause de cette extension, nous avons la foi complète dans ce monde, c’est-à-dire Malkhout dans l’illumination de Hokhma, qui est appelée « foi complète ». Tous les peuples du monde parlent dans la foi du Saint béni soit-Il, Malkhout, dans les degrés de Hokhma des degrés de AVI, car ils ont été révélés même en haut dans AVI, et n’ont pas été cachés et dissimulés là, comme il est écrit « Et leurs énoncés à la fin du monde ». Du début du monde à la fin du monde, les sages du cœur parlent de ces degrés cachés, même s’ils n’étaient pas connus dans leur lieu, dans AVI, puisqu’ils sont révélés dans Malkhout.

198) Mais dans quoi sont connus les degrés de Hokhma dans AVI? Il est écrit « En eux Il a placé une tente pour le soleil », puisque le saint soleil, ZA, est un tabernacle pour ces saints degrés supérieurs de AVI, et Il est la lumière qui prend toutes les lumières cachées et cette extension qui est leur. Et par Lui la foi apparaît au monde entier, car ZA est le tabernacle pour Hokhma dans les degrés de AVI. ZA la donne à Malkhout, qui est appelée « foi » et la foi est vue dans le monde entier puisque Hokhma est appelée « vision ».

199) Celui qui prend le soleil, c’est comme s’il avait pris tous les degrés parce que le soleil est une tente dans laquelle tous les degrés sont inclus, et il prend tout et illumine à toutes ces genres d’illuminations en bas, à Malkhout. C’est pourquoi il est écrit, « Il est comme un jeune marié qui sort de sa Houppa », avec les illuminations et les étincelles de toutes les lumières cachées de tous les degrés. Toutes lui donnent leur désir et leurs lumières volontairement et de tous leur cœur, car un jeune marié a un désir et une envie de donner des présents et des cadeaux à la mariée. C’est pourquoi il est comme un jeune marié hors de sa Houppa.

200) Qui est sa Houppa ? C’est Eden, Hokhma. C’est le sens de ce qui est écrit « Un fleuve sort d’Eden ». Eden est une Houppa qui couvre tout, couvrant et protégeant de toutes les Klipot. Il est écrit « se fait une joie comme un héros de parcourir ». « Fait une joie » est du côté de la première lumière qui a opérée dans les six jours de la création avant d’être dissimulée, quand il n’y avait pas du tout de Din. « Comme un héros » du côté de Guevoura [puissance]. Même si Guevoura est Din complet, il est écrit « Comme un héros » et non « Un héros», puisqu’il a adouci le Din avec Hessed et a pris tout ensemble, Hokhma et Hassadim, avec un désir complet et une envie complète. Tout cela est pour « parcourir », comme il est écrit « Celui qui fait un chemin à travers la mer », faisant un chemin à travers Malkhout, qui appelée « mer », pour arroser et compléter l’illumination de la lune, Malkhout, de tous les côtés – droite et gauche - et pour ouvrir un chemin en elle pour illuminer en bas. La correction de Miftakha [clef] est appelée « un chemin ». Sans elle, elle ne serait pas capable d’illuminer.

201) « Il sort de la fin des cieux » de la fin des cieux supérieurs. ZA est celui qui fait sortir l’abondance, parce qu’à la fin de Tifféret, Gouf, signifiant Yessod, il émet l’abondance. A cet endroit il y a une distinction entre le mâle et la femelle, comme il est écrit « de la fin des cieux à la fin des cieux ». La fin des cieux est le monde supérieur, ZA qui est appelé « cieux ». « De la fin des cieux » est sa paix, Yessod. Comme ZA prend toutes les lumières et toutes sont en lui, Yessod prend également toutes les lumières et elles sont toutes en lui et sortent de la fin des cieux.

202) « Son orbite embrasse leur étendue ». « Son orbite » parce qu’il encercle tous les saints côtés qui conviennent pour l’illumination et pour arroser et étinceler de lui. « Et rien n’est caché », signifiant qu’il n’y a personne qui ne soit couvert de cette lumière parce qu’elle brille pour tous en un tout, comme elle le mérite.

203) Quand tous sont complétés et illuminent à partir du soleil, alors la lune se couronne, Malkhout, comme Ima supérieure, qui est devenue parfaite dans les cinquante portes, comme elle, comme il est écrit ; « La Torah du Seigneur est parfaite ». C’est parce que quand elle est complète de tous les côtés dans les cinq degrés HGT NH comme Ima supérieure, car ces cinq sont les cinquante portes de Bina, car chacune consiste de dix.

204) Pour cette raison, elle vient avec les versets de cinq-cinq mots, pour compléter cinquante, « La Torah du Seigneur est parfaite restaurant l’âme » est cinq [en hébreu], « Le témoignage du Seigneur est sûr, rendant le simple intelligent » est cinq [en hébreu]. « Les préceptes du Seigneur sont droits, réjouissant le cœur » est cinq. « Le commandement du Seigneur est pur, illuminant les yeux » est cinq ». « La crainte du Seigneur est pure, durant pour toujours » est cinq, « Les lois du Seigneur sont vraies, elles sont justes ensembles » est cinq. Tous ces noms, « Torah », « témoignage », « préceptes », « commandement », « crainte », et « lois » sont les noms de Malkhout, et tous viennent en cinq pour s’inclure dans cinquante, comme Ima supérieure.
205) C’est pourquoi il est écrit dans ces versets HaVaYaH, HaVaYaH, six fois, correspondant aux à VAK supérieurs, qui sont le nom supérieur, ZA. C’est également la raison pour laquelle la lune, Malkhout, est remplie d’eux, et est complète dans l’ordre supérieur comme il se doit. C’est le jour du Shabbat, quand tout est complété comme il se doit le Shabbat en haut dans ZA, et en bas, dans Malkhout.
206) Par conséquent, ce jour là, la lumière est ajoutée dans tout. Les cieux, ZA reçoivent tout d’abord de la source de vie, AVI, et les cieux illuminent et établissent la gloire supérieure, Malkhout, du livre supérieur, le père de tous, et du livre, qui est Ima [mère] supérieure. ZA qui est appelé « cieux » est une histoire. C’est pourquoi il est écrit « racontent », qui est ces trois noms « livre », « livre » et « histoire », qui sont AVI et ZA qui gouvernent le jour du Shabbat tous les autres jours.
207) Pour cette raison, David a dit la louange « Les cieux racontent » dans un saint esprit sur l’illumination et l’étincelle et la gouvernance du jour du Shabbat sur les autres jours, car le nom supérieur, ZA, illumine en lumière et étincelle en étincelle et est complété dans la perfection en haut et en bas. Alors la Torah du Seigneur est parfaite, qui est le Shabbat de la nuit du Shabbat, Malkhout, qui est une avec ZA.
Réjouis toi le juste

208) Les amis ont établi le début des louanges à partir des louanges de David, de la louange « les cieux racontent ». Les cieux, ZA, prennent en premier et illumine tous les autres. Alors la rivière qui sort de l’Eden prend, signifiant Yessod, et c’est le sens de « Réjouis toi dans le Seigneur le juste ». Cette louange est Yessod, et « réjouir » est parce que cette rivière rassemble et prend tout des cieux, ZA, dans Hassadim. L’origine de la vie, qui est l’illumination de Hokhma, est tout est comme il se doit ce jour là. Et le soleil, ZA, corrige Yessod pour illuminer correctement ce jour là.

A David, quand Il a changé son attitude

209) Ensuite nous devons dire la louange. La lune, Malkhout, se sépare de la Sitra Akhra ce jour là pour illuminer du soleil, et c’est le sens du verset « A David, quand il a changé son attitude », car après s’être séparée de la Sitra Akhra, elle s’est connectée au soleil, ZA. Cette louange est dans l’ordre des 22 lettres au début du verset, quand le soleil les admet dans la lune. Dans la louange il y a une séparation entre la lune et la Sitra Akhra, et une louange de 22 lettres est quand le soleil entre dans la lune.
Prière de Moïse

210) Ensuite il y a une connexion et une ascension de la reine avec son mari, ZA. C’est le sens des mots « une prière pour Moïse, l’homme de Dieu ». Une prière est Malkhout, et Moïse est ZA. Ceci indique l’union et Dvékout [adhésion] de la femme à son mari, une prière pour Moïse, et pour diffuser la droite et la gauche, HG, pour la recevoir et être ensemble dans une union.

Chantez au Seigneur un nouveau chant

211) C’est le sens du verset « chantez au Seigneur un nouveau chant ». Le réveil des amis qui ont commenté ceci, est superbe, car ils ont dit que c’étaient les vaches qui portaient l’arche, comme il est écrit « et les vaches chanteront en chemin ». Quel est le chant qu’elles dirent ? C’est le psaume « chantez au Seigneur, un nouveau chant, car Il a fait des merveilles ». C’est comme en haut, quand les animaux portent le trône, Malkhout, pour l’élever en haut à ZA, ils disent cette louange.

212) Pourquoi est-il écrit : « nouveau chant » s’ils disent toujours cette louange ? Nouveau signifie le renouvellement de la lune, Malkhout. Quand elle illumine du soleil, ZA, alors elle est nouvelle, et c’est une « nouveau chant ». Chaque fois que Malkhout s’élève pour un Zivoug avec ZA, elle est considérée comme nouvelle, car chaque fois elle retourne être une vierge. Et il est écrit « Sa droite et Son saint bras l’ont sauvé » c’est le réveil de la droite et de la gauche, HG, pour la recevoir.
213) Ils louaient cette louange quand ils portaient l’arche, quand ils montaient à Beit Shemesh. Comme les charrettes qui sont les animaux qui montent à Beit Shemesh, ZA est appelé Shemesh [soleil], et tout monte parce qu’à shabbat il y a l’ascension du trône, Malkhout qui monte en haut. Pour cette raison l’établissement de cette louange est le Shabbat. Toutes ces louanges sont établies le Shabbat pour que le seul peuple au monde Le loue.

Un psaume, un chant pour le jour du Shabbat

214) « Un psaume, un chant pour le jour du Shabbat ». Adam HaRishon a dit cette louange quand il fut expulsé du Jardin d’Eden et le Shabbat est venu et le protégea. Cette louange, le monde inférieur, Malkhout, loue le monde supérieur, qui est un jour qui est entièrement Shabbat, qui est le roi dont la paix est Sienne, ZA. C’est « un psaume, un chant ». Il n’est pas écrit qui l’a dit, ce qui suggère Malkhout, car partout où il est juste dit, cela suggère Malkhout.
215) « Pour le jour du Shabbat » le jour supérieur, le Shabbat supérieur, ZA. Tout comme le Shabbat est le Shabbat de la nuit du Shabbat, Malkhout. Le jour du shabbat est le Shabbat d’en haut, ZA. Un jour est ZA et la nuit est Malkhout. « Et les fils d’Israël observeront le Shabbat » est nuit, Noukva. « Souviens-toi du jour du Shabbat » est jour, le mâle, ZA. C’est pourquoi il est écrit « un psaume, un chant pour le jour du Shabbat », quand Malkhout loue ZA, qui est appelé « le jour du Shabbat ».

216) Le monde inférieur est Malkhout, il vient tout simplement sans nom. La lumière de la bougie n’est pas apparente le jour, sous la lumière du soleil. Par conséquent, elle ne mérite pas de nom. Toutes ces louanges le Shabbat, la gloire du jour, sont une louange plus élevée que celle des autres jours.

L’âme de tout ce qui vit

217) « L’âme de tout ce qui vit ». L’âme qui sort de celui qui vit pour toujours, Yessod de ZA. Et parce qu’il est Sien, car toutes les bénédictions sortent de Lui et sont en Lui, et Il arrose et bénit en bas, vers Malkhout, cette âme qui sort de lui a la permission de bénir cet endroit, Malkhout. 

218) C’est pourquoi les âmes sortent de celui qui vit, Yessod de ZA, au début du Shabbat. Ces âmes qui sortent, bénissent vraiment l’endroit appelé « nom » en bas, Malkhout, il est donc écrit « l’âme de tout ce qui vit bénira Ton nom », Malkhout, qui est appelée « nom ». et cet endroit dont les âmes sortent, Yessod, bénit Malkhout, d’en haut et il s’avère que ce nom reçoit les bénédictions d’en bas et d’en haut, et est inclus de tous les côtés.

219) En semaine, Malkhout reçoit les bénédictions du reste des âmes qui la bénissent d’en bas. Le jour du Shabbat elle reçoit les bénédictions des âmes supérieures de Atsilout, qui la bénissent avec 45 mots, comme la somme du nom MA [en guématrie].
Nous avons expliqué que MI est le monde supérieur, Bina et MA est le monde inférieur, Malkhout. Il y a 45 mots de « L’âme de tout ce qui vit » aux mots « le dernier ». De « Et si nos bouches sont remplies de chant » aux mots « et de devant », une autre louange s’élève, qui est 50 mots. Et bien que les mots ne soient pas comptés ici, car il n’y a pas de fin ici au sujet, indiquant un calcul spécial, car les mots « et de devant » sont toujours au milieu du sujet, néanmoins le nombre MI, 50 mots est compté.

A partir de là, une autre louange s’ajoute au nombre 100 mots, jusqu’à « Tu t’élèveras dans les bouches des droits » qui est le total de tout, Gadlout de Malkhout, qui a dix Sefirot, chacune ayant 10, ainsi elles sont 100. C’est une Merkava sur laquelle la perfection du supérieur, ZA, repose.

220) Cette louange et tous ces mots sont tous des organes spécifiques, degrés dans le calcul de la complétude du Shabbat, pour les compléter comme il se doit. Heureux est le peuple qui sait comment organiser la louange de son maitre comme il se doit. A partir de là, est l’ordre de la prière comme il a été établi.

Et toi Seigneur, ne t’éloigne pas

221) « Et toi Seigneur ne t’éloigne pas, Toi mon aide, viens vite à mon secours ». Le roi David a dit ceci alors qu’il corrigeait et établissait la louange du roi, pour connecter le soleil, ZA, à la lune, Malkhout. Alors qu’il corrigeait et établissait les louanges du roi en vue de la connexion, il dit « et toi Seigneur ne t’éloigne pas ».
222) « Et toi Seigneur » est la connexion ensemble sans séparation, car « toi » est Malkhout, et le « Seigneur » est ZA. « Ne t’éloigne pas », parce qu’elle s’éleva pour se couronner dans son mari, dans le monde supérieur, et de là elle doit être élevée à Ein Sof, pour que tout soit lié tout en haut, et il dit donc « Ne t’éloigne pas », ne nous quitte pas, ne nous abandonne pas.

223) C’est pourquoi dans l’ordre de la louange, Israël doivent s’y inclure et adhérer à ZA et à Malkhout, d’en bas pour que si cette gloire, Malkhout, veut les quitter, alors Israël en bas s’accrocheront à elle, la tenant et ne la laissant pas les quitter. C’est pourquoi la prière est en murmure, comme celui qui partage un secret avec le roi, car quand elle est avec Lui en secret, elle ne s’éloigne pas du tout de lui, car alors elle est entièrement inclue dans ZA, et même si ZA aussi monte à Ein Sof, il ne s’éloigne pas de lui, car Il revient immédiatement à Sa place.
224) Comme une biche et un cerf lorsqu’ils s’éloignent, ils retournent immédiatement à l’endroit qu’ils ont quitté, ainsi est le Saint béni soit-Il, bien qu’Il s’en va en haut dans Ein Sof, Il revient immédiatement à Sa place, car Israël en bas s’unissent en Lui, et ne Le quittent pas pour être oublié et s’éloigne d’eux. C’est pourquoi il est écrit « Toi mon aide, viens vite à mon secours ».
225) C’est la raison pour laquelle nous devons nous unir avec le Saint béni soit-Il et s’accrocher à Lui, comme celui qui tire de haut en bas, pour que personne ne soit abandonné par Lui ne serait-ce pour une heure. Par conséquent, quand nous sommes proches de la rédemption de la prière – la bénédiction « le sauveur d’Israël » de la Prière dix huit - l’homme doit s’accrocher à Lui et parler avec Lui en murmurant, pour qu’Il ne s’éloigne pas de nous et qu’Il ne nous abandonne pas. C’est pourquoi il est écrit « et vous qui adhérez au Seigneur votre Dieu, vous vivrez tous aujourd’hui », heureux est le peuple dont c’est le cas, heureux est le peuple dont le Seigneur est son Dieu ».
Or et argent et bronze

227) « Et Ils Me prendront un don » qui est Malkhout qui est unie avec ZA. En quoi est-elle un don ? Dans l’or, la ligne gauche car de là elle est tout d’abord nourrie parce qu’elle est Guevoura inférieure qui vient du côté de l’or, de qui il y a l’illumination de Hokhma, car Malkhout est construite de la ligne gauche. Et bien qu’elle vienne de l’or, elle ne reste que du côté de l’argent, la ligne droite, dans l’illumination de Hassadim.
228) une coupe de bénédiction suggère Malkhout, qui est appelée « une coupe », qui doit être reçue avec la droite et la gauche. Mais la majorité reste à droite, et la gauche éveille la droite, lui donnant l’illumination de Hokhma et n’adhère pas à elle parce que la coupe est placée entre la droite et la gauche, et la gauche s’unit et s’inclut sous la droite. Alors la droite adhère au dessus dans ZA, comme il est écrit « Sa gauche est sous ma tête et Sa droite m’enlace ». L’or et l’argent sont comme il est écrit « L’argent est à Moi et l’or est à Moi », qui sont la droite et gauche de ZA mais dans Malkhout l’or vient tout d’abord, ensuite l’argent parce qu’elle est construite de la ligne gauche, l’or.

229) Le bronze est comme la couleur de l’or parce qu’il est fait de la couleur de l’or et de la couleur de l’argent. C’est Malkhout qui reçoit de la gauche et de la droite de ZA, l’or et l’argent. Pour cette raison l’autel en bronze est petit, comme il est écrit « car l’autel en bronze qui était devant le Seigneur était trop petit pour contenir l’offrande » et comme il est écrit « David était le plus jeune » [en hébreu : le plus petit], qui est Malkhout, appelée « petite lumière ». Et bien qu’il soit petit, tout s’accroche à lui. L’autre autel, l’intérieur, n’est pas appelé « petit » même s’il n’était que d’une coudée sur une coudée, car il ne dépend pas de la mesure, car il n’est pas petit, sauf quand il est écrit « la grande lumière pour le gouvernement du jour et la petite lumière pour le gouvernement de la nuit ». L’autel en bronze est la petite lumière, et la grande lumière est l’autel intérieur, l’autel en or.
230) L’azur est l’azur du Tsitsit. L’azur est une chaise, le Tefillin de tête, Malkhout, la chaise du jugement, en qui les âmes jugées sont jugées – Malkhout du côté du Din sévère en elle. Il y a une chaise en qui les jugements financiers sont jugés, qui est le Din faible, et il y a une chaise en qui les âmes jugées sont jugées, qui est un Din sévère, et l’azur est le Din sévère dans Malkhout. Pour cette raison, toutes les couleurs sont bonnes pour rêver sauf la couleur azur, pour qu’il sache que son âme sera jugée. Et quand l’âme est jugée, le corps est jugé pour extinction et le rêve a besoin de beaucoup de Rakhamim.
231) L’azur est une chaise, comme il est écrit « comme l’apparence du saphir est l’image du trône » et il est écrit « l’éclat l’entoure » car on se sert de lui pour faire des couvertures pour le Tsitsit, et l’éclat brille pour lui et retourne à la couleur verte, en qui plus de blanc est vu. C’est la planète Vénus [Héb : Noga, le même mot pour éclat et pour Vénus] qui brille quand le jour se lève. A partir de là, commence le temps de la lecture du Shéma, car la couleur azur s’est changée en couleur verte, qui est le Din faible. Et c’est pourquoi il est interdit de juger les âmes la nuit, car la couleur azur domine et a la permission d’attraper une âme sans procès. A ce moment, la Sitra Akhra a la force d’embrouiller l’esprit des juges parce le procès, qui est ZA, Rakhamim, ne gouverne pas.

232) Quand le matin arrive et que la droite qui est en haut se réveille, une lumière sort, atteint l’azur, et change ce qui doit être changé. A ce moment, la droite la contrôle et le trône de Rakhamim s’attache à elle. A partir de là commence le moment de la lecture du Shema.

233) Le pourpre est un rassemblement de toutes les couleurs ensemble, ZA, ligne médiane. Et le ver d’écarlate ou d’écarlates ? Il est écrit « car toute sa maison est habillée d’écarlates », qui est une couleur appelée « écarlate », le point de Miftakha [clef] dans Malkhout. Elle inclut en elle toutes les couleurs, ainsi que le point de Manoula [verrou]. Ecarlate et écarlates sont pareilles. Elle est appelée « écarlates » quand toutes sont inclues en elle, le Manoula aussi. L’écarlate sort du trône supérieur, ZA, qui est un trône pour Bina, et gouverne l’azur du côté droit, la Miftakha. Elle est l’avocat d’Israël, dont il est écrit « Michaël est ton ministre », Hessed, en qui il y a Miftakha. Elle est appelée un « ver » parce que sa force est dans la bouche, le Massakh corrigé dans Péh de Rosh. Comme un ver qui brise tout et déracine tout, si les Dinim de Manoula qui sont inclus en lui apparaissent, ils engendrent le départ de toutes les lumières.
234) « Le ver d’écarlate et lin » [également « six » en hébreu]. Ce sont les deux couleurs de la droite et gauche ensemble, blanc et rouge. Toutes deux sont dans Yessod parce que les Dinim dans Malkhout sont inclus dans Yessod. Le lin est la boue, en qui six fils se connectent, Yessod, comme il est écrit « Son corps était comme de la chrysolite », qui est l’ange Gabriel. Il en est ainsi parce que ces deux, HG dans Yessod, sont Michaël et Gabriel inclus – Michaël dans le ver d’écarlate et Gabriel dans le lin.
235) Les chèvres sont les Guevourot inférieures de l’extériorité, Tifféret et Malkhout dans les Klipot Noga de Briya. Elles couvrent l’intériorité dans Kedousha et tout est nécessaire. Un endroit doit être donné à tous parce qu’elles viennent du côté de l’or, qui s’étendent du côté de Guevoura, l’or. « Les peaux de bélier rougissent » sont l’extension des deux côtés, droite et gauche, HB de Klipat Noga pour couvrir la Kedousha à un autre endroit. C’est parce que les chèvres couvrent leur Behinot [discernements] correspondants dans Kedousha, et les peaux de bélier rougissent couvrent leur Behinot correspondant dans Kedousha.
236) « Les peaux de marsouins » sont une Behina [discernement] qui a grandi dans la Sitra Akhra dans la destruction, et elle n’est pas présente dans le monde, elle est considérée comme pureté. Elle est appelée « marsouin » et c’est ZON de Noga de Atsilout, qui grandit dans les trois Klipot : « tempête de vent », « le grand nuage », et le feu brûlant ».

237) Dans le livre du roi Salomon, il y a de hauts secrets dans l’autel en bronze. « Tu Me feras un autel en terre », signifiant Malkhout. E bronze est quand les autres montagnes gouvernent et Malkhout doit les nourrir. Elle est colorée de la couleur bronze pour les nourrir, car alors Malkhout est appelée « l’autel en bronze » et elles sont appelées « les montagnes de bronze ».

238) Un esprit est attiré vers ces montagnes de bronze de l’autel, Malkhout, qui est la lettre Noun dans Nekhoshette [bronze]. Quand l’autel s’en va dans une autre ascension, la lettre Noun s’en va, signifiant le saint autel, quittant l’esprit des montagnes de bronze, les lettres Het- Shin-Tav. Quand l’esprit monte dans son existence, il est appelé un TaHaSh « marsouin », parce que la lettre Noun l’a quitté.
239) L’esprit du marsouin se divise en plusieurs esprits, qui sont également appelés « marsouins ». C’est pourquoi ce peuple est appelé Tahash [marsouin], comme il est écrit « et Tahash et Maaka ». Ils connaissaient cet animal, Tahash, qui était dans le tabernacle, qui est appelé d’après leur nom.

240) « Le bois d’acacia ». Ce sont les secrets sacrés de ces planches du tabernacle, qui sont appelés « bois d’acacia ». Il est écrit sur les planches « le bois d’acacia se tient debout » et il est écrit « les Séraphins sont debout », pour nous enseigner que les planches sont les Séraphins.

241) A partir de là, l’huile pour illuminer est l’extension de l’huile sainte de Gadlout, pour étendre sur lui Mokhin de GAR. Les pierres d’onyx et les pierres de calibration » sont les pierres saintes, les fondations du tabernacle, qui sont quatre anges, Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël. Chacun d’eux consiste de trois lignes, qui sont les 12 porteurs de la Merkava, Malkhout, dans ces saintes Merkavot, ces douze. Elles se rassemblent seules pour chérir et louer dans les habits d’honneur, le plastron, en qui les prêtres s’orientent et mentionnent les douze tribus, et donc elles sont 12 pierres.
242) Il y a treize genres, or, argent, et plus sauf pour ces douze pierres précieuses dans les pierres de calibration, et toutes montent à 25, aux 25 lettres dans le secret supérieur de l’union. Opposé à elles, Moïse a gravé et établi 25 lettres dans le verset de l’union, comme il est écrit « Ecoute Israël, le Seigneur est notre Dieu, le Seigneur est un », qui sont 25 lettres gravées dans le supérieur.
243) Jacob a voulu corriger l’union en bas dans Malkhout, et établi 24 lettres, qui sont « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais ». Il n’a pas complété les 25 lettres parce que le tabernacle, Malkhout, n’était pas encore corrigé. Après que le tabernacle ait été corrigé et que la première chose qui en sorti fut complétée, quand elle fut complétée, il ne parla que dans 25 lettres pour montrer qu’elle a été complétée comme le supérieur, ZA, comme il est écrit « et le Seigneur lui parla depuis la tente d’assignation disant », ainsi 25 lettres [en hébreu].

La racine de Malkhout qui en sort est le point du Khazé, où il y a les Dinim du Massakh de Hirik de ZA. Les Dinim n’endommagent pas ZA lui-même, car ils sont à son Sioum [fin], car ZA est essentiellement HGT jusqu’au Khazé et de son Khazé et en bas il appartient à Malkhout, et les Dinim n’endommagent pas au dessus de l’endroit d’où ils sortent.

Cependant, Malkhout est endommagée par eux parce qu’ils sont à sa racine. Ces Dinim sont corrigés dans une union, et c’est pourquoi ils ne sont toujours pas corrigés jusqu’à ce qu’ils arrivent dans le nombre des lumières pour compléter 25 Behinot, jusqu’à ce que le tabernacle soit érigé.

244) Par conséquent, il y a 25 genres pour compléter la correction du tabernacle, et toutes ces lettres furent clarifiées dans les lettres gravées. Parce que le tabernacle fut complété en elles, il est appelé Koh [25], dans la complète union du tabernacle, Malkhout. C’est pourquoi il est écrit « et tes fidèles béniront Koh [Te] », qui sont les lettres « Béniront Koh », où Koh est la perfection de tout le tabernacle et ses corrections. Koh correspond aux 22 lettres, Torah, Prophètes et Hagiographes » qui sont un tout et un secret.
245) Lorsqu’Israël s’unissent dans une union dans le verset de 25 lettres, qui sont « Ecoute Israël, le Seigneur est notre Dieu, le Seigneur est un » et dans « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », qui sont 24 lettres, chacune d’elle s’oriente en eux. Toutes les lettres s’unissent ensemble et montent dans une connexion 49 portes dans le Youvel |jubilé], Bina. C’est parce que 25 et 24 font 49, et alors il est nécessaire de s’élever jusqu’à Bina et pas plus. A ce moment, les 49 portes de Bina s’ouvrent et le Saint béni soit-Il considère cet homme comme s’il avait réalisé toute la Torah, qui vient dans 49 faces.

246) Pour cette raison l’homme doit orienter le cœur et le désir dans 25 et 24, pour les élever dans le désir du cœur jusqu’aux 49 portes. Une fois s’être orienté ainsi, il s’orientera dans l’union de « Ecoute Israël » et de « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », qui sont la totalité de la Torah. Heureux est celui qui s’orientent en eux parce qu’il est certain la totalité de toute la Torah en haut et en bas. C’est un homme complet, homme et femme, car « Ecoute Israël » est masculin et « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais » est féminin, et c’est la totalité de la foi.
247) Il y a une dispute entre Shamaï et Hillel concernant se lever et se coucher. Il est écrit « en te couchant et en te levant ». Shamaï pense que c’est le soir, quand c’est le moment du gouvernement de Noukva, et dans Noukva l’homme pencher et lire le Shema couché. Et le matin, lorsque le mâle, ZA gouverne avec le gouvernement du monde supérieur, l’homme doit se lever et lire devant le mâle, comme une prière qui doit être dite debout. De plus, partout où le mâle arrive, il est debout.
248) La maison de Hillel pense que si ZA était seul et que Malkhout était seule, ils auraient du être divisés, et l’un serait debout et l’autre serait couché. Mais après avoir connecté ZA et Malkhout dans une connexion des 49 faces et 49 portes, qui sont 25 de Shema et 24 de « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », nous n’avons pas à donner – un est seul et l’autre est seule – mais montrer que tout est un, sans séparation. La lecture du Shema le matin et la lecture du Shema le soir ne doit pas être divisée. Comme cela se présente à l’homme, ainsi il dira, qu’il soit debout ou couché, car tous deux sont dans une union, comme ils le désirent et c’est ainsi que cela doit être vu.

249) Par conséquent, le mâle, ZA, est dans VAK, dans le verset « Ecoute Israël » qui sont les six autres mots opposés à VAK de Gadlout qu’il reçoit de AVI. De plus la femelle est dans VAK dans « « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume pour toujours et à jamais », qui sont six mots opposés à VAK de Gadlout qu’elle reçoit de ZA, et tous deux montent dans une union dans 49 portes. Partout la pratique suit la maison d’Hillel.

Qui se réveille de l’orient

250) « Qui se réveille de l’orient ». MI [qui] est le monde supérieur, Bina, car le début sort d’ici, pour que cette foi, Malkhout, apparaisse.

251) MI est le plus caché de tout ceux qui sont cachés, de ceux qui sont inconnus et n’ont jamais été révélés, AVI supérieurs, dont le Youd ne sort jamais de leur Avir, et qui ne sont jamais connus. Il a révélé Sa gloire pour être connu d’un endroit appelé « l’orient », ZA, car la foi commence d’ici, signifiant Malkhout, pour que la lumière apparaisse. 

C’est parce que Malkhout reçoit tous les dévoilements de ZA. Ensuite il est écrit « Il appelle la justice à Ses pieds » car Tsedek [justice], Malkhout révèle Guevoura supérieure, révélant Hokhma dans la ligne gauche de ZA, Guevoura, et le gouvernement du Saint béni soit-Il, ZA. Il fait cette Tsedek gouverneur de tous les mondes, pour les conduire et pour les corriger comme il se doit. C’est pourquoi il est écrit « Il donne devant lui les nations et soumet les rois », car tous les rois du monde sont sous l’autorité de cette Tsedek, comme il est écrit « Il juge l’univers avec justice ».
252) « Il appelle la justice à Ses pieds ». Qui appelle qui ? Est-ce l’orient vis-à-vis de Tsedek ou Tsedek vis à vis de l’orient ? Tsedek appelle toujours le miroir illuminant, ZA, qui est appelé « orient », et qui ne se tait pas. Tsedek se tient toujours sur ses pieds parce que Malkhout revêt NHY de ZA, qui sont appelés « Ragleim » [jambes]. Elle ne bouge pas de là, et appelle et n’est pas tranquille, comme il est écrit « Dieu, ne soit pas silencieux, ne soit pas calme et O Dieu, ne te tait pas ». Et maintenant le Saint béni soit-Il a illuminé ce chemin pour nous par le mérite d’Elazar, mon fils qui appelle la lumière supérieure et ne se tait pas. Heureux sont les justes dans ce monde et dans le monde à venir.
Dieu, tu es mon Dieu, je Te rechercherai avidement

253) Il est écrit « Psaume de David lorsqu’il était dans le désert de Judée ». Quelle est la différence par rapport à toutes les autres louanges ? Il n’est pas dit à chaque endroit où le roi David les loue, et ici il dit « lorsqu’il était dans le désert de Judée ». Mais ce n’est pas tout, car il y a aussi le verset « quand il changea son comportement devant Abimélec » et « quand le Ziphites sont venus » et tous sont ainsi pour montrer à tous les peuples du monde le mérite de David, et que même lorsqu’il était affligé, et poursuivis, il s’essayait de dire les chants et louanges au Saint béni soit-Il.
254) Et même s’il parlait avec le saint esprit, le saint esprit n’était pas sur lui jusqu’à ce qu’il essayait de l’avoir sur lui. De même, à chaque endroit, il n’y a pas de saint esprit d’en haut avant que l’homme le réveille d’en bas. Et même si David était pourchassé et affligé, il n’abandonnait pas les chants et louanges de sa bouche, et ne cessait pas de louer son maitre pour tout. 

255) « Un psaume de David » indique que tout d’abord le saint esprit est sur lui et alors il disait le psaume « De David, un psaume » indique que tout d’abord il disait le psaume ensuite le saint esprit était sur lui. Ici le saint esprit était sur lui au début, car il a dit « un psaume de David ». Cela veut-il dire que cela fut sans effort, mais s’il ne s’était pas préparé au début, le saint esprit n’aurait pas été sur lui.

256) Un psaume est le saint esprit qui est appelé un « psaume ». Il est appelé ainsi parce que Malkhout, qui est le saint esprit, loue toujours le roi supérieur, ZA, car elle loue et chante tout le temps et ne se tait pas. Lorsque vint David, et trouva le Gouf de Malkhout, son VAK – correctement corrigé, et elle était sur lui, il révéla dans ce monde de louer et de chanter au roi, à ZA. Tout cela fut pour que soit corrigé ce monde, comme en haut.

257) « De David », un homme entier dans ses corrections, un homme corrigé et juste. David ne changea jamais. Il était le même en temps de joie et en temps d’affliction. Quand il était dans le désert de Judée, tel était la louange de David, même s’il était affligé, même s’il était poursuivi, il louait et chantait le Seigneur, et disait une louange qu’Il était grand et honorable.

258) Le mérite de la louange est « Dieu, Tu es mon Dieu, je Te rechercherai avidement ». Dieu est simplement le Dieu de tout. Comme il a dit « Dieu », pourquoi dit-il « Mon Dieu » ? Cela indique son degré, car il y a trois degrés ici : « Dieu », « Mon Dieu » « Te ». Et bien qu’ils soient trois noms, ils sont un degré : Le Dieu vivant. Dieu est en haut dans Bina, qui est appelée « le Dieu vivant ». « Mon Dieu » est de la fin des cieux à la fin des cieux, ZA. « Te » est Son degré, Malkhout. Bien que tout soit un, et monte en un nom dans le sens littéral des mots, ils suggèrent néanmoins trois degrés.
259) « Je Te rechercherai avidement » signifie qu’il a établi la lumière qui brille dans l’obscurité, la lumière de Hokhma qui est gouvernée par la gauche au point de Shourouk, qui ne peut pas briller par manque de Hassadim et est donc appelée « lumière noire ». C’est parce que la lumière qui est dans l’obscurité n’illumine pas jusqu’à ce qu’elle soit corrigée en bas, signifiant MAN est élevée et Hassadim sont étendus pour Hokhma pour s’en revêtir, et alors elle illumine. Celui qui corrige cette lumière noire, même si elle est noire, il est récompensé de la lumière blanche qui brille, qui est la lumière du miroir illuminant, ZA. C’est un homme qui est récompensé du monde à venir.

260) « Ceux qui Me cherchent avidement Me trouveront ». « Ceux qui me cherchent avidement » sont ceux qui corrigent la lumière de ceux qui Me recherchent avidement, la lumière noire. « Me trouveront ». Il n’est pas écrit « Me Trouveront » mais « Me trouveront » [avec deux Noun dans « Me trouveront » en hébreu]. Ceci indique qu’il est récompensé de deux lumières, la lumière noire de l’obscurité, Hokhma dans Malkhout, qui n’illumine pas par manque de Hassadim, et la lumière blanche, qui brille, qui est ZA qui revêt Hokhma dans Malkhout avec Hassadim et elle illumine. Il s’avère qu’il a été récompensé d’un miroir qui ne brille pas, Malkhout, et du miroir illuminant, ZA, et c’est le sens de « Me trouveront » [avec deux Noun], deux lumières. C’est pourquoi David a dit « Je te rechercherai avidement », car il a établi la lumière noire de l’obscurité, Malkhout, pour que la lumière blanche qui illumine, ZA, puisse briller vers lui, signifiant que Hokhma dans Malkhout se revêtira dans Hassadim de ZA et alors Malkhout sera corrigée et illuminera.

261) « Mon âme a soif de Toi, ma chair Te désire passionnément » comme celui qui a faim de nourriture et est assoiffé de boire. « Sur une terre aride altérée et sans eau ». C’est Malkhout qui est dominée par la gauche, qui est la lumière noire, par manque de Hassadim, eau. A ce moment, elle est dans un désert et n’est pas un endroit habitable. Elle n’est pas dans un lieu saint, et est donc regardée comme un endroit sans eau. C’est pourquoi David la corrigea et lui étendit l’eau de ZA. Et comme nous avons faim et soif de Toi après Hassadim de cet endroit, ainsi « Puis-je donc Te contempler dans le sanctuaire, voir Ta puissance et Ta gloire », parce que la faim et la soif engendrent l’élévation de MAN et l’extension de Hassadim de ZA pour revêtir la lumière noire de Malkhout, et alors elle retourne à Kedousha et brille.
Et Ils prendront un don pour Moi
262) « Et ils prendront un don de chaque homme pour Moi ». Quand le Saint béni soit-Il a montré à Moïse la fabrication du tabernacle, cela fut si difficile pour lui qu’il ne put le supporter. Maintenant ici nous devons demander : Si le Saint béni soit-Il ne fait un don, Malkhout, qu’à Moïse, comment l’a-t-Il donné à un autre, et dire que les enfants d’Israël doivent faire ce don ?
263) Mais Il l’a certainement donné à Moïse et ne l’a pas donné à un autre. C’est comme un roi qui était parmi son peuple mais la reine n’était pas avec le roi. Tant que la reine n’était pas avec le roi, le peuple ne peut pas déterminer qu’il restera avec eux, et ils ne sont pas assis avec confiance. Quand la reine est venue, tout le peuple fut heureux et s’assit avec confiance.

De même, au début, même si le Saint béni soit-Il a réalisé des miracles et signes pour eux via Moïse, le peuple ne put toujours pas déterminer que le Saint béni soit-Il était avec eux. Quand le Saint béni soit-Il a dit « et ils prendront un don pour Moi », « et J’établirai Mon tabernacle parmi vous », ils déterminèrent immédiatement que le Saint béni soit-Il était avec eux et se réjouirent dans le travail du Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Or le jour où Moïse eut achevé », quand la mariée de Moïse descendit sur terre. C’est pourquoi il écrit Kalot [achevée] avec un Vav [parce que cela signifie également « mariée »], indiquant la mariée supérieure, Malkhout, qui est descendue sur terre pour être dans Israël.
264) « Or » indique toujours une affliction. Pourquoi écrit-il ici « or le jour où » ? Le jour où la Shekhina [présence Divine] est descendue sur terre, un diffamateur était sur elle, et l’obscurité et noirceur la couvraient, pour qu’elle ne descende pas. Mille cinq cent dix mille anges diffamateurs la couvraient, pour qu’elle ne descende pas. La descente de la Shekhina en bas, pour être dans Israël, est le dévoilement de l’illumination de Hokhma en elle. Sa descente en bas est regardée comme l’extension de Hokhma de haut en bas, qui est étendue uniquement par la domination de la ligne gauche sans la droite. Par conséquent, quand il n’y a pas de diffamateur sur elle, la couvrant avec l’obscurité et la noirceur qui viennent avec la domination de la gauche.

1500 10 000 anges diffamateurs s’étendent de la ligne, et la moitié de la ligne, la gauche de GAR. C’est parce les trois lignes sont trois fois 10 000. Il s’avère que la ligne gauche est 10 000 et la moitié de la ligne médiane est 500 10 000. Ceci indique que les Dinim de gauche et les Dinim de la ligne médiane sont apparus sur elle pour cacher l’illumination de Hokhma en elle, pour qu’elle ne puisse pas descendre.

265) A ce moment, tout le groupe des anges supérieurs sont devant le Saint béni soit-Il. Ils disent devant Lui « Maitre du monde, chaque éclat et chaque lumière qui sont à nous est dans la Shekhina de Ton honneur et maintenant Tu descendras aux inférieurs », pour que l’illumination de Hokhma en elle se diffuse de haut en bas et à ce moment sa lumière s’assombrira. Alors la Shekhina se renforcera, signifiant s’est unie avec ZA et fut incluse dans sa décision, signifiant qu’à tous les endroits, l’illumination de gauche brillera uniquement de bas en haut.

Alors elle brisa l’obscurité et la noirceur, comme celui qui brise de puissantes lances, de grands faiseurs de mal, et est descendue sur terre. Quand ils la virent tous, ils commencèrent et dirent « Seigneur, notre Seigneur, combien Ton nom est grand dans toute la terre ». Il est certes grand, car il brise plusieurs lances et puissantes forces, et descendit sur terre et gouverna tout. C’est pourquoi il est écrit « or », indiquant l’affliction de plusieurs armées et camps d’anges qui souffraient le jour où la mariée de Moïse est descendue sur terre.
266) C’est pourquoi il n’est pas écrit « et Ils prendront pour Moi et un don », mais « Ils prendront un don pour Moi », pour montrer que tout est un, sans séparation. La Shekhina qui est appelée « don » est une avec « pour Moi », sans séparation, et le travail du tabernacle est comme en haut, l’un correspondant à l’autre, incluant la Shekhina dans tous les côtés, en haut et en bas. Ici dans ce monde, le travail du tabernacle est comme le travail du corps, ainsi il convient pour l’inclusion d’un esprit en lui, signifiant la Shekhina, qui est inclue en haut et en bas, et qui est le saint esprit.

267) La Shekhina est attirée pour toujours et entre dans le corps, le tabernacle, pour que le Moakh [cerveau] soit à l’intérieur de la Klipa. Le tabernacle et Kélim sont comme la Klipa vis-à-vis de la Shekhina, qui est le Moakh. Et tout est comme il se doit. De plus, le saint esprit, la Shekhina, est fait à l’intérieur du corps pour qu’il inclut en lui une autre esprit fin et élevé qui illumine, ZA, qui se revêt dans la Shekhina. Tout s’unit de cette façon et est inclus l’un dans l’autre et un entre dans l’autre jusqu’à ce qu’ils s’unissent et se revêtent dans ce monde, qui est la dernière Klipa extérieure.

L’intellect supérieur se revêt dans l’inférieur. Le supérieur est comme un Moakh et l’inférieur est une Klipa par rapport à lui, jusqu’à ce que l’inférieur se revête vraiment dans les Klipot impures. Les Klipot sont également l’une dans l’autre, supérieure et inférieure, jusqu’à ce que la dernière inférieure des Klipot se revête dans la planète terre de ce monde. Il s’avère que ce monde est la dernière Klipa, en dehors de tous.
268) La puissante Klipa de Touma [impureté] est à l’intérieur de la Klipa de ce monde, comme une noix dont la coquille extérieure n’est pas solide, signifiant la coquille verte de la noix, qui est souple. La coquille qui est à l’intérieure d’elle est une Klipa puissante, aussi solide que du bois. De même, la planète terre elle-même est une coquille légère, et la coquille à l’intérieur d’elle est la coquille dure. C’est également pareil en haut : la coquille [Klipa] dure est un autre esprit, qui gouverne le corps. En lui il y a une coquille souple, et à l’intérieur le Moakh, qui est la Shekhina, la Néfesh [âme], et en elle ZA, le Rouakh [esprit].

Ouverture et couverture légère sur la terre sainte

269) Tout est établi différemment en terre sainte parce que la Klipa dure qui se revêt dans la terre se brise à cet endroit et ne la gouverne pas du tout. C’est parce que la Klipa dure se brise et se développe de ce côté et de ce côté jusqu’à ce qu’une ouverture soit faite ici. Cela signifie que les illuminations des lignes du côté droit et du côté gauche brisent la Klipa dure qui est obstruée, et une ouverture est faite à sa place pour recevoir les lumières.
270) C’est une ouverture dans la terre sainte chaque fois qu’ils travaillent correctement. Quand Israël causent des iniquités, la Klipa dure sur les côtés de l’ouverture s’étendent à nouveau à ce côté jusqu’à ce que se rapprochent des côtés de la Klipa ensemble. Cela fut uniquement durant la destruction. Quand la Klipa obstrue le Moakh [cerveau] la Klipa gouverne Israël et les repousse de cet endroit à l’extérieur.

271) Ainsi, bien qu’elle les ait repoussé à l’extérieur, la Klipa ne peut pas gouverner dans un lieu saint, en terre sainte, parce que ce n’est pas sa place. Par conséquent, comme la Klipa ne peut gouverner dans un lieu saint, pourquoi y eut-il la destruction ? Il n’y a pas de destruction dans le monde sauf du côté de la Klipa dure.

272) Quand elle fut détruite, elle ne fut détruite que du côté de la Klipa dure, quand elle bloqua le Moakh, et le Saint béni soit-Il a fait que la Klipa ne gouverne pas cet endroit. Et quand la Klipa a repoussé Israël, alors une Klipa revint et s’ouvrit comme avant. Comme le peuple saint n’était pas là car il était en exil, une couverture sainte d’un fin rideau couvrit cette ouverture pour préserver cet endroit, pour que la Klipa dure ne le bloque pas et la couverture s’accroche à tous ses côtés pour les garder.
273) Il ne peut y avoir d’huile d’onction sur terre comme au début parce que la légère couverture s’accroche ici pour qu’elle ne descende pas parce que le peuple saint n’est pas là. C’est pourquoi la destruction ne fut pas construite depuis le jour quand la terre fut détruite. De plus, la Klipa dure ne peut pas gouverner parce qu’une légère couverture s’accroche à tous les côtés de l’ouverture pour que la Klipa ne puisse pas gouverner ici et ne bloque pas le Moakh, car la légère couverture de l’extension du saint rideau en haut préserve cet endroit.

274) Pour cette raison, quand toutes ces âmes du reste des nations qui résident sur terre quittent le monde, la terre ne les reçoit pas et les repousse dehors. Elles marchent et errent et s’incarnent plusieurs incarnations jusqu’à ce qu’elles sortent de toute la terre sainte, et tournent jusqu’à ce qu’elles atteignent leur côté de leur Touma [impureté]. Et toutes ces âmes d’Israël qui y sont mortes, montent et la légère couverture les accueille, et elles entrent dans la sainteté supérieure, parce que chaque genre suit son genre.

275) Les âmes d’Israël qui décèdent à l’étranger, dans le domaine de la Klipa dure, chacune marche et tourne et s’incarne jusqu’à ce qu’elle retourne à sa place et entre à l’endroit qui lui convient. Heureux est celui dont l’âme sort du domaine de Kedousha, de l’ouverture de la terre sainte.
276) Si celui dont l’âme sort de la terre sainte est enterré ce jour là, l’esprit de Touma ne la gouverne pas du tout. C’est pourquoi il est écrit du pendu : « tu l’enterreras le même jour, et tu ne saliras pas ta terre ». C’est parce que la nuit la permission est donnée à l’esprit de Touma d’errer, même si la permission leur a été donnée, ils n’entreront pas en terre sainte, sauf s’ils y trouvent un Kli pour y entrer, le corps du défunt.

277) Les organes et le gras qui brûlent sur l’autel la nuit, pour nourrir les autres genres avec leur fumée, signifiant la Sitra Akhra, ne signifie pas qu’ils entrent sur terre pour se nourrir de la fumée, et qu’ils ne sont pas attirés vers la terre. C’est le contraire, pour que la Sitra Akhra ne gouverne pas dans la terre, et qu’ils ne soient pas attirés d’y entrer. De ce fait, la fumée des organes et du gras, montait de travers et roulait à l’étranger, marchant rapidement jusqu’à ce qu’elle entre dans un trou du côté nord, qui est le lieu de résidence de toute la Sitra Akhra, là la fumée entre et tous sont y nourris.
278) La fumée des offrandes qui monte le jour montait à sa place directement en haut, et ceux qui s’en nourrissent seront nourris, comme il est écrit : « car un arome apaisant, une offrande de feu pour le Seigneur ». De l’ouverture, du trou du côté nord, tous les côtés de la Klipa dure seront nourris – ceux qui étaient hors de la terre sainte. Ils seront nourris de l’épaisse fumée des organes et du gras.

279) Les corps des justes qui n’ont pas pris de plaisir ni de concupiscence de la Klipa dure dans ce monde ne sont pas du tout gouvernés par l’esprit de Touma, car ils n’ont participé en rien avec lui dans ce monde. Comme le corps du méchant dans ce monde suit la Klipa dure, ainsi que ses plaisirs et délices et ses corrections, ainsi il est sali après que son âme soit sortie de lui.
280) Les corps des justes qui prennent pas de plaisir dans ce monde sauf le plaisir de la Mitsva, des repas des Shabbat et des fêtes et occasions, l’esprit de Touma ne peut pas les gouverner car ils ne se sont réjouis de rien de ce qui lui appartenait. Et parce qu’ils n’en ont rien pris, il n’a pas d’autorité sur eux. Heureux est celui qui ne se réjouit de rien de ce qui lui appartient dans ce monde.

281) Celui dont l’âme sort de la terre sainte et dont le corps est sali par l’esprit de Touma, l’esprit de Touma est absorbé en lui jusqu’à ce qu’il retourne à la poussière. Si un corps, en qui l’esprit de Touma est absorbé, est élevé pour être enterré en terre sainte, il est écrit à son propos : « mais tu es venu et a sali Ma terre et tu as fait une abomination de Mon héritage ». « Ma terre » en qui l’esprit de Touma ne gouverne pas dans votre corps, en qui l’esprit de Touma a été absorbé, et que vous amenez pour être enterré dans « Ma terre ». Vous l’avez sali, vous êtes sali par lui, par le corps impur, sauf si la Saint béni soit-Il apporte un remède à la terre, car quand le corps se décompose, le Saint béni soit-Il souffle un vent d’en haut et repousse dehors l’esprit de Touma, car Il ménage la terre.

282) L’esprit de Touma n’a jamais gouverné le corps de Joseph, même si son âme est partie sous une autre autorité, à l’étranger, car durant sa vie, il n’a jamais suivi l’esprit de Touma. C’est la raison pour laquelle il ne voulait pas que son corps soit enterré en terre sainte, mais il dit « et vous élèverez mes os et non mon corps ».
283) Jacob n’est pas mort et son corps existe toujours, et il n’a pas eu peur de la Sitra Akhra parce que son lit était complet dans la perfection de la lumière supérieure, dans l’illumination des douze tribus et des 70 âmes. C’est pourquoi il n’a pas eu peur de la Sitra Akhra, qui ne pouvait pas le gouverner. Qui plus est, il est un corps de la forme supérieure, la Merkava pour Tifféret, et sa beauté s’accroche à tous les côtés, et tous ces organes d’Adam ha Rishon s’accrochaient à lui. C’est pourquoi il est écrit « et je reposerai avec mes pères et vous me porterez hors d’Egypte », signifiant un corps entier. C’est pourquoi « et les médecins embaumèrent Israël » pour que son corps continuer d’exister, et il doit en être ainsi. Pour le reste des peuples du monde, dont les âmes sortent de la terre sainte, l’âme et le corps sont sauvés de tout.

Néfesh Rouakh et Neshama

284) L’âme de l’homme est appelée par trois noms, qui sont NRN. Ils sont tous inclus l’un dans l’autre, et leur force est en trois endroits. Néfesh est à l’intérieur de la tombe jusqu’à ce que le corps se décompose dans la poussière. Ce faisant, elle se réincarne dans ce monde pour être présente parmi les vivants et pour connaitre leur tristesse. Quand ils ont besoin elle demande pitié pour eux.
285) Rouakh est entré dans le Jardin d’Eden de la terre, et il est dépeint sous la forme d’un corps de ce monde, dans un habit qu’il revêt là bas. Ici il se réjouit de plaisir et délice de l’éclat du jardin. Le Shabbat, aux débuts des mois, et en occasions spéciales, il s’élève au Jardin d’Eden supérieur, s’y réjouit et retourne à sa place, comme il est écrit « et l’esprit retournera à Dieu qui l’a donné » à ces moments.

286) Neshama monte immédiatement à sa place, à l’endroit dont elle sort, à Malkhout, où Neshama est née. C’est pour elle qu’elle a illuminé la bougie, Malkhout, pour briller en haut, car les âmes des justes élèvent MAN à ZA et Malkhout et s’accouplent par eux. Cette Neshama ne descend pas dans le monde. Elle s’inclut avec qui elle s’inclut, Malkhout, de tous les côtés, d’en haut et d’en bas, car Malkhout est incluse avec les âmes des justes. Et tant que l’âme ne s’élève pas pour être connectée au trône, le monde de Briya, l’esprit ne se couronne pas dans le Jardin d’Eden de la terre, et Néfesh ne s’installe pas à sa place. Quand l’âme [Neshama] monte, il y a repos pour tous et ils viennent à leur place.

287) Quand les peuples du monde ont besoin de miséricorde, quand ils sont affligés et vont prier au cimetière, cette Néfesh se réveille. Elle va et erre et réveille Rouakh et Rouakh réveille les patriarches, et monte et réveille Neshama et alors le Saint béni soit-Il a pitié du monde. Bien que nous ayons clarifié autrement ces choses de Neshama, que Néfesh est dans Assiya, Rouakh dans Yetsira et Neshama est dans Briya, ils sont tous inclus dans cette signification, et c’est la clarification du sujet.

288) Quand Neshama s’attarde pour monter à sa place, Rouakh vient et se tient à la porte du Jardin d’Eden inférieur et la porte ne lui est pas ouverte. Il marche et erre et il n’y a personne pour le surveiller. Néfesh va et erre dans le monte et voit le Gouf [corps] rempli de vers, dans le Din du tombeau, dans la flagellation du tombeau et elle est en deuil de lui. Tout est en punition, jusqu’à ce que Neshama se lie à l’endroit en haut, et alors elles se connectent toutes à leurs endroits.

289) Toutes les trois sont un nœud, comme en haut dans NRN, qui sont Malkhout, ZA et Bina de Atsilout, qui sont tous un, et un nœud. Néfesh, Malkhout n’a pas de lumière en elle même. Elle partage un Gouf, qui est les trois mondes BYA, en qui Malkhout se revêt comme une Neshama dans un Gouf, pour le réjouir et pour le nourrir de tout ce qui est nécessaire, comme il est écrit : « elle donne la proie à sa maisonnée et les portions à ses jeunes filles». « Sa maisonnée » est le Gouf qu’elle nourrit, et « Ses jeunes filles » sont les organes du Gouf, les Sefirot de BYA.

290) Rouakh est celui qui chevauche Néfesh et la gouverne, illuminant pour elle tout ce dont elle a besoin, signifiant ZA. Néfesh est une chaise pour ce Rouakh. Neshama – qui a fait sortir et a fait émaner ce Rouakh, le gouverne, et illumine pour lui dans la lumière de vie – est Bina. Rouakh dépend de Neshama et brille d’elle avec la lumière dont elle brille pour lui. Néfesh dépend de Rouakh, brille de lui et est nourrie par lui et tous sont un nœud.

291) Neshama supérieure, Bina, ne monte pas dans la fontaine de Atik [ancien], de tous les anciens, le plus caché de tout ceux qui sont cachés, AA. En Katnout, Bina sort de Rosh AA et en Gadlout elle retourne à Rosh AA, à l’endroit duquel elle est sortie.
Elle est remplie de lumière de lui, parce qu’elle ne cesse pas de briller. Et tant que Neshama ne retourne pas à sa place, ce Rouakh n’entre pas dans le Jardin d’Eden qui est Néfesh, Malkhout, et Rouakh n’est présent que dans le Jardin d’Eden car ZA et Malkhout s’accouplent et Neshama monte. Néfesh, Malkhout aussi ne s’installe pas à sa place dans le Gouf en bas, qui est BYA, tant que Neshama n’est pas retournée à sa place en haut.

292) Tout se diffuse de la même façon dans l’homme en bas. Et même si NRN en l’homme sont tous un nœud, Neshama monte dans le jaillissement du puits, dans Yessod de Malkhout. Rouakh entre dans le Jardin d’Eden inférieur, comme en haut, signifiant que ZA entre dans le Jardin d’Eden de Atsilout, Malkhout. Néfesh s’installe dans la tombe. Et Si Néfesh en haut – Malkhout - s’installe dans le Gouf dans la tombe, où est le tombeau en haut ? Il est dans la Klipa dure. C’est parce que dans Malkhout, il est écrit « et ses jambes descendent à la mort », se revêtant à son Sioum [fin] dans les Klipot dures, qui est considéré comme mort et tombeau. Par conséquent Néfesh est comme ce qui est en bas. Tout est opposé l’un à l’autre. Pour cette raison, Neshama, NRN, se divisent en trois degrés et ils sont un nœud et un sens.
293) Tant que les os sont toujours dans la tombe, avant qu’ils ne se décomposent, Néfesh est là. Ici est le secret pour ceux qui connaissent le chemin de la vérité, qui craignent le péché : Quand Neshama se couronne en haut dans la sainte couronne, Malkhout, et que Rouakh se tient dans la lumière supérieure du Shabbat, débuts de mois et occasions spéciales – alors cette Néfesh descend de la lumière supérieure pour résider dans le Jardin d’Eden et illumine et étincelle – Néfesh se tient dans la tombe, se revêtant sous la forme que ce Gouf avait initialement. Alors tous les os montent sous cette forme, louant et remerciant le Saint béni soit-Il. Il est écrit à ce sujet « tous mes os diront ; Seigneur, qui est comme Toi ». Il n’est pas écrit « disent » mais « diront » dans la tombe.

294) Si la permission a été donnée à l’œil de voir, il verra la nuit au commencement du shabbat et la nuit du début de mois et des occasions comme des formes sur les tombes, qui remercient et louent le Saint béni soit-Il. Mais la stupidité des gens les empêche de voir et ils ne savent pas et ne remarquent pas pourquoi ils sont dans ce monde. Ils ne se soucient pas de veiller à l’honneur du roi supérieur dans ce monde, encore moins pour ce qui est de se soucier de l’honneur du monde supérieur, ce qui se tient dessus et comment les choses sont interprétées.
295) Le jour de Rosh Hashana [nouvel an] quand le monde est jugé et que le trône du jugement se tient vers le roi supérieur pour juger le monde, chaque Néfesh [âme] erre et demande pitié pour les gens vivants. La nuit de la fin du jour du jugement, elles vont et errent pour écouter et savoir quel est le jugement rendu pour le monde. Parfois elles avertissent le vivant dans une vision, comme il est écrit « En rêve, une vision de nuit, quand le sommeil tombe sur les gens alors qu’ils sommeillent dans leurs lits ». A ce moment, elle murmure dans l’oreille des gens et conclut avec leur morale. « Leur morale » signifie Néfesh, qui se tient et détermine les sujets pour les gens, pour qu’ils acceptent la morale. Elle les prévient de leur jugement dans une vision la nuit, et alors ils se repentiront.
296) Lors de la dernière nuit de la fête, quand les jugements sortent de la maison du roi, et une ombre est enlevée des gens qui sont sur le point d’être pris de ce monde, alors une Néfesh marche et erre en haut. L’assigné qui est en charge de la gravure du sceau par écrit interprète les jugements. Son nom est Yadomiam, qui visite l’écriture de la lumière gravée. Dans les hauts miroirs, il descend la nuit, et mille et dix milles sont avec lui, prenant à cette ombre quiconque est jugé à mort, et l’élève en haut.
297) Néfesh va et erre et voit l’ombre, et elle sait qui va mourir et retourne à sa place dans le tombeau et déclare aux autres morts « un tel vient à nous ». S’il est un bon juste, tout le monde est content si non, tous disent « malheur ». Lorsqu’ils élèvent cette ombre, ils l’élèvent vers le fidèle travailleur dont le nom est Matat, et il prend l’ombre avec lui et l’élève à son endroit, comme il est écrit « comme un esclave qui aspire à de l’ombre ». C’est parce que les Neshamot [pluriel de Neshama] naissent de ZON, et une ombre de ZA est attirée vers chaque Neshama quand elle nait, comme il est écrit « sous son ombre Je me réjouis de m’assoir et son fruit est doux à mon palais ».

ZA est l’arbre de vie. Par conséquent toute vie dépend de l’ombre qui s’étend de lui. Pour cette raison, quand un homme est jugé à mort, cette ombre lui est prise et l’ange Matat l’a ramène à sa place, à ZA.

298) A partir de là, un endroit pour la Neshama de l’homme est établi dans Yessod de Malkhout de Atsilout, un endroit pour Rouakh dans le Jardin d’Eden inférieur, et un endroit pour Néfesh pour se reposer et se réjouir quand elle erre et marche. C’est parce qu’il y a une Néfesh qui ne se repose pas et il y a une Néfesh qui expire avec le Gouf [corps].

299) Celle qui n’a pas de repos, il est écrit à son propos « et l’âme de tes ennemis Il la lancera au loin avec le lance pierres ». Elle erre et roule dans le monde entier et elle n’a pas de repos jours et nuits. C’est le jugement le plus dur de tous. 

Une Néfesh qui périt avec le Gouf périt d’un autre endroit, comme il est écrit « cette âme sera coupée de devant Moi, Je suis le Seigneur ». « De devant Moi » signifie que le Rouakh n’est pas sur elle, et donc elle n’a pas de connexion avec ce qui est en haut, et ne sait pas du tout les choses de ce monde. C’est une Néfesh comme un animal.

300) Quand Néfesh qui se repose, va et erre et rencontre l’assigné Yadomiam et ses policiers, ils la prennent et l’élèvent par toutes les portes du Jardin d’Eden, lui montrant l’honneur des justes et l’honneur de son propre Rouakh. Elle adhère à Rouakh en repos, dans le vêtement de ce Rouakh, et alors elle connait les choses du monde supérieur.

301) Quand Rouakh monte pour se couronner dans la Neshama supérieure en haut, Néfesh se lie à Rouakh et brille de lui comme la lune qui brille du soleil. Rouakh se connecte à Neshama et Neshama se connecte à la fin de Atsilout, qui est entièrement appelée la pensée et Hokhma [sagesse], car ABYA sont HB TM. La pensée est Néfesh en haut, Malkhout de Atsilout, qui est appelée Néfesh.

302) Néfesh, Malkhout de Atsilout, se connecte à Rouakh supérieur, ZA. Rouakh se connecte à Neshama supérieure, Bina. Neshama se connecte à AA, et AA à Ein Sof. Alors il y a contentement pour tous, et la connexion de tout en haut et en bas. Tout est un et d’une façon.

303) Alors est le repos de Néfesh en bas. Il est écrit à ce propos « et l’âme de mon seigneur sera liée dans un faisceau des vivants avec le Seigneur ton Dieu ». Cela signifie qu’ils sont noués et liés d’une façon, dans le Et [le], dans Malkhout de Atsilout, dont Néfesh est liée à Rouakh dans le Jardin d’Eden inférieur, Rouakh à Neshama dans Malkhout de Atsilout. L’un opposé à l’autre, NRN de l’homme face aux NRN de Atsilout.

304) Quand la lune descend, signifiant Malkhout, Néfesh supérieure de Atsilout illumine de tous les côtés. Elle illumine vers tous les Merkavot [chars] et les camps des anges dans BYA, en faisant d’eux un Gouf entier qui illumine dans la lumière de l’éclat supérieur. C’est ainsi que la Néfesh inférieure de l’homme descend, illumine de tous les côtés dans l’illumination de Neshama, et dans l’illumination de Rouakh, et descend et illumine vers tous les Merkavot et camps, qui sont les organes et les os du corps de l’homme. Ainsi, elle fait d’eux un Gouf entier qui illumine avec sa lumière.

305) « Et rassasie ton âme dans la sécheresse ». « Ton âme » signifie « Ta Néfesh ». Ensuite « Et fortifieras tes os » quand Néfesh illumine les os et en fait un Gouf entier qui illumine dans la lumière. Il se lève et remercie et loue le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Tous mes os diront : Seigneur qui est comme Toi ». C’est certes le repos de Néfesh de tous les côtés.

306) Heureux sont les justes, qui craignent leur maitre dans ce monde, pour être récompensés de trois repos, NRN, du monde à venir. Rabbi Shimon a dit « heureux êtes –vous mes fils, et Heureux suis-je, car mes yeux ont vu cela, que plusieurs hauts endroits sont établis pour nous et illuminent pour nous pour le monde à venir.
Cantique des degrés, ceux qui ont confiance en le Seigneur

307) « Cantique des degrés, ceux qui ont confiance en le Seigneur sont comme le mont Sion, qui ne chancelle pas, inébranlable à jamais » Mais ceux là sont à de saints hauts degrés du côté de Guevourot supérieure dans Bina. Ils sont comme les Lévites en bas, qui sont dans des niveaux, degré après degré, signifiant les 50 ans qui sont écrit à leur propos « mais à l’âge de 50 ans, ils prendront leur retraite du service du travail ». Ceci indique les 50 portes de Bina, et c’est « un cantique des degrés, ceux qui ont confiance en le Seigneur sont comme le mont Sion ». Ce sont les justes qui ont confiance en Lui grâce à leurs bonnes actions.

308) « Et les justes sont confiants comme un lionceau ». Mais les justes n’ont pas du tout confiance en leurs actions. Ils ont toujours peur, comme Abraham, de qui il est écrit « or, quand il s’approcha d’arriver en Egypte », comme Isaac dont il est écrit « car Il eut peur de dire : Ma femme », comme Jacob, dont il est écrit « Et Jacob eut très peur et s’attrista ».
Si ces derniers n’ont pas confiance en leurs actions, c’est encore plus le cas pour le reste des justes dans le monde. Ainsi comment dit-il ici « et les justes sont confiants comme un lionceau » ?

309) Bien sûr qu’il est écrit « comme un lionceau » car de tous les noms du lion, il est uniquement écrit « lionceau » et non « lion » ou Shakhal ou Shakhatz [autres noms pour un lion], mais lionceau, qui est le plus faible et le plus petit de tous, qui n’a pas confiance en ses forces, bien qu’il soit fort. Ainsi sont les justes qui n’ont pas confiance en leurs actions maintenant, mais sont comme un lionceau : bien qu’ils savent que la force de leurs bonnes actions est forte, ils ne sont confiants que comme un lionceau, et pas plus.

310) C’est pourquoi il est écrit « ceux qui ont confiance en le Seigneur sont comme le Mont Sion », pas comme un lionceau, ni comme un lions et non comme tous ses noms, mais comme le mont Sion. Car le Mont Sion est fort et ne chancellera jamais, de même dans le futur, ils seront comme le Mont Sion, pas comme à présent, quand ils ne sont confiants que comme un lionceau, qui a peur et n’a pas confiance en sa force. Et vous, saints fils supérieurs, votre confiance est comme le Mont Sion. Heureux êtes-vous dans ce monde et dans le monde à venir.
311) Les amis marchaient. Quand ils sont arrivés en ville, la nuit était tombée. Rabbi Shimon dit « comme ce jour nous a illuminé pour nous récompenser du monde à venir, ainsi cette nuit illuminera pour nous récompenser du monde à venir, et pour couronner dans cette nuit les choses que nous avons dites le jour d’avant Atik Yomin. Un jour si parfait ne sera pas trouvé dans toutes les autres générations. Heureux sommes- nous dans ce monde et dans le monde à venir.

312) Ils entrèrent dans une maison jusqu’à ce que la moitié de la nuit soit passée. Quand la moitié de la nuit fut passée, Rabbi Shimon dit aux amis « maintenant est le moment de couronner la sainte Merkava en haut par nos efforts ». Rabbi Yossi dit « toi dont les mots n’ont pas été entendus aujourd’hui parmi nous, tu seras le début de l’illumination de la nuit, car à présent est le moment du désir d’illuminer en haut et en bas.

Cantique des Cantiques de Salomon

313) « Le Cantique des Cantiques de Salomon ». Le roi Salomon éveille ce cantique lorsque le Temple fut construit et tous les mondes furent complétés en haut et en bas dans une complétude. Ce chant fut dit lorsque le Temple fut construit, et fut dit en entier, lorsque la lune, Malkhout, fut entièrement pleine, et que le Temple fut construit pareil comme en haut. Quand le Temple en-bas fut construit, il n’y eut pas de joie devant le Saint béni soit-Il depuis le jour où monde fut créé, comme ce jour là.

314) Le tabernacle que Moïse a fait dans le désert, pour que la Shekhina puisse descendre sur terre, ce jour là un autre tabernacle fut établi en haut, le tabernacle du jeune Matat, et pas plus haut. Le tabernacle est la construction de Malkhout dans la valeur de Mokhin de VAK, et le Temple est Malkhout dans Mokhin PBP [Panim be Panim (face à face)].
Quand Malkhout est dans Mokhin de VAK, Matat la garde. De ce fait, à ce moment elle est appelée « le tabernacle de Matat ». Quand le premier Temple fut construit, un autre premier Temple fut construit avec lui, Malkhout, au degré de Bina, et exista dans tous les mondes, illuminant tous les mondes. Le monde fut parfumé et toutes les fermetures supérieures s’ouvrirent pour briller, et il n’y a jamais eu de joie dans le monde entier comme ce jour là. Alors les supérieurs et les inférieurs commencèrent et chantèrent le Cantique des Cantiques, le chant que les musiciens jouent au Saint béni soit-Il.

315) Le roi David a dit « un Cantique des degrés », le roi Salomon a dit « le Cantique des Cantiques ». Quelle est la différence entre eux ? Cela veut-il dire que tout est un ? Bien sûr que tout est un, mais lors des jours du roi David, tous les musiciens n’étaient pas à leur place pour jouer correctement, car le Temple n’avait pas encore été construit. C’est pourquoi ils ne furent pas établis à leur place en haut, car comme il y a des corrections des gardes sur terre, il y en a dans le firmament. Elles se tiennent l’une en face de l’autre, et les gardes en bas n’ont pas encore été établies comme il se doit parce que le Temple n’était pas construit.
316) Le jour où le Temple fut construit, les gardes furent établies à leurs places et la bougie, Malkhout – qui n’illuminait pas – commença à illuminer. Alors le chant du Cantique des Cantiques fut établi pour le roi supérieur, le roi dont la paix est sienne, ZA et cette louange est plus élevée que toutes les premières louanges. Le jour où cette louange fut révélée à la terre, ce jour fut complet en tout, car le Cantique des Cantiques est le Saint des Saints.

317) Il est écrit dans le livre d’Adam ha Rishon « le jour où le Temple sera construit, les patriarches évoqueront un chant en haut et en bas ». C’est la raison pour laquelle nous trouvons un Shin écrit en grand dans le Cantique des Cantiques [Shir ha Shirim], car ici les trois branches [de la lettre Shin ש] indiquent les trois patriarches. Ces patriarches sont ceux qui évoquent le chant. Ils ne jouent pas car seule Malkhout joue, mais ils évoquent en haut le chant de ces grands chants qui sont assignés sur tous les mondes, le chant de Bina.

318) Ce jour là Jacob le complet s’est levé et est entré dans le Jardin d’Eden dans la joie à sa place. Alors le Jardin d’Eden, Malkhout, commença à jouer et tous les parfums dans le Jardin d’Eden jouèrent. Qui a engendré ce chant et qui l’a dit ? Jacob, car s’il n’était pas entré dans le Jardin d’Eden, le Jardin d’Eden n’aurait pas dit le chant. Ainsi Jacob engendra ceci, et le Jardin d’Eden, Malkhout, l’a dit.
319) Ce chant est le chant qui est toute la Torah, un chant avec qui les supérieurs et les inférieurs se réveillent. Ce chant est comme en haut, le Shabbat supérieur, Bina, un chant par lequel le nom sacré supérieur, Malkhout se couronne grâce à lui. Il est donc le Saint des Saints, car tous ces mots sont avec amour et dans la joie de tous, car la coupe de bénédiction, Malkhout, est placée à droite, dans Hassadim, et parce qu’elle est placée à droite, toute la joie et tout l’amour sont trouvées, et c’est pourquoi tous ses mots sont avec amour et dans la joie.

320) Quand cette droite recula, comme il est écrit « Il a fait reculer Sa droite », alors la coupe de bénédiciton, Malkhout, est placée à gauche – où il y a les Dinim – par manque de Hassadim. Quand elle est placée à gauche, les supérieurs et les inférieurs commencent à se lamenter pour elle. Ils disent « Eikha » [comment ; mais également le livre des Lamentations] qui est les lettres Ei Koh, signifiant Ei [non] Kos [coupe] de bénédiction, qui est Malkhout, qui est appelée Koh. C’est parce que l’endroit élevé où elle est assise, l’endroit de Bina, lui a été dénié et pris. Pour cette raison, tous les mots du Cantique des Cantiques du côté droit sont amour et joie. Eikha, dont la droite manque et seule la gauche est présente, tous ses mots sont doléances et lamentations.
321) Ainsi, chaque joie et chaque allégresse et chaque chant est du côté gauche. C’est pourquoi les Lévites, qui sont du côté gauche, jouent les chants. Et comment pouvez-vous dire qu’il est Dinim et lamentations ? Mais toute la joie se trouve du côté gauche, que quand la droite adhère à elle, quand Hokhma de gauche se revêt dans Hassadim de droite. Et quand la droite se réveille et adhère à elle, alors la joie de droite fait le bien et apaise la colère de gauche, car toute la colère et les Dinim de gauche sont dus par l’absence de Hassadim, qui sont de droite. Et quand la colère s’apaise et qu’il y a de la joie du côté droit, alors la joie complète vient de gacuhe car après avoir revêtue Hassadim, Hokhma de gauche illumine aussi, et alors la joie est parfaite.
322) Quand la droite est absente, la colère de gauche se multiplie, car la droite n’apaise pas et ne fait pas le bien ni la joie, et alors il est dit Eikha [comment], qui est les lettres Ei Koh [où est Koh], la coupe de bénédiction est appelée Koh, car elle est assise à gauche et la colère augmente et ne s’apaise pas, mais les doléances et les lamentations se réveillent.
323) Mais dans le Cantique des Cantiques, la coupe de bénédiction a bien sûr été placée à droite et lui a été donné. Par conséquent tout l’amour et toute la joie sont présents. Pour cette raison, tous ses mots sont avec amour et joie, et ce n’est pas le cas avec le reste des chants du monde. C’est pourquoi le côté des patriarches a évoqué ce chant.

324) Le jour où ce chant fut révélé, la Shekhina est descendue sur terre, comme il est écrit « et les prêtres ne pouvaient pas se tenir debout et servir », parce que « la gloire du Seigneur remplit la maison du Seigneur ». Ce jour là vraiment, la louange du Cantique des Cantiques fut révélée, et Salomon l’a dite avec le saint esprit.

325) La louange du chant du Cantique des Cantiques est toute la Torah, la totalité de l’acte de la création, la totalité des patriarches, la totalité de l’exil d’Egypte, et l’exode d’Israël d’Egypte, et le chant de la mer. « Alors Moïse chanta ». Elle est la totalité des dix commandements et l’existence du Mont Sinaï, et comprend le moment où Israël marchèrent dans le désert jusqu’à ce qu’ils arrivent dans la terre [d’Israël] et que le Temple fut construit. Elle est la totalité du couronnement de non sacré supérieur avec amour et joie, la totalité de l’exil d’Israël parmi les nations, ainsi que leur rédemption, la totalité de la résurrection des morts jusqu’au jour du Shabbat pour le Seigneur, le jour qui est entièrement le Shabbat de l’avenir, ce qui est, ce qui a été et ce qui sera, le septième jour du septième millénaire, quand il y aura le Shabbat pour le Seigneur. Tout est dans le Cantique des Cantiques.
326) Quiconque prononce un verset du Cantique des Cantiques et le dit à un banquet, la Torah revêt un sac, monte au Saint béni soit-Il, et dit devant Lui : « Tes fils se moquent de moi dans un banquet » Certes la Torah monte et dit ainsi, et c’est pourquoi l’homme doit être prudent et faire de chaque mot du Cantique des Cantiques une couronne sur sa tête.

327) Pourquoi est-il dans les Ecrits [Hagiographes] et non dans les Prophètes. Sa place est dans les Ecrits parce qu’il est un chant de louange de l’assemblée d’Israël, qui est Malkhout qui est couronnée en haut, de Bina et Malkhout est regardée comme les Ecrits. Pour cette raison, toutes les louanges du monde ne sont pas favorisées par le Saint béni soit-Il comme cette louange.
328) « Le Cantique des Cantiques de Salomon ». « Le Cantique » est un, « Cantiques » est deux, « de » est trois. Tel est le sens de la coupe de bénédiction, Malkhout, placée et qui est prise entre la droite et la gauche, qui sont les deux lignes – droite et gauche – HG, et tout se réveillé envers le roi dont la paix est sienne, la ligne médiane, Tifféret. Ils ont trois opposés et par cela le désir monte à Ein Sof. La sainte Merkava est ici parce que les patriarches, HGT, qui sont trois chants, sont la Merkava et le roi David s’unit avec eux, et ils sont donc quatre. Ils sont la sainte Merkava supérieure, et c’est pourquoi il y a quatre mots dans le premier verset [en hébreu]: « Cantique des Cantiques de Salomon », qui est la sainte Merkava complète.

329) Le « cantique » est le roi David, qui s’élève dans le cantique. « Des cantiques » sont les patriarches, les grands assignés, la Merkava qui est correctement complétée, « de Salomon » est celui qui chevauche cette Merkava parfaite, Bina.

330) Dans ce verset est la perfection du monde jusqu’au monde, de Bina à Malkhout, toute la foi. Tout est une Merkava complète pour celui qui est connu, YESHOUT, ZAT de Bina, en qui le Youd sort de leur Avir, et pour celui qui n’est pas connu, et qu’il n’y a personne pour se tenir et savoir, AVI supérieurs, GAR de Bina. En eux, le Youd ne sort pas de leur Avir, ce verset est donc dit en quatre mots, qui sont une Merkava complète de tous les côtés, de la droite et de la gauche. A partir de là, au-dessus de AVI, le secret est donné aux sages.

331) Il y a un autre secret intérieur en lui. Celui qui voir des raisins en rêve, s’ils sont blancs, ils sont bons, signifiant que le rêve pointe vers le bien. S’ils sont noirs, si c’est leur moment, quand les raisins murissent, ils sont bons. Si ce n’est pas leur moment, la pitié est requise, car ils suggèrent un mauvais décret.

Quelle est la différence s’ils sont blancs et quelle est la différence s’ils sont noirs ? De plus, quelle est la différence entre « leur moment » et « pas leur moment » ? Et de plus, pourquoi est-il garanti d’être dans le monde à venir s’il mange des raisins noirs ?

332) L’arbre avec lequel Adam Ha Rishon a péché, était des raisins, comme il est écrit « leurs raisins étaient des raisins de poison ». Ce sont les raisins noirs parce qu’il y a des raisins noirs et il y a des raisins blancs. Les blancs sont bons, car ils sont du côté de la vie car le blanc suggère Hessed, ZA, l’arbre de vie, et les noirs requièrent Rakhamim [pitié] car ils sont du côté de la mort, parce que le noir suggère l’arbre de la connaissance du bien et du mal, en qui il y a la mort. A leur moment, le temps de maturation des raisins, ils sont bons même s’ils sont noirs parce que quand le blanc gouverne tout est parfumé, et alors tous reçoivent la correction, tout est beau, et tout est une correction, blanc et noir.
Quand ce n’est pas durant la maturation des raisins, quand le blanc ne gouverne pas et que le noir apparait en rêve, c’est pour savoir qu’il a été jugé de la peine de mort, et a besoin de Rakhamim, parce qu’il a vu l’arbre avec lequel Adam ha Rishon a péché qui le fit mourir, ainsi qu’au monde entier.

333) Ce monde est comme le monde en haut, et tout ce qu’il y a dans ce monde est également en haut, dans le monde en haut. Et si le serpent a causé la mort d’Adam en bas, qu’est-ce qui la causé en haut, dans Adam supérieur, signifiant ZA et Malkhout ? Vous pouvez dire que la lumière de la femme, Malkhout, s’est diminuée, comme la lune dont la lumière diminue parfois et est donc considérée comme morte.
Il convient également de demander à propos du mâle, ZA, pourquoi la mort est discernée en lui ? De plus, la lune, Malkhout, est-elle morte à cause du conseil du serpent, qui est la diminution de sa lumière ? Mais, la diminution de sa lumière n’était pas à cause du serpent, mais parce que la lune a dit au Saint béni soit-Il « deux rois ne peuvent pas se servir de la même couronne ». C’était le quatrième jour de l’acte de la création, et ce n’était pas à cause du serpent. Et est-ce son mari, ZA, dans la diminution de la lumière qui est appelé « mort » ? Non, il n’y a pas de diminution en haut.
334) Mais tout ceci sont les secrets de la Torah et le serpent causa la diminution de tout. Tout ce que fait le Saint béni soit-Il en haut, et en bas, tout est masculin et féminin, et plusieurs degrés sont en haut qui diffèrent l’un de l’autre. De degré en degré, il y a Adam en elle, et ces degrés qui sont un genre, le Saint béni soit-Il les a fait pour eux sous la forme d’un corps ayant mâle et femelle dans Adam. Chaque degré contient dix Sefirot – les six Sefirot inférieures de chaque degré sont un genre, car il n’y a que cinq Behinot [discernements] particulières dans les dix Sefirot, KHB TM, Tifféret seule les inclut toutes, qui sont HGT NH et Yessod inclut HGT NH. Ainsi, HGT NHY sont un genre et une Behina des cinq Behinot, signifiant uniquement Tifféret. Et elle devient un corps [Gouf] appelé Adam.
335) Le second jour de l’acte de la création, en qui l’enfer a été créé, un seul Gouf fut fait, Adam. Le bon VAK dans la Klipat Noga fut établi comme un Gouf pour également inclure Malkhout, comme sa Noukva. Ses organes sont les anges assignés qui sont inclus en elle, approchant le feu – la Klipa, le feu brûlant – et meurent et ressuscitent comme avant. C’est parce qu’ils se sont approchés du serpent et Adam ha Rishon supérieur qui fut séduit dans son tabernacle par la Noukva, qui est appelée un « tabernacle », et le tabernacle fut séduit par ce serpent. C’est pourquoi il mourut. Le serpent causa la mort parce qu’il s’était approché de lui, tout comme Adam inférieur.

Il y a quatre Klipot : la tempête de vent, le grand nuage, le feu brûlant et Noga. La Klipat Noga a le bien et le mal en elle. Le bien en elle est vraiment Kedousha [sainteté] et est séparée des trois Klipot, qui sont le serpent impur. Si elle s’approche des trois Klipot, qui sont le serpent, elle est également salie et les lumières la quittent, ce qui est considéré comme la mort. Par l’élévation de MAN des inférieurs, elle quitte les Klipot à nouveau et est ressuscitée, devient un Gouf, Adam, qui est le bien dans Noga, qui est Kedousha.

336) Partout Adam signifie mâle et femelle, même dans les degrés de Atsilout. Mais Adam qui est le saint supérieur, ZA de Atsilout, gouverne tout – donnant la vie et de la nourriture à tous. Et donc, ce serpent fort a empêché cette lumière dans tout Adam et quand le tabernacle fut sali, Noukva d’Adam, le bien dans Noga, elle mourut et le mâle mourut également, et ils ressuscitèrent comme avant. Pour cette raison tout en bas est comme en haut.

337) Celui qui mange ces raisins noirs dans son rêve est sûr d’être dans le monde à venir parce qu’il les a mangé et gouverne cet endroit, la Klipa, car il les a mangé et l’a surmonté et l’a piétiné. Quand il a passé cette forte Klipa, il s’approche du monde à venir, et il n’y a personne qui peut s’opposer à lui. Pour cette raison, celui qui voit dans son rêve qu’il a mangé ces raisins noirs et les a piétiné est sûr d’être dans le monde à venir.
338) Il n’y avait pas de chant dans la maison de David, Malkhout, jusqu’à ce que ces raisins noirs soient enlevés et les gouverna. Alors le Cantique des Cantiques fut dit. Ils sont appelés « raisins » même à l’endroit de Malkhout, comme il est écrit « J’ai trouvé Israël comme des raisins dans le désert ». Les enfants d’Israël sont Malkhout, et ceux dans le verset sont les raisins blancs.

339) Ce chant s’élève au dessus de tous les autres cantiques des premiers. Tous les cantiques que les premiers disaient s’élevaient uniquement aux cantiques que les anges supérieurs disaient. Et même s’ils sont expliqués différemment, il est écrit « un cantique des degrés de David». Un cantique des degrés est le cantique que les anges supérieurs disent, et ils se divisent en plusieurs niveaux et degrés ; ils disent à David, Malkhout, pour lui demander la proie et de la nourriture.
340) « Le cantique des degrés » comme il est écrit « sur les jeunes servantes, un cantique ». Il est également écrit « c’est pourquoi les jeunes filles t’aiment » signifiant les palais de Bryia, qui sont appelés « jeunes servantes ». C’est le cantique de ces servantes, parce que Maalot [degrés] a les lettres de Alamot [jeunes servantes]. « De David » car David est le roi supérieur, Malkhout, qui loue toujours le roi supérieur, ZA.

341) Quand le roi Salomon est arrivé, il dit un chant supérieur en haut, dont les plus grands du monde supérieur – HGT de ZA, car ZA est appelé « le monde supérieur » et ses HGT sont appelés « grands », GAR, comparé à ses NHY, qui sont petits et considérés VAK – disent ce cantique au roi supérieur dont toute la paix est sienne. Il est Bina, de qui toutes les lumières de ZON et BYA viennent.

Tous ceux qui disent ce chant s’élèvent dans ce chant pour ne dire que le chant que les anges supérieurs disent. Mais la roi Salomon était l’exception, car il monta dans ce chant à ce que les grands supérieurs, les piliers du monde – HGT de ZA – disent. Les cantiques de tous les peuples du monde étaient dans les Merkavot inférieurs, Noukva de Khaze de ZA et en bas. Le cantique du roi Salomon était dans les Merkavot supérieures, dans HGTM dans Khaze de ZA et en haut, qui sont une Merkava pour Bina.

342) Moïse qui s’éleva au degré de prophétie et d’amour pour le Saint béni soit-Il au dessus de tous les peuple du monde, le chant qu’il disait était-il dans les Merkavot inférieures et ne s’éleva pas plus haut ? Le chant que Moïse a dit monta jusqu’à ZA, et non en bas à Noukva. Cependant, il ne récita pas le chant comme le roi Salomon, et aucun homme ne s’éleva dans le chant comme Salomon.
343) Moïse s’est élevé jusqu’à ZA dans un chant et sa louange était pour donner louanges et remerciements le roi supérieur, ZA, qui a sauvé Israël qui a fait pour eux des miracles et de puissantes actions en Egypte et à la mer. Cependant, le roi David et son fils, Salomon, dirent le chant de façon différente. David essaya de corriger les servantes, les palais de Bryia, les parties de NHY de Malkhout, sans lesquelles il n’y aurait pas eu de GAR pour Malkhout et para la reine avec elle, Malkhout, pour que la reine et ses servantes apparaissent belles. Pour cette raison, il s’essaya dans ces chants et louanges pour elles jusqu’à ce qu’il ait établi et orné toutes les servantes et la reine.
344) Quand Salomon arriva, il trouva la reine ornée et ses servantes en beauté, et s’essaya de la faire entrer vers le marié, ZA, et de faire entrer le marié dans la Houppa [dais nuptial] avec la reine, étendant VAK de Gadlout. Il implanta les mots d’amour entre eux pour les unir ensemble, étant GAR de Gadlout et tous deux seront dans une complétude, dans un amour parfait. C’est pourquoi Salomon s’éleva en louange plus haut que tout le monde.

345) Moïse s’est accouplé avec la reine dans ce monde, en bas, dans Khazé de ZA, et en bas, dans VAK pour qu’il soit dans un Zivoug complet dans les inférieurs dans ce monde, uniquement dans TNHY. Salomon s’est accouplé avec la reine dans un Zivoug complet en haut, de Khazé de ZA et en haut et fit entrer le mari dans la Houppa avant le Zivoug et ensuite il les fit entrer tous les deux dans ce monde, dans le Temple qui fut construit, étendant aussi le Zivoug du Khazé et en bas. Il s’avère que Moïse n’a étendu que VAK à Malkhout, et Salomon a étendu GAR, après que VAK furent établis par Moïse.

346) Comment Moïse a-t-il amené la reine seule dans ce monde, si le Zivoug était dans TNHY de ZA, qui appartient à Malkhout et que seuls HGT sont considérés comme ZA ? Il semble séparé. Le Saint béni soit-Il l’a tout d’abord accouplé avec Moïse, qui était une Merkava pour Khazé de ZA et en haut, et elle était la mariée de Moïse. Après s’être accouplée avec Moïse et avoir reçue de lui l’adoucissement de Khazé de ZA et en haut, elle est descendue dans ce monde dans un Zivoug de ce monde, qui est VAK, et fut établie dans ce monde, ce qui n’était pas le cas avant, et elle ne fut jamais séparée.
347) Cependant, quand l’homme fut créé, il n’y avait personne pour amener l’amour, tendresse et les mots de l’accouplement en haut sauf le roi Salomon, qui établit le Zivoug en haut de Khazé de ZA au début, étendant de là Hokhma, et ensuite les convia ensemble à la maison qu’il avait construite pour eux, signifiant également le Zivoug en bas du Khazé pour l’extension de Hassadim. Heureux sont David et Salomon, son fils, qui ont établi un Zivoug en haut, dans GAR. Depuis le jour où le Saint béni soit-Il a dit à la lune, Malkhout, « va et diminue toi », elle n’avait pas fait un Zivoug complet avec le soleil, ZA, sauf quand le roi Salomon est arrivé.

348) « Le Cantique des Cantiques de Salomon ». Il y a cinq degrés pour adhérer au monde à venir, Bina : « le Cantique » est un, « des Cantiques » est deux, ce qui fait trois. « De » est quatre, et « Salomon » est cinq. Il y a deux degrés des petits ZON dans Khazé de ZA et en bas et deux degrés des grands ZON de Khazé de ZA et en haut, et après eux est Bina. Il s’avère que Bina est également le cinquième degré, car elle est le 50ème jour, le Youvel [jubilé].

349) Salomon n’a pas pu corriger le Zivoug en haut, GAR, sauf s’il y a tout d’abord un Zivoug en bas, dans VAK. Le Zivoug en bas est un Zivoug de Moïse, car s’il n’y avait pas eu tout d’abord ce Zivoug, le Zivoug en haut n’aurait pas été établi.

350) « Et il parla trois milles proverbes ». Bien sûr que chaque mot qu’il a dit contenait 3000 proverbes, comme le livre « Ecclésiaste » qui est supérieur et allégorique, et il n’y a pas un verset en lui qui ne soit pas dans Hokhma supérieure, et dans une allégorie, même le plus petit verset en lui.

351) C’est parce que quand le premier Rav Hamnouna Saba est venu à ce verset « Réjouis-toi, jeune homme, dans ton jeune âge; que ton cœur soit en fête au temps de ton adolescence » il pleurait et disait « C’est certes un beau verset, et c’est une allégorie. Et qui peut faire ce qui est dans ce proverbe littéralement ? Si c’est une interprétation, il n’y a pas d’interprétation en lui qui soit possible d’observer, mais uniquement superficiellement, comme nous le voyons clairement. Et si c’est Hokhma, qui peut la connaitre ? »
352) Il redit immédiatement « il est écrit ‘ce sont les générations de Jacob Joseph, à soixante-dix ans » ; Ce verset de l’Ecclésiaste est une allégorie de la sagesse de ce verset de la Torah. L’un est une allégorie pour l’autre. « Réjouis-toi, jeune homme, dans ton jeune âge » correspond à « et il est un garçon ». Les mots « que ton cœur soit en fête » correspondent « faisait paitre le troupeau avec ses frères ». Les mots « au temps de ton adolescence » correspondent à « les fils de Bilha et les fils de Zilpa, les femmes de son pères ». Les mots « et saches que pour toutes ces choses » correspondent à « et Joseph rapporta sur leur compte des médisances ». Les mots « Dieu te conduira en justice » correspondent à « ce sont les générations de Jacob Joseph » car Joseph est inclus dans Jacob, qui est appelé « justice ».
« Les 3000 proverbes » sont les trois lignes HGT, Abraham, Isaac, Jacob. Jacob, la ligne médiane, les comprend tous et il y a 3000 proverbes en lui. Joseph, Yessod est inclus dans Jacob et il y a également trois lignes dans Joseph. La différence entre Jacob et Joseph est que Jacob penche à droite, sous la domination par la lumière de droite, Hassadim et Joseph penche à gauche, sous la domination de l’extension de Hokhma qui est revêtue dans Hassadim par la ligne médiane.

Il est écrit « ce sont les générations de Jacob Joseph » signifiant que Joseph est inclus dans Jacob, et a trois lignes, comme lui. Il faisait paître le troupeau avec ses frères, qui est la ligne droite, car le troupeau est Hassadim. « Alors qu’il était encore jeune, avec les fils de Bilha et les fils de Zilpa », qui est la ligne gauche parce que les Mokhin de gauche sont appelés « petite face », un garçon, et les fils des servantes sont gauche. Il est écrit « et Joseph rapporta sur leur compte des médisances à leur père». C’est une extension de Hokhma en amenant les Dinim de gauche, qui est une médisance sur leur compte à leur père, qui est la ligne médiane, car alors la ligne médiane s’adoucie, revêtant Hokhma dans Hassadim. C’est le cœur du texte – pour indiquer le mérite de Joseph en étendant Hokhma et la traduction [de l’hébreu en araméen] de Ben Zékounim [le plus jeune] est Bar Hakim [fils de sagesse].
L’Ecclésiaste est comme le texte de la Torah. Le verset « Réjouis-toi jeune homme » fut dit également à propos de Joseph, qi est inclus dans Jacob, comme le verset de la Torah. C’est parce qu’ici il est écrit « Réjouis-toi jeune homme dans ton jeune âge », et dans la Torah il est écrit « alors qu’il était encore jeune ». Ainsi Joseph est appelé un jeune homme et un jeune. « Et que ton cœur soit en fête » est la ligne droite dans Joseph opposée à « qui faisait paître le troupeau avec ses frères ». « Au temps de ton adolescence » est la ligne gauche en lui, qui sont de « petites faces » correspondant à Bilha et Zilpa, les femmes de son père.

« Sache que pour toutes ces choses », que Daat élève les trois lettres ELEH de Elohim, et les connectant avec le MI de Elohim, de façon à ce que Hokhma se revête dans Hassadim dans MI et que Hokhma puise illuminer. Ceci correspond à « Et Joseph rapporta sur leur compte des médisances à leur père » signifiant qu’il a étendu Hokhma par la ligne médiane. « Dieu te conduira en justice » signifiant que Dieu conduit Joseph et l’inclut dans la justice, Tifféret, Jacob.

Le verset termine par ceci, pour montrer que l’inclusion de Joseph dans Jacob est essentiellement pour étendre Hokhma, comme il est écrit « mais sache que pour toutes ces choses, Dieu te conduira en justice », te conduira en justice pour connecter ELEH à MI via Daat. Ceci correspond à « ce sont les générations de Jacob Joseph » que Joseph est inclus dans Jacob.
353) Ce proverbe se diffuse en 3000 proverbes, trois lignes, et toutes sont dans ce proverbe quand Joseph est inclus dans Jacob, car 3000 sont dans Abraham, Isaac, et Jacob, HGT, qui sont trois lignes. Mais seul Jacob les comprend tous et lui seul contient trois lignes. De ce fait, quand Joseph est inclus dans Jacob, elles sont toutes dans Joseph, signifiant que toutes les trois lignes dans ce proverbe sont dans Hokhma. Et ici dans les 3000 proverbes il y en a plusieurs qui commercent les lots de marchandises du caché, c’est-à-dire, plusieurs sages ont plusieurs secrets en cela, parmi ceux sont les résidents des boucliers, et les porteurs des boucliers contre la Sitra Akhra, qui les étendent de la ligne médiane, et qui ne considèrent pas les secrets de Hokhma qu’il y a en cela.

354) Le cantique du Proverbe était 1005. Tout est un. « Tout » signifie que le « Cantique du » est le « Cantique des Cantiques ». Le cantique est-il 1005 ? Mais cinq sont les portes et ouvertures qui s’ouvrent dans le roi dont la paix est sienne, ZA, et elles sont 500 et de l’arbre de vie, ZA, car elles ont cinq Sefirot KHB TM qui s’étendent à lui de Ima et elles sont 50 ans du Youvel, Bina, qui sont étendus à ZA.

355) 1000 est l’arbre de vie, ZA. Le marié sort de son côté, Yessod, qui sort de l’arbre de vie, de ZA, héritant de tous ces cinq dans l’arbre de vie pour les apporter à la mariée, Malkhout. Le jour du Saint béni soit-Il est 1000 ans. Quand ZA revêt AVI supérieurs, dont les Sefirot sont 1000 chacune, les six Sefirot HGT NHY de ZA, qui sont appelées six jours, sont 1000 ans chacune. Il s’avère alors que Yessod est également 1000 ans.

C’est la rivière qui sort de l’Eden parce qu’à ce moment, Yessod, qui est appelé « rivière » sort de l’Eden, AVI supérieurs, qui est appelé « Joseph le juste », Yessod de Gadlout de ZA, qui est appelé Tsadik [juste] d’après le nom de la lune, Malkhout, qui est appelée Tsédék [justice], à qui il adhère. C’est comme si le Saint béni soit-Il avait posé une condition pour elle, comme il est écrit « Si mon alliance n’est pas jour et nuit, Je ne mettrai pas les lois du ciel et de la terre ». Pour cette raison, le Cantique des Cantiques est le Saint des Saints, en qui les Mokhin de AVI – qui sont appelés ainsi – sont étendus.
356) Le Cantique des Cantiques est certainement 1005 car en lui il y a cinq degrés, cinq mots correspondant à KHB TM. Les 1000, qui est Yessod, n’est pas mentionné parce que 1000 est caché jusqu’à ce qu’une femme se connecte à son mari, ZA et Malkhout. C’est pour cela que Salomon a essayé d’amener ces 1000 à la mariée dans la dissimulation du sceau de Hokhma supérieure, qui est Yessod de Malkhout, en qui Hokhma supérieure est scellée et apparait.

357) Après avoir fait le Saint des Saints en bas – dans le Temple- caché et dissimulé, il inséra le Saint des Saints ici. Ce sont les deux chérubins, ZA et Malkhout, qui sont appelés « le Saint des Saints » pour faire la dissimulation du Zivoug complet en haut dans AVI et en bas dans ZA et Malkhout. Le Saint des Saints en haut est Hokhma supérieure, et Youvel est Bina. De même, le marié et la mariée, ZA et Malkhout, héritent de l’héritage de AVI, Hokhma et Youvel et ils sont également appelés « le Saint des Saints ».

358) Le lot de l’héritage revient différemment. La fille, Malkhout, hérite de l’héritage de Aba, Hokhma supérieure qui s’étend de HS de AA, car Hokhma n’apparait qu’en elle. Hokhma apparait en elle dans l’ascension de ce nom sacré durant l’ascension de Malkhout, qui est appelée « nom » à AVI. Elle est également appelée « sacré », Hokhma, comme Aba.

Son fils hérite de l’héritage de Ima, qui est Bina, Hassadim, « car il désire miséricorde ». Il est appelé « saints » parce qu’il prend tous ces saints supérieurs, Hokhma de Aba et Hassadim de Ima, et les rassemble à lui. Cependant, Hokhma est couverte et seuls Hassadim le gouvernent. Pour cette raison, nous considérons qu’il n’hérite pas de Aba, mais uniquement de Ima. Ensuite, il donne ces Hokhma et Hassadim, les insèrent dans la mariée, Malkhout, et Hokhma apparait en elle. C’est pourquoi nous considérons qu’elle hérite de Aba, en qui il y a Hokhma supérieure de HS de AA, qui est la racine de Hokhma, et d’après qui elle est appelée « saint ».
359) C’est pourquoi il a dit « le Cantique des Cantiques ». Un cantique est pour le saint, Aba. « Des Cantiques » est pour les saints, Ima, pour que tout soit dans le Saint des Saints, en un, comme il se doit. « De Salomon » pour le roi dont la paix est sienne, ZA.

360) Cette louange, les Mokhin qui sont amenés dans le Cantique des Cantiques, ne sont pas de ZA, même s’il dit « de Salomon », qui est ZA. Mais la louange monde à un endroit élevé, à Bina, qui est sortie de HS de AA et est retournée à lui, dont tous ces Mokhin sont à elle. Cependant, quand il écrit ici « de Salomon », c’est un secret. C’est parce que quand le mâle et la femelle – ZA et Malkhout - sont établis ensemble sous le roi supérieur, Bina, les lettres ELEH de Bina, ses NHY, descendent à ZA et Malkhout durant sa Katnout. Ces NHY leur donnent Mokhin durant sa Gadlout et alors le roi, ZA, monte à Bina et se remplit là de toutes les saintetés et toutes les bénédictions qui s’étendent en bas, les donnant en bas, à Malkhout. C’est le désir ardent du roi supérieur, ZA, d’être rempli de saintetés et bénédictions pour donner en bas, à Malkhout.

361) C’est la raison des prières et demandes que nous disons – pour que la fontaine supérieure, ZA, soit remplie. C’est parce que quand il est correctement établi, le monde inférieur, Malkhout, et ses servantes, les palais de Bryia, sont corrigés de sa vision – qui est Hokhma qui est appelée « vision » - et de la vision d’une correction, d’une correction dans la ligne médiane. Le monde inférieur n’a pas besoin d’être corrigé de Bina, comme durant sa Katnout, mais d’une vision du monde supérieur, ZA, et non de Bina, la lune. Malkhout qui n’a rien par elle-même, après s’être diminuée des lumières qu’elle a reçue de Bina sauf quand elle est corrigée par le soleil, ZA et alors elle illumine. La lune est corrigée et brille de la vision du soleil et de ses corrections.

362) La raison pour laquelle nous avons besoin des prières et demandes, pour que brille et soit établi l’endroit dont les lumières sortent, ZA, est que quand l’endroit est corrigé, tout est corrigé en bas, dans Malkhout, par sa vision. Pour cette raison, le cantique que Salomon a dit essaya de corriger uniquement le roi dont la paix est sienne, ZA pour qu’il soit corrigé. Et quand il est corrigé, tout est corrigé par sa vision. S’il n’avait pas corrigé, il n’y aurait pas eu de correction pour la lune, Malkhout. C’est pourquoi il est écrit « de Salomon » qui est ZA, pour qu’il soit correctement corrigé et remplit dès le début.
De tout homme dont le cœur le porte

363) « Et ils prendront un don pour Moi ». Le secret des secrets est pour ceux qui connaissent la sagesse. Quand le plus caché de tout ce qui est caché, Kéter, veut glorifier son honneur, il souffla un vent d’un point élevé, Hokhma – l’esprit [également « vent » en hébreu] de Hokhma, qui s’étend de haut en bas, à Malkhout, car Hokhma n’apparait que dans Malkhout – et y fait sa correction, pour s’établir dans ce monde. Il a fait une correction ici parce que l’essence et la racine de ce monde n’avaient pas été corrigées dans Malkhout, il n’y aurait pas du tout de Kli en qui donner sans réserve dans ce monde. Et s’il n’avait pas donné sans réserve dans ce monde, le monde aurait péri immédiatement, il n’aurait même pas pu exister pour une seconde. Mais parce qu’il a fait une correction dans Malkhout, de ce monde, Malkhout est remplie d’un côté – pour donner à ce monde – et de l’autre côté pour donner aux anges supérieurs. Ainsi, tous sont nourris par elle ensemble.
364) La correction complète de cet esprit, qui est la lumière de Malkhout est l’esprit des justes dans ce monde. Cet esprit a été complété au moment où Hénoch et Yered et Mahalalel étaient dans ce monde. Et quand les méchants du monde se multiplièrent, la complétude fut enlevée de cet esprit. Ensuite, quand ils furent perdus dans le déluge, Noé arriva et les compléta.
Quand la génération de Babylone arriva et que la complétude fut enlevée de l’esprit, Abraham vint et le compléta. Quand les gens de Sodome arrivèrent et l’enlevèrent, Isaac arriva et le compléta. Quand les philistins et les méchants de la génération arrivèrent et lui enlevèrent la complétude, Jacob et ses fils arrivèrent, étant un lit parfait sans défaut, et le complétèrent.

365) Quand ils quittèrent la terre sainte et descendirent en Egypte, l’esprit s’attarda en Egypte pour eux, et parce qu’Israël y refirent les travaux des Egyptiens, l’esprit se rendit et la complétude lui fut retirée jusqu’à ce qu’Israël sortirent d’Egypte et vinrent pour faire un tabernacle. Le Saint béni soit-Il dit « C’est Mon désir de résider parmi vous, mais je ne peux bas jusqu’à ce que vous corrigiez Mon esprit, la lumière de Malkhout, pour qu’elle soit en vous », comme il est écrit « et ils Me feront un sanctuaire pour que Je puisse résider parmi eux ».
366) C’est le sens des mots « et ils prendront un don pour Moi » signifiant la Shekhina, l’esprit de Malkhout. Moïse dit au Saint béni soit-Il « qui peut le prendre et qui le faire ? » Il lui dit « Moïse, ce n’est pas comme tu penses, mais « de tout homme dont le cœur le porte, vous prendrez Mon don ». Vous le prendrez et le compléterez de leur désir et esprit.

367) Quand Salomon arriva, il établi cet esprit de Malkhout dans la perfection d’en haut, de Bina, car depuis le jour où il a été complété en bas lors des jours de Moïse, cette perfection qui est en bas ne lui a pas été enlevé. Quand Salomon est arrivé, il essaya de le compléter d’en haut et commença à corriger la vision du monde supérieur, ZA, pour corriger cette vision du monde inférieur, Malkhout. C’est le sens « de Salomon », ZA.

Baisers 

368) Quand le Saint béni soit-Il est apparu au Mont Sinaï, quand la Torah fut donnée à Israël dans les dix Commandements [en hébreu « Paroles »], chaque parole faisait un son. La parole, Hokhma produisait un son, Hassadim, le son se divisait en 70 sons, et tous illuminent et étincellent devant les yeux d’Israël. Ils voyaient l’éclat de Sa gloire œil à œil, comme il est écrit « et tout le peuple voyait les voix ». « Voir » signifie que ce Mokhin de Hokhma est apparu en lui, vision, bien qu’elle soit en fait Hassadim.
369) Il y avait trois lignes dans la voix et elle témoignait dans chacun d’Israël, lui disant « Accepte moi sur toi ainsi et ainsi les Mitsvot de la Torah » qui est la ligne droite. Ils disaient « oui ». Elle revient à sa tête et roula sur lui, témoignant de lui et disant « accepte moi sur toi ainsi et ainsi les punitions de la Torah », qui est la ligne gauche, et ils disaient « oui ». Ensuite la voix revient et l’embrassa sur la bouche, comme il est écrit « qu’il m’embrassa des baisers de sa bouche », qui est la ligne médiane, GAR.
370) A ce moment, tout ce qu’ont vu Israël, ils le virent dans une lumière, Malkhout, qui reçoit toutes les lumières en elle, HGT, et ils convoitaient de la voir. Le Saint béni soit-Il leur dit « la lumière que vous avez vu au Mont Sinaï, qui a reçue toutes ces couleurs des lumières, et que vous désirez ardemment – qui est Malkhout -, recevez la et prenez la chez vous ». Les couleurs que les lumières reçoivent sont l’or, Guevoura, l’argent, Hessed, et le bronze, Tifféret, et elles sont trois lignes.

371) Que vit le roi Salomon pour qu’il amène des mots d’amour entre le monde supérieur, ZA et le monde inférieur, Malkhout, au début de la louange d’amour qu’il a introduit entre eux « qu’il m’embrasse » ? Mais il y a amour de Dvékout [adhésion] de l’esprit à l’esprit uniquement dans un baiser, et un baiser sur la bouche, la fontaine de l’esprit et son écoulement. Quand ils s’embrassent, ces esprits adhèrent l’un à l’autre et deviennent un, et alors il est un amour.

372) Le baiser d’amour se diffuse aux quatre esprits, et les quatre directions adhèrent ensemble, et ils sont dans la foi, Malkhout. Et les quatre esprits montent dans quatre lettres, qui sont les lettres dont dépend le nom sacré, et dont le supérieur et l’inférieur dépend. La louange du Cantique des Cantiques dépend d’eux, et elles sont les quatre lettres de Ahava [« amour », Aleph-Hey-Bet-Hey]. Elles sont la Merkava supérieure, HG TM, et elles sont une connexion et Dvékout et complétude de tout.

373) Les quatre lettres Aleph-Hey-Bet-Hey sont les quatre esprits de l’amour et de la joie de tous les organes du corps, sans aucune tristesse. C’est parce qu’il y a quatre directions dans un baiser, chacun inclus l’autre : l’esprit de ZA est inclus dans Malkhout, l’esprit de Malkhout est inclus dans ZA et quand cet esprit est inclus dans l’autre esprit, et l’autre est inclus en lui, deux esprits ensemble sont fait dans chacun – son propre esprit et l’esprit de l’autre qui est inclus en lui. Alors ils s’unissent dans une Dvékout, et ils sont quatre en complétude - deux de ZA et deux de Malkhout, jaillissant l’un dans l’autre et inclus l’un dans l’autre.
374) Quand leur illumination se diffuse dans ce monde, un seul fruit est fait de ces quatre esprit, un seul esprit qui consiste de quatre esprits. Il revient, monte, et perce les firmaments jusqu’à ce qu’il monte et s’assied dans le palais de l’amour de qui chaque amour dépend. Cet esprit est appelé également « amour » et quand l’esprit monte, il évoque le palais pour se connecter en haut avec le sixième palais, le palais de la bonne volonté, où sont les baisers.

375) Les quatre lettres sont pour les quatre vents, et elles sont les quatre lettres Aleph-Hey-Bet-Hey, car l’esprit de ZA est Aleph, l’esprit de Malkhout qui est inclus dans ZA est la lettre Hey, l’esprit de Malkhout est Hey, et l’esprit de ZA qui est inclus dans Malkhout est Bet. Leur fruit est appelé Ahava [amour], car quand ils se connectent, ZA dans Malkhout dans une connexion de baisers, ils se réveillent immédiatement l’un envers l’autre – l’esprit de Malkhout se réveille et est inclus dans l’esprit de ZA et l’esprit de ZA est inclus dans l’esprit de Malkhout.

Pour cette raison, le Hey, l’esprit de Malkhout qui est inclus dans Aleph – l’esprit de ZA – sort immédiatement et s’unit avec le Aleph, adhérant dans une Dvékout et en amour. Et les deux autres lettres se réveillent – Hey, l’esprit de Malkhout, avec Bet, l’esprit de ZA, qui est inclus dans Malkhout – et les esprits s’incluent dans les esprits en Dvékout d’amour. Ces lettres Aleph-Hey-Bet-Hey les quittent et viennent dans l’ascension de l’esprit, leur fruit. C’est pourquoi l’amour est appelé par leurs noms et ils sont couronnés en lui, et il comprend ces quatre esprits.
376) Quand l’amour vient et monte, l’esprit qui est né des quatre esprits des baisers qui est inclus dans tous ces quatre esprits rencontrent un haut assigné, un ministre assigné sur les 1990 firmaments. Il est assigné sur les courants qui s’étendent des 13 rivières de kaki pur qui s’étend de la rosée supérieure. Ces courants, les lumières de Hassadim, sont appelés « grandes eaux ». Quand l’esprit rencontre ce ministre des camps, il se tient opposé à lui et ne peut pas le retenir. Il les traverse dans les rivières de kaki pur jusqu’à ce qu’il entre dans le palais de l’amour.

Des premiers baisers de ZA et Malkhout qui consistent des quatre esprits, un seul esprit est né qui les comprend tout, en qui la droite et la gauche, ZA et Malkhout, sont littéralement un, où tout comme la gauche est annulée et est incluse dans la droite, la droite est annulée et est incluse dans la gauche. C’est pourquoi il est appelé amour, car l’amour de la droite envers la gauche est évident, ainsi que vice versa. Quand cet esprit s’étend aux justes en bas, ils reviennent et l’élèvent au palais de l’amour dans le monde de Briya, pour que l’amour s’y intensifie par la connexion avec le palais de bonne volonté.
Le ministre assigné, Akétriël, est la Kéter du monde de Briya et donc gouverne 1990 firmaments, qui sont HB dans Briya, appelé « mille », comme il est écrit « et Je vous enseignerai la compréhension ». Le dix qui manque pour le deuxième mille est Malkhout de Malkhout de Midat ha Din [qualité de jugement]. Il manque et est absent dans le deuxième mille, qui est Bina, car seule la Miftakha [clef] la gouverne, Yessod de Malkhout, qui gouverne également les grandes eaux, les multiples Hassadim qui s’étendent des 13 rivières de kaki pur.

Par conséquent, comme l’esprit monte et rencontre le ministre et ses multiples Hassadim sous sa gouvernance et influence, qui sont du côté droit, l’amour en lui fut apte à s’annuler, l’amour de la gauche, et il retourne entièrement à droite, comme les grandes eaux. Il se tient en face de lui, signifiant qu’il ne s’annule pas devant la domination de ses multiples Hassadim, et reste dans son amour pour la gauche, Malkhout.

377) A la fin de la louange du Cantique des Cantiques, Salomon dit à son propos, « beaucoup d’eaux ne peuvent éteindre l’amour ». Ces nombreuses eaux sont les eaux supérieures de la rosée supérieure, les multiples Hassadim. « Ni les rivières ne le laveront » ce sont les rivières de kaki pur, qui sont 13. Toutes n’éteignent pas le grand amour de la droite pour la gauche. Un assigné est un ange, un émissaire devant le Saint béni soit-Il, le maitre des camps qui lie les couronnes à son maitre, Akéteriël, qui couronne son maitre avec des couronnes, avec le nom gravé HaVaYaH, le Seigneur des armées.
378) Après que l’esprit soit entré dans le palais de l’amour, l’amour des baisers supérieurs de ZA et Malkhout de Atsilout se réveille, comme il est écrit « et Jacob embrassa Rachel » pour que le baiser soit de l’amour supérieur, comme il se doit. Ces baisers sont le début du réveil de chaque amour, Dvékout, et connexion en haut. Pour cette raison, le début de la louange de ce cantique est « qu’il m’embrasse ».
379) « Qu’il m’embrasse » se réfère à celui qui est caché dans une dissimulation supérieure, AVI supérieurs, qui sont appelés Aba. Les baisers dépendent du plus caché de tous ceux qui sont cachés, AA, qui embrasse en bas, Malkhout. Il n’y a personne qui ne connait le plus caché de tous ceux qui sont cachés, AA, et il révéla de lui-même une seule lumière fine et cachée, Aba, qui n’apparait que sur un fin chemin qui s’étend de lui pour illuminer vers Ima – la lumière qui brille pour YESHOUT – et vers ZON, et vers BYA. Il est le réveil de tous les secrets supérieurs et il est caché.

Parfois il est caché et parfois il est révélé, même s’il n’est pas du tout révélé. La raison pour laquelle il est parfois révélé est pour illuminer Hokhma pour YESHOUT, mais lui-même n’est jamais révélé, parce que le Youd ne sort jamais de Avir de AVI. Le réveil de l’ascension des baisers dépend de lui, et parce qu’il est caché, le début de la louange est de manière cachée, car il dit « qu’il m’embrasse avec les baisers de sa bouche », qui est de manière cachée.

380) Si les baisers dépendent de Aba, alors que veut ici Jacob, ZA ? Pourquoi dit-il « Jacob embrassa Rachel » ? Mais Jacob est celui qui embrasse. « Qu’il m’embrasse » se réfère à celui qui est caché en haut, Aba, mais par la Merkava supérieure, dont toutes les couleurs dépendent, et en qui ils s’unissent, c’est Jacob, ZA, la ligne médiane, en qui les couleurs de la droite et de la gauche sont inclues, et ses HGT sont la Merkava supérieure, en Dvékout avec qui le roi, Aba, adhère à Son fils, ZA, comme il est écrit « quel est Son nom ou le nom de Son fils ? Vous savez certainement ». Ainsi celui qui embrasse est Jacob mais il étend les baisers de Aba, à qui il adhère. C’est pourquoi il est écrit « avec les baisers de sa bouche », d’une manière cachée, car cela se réfère à Aba, qui est caché.
381) « Car ton amour est meilleur que le vin ». Le texte retourne au soleil, ZA. C’est pourquoi il est écrit à la seconde personne, ouvertement, car il illumine vers la lune, Malkhout, de la lumière des lumières supérieures. Il prend la lumière de tous et brille pour la lune, et ces lumières se connectent à lui, de quel endroit elles illuminent ? C’est du vin gardé, un vin qui est la joie de toutes les joies. Et quel est ce vin qui donne vie et joie à tous ? C’est le Dieu vivant, Bina, le vin qui donne vie et joie à tous, l’illumination de Hokhma qui s’étend de la ligne gauche de Bina qui est incluse dans la droite.

382) « … que le vin » signifie que le nom appelé HaVaYaH, HaVaYaH remplit des lettres Youd, qui est 72 en guématrie – 70 Sanhédrin et 2 témoins, et 70 est vin en guématrie. C’est le vin de la joie, amour, et miséricorde, et tous brillent, et sont heureux.

383) Rabbi Shimon pleura. Il dit « mais je sais que le saint esprit supérieur frappe en vous, heureuses est cette génération, car il n’y aura pas unetelle génération jusqu’au moment où le roi messie arrivera, quand la Torah revient du passé. Heureux sont les justes dans ce monde et dans le monde à venir ».
C’est le don

384) « C’est le don que vous leur prendrez ». Un don est Malkhout. Un don signifie la Shekhina. « Parles aux enfants d’Israël et ils Me feront un don ». Cela signifie qu’il n’est pas avec eux, mais qu’ils doivent le prendre. Ensuite, « de chaque homme dont le cœur le porte, vous prendrez Mon don ». Ici cela signifie que le don est déjà avec eux, et les autres doivent le prendre des enfants d’Israël. De plus le verset « c’est le don que vous leur prendrez » signifie que le don est déjà avec eux.

385) « Et ils Me feront un don » Qui ? Les enfants d’Israël. « De chaque homme », sont les anges supérieurs en haut, car sur eux, Malkhout est un don, c’est –à-dire une élévation – car ils l’élèvent toujours devant le roi supérieur, ZA, car ils l’élèvent au roi supérieur pour le Zivoug. Ce sont les quatre animaux qui portent le trône, qui sont quatre anges – Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël.
Quand Israël sont justes, ils prennent la Shekhina sur les anges et l’abaissent, comme il est écrit « de chaque homme dont le cœur le porte, vous prendrez Mon don ». Ce sont Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël, qui l’élèvent. « Dont le cœur le porte » signifie que le cœur, Malkhout, les veut, et le don, la Shekhina, est portée sur eux.

386) Et bien que la Shekhina se tienne et reste sur les anges « vous prendrez » signifie prenez la leur pour l’abaisser. Avec quoi ? Alors elle est abaissée avec les bonnes actions, les prières et demandes et en gardant les commandements de la Torah. Lors de la construction du tabernacle, elle est abaissée par ces couleurs, or, argent, bronze, azur, pourpre, vers écarlate, et chèvre, qui sont vues en bas comme les Sefirot supérieures et dans d’autres travaux. Ces couleurs tire le don en bas, signifiant la Shekhina, et les couleurs d’en bas vainquent les couleurs d’en haut, les Sefirot. De plus, les couleurs d’en bas tirent les couleurs d’en haut et elles entrent l’une dans l’autre pour que celles d’en bas deviennent un Gouf pour celles d’en haut. Il est écrit à ce propos « vous leur prendrez ».
387) L’or qui est inclus dans Gabriel –l’or est en haut, la Sefira Guevoura, et Gabriel la fait descendre. Les sept types d’or divisent en bas cet or. Ils sont : l’or verdâtre, l’or d’Ophir, l’or de Sheva, l’or de Parvaïm, or pur, or raffiné, et or de Tarshish. L’argent est en haut, la Sefira Hessed, et est inclus dans Michaël en bas. Ils sont l’un sur l’autre.
Le bronze est en haut, la Sefira Tifféret. Il sort de l’or, car Tifféret sort de Guevoura, car l’or et le feu sont un, se tenant et allant, car tous deux sont Guevoura, et le feu fait sortir le bronze. Par cette force et puissance, les anges serpents qui sortent du feu se dispersent, c’est pourquoi le bronze est aussi rouge que le feu et est inclus dans Ouriel, et l’un devient le corps pour l’autre.

388) L’azur est dans le bronze et l’or, qui inclut les Dinim dand Tifféret, qui est le bronze, et dans Guevoura qui est or. Parce qu’il s’intensifie des deux côtés, l’azur est fort dans les Dinim et il n’y a personne qui le gouverne pour la vie. Il a été dit que s’il voit la couleur azur dans son rêve, il saura que son âme est jugée, car l’azur est le trône du jugement, en qui il y a le Din sévère. C’est l’ange Boël, dont il est écrit « Un Dieu furieux chaque jour », Lorsque les gens se repentent en complète repentance, son nom revient à Raphaël, car le remède [Réphoua] contre le Din sévère leur est proposé.
389) Pourpre est or et argent, Guevoura et Hessed qui ont été ré-inclus l’un dans l’autre, Michaël et Gabriel, qui étaient inclus et intégrés l’un à l’autre. Il est écrit à ce propos « qi fait la paix dans Ses hauteurs ». Parce qu’ils sont intégrés l’un à l’autre, ils deviennent un corps, pourpre, opposé à Netsah, car HG gouvernent ensemble dans Netsah.

390) Le vers écarlate est au dessus, dans Hod et est inclus dans Ouriel en bas, où l’un devient le corps de l’autre pour qu’il s’accroche à l’azur et au pourpre, Malkhout et Netsah. « Et la chèvre » [également « six en hébreu] est en haut, dans Yessod, incluse dans Raphaël. L’un devient le corps de l’autre, et s’accroche à l’argent et l’or, HG.

391) Jusque là ce sont les sept piliers en haut, HGT NHY, dans les sept piliers en bas, qui sont or, argent, bronze, etc. Klipa dans Klipa, revêtue l’une dans l’autre. Ceux en bas deviennent une Klipa sur ceux d’en haut, pour les garder. Les chèvres sont sept piliers, Moakh de Moakh. Ils sont tous intérieurs, et les chèvres sont la Klipa pour le Moakh, l’extériorité.

392) Les peaux de béliers rougissent » sont les anges avec un bouclier, protégeant contre la Sitra Akhra. Ils sont des yeux brûlant de flammes de feu, comme il est écrit « et ses yeux sont comme des torches de feu ». Ils sont appelés « firmaments » et ils sont dehors, dans la Klipa. Ces « peaux de marsouins » sont à l’intérieur, du côté de Kedousha, s’accrochant et ne s’accrochant pas à la Kedousha.
393) En bois d’acacia » sont les Séraphin debout [type d’anges] comme il est écrit « les Séraphin se tiennent sur lui », dans le monde de Bryia. « Sur lui » signifie sur la Klipa. Aucune Klipa ne les gouverne parce qu’ils sont sur elles, et les Dinim n’endommagent pas en haut à l’endroit où ils sont.

Ainsi est le bois d’acacia. Ce verset n’a pas été dit à propos du Saint béni soit-Il, car sur lui signifie sur le Saint béni soit-Il, mais il est écrit « et je verrai le Seigneur ». Et [le] signifie qu’il a vu Malkhout qui est appelée Et, comme dans ce verset « et ses franges remplissent le palais ». C’est précisément Et [le] qui vient pour multiplier cette Klipa. Cela signifie que ses franges remplissent et annulent la Klipa opposée à Malkhout, qui est appelée Et. Et comme il a dit et mentionné la Klipa, il a écrit « Séraphin se tiennent sur lui » sur la Klipa.

394) « L’huile pour l’allumage » est une huile pour Gadlout du supérieur qui vient d’en haut, de AVI. Les deux huiles sont deux degrés, un en haut dans AVI, l’huile de l’allumage et un en bas, l’huile pour l’allumage. L’huile de l’allumage est supérieure et l’huile se tient certainement en elle et ne cesse jamais. Elle est toujours remplie avec la sainte huile, et toutes les bénédictions et toutes les lumières et toutes les bougies sont bénites et illuminent de là. L’huile pour l’allumage est Malkhout, qui est parfois remplie et parfois non.
395) « Et Dieu fit deux grandes lumières ». Les deux grandes lumières sont l’huile de l’allumage ainsi que l’huile pour l’allumage, le monde supérieur, ZA et le monde inférieur, Malkhout, mâle et femelle. Chaque foid qu’un mâle et une femelle viennent ensemble, ils font tous les deux référence au masculin. Et parce que le monde supérieur est appelé grand, grâce à lui le monde inférieur – qui est conencté et inclut en lui – est également appelé « grand ». C’est pourquoi il est écrit « deux grandes lumières ».
396) Comme elles se séparèrent l’une de l’autre, chacune fut mentionnée en particulier, comme il se doit : une fut appelée « grande » et l’autre fut appelée « petite ». C’est pourquoi nous apprenons qu’Adam sera une queue pour les lions et non une tête pour les renards, car quand Malkhout se tient parmi les lions, les Sefirot de Atsilout, elle est entièrement appelée « lions », car la queue du lion est un lion sans séparation. Et si Malkhout est parmi les renards - les Sefirot de Bryia, après s’être diminuée et être descendue à Bryia – même si elle est la tête du renard, car elle est devenue Kéter [couronne] de Bryia, la tête du renard est un renard sans séparation, et est appelé « renard ».

397) Au début, quand ZA et Malkhout résidaient ensemble, ils étaient appelés « les deux grandes lumières », bien que Malkhout était une queue pour le supérieur, ZA. Après que Malkhout se soit séparée du supérieur pour apparement être la tête des renards, alors elle est appelée « petite ». C’est pourquoi l’huile de l’allumage ne cesse jamais et se tient dans le mérite du supérieur pour gouverner le jour, ZA. L’illumination de l’huile pour l’allumage cesse et elle est appelée « petite », et gouverne la nuit, Malkhout.
398) « Les parfums de l’huile d’onction et l’encens parfumé ». Il y a cinq types de parfum dans l’huile, et cinq dans l’encens. Même si c’est un, car il apparait du verset que c’est un type de parfum pour l’huile d’onction et un encens parfumé, ils sont néanmoins deux types distincts de parfums.

Il y a cinq types d’huile : les parfums principaux, la myrrhe libre, la fragrance de canelle, la fragrance de cane, et l’acacia. Il y a également cinq types d’encens : liquide, génycée, galbanum, épices et boswellia pure. Le premier épice les inclue tous et n’est pas compté. Tout est un – ils s’unissent et deviennent un. « Les pierres d’onyx et les pierres de calibration » sont 13 : 12 pierres de calibration avec les pierres d’onyx font treize. Elles sont la correction du tabernacle : Malkhout qui est corrigée en 13, recevant des 12 combinaisons de HaVaYaH de ZA avec l’inclus en eux.

399) Il y a sept types d’or : L’or est Din, Guevoura, l’argent est Rakhamim, Hessed. L’or ne s’élève pas au-dessus de lui, car le Din ne s’est pas suffisament adouci pour faire que Guevoura soit plus importante que Hessed. Bien que l’or soit le plus important de tous, c’est de l’or sans un type, qui n’est pas monté plus que Hessed en raison de l’adoucissement.
C’est l’or supérieur, Bina, du côté de Guevoura en elle, le septième de tous les types d’or, l’or qui brille et étincelle aux yeux. Les six types inférieurs d’or sont dans ZA. Pour cette raison, quand il sort au monde, celui qui l’obtient le cache en lui, et de là tous les types d’or sortent et s’étendent.

400) Quand est-il appelé « or ». Lorsqu’il est dans la lumière qui éclaire et s’élève dans l’honneur de la peur - les Dinim de la ligne gauche qui se sont adoucis et sont devenus la cause de l’extension de Hokhma - et la peur est devenue repos et honneur, et il est dans la joie supérieure pour réjouir les inférieurs avec son illumination. Quand il est dans Din, dominé uniquement par la gauche, quand la couleur or change en couleur azur, ou noire ou rouge, il est dans le Din sévère. Mais l’or est dans la joie et dans l’ascension de la peur en vue de la joie, et dans l’éveil de la joie.

401) L’argent est en-dessous de l’or, car l’argent est le bras droit de ZA, Hessed, et la tête supérieure est l’or, Bina. L’argent est en bas, et quand l’argent est complété, il est inclus dans l’or, comme il est écrit « les pommes d’or dans des vases d’argent ajourés ». Il s’avère que quand l’argent retourne à l’or, le vase d’argent ajouré devient or, et alors son lieu est complété. Pour cette raison, puisque l’or est Bina, ils sont sept types d’or, car Bina inclut ZAT.
402) Le bronze sort de l’or, et change pour devenir pire que lui, car il est le bras gauche, Guevoura. L’azur est la cuisse gauche, Hod, et le ver écarlate est la cuisse droite, Netsah, et est inclus dans la gauche. La chèvre est la rivière qui sort, Yessod, et elle est appelée « six », parce qu’elle prend et inclus en elle tout VAK. C’est identique en bas, dans Malkhout, et suggère aussi ses Sefirot.

403) Ainsi, il y a sept du Youvel, Bina, incluant VAK de ZA : or, argent, bronze, azur, pourpre, ver écarlate. Ils sont les 7 de la jachère [Shmita], Malkhout, en qui il y a aussi les 7 types correspondant à Bina et VAK, HGT NHY. Et même s’ils sont six enf ace de Bina, ils sont 1 » avec le septième, qui est Bina. HGT NHY de ZA et HGT NHY de Malkhout dont 12, et Bina elle-même, la Rosh [tête] au-dessus d’eux, fait 13.

L’or est la Rosh qui se tient sur tout le Gouf [corps] en bas dans Malkhout et la Rosh qui se tient sur tous les organes du Gouf de ZA. Quel est le lien entre eux, entre la Rosh sur ZA et le Rosh de Malkhout ? L’or supérieur sur ZA est caché et son nom est « or fermé », car il est fermé et caché de tous. C’est pourquoi il est appelé « fermé » car il est fermé aux yeux qui ne le gouvernent pas. Mais l’or inférieur, dans Malkhout est plus ouvert, et son nom est « or verdâtre ».

Moïse, Aaron et Samuel

404) Aaron fut récompensé de la prétrise et de la prophétie, de ce qu’aucun autre prête n’a été récompensé. Zacharie n’était-il pas un prêtre et un prophète, car il est écrit de lui « un prêtre et prophète doit-il tuer dans le sanctuaire du Seigneur » ? Mais la prophétie est pour un temps, pas pour toutes les générations, comme il est écrit « et l’esprit de Dieu revêti Zacharie ». « Pourquoi transgressez vous les commandements du Seigneur et ne réussissez pas ? C’est-à-dire pour un moment. 

Il est écrit à propos de Jérémie, « Avant de t’avoir formé dans le ventre je te connaissais ». Etait-il un prêtre et un prophète ? Il y en a d’autres et non nécessairement Aaron ? Cependant tous n’ont pas été récompensé de la prophétie ni de la prétrise comme Aaron, car Aaron a été récompensé de la prophétie supérieure plus que tous le reste des prêtres, et fut récompensé de la prétrise supérieure sur tous, car il était le grand prêtre.
405) Moïse fut récompensé de la prophétie et serva dans la haute prétrise dans les sept jours de service. De même Samuel fut récompensé des deux, comme il est écrit « et Samuel prit un agneau allaitant et l’offrit en holocauste ». Comme avec Moïse, qui appelait et à qui le Saint béni soit-Il répondait immédiatement, il est écrit de Samuel « n’est-ce pas le jour de la moisson du blé ? J’appelerai le Seigneur pour qu’il puisse envoyer le tonnerre ». Cependant, il ne s’est pas élevé à un degré aussi haut que Moïse. Comme Aaron servait devant le Saint béni soit-Il, Samuel serva devant le Saint béni soit-Il, mais il ne s’est pas éleva au service supérieur pour devenir grand prêtre comme Aaron.
406) Il y avait trois prophètes loyaux qui ont servi dans la prétrise : Moïse, Aaron et Samuel. Ne dites pas « Samuel n’a pas continué dans la prétrise, mais un autre, qui est Jérémie, qui était un prêtre [Cohen], servit dans la prétrise ». Il est écrit « des prêtres qui étaient dans anatot ». Il était un des prêtres, mais il ne servit pas dans la prétrise. Samuel servit durant les jours d’Héli, comme il est écrit « et le garçon Samuel servait le Seigneur devant Héli ». Moïse aussi servit pour un temps, et tous sont les sept jours de service.
407) Samuel fut récompensé du degré de jeune, Mokhin de petites Panims des chérubins, comme il est écrit « le garçon était un jeune ». Samuel servit la face du Saint béni soit-Il « un garçon ceinturé d’un éphod ». Et parce qu’il se tient à ce degré, il est certainement comme Moïse et Aaron, car celui qui prend le degré de jeune et en est récompensé, est récompensé de ces degrés supérieurs dont Moïse et Aaron furent récompensés.

Or, argent et bronze

408) Les chérubins sont or parce qu’ils viennent du côté de l’or. L’argent ni une autre couleur ne se mélangent avec eux. C’est l’or verdâtre, l’or à Rosh de Malkhout. Dans le tabernacle les couleurs or et argent se mélangent ensemble, car l’argent et l’or sont droite et gauche. Ils sont intégrés l’un dans l’autre pour faire le supérieur en un. Le bronze également se mélange avec eu, signifiant Tifféret, pour être avec eux et marcher parmi eux de tous les côtés, toutes les trois lignes, pour que cette complétude soit en tout comme un, comme il est écrit « or, argent et bronze ».
409) L’or est retourné à l’argent et l’argent à l’or. La ligne droite, l’argent, s’est incluse dans la gauche, l’or, et ainsi que l’or dans l’argent, et tous sont inclus ensmble à un seul endroit. Ils sont retournés dans trois couleurs.

Quand la joie est requise et non Din, c’est l’or, gauche. Et quand Rakhamim [miséricorde] sont requis, Hessed, c’est l’argent, droite. Quand la force du Din est nécesaire –pour soumettre la gauche et l’unir à la droite, c’est le bronze, Tifféret, la ligne médiane.

410) C’est à ce propos que Moïse regarder dans l’acte du serpent de bronze, comme il est écrit « Et Moïse fit un serpent de bronze », et il connaissait l’endroit de la fusion de l’or, signifiant la soumission de la ligne gauche devant la droite par les Dinim de bronze, signifiant la ligne médiane, car le mot Nakhash [serpent] vient du mot Nekhoshet [bronze]. De plus, il connaissait son endroit, car le Saint béni soit-Il ne lui a dit que « Fais-toi un serpent de feu » mais il est venu et il fit un serpent de bronze.

411) Cependant, il connaissait l’endroit, qui est l’essence de la chose, car au début, il est écrit « et le Seigneur envoya les serpents de feu dans le peuple ». Il écrit « serpent de feu » parce que leur racine était le serpent primordial. Et parce que Moïse connaissait son essence, la racine, et la fondation de cet endroit, il fit un serpent et se reposa dessus, parce qu’Israël avaient péché avec la langue, comme le serpent, comme il est écrit « et le peuple parla contre Dieu, et contre Moïse ». Pour cette raison, « et le Seigneur envoya des serpents de feu dans le peuple ».

412) Moïse ne suivit que la racine, qui est le serpent, et fit un serpent de bronze de la façon qui fut nécessaire, car sa place est le bronze. De plus, le Saint béni soit-Il ne lui a pas dit ce qu’il devait faire, et Moïse regarda et le fit en bronze, comme il se doit pour son endroit, comme il est écrit « et Moïse fit un serpent de bronze et le fixa sur une perche », sur l’inscription d’en haut, le Dinim de la ligne médiane, qui est leur endroit.
413) Ce serpent suit partout une femme vertueuse, signifiant Malkhout, et la catin, la Klipa, veut se faire passer pour une femme vertueuse mais ne peut pas. L’inscription et le signe de la femme vertueuse est la lettre Hey [[image: image3.jpg]


], et il lui convient. L’inscription et la lettre de la catin aurait dû être la lettre Hey, mais cela ne fut pas établi ainsi, et la lettre Kouf est sienne [[image: image4.jpg]


]. C’est parce que sa lettre fut établie dans la correction de la lettre Hey, comme le singe pour les gens, qui suivent les gens pour leur ressembler, et ne sont pas aptes à le faire. De même Moïse fit ce serpent sur l’inscription qui le méritait et elle est toujours établie pour le pire. Le péché d’Adam est sur elle, et il fut expulsé du Jardin d’Eden, qui était sa demeure, comme la demeure d’en haut.

Que la lumière soit

414) « Et Dieu dit que la lumière soit et la lumière fut ». Cette lumière était cachée et elle est établie pour les justes pour le monde à venir, comme il est écrit « La lumière est semée pour le juste » qui indique le juste d’en haut et le juste en bas. Cette lumière n’a jamais opéré dans le monde sauf le premier jour, et fut ensuite cachée et plus jamais utilisée.
415) Si elle avait été entièrement cachée, le monde n’aurait pas pu exister ne serait-ce qu’un instant, mais elle fut cachée et vue comme une graine qui est semée et produit des descendants, graines, et fruits, et le monde existe à partir d’elle. Il n’y a pas un jour qui ne sorte pas d’elle dans le monde et maintien tout grâce à elle, le Saint béni soit-Il noourrit le monde. Où il y a engagement dans la Torah la nuit, un fil de cette lumière cachée sort et s’étend sur ceux qui s’engagent dans la Torah, comme il est écrit « mais le jour le Seigneur commandera Sa miséricorde et la nuit Son chant sera avec moi ».

416) Le jour où fut établi le tabernacle en bas, il est écrit « Moïse ne put venir à la tente d’assignation », car le nuage était sur lui. Un seul fil sortait de ce côté de la première lumière dans la joie de tous, et entra dans le tabernacle en bas. A partir de ce jour là il ne fut plus révélé, mais il opère dans le monde, renouvelant l’acte de la création chaque jour.

417) L’acte du tabernacle est comme l’acte du ciel et la terre. Une si petite mesure de secrets supérieurs fut révélée qu’il est impossible de la goûter pour la rendre acceptable.

418) Nous devons élever ces sujets à Rabbi Shimon, qui fixa des plats savoureux, tout comme Atik ancien – le plus caché de tous ceux qui sont cachés- les fixa. Il installa des plats en qui il n’y avait pas de place, pour ensuite venir y ajouter du sel, pour qu’un homme puisse manger et boire et remplir son ventre avec toutes ses saveurs du monde et en laisser, c’est –à-dire, lorsqu’il les entend, il comprend suffisament, et donc les laisse et n’aspire pas à tout ce qu’il y a en elles, car chaque fois qu’il revient vers elle, il trouve des nouveautés en elles qu’il n’avait pas senti auparavant. Les mots « alors il plaça devant eux et ils mangèrent et en laissèrent, comme la chose du Seigneur », devinrent vrais pour eux.
Et le Seigneur donna sagesse à Salomon

419) Il est écrit « et le Seigneur donna sagesse à Salomon, comme Il lui avait dit, et il y eut la paix entre Hiram et Salomon, et tous deux firent une alliance ». « Et le Seigneur » indique l’accord en haut, ZA et en bas, Malkhout, ensemble. C’est parce que « et le Seigneur » indique que c’est ZA et Son tribunal, Malkhout. « Donna sagesse » comme celui qui veut donner un présent et un cadeau à celui qu’il aime. « Comme Il lui avait dit » est toute la sagesse en richesse, paix et gouvernement.

420) « Et il u eut la paix entre Hiram et Salomon » parce qu’ils se comprirentl’un l’autre dans des mots dissimulés qu’ils disaient, alors que les autres gens ne savaient comment les observer et ne savaient rien d’eux. Pour eux, Hiram remercia et fut à nouveau d’accord avec Salomon dans tous ses mots.

421) Le Roi salomon regarda et vit que même dans cette génération, qui était plus complète que toutes les autres générations, il n’était pas dans le désir du roi supérieur de tant dévoiler la sagesse à travers lui et que la Torah qui fut tout d’abord cachée soit révélée. Et il vint et lui ouvrit les portes. Mais bien qu’il les ait eut ouvertes, elles sont fermées, sauf pour ces sages qui furent récompensés et les marmonent, et ne savent pas comment ouvrir leurs bouches avec elles. La génération de Rabbi Shimon en qui il se trouve, est le désir du Saint béni soit-Il pour Rabbi Shimon, qu’il dévoile ces choses cachées.

422) Mais je suis perplexe à propos des sages de la génération – comment abandonnent-ils ne serait-ce qu’un instant et ne se tiennent pas debout devant Rabbi Shimon pour apprendre la Torah, alors que Rabbi Shimon est dans le monde. Mais dans cette génération la sagesse ne sera pas oubliée du monde. Malheur au monde quand il partira, et que les sages seront peu nombreux, et la sagesse sera oubliée du monde.
Azur 

423) « Et quand tout le peuple vit la colonne de nuage se tenir à la porte de la tente, tout le peuple se leva et se prosterna, chaque homme à la porte de sa tente ». Ceci convient à Moïse, qui est le prophète le plus fidèle de tous les prophètes du monde. Cette génération, qui a reçu la Torah au Mont Sinaï, a vu plusieurs miracles et puissantes actions en Egypte à la mer [Rouge]. C’est pourquoi il convient pour lui de voir la colonne de nuage. Mais dans cette génération, c’est le mérite sublime de Rabbi Shimon qui le fit – ces miracles sont apparus par lui.
425) Azur est de ce poisson de la Mer de Guinosar, Yam Kinérète [Lac de Tibériade], du côté de Zabulon. Cette couleur était nécesaire pour l’acte du tabernacle pour voir cette couleur.

426) « Et Dieu dit : que le firmament dans les eaux soit, et qu’il sépare les eaux des eaux ». Ce firmament fut créé le second jour, la ligne gauche, car l’acte du firmament est de la ligne gauche. Au second jour, qui est le côté gauche, l’enfer fut créé, sortant de la fusion du feu de la gauche. En lui, la mer se colore en azur, qui est un trône de jugement, signifiant Malkhout quand elle est Din [jugement].
427) Ce jour, qui est la gauche, prit l’eau, qui est du côté droit, car l’eau est Hassadim, et ces eaux – qui sont du côté droit – n’apparaissent qu’au second jour, qui est gauche. Le jour de la droite, le premier jour, aucun eau n’est apparue, mais des changements, avec de la lumière apparaisant en elle du côté du feu, qui appartient à la gauche parce qu’une fois incorporée dans l’autre, elles sont parfumées l’une dans l’autre. La gauche du premier jour était initialement les six lumières des six jours de la création. Cette lumière était du côté du feu, comme il est écrit « et la lumière d’Israël deviendra un feu ». En elle-même et par elle-même cette lumière est drotie, et est inclue dans le feu, qui est gauche.
428) Le premier de ces six jours est eau, Hassadim. Il ne réalisa pas l’acte de l’eau mais l’acte de la lumière, du côté du feu, le second jour. C’est pour montrer que le Saint béni soit-Il a créé le monde uniquement avec la paix, par l’inclusion des lignes drotie et gauche l’une dans l’autre via par ligne médiane, qui fait la paix entre elles. Ainsi, tout était par la voie de la paix. Pour cette raison, tout ce qu’il fit le premier jour, il le fit du côté de son ami, le second jour.

Le second jour du côté du premier jour est fait par un artiste qui s’en sert, car chacun se sert du travail de son ami, pour montrer qu’ils étaient inclus l’un dans l’autre. Le troisième jour, la ligne médiane, était du côté des deux, incluant les deux lignes. C’est le pourpre en lui, dont la couleur est un mélange de rouge et blanc, droite et gauche. C’est pourquoi il est écrit deux fois « et c’était bien », le troisième jour, correspondant aux deux lignes inclues en lui.

Les trois jours étaient les trois lignes. Elles s’étendent des trois points : Holam, Shourouk et Hirik. Le Holam est le premier jour de l’acte de la création, fait par l’ascension de Malkhout à Bina, qui abaisse sa Bina et TM au degré sous elle, ne laissant que la lumière de KH en elle. L’ascension du Massakh de Malkhout à Bina enfante le feu en elle, Dinim. Ainsi la lumière qui est utilisée dans le point de Holam, qui est le premier jour, se sert du côté du feu, qui appartient à la ligne gauche, aux Dinim, et non pas à la ligne droite, Hessed.

La lumière en elle-même est droite, et est incluse dans Malkhout qui s’est élevée, qui est dinim et feu. Il s’avère que le premier jour, il s’est servit du travail du second jour, le feu. De plus, le second jour s’est servit du travail du premier jour, l’eau, Hassadim, car ce qui a été dit après ces trois jours fut inclus l’un dans l’autre, et donc chacun se sert du travail de l’autre.

429) Azur est Malkhout du côté du Din, le second jour. Il est coloré de deux couleurs : rouge et noire. L’azur prend son rouge de l’actuel second jour, où le rouge est comme la couleur du feu et c’est Elohim, Bina, Guevoura de ZA en Gadlout du point de Shourouk, quand les lettres ELEH qui sont tombées se réunissent à MI, combinant la forme du nom Elohim. Alors la couleur or hérite, et tout est une couleur parce que la couleur or ressemble au feu, sauf que le feu est en Katnout et l’or est en Gadlout.
L’azur sort de la couleur rouge. Quand elle descend la couleur rouge est distancée et entre à l’endroit de la mer, Malkhout, où la couleur azur est colorée, c’est-à-dire se mélange avec la couleur noire, et faisant la couleur azur. Le rouge entre dans la mer, et sa couleur s’estompe et retourne à la couleur azur. C’est Elohim dans Malkhout, dont le Din n’est pas aussi fort que le premier, comme le nom Elohim dans la gauche de ZA.

Gadlout de la gauche est l’union de MI et ELEH dans le nom Elohim. Ceci fut fait tout d’abord dans la ligne gauche de ZA, et ensuite les Dinim gouvernent le point de Shourouk, Dinim sévères. Cependant, en bas de Malkhout, quand MI ELEH se connectent à la ligne gauche, le Din n’est pas aussi sévère que dans Elohim de la ligne gauche de ZA parce que Malkhout n’illumine que de bas en hau et alors le Din n’est pas sévère. Mais avant que la ligne gauche de ZA ne soit inclue dans la droite, elle brillait de haut en bas, et donc le Din était sévère.

430) La couleur noire sort de la fusion du rouge quand il est mélangé et affaiblit en bas dans la fusion de la saleté, la saleté du serpent, et descend en bas. Tout d’abord, la couleur rouge sort de la saleté, la saleté sévère, les Dinim de Malkhout qui est adoucie dans Bina, dont les Dinim furent doublés par sa connexion à la saleté sévère du serpent – les Dinim de Malkhout de Midat ha Din non adoucie.

De la saleté sévère, elle retourne à la couleur noire, qui est la Midat ha Din non adoucie. Il s’avère que tout dépend du premier rouge dans la ligne gauche, car il a été endommagé dans ses Dinim qui ont été doublés par la saleté du serpent, de qui la couleur noire émerge. Tout ceci fut créé le second jour, et la saleté est appelée « autres dieux ».

431) Le noir est très sombre. Sa couleur n’est pas vue dans l’obscurité. D’où cette couleur noire et cette obscurité est-elle colorée ? Quand ce rouge a fusionné dans l’azur et que les couleurs rouge et azur se sont mélangées, la fusion de la saleté de Midat ha Din se mélangea dans les profondeurs, Malkhout de Malkhout, et de là furent faits la bourbe et la vase, comme il est écrit « et ses eaux bouillonnent de bourbe et de vase. »

De cette bourbe de la profondeur vient cette obscurité, qui est noire. Mais ce n’est pas qu’elle soit noire, c’est plutôt très sombre, comme il est écrit « et l’obscurité était sur la face de l’abime ». Elle est appelée « obscurité » parce que sa couleur est obscurité et assombrit les faces des gens, car c’est la saleté du serpent qui cause la mort des gens. C’est l’azur qui est rouge et noir, et c’est pourquoi il n’est pas écrit « et c’était bien » le second jour.

Et voici c’était très bien

432) « Et voici c’était très bien » est l’ange de la mort. Pourquoi dites-vous ici qu’à cause de lui, il ne dit pas « c’était bien » le second jour ? Mais, ici est le secret des secrets. Bien sûr que l’ange de la mort est très bien, car tous les peuples du monde savent qu’ils mouront et retourneront à la poussière, et donc beaucoup se repentent et retournent à leur maitre à cause de cette peur. Ils craignent de pécher devant Lui. Beaucoup craignent le roi parce qu’une corde est suspendue devant eux. Mais, combien la corde est bonne pour les gens, car elle les fait bons et authentiques et ils corrigent leurs chemins correctement. « Et voici c’était très bien », certainement « très ».
433) « Et c’était bien » est l’ange de la vie. « Très » est l’ange de la mort, qui est plus important. Quand le Saint béni soit-Il a créé le monde, tout était corrigé jusqu’à ce qu’Adam vienne, qui est le roi de ce monde. Quand Adam est arrivé, Il la fait corrigé dans le chemin de la vérité, comme il est écrit « Dieu a fait les hommes droits, mais ils ont faits beaucoup de calculs ». « Il l’a fait droit » et alors il pécha et fut expulsé du Jardin d’Eden.

434) Le Jardin d’Eden est planté sur terre, dans ces plantations que le Saint béni soit-Il a planté, comme il est écrit « et le Seigneur planta un jardin à l’Est ». Il le planta dans le nom complet, HaVaYaH Elohim, comme le Jardin d’Eden supérieur en haut, et toutes les formes supérieures sont brodées et visualisée s dans ce Jardin d’Eden en bas. Il y a ici les chérubins. Ils ne sont pas gravés dans la gravure du peuple en or ou d’autres choses, mais sont tous lumières en haut, gravées et dessinées dans une image brodée, le travail de celui qui pense au nom complet du Saint béni soit-Il. Tous sont gravés ici, et toutes les formes et images de ce monde, les esprits des gens, tous sont sont dessinés ici, et décorés et gravés comme s’ils étaient dans ce monde.
435) Cet endroit est une demeure pour les saints esprits, entre ceux qui sont déjà venus dans ce monde et ceux qui ne sont pas encore venus dans ce monde, et ceux qui sont destinés à venir dans ce monde. Ils sont tous des esprits qui se revêtent dans des habits, corps, et faces comme dans ce monde, e tlà ils observent l’éclat de l’honneur de leur maitre jusqu’à ce qu’ils viennent dans ce monde.

436) Quand ils sortent de là pour venir dans ce monde, les esprits déshabillent le corps et habit du Jardin d’Eden, et se revêtent dans le corps et l’habit de ce monde, et font de ce monde leur demeure, dans cet habit et corps, qui est d’une goutte malodorante. 

437) Et quand le moment est venu de partir, de quitter ce monde et de s’en aller, il ne le quitte pas devant l’ange de la mort non vêtu de cet habit et de ce corps. Puisque l’esprit ait au dessus de ce corps déshabillé par l’ange de la mort, l’esprit va et se revêt dans un autre corps dans le Jardin d’Eden, de qui il se dévêt quand il vient dans ce monde. Il n’y a de la joie pour le corps que dans ce corps qui est ici, et il est heureux de s’être dévêtu de ce corps de ce monde et d’avoir revêtu l’autre habit complet du Jardin d’Eden, qui est similaire à ce monde. Il s’assied en lui et marche et observe pour connaitre les hauts secrets qu’il ne pouvait pas savoir ni observait quand il était das ce monde, dans ce corps.
438) Quand l’âme se revêt dans un habit de ce monde, quels rafinements et quels délices a-t-elle ici ? Qui a fait que l’esprit ce soit revêtu dans le corps dans le Jardin d’Eden ? Qui l’a déshabillé de ces habits de ce monde ? C’est l’ange de la mort. Ainsi, l’ange de la mort est très bon, et le Saint béni soit-Il fait Hessed |grâce] avec les gens quand Il ne déshabille pas l’homme de ces vêtements de ce monde avant qu’Il ne lui établisse d’autres habits pour lui, plus honorables et meilleurs que ceux dans le Jardin d’Eden.

439) L’exception sont les méchants du monde. Ils ne retournent pas en complète repentance à leur maitre. Ils viennent nus dans ce monde et ils y retourneront nus. L’âme marche honteusement devant les autres âmes parce qu’elle n’a pas du tout d’habit. Elle est jugée en enfer sur terre, par le feu qui est en haut.

Certains d’entre eux piaillent en enfer et montent immédiatement. Ce sont les méchants dans le monde, qui pensèrent se repentir dans leurs cœurs et sont morts et n’ont pas pu se repentir. Ceux-là sont jugés en enfer, et piaillent et ensuite montent.

440) Vois combien le Saint béni soit-Il est misérocirdieux avec Ses créations : même le plus méchant, qui pense à se repentir mais ne peut pas se repentir et meurt, il reçoit certainement une punition pour avoir quitté ce monde sans repentance, mais ensuite, ce désir de ce repentir, qu’Il a placé dans son cœur, ne passe pas inaperçu devant le roi supérieur, et le Saint béni soit-Il établit un endroit pour le méchant dans la section du Shéol, et là il piaille dans la repentance. C’est parce qu’un désir descend devant le Saint béni soit-Il et brise toute les forces des gardes aux portes des sections de l’enfer et atteint l’endroit de ce méchant, le frappe et éveille en lui le désir de se repentir, comme il avait durant sa vie. Alors cette âme piaille pour s’élever de la section du Shéol.
441) Il n’y a pas de bonne volonté qui soit perdue devant le saint roi. De ce fait, heureux est celui qui pense de bonne pensée pour son maitre. Même s’il ne peut pas les faire, le Saint béni soit-Il regarde sa volonté comme s’il l’avait faite. C’est pour le meilleur. Cependant, le Saint béni soit-Il ne considère pas une mauvaise volonté comme un acte, sauf les pensées de l’idolatrie.

442) Ceux qui n’ont pas pensé à se repentir, descendent au Shéol, et ne montent pas de là pour des générations. Il est écrit à leur propos « comme le nuage se consume et disparait, il descend au Shéol et ne remontra pas ». Il est écrit à propos des précédents « le Seigneur met à mort et rescussite et fait descendre et remonter du Shéol ».
Le jugement de l’enfer

443) Le jugement des punitions de l’enfer est d’y juger les méchants ; pourquoi sont-ils jugés dans le jugement de l’enfer ? L’enfer est un feu qui brûle jours et nuits, comme le méchant qui se réchauffe dans le feu du mauvais penchant pour violer les mots de la Torah. Avec chaque réchauffement dont ils se réchauffent dans le mauvais penchant, le feu d el’enfer brûle en eux.
444) Autrefois il n’y avait pas de mauvais penchant dans le monde, car il fut placé dans une bague en fer dans un trou du grand abime. A tout ce temps, le feu de l’enfer était éteint et ne brûlait pas du tout. Quand le mauvais penchant retourna à sa place, et que les méchants du monde commencèrent à se réchauffer dedans, le feu de l’enfer commença aussi à brûler, car l’enfer ne brûle que par la force de la chaleur du mauvais penchant des méchants, et dans cette chaleur, le feu de l’enfer brûle jours et nuits et ne se calme jamais.

445) Il y a sept portes en enfer, et il y a sept sections. Il y a sept types de méchants : mauvais, malicieux, pécheur, méchant, destructeur, joueur, et arrogant. Il y a des sections en enfer correspondant à chacun d’eux, chacun d’après ce qui lui convient. D’après le degré en qui le méchant a péché, une section en enfer lui est donnée.
446) Dans chaque section il y a un ange assigné à cet endroit sous la main de Douma. Il y a plusieurs milliers et dizaine de milliers d’anges avec lui, jugeant le méchant, chacun comme il le mérite dans la section où il est.

447) Le feu de l’enfer en bas vient du feu de l’enfer en haut, de la rivière Dinour. Il va à l’enfer en bas et brûle dans ce réveil de la chaleur des méchants, qui se réchauffent dans le mauvais penchant, et toutes ces sections brûlent ici.

448) Il y a un endroit en enfer où les degrés sont appelés « les excréments bouillants ». C’est l’endroit de la saleté des âmes qui sont salies par toute la saleté de ce monde. Elles sont blanchies et montent et cette saleté reste là. Ces mauvais degrés qui s’appellent « excréments bouillants » sont assignés à cette saleté. Et le feu de l’enfer gouverne la saleté restante.

449) Il y a les méchants qui sont toujours salis par leurs iniquités et n’en sont pas blanchis. Ils meurent sans repentance, ils pèchent et font d’autres péchés. Ils sont touours obstinés et ne se brisent pas devant leur maitre dans ce monde. Ceux-là sont jugés ici dans cette saleté et dans ces excréments bouillants, et n’en sortent jamais. Ceux qui corrompent leurs chemins sur terre et n’ont pas de pitié pour l’honneur de leur maitre dans ce monde, toçus sont jugés ici pour toutes les générations et n’en sortent pas.
450) Les Shabbats, débuts de mois et occasions et aux fêtes, le feu à cet endroit est calme et ils ne sont pas jugés. Cependant, ils ne sortent pas de là comme le reste des méchants qui ont du repos. Tous ceux qui profanent les Shabbats et occasions, et qui n’ont pas de pitié quelle qu’elle soit pour l’honneur de leur maitre qui les garderaient, mais profanent ouvertement et en public comme ceux ne respectent pas les Shabbats et occasions dans ce monde, ils ne sont pas gardés dans ce monde et n’ont pas de repos.
451) En enfer, les Shabbats et occasions sont gardés de force, contre leur volonté. Ce sont les idolâtres à qui il n’a pas été ordonné et qui ne respectent pas le shabbat dans ce monde – ils le respectent ici de force. Mais les méchants, qui profanent les Shabbats, n’ont pas de repos ici.

452) A chaque début de Shabbat, quand le jour est sanctifié, des héraults marchent dans toutes les sections de l’enfer : « que les jugements des méchants s’en aillent, car le saint roi arrive et le jour est sanctifié, et Il protège de tout. » Immédiatement, les jugements disparaissent et il y a repos pour les méchants.
Mais pour ceux qui ne respectent pas Shabbat, le feu de l’enfer ne les quitte jamais et tous les méchants en enfer demandent à leur propos : « pourquoi sont-ils différents de tous les méchants qui sont ici, qu’ils n’ont pas de repos ? ». Les avocats leur répondent : « ce sont les méchants qui ont reniés le Saint béni soit-Il et ont violé toute la Torah parce qu’ils n’ont pas respecté le Shabbat ici, dans ce monde, et celui qui ne respecte pas le Shabbat est comme celui qui viole toute la Torah. C’est pourquoi ils n’ont jamais de repos. »

453) Tous ces méchants sortent de leur lieux et la permission leur est donnée d’aller et de les voir, et un ange nommé Santriel va et fait sortir leur corps, et les emmènent en enfer sous les yeux des méchants, pour voir qu’il grouille de vers et que leurs âmes n’ont pas de repos dans le feu de l’enfer.

454) Tous ces méchants qui sont autour de ce corps, ils déclarent à son propos : « c’est un tel le méchant, qui n’a pas eu pitié pour l’honneur de son maitre, a renié le Saint béni soit-Il, et a renier toute la Torah. Malheur à lui, il aurait mieux valu qu’il n’ait pas été créé, et qu’il ne vienne pas à ce jugement et à cette disgrâce. Il est écrit « alors ils iront et regarderont les cadavres des hommes qui se sont révoltés contre Moi, car le ver ne mourera point et leur feu ne s’éteindra, et ils seront une horreur pour toute chair ». « Car leur ver ne mourera pas » signifiant du corps. « Et leur feu ne s’éteindra pas » de l’âme. « Et ils seront une horreur pour toute chair » signifiant qu’ils auront suffisament vu, pour que tous les méchants qui sont là en enfer disent « assez de cette vision » car ils ne pourront pas le tolérer. 
455) Le Shabbat correspond à toute la Torah, et la Torah est feu. Parce qu’ils ont violé le feu de la Torah, le feu de l’enfer les brûle et ils ne sont jamais calmes au dessus d’eux.
456) Ensuite, quand le Shabbat se termine, l’ange Santriel sort et ramène ce corps à sa tombe, et tous deux sont jugés, chacun d’après son genre. Tout ceci est alors que le corps existe toujours, car quand le corps s’est déjà décomposé, le corps n’a pas tous ces jugements, et il est écrit de lui que le Saint béni soit-Il « n’éveillera pas toute Sa colère ».

457) Le corps et l’esprit de tous les méchants du monde sont jugés alors que le corps est entier avec tous ses organes dans la tombe, chacun avec son jugement approprié. Quand le corps est digéré, le jugement de son esprit se calme. Celui qui doit sortir de l’enfer sort, celui qui doit avoir du repos, a du repos, et celui qui doit être le feu et la poussière sous les pieds des justes, le devient. Chacun d’après ce qu’il lui convient, après qu’il se soit débarrassé du jugement de l’enfer.
458) Pour cette raison, combien sont-ils heureux – qu’ils soient justes ou méchants – dont les corps sont attachés à la terre pour qu’il puisse se décomposer dans la poussière rapidement, et ne pas prolonger son existence, pour que le corps et l’âme et l’esprit soient jugés pour une longue période : pour toujours. C’est parce qu’il n’y a pas un juste dans le monde qui n’ait pas de jugement dans la tombe, car cet ange qui est assigné aux tombeaux se tient sur le corps et le juge chaque jour. Si tel est le cas pour le juste c’est encore plus vrai pour le méchant.

459) Quand le corps se consume et se décompose dans la poussière, le jugement est calme pour tous, ainsi que pour l’esprit et l’âme. L’exception est pour ces pieux, piliers du monde qui n’ont pas de jugement dans la tombe et dont il est permis qu’ils soient enterrés dans un cercueil, car ils méritent d’élever immédiamtent leurs âmes à un endroit élevé qui leur convient, mais ils sont peu nombreux dans le monde.
460) Tous les morts dans le monde meurent par l’ange saboteur, sauf ceux qui meurent en terre sainte, qui ne meurent pas par lui mais par un ange de pitié qui gouverne la terre.

461) Quelle est la louange pour Moïse, pour Aaron et pour Myriam, de qui il est écrit qu’ils sont morts par le Seigneur? C’est pour enseigner qu’ils ne sont pas morts par cet ange saboteur. Mais vous dites que le monde entier, qui meurt en terre d’Israël, ne meurt pas par lui ?

462) Certes la louange de Moïse, Aaron et de Myrian était plus que tous les peuples du monde parce qu’ils sont morts en dehors de la terre sainte, et tous, sauf Moïse, Aaron et Myriam – qui sont morts uniquement par le Saint béni soit-Il – sont morts par un saboteur. Mais ceux qui sont morts en terre sainte, ne meurent pas par le saboteur, car la terre sainte ne se trouve pas sous une autre autorité mais uniquement sous l’autorité du Saint béni soit-Il.

463) C’est pourquoi il est écrit « Ta mort vivra, Mes cadavres s’élèveront. Réveillez-vous, et chantez, vous qui êtes couchés dans la poussière ». « Ton mort vivra » sont les morts en terre sainte, qui sont les morts du Saint béni soit-Il, et pas d’un autre, car la Sitra Akhra ne gouverne absolument pas ici, et donc il est écrit « Ton mort » du Saint béni soit-Il. « Mes cadavres s’élèveront » sont ceux qui sont morts en terre étrangère, par ce saboteur.
464) C’est pourquoi ils sont appelés « cadavres » car il est écrit d’eux « Mes cadavres s’élèveront », car comme un cadavre se salit en route, ceux qui sont morts en dehors de la terre sainte se salissent en route. Et donc ils sont des cadavres. Tout égorgement qui a été disqualifié est appelé « un cadavre » parce l’égorgement est de la Sitra Akhra, car dès qu’il est disqualifié, la Sitra Akhra est sur lui. Et parce qu’il est sienne et elle est sur lui, il est appelé « un cadavre ». Il est écrit « Naval, car comme son nom est, ainsi est-il : Naval est son nom et Nevela [un cadavre] est avec lui », signifiant que la Sitra Akhra est sur lui.

465) Pour cette raison, où que soit la Sitra Akhra, l’endroit est appelé « un cadavre » car ce vilain n’est présent que dans un endroit défectueux. C’est pourquoi un égorgement qui a été disqualifié est sien, et est appelé par son nom. C’est pourquoi les morts qui sont en dehors de la terre sainte, sont sous une autre autorité, et la Sitra Akhra est sur eux, sont appelés « cadavre ».
466) « Réveillez-vous et chantez, vous qui êtes couchés dans la poussière ». « Couchés » signifie les habitants dormeurs, et pas les morts, et qui sont-ils ? Ce sont les dormeurs d’Hébron qui ne sont pas morts mais qui dorment. C’est pourquoi il est écrit d’eux « les mourants », comme celui qui est mourant mais n’a pas la force de se secouer. Ces quatre couples dormants d’Hébron dorment également et ne sont pas morts, et tous maintiennent leur existence dans leurs corps, sachant plus de secrets cachés que le reste des gens. Leurs corps sont cachés à l’entrée du Jardin d’Eden, car le Tombeau de Makhpéla [le Tombeau des patriarches] est la porte du Jardin d’Eden, et ceux sont qui couchés dans la poussière. Par conséquent, tous ceux dont l’âme est partie en terre sainte, elle ne part pas par ce saboteur, qui ne gouverne pas ici, mais par l’ange de miséricorde, dont la terre sainte se tient dans son lot.

Il y a un endroit dans le monde où personne ne meurt

467) Il y a un endroit dans le monde où ce saboteur ne gouverne pas et où il est interdit d’entrer. Tous ceux qui y vivent ne meurent pas jusqu’à ce qu’ils sortent de la ville. Il n’y a pas un seul homme parmi tous les habitants qui ne meurt pas et tous meurent comme le reste des gens, mais pas dans la ville, car ils ne peuvent pas toujours rester dans la ville et certains sortent, certains entrent, et donc ils meurent tous.
468) Quelle est la raison pour que cet ange saboteur ne gouverne pas ici ? Est-ce parce qu’il n’est pas sous son autorité ? Mais en terre saine, qui ne se tient pas sous une autre autorité, ils meurent, alors quelle est la raison pour laquelle ils ne meurent pas à cet endroit ? Est-ce en raison de la sainteté de l’endroit ? Cependant il n’y a pas d’endroit dans tout l’univers qui ne soit saint comme la terre d’Israël. Est-ce en raison du mérite de cet homme qui a construit la ville ? Mais il y a eut plusieurs personnes dont le mérite était supérieur au sien.

469) Certes à cet endroit l’ange de la mort de le gouverne pas et le Saint béni soit-Il ne veut jamais que meurt un homme à cet endroit. Et ce n’est pas que précédemment, avant qu’il ne soit construit, les peuples mouraient à cet endroit, mais depuis le jour où l’homme fut créé, cet endroit a été établi pour exister. Le secret des secrets est ici pour ceux qui observent la sagesse.

470) Quand le Saint béni soit-Il créa le monde, Il le créa avec des lettres. Les lettres s’incarnèrent et Il créa le monde avec les gravures du nom sacré, et les lettres s’incarnèrent et entourèrent le monde avec les gravures. Quand le monde s’étendit et se révèla, et fut créé et que les lettres tournaient pour créer, le Saint béni soit-Il dit que le monde se terminerait au Youd. La lettre Tet resta à sa place, suspendue en l’air.

Tet est la lettre qui illumine la vie. Ainsi celui qui a vu Tet dans son rêve, c’est un bon signe pour lui : la vie est établie pour lui, et parce que le Tet est suspendu à cet endroit, la mort ne le gouverne pas.

Tout émane et est créé en trois lignes et Malkhout qui les réçoit. Il y a les quatre lettres HaVaYaH, avec les trois lignes Youd-Hey-Vav et Malkhout, le Hey inférieur. Tout d’abord la ligne droite sort du point de Holam, où les lettres ELEH sont tombées hors du degré, pour cette raison, GAR est manquant. Ensuite la ligne gauche s’étend du point de Shourouk, quand ELEH retournent au degré, et GAR des lumières retournent avec eux. Cependant, ils sont Akhroreim, Hokhma sans Hassadim. De ce fait, les Dinim s’étendent d’elle. Puis la ligne médiane vient et diminue la ligne gauche avec un Massakh qui s’étend du point de Hirik, avec lequel la gauche s’unit avec la droite, et Hokhma à gauche se revêt dans Hassadim de droite, et le degré est complété en GAR sous la forme de Panim [face]. C’est la diminution que la ligne médiane diminue la ligne gauche en deux actions- tout d’abord la diminue du côté du Massakh de Manoula [verrou], Malkhout de Midat ha Din [qualité de jugement], qui n’est pas adoucie dans Bina, et ensuite la diminue dans Miftakha [clef], Malkhout qui est connectée dans Bina.
Les lettres sont les Kelim des Sefirot, Bina, ZA et Malkhout. Du Aleph au Youd il y a les neuf Sefirot de Bina. De Youd à Kouf, il y a les neuf Sefirot de ZA et du Kouf au Tav, il y a les Sefirot de Malkhout. Il s’avère que du Youd au Tav – ZA et Malkout des lettres – sont les lumières NR, qui sont VAK, et GAR des lettres sont du Aleph au Tet, en qui la lumière de Neshama des lettres est revêtue.

Le Saint béni soit-Il a créé le monde dans les gravures du nom sacré, en trois lignes, Youd-Hey-Vav et Malkhout, le Hey inférieur, les recevant. Tout d’abord, les lettres s’incarnèrent et entourèrent le monde dans les gravures, indiquant Katnout, ligne droite, qui s’étend du point de Holam, en qui il n’y a au début que NR, VAK. Ensuite, quand le monde est apparu, s’étendit et fut créé, qui est la ligne gauche, en qui GAR et l’expansion apparaissent, pour briller de haut en bas vers ce monde, mais ils sont dans Din, car il manque Hassadim, les lettres tournèrent pour créer, et n’y parvinrent pas par manque de Hassadim. 

Alors le Saint béni soit-Il – qui est la ligne médiane- dit que le monde se terminerait au Youd, c’est-à-dire, après qu’elles aient commencé à se diffuser à l’avance dans l’ordre Tav-Shin-Reish-Kouf, Il dit que les lettres ne se diffuseraient que du Tav au Youd, qui sont les Kelim de ZA et Malkhout, dans les lumières Rouakh Nefesh, qui est VAK sans GAR, car Il a diminué la ligne gauche avec le Massakh de Hirik dans la Manoula. C’est la première action, et VAK sans GAR. Pour cette raison le monde se termina au Youd et toutes les neuf lettres de Bina disparurent du monde.
Dans le monde aussi, dans Malkhout, il y a ces Kelim – Bina, ZA et Malkhout – et cet endroit où personne ne meurt. C’est Bina dans ce monde. Parce que la diminution de la ligne médiane ne fut que dans Manoula – Malkhout qui n’est pas connectée à Bina – la diminution n’endommagea que Malkhout et également ZA dans la mesure où il est connecté à Malkhout. Mais dans Bina, la diminution n’endommage en rien.
Il s’avère que la lettre Tet, Yessod de Bina, peut rester à cet endroit et recevoir la lumière de Bina d’elle, qui est GAR. La lettre Tet est restée à sa place, suspendue en l’air, car la diminution de Manoula ne touche pas du tout cet endroit. Cependant, l’endroit ne peut pas plus recevoir que la lettre Tet, Yessod de Bina, car par rapport à Manoula, ce monde n’est que Malkhout, elle ne peut donc recevoir que de Yessod de Bina, qui consiste également de Malkhout, et non pas au-dessus de Yessod de Bina.

471) Quand le Saint béni soit-Il, la ligne médiane, voulut maintenir le monde, étendre GAR dans le monde, qui est appelé « existence », Il jeta une pierre dans l’eau, c’est-à-dire, Il jeta Malkhout, qui est une pierre, dans Bina, qui est l’eau, connectant Malkhout à Bina, qui est la deuxième diminution de la ligne médiane de Miftakhra. De cette mainière, Il grava 72 lettres, étendant VAK de Bina à Malkhout, de qui le nom AB apparait en Gadlout. La pierre qui est adoucie dans Bina commença à partir de Bina, mais ne trouva pas aucun endroit pour exister à part la terre d’Israël. Et l’eau, VAK de Bina, suivait la pierre jusqu’à ce que la pierre arriva sous l’autel et y sombra, c’est-à-dire, les Dinim du Massakh de Malkhout, qui est la pierre, sont descendus et sombrèrent sous l’autel. Alors Malkhout devint Bina et GAR apparurent de Bina, dans le Temple. De là le monde entier exista parce qu’ils illuminèrent d’ici au monde entier.
472) Par conséquent, il y a la vie à cet endroit. Pourquoi le Temple ne fut-il pas construit ici, pour donner la vie à ceux qui y résident ? Mais il existe ici dans cet endroit par le mérite d’une seule lettre qui est sur lui, Tet. Mais dans le Temple, toutes les lettres sont dedans, et seulement en elles le Temple fut créé comme le reste du monde. Autrement dit, comme le monde entier a été créé dans toutes les lettres, où chaque lettre a un endroit spécial, c’est également le cas dans le Temple – il a été créé avec toutes les lettres en lui.

473) Qui plus est, la terre sainte donne à ceux qui y vivent vie et expiation dans ce monde, et ce n’est pas le cas pour cet endroit, donnant la vie à cet endroit uniquement dans ce monde et pas dans le monde à venir. Le Temple est opposé à cela, car Israël ont une part dans ce monde-là et pas dans ce monde-ci, le Temple se tient dont pour expier les iniquités et récompenser Israël du monde à venir.

Il en est ainsi parce que tant que cet endroit est considéré Bina, il est Bina de ce monde, Bina de Malkhout, et la vie abonde uniquement sur Malkhout, qui est ce monde. Mais le Temple est considéré Malkhout qui est adoucie dans Bina, qui s’est élevée à l’endroit de Bina, qui est appelée « le monde à venir ». Il s’avère que les Mokhin du monde à venir illuminent vraiment dans le Temple, avec qui Israël sont récompensés du monde à venir, et non des lumières de ce monde qui est Malkhout, car Malkhout y a reçu la forme du monde à venir qui est Bina, alors que sa propre essence, qui est ce monde, a disparu.

474) La lettre Tet est l’illumination de la vie à chaque endroit. C’est Yessod de Bina. C’est pourquoi le texte commence avec « Ki Tov » [« C’était bien » (avec la lettre Tet en hébreu)], comme il est écrit « et Dieu vit la lumière et c’était bien ». L’ange saboteur fuit cette lettre et le Zohar répète et dit « Ne dites pas ‘fuit’, mais que la permission d’entrer ici ne lui a pas été donnée ».
475) Cette lettre diffère de la lettre Kouf. Le Kouf ne s’installe jamais dans le monde, comme il est écrit « un diffamateur ne sera pas établi sur terre ». La lettre Tet s’installe partout, se fixant pour s’installer correctement, pour donner GAR, comme dans le Temple. C’est pourquoi où que soit la lettre Tet, il n’y a pas de place pour que la lettre Kouf s’installe. De ce fait, la Sitra Akhra, l’ange de la mort, ne gouverne pas du tout à cet endroit, et le Tet donne la vie de ce monde à ceux qui sont assis sous cette lettre et ne sortent pas dehors. S’ils sortent dehors, la Sitra Akhra a la permission de les gouverner. Comme cette lettre gouverne à cet endroit, lui donnant la vie, une autre lettre gouverne à l’endroit de l’enfer, et c’est la lettre Kouf.

Les quatre lettres Kouf-Reish-Shin-Tav sont les quatre Sefirot de Malkhout. Elles sont KHB et Tifféret, où Tifféret inclut HGT NHY. Cependant, quand la lettre Kouf est seule sans le reste des lettres Reish-Shin-Tav, cela indique qu’elle se diffuse dans BYA et sa Malkhout de Malkhout, la Manoula [verrou] illumine dans les Klipot, comme il est écrit « et ses jambes descendent à la mort », car d’elle, l’ange de la mort reçoit la force de tuer toute chose vivante.

C’est la forme de la lettre Kouf parce que quand Malkhout est corrigée, elle est sous la forme de la lettre Hey. Maintenant qu’elle est corrigée, le Sioum de la jambe gauche du Hey, Malkhout de Malkhout, sort de la ligne et s’étend en bas, jusqu’à la Klipa appelée « mort ». Tel est le sens de la jambe du Kouf s’étendant vers le bas [[image: image5.jpg]


].

Quand Malkhout fut établie dans la création du monde, lors de son ascension et sa connexion à Bina, toutes les lettres se sont connectées à elle, et elle étendait la vie de Bina. Elle se termine dans le Tav, dont la forme de la jambe gauche est épaisse et pliée vers le bas. Cela indique que cette jambe gauche du Kouf qui s’est étendue pour illuminer jusqu’à la Klipa appelée « la mort » est à présent retournée à Malkhout et éleva sa jambe, la faisant sortir de la Klipa de la mort, et la ramenant à la ligne. C’est pourquoi la fin de sa jambe s’épaissit, car elle y a deux Malkhouts, doublées : Miftakhra qui s’est adoucie dans Bina, ainsi que Manoula – qu’elle a fait sortir des Klipot – a adhéré à elle.
Miftakhra est utilisée ouvertement, et Manoula en secret. S’il est récompensé, c’est bien, si non, c’est mal. Ainsi après que Malkhout se soit établie dans Bina, elle ne s’en va plus. Elle reçoit la vie de Bina et donne au monde, et la Klipa de la mort n’a plus la force de gouverner le monde. Mais partout où il faut punir les méchants ou tuer les êtres vivants, l’ange de la mort doit recevoir la permission pour cela, comme il est écrit « la fin de toute chair est venue devant Moi », signifiant donner la permission. Sans permission l’ange de la mort n’a pas la force de dévoiler Manoula.
C’est pourquoi il a été dit que la lettre Kouf ne s’intalle à aucun endroit dans le monde, car après que Malkhout se soit adoucie dans Bina, la mort n’a plus la force de gouverner dans la monde, sauf quand la permission est donnée. La raison est que la lettre Tet s’installe partout, est qu’elle est Yessod de Bina qui illumine grâce à Miftakhra et donne partout la lumière de vie de Bina. Pour cette raison, partout où il y a la lettre Tet, la lumière de Bina, dans la correction de la Miftakhra, il n’y a pas de place où s’installer pour la lettre Kouf, car une fois établie dans Miftakhra pour recevoir les lumières de vie de Bina, elle ne s’en va plus, sauf par permission. Par conséquent, la Klipa de la mort qui est suggérée dans la lettre Kouf n’a pas la force de gouverner le monde, et ne gouverne que l’enfer.

Ainsi, à présent il y a trois endroits 1) L’endroit où seul le Tet gouverne, où le Tet n’illumine que la vie de ce monde. A cet endroit, aucune permission n’est donnée. 2) Le monde entier après l’adoucissement de Malkhout dans Bina dans la Miftakhra, quand le Tet illumine partout. Cependant, la permission est donnée de punir les méchants. S’il est récompensé, c’est bien. S’il n’est pas récompensé c’est mal. 3) L’enfer, qui est l’endroit des punitions. Là seule la lettre Kouf gouverne en permanence, comme la lettre Tet à cet endroit où il y a la vie en permanence.
