Va Yetse [et Jacob sortit] 2ème partie
Et il trouva des mandragores dans le champ

190) « Que tes œuvres sont grandes, ô Seigneur! Toutes, tu les as faites avec sagesse ». « Que tes œuvres sont grandes, ô Seigneur! » indique qu’elles n’ont pas de nombres, signifiant Mokhin de Hassadim. « Toutes, tu les as faites avec sagesse » indique les Mokhin d’un nombre, de Hokhma. Et même si elles diffèrent l’une de l’autre, elles sortent toutes en même temps, simultanément. Comme un marteau frappe un rocher et fait sortir des étincelles de tous les côtés en même temps, le Saint Béni soit-Il a fait sortir différents genres en même temps.

191) Le monde a été fait par la parole et le vent ensemble, qui sont ZON comme il est écrit « Par le mot du Seigneur les cieux furent faits, et toutes les armées par le souffle de Ta bouche ». « Par le mot du Seigneur » est la parole, Noukva, qui brille dans Hokhma. Et « Par le souffle de Sa bouche » est le vent, ZA, qui brille dans Hassadim. L’un ne va pas sans l’autre, ils sont incorporés l’un dans l’autre, et plusieurs armées et camps sortent d’eux, qui diffèrent dans leur illumination dans Hokhma et dans Hassadim, mais tous sont en même temps.
192) Lorsque le Saint béni soit-Il voulut créer les mondes, Il fit sortir une lumière cachée, la lumière de Bina, car Il fit entrer le Youd dans la lumière de Bina et elle est devenue Avir [air], et de cette lumière sortent et brillent toutes les lumières révélées, par la sortie du Youd de Avir, qui est redevenu Ohr [lumière]. Et de cette lumière, le reste des lumières se diffusèrent et sortirent. C’est le monde supérieur, Bina.

193) La lumière supérieure, Bina, se diffuse davantage et l’artisan, l’Emanateur, a fait une lumière qui ne brille pas. Il a fait le monde inférieur, Noukva. Et parce que c’est une lumière qui ne brille pas, elle doit se connecter en haut et se connecter en bas, et par la connexion d’en bas, elle se connecte et brille dans la connexion d’en haut.

« Que tes œuvres sont grandes, ô Seigneur! » et « Par le mot du Seigneur, les cieux furent faits ». Même ceci est dit des illuminations qui diffèrent l’une de l’autre, Hassadim et Hokhma, elles sortent toutefois en même temps, car la racine de Hokhma et de Hassadim est dans le monde supérieur, Bina. De plus, Bina se diffuse dans sa ligne gauche, qui est la lumière qui ne brille parce que c’est Hokhma sans Hassadim, et alors elle a fait le monde inférieur, Noukva.
Comme la gauche ne brille pas sans Hassadim, elle s’accouple sur le Massakh de Hirik de ZON qui s’y est élevé par MAN et a fait sortir sur lui le niveau de la ligne médiane, unissant droite et gauche. Alors Hokhma s’est revêtue dans Hassadim et son illumination fut complétée dans les trois lignes, HBD. Et parce que trois sortent d’une et une se tient dans toute, signifiant que ZON aussi a obtenu l’illumination de ces trois lignes, il s’avère que par la gauche de Bina, qui ne brille pas, Bina s’est accouplée sur le Massakh de ZON, et ainsi ZON a obtenu d’elle les Mokhin. C’est pourquoi il est écrit que l’artisan, l’Emanateur, a fait une lumière qui ne brille pas, et a fait le monde inférieur, Noukva, car l’Emanateur a fait dans la gauche de Bina, la lumière qui ne brille pas, Il a donc fait et corrigé tout le monde inférieur avec tous Ses Mokhin.

Et puisque c’est une lumière qui ne brille pas, elle doit être connectée en haut et connectée en bas, car la ligne gauche de Bina ne brille pas. Ainsi, elle doit se connecter dans une connexion des trois lignes dans les deux mondes. Dans le monde supérieur lui-même, elle ne brille par manque de Hassadim et dans le monde inférieur lui-même, Noukva, elle ne brille pas car sa racine est de Bina. Par conséquent, elle doit se connecter dans Bina, où est sa racine et se connecter à Noukva, pour recevoir d’elle le Massakh de Hirik, sur qui le niveau de la ligne médiane sort, qui complète la gauche.
Et même si le Massakh de Hirik est dans ZA, chaque Massakh est toujours considéré Noukva, parce que le mâle est considéré comme la lumière du degré, de ce fait le Massakh de ZA est regardé comme étant dans Noukva. Et par la connexion en bas, signifiant le Massakh de Hirik dans le monde inférieur, la ligne gauche se connecte pour briller dans la connexion de Bina en haut, car par le Massakh de Hirik dans le monde inférieur, la ligne gauche se connecte pour briller dans la connexion de Bina en haut. C’est parce que par le Massakh de Hirik dans Noukva, qui fait sortir la ligne médiane, la gauche de Bina se connecte à sa droite et brille.

194) Et cette lumière qui ne brille pas – la ligne gauche dans la connexion des trois lignes en haut dans Bina – fait sortir différents genres d’armées et camps, où un est dans Hokhma et l’autre est dans Hassadim, comme il est écrit « Que Tes œuvres sont grandes O Seigneur »

« Que Tes œuvres sont grandes, ô Seigneur! » signifie les illuminations de Hassadim, Mokhin qui n’ont pas de nombre. Et « Toutes, tu les as faites avec sagesse » est Mokhin d’un nombre. Et à présent, elles sortent ensemble car l’illumination de la gauche est liée aux deux mondes ensembles, et son illumination est essentiellement dans le monde supérieur, où l’illumination de Hassadim qui sont couverts de Hokhma gouverne, qui n’a pas de nombre. Par conséquent, même si les deux genres de Mokhin susmentionnés diffèrent l’un de l’autre, chaque illumination consiste des deux, car ils sortent en même temps.

195) Tout ce qui existe sur terre, existe également en haut. Il n’y a pas la moindre chose dans ce monde, dans Noukva, qui ne dépende pas d’une autre chose, supérieure, qui est nommée sur elle, d’en haut, dans Bina, car tout ce qu’il y a dans Noukva, elle le reçoit de Bina, et donc il n’y a pas une chose dans Noukva, qui n’ait pas sa racine dans Bina. Par conséquent quand quelque chose se réveille en bas, dans Noukva, sa racine assignée se réveille tout d’abord sur elle en haut dans Bina, car toutes les choses sont unies l’une à l’autre.

196) « Et Rachel dit à Léa : Donne-moi, je te prie, des mandragores de ton fils ». Cela ne signifie pas que les mandragores ont été enfantés par Rachel, mais que le Saint béni soit-Il a arrangé pour qu’Issachar naisse par les mandragores. Il s’accrocha à la Torah plus que toutes les autres tribus, parce que Rachel s’accrocha à Jacob et ne le laissa pas aller à Léa, comme il est écrit : « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? » et il est écrit « Eh bien! Il reposera cette nuit avec toi en échange des mandragores de ton fils ».
La lumière qui ne brille pas, l’illumination de Hokhma dans la ligne gauche, ne peut briller que dans les deux mondes, Bina et Noukva. C’est parce que sa racine est dans Bina, mais elle a besoin du Massakh de Hirik, qui est dans ZON, pour faire sortir sur lui la ligne médiane, qui détermine. C’est pourquoi il est écrit : « Ruben est allé…. Et trouva des mandragores dans le champ et les apporta à sa mère, Léa ».

Les mandragores sont l’illumination de la gauche, la lumière qui ne brille pas. C’est appelé Doudaim [mandragores] car c’est la racine de Ahavat Dodim [l’amour des amoureux]. Le texte nous dit que le fils de Léa les a trouvé et les apporta à sa mère, pour nous enseigner que la racine de cette lumière est dans Léa, Bina et non dans Rachel. Cependant, Rachel la reçoit de Léa, et c’est le sens de ce qu’elle a dit à Léa : « Donne-moi, je te prie, des mandragores de ton fils » signifiant qu’elle voulait être récompensé de cette lumière. 
Et Léa lui dit : « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? », ZA le propriétaire du Masaskh de Hirik, qui complète, l’illumination des mandragores avec sa décision, est toujours avec le Massakh dans Rachel, car elle porte le Masaskh de Hirik quand ZA est avec elle. Telle est la signification de l’argument de Léa à Rachel : « Tu veux les deux, garder le Massakh de Hirik, dont j’ai besoin pour faire sortir la ligne médiane, et tu veux aussi mes mandragores, car sans Jacob, ligne médiane, elles ne brillent pas même pas en moi ». C’est pourquoi Rachel lui répondit : « « Eh bien! Il reposera cette nuit avec toi » alors « il repose avec elle cette nuit ». « Il » se réfère au Massakh de Hirik en lui, ainsi de son Zivoug, le niveau de la ligne médiane qui unit les deux lignes dans Léa sera étendu et alors les mandragores seront complétées en elle. Ensuite, elle les donna aussi à Rachel selon la règle « trois sortent d’un et un se tient dans les trois ».

197) Ils firent qu’Issachar apparut dans le monde pour que l’odeur de la Torah s’élève devant le Saint béni soit-Il, comme il est écrit « Les mandragores donnent fragrance », car Issachar s’est accroché à la Torah plus que toutes les tribus.
Il est écrit « et il reposa avec elle cette nuit ». Il est appelé « le monde supérieur » car il est caché et n’est pas révélé. Et parce que la Torah sort du monde supérieur, elle est suggérée dans le Zivoug pour Issachar. « Et il reposa avec elle cette nuit » car Issachar est un Merkava [chariot] pour la Torah

198) Le monde supérieur est appelé « il » à tous les endroits car il n’est pas révélé. Il est écrit « et seuls les Lévites feront le service », qui signifie qu’il sert le monde supérieur appelé « il », pour étendre de là les bénédictions à tous les mondes. Et Issachar s’accrocha au monde supérieur, par conséquent nous appelons ZA, « l’arbre de vie », car il est un arbre qui s’étend de la vie supérieure, dans le monde supérieur, caché appelé « il » et non pas « tu ». Car le mot « tu » indique le révélé et le mot « il » indique le caché.

199) Est-ce que ces mandragores ont ouverts l’utérus de Rachel ? Non. C’est le Saint béni soit-Il qui a ouvert son utérus et personne d’autre, comme il est écrit : « et Dieu prêta attention à elle et ouvrit son utérus ». Même si ces mandragores avaient la puissance d’agir d’en haut, ce n’est pas en leur force d’apporter des fils, car les fils dépendent de la chance, signifiant Dikna de AA et de rien d’autre.
200) Les mandragores ont-elles été créées en vain, n’agissant sur rien ? Au contraire elles ont une action spéciale et elles aident même les fils, celles qui tardent à enfanter et ne sont pas stériles. Cependant, il n’a pas été décidé qu’elles enfanteraient, mais par la chance, et s’il a déjà été décidé qu’elles enfanteraient par la chance, mais qu’elles tardent pour une raison quelconque, alors les mandragores sont utiles.

201) De l’illumination de Hokhma en elle, qui brille- le vin qui réjouit Dieu et les gens- Noukva est bénite uniquement du côté droit, Hassadim, car Hokhma sans Hassadim est obscurité. Pour cette raison, quand la droite est réveillée pour donner à la coupe de bénédiction, à Noukva, la gauche ne le soutiendra pas, car la droite a trouvé une raison dans la coupe, avec laquelle éveiller le monde supérieur, qui est Hassadim qui sont couverts de Hokhma.

Noukva, quand elle est la ligne gauche, Hokhma sans Hassadim, est appelée « coupe ». A ce moment elle ne brille pas et a besoin d’une bénédiction, l’extension de Hassadim de la ligne droite, appelée « bénédiction ». Ainsi, quand la droite est réveillée pour donner la coupe de bénédiction, à Noukva, la gauche ne soutient pas. Quand la droite lui donne Hassadim, elle termine complètement l’illumination de la gauche, Hokhma, car la droite a trouvé une raison dans la coupe, en qui il y avait obscurité et ne brille pas. Pour cette raison, elle abandonna l’illumination de Hokhma dans la gauche et fut évoquée pour étendre Hassadim du monde supérieur, qui est Léa, qui est dans Hassadim qui sont couverts de Hokhma. Et si à ce moment il y a un quelconque support de la gauche, la droite ne pourra pas adhérer au monde supérieur, qui est couvert de Hokhma, et étendre Hassadim de là, car Dvékout [adhésion] signifie l’équivalence de forme.
202) « Et Ruben alla » est le côté sud, ligne droite, Hassadim. C’est pourquoi sa bannière est au Sud, la tête et le commencement des douze limites. Les douze limites sont les quatre directions – HG Tifferet et Malkhout – en qui il y a trois lignes. Hessed est le début des douze limites et la passion du côté sud pour trouver la raison et un cadeau pour Noukva, pour la bénir.
203) « Et trouva des mandragores dans le champ ». Il alla chercher dans tous les trésors de Noukva, et dans le champ, Noukva, il trouva les mandragores. Il est dit d’elles ; « Les mandragores donnent une senteur ». Elles sont les deux chérubins, la correction de Noukva pour le réveil d’en haut de Bina, car dans toutes les corrections de ce champ, il n’y a pas de correction qui se réveille en haut, à Bina, sauf les chérubins.

Les mandragores sont l’illumination de Hokhma dans la ligne droite. Tant qu’elle manque de Hassadim, elle ne brille pas, et est regardée comme si elle n’existait pas. Ruben est lumière de Hessed, il alla chercher et découvrir les mandragores dans le champ. Sans lui, elles n’existent pas parce que par leur revêtement avec la lumière de Hessed, elles apparaissent et brillent. C’est pourquoi il est considéré comme les ayant trouvées, découvertes.

De plus, ce sont les deux chérubins qui sortent de l’illumination de gauche, la correction de Noukva par le réveil d’en haut, envers Bina, car Noukva reçoit toutes les corrections de ZA et non de Bina. De Bina elle-même, elle ne reçoit que ces Mokhin de l’illumination de gauche, les mandragores, à égalité avec ZA, car alors elle est dans un état de deux grandes lumières. C’est parce que dans toutes les corrections de ce champ, il n’y a pas de correction qui se réveille en haut, vers Bina, sauf les chérubins.
204) Le côté Sud, Hessed, se réveille envers elle, pour trouver une raison pour la bénir, et lui étendre Hassadim, durant la récolte, quand il donne le butin à ses armées, les anges. Il est écrit à ce propos : « elle se lève alors qu’il fait toujours nuit et lui donne de la nourriture pour sa maison », et pour toutes les récoltes du champ, les âmes sont récompensées en recevant les fruits de Noukva, qui est appelée « champ ». Et immédiatement, « et les apporta à sa mère Léa », signifiant il éleva leur fragrance et réveil vers le monde supérieur qui était couvert, Léa, ainsi il peut donner les bénédictions au monde inférieur, Rachel.

205) Et quand les mandragores furent bénites, signifiant se sont revêtues dans Hassadim, elles reçoivent et donnent à tous les mondes, comme il est écrit : « les mandragores donnent une fragrance ». Quand elles donnent une senteur, signifiant quand elles brillent dans Hokhma de bas en haut, le côté Sud reçoit cette fragrance, signifiant Hessed, pour se réveiller envers le monde supérieur pour qu’il puisse briller de bas en haut, comme il est écrit « et à nos portes sont toutes les types de fruits précieux » Alors tout le bien ne manqua pas dans le monde.

206) Le monde inférieur ne se réveille pas en vue du monde supérieur, pour en recevoir les Mokhin, sauf lorsque les mandragores donnent la fragrance à la droite. Quand elles donnent la fragrance à droite, et la droite se réveille vis-à-vis du monde supérieur, le monde inférieur se réveille immédiatement pour demander ce dont il a besoin. Il est écrit : « Alors Rachel dit à Léa : Donne-moi, je te prie, les mandragores de ton fils » signifiant donne moi les bénédictions de cet éveil des mandragores qui se sont réveillées pour être inclues dans le côté droit, pour se revêtir dans Hassadim de droite.
207) Alors le monde supérieur lui répond avec joie et joue et dit « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? », mais comme une mère qui s’amuse avec sa fille, non pas avec rancune. Par conséquent, cela signifie que le mari du monde supérieur, Bina, est Jacob, parce qu’elle dit de Jacob : « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? ». Mais Hokhma n’est-elle pas le mari de Bina ? Non. Mais la passion de Aba, Hokhma, est toujours pour cette fille, Noukva de ZA, parce que son amour est toujours pour elle car elle est sa seule fille parmi six fils HGT NHY. De plus, il donna à tous ces six fils des portions et plaisirs et des cadeaux, en qui il y a deux types d’abondance : 1) Portions, Mokhin de VAK, ainsi ils ne leur manqueront pas. 2) Plaisirs et cadeaux, Mokhin de GAR, qui parfois leur manquent.
Mais à elle, il n’a rien donné, elle n’a pas hérité de quoique ce soit, car Noukva n’a rien par elle-même, sauf ce que ZA son mari lui donne, signifiant HGT NHY, les six fils. Pour cette raison, il la considère avec plus d’amour et de passion que tous les autres.

208) Par son amour, il l’appela « fille ». Mais cela ne lui suffisait pas jusqu’à ce qu’il l’appela « sœur » et cela ne lui suffisait pas et il l’appela donc « mère », avec le nom de sa mère. Et cela ne lui suffisait pas il l’appela donc par son nom, comme il est écrit d’elle « mais la sagesse, où peut-elle être trouvé ? » Il l’appela Hokhma [sagesse]. Il lui donna les quatre lettres HaVaYaH, tout d’abord du Hey inférieur, appelé « fille », puis du Vav de HaVaYaH appelé « frère », et Noukva est appelée « sa sœur », alors du premier Hey de HaVaYaH, appelé Ima [mère] et enfin du Youd de HaVaYaH, appelé Hokhma.
C’est la raison pour laquelle le monde supérieur, Bina, Ima lui dit : « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? » se référant à Hokhma, Aba [père], car tout son amour est attiré à toi. C’est pourquoi la mère parle à la fille en jouant et avec amour.

209) Si elle n’avait pas de ressentiment quand elle a dit : « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? » alors pourquoi Rachel lui répondit : « Et bien qu’il repose avec toi cette nuit ». Mais partout où il est écrit « Et bien », c’est un serment. C’est pourquoi ce qu’elle a dit n’était pas une réponse à « n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? » mais une promesse et une résolution, car elle lui dit : « si tu me donnes les mandragores, il sera obligé de reposer avec toi cette nuit ».

Reposer est la correction de Noukva dans le mâle, ainsi il implante en elle le dessin de toutes les lettres. Yishkav [reposera/couchera] consiste de Yesh [310 en guématria] et Kav [22 en guématria]. Yesh est le monde supérieur, Bina, qui est retournée être Hokhma. Kav est la Torah, ZA, un point caché en qui Kav (22) lettres se réveillent, signifiant le point sur Hirik sur qui la ligne médiane émerge, faisant sortir trois lignes dans Bina. Pour cette raison, elle aussi, reçoit trois lignes qui sont 22 lettres.
Yesh Kav [reposera/couchera] sont Yesh, le monde à venir. 22 est le pont supérieur, Hirik, qui apporte toutes les vingt deux lettres, toute la Torah, tous les Kelim de ZA, qui est appelé « Torah ».

210) Les mots « Et bien il reposera avec toi » indique Aba supérieur, caché, qui est apte pour s’unir avec toi. C’est parce que Jacob n’est pas le mâle de Bina, mais élève MAN à Bina. Et Hokhma supérieure, appelée Aba, qui est le mâle de Bina, s’accouple avec elle. Ici, Léa suggère Bina supérieure elle-même.

211) « Et Jacob arriva du champ le soir ». Jacob est Tifferet, ZA. « Arriva du champ » signifie qu’il capture toutes les bénédictions, comme il est écrit « que le Seigneur a béni », Noukva de ZA. « Le soir » est quand Noukva reçoit l’illumination de gauche sans droite, Hokhma sans Hassadim. Ceci cause obscurité en elle et elle est appelée « soir », le moment où Isaac son père s’est réveillé dans ce champ et s’y accroche.

Isaac ne se réveille pas envers ce champ parce qu’il appartient à Jacob, ZA, sauf après que Jacob l’ai quitté le soir, car le jour, Hassadim est venu et devient obscurité. A ce moment, il quitte ce champ pour son père, Isaac, la ligne gauche, et alors Jacob s’élève en haut à Bina par MAN.

212) « Et Léa sortit à sa rencontre », Ima supérieure, Bina, sortit vers le fils unique, ZA et dit « viens à moi, sous mes ailes, ainsi je te bénirai et de rassasierai de plaisirs et de sublimes délices ».A présent c’est un bon moment et un délice pour te donner le plaisir de Rouakh supérieur, Hassadim de pur Avir [air] pour le champ, Noukva, avant qu’il ne soit brûlé par la puissance du Din d’Isaac, la ligne gauche, qui alors brille sans Hassadim de la droite, qui est alors un feu brûlant.

213) Comme elle reçut Jacob sous ses ailes, signifiant il éleva pour elle MAN, « il reposa avec elle cette nuit ». « Il » indique le caché, d’où sortent toutes les bénédictions, Aba supérieur. Il n’est pas dit « Jacob reposa », mais « il », indiquant celui qui méritait de s’unir avec elle, Aba supérieur, qui donne à Bina.
214) Avant qu’il vienne sous les ailes de Bina, Jacob reçut ces bénédictions. Avant que Jacob n’élève MAN sous les ailes de Ima pour recevoir les bénédictions pour Rachel, le monde supérieur – Bina- n’était pas rempli des bénédictions du point caché. Cela signifie qu’il n’y avait pas de renouvellement du Zivoug de Hokhma et Bina sur le Massakh de Hirik parce que ce point s’élève avec Jacob. C’est la raison pour laquelle les mandragores réveillent tout, car c’est par elles que Jacob a élevé MAN à Bina, pour les revêtir dans Hassadim, et ensuite, il les donna à Rachel.
Qu’est-ce-que Ruben ? Le Saint béni soit-Il a placé les noms dans la terre. Le Saint béni soit-il la appelé Ruben, Reu Ben [vois, fils]
« Et Ruben alla », Hessed, « Il trouva les mandragores dans le champ » signifiant il revêtit les mandragores, qui sont une lumière qui ne brille pas, avec la lumière de Hessed, et alors elles brillent. Ceci est considéré pour lui comme les ayant trouvés, il découvrit leur illumination.
« Et il les apporta à sa mère Léa » il éleva leur illumination à Bina, Léa, où elles sont couvertes. L’endroit où elles sont découvertes n’est que dans Rachel, Noukva de Khaze de ZA vers le bas. Par conséquent « Alors Rachel dit à Léa : donne moi je te prie, quelques mandragores de tes fils », car l’endroit où elles brillent n’est qu’en moi. « Mais elle lui dit : n’est-ce pas assez que tu aies pris mon mari ? ». Elle parla d’un ton taquin : « n’est-ce pas assez » que tout l’amour de mon homme, Hokhma n’est que pour toi, et qu’il construit avec HB TM qui est une fille, sœur, mère [Ima] et sagesse [Hokhma]
Alors Rachel dit : « Et bien, il reposera avec toi cette nuit ». « Et bien » signifie qu’elle lui promit que Jacob élèverait pour elle MAN si elle lui donnait les mandragores, car il devra étendre Hassadim et revêtir les mandragores pour Rachel. « En échange des mandragores de ton fils » signifie les compléter pour moi. Et après que Rachel ait reçu les mandragores – Hokhma sans Hassadim – de Léa, les lumières partent et obscurité vient. Il est dit à ce propos « Et Jacob arriva du champ », de Noukva, Rachel, qui est appelée « champ » au moment des Dinim [jugements] ; « Le soir » signifie que l’obscurité est en elle en raison des mandragores qu’elle a reçues. Par conséquent « et Léa sortit à sa rencontre et dit : tu dois venir à moi », signifiant venir à elle et élever MAN pour elle par le point de Hirik, pour soumettre et revêtir les mandragores dans Hassadim.
« Car je t'ai sûrement loué pour les mandragores de mon fils ». Elle lui dit : « J’ai donné les mandragores à Rachel et l’obscurité est en elle de ce fait tu dois élever MAN à moi pour lui étendre Hassadim, pour qu’elle ne soit pas brûlée par les Dinim de gauche. Ceci est considéré qu’elle le loua.

« Et il reposa avec elle cette nuit ». Elle s’accoupla avec Aba supérieur, lui, de qui toutes les bénédictions s’étendent à elle et elle le donna à Jacob et Jacob les donna à Rachel. L’illumination de gauche, Hokhma sans Hassadim, reçoit Noukva de Bina elle-même à égalité avec ZA. Par conséquent, elle est au même degré que ZA et leur niveau est identique. Cependant elle doit recevoir l’illumination de la droite – Hassadim qui revêt Hokhma – de ZA, son mari. Ici aussi Rachel a reçu les mandragores de Bina elle-même, de Léa, mais elle a reçu l’illumination de Hassadim de Jacob après qu’il ait élevé MAN à Bina et causé un Zivoug de HB, comme il est écrit « et il reposa avec elle cette nuit ».

215) « Et Léa sortit à sa rencontre et dit : tu dois venir à moi ». « Tu dois venir à moi », n’est-ce pas insolent ? Au contraire, ici nous apprenons l’humilité de Léa. Elle n’a rien dit devant sa sœur, mais avança sur le chemin et lui annonça en murmurant, car elle était dans le domaine de Rachel, comme il est écrit « car je t’ai sûrement loué », signifiant reçu la permission. Mais pour ne pas déplaire à Rachel, elle lui dit dehors et non dans la maison.

216) Qui plus est, la porte de la tente de Léa était dehors, et elle fit entrer Jacob par la porte de dehors, avant qu’il n’entre dans la tente de Rachel, pour ne pas dire la chose devant Rachel, et ne pas être insolente devant sa sœur. Qui plus est, Léa dit que si Jacob entrait dans la tente de Rachel, il serait injuste de l’en faire sortir, et c’est pourquoi elle le devança dehors.
217) Et tout ceci était l’esprit de sainteté qui étincelait dans Léa et elle savait que toutes les tribus supérieures, toutes étaient saintes sortiraient d’elle, et elle poussa en raison de l’amour envers le Saint béni soit-Il. Et parce qu’elle a été récompensée de l’esprit de sainteté, elle savait comment les nommer avec sagesse.

219) Il est écrit : « Le premier mois, au quatorzième jour du mois le soir, tu mangeras du pain azyme. Et il est écrit « sept jours tu mangeras du pain azyme, le pain du pauvre. « Le pain du pauvre » est écrit sans Vav [en hébreu] car quant Israël étaient en Egypte, ils étaient sous une autre autorité. Quand le Saint béni soit-Il voulut les rapprocher de Lui, Il leur donna le degré du pain du pauvre. Le pain du pauvre est le roi David, de qui il est écrit « car je suis pauvre et malheureux ».
Le roi David est Noukva. Quand elle reçoit l’illumination de la gauche de Bina, elle est au même niveau que ZA, la quatrième jambe du trône, Bina. A ce moment, Noukva est attachée à Bina et ne s’accouple pas avec ZA, son mari. Par conséquent, elle est pauvre et sans lumière et elle est appelée : « le pain du pauvre », car Hokhma ne brille pas sans Hassadim. A ce moment, il est écrit « car je suis pauvre et malheureux ». Et ce degré de Noukva est son premier degré, car quand Il les fit sortir d’Egypte, de l’autorité de la Sitra Akhra et voulut les rapprocher de la sainteté, Il leur donna le pain du pauvre dans Noukva, car c’est le premier degré de Noukva.
220) Ce pain du pauvre est appelé Matsa [pain azyme] sans Vav, ZA, car Noukva sans mâle est pauvre, dépourvu de Hassadim. Tout d’abord, Israël se sont rapprochés de l’état de Matsa, car c’est le premier degré. Et une fois qu’Il les rapprocha, le Saint béni soit-il les amena à d’autres degrés, et le mâle se connecta à Noukva, qui s’accoupla avec ZA et reçu Hassadim de lui.

A ce moment, après que la Matsa se soit unie avec le mâle, elle est appelée Mitsva [commandement/bonne action], avec un Vav en plus, car le Vav suggère ZA, comme il est écrit « car ce commandement ». C’est pourquoi à son premier degré, elle est appelée « Matsa » et après aux autres degrés, elle est appelée « Mitsva ».

224) Le Saint béni soit-Il a donné à Israël ce pain, signifiant Mokhin, de la terre de vie, de Noukva, qui est appelée « Matsa » et alors ce pain était le pain du ciel, de ZA.
225) Quand Israël sont sortis d’Egypte, ils ne savaient rien jusqu’à ce que le Saint béni soit-il leur fit goûter du pain de cette terre, Noukva, qui est appelée Matsa, comme il est écrit « la terre, de qui sort le pain ». Alors Israël vinrent à savoir et atteindre le Saint béni soit-Il, comme un bébé qui ne sait pas et n’atteint pas jusqu’à ce qu’il goûte du pain de ce monde, c’est-à-dire, ce pain qu’Israël ont reçu à Pâque de Noukva uniquement, appelé Matsa, est le premier degré d’atteinte, comme un bébé qui commence à goûter le goût du pain.
226) Israël ne savaient pas et n’ont pas atteint les degrés supérieurs jusqu’à ce qu’ils eurent mangé du pain supérieur, qui s’étend de ZA, du ciel. Et avant d’avoir mangé le pain supérieur, ils savaient et atteignaient que l’endroit de Noukva. Mais le Saint béni soit-Il voulait qu’Israël sachent d’avantage, les degrés supérieurs, qui brillent de ZA à Noukva, mais ils ne purent pas jusqu’à ce qu’ils aient goûté du pain d’un endroit supérieur, des cieux, ZA, comme il est écrit « Je ferai pleuvoir du pain du ciel pour vous ». Alors ils surent et regardèrent cet endroit supérieur.

227) Au début quand Israël commencèrent à savoir, il y avait le pain du pauvre. Cependant, nous n’avons rien dans le monde qui soit sans un mâle et femelle, et tout ce qu’il y a sur terre, existe aussi dans la mer.

228) « Et Jacob vient du champ le soir et Léa sortit à sa rencontre ». Comment savait-elle qu’il venait ? Son âne braillait, ainsi Léa sut et sortit à sa rencontre. De plus, l’âne fit qu’Issachar sortit de Léa, comme il est écrit « Issachar est un âne musculeux », signifiant que l’âne a causé sa venue au monde. Léa dit : « Je suis sûre que si Jacob va à la tente de Rachel, je ne pourrai pas l’en faire sortir, ainsi je l’attendrai ici et il viendra à ma tente ».

229) « Car je t’ai certainement loué avec les mandragores de mon fils ». Pourquoi dit-elle : « avec les mandragores de mon fils ? » Il aurait été suffisant de dire « pour les mandragores ? » c’est pour que Jacob soit content d’elle, car elles aident à engendrer des fils. Mais Jacob savait que la chose ne dépendait pas des mandragores, mais d’en haut de la chance. « Car les mandragores de mon fils » sont les mandragores engendrant des fils, et elle rappela cela à Jacob pour qu’il soit content du remède qui a été donné à Rachel pour qu’elle donne naissance à des fils.

230) Il est écrit : « Qui fait résider la femme stérile dans sa maison comme une mère d’enfants heureuse, alléluia. » « Qui fait résider la femme stérile dans sa maison » est le monde inférieur, Noukva de ZA, Rachel. « Une mère d’enfants heureuse », est le monde supérieur, Bina, Léa. C’est pourquoi Alléluia comprend les mots Allélu [louer] et Ia [le Seigneur], car le monde supérieur a était créé avec la lettre Youd, et le monde inférieur a été créé avec la lettre Hey.

231) Toutes ces tribus sont les corrections d’en bas, de Noukva. Elles sont toutes corrigées pour être comme en haut, Bina. Il est écrit : « car je t’ai certainement loué », pour prendre un corps de lui. Le corps est la Torah. « Car je t’ai certainement loué », signifie ton corps vraiment, « car je t’ai certainement loué », pour engendrer ta forme.

Léa est Bina, et le Zivoug était avec Hokhma. C’est pourquoi il est dit : « et il reposera avec elle cette nuit », mais il n’est pas dit Jacob. « Tu dois venir à moi », signifiant élever MAN. Il est écrit « Car je t’ai certainement loué », soit différentes locations 1) Prendre un corps de Hokhma, signifiant la Torah. Issachar qui est un Merkava [chariot] pour la Torah plus que toutes les tribus, et la location tombe sur le Zivoug avec Hokhma à cause de lui. 2) « Car je t’ai certainement loué », ton corps vraiment. La location est le corps de Jacob, pour élever MAN pour un Zivoug de Hokhma et Bina. 3) « Car je t’ai certainement loué », pour délivrer ta forme. La location est sur la naissance de la forme, pour engendrer un fils.
Toutes ces trois locations sont inclues dans les mots : « Car je t’ai certainement loué ».

232) Cela suggère que quiconque s’engage dans la Torah hérite du monde à venir, Mokhin de Bina et hérite du lot de Jacob, Mokhin de AVI supérieurs. Le mot Issachar a les lettres Yesh Sakhar [il y a une récompense] de tes actions – l’engagement dans la Torah. Et la récompense est ce qui est écrit : « que je puisse faire que ceux qui m'aiment d’hériter ». Yesh est Bina, qui est retournée à Hokhma. « Je remplirai leurs trésors » est les Mokhin de AVI supérieurs, l’héritage de Jacob, dont il a hérité d’eux d’un héritage illimité. Ces deux Mokhin sont la récompense de celui qui s’engage dans la Torah.
233) « Et Léa dit :… je lui ai enfanté six fils ». En haut et en bas sont NH et les quatre directions du monde – Hessed, Guevoura, Tifferet et Yessod. Celui qui prolonge dans le Un, dans le Un dans la lecture de Shema doit couronner le Saint béni soit-Il en haut et en bas et dans les quatre directions du monde. C’est le « Un » dont l’unicité apparait dans ces VAK.

234) « Montagnes de parfums » sont les six fils de Léa. Ils incluent six autres – Joseph, Benjamin et les fils des servantes. Ils sont douze et ils sont six. Nous pouvons dire qu’ils sont douze et nous pouvons dire qu’ils sont six, car chacun est inclus dans l’autre. Les six principaux sont six et avec ceux inclus en eux, ils sont douze. Et Léa se tient sur eux, ainsi ils sont treize, pour garder les mots « comme une mère d’enfant heureuse alléluia ». 

235) C’est pourquoi il est écrit : « Tu ne prendras pas la mère avec les petits», car elle est le monde caché, qui n’est pas révélé car les inférieurs n’ont aucune atteinte en elle. C’est pourquoi il est écrit « tu es tenu de laisser partir la mère, et les petits tu les prendras pour toi » car la mère est le monde caché et n’est absolument pas révélé. « Prendras pour toi » signifie étendre l’illumination de Hokhma en eux et dévoile les. C’est une obligation parce que la mère, Léa, est cachée, inatteignable, et donc tu atteindras les fils.
236) « Et les petits tu les prendras pour toi ». Il est écrit « De fait, interroge donc les premiers âges…et d'un bout du ciel jusqu'à l'autre », Hessed, le premier bout de ZA, le ciel, « jusqu’à l’autre bout » Yessod, le dernier bout de ZA. Six bouts HGT NHY de ZA, sont appelés « les six fils de Léa ». Le texte nous dit qu’il y a une question en eux : élever MAN pour l’extension de Hokhma. Et tous sont appelés « les montagnes de parfums ».

D’ici et en bas, après Malkhout de Atsilout, ils sont appelés ‘les montagnes de Bether », comme il est écrit « et de là il se sépara et devint quatre têtes », qui sont les montagnes de la séparation. Jusqu’à Malkhout de Atsilout, c’est le monde de l’unité, où Israël, la Torah et le Saint béni soit-Il sont un. En dessous, ils sont les trois mondes de la séparation, BYA.
237) Les fils des servantes ont fait les connexions, les quatre nœuds qui ont besoin de correction. C’est pourquoi ces nœuds ressortent du corps, même s’ils sont tous un. Autrement dit, même s’ils étaient déjà corrigés comme il est écrit « et toutes leurs parties encombrantes étaient à l’intérieur », ils ressortent toujours du corps, car au début, avant l’union, ils étaient vides, sans aucune lumière. A partir de là, le reste des nœuds sont tous un, sur une plaine, qui ne ressort pas du corps. Par conséquent, toutes les tribus montent en haut dans un témoignage, qui est Mokhin de Bina, comme il est écrit « et une rivière sort de l’Eden ». C’est pourquoi il est écrit qu’ici les tribus montent, les tribus de Koh, un témoignage pour Israël, pour remercier le nom du Seigneur.

Quand Rachel enfanta Joseph
238) « après que Rachel eut donné le jour à Joseph, Jacob dit à Laban: "Laisse moi partir, que je retourne chez moi ». Que vit Jacob pour qu’il demande à partir lorsque Joseph est né ? et n’avait-il pas demandé à partir avant que Joseph soit né ? Il vit que ce Satan d’Esaü était né, car Joseph est le Satan d’Esaü, comme il est écrit « et la maison de Jacob sera un feu, et la maison de Joseph une flamme et la maison d’Esaü en chaume ».

239) Joseph a complété l’endroit de Jacob après lui, car il est la Sefira Yessod, la dernière Sefira de Jacob. De plus, Joseph fut récompensé d’être appelé « juste », Yessod, le Sioum [fin] du Gouf [corps], la dernière Sefira. Quand Jacob vit que le Gouf était complété avec la naissance de Joseph, le Gouf demanda à partir et le Sioum du Gouf est la circoncision, Joseph. C’est pourquoi Benjamin a complété le compte, car le nombre douze fut complété avec lui.

240) Mais Jacob ne savait-il pas que jusque là les tribus n’étaient pas complétées même si Joseph était né ? Quelle est la raison pour laquelle il n’attendit pas jusqu’à la naissance de Benjamin et que les tribus soient complétées ? Mais Jacob agit avec sagesse. Il savait que les tribus n’étaient pas encore complétées. Il dit « mais si toutes les tribus étaient complétées ici, je sais que la correction supérieure sera sur eux adéquatement et je ne les veux pas complétés dans cette terre, mais en terre sainte.
241) Toutes les douze tribus sont la correction du monde inférieur, Noukva de ZA de Khaze vers le bas. Et quand Benjamin est né et que les douze furent complétées, Rachel mourut et le monde inférieur, Noukva de ZA, prit une place pour être corrigée en eux.

Il en est ainsi car Noukva n’est pas corrigée à moins de douze, et lorsqu’elle est corrigée dans les douze tribus, dans les Mokhin complets de l’illumination de Hokhma, les deux Noukvin [pluriel de Noukva] de ZA, Rachel et Léa, deviennent un Partsouf, où Léa est intériorité et Rachel est extériorité. Quand Benjamin est né et que les douze tribus furent complétées, Noukva de ZA de son Khaze vers le bas fut établit. Elle monta et s’unit avec Noukva de Khaze et en haut, Léa, car elles sont devenues un Parstouf.
Cependant, avant que les douze tribus ne soient complétées, Noukva de ZA se divise en deux Partsoufim, tous deux sont incomplets, car le supérieur, Léa, manque de TNHY de ZA, et l’inférieur, Rachel manque de GAR de Khaze de ZA vers le haut. Alors Rachel mourut, que Noukva de Khaze de ZA vers le bas fut annulé parce que les deux femelles sont devenues une. C’est pourquoi il est écrit que quand Benjamin est né, quand les douze tribus furent complétées, Rachel mourut, et le monde inférieur, Noukva de ZA prit une place pour être corrigé en eux. Autrement dit, Noukva de Khaze de ZA vers le bas, fut annulé parce que le monde inférieur fut corrigé dans les douze tribus et donc devint un seul Partsouf avec le monde supérieur.

C’est pourquoi Benjamin est né qu’en terre sainte. Il est écrit « Pour moi, quand je revins de Padan, Rachel mourut sur moi au pays de Canaan ». Rachel mourut là, et le monde inférieur, Noukva de ZA de Khaze vers le bas, a reçu une place pour s’installer dans une maison complète, au niveau entier de ZA, car il est devenu un avec le monde supérieur au dessus de Khaze. Tant que Rachel vivait, quand il avait deux Noukvin, le monde inférieur n’était pas encore corrigé avec les douze tribus. Quand Rachel mourut, comme elle est devenue une avec Noukva supérieure, elle a reçu une maison complète, correspondant au niveau entier de ZA.
242) Pourquoi Léa n’est-elle pas morte au moment où les douze tribus furent complétées et que les deux Noukvin sont devenues une ? Après tout, à ce moment, le discernement de Léa fut aussi annulé, comme le discernement de Rachel. Léa devait-elle mourir elle aussi comme Rachel ? La maison est le monde inférieur, dans Noukva de Khaze vers le bas, qui est appelé Rachel et tout doit être corrigé par lui. La complétude de tous les inférieurs dans BYA dépend de sa complétude, et non du monde supérieur. C’est pourquoi le monde supérieur, Léa n’est pas du tout annulé même après que les douze tribus furent complétées, car alors, elle est aussi dans Hassadim couverts, comme avant la complétude. Et c’est la raison pour laquelle Léa n’est pas morte à ce moment, car elle na pas été annulée.

243) Tous les mots du monde supérieurs, Léa, sont dissimulés, et tous les mots du monde inférieurs sont révélés. Pour cette raison, Léa fut cachée et fut enterrée dans la grotte de Makhpéla [tombeau des patriarches] et Rachel fut enterrée de façon révélée. De plus, le monde supérieur excelle dans la dissimulation comme il est écrit : et Léa dit ; Je suis heureuse, car les filles m’appelleront ‘heureuse’ » et c’est pourquoi « elle appela son nom Asher » [Asher est écrit comme Osher- bonheur].
Le nom Asher indique Hassadim couverts, Bina, qui sort de Rosh AA, appelée Reshit [début], quand elle est devenue couverte et dissimulée de Rosh, qui est Hokhma. Les lettres Asher sont les lettres de Rosh dans l’ordre inverse, l’opposé de Rosh. Du côté de Noukva, qui est Ima, elle est appelée « Asher » et du côté de Dekhoura [mâle], elle est appelée Rosh.

La Rosh de toutes les Roshim [têtes] est AA, Hokhma. « Et elle appela son nom Asher » signifie qu’elle l’appela par son propre nom, après Hassadim couverts en elle. Ainsi Léa excella dans les Hassadim couverts en elle et elle est glorifiée avec eux, car même quand les deux femelles deviennent un Partsouf, et qu’elle peut recevoir Hokhma, elle ne veut toujours pas Hokhma mais reste dans Hassadim couverts. C’est pourquoi Léa ne mourra pas au même moment.

244) C’est la raison pour laquelle tout est devenu un, et les deux femelles devinrent un Partsouf, car tout est du monde supérieur. Et parce que Noukva inférieure, de Khaze vers le bas fut complétée et est devenue entièrement similaire à Noukva supérieure, dans cet état, seule Noukva inférieure, Rachel fut annulée. Elle est devenue comme la supérieure, Léa, mais la supérieure elle-même n’a pas été annulée, et c’est pourquoi Léa ne mourut pas.

C’est partout pareil. Qu’ils soient complets ou incomplets, ils sont deux mondes, un est révélé et l’autre est caché. Même durant la complétude, quand Rachel occupe tout le niveau de ZA, même de Khaze vers le bas, il ya toujours deux mondes. Cependant, l’un est intérieur, en dissimulation et l’autre extérieur, révélé, la femme qui se revêt sur sa sœur. 
Nous bénissons le Saint béni soit-Il dans deux mondes, comme il est écrit « Bénis soit le Seigneur du monde et jusqu’au monde ». De ce fait nous appelons le monde supérieur par le nom « Il », dissimulation, et nous appelons le monde inférieur « tu », présence et découverte, car il est bénit par le monde supérieur par le juste. Et il est écrit « Bénis soit le Seigneur de Sion qui réside dans Jérusalem ». C’est parce que le monde inférieur est béni avec Hassadim du monde supérieur. C’est pourquoi il nous est révélé, car il est béni de Sion, Yessod du monde supérieur. Pour cette raison le monde supérieur doit toujours exister.

245) De même, il est écrit : « et le Seigneur passa devant lui et il proclama ‘Le Seigneur, le Seigneur’ ». « Le Seigneur, le Seigneur » au début des treize qualités des deux mondes, un est révélé et l’autre est caché. Ils sont les deux côtés de Rosh – le droit est Hassadim couverts, et le gauche est l’illumination dévoilée de Hokhma. C’est pourquoi il y a une virgule entre les deux HaVaYot [pluriel de HaVaYaH]. Et de ce monde jusqu’à ce monde, tout est un, car le monde dévoilé n’a rien par lui-même, et tout ce qu’il a, il le reçoit du monde caché.

246) « Quand Rachel enfanta Joseph » la complétude de Jacob, qui ne voulut pas s’en aller sans la permission de Laban, comme il est écrit : « Jacob dit à Laban : ‘Laisse moi partir, que je retourne chez moi ». Mais pourquoi l’a-t-il fuit l’autre fois ? C’est parce que Jacob avait peur qu’il ne lui permette pas de partir et que les douze tribus soient complétées en terre étrangère. Par conséquent, quand Jacob vit que le moment de la naissance de Benjamin était venu, il fuit.
247) Quand Benjamin est né, la Shekhina [Divinité], Noukva inférieure, fut connectée à toutes les tribus parce qu’elle est devenue un Partsouf avec Noukva supérieure, Léa. De plus, Noukva inférieure s’accrocha également aux six fils de Léa, et reçut la maison dans toutes les tribus. Une maison signifie Mokhin de l’illumination de Hokhma, comme il est écrit : « en sagesse la maison est construite ». Jacob savait par Hokhma [sagesse] que quand les douze tribus seraient complétées, la Divinité serait parée et liée à eux, signifiant qu’elle sera parée des Mokhin de Gadlout par eux, et se liera à eux en seul Partsouf avec Noukva supérieure au dessus de Khaze, et Rachel mourra car elle a été annulée et la Divinité recevra la maison.
248) Le monde inférieur, Divinité, était apte pour s’unir avec Jacob comme elle le fut avec Moïse. Cependant, elle ne put se connecter à eux avant que les douze tribus dans la maison ne se connectent à eux. Quand les douze tribus furent complétées, Rachel fut rejetée et la Divinité reçut la maison dans les douze tribus, et devint la femme au foyer. Alors il est dit « qui fait résider la femme stérile [également la femme au foyer en hébreu] dans sa maison ».

249) Jacob dit « L’heure est déjà venue pour Benjamin de naitre et que soient complétées les douze tribus. ». Certainement, le monde supérieur, Noukva de Khaze vers le haut, est descendu ici à la maison pour se connecter à eux, ainsi les deux femelles se lieraient en un seul Partsouf. Et cette pauvre, Rachel, sera repoussée devant lui. C’est pourquoi Jacob dit « si elle meurt ici, je ne partirai jamais d’ici ». Qui plus est, cette terre est inapte pour la complétude de la maison, mais la terre sainte. Pour cette raison, « et quand Rachel enfanta Joseph », signifiant avant que les tribus furent complétées.
250) Mais il ne se mit pas en chemin immédiatement, mais il fut retenu et travailla six ans dans le troupeau de Laban, car tant que Rachel n’avait pas conçu Benjamin, il fut retenu ici. Quand le moment fut venu d’être imprégnée de Benjamin, il fuit et ne demanda pas la permission de Laban pour ne pas être retenu ici, et ainsi Jacob put s’unir avec toutes les tribus à l’endroit requis, en terre sainte.
251) Il est écrit : « Et Moïse alla et retourna chez Jéthro son beau-père ». Moïse était le berger de Jéthro, son beau-père. Il vivait avec lui et quand il voulut partir, il partit uniquement avec sa permission. Mais Jacob, qui était un homme complet, qui avait toujours vécu avec Laban, pourquoi ne demanda t-il pas la permission comme fit Moïse ? C’était par peu qu’il le manipule pour qu’il reste ici, comme avant, il lui avait déjà dit qu’il voulait aller dans sa maison et il l’a immédiatement manipulé et il resta ici. Cependant, maintenant il le craignait et ne demanda pas sa permission.

252) Mais Jéthro n’avait pas été ainsi avec Moïse, car Laban était un sorcier, et il fit toutes ses actions contre Jacob avec magie. Et comme maintenant Jacob ne voulut plus être retenu ici, car le Saint béni soit-Il lui a dit : « Retourne dans la terre de tes pères, il ne voulait plus être retenu et abandonner les commandements de son maitre, et donc il ne lui demanda pas la permission.

Jeunes filles du chant
253) « Au chef des chantres, un Psaume des fils de Coré, aux jeunes filles, un chant ». Tous les chants et louanges que les fils de Coré disaient n’étaient pas nouveaux. Mais ils renouvelèrent les anciens chants et louanges qui existaient déjà. De plus, tous ces chants et louanges que David et tous ceux qui étaient avec lui ont dit – dont les noms sont mentionnés au début des chants dans les Psaumes – étaient tous le supérieur, Bina, signifiant Hokhma.
Les Mokhin s’étendent et se diffusent par un chant parce que le TANTA [Taamim, Nekoudot, Taguin, Otiot] dans le cantique sont l’ordre d’union selon lequel les Mokhin se diffusent. Les chants dans les Psaumes sont les ordres d’union des Mokhin dans le monde inférieur, Noukva de ZA. Les racines des Mokhin sous toutes leurs formes sont dans le monde supérieur, Bina, et s’étendent du monde supérieur au monde inférieur.

De plus, il y a une différence entre la ligne gauche et le reste des lignes parce que la ligne gauche reçoit Noukva de Bina elle-même et non de ZA, son mari au moment des deux grandes lumières. Maintenant, elle reçoit le reste des lignes de ZA, son mari et non de Bina. Il s’avère qu’aucun changement ne se produit dans la ligne gauche de Noukva quand elle passe de Bina à Noukva, mais le reste des lignes change quand elles passent à ZA, dont la conduite est avec Hassadim couverts, et de qui Noukva doit recevoir.

Tous les chants et louanges que les fils de Coré ont dit, aucun n’était nouveau, mais ils renouvelaient les anciens chants et louanges qui existaient déjà. C’est parce que le chant des fils de Coré est l’expansion de la ligne gauche dans Noukva, en qui il n’y a pas de changement dans l’ordre de l’illumination de Bina, mais uniquement le renouvellement des chants de Bina à l’endroit de Noukva. Par conséquent, leur chant est regardé comme un ancien chant qui est renouvelé.

Alors que pour le reste des lignes, même si elles s’étendent aussi de Bina, il n’y a toujours pas de changement en elle parce qu’elles sont passées par ZA. Il est écrit que tous ces chants et louanges que David et tous ceux qui étaient avec lui ont dit – dont les noms sont mentionnés au début des chants des Psaumes – tous sont dans le supérieur, Bina, dans Hokhma. Cela ne veut pas dire que seul le chant des fils de Coré est de Bina, et non le chant de David et des anciens qui étaient avec lui. Mais, tous ces chants et louanges sont de Bina, mais ils sont du supérieur, Bina, ils ne sont pas vraiment un chant de Bina parce qu’ils changent quand ils passent par ZA. Mais le chant des fils de Coré ne change pas du tout.

254) Le Saint béni soit-Il a fait le monde inférieur, Noukva, comme le monde supérieur, Bina, car il reçoit de lui. Et toutes ces choses que David et son fils, Salomon, ont arrangées, ainsi que les prophètes de vérité, ils ont tous arrangé le monde inférieur comme celui d’en haut, dans Bina.

255) Comme il y a des gardes sur terre, il y a douze heures la nuit qui se divisent en trois fois quatre, elles sont également dans le firmament. Trois compagnies d’anges chantent en elles pour leur maitre, disant toujours des poèmes en elles. Et elles se tiennent toutes l’une sur l’autre d’après leurs degrés, comme il est écrit : « d’un supérieur que le supérieur garde », et elles sont toutes dans un arrangement de chants et louanges où chaque compagnie chante d’après son degré.

256) « Jeunes filles du chant » comme il est écrit « Il ya soixante reines et quatre vint concubines et des jeunes filles sans nombre ».

« Nombre » est les Mokhin de l’illumination de Hokhma, comme il est écrit « Les cieux racontent» [« nombre » et « raconter » se prononcent de la même manière en hébreu]. Mokhin de Hassadim est regardé comme étant sans nombre, c’est pourquoi il est écrit « et jeunes filles sans nombre », car le nom Alamot [jeunes filles] indique HeElem [dissimulation] car les Mokhin sont Hassadim couverts, et il n’y a pas d’illumination de Hokhma en eux. C’est pourquoi il est écrit d’elles qu’elles sont sans nombre, pointant Mokhin de la lumière de Hassadim en elles. De plus « jeunes filles du chant » pointe les Mokhin de la lumière de Hassadim en elles.
257) Et toutes sont arrangées dans cet arrangement, l’une opposée à l’autre, chantant et louant leur maitre. Et ce sont les jeunes filles du chant. Parce que ce sont les jeunes filles qui ne chantent pas comme celles là, elles sont appelées les jeunes filles du chant. Le cantique et le chant sont utilisés principalement dans le degré qui s’étend de l’illumination de Hokhma dans la ligne gauche. Cependant, l’illumination de Hokhma ne brille pas sans être revêtue dans Hassadim. De ce fait, il y a aussi un chant dans la lumière de miséricorde, qui sont inclus dans l’illumination de Hokhma
Par conséquent, il y a deux types de dissimulations, qui sont la lumière de Hassadim. 1) Celles incluent avec Hokhma, qui sont les jeunes filles du chant des fils de Coré. 2) Il n’y a pas de chant en celles qui ne sont pas inclues dans Hokhma et elles sont simplement appelées « jeunes filles ».
Chaque arrangement est uniquement en trois

258) trois arrangements se divisent chacun direction, dans les quatre directions du monde. Dans chaque arrangement de chaque direction il y a trois autres arrangements. Ainsi, le premier arrangement, à l’Est, il y a trois arrangements, et ils sont neuf, car chacun de ces trois arrangements contient trois arrangements, ainsi ils sont neuf. De même, ils sont neuf dans chacune des trois autres directions du monde, et plusieurs milliers de myriades sous eux.
Le tabernacle est en trois, trois, dans ces métaux – or, argent, et cuivre. Dans le reste des choses, il était quatre, HG TM. Certains sont en trois, certains sont en quatre, certains sont en deux, et certains sont en un, mais chaque arrangement est uniquement en trois. 

Les quatre directions du monde HB TM, sont cependant inclues l’une dans l’autre, et chacune d’elle doit avoir HB TM, il y a seulement HB et Tifferet dans chacun et Malkhout est absente. Même dans la direction Ouest, Malkhout, il n’y a que HB et Tifferet, avec sa propre essence, Malkhout, en est absente. Malkhout qui était adoucie dans Bina. Pour cette raison, elle est regardée comme Malkhout de Bina, qui est Ateret Yessod, et Malkhout elle-même a disparu en raison de cet adoucissement.

Par conséquent, même s’il y a quatre directions, HB TM, l’Ouest, qui est Malkhout, n’est regardée que comme Ateret Yessod, Tifferet, et non comme Malkhout. Quand ils sont inclus l’un dans l’autre, il n’y a que trois dans chacun, HB et Tifferet, et même l’Ouest n’a que trois, qui sont HB et Tifferet.
Les trois arrangements se divisent chacun en quatre directions du monde. Même à l’Ouest, Malkhout, il y a quatre ordres. Mais dans chaque arrangement dans chaque direction, il y a trois autres arrangements et non quatre. C’est parce que l’actuelle Malkhout est manquante et l’Ouest n’est que Malkhout qui est adoucie dans Bina, et non Malkhout elle-même.

De ce fait, deux genres d’inclusion des Sefirot l’une dans l’autre sont discernés : La première inclusion est que HB TM sont inclues l’une dans l’autre et elles sont douze et non seize. Ce n’est pas une inclusion complète parce qu’elles devraient être ici seize, donc une seconde inclusion est requise. La seconde inclusion est que les trois dans chaque direction sont aussi inclues l’une dans l’autre, et trois sont faites dans chacune, faisant d’elles neuf dans chaque direction. La seconde inclusion est une inclusion complète et tout est Rakhamim, car il n’y a pas d’inclusion dans la direction Ouest ici.

Et maintenant, par les corrections et les Mokhin du nombre douze, où Malkhout elle-même est manquante, elle reçoit cependant sa correction d’eux. C’est plusieurs milliers et myriades sous eux, car l’illumination de Hokhma qui s’étend de YESHOUT sont regardées comme milliers parce que leur dix Sefirot sont en milliers. Et les illuminations de Hassadim qui s’étendent de AVI supérieurs sont regardées comme des myriades parce que leur dix Sefirot sont en dizaine de milliers.
Opposés à elles sont les Klipot, opposées au discernement d’un millier. Elles adhèrent à Malkhout adoucie, Ateret Yessod, qui est apte pour Mokhin d’un millier. De plus, il y a les Klipot opposées au discernement de dix mille, qui adhèrent à Malkhout non adoucie, l’actuelle Malkhout. Il est écrit à ce propos ; « un millier peut tomber de Ton côté », où par les Mokhin de l’illumination de Hokhma qui s’étendent de YESHOUT, qui sont regardés comme un millier, ils s’étendent de la ligne gauche, qui est le sens de « de Ton côté », essentiellement de la gauche.

« Et dix mille à Ta droite, ne s’approcheront pas de toi ». Par les Mokhin de Hassadim qui s’étendent de AVI supérieurs, qui sont regardés comme dix mille, ils sont sauvés des Klipot, qui sont regardées comme dix mille. Elles ne les laissent pas s’approcher d’un homme et elles s’étendent de la ligne droite ; c’est pourquoi il dit : « à Ta droite ». Les Klipot de dix mille sont fortes, elles ne peuvent pas tomber comme les Klipot dans le discernement de mille. C’est pourquoi il est dit d’elles « ne s’approcheront pas de toi », car elles ne peuvent pas tomber avant la réparation finale.

« Et plusieurs milliers et myriades sous eux » se réfèrent aux deux discernements des illuminations qui tombent les Klipot dans les milliers et fait partir les Klipot des dix mille. Il s’avère que la correction atteint aussi l’actuelle Malkhout, qui est manquante dans le nombre douze, dans la mesure qu’elles éloignent les Klipot du discernement de dix mille.

259) Ces neuf ordres sont tous guidés par certaines lettres inscrites. Chaque ordre regarde, signifiant reçoit l’abondance selon les lettres inscrites qui s’y réfèrent. Ils voyagent ensemble quand ces lettres volent dans l’air du vent qui est assigné sur toute chose. Une lettre d’en bas reçoit un coup et la lettre monte et descend, et deux lettres volent sur elle. Cette lettre d’en bas élève l’ordre de bas en haut et s’unit avec elles en deux lettres qui volent. Ainsi, elles deviennent trois lettres, toutes sont d’après les lettres Youd Hey Vav, qui sont trois lettres dans le miroir illuminant, ZA. Trois ordres se divisent de ces Youd Hey Vav, qui sont deux lettres et la lettre qui monte et s’unit avec elles, qui sont trois.
Les neuf ordres dans chaque directions sont HB et Tifferet, où en chacun d’eux sont HB et Tifferet qui sont guidés par certaines lettres d’après le Tikoun Kavin [correction des lignes]. Il en est ainsi parce que Nekoudot [points] sont dans Bina, et Otiot [lettres] sont dans ZON. Par conséquent, les trois lignes dans Bina sont également appelées « trois points » - Holam, Shourouk, Hirik – et dans ZON elles sont trois lettres.

Ces neuf ordres, HB et Tifferet qui ont chacun HB et Tifferet sont tous menés par certaines lettres inscrites, trois lettres à droite, gauche et au milieu, qui s’étendent des trois points dans Bina - Holam, Shourouk, Hirik. Chaque ordre des neuf ordres regarde dans ces lettres inscrites, reçoit pareil d’une lettre dans ces trois lettres, droite, gauche et milieu qui s’y réfèrent- que ce soit de la droite dans la droite, de la gauche dans la droite, du milieu dans la droite ou de la droite dans la gauche etc. 
A présent, il explique la nature des trois lettres. Il dit qu’elles voyagent quand ces lettres volent dans l’air du vent qui est assigné sur toute chose. La lettre de droite et la lettre de gauche s’étendent des deux points dans Bina, Holam et Shourouk. C’est parce que le Youd est entré dans la lumière de Bina et la lumière est devenue Avir, les lettres ELEH [Aleph- Lamed- Hey] d’Elohim tombent d’elle à ZON et elle reste avec les lettres MI [Mem – Youd] d’Elohim, qui sont le point de Holam et Hassadim, et la racine de la droite.
Ensuite, quand le Youd quitte Avir de Bina et les lettres ELEH retournent à elle, alors les lettres ELEH deviennent la racine de la gauche, Hokhma sans Hassadim, le point de Shourouk. A ce moment, les deux lignes, MI et ELEH se querellent, une était entièrement Hassadim et l’autre était entièrement Hokhma – et chacune veut annuler l’illumination de l’autre. Pour cette raison, elles furent jetées de Din à Rakhamim et de Rakhamim à Din, car quand la ligne gauche, ELEH, prévaut, Din se renforce et gouverne. Et quand la ligne droite, MI, prévaut, Rakhamim se renforcent et gouvernent, signifiant Hassadim dans la droite. Par conséquent, même si le Youd est déjà parti de Avir, les deux lignes sont toujours considérées comme étant dans Avir, dans VAK, au niveau de Rouakh, car elles sont secouées et ne brillent pas.
C’est pourquoi il est écrit que quand toutes ces lettres volent dans l’air, le côté droit de la lettre qui s’étend de MI et le côté gauche de la lettre qui s’étend de ELEH, avant la venue de la ligne médiane, volent dans l’air du vent de celui qui est assigné sur tout, dans Avir de Bina, assigné sur tous les Mokhin dans les mondes, de qui tous les Mokhin sont étendus. C’est parce que la racine du vol dans l’air est la querelle de la droite et la gauche ici, dans Bina. Quand la gauche prévaut, le Youd sort de Avir, et quand la droite prévaut, le Youd ré-entre dans la Lumière [Ohr] et il devient Avir. A ce moment, elles voyagent, sont secouées une fois à droite et Rakhamim et une fois à gauche et Din.

Pour déterminer entre la droite et la gauche et les unir, ZA est devenu MAN dans Bina, parce qu’il s’est élevé à elle avec les lettres ELEH, à qui il adhère. Alors un Zivoug de Hakaa fut fait avec la lumière supérieure sur le Massakh de ZA, et le niveau de Hassadim est sorti, qui décide et unit les deux lignes –MI ELEH, l’un dans l’autre. Alors le nom Elohim fut complété et c’est le point de Hirik, la ligne médiane.

Une lettre d’en bas, une lettre qui s’étend du point de Hirik dans Bina, est frappé, signifiant qu’un Zivoug de Hakaa est fait sur lui. C’est d’en bas, de ZA montant à Bina par MAN. De même, dans tous les degrés il est considéré comme le milieu, venant pour MAN du degré inférieur, où l’inférieur monte toujours avec le AHP du supérieur adhérant à eux et où il devient une ligne médiane. C’est pourquoi il est écrit que la lettre monte et descend et deux lettres volent sur elle. C’est pourquoi il est écrit que la lettre du milieu monde d’en bas et soumet les deux lignes du supérieur, et les deux lettres du supérieur volent sur elle, signifiant fait la paix entre elles, parce qu’elle garde l’illumination des deux – la gauche brillant de bas en haut et la droite de haut en bas.

Quand il est écrit que cette lettre d’en bas élève l’ordre de bas en haut, cela veut dire que la lettre venant d’en bas fait monter l’ordre, l’illumination de la gauche, pour qu’elle brille de bas en haut. Elle s’unit avec elles, avec les deux lettres qui volent, et elles deviennent trois lettres où la lettre venant d’en bas à MAN s’unit dans les deux lettres supérieures de la lettre de droite et de la lettre de gauche, et elles deviennent trois lettres – droite, gauche et milieu, toutes d’après les lettres Youd Hay Vav, qui sont trois dans le miroir illuminant, ZA.
Les lettres Youd Hey Vav à l’intérieur du miroir illuminant sont HGT de ZA et elles sont les trois lignes en lui. Il dit que ces trois lettres dans le tabernacle, Noukva, s’étendent et sont conduites par les trois lignes, Youd Hey Vav de ZA. De plus, trois ordres s’étendent de ces Youd Hey Vav, trois lignes qui sont deux lettres, la lettre droite et la lettre gauche et la lettre qui monte et se connecte en elle, la lettre du milieu, s’unissant avec les deux, les faisant trois, Youd Hey Vav de ZA.
Les ordres des travaux du tabernacle sont divisés : certains d’entre eux sont en trois, correspondant à HB et Tifferet, qui sont inclus dans chaque direction. Certains d’entre eux sont en quatre, correspondant aux quatre directions HB TM. Ils sont douze car les quatre directions sont HB TM qui sont inclus l’un dans l’autre, et il n’y a que trois lettre dans chacun, HB et Tifferet, Malkhout étant manquante. Certains d’entre eux sont en deux, correspondant aux deux lettres – droite et gauche dans Noukva – qui s’étendent de Holam et Shourouk. Et certains d’entre eux sont en un, correspondant à la lettre du milieu venant d’en bas, de Noukva. Elle s’étend dans Hirik et MAN est fait sur elle, sur qui un Zivoug de Hakaa est sorti, qui fait sortir le niveau de Rouakh, et soumet et unit la droite et la gauche l’un dans l’autre.

260) Ces deux lettres supérieures qui montent dans Avir, la lettre droite et la lettre gauche, sont inclue l’une dans l’autre, Rakhamim dans Din. C’est parce que la lettre droite est Hassadim et Rakhamim et la lettre gauche est Hokhma sans Hassadim et Din. Et en raison de leur opposition, elles sont regardées comme deux. De plus, elles sont du monde supérieur, le mâle, et cette lettre qui monte et s’unit avec elles, la lettre du milieu, est Noukva, car le Zivoug de Hakaa est fait sur le Massakh en elle. Elle est inclue dans les deux, car les deux lettres – droite et gauche-se connectent dans la lettre du milieu et trois lettres sont faites en elle, droite, gauche, et milieu.

Noukva consiste de deux côtés en général – droit et gauche- qu’elle reçoit de ZA, comme il est écrit « Sa gauche sous ma tête et sa droite m’enlace » et elle se connecte avec eux. De même, la lettre du milieu, Noukva se connecte avec les deux autres lettres et elles deviennent deux côtés dans la lettre médiane – droit et gauche. Les deux lettres en elle deviennent supérieures alors qu’elle-même est en dessous d’elles. De plus, toutes les trois lettres deviennent une – mâle et femelle qui sont devenus un dans un Zivoug, comme mâle et femelle.

Les deux lettres supérieures sont mâles et la lettre médiane est une femelle. C’est parce que quand le monde fut créé, quand les trois lignes dans Bina ont émergé pour créer le monde, qui est ZON, ces deux lettres – la droite et la gauche- étaient du monde supérieur, de Bina. Elles ont procréé toutes les actions en bas, sous leur forme, et non la ligne médiane dans Bina. Par conséquent, ces deux lettres sont regardées comme mâles. De ce fait, quiconque les atteint et est prudent avec elles, est aimé en haut et aimé en bas.
La création du monde qui est ZON, fut faite par l’ascension de ZON par MAN aux deux lignes – droite et gauche- dans Bina, où fut fait la ligne médiane. Alors il reçut tous les Mokhin dans Bina, car trois sortent d’une et une est récompensée des trois. Il s’avère que seules deux lignes- droite et gauche-, dans Bina donnent tous les Mokhin à ZON, car la ligne médiane de Bina est regardée comme ZON eux-mêmes. Ainsi, la création du monde fut par deux lettres uniquement, droite et gauche, et c’est pourquoi elles sont considérées mâles, alors que celle du milieu est une femelle.

261) Toutes les 27 lettres de l’alphabet [hébraïque] sont mâle et femelle, inclues l’une dans l’autre comme un. Les lettres qui appartiennent à droite et à gauche sont masculines et celles qui appartiennent à la ligne médiane sont féminines. Les lettres masculines donnent l’eau supérieure, et les lettes féminines élèvent MAN, et tout se connecte et devient un. C’est l’union complète. Par conséquent, celui qui sait comment faire ces unions et est prudent en les orientant, est heureux dans ce monde et dans le monde à venir parce que c’est l’essence de l’union complète comme il se doit.
Les lettres se divisent en groupes de trois : deux masculines en haut et une Noukva en bas, de ce côté et de ce côté en une union. La droite et la gauche s’unissent en un dans celle du milieu, qui est la complétude de tout. Tous les groupes de trois dans l’alphabet sont dans l’ordre supérieur, comme en haut dans Bina. Cet ordre est trois, trois comme un. C’est parce que les trois lignes originelles sont sorties de Bina, elles étaient mélangées l’une à l’autre et trois groupes de trois lignes furent faits en elle. De ce fait, toutes les 27 lettres dans Noukva se divisent ensuite en groupes de trois lettres.

262) Une fois que les neuf ordres du premier arrangement, vers l’Est – Tifferet – a été clarifié, il explique le second arrangement – de la direction sud, Hessed. Il y a trois ordres vers cette direction, et dans chaque ordre, c’est trois par trois, neuf ordres. Tous émergent de l’ordre des patriarches, les trois lignes qui sont en haut, dans Bina, Abraham, Isaac et Jacob, comme dans l’ordre où les trois lettres Youd Hey Vav sont sorties dans le Saint nom. Tous ces neuf ordres sont conduits dans ces trois groupes de trois lettres – droite, gauche et milieu- et ils voyagent en elles. De plus, plusieurs armées et des dizaines de milliers d’anges qui sont en bas dans BYA voyagent et sont conduits dans cet ordre qui est vers le Sud.
263) Le troisième arrangement est vers le Nord, Guevoura, trois ordres vers cette direction, qui sont neuf parce que trois de chaque côté dans les trois ordres, font qu’ils sont neuf. De plus, ces neuf ordres sont des trois côtés – droit, gauche et milieu.

264) Les 27 ordres sont les 27 lettres, qui sont 22 lettres avec MANTSEPAK doublé [cinq lettres finales en hébreu]. Ces 27 ordres se divisent en trois ordres dans chaque direction : trois à l’Est, trois au Sud et trois au Nord. Et comme les trois dans chaque direction sont inclues l’une dans l’autre, les trois de cette direction sont neuf, les trois de cette direction sont neuf, et les trois de cette direction sont neuf. Et elles sont toutes ensembles, ce qui fait qu’elles sont 27 lettres.

265) Ces vingt sept sont neuf lettres féminines unies avec les dix huit autres ordres masculins. Tout est comme il se doit d’être parce que chacune des trois lettres sont trois lignes qui s’étendent des trois lignes dans Bina, où les deux lettres supérieures, la lettre droite et la lettre gauche sont masculines et la troisième lettre en dessous d’elles est féminine. Ainsi, les neuf lettres dans chaque direction sont en trois groupes de trois.
Il s’avère donc que dans chaque direction il y a six lettres masculines – qui sont trois fois les deux lettres du côté droit et les lettres du côté gauche dans chaque groupe - et trois lettres féminines à l’Est, six masculines et trois féminines au Sud et six masculines et trois féminines au Nord. Ensemble, elles sont dix huit masculines et neuf féminines, car les trois lettres féminines sont dans chaque direction et trois fois trois fait neuf. Il y a six lettres masculines dans chaque direction et trois fois six font dix huit. Ainsi les 22 lettres se divisent en dix huit masculines et neuf féminines.

266) De même, ces lettres dans le monde supérieur, dans Bina, sont les autres lettres en dessous dans Noukva. Les lettres supérieures dans Bina sont grandes et les lettres inférieures dans Noukva sont petites. Toutes sont opposées l’une à l’autres, où tout ce qui s’applique aux lettres dans Bina s’applique aux lettres aussi dans Noukva. Et il y a aussi ces masculines et féminines dans leurs lettres. Tout est un, en complétude, où tout ce qui s’applique au monde supérieur s’applique aussi au monde inférieur.

Mémoire et visite
267) « Et Dieu se souvint de Rachel… et ouvrit son utérus ». Les fils dépendent de la chance, qui est la rivière sortant de l’Eden, qui s’écoule et arrose le jardin, ZA. C’est pourquoi la mémoire est mentionnée à son égard, car la mémoire vient de se souvenir, ZA et visite est de Noukva. Il est écrit « Et Dieu visita Sarah ». Ce n’est pas de la chance, car il n’est pas dit « se souvenir » à son égard. Et si les fils dépendent de la chance et non d’en bas dans Noukva, alors n’y avait-il aucune chance avec Sarah ? Il est écrit « Et le Seigneur visita », qui signifie inclure tout en un, car « le seigneur » est Lui et Son tribunal, ZA ensemble avec Noukva. Ainsi, ici aussi, avec Sarah il y a la mémoire de ZA, qui est la chance.
268) Si « et le Seigneur » inclut ZA et Noukva ensemble – mémoire et visite- pourquoi dit-il « visita » ? Après tout, « et le Seigneur » inclut la visite aussi. Cependant, cependant ici il y avait déjà eu avant la mémoire, et cette clef des fils en bas avait déjà été donnée, comme il est écrit : « Mais Mon alliance Je l’établirai avec Isaac, que Sarah enfantera de toi ». Il est également écrit « Et le Seigneur dit… au moment venu Je reviendrai vers toi, quand la saison viendra et Sarah aura un fils ». Et comme il y avait déjà la mémoire – dans le mérite de ZA, comme il est écrit « Mais Mon alliance », qui est Yessod de ZA. – ensuite, mémoire est dit, signifiant Noukva, ainsi tout sera inclus ensemble, il y aura mémoire et visite ensemble en elle.

269) « Et Dieu se souvint de Rachel ». Mémoire est en haut, dans ZA, car cette chance, qui est en haut dans le mâle, vient sur la visite, qui est Noukva en bas, qui est en exil – pour la sauver. De même, il est écrit « et Dieu se souvint de Rachel » qui est comme il est écrit « et Je me souviendrai de Mon alliance ». Le mot « se souvenir » signifie mémoire, qui est ZA. « Et Dieu se souvint de Rachel » est Noukva, mémoire. La mémoire est suggérée dans « et …se souvint » qui se réfère à Rachel, qui est visite, et lui donner l’abondance de fils. De plus, le nom Dieu est dans les mots « Et Dieu se souvint » est Bina.

270) Il est écrit « Je vous visiterai certainement ». Se peut-il qu’il y ait visite dans Noukva alors qu’elle-même est en exil ? Et puisqu’elle est en exil, comment apparut-elle ici à Moïse, et comme dit-elle : « Je vous visiterai certainement » ?

271) Mais quand le soleil brille c’est dans le ciel et sa force et puissance gouverne partout sur terre. D e même, il est dit à propos du Saint béni sot-Il : « la terre entière est remplie de Sa gloire ». Quand le Temple était érigé, « la terre entière est remplie de Sa gloire » est la terre sainte, Noukva. A ce moment, il y a découverte de la Divinité. Mais à présent qu’Israël sont en exil, la Divinité est au dessus de Khaze de ZA, où il est considéré ciel, Hassadim couverts et il n’apparait pas sur terre. Mais, sa force s’étend à la terre comme le soleil qui se cache dans le ciel et sa force et puissance remplissent la terre. Il entoure Israël pour les protéger, même quand ils sont sur une autre terre, en exil.
272) Il y a la Divinité en dessous de Khaze de ZA, et il y a la Divinité au dessus de Khaze de ZA. La Divinité en haut est dans les douze limites des saints Merkavot, et les douze animaux supérieurs. Les quatre Sefirot HB TM dans chaque HB et Tifferet, qui font douze, sont douze limites, ainsi que douze grands animaux parce qu’ils sont de Khaze et vers le haut. La Divinité en bas est dans les douze saintes tribus. Et alors, quand tous deux sont en douze, la Divinité est inclue en haut et en bas, signifiant que chacun devient un seul Partsouf et tout brille en même temps, simultanément. Et alors il est dit : « la terre entière est remplie de Sa gloire » et il y a découverte de la divinité en bas dans ce monde.

Et même si la Divinité n’a pas été corrigée sous Khaze quand Israël sont en exil, mais est monté au dessus de Khaze, elle n’a pas été corrigée en haut non plus, car elle est regardée comme manquant GAR, parce qu’elle n’a pas été corrigée sous Khaze. Pour cette raison, elle est regardée comme manquant NHYM sous Khaze. C’est pourquoi il a été dit que la Divinité est en exil avec Israël, parce qu’elle est en exil avec eux. C’est parce qu’à cause de son ascension, elle a été faite déficiente dans GAR des lumières et NHY de Kelim, et ceci est considéré comme l’exil.

273) En quoi Noukva est-elle corrigée durant l’exil pour qu’elle puisse apparaitre en bas ? C’est comme un roi dont le fils est mort. Il défit son lit en raison du deuil de son fils et ne le refit pas. Mais, il prit des épines et des chardons et les jeta sous son lit, et se coucha sur eux. Ainsi est le Saint béni soit-Il. Quand Israël fut exilé et le Temple détruit, Il prit des épines et chardons et les mit sous Lui. Il est écrit « et l’ange du Seigneur lui apparut dans une flamme de feu au milieu du buisson ». Il fit ceci parce qu’Israël étaient en exil.
Cela règle la première question : puisque la Divinité est en exil, comment s’est-elle révélée à Moïse ? Elle s’est révélée à lui dans le buisson, qui est imperfection et Dinim. De cette façon, elle peut apparaitre même durant l’exil.

274) Celui qui n’est pas sous sa propre autorité mais en exil, que peut-il visiter et que peut-il faire ? Ainsi comment la divinité dit-elle : « Je vous visiterai certainement » alors qu’elle est en exil ? Cependant, visite signifie d’en haut, de ZA, qui signifie mémoire. « visiterai » est en bas, dans Noukva. Quand elle a dit « visiterai » cela voulait dire « mémoire ». Elle n’a pas dit « se souvenir » explicitement, parce que cette mémoire était déjà en elle d’avant, comme il est écrit « et Je me souviendrai de Mon alliance ».
Parce qu’il est écrit « et je me souviendrai »cela veut dire que la mémoire avait déjà été placée en elle, et c’est pourquoi elle dit plus tard « je vous visiterai certainement », où le mot « certainement » suggère la mémoire qui avait déjà été placée en elle. Ce signe est donné de Jacob et de Joseph. Jacob : « te visiterai certainement » et Joseph a dit « Dieu te visitera certainement », car la rédemption requiert mémoire et visite, et la visite indique la mémoire d’avant « j’ai visité » sur la visite.

276) Dans les bénédictions, une mentionne le nom du Saint béni soit-Il et deux lui répondent, comme il est écrit « car Je proclamerai le nom du Seigneur, rendez hommage à notre Dieu ». « Car Je proclamerai le nom du Seigneur » est celui qui mentionne le Nom. « Rendez hommage à notre Dieu » sont les deux autres, qui répondent. Mais dans la Torah, même deux qui s’assoient et s’engagent dans la Torah donne grandeur, force et gloire à la Torah du Saint béni soit-Il.
277) Pourquoi trois sont requis dans les bénédictions ? Mais, toutes les bénédictions sont ainsi - une pour bénir et deux pour répondre pour élever le mérite du Saint béni soit-Il dans les trois lignes : une bénit – la ligne médiane, qui agit pour révéler la lumière, et deux pour remercier et garder Ses bénédictions – les deux lignes qui reçoivent l’action de la ligne médiane et brillent par sa force. C’est garder les bénédictions pour qu’elles soient dans le supérieur comme il se doit, en trois.

278) Il y a mémoire pour le meilleur et il y a mémoire pour le pire, et il y a visite pour le meilleur et visite pour le pire.

Mémoire pour le meilleur est comme il est écrit « mais pour leurs biens, je remémorerai l’alliance avec leurs ancêtres », « et Dieu se souvint de Noé », et « et Dieu se souvint de Son alliance ». Mémoire pour le pire est comme il est écrit « Alors Il se souvint qu’ils étaient de la chair, le vent va et ne revient pas ».
Visite pour le meilleur est comme il est écrit : « Je vous visiterai certainement ». Visite pour le pire est comme il est écrit : « alors, je visiterai leur transgressions avec le sceptre, et leurs iniquités avec des coups ».

279) Tous ces mémoire et visite pour le meilleur sont des degrés particuliers, foi. Ils sont mêles et femelles comme un, mémoire et visite. Mémoire est mâle et visite est la femelle. Ils sont pour le meilleur. Mémoire et visite pour le pire sont l’autre côté, les autres dieux, mâle et femelle comme un, mémoire est le mâle et visite est la femelle, qui se tient toujours pour le pire. Ils sont opposés l’un à l’autre – le mâle et femelle de la Sitra Akhra opposés au mâle et femelle de Kedousha [sainteté].

Toutes les significations de la foi et de tous les saints degrés supérieurs sortent de la mémoire et visite de Kedousha. Inversement, tous les types de maux, toute la mort, et tous les côtés du mal dans le monde sortent de la mémoire et visite de la Sitra Akhra.
280) Heureux est celui dont le lot est du bon côté et qui ne dévie pas vers la Sitra Akhra et est sauvé d’eux. Heureux est celui qui peut être sauvé de ce côté, et heureux sont les justes qui peuvent être sauvés et faire la guerre à ce côté. L’home doit faire la guerre contre lui, le gouverner et en être sauvé.

281) Jacob fit ainsi avec Esaü pour le soumettre à son côté, être plus intelligent que lui et aller avec lui avec ruse dans tout ce qu’il faut, pour le gouverner du début à la fin, pour que tout soit comme il se doit. Le début et la fin étaient comme un, comme il est écrit au début « il prit mon droit d’ainesse » et à la fin il écrit « et maintenant il a pris ma bénédiction » et leurs lettres [du droit d’ainesse et bénédiction en hébreu] sont les mêmes. Ainsi, le début et la fin étaient un, et tout ceci était pour gouverner dans le droit chemin. C’est pourquoi, heureux est celui qui est sauvé de la Sitra Akhra et peut les gouverner.

282) Mémoire et visite pour le meilleur sont quand ils sont comme un dans la foi, dans Noukva, signifiant quand ZA, mémoire, et Noukva, visite, sont en Zivoug. Heureux est celui qui aspire à la foi, pour en être récompensé, comme il est écrit « ils iront après le Seigneur, qui rugira comme un lion ».

283) Quand l’homme prie sa prière, il ne dira pas pour lui « souviens toi de moi, visite moi », car il y a la mémoire et la visite pour le meilleur et la mémoire et la visite pour le pire. Les accusateurs sont destinés à recevoir les mots « souviens toi de moi, visite moi », de sa bouche, et viendront à mentionner les péchés d’un homme et le puniront. Autrement dit, ils feront venir à lui la mémoire et la visite pour le pire, sauf s’il est un juste complet, car si ces mémoire et visite sont pour le pire, ZON de Klipa, ils regarderont ses péchés mais ne les trouveront pas. Alors il est permis de dire » souviens toi de moi, visite moi ».

284) Où que l’homme prie sa prière, il doit s’inclure dans le public, dans le public général, comme il est écrit de Sunamite quand Elisée lui dit : « Parleras-tu pour le roi ou pour le général d'armée? » « Parleras-tu pour le roi » car ce jour était fête du premier jour de l’année, et le jour quand Malkhout du firmament gouverne et juge le monde. A ce moment le Saint béni soit-Il est appelé « le roi du droit » et de ce fait elle dit, « Parleras-tu pour le roi ? » car il appela le Saint béni soit-Il « roi ».
285) Et elle dit « je réside parmi mon peuple ». Autrement dit elle dit : « je ne veux pas être mentionnée en haut mais mettre ma tête parmi le public et ne pas sortir de la masse. De même, l’homme doit s’inclure dans le public et ne se tenir comme unique, ainsi les accusateurs ne le regarderont pas pour mentionner ses péchés.
Mort et l’ombre de la mort

286) « Les portes de la mort se sont-elles dévoilées devant toi? As-tu vu les portes de l’ombre de la mort? C’est ce que le Saint béni soit-Il dit à Job quand il s’affligea des Dinim du Saint béni soit-Il. Job dit « Qu'Il me fasse périr, j’espèrerai de Lui ». Il dit aussi « S’il le fait périr, il n’espérera pas de lui ».

287) Le Saint béni soit-Il lui dit : « est-ce que Je tue les gens ? », comme il est écrit « Les portes de la mort se sont-elles dévoilées devant toi? As-tu vu les portes de l’ombre de la mort? ». Plusieurs portes sont ouvertes de ce côté, par lesquelles ils peuvent être sauvés de la mort, mais la mort les gouverne toujours. Cependant, elles sont toutes cachées au gens et ils ne connaissent pas ces portes. Dans le futur, quand les mots « et la terre entière sera remplie de la connaissance », il dira en vérité, « la mort sera avalée pour toujours ». il s’avère qu’ils meurent parce qu’ils ne savent pas être prudents et non pas parce que le Saint béni soit-Il les tue.
288) « As-tu vu les portes de l’ombre de la mort? ». La mort et l’ombre de la mort sont comme un, mâle et femelle dans un seul Zivoug. La mort est l’ange de la mort, le serpent, une femelle. L’ombre de la mort est les lettres de l’ombre et la mort [en hébreu], celui qui chevauche la mort, SAM, qui chevauche le serpent. C’est son ombre et sa force, pour s’accoupler ensemble dans un nœud, et ils sont un.

289) Tous les degrés qui sortent d’eux et se connectent à ces ZON de Klipa sont leurs protes, comme en haut dans Kedousha, comme il est écrit « lève vos têtes, O portes ». Ce sont celles qui sont appelées « rivières » et « torrents », les Yessodot [fondations] de VAK du monde, qui sont ZON de Kedousha. Ici aussi, les portes de la mort et les portes de l’ombre de la mort de la Sitra Akhra sont leurs degrés, qui gouvernent le monde. Les portes de la mort et les portes de l’ombre de la mort sont femelle et mâle et tous deux adhèrent l’un à l’autre.
290) Par conséquent, en réponse à ce que Job a dit « comme le nuage est consommé et s’en va, celui qui descend dans la tombe ne remontera plus ». Le Saint béni soit-Il lui dit « Les portes de la mort se sont-elles dévoilées devant toi? » pour savoir qu’elles sont toutes dans Mon domaine et tout sera avalé du monde, comme il est écrit « et la mort sera avalée pour toujours ».

Alors Dieu se souvint de Rachel

291) « Alors Dieu se souvint de Rachel, et Dieu prêta attention à elle et ouvrit son utérus ». Pourquoi Dieu est-il écrit deux fois ? N’aurait-il pas été suffisant de dire « Dieu prêta attention à elle et ouvrit son utérus » ? Cependant, un est du monde mâle, qui est Bina, appelée Elohim et un est du monde femelle, Noukva de ZA, qui est également appelée Elohim. C’est parce que le sujet dépend de la chance, qui est du monde mâle, comme il est écrit « les fils dépendent de la chance ».
292) Quand Rachel fut réveillée dans ce nom, Benjamin, comme il est écrit « Le Seigneur m’ajouta un autre fils », Benjamin. Jacob savait qu’il en serait ainsi parce qu’elle méritait de compléter toutes les tribus dans le nombre douze. De plus, il savait qu’ensuite elle ne serait plus de ce monde. C’est pourquoi alors il voulut aller en terre d’Israël, ainsi les tribus seraient complétées en terre d’Israël et pour que Rachel ne meurt pas à l’étranger. Mais il ne put partir car Laban le retenait. Quand le moment de Benjamin fut venu, après que sa mère eut conçu, il fuit et partit pour que la maison ne soit pas complétée des douze tribus, et le saint monde, Noukva de ZA, serait alors lié à lui dans une autre terre.

293) Il est écrit « et le Seigneur dit à Jacob : retourne dans la terre de tes pères, et Je serai avec toi ». Le Saint béni soit-Il lui dit « jusqu’à présent, Rachel, la femme au foyer, était avec toi. A partir de maintenant, Je serai avec toi, et prend la maison », Divinité, « avec toi » dans les douze tribus. Il est écrit « et moi, quand je suis venu de Padan, Rachel mourut sur moi ». Elle était « sur moi », et c’était pour moi que Rachel fut repoussé et qu’un autre habitant est venu, la divinité, et prit la maison pour moi, pour être avec moi.

Dicte-moi ton salaire
294) « II dit: "Dicte-moi ton salaire, je le donnerai. ». Qu’est-ce que « et je te le donnerai ? « Ce méchant dit « je vois que Jacob ne regarde que les femelles et donc il travaillera pour moi ». C’est pourquoi il dit « Dicte-moi ton salaire » [ ici dicte est écrit comme femelle en hébreu], signifiant ta récompense sera une femelle, comme au début. « Et je te le donnerai » signifie « dit quelle femelle tu recherches et je te la donnerai, tu travailleras pour moi pour elle ».

295) « Et Jacob dit : Tu ne me donneras rien; » Jacob dit « absolument rien car tout ce que j’ai fait, je l’ai fait pour la gloire du Saint roi, et non pour ma propre convoitise ». Par conséquent, tu ne me donneras rien parce que ce ne fut jamais mon intention ».
296) « Il mit à part, ce jour même, les boucs ». C’est comme il est écrit « O Seigneur, qui peut habiter dans Ta tente ?.. Celui qui marche avec intégrité et agit justement et parle vérité. « Celui qui marche avec intégrité » est Abraham, car quand il fut circoncis, il fut appelé « entier », et « agit justement » est Isaac, et « parle vérité » est Jacob. Jacob a certainement adhéré à la qualité de la vérité, alors pourquoi sépara t-il les rameaux avec Laban, comme il est écrit : « alors Jacob prit des rameaux verts… et il y pratiqua des entailles » ?

297) Mais, Jacob testait l’heure de chance dans toutes les actions qu’il fit, car il est permis à l’homme de tester son heure, avant de retourner dans sa terre. Si sa chance dure dans ce qu’il fait, bien. Si non, il ne prendra pas la route jusqu’à ce qu’il ait un coup de chance. C’est parce que la nourriture ne dépend pas du mérite, de la purification des Kelim, mais de la chance, l’épaisseur de Malkhout, sur qui la ligne médiane – dont la racine est Dikna de AA – sort.
De plus, la terre d’Israël est Malkhout quand elle se revêt de Ima, dont les Kelim sont très purs, car il n’y a pas de chance pour Israël. De ce fait, un besoin existait d’étendre la chance alors qu’il était toujours à l’étranger, avant qu’il retourne en terre d’Israël. Et il l’étendit avec les rameaux qu’il fit.
298) Ainsi, il ne le fit pas pour prendre gratuitement quelque chose à Laban, mais il fit tout dans la vérité dans un désir complet. Qui plus est, il a reçu la permission pour tout ceci de Laban. Il est écrit à ce propos quand il lui répondit : « J’ai observé les signes et le Saigneur m’a béni à cause de toi ». C’est parce que Laban avait fait plusieurs sorcelleries, et testa sa chance, pour voir s’il réussirait grâce à Jacob. Chaque mois, il trouvait une centaine de bétails et une centaine de moutons et une centaine de brebis ajoutées à son troupeau grâce à Jacob. C’est pourquoi il lui donna la permission.
299) Un centaine de bétail et une centaine de moutons et une centaine de brebis, Jacob lui amenait chaque mois. Il est écrit : « Oui, de faible qu'il était avant moi, il s'est accru considérablement et le Seigneur t'a béni grâce à moi ». La bénédiction d’en haut n’est pas moins qu’une centaine de chaque genre. Il y avait une centaine de bétail, une centaine de mouton, et une centaine de brebis. Partout où il y a une bénédiction d’en haut, ce n’est pas moins de cent, jusqu’à ce que la richesse de Laban s’accrut en une richesse considérable grâce à Jacob.
La racine de Laban est la ligne gauche de Bina ; Avant que Jacob ne soit venu élever MAN et étendre la ligne médiane, il était obscurité. Il est écrit de Laban : « J’ai observé les signes et le Seigneur m’a béni à cause de toi ». Il est également écrit « Oui, de faible qu'il était avant moi ». Il en est ainsi car avant que Jacob ne vienne, il avait peu parce qu’il était obscurité en l’absence de Hassadim. Quand Jacob, qui est ZA ; vint et lui étendit la ligne médiane, alors « et il s'est accru considérablement et le Seigneur t'a béni grâce à moi ». C’est parce que par Jacob les trois lignes dans Bina sont sorties, et trois sortent d’une. Et alors Laban obtenu les Sefirot de Bina, qui sont le nombre 100, ou de Aba, qui sont le nombre 1000. Mais Jacob – qui est la ligne médiane- et non Bina, prit uniquement le niveau de ZA, dont le nombre est 10.
300) Lorsque Jacob voulut recevoir son salaire il ne trouva que dix de chaque genre, car il était la ligne médiane, ZA, dont les Sefirot sont dix. Jacob l’a regardé comme une grande richesse parce qu’il a reçu Daat dans Rosh, il vit la différence, combien il prit à Laban, signifiant ce qu’il avait donné à Laban avec son mérite.

Tout ceci arriva à Jacob uniquement grâce à ces rameaux qu’il avait placé dans le troupeau. C’est parce que les rameaux sont l’Aviout [épaisseur] de Malkhout, de qui le Massakh de Hirik est établit. Par la force qui réduit la ligne gauche de GAR à VAK, par cette force il l’unit à la ligne droite, et cette diminution de GAR à VAK est appelée « un bras ». Tout ceci vint à Jacob uniquement par la force de ces rameaux, où par l’extension de la ligne médiane sur le Massakh des rameaux et la sortie des trois lignes dans Bina, comme trois sortant d’un, Jacob aussi, fut récompensé de trois lignes, comme celui qui est récompensé des trois.

301) Combien Jacob le complet fut embarrassé par Laban. Il est écrit « et il plaça une distance de trois jours». Il lui a apporté toute cette richesse, et c’est pourquoi Laban ne voulut pas que ce soit le salaire de Jacob, comme c’était la condition posait avec lui, mais il prit dix de ce genre et dix de ce genre et lui donna. Il lui dit « prend ceci, et s’ils se multiplient, comme il est écrit « moucheté et pointillé » tu auras ainsi ton salaire, prenant dix de chaque genre. C’est comme il est écrit : « et tu as changé mon salaire dix fois », dix fois de ce genre ci et dix fois de ce genre là.
« Fois » vient du mot « voler » [en hébreu], comme il est écrit « et ton père s’est moqué de moi, et changé mon salaire dix fois ». Avec ces dix, il s’essayait après le Saint béni soit-Il et Le béni. Et toutes les conditions posées par Laban à Jacob, il se rétracta et prit tout à Jacob, jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il eut pitié de lui et prit par force à Laban par la force du Massakh de Hirik, qui est les rameaux, qui diminuent la ligne gauche de GAR à VAK.
Les rameaux

302) Tous ces textes viennent enseigner la sagesse. Il y a des choses sublimes, certaines dépendent des actions, tels que les Tefillin et le Tsitsit, et certaines des mots, tels que lire Shema et la prière, et certaines, de l’intention du cœur, tel que l’amour et la crainte. Celui qui veut étendre les bénédictions, c’est par la prière dans la parole et l’intention, et certaines ne sont pas étendues par la prière, mais dépendent des actions.
303) Jacob complet fit tout ce qu’il fit avec sagesse. Il est écrit « et Il fixa les rameaux, ainsi écorcés dans les rigoles ». Il fit tout avec sagesse, pour étendre les bénédictions de la source de tout à tous les degrés supérieurs qui sont son lot et sa part.

304) Les rameaux sont les degrés de Din, inclus avec l’Aviout de Malkhout. « Ainsi écorcés » signifie qu’il fit passer le Din en étendant le niveau de Hassadim sur eux. « Dans les rigoles» est comme il est écrit « le roi est retenu captif dans ses tresses ». C’est parce que les bénédictions viennent à tous les mondes du roi supérieur, Bina.
Les tresses sont les Kelim de la ligne gauche dans Bina, qui brillent uniquement de bas en haut en raison de l’union de la ligne médiane. C’est le sens de « le roi est retenu captif dans les tresse », car Bina, qui est appelée « le roi supérieur » est prisonnier dans ces tresses pour qu’il ne se diffuse pas vers le bas. Ceci fut fait parce que Jacob présenta les rameaux, sur qui la ligne médiane sort au milieu des tresses et ils ne peuvent plus briller de haut en bas.

305) « Le roi est retenu captif dans les tresses » est ZA, qui est prisonnier et lié aux tresses supérieures, qui sont les Kelim de la ligne gauche dans Bina, de qui tout est arrosé par le roi supérieur. Le roi, ZA, est prisonnier, signifie qu’il ne peut pas briller de haut en bas à cause des tresses, qui sont les Kelim de Bina en lui.

« Dans les rigoles, dans les auges » sont les torrents qui d’étendent et se rassemblent dans Noukva de ZA, de qui les tresses de Bina s’étendent et où elles deviennent des auges. « Où le bétail vient boire » là où que les eaux se rassemblent, dans Noukva, tous, tous les habitants de BYA viennent boire.
306) « Et ils entraient en chaleur ». Quand le vent du Nord, l’illumination de gauche, Hokhma sans Hassadim, souffle sur Noukva, l’eau, l’abondance gèle et ne s’écoule pas à l’extérieur vers les trois mondes BYA. Quand le vent du Sud se réveille, l’illumination de la droite, Hassadim, les eaux se réchauffent et leur gel s’en va, et elles sont étendues aux mondes. A ce moment, quiconque boit en raison de la chaleur du Sud ouvre le gel de l’eau et ils sont tous réchauffés et heureux de boire, car ce froid du Nord qu’ils avaient auparavant est parti. C’est pourquoi il est écrit « et ils étaient en chaleur ». Il écrit « et ils étaient en chaleur » et non « il était en chaleur », car bien que le troupeau soit au masculin [en hébreu], car ils viennent boire des degrés de Noukva, ils sont tous regardés comme féminin, comme elle.

Et Jacob prit les rameaux de peuplier
307) C’est à ce propos que Jacob voulait agir avec sagesse, pour orienter ses actions selon les degrés supérieurs, comme il est écrit « et Jacob prit des rameaux verts de peuplier, d'amandier et de châtaigner ». Il est également écrit « car le Seigneur a choisi Jacob pour Lui-même, et Israël pour son propre trésor ». Qui choisit qui ? Le Saint béni soit-Il a-t-il choisi Jacob ou Jacob a-t-il choisi le Saint béni soit-Il ? Mais, le Saint béni soit-Il a pris Jacob dans Son lot, comme il est écrit « car la portion du Seigneur est Son peuple, Jacob le lot de Son héritage ».
308) Jacob aussi choisit son lot et sa part dans Son héritage, et s’éleva au dessus de tous les degrés. Il prit sa part un rameau d’un frais peuplier– le degré du blanc du côté droit, lumière de Hassadim – et un amandier et châtaignier – le degré du rouge du côté gauche, Dinim de Bina après qu’elle soit retournée à Hokhma, car les deux discernements de Dinim, de droite et de gauche, étaient inclus dans les rameaux.

309) « Il y pratiqua des entailles blanches en mettant à découvert la blancheur des rameaux. » Il fit passer le Din des amandiers et châtaigner, qui sont gauche, et le connecta à la ligne droite, alors que lui-même, la ligne médiane, entra entre elles et les prit comme une, et tout devint un, de deux couleurs. Il fit sortit le niveau de Hassadim sur le Massakh dans l’Aviout des rameaux au niveau de la ligne médiane, qui inclue blanc et rouge, droite et gauche, Hassadim et illumination de Hokhma.

Au sommet de tout « en mettant à découvert la blancheur » signifie que le blanc apparaitra sur le rouge, que l’illumination de Hokhma – rouge- se revêtira dans Hassadim – blanc- pour étendre les bénédictions à son degré, la ligne médiane, de la source de tout, Bina, qui est la source des trois lignes, et pour corriger ce degré dans la correction des lignes, trois lignes comme une.
310) Par cet acte de Hokhma [sagesse], la correction des trois lignes – comme il est écrit « dans les rigoles, dans les auges » - les bénédictions s’étendent vers le bas et tous les mondes sont arrosés et les bénédictions sont sur eux. Il est écrit à ce propos « le matin il dévore la chasse » et alors « et le soir il partage le butin », ainsi tous les mondes BYA en bas sont bénis. Jacob prit sa part de ces bénédictions qui sont sur lui en bas, parce qu’il est le lot et l’héritage du Saint béni soit-Il. Jacob est la ligne médiane et la ligne médiane est la part du Saint béni soit-Il. Et la ligne médiane en bas reçoit toutes ces lumières que la ligne médiane engendre par sa soumission en haut. Et Jacob prit sa part de ces bénédictions qui sont sur lui en bas.
311) « Et Jacob prit des rameaux d’un peuplier vert ». Il fit cet acte pour les liens de la foi, pour étendre les trois liens à Noukva, qui s’appelle foi, trois lignes. La voix des voix se réveille de haut en bas et est devenue un œil ouvert. La roue tourne dans plusieurs directions et la voix des mélodies s’est réveillée. Une roue est le roulement de l’illumination en trois endroits, Holam, Shourouk, Hirik, en trois lignes. Elle tourne dans plusieurs directions parce que les illuminations sont inclues l’une dans l’autre et trois lignes sortent, chacune consiste de trois lignes – trois lignes HBD, droite, Moakh [esprit] de Hokhma, les trois lignes HBD, gauche, Moakh de Bina, et les trois lignes HBD, milieu, Moakh de Daat.
La ligne médiane est récompensée de la pleine mesure de l’illumination qui est causée pour sortit dans les deux lignes supérieures. C’est pourquoi Moakh de Daat, ligne médiane est considéré comme consistant de trois lignes en lui. C’est parce que chacun d’eux comprend trois lignes ainsi ils sont HBD dans Hokhma de Moakh de Daat, HBD dans Bina de Moakh de Daat, et HBD dans Daat de Moakh de Daat. La roue tourne dans plusieurs directions qui sont les trois côtés dans Moakh de Hokhma, et trois côtés dans Moakh de Bina, neuf côtés dans Moakh de Daat.
Nous savons que les deux lignes, droite et gauche, appartiennent toujours au supérieur lui-même, et seule la ligne médiane se diffuse en bas, signifiant Moakh de Daat. Il s’avère que les trois côtés dans Moakh de Hokhma et les trois côtés dans Moakh de Bina ne se diffusent pas vers le bas. Mais seul Moakh de Daat se diffuse vers le bas. Aucun des neuf côtés dans Moakh de Daat s’étendent de haut en bas, mais seul un des ceux côtés – la ligne médiane dans les trois lignes de Daat dans Moakh de Daat. C’est parce que HBD de Hokhma de Moakh de Daat, HBD de Bina de Moakh de Daat, et HB de Daat de Moakh de Daat sont regardés comme les deux lignes supérieures et ne se diffusent pas en bas, sauf pour Daat de Daat dans Daat, signifiant seul une des neuf dans Moakh de Daat.
La voix de la voix des voix est réveillée de haut en bas. Daat – qui est ZA qui élève MAN et devient une ligne médiane entre HB – est appelée « une voix ». Il en résulte que Moakh de Daat en général est appelé « une voix ». Et comme il y a neuf côtés à Moakh de Daat, trois fois HBD, il s’ensuit que HBD de Daat de Moakh de Daat est considéré comme la voix du milieu, des deux voix, qui sont HBD de Hokhma de Daat et HBD de Bina de Daat. Daat dans cette voix est regardé comme al voix de la voix des voix, qui est la seule qui se réveille de haut en bas, et non les autres huit côtés. C’est de cette voix qui se diffuse vers le bas qu’il dit : « La voix des mélodies s’est réveillée ».

Maintenant le Zohar explique la roue qui tourne dans plusieurs directions : trois de Hokhma, trois de Bina et neuf de Daat, de la perspective de la négation et de la perte. Ceux qui adhèrent à gauche sont considérés endormis et en assoupis, et ils sont enlevés. Le Zohar dit « celui qui est endormis et ceux qui sont assoupis, avec le sommeil dans les trous de leurs yeux, et qui adhèrent à la ligne gauche, réveillez-vous ! ». Il détaille leur perte de toutes les quinze directions qui sortent avec la ligne médiane.
Correspondant à leur perte de HBD à droite, Moakh de Hokhma, il dit « et ils ne savent pas » qui est Daat. « Et ils ne regardent pas », qui est Bina, « et ils ne voient pas » qui est Hokhma.
Correspondant à leur perte de gauche, Moakh de Bina, il dit : « les oreilles fermées » qui est Hokhma, « cœur lourd » qui est Bina, « endormis sans le savoir » qui est Daat.

Correspondant à leur perte de HBD de droite, Moakh de Daat, il dit : « la Torah se tient devant eux », qui est Daat, « et ils ne veillent pas ni ne savent ce qu’ils regardent » qui est Bina, et « ils voient et ils ne voient pas » qui est Hokhma.

Correspondant à leur perte de HBD de gauche, Maokh de Daat, il dit « la Torah élève les voix », regardez imbéciles » qui est Bina, « ouvrez vos yeux » qui est Hokhma, « et sachez» qui est Daat.

Correspondant à leur perte de HBD de la ligne médiane de Moakh de Daat, il dit « personne ne veille » qui est Hokhma, « personne ne prête oreille », Bina, « combien de temps serez-vous dans l’obscurité en raison de votre mauvais désir? » Daat, « observez pour savoir par la ligne médiane et la lumière qui brille vous apparaitra », signifiant la lumière de ZA, la ligne médiane, appelée le « miroir illuminant ».
312) En raison de la détresse d’être dans une autre terre et une autre autorité, et non en terre sainte, et dans des degrés étrangers, Jacob le complet les repoussa tous et choisit son lot et part dans la ligne médiane. La lumière dans l’obscurité est la ligne droite, et sagesse dans la bêtise est la ligne gauche. Il honora son maitre alors qu’il était toujours dans un domaine étranger, à Padan- Aram, la ligne médiane. A ce moment, il est dit de lui : « Jacob ne sera pas humilié maintenant ».
313) « Et Jacob prit des rameaux de peuplier vert » qui est la ligne médiane, Aviout de Massakh de Hirik qui est devenue un nœud pur avec lequel lier les trois lignes l’une à l’autre dans la pureté. Il s’éleva dedans, à Bina, en élevant MAN, et là la ligne médiane sortit sur lui, s’étendant de là à Noukva, et elle devint un endroit pour installer les gens, pour leur donner toute la complétude. Avant d’avoir trouvé un emplacement dans Noukva en élevant MAN, cet endroit de la gauche dans Noukva n’était pas à sa place. Il y eut perte de toute lumière et abondance. Il y eut perdition de tous les inférieurs, qui n’avaient rien à recevoir d’ici.

Cette perdition est mâle, SAM, qui sort de Guevoura d’Isaac, car cette gauche précède l’émergence de la ligne médiane et est regardée comme une perte, c’est le lot de SAM. La mort est sa Noukva, et elle est le serpent primordial, appelée « une femme de prostitution » dont il est écrit « ses jambes descendent à la mort ». Ces deux –perdition et mort- ont entendu la force du commandement du roi, qui la ligne médiane, ZA, qui annule les Dinim de perdition et de mort par l’extension de Hassadim, et il est considéré comme leur donnant un ordre, de ne pas détruire le monde et ils L’ont écouté. 

314) AA, le secret caché, le supérieur dissimulé, qui est plus caché que tout ce qui est caché, plus que tout concept et pensée, qui est suggéré dans la pointe supérieure du Youd de HaVaYaH, de lui a émergé la lettre Youd dans le nom HaVaYaH, qui est le point le plus haut, AVI, qui ensemble sont appelés Aba. Tout vient de ce point le plus haut, Hokhma, ainsi que Hassadim. Le Youd s’étend et fait sortir la lettre Hey du nom HaVaYaH, qui est Ima supérieure, YESHOUT, qui sont appelés Ima, qui arrose tout.
Mokhin de Hokhma sont appelés « boisson » et ils sont uniques à Ima. De ce Hey émerge la lettre Vav du nom HaVaYaH, les six Sefirot HGT NHY, ZA, la ligne médiane qui unit le côté droit et le côté gauche l’un à l’autre. Il est appelé « les rameaux du peuplier frais, des amandiers et du châtaigner », suggérés dans les trois lignes incluent dans la ligne médiane. Le rameau du peuplier frais est la ligne droite en lui, l’amandier est la ligne gauche en lui, et le châtaigner est la ligne médiane en lui.

315) Les deux lignes supérieures, droite et gauche, qui sont appelées bras, sont inclues dans ZA, la ligne médiane. Ces bras sortent et sont inclus dans le Hey inférieur de HaVaYaH, Noukva de ZA, quand Hokhma du bras gauche se revêt dans Hassadim du bras droit, connectant le tabernacle, qui est Noukva, en un, pour être un avec ZA. Alors, les treize qualités de Rakhamim deviennent une parce qu’un est trente en Guematria, et le blanc, Hassadim, est gravé dans les couleurs HB TM dans les rameaux et monte, signifiant gouverne toutes les couleurs en eux, comme il est écrit « en mettant à découvert la blancheur ». Alors il est dit « Le Seigneur est un et Son nom, Un », signifiant que tous deux sont un. Il est écrit à ce propos « Le Seigneur est mon berger, je ne partirai pas », ligne droite, « Il me fait reposer dans les pâturages verts » est la ligne gauche, « Il me conduit vers les eaux inanimées », Il restaure mon âme » est la ligne médiane.
316) « Et Jacob prit » signifiant il prit sa part et son mot, « un rameau de peuplier frais » qui est la ligne droite. « Frais » signifie eau, Hassadim. « Amandier » est ligne gauche, rouge comme une rose. « Châtaignier » est la ligne médiane qi les inclut l’un dans l’autre. Et tous sont tenus par la droite, dont la couleur est blanc. Et elle les gouverne, comme il est écrit « en mettant à découvert la blancheur ». Bien que ZA soit la ligne médiane tenant les deux lignes – droite et gauche- il penche toujours à droite. Et il grave l’illumination de la droite dans toutes, et alors il est appelé « un homme complet », complet en tout.
317) Il y a des degrés sublimes parmi les camps des anges supérieurs, l’un sur l’autre. Certains sont intérieurs et certains sont à l’extérieur. Les intérieurs se connectent au roi supérieur, ZA, et se connectent à Israël – les saints fils du Saint béni soit-Il. Ils sont appelés « le troupeau connecté » comme il est écrit : « Or, chaque fois que le troupeau connecté s'accouplait avec ardeur », signifiant les camps des anges connecté en haut, dans la ligne droite, et en bas, dans la ligne médiane.

Les fils sont la lumière de la conséquence, qui n’apparait pas par l’enchainement des degrés l’un à l’autre, mais en élevant MAN de l’inférieur au supérieur. C’est le Massakh de Hirik, par lequel l’inférieur devient une ligne médiane dans la droite et la gauche du supérieur, faisant le renouvellement de la lumière en lui, comme dans « trois sortent d’un ». Et dans cette mesure, l’inférieur en est également récompensé, comme dans « un est récompensé de toutes les trois ».
Et cette mesure de laquelle l’inférieur a été récompensé est appelée « un fils pour le supérieur ». Et les deux lignes dans le supérieur, qui ont reçues la ligne médiane de l »inférieur, sont appelées AVI pour l’inférieur.

C’est pourquoi les âmes d’Israël sont appelées « fils du Saint béni soit-Il » comme dans « Vous êtes les fils du Seigneur votre Dieu ». Il en est ainsi parce qu’avant le Zivoug, ZA et sa Noukva sont deux lignes – droite et gauche- qi ne brillent pas, sauf si Israël élèvent MAN à ZON – le Massakh de Hirik – sur lequel la ligne médiane déterminante émerge et accouple ZA et Noukva. Alors la lumière en elles, est renouvelée, dans « trois sortent d’un ». Bien que l’inférieur ait élevé MAN, trois lignes furent renouvelées dans le supérieur, et dans cette mesure, Israël furent récompensés parce qu’ils ont élevé MAN et causé également le renouvellement de cette lumière dans trois Mokhin, qui sont appelés « âmes » dans « une se tient dans les trois ». Ces Mokhin sont appelés fils pour ZON, et ZON sont considérés comme AVI à leur égard, comme il est écrit « Vous êtes les fils du Seigneur votre Dieu ».
Les saints anges naissent de ZON ensemble avec les âmes, comprenant deux discernements : interne et externe. C’est parce que ceux qui émergent des trois lignes générales sont considérés comme internes et ceux qui s’étendent au moment de la domination de la ligne gauche durant le Zivoug, avant d’être inclut dans la ligne médiane, sont les anges externes.
Ceux qui s’étendent de la correction des trois lignes sont internes, et ceux qui s’étendent de la gauche sont externes. Les internes sont connectés au saint roi, ZA. Ils sont connectés à Israël – les saints fils du Saint béni soit-Il, qui est le saint roi, ZA, la ligne droite. Israël sont la ligne médiane et ils sont ceux qui provoquent le Zivoug. La connexion, le Massakh de Hirik sur lequel le niveau de Hassadim émerge, est appelée « ligne médiane », par laquelle la ligne gauche est également connectée dans Hessed et brille.
Il s’avère qu’il y a deux connexions ici qui étendent Hassadim : ligne droite, et ligne médiane. C’est pourquoi il est écrit qu’ils se connectent au saint roi, la ligne droite, et se connectent à Israël, la ligne médiane. Il est écrit : « Israël sont les saints fils du Saint béni soit-Il » parce qu’ils s’étendent du renouvellement de la lumière, qu’ils ont causé à ZA et Noukva, qui est appelé « un fils » comme il est écrit « Vous êtes les fils du Seigneur votre Dieu ».

318) Quand leur désir est pour la splendeur supérieure, le pilier du milieu, Jacob le complet, prend ces rameaux, qui sont les quatre portions des Tefillin de tête, les quatre Mokhin HB TM. Le rameau est un Massakh, sur lequel le Zivoug du peuplier frais – la ligne droite- est fait et la portion « Sanctifiez Moi tous les premiers nés ». L’amandier est la ligne gauche et la portion « et il sera quand le Seigneur vous apportera ». Le châtaignier est la ligne médiane, qui inclut ZA et Noukva, qui sont les portions « Ecoute Israël » et « Si vous écoutez ».
Il les plaça dans des tresses, qui sont l’endroit et le réceptacle pour mettre les Tefillin. De là, toutes ces armées supérieures et camps reçoivent la lumière et l’éclat. Ils se connectent en haut dans la ligne droite et ils se connectent en bas dans la ligne médiane, le troupeau connecté, car ils reçoivent des tresses et les rigoles. A ce moment, ils deviennent des fontaines et sources qui descendent en bas à BYA, et donner abondance à tous.

319) C’est la raison pour laquelle Jacob a séparé les saints degrés supérieurs des degrés du reste des nations, comme il est écrit « il les réunit en troupeau pour lui seul ». Il sépara les troupeaux pour lui seul et sa part ne sera pas avec le reste des nations. Jacob sépara les degrés de la foi pour lui seul en haut, qui sont les troupeaux connectés qui sont nés de Noukva, foi, qu’il a séparée des camps extérieurs qui s’étendent de la gauche. De même, il dû séparer les degrés des saints camps en bas, les noirs qui étaient nés des troupeaux connectées, qu’il séparé des médiocres, qui sont ceux nés des camps extérieurs, et il les lia à lui dans les palais suprêmes, Noukva, dont il est dit d’eux « et Jacob sépara les moutons ».
320) Et tous sont écrits dans le Reshimo du roi supérieur, ZA, la ligne médiane. Car comme Israël sont inscrits et marqués parmi le reste des nations, les degrés des camps des saints anges supérieurs sont écrits pour la part du Saint béni soit-Il parmi le reste des armées et camps des anges qui ne sont pas de la ligne médiane. C’est pourquoi  Jacob choisit la foi, Noukva, pour sa part et lot. Et le Saint béni soit-Il aussi choisit Jacob parmi toutes les armées et camps dans le monde.

321) Les camps supérieurs sont séparés des autres parce quand la splendeur du feu dans l’illumination de  la Divinité apparait, tous les autres degrés qui s’étendent de la gauche sont honteux et deviennent faibles. Ils défaillent avec la passion de cette splendeur vers laquelle ils ne peuvent pas s’approcher. Tous ces saints degrés, qui sont sa correction - de la ligne médiane, Jacob- se réjouissent quand la splendeur apparait et montent immédiatement pour s’en approcher et se connecter, et la splendeur est corrigée en eux. Il est écrit à ce  propos : « les faibles furent pour Laban », signifiant que ceux qui s’étendent de la gauche, qui défaillent quand la splendeur apparait, « et les forts furent pour Jacob », signifiant ceux qui sont corrigés pour être connectés à lui.
322) Jacob a dû choisir et séparer les saints degrés pour son lot, les connectés, des degrés des autres nations, les faibles. Jacob dû faire tout ceci, et c’est pourquoi le Saint béni soit-Il a écrit dans la Torah la loyauté de Jacob et sa justesse. Heureux soit-il. 

Les bénédictions sont sur la tête du juste
323) Il est écrit : « Les bénédictions sont sur la tête du juste ». Ne devrait-il pas dire « pour le juste » ? Cependant, la tête du juste est la sainte couronne, Ateret Yessod. La tête du juste est Jacob, Tifferet et Gouf [corps]. Il est appelé « la tête du juste » parce qu’il reçoit les bénédictions et les donnent au juste, à Yessod, qui est appelé « juste » et d’ici elles sont jetées dans toutes les directions – droite et gauche dans Malkhout – et tous les mondes sont bénis.

324) « Les bénédictions sont sur la tête du juste », l’endroit où est une alliance est appelé « juste », dont en sort des fontaines.  C’est comme le trou dans le pichet par lequel le vin est versé. La tête du pichet est comme la tête du juste. Quand Il jette les fontaines à Noukva, cet endroit est appelé « la tête du juste ». Le juste est la tête parce que toutes les bénédictions sont en elle et d’elle l’abondance est donnée.
325) Un homme qui a été récompensé en gardant la sainte alliance, qui garde les Mitsvot [commandements] de la torah est appelé « juste ». Il est juste de la tête aux pieds. L’écrit dit de lui : « les bénédictions sont sur la tête du juste », car quand les bénédictions sont étendues au monde, elles sont sur sa tête et à partir de lui les bénédictions sont dans le monde, dans les saints et justes fils qu’il engendre.

Je n’ai pas vu un juste délaissé
326) Il est écrit : « J’ai été jeune et je suis devenu vieux: jamais je n’ai vu un juste délaissé ». Ceci fut dit à propos de la sainte union.
327) « Jamais je n’ai vu un juste délaissé ». Le mérite de l’union de ZA et Noukva est qu’il n’y a pas un jour, ZA, sans une nuit, Noukva, car la nuit est toujours attachée au jour, ZA à Noukva. Et le juste, Yessod, est accroché en haut, dans ZA, qui est jour et accroché en bas, à Noukva, nuit. C’est l’union complète dans un Zivoug perpétuel sans fin.
328) « Ni sa semence obligée de mendier du pain ». Cependant, quand il donne la semence et qu’il est continué, il ne requiert pas ni ne demande à Noukva, car alors elle était avec lui, car ils sont dans un Zivoug perpétuel sans fin. Elle est prête pour lui parce que la semence continue uniquement quand Noukva est prête pour lui et leurs deux passions sont comme une, dans un Dvekout [adhésion] qui ne cesse jamais. C’est pourquoi il n’a pas besoin de requérir ni de lui demander.

Il y a deux Hokhmot [pluriel de Hokhma] dans le monde d’Atsilout : 1) Hokhma supérieure dans AA, 2) Hokhma inférieure dans Noukva. Tous les degrés entre ne contiennent pas Hokhma. C’est l’aspiration de ZA pour Noukva, pour être complété par elle par l’illumination de Hokhma. Et Noukva aspire à ZA, pour recevoir sa semence, Hassadim, car Hokhma sans Hassadim est obscurité et gel. La semence que Yessod de ZA, juste, donne à Noukva est Hassadim. Quand il donne la semence et est étendu, il ne requiert pas ni ne demande Noukva, car quand le juste donne la semence, Hassadim, il ne demande pas à recevoir l’illumination de Noukva, Hokhma.
Ceci pour deux raisons :
1. Noukva est en Zivoug sans fin avec lui. Alors ZON revêtent AVI supérieurs, dont le Zivoug ne s’arrête pas, et qui sont toujours dans Hassadim qui sont couverts de Hokhma. Par conséquent, leur Zivoug ne cesse pas non plus, et eux aussi sont uniquement dans Hassadim, comme AVI supérieurs. De ce fait, à ce moment, le juste ne veut pas recevoir l’illumination de Hokhma de Noukva.

2. Il a déjà été inclus dans l’illumination de Noukva. Sa semence est étendue uniquement quand Noukva est prête pour lui, il est déjà inclus dans son illumination, et leur deux passions sont comme une. Par conséquent, maintenant leur passion est une, signifiant qu’à présent tous deux aspirent uniquement à Hassadim. Avant le Zivoug, ZA aspire à s’inclure dans Hokhma, et Noukva dans Hassadim. Mais maintenant que ZA est inclus dans Hokhma, il n’aspire plus à Hokhma mais uniquement à Hassadim, dans une Dvekout sans fin, car il n’y a pas de prise pour les Klipot dans l’abondance de Hassadim, pour forcer le Zivoug à s’arrêter. Cependant, si Hokhma avait été dans l’illumination du Zivoug, ils n’auraient pas été dans un Zivoug sans fin, parce que quand l’inférieur endommage leurs actions, la prise de la Klipa est dans le Zivoug de ZON et le Zivoug cesse.

329) Mais durant l’exil, ZON n’est pas dans un Zivoug sans fin, mais uniquement quand Israël sont dans leur terre et que le Temple existe. Cependant, il est écrit « « Ni sa semence obligée de mendier du pain ». La semence sort uniquement quand Noukva est dans un Zivoug avec le mâle. Autrement dit, le texte ne parle pas du juste lui-même, mais de sa semence, qui est nécessairement lors du Zivoug et non durant l’exil. Il est écrit « Jamais je n’ai vu un juste délaissé ». Mais ceci n’est-il pas à propos du juste lui même quand le juste est délaissé durant l’exil et n’a pas de Zivoug avec Noukva ?
330) Mais durant l’exil aussi, il s’accroche en haut, dans ZA. Il ne quitte jamais ZA, c’est pourquoi le texte dit « «  Jamais je n’ai vu un juste délaissé », même durant l’exil. A un autre moment, quand le Temple existe, le juste n’est pas non plus délaissé de Noukva, car alors il s’accroche en haut, dans ZA et s’accroche en bas, dans Noukva. Il s’avère que durant l’exil, il s’accroche en haut, dans ZA, et à un autre moment, il s’accroche des deux côtés, en haut et en bas, dans ZA et Noukva. Mais quoi qu’il en soit, il n’est jamais délaissé.

Et… les plaça dans le firmament des cieux

331) « Et Dieu les plaça dans le firmament des cieux » est le juste, Yessod. Même s’il a été dit « le firmament des cieux », et les cieux sont ZA et non Yessod, « le firmament des cieux » est toujours la fin du Gouf. Les cieux, ZA, qui est Tifferet, est le Gouf des Sefirot HGT NHY et Yessod est la dernière Sefira en lui. Il est regardé comme se tenant au Sioum du Gouf. C’est la raison pour laquelle le texte l’appelle « le firmament des cieux », Yessod qui se tient à la fin des cieux, la fin de ZA.
Deux firmaments – début et fin
332) Il y a deux firmaments – début et fin- et l’un équivaut à l’autre.

Le début est le huitième firmament, en qui toutes les étoiles –petites et grandes- sont coincées. C’est le firmament supérieur, caché qui maintient tout et de qui tout émerge. Il est le huitième de bas en haut, et il est le début, faisant tout  sortir de lui.

333) Ainsi est le huitième firmament de haut en bas, en qui toutes les étoiles sont coincées, toutes les lumières et les bougies. Il reçoit tout et est la fin de tout.
Le firmament est la Parsa, le nouveau Sioum du Tsimtsoum Beit [seconde restriction], faisant sortir Bina et TM de tout degré et les faisant descendre sous elles. Lors de Gadlout la Parsa revient, le firmament, au Sioum du Tsimtsoum Aleph [première restriction] et ramène les Sefirot Bina et TM au degré.

En tout il y a trois Parsa dans le monde d’Atsilout. Le premier firmament est dans Peh de AA. Il fait sortir Bina et TM de Rosh de AA et au degré de AVI, laissant uniquement Keter et Hokhma dans Rosh de AA. C’est le premier firmament parce qu’il n’y a pas de Tsimtsoum Beit dans le Partsouf Atik, mais soit une fissure ou pas de fissure. Le second est le firmament du milieu dans Khaze de AA, qui amène Bina et TM de HGT de AA à l’endroit de YESHOUT, et ZON sous le Khaze. Le troisième est le firmament du bas au Sioum de Atsilout, qui amène Bina et TM de ZON de Atsilout à BYA.

Ici le Zohar parle uniquement du premier et du dernier firmament. Il dit, « il y a deux firmaments, début et fin, et l’un équivaut à l’autre. Le firmament à Peh de AA est le début de tout et le firmament à l’endroit de Ateret Yessod de ZA termine tout le monde d’Atsilout.

Il est écrit que le début est le huitième firmament, en qui toutes les petites et grandes étoiles sont coincées. Les étoiles sont Mokhin et Katnout et Gadlout en dépendent tous les deux et sortent du premier firmament. C’est parce qu’il fait sortir Bina et TM de Rosh de AA, Mokhin de katnout sont donnés à tous les Partsoufim. Et quand le firmament retourne au Sioum dans Tsimtsoum aleph, Bina et TM de Rosh de AA sont ramenés et Gadlout est donnée à tous les degrés. C’est le firmament supérieur caché, qui est appelé « caché » parce qu’il est sous Hokhma de AA cachée. Celui qui garde tout, tous les types de Gadlout – et de qui tout sort, tous les types de Katnout- est le huitième de bas en haut. Il en est ainsi parce que AA est Hokhma de MA, et il est un calcul de huit Sefirot, HB et HGT NHY de Ateret Yessod à Hokhma. C’est pourquoi il est regardé comme le huitième, et c’est le début de tout ce qui émerge parce qu’aucun Mokhin ne s’étendent à BYA du Partsouf Atik avant lui.
Ainsi est le huitième firmament de haut en bas, le firmament à l’endroit de Ateret Yessod de ZA, le huitième de haut en bas, quand on commence à compter huit Sefirot de AA, de Hokhma à Yessod. Toutes les étoiles sont coincées en lui, toutes les lumières et toutes les bougies, de qui tous les genres de Mokhin vont à Noukva et à tous les inférieurs, les habitants de BYA. C’est parce que quand il fait sortir Bina et TM de Atsilout, Noukva et tous les inférieurs sont en Katnout. Et quand le Tsimtsoum Beit est annulé, ramenant Bina et TM de ZON de Atsilout, tous les inférieurs reçoivent Mokhin de Gadlout.
Il reçoit tout, prenant des supérieurs tous les Mokhin pour les inférieurs, et c’est le Sioum de tout, car il termine tout Atsilout. Nous pouvons demander « Mais Malkhout n’est-elle pas la fin d’Atsilout et non Yessod ? » Tout le Partsouf Malkhout est construit depuis Ateret Yessod. C’est la raison pour laquelle le Sioum est regardé comme Ateret Yessod.
Comme le huitième firmament est le début de tout, et toutes les lumières qu’il reçoit des supérieurs dépendent de lui, et de lui, elles sortent vers tous les Partsoufim de Atsilout, de même, toutes les lumières dépendent du huitième firmament du bas, qui est reçu de celui au dessus de lui. Et de lui, elles sortent vers tous les mondes, à Noukva et à BYA.

334) Le début et la fin, signifiant les deux firmaments, sont sous une forme. Le firmament inférieur – la rivière qui s’étend et dont les eaux ne cessent jamais – est tout pour égaliser la fin avec le début. C’est pourquoi il est écrit « et Dieu les plaça dans le firmament des cieux », l’inférieur. Ils sont là pour illuminer la terre, Noukva et BYA.

335) Et même si le firmament supérieur et le firmament inférieur sont sous une forme, la différence entre eux est que le firmament supérieur maintient et nourrit le monde supérieur et tous ces discernements supérieurs, et le firmament inférieur maintient et nourrit le monde inférieur et tous les discernements inférieurs dans BYA.

336) Mais est-ce que le huitième firmament caché n’est pas le monde supérieur lui-même ? Se peut-il qu’il nourrisse le monde supérieur, signifiant qu’il est un différent discernement du monde supérieur ? Mais le firmament supérieur lui-même est le monde supérieur, et tous les degrés qui sortent de lui sont appelés par son nom « le monde supérieur ».

Les firmaments supérieur et inférieur sont tous un. Par conséquent, cela ne doit pas vous laisser perplexe que le firmament supérieur soit dans Peh de AA, alors qu’ici il dit qu’il est le monde supérieur, et le monde supérieur est Bina. Il dit qu’ils sont deux mondes parce qu’il n’y a pas plus que deux mondes dans chaque Partsouf – au dessus de Khaze c’est considéré le monde supérieur et en dessous de Khaze c’est considéré le monde inférieur. De ce fait, au dessus de Khaze de AA, c’est considéré entièrement comme le monde supérieur et également regardé comme Bina, car le firmament, qui est Tsimtsoum Bet, n’a été fait que sur Bina de AA, qu’il fit sortir de Rosh.

Les arbres du Seigneur sont pourvus
334) « Les arbres du Seigneur sont abondamment pourvus, les cèdres du Liban qu’Il a plantés ». « Liban » est Bina qui est retournée à Hokhma. C’est parce que le Liban est Lamed Beit Noun, les lettres Lamed Beit [32] sentiers de Hokhma [sagesse], et Noun [50] portes de Bina. « Là les oiseaux bâtissent leurs nids, la cigogne fait des cyprès sa maison. » Au Liban est Bina supérieure de AA qui e st retournée à Hokhma, et ils sont deux oiseaux, deux femelles de ZA, Léa et Rachel.  De ceux là, plusieurs autres oiseaux se séparent dans BYA, mais ces deux oiseaux sont en haut dans Atsilout, et ils sortent du Liban, d’en haut. Il est écrit « Laban avait deux filles », deux oiseaux, Léa et Rachel. Laban est Liban parce que Laban est masculin et Liban est masculin avec féminin.
338) « La cigogne fait des cyprès sa maison. » dans ces six fils supérieurs HGT NHY, qui sortent du monde supérieur, Bina, et sont regardés comme la maison de Bina. Bina est appelée « une cigogne » parce que même si ce monde supérieur est femelle, Bina, elle est appelée un mâle, car toute bonne chose et toute lumière se diffuse d’elle et le donneur est considéré comme un mâle.

339) Parce que Bina est cigogne, la lumière de Hessed est sortie d’elle, qui est la première lumière. Il est écrit à ce propos « et Dieu dit : que la lumière soit ». C’est pourquoi il est dit « fait des cyprès sa maison ». Ne dites pas Broshim [cyprès] mais Be Roshim [dans les têtes], car Bina est GAR et « sa maison » ses HGT NHY sont dans les Roshim [têtes], Rosh et GAR. C’est parce que le monde inférieur, Noukva, sa maison est dans les inférieurs, et non dans les Roshim, qui est VAK et non Rosh et GAR ; elle est le tribunal du monde. Parfois elle est appelée « le monde inférieur » comme le monde supérieur, Bina, est appelée par tous ses noms quand Noukva s’élève et revêt Bina.

340) Il est écrit de Noukva : « Le Seigneur regretta… et s’affligea » car Dinim et tristesse sont dans son endroit. Cependant, dans tout ce qui est en haut, dans Bina, tout est en lumière et vie dans toutes les directions, et il n’y a pas de tristesse devant cet endroit, qui indique l’intériorité, Bina, qui est la seule en qui il n’y a pas de tristesse. Mais l’extériorité, Noukva, la tristesse est en elle. C’est pourquoi il est écrit « Sers le Seigneur dans la joie, vient devant Lui en chantant ». « Sers le Seigneur dans la joie » correspond au monde supérieur, « viens devant Lui en chantant » correspond au monde inférieur.
Les deux rameaux

341) Malheur aux méchants du monde qui ne savent pas et ne regardent pas les mots de la Torah. Et quand ils la regardent, c’est parce qu’il n’y a pas de sagesse en eux, les mots de la Torah leur semblent comme si c’était des mots vides et inutiles. C’est parce qu’ils sont dépourvus de connaissance et sagesse, car tous les  mots dans la Torah sont tous des mots sublimes et supérieurs, et chaque mot qui y est écrit est plus précieux que des perles et aucun objet ne peut y être comparé.
342) Quand tous les imbéciles dont le cœur est bloqué voient les mots de la Torah, ils ne font pas que ne pas savoir, mais ils disent même que les mots sont abimés, des mots sans utilité, malheur à eux. Quand le Saint béni soit-Il leur demandera à propos de la disgrâce de la Torah, ils seront punis par une punition adéquate aux rebelles contre leur maitre.
343) Il est écrit dans la torah « car ce n’est pas une chose vaine ». Et si c’est vain, c’est uniquement vain pour toi, car la Torah est remplie de très belles pierres et de pierres précieuses, de toute l’abondance dans le monde.
344) Le roi Salomon a dit : « Si tu es sage, tu es sage pour toi-même ». C’est parce que celui qui augmente en sagesse dans la Torah, c’est dans son propre intérêt, non pour la Torah, car il ne peut pas ajouter la moindre lettre à la Torah. « Si tu méprises, toi seul le portera », car rien ne doit être ôté de la louange de la Torah à cause de cela. Son mépris est à lui seul et il restera en lui, pour s’annihiler de ce monde et du monde à venir.

345) Toutes les lettres supérieures, les degrés de Bina, se joignent dans ce degré, qui est le fin de tous les saints degrés supérieurs, Noukva. Elle est remplie par eux et elle est bénie par le monde supérieur, Bina. A ce moment ce degré va arroser tous les troupeaux, chacun comme il se doit, et chacun est arrosé avec Din et avec Rakhamim.
346) Il est écrit : « et fixa les rameaux », car Jacob vient établir la prière du soir, Noukva dans le discernement de gauche et obscurité, et pour briller sur la lune, Noukva, dans le gouvernement de la nuit, pour l’arroser et pour la bénir de tous les côtés, de la droite et de la gauche. Il est écrit « et il fixa les rameaux », qui sont les Dinim de Malkhout, le Massakh en elle, et Guevourot sortant de Guevoura supérieure, de la ligne gauche de Bina. De plus, les rameaux incluent deux genres de Dinim – de Malkhout et de Bina.

347) Quand Jacob voulut établir Noukva, il enleva tous ces Dinim et Guevourot des rameaux, opposés à leur Dinim, comme il est écrit : « il y pratiqua des entailles blanches » signifiant étendre Hassadim sur le Massakh et sur les Guevourot. « Faisant apparaitre la blancheur » qui était dans les rameaux. Et il fixa les rameaux dans les tresses, dans quatre tresses, les quatre Kelim HB TM sous le puits que le prince creuse, Noukva, qui est corrigée dans HGT de Bina, qui sont appelés « princes ».

Elle consiste de quatre Kelim HB TM, qui sont appelés « tresses ». Elle est remplie par les courants supérieurs et les fontaines, des Sefirot de Bina, car quand l’eau sort de ce saint puits, ces quatre HB TM prennent tout. C’est pourquoi ils sont appelés « tresses » et de là les anges et les âmes viennent boire.
348) Tous ces Dinim et Guevourot, qu’il enleva des rameaux se tiennent dans les tresses pour que chacun reçoive ce qu’il doit de là, comme il est écrit « où le menu bétail venait boire en face du menu bétail » Il dit « menu bétail » deux fois, l’un opposé à l’autre. Ce sont les degrés que Hassadim devra recevoir qui se tiennent opposé aux degrés que doivent recevoir Dinim et Guevourot.

« Et entrait en chaleur en venant ainsi boire », quand les anges, appelés « menu bétail » sont couronnés dans Hassadim et reçoivent le Dinim, ils s’échauffent dans ce Din parce que la réception de Din en eux est appelée « chaleur ». Et ils vont et errent dans le monde, pour observer les chemins des gens, faire le bien ainsi que faire le mal, pour récompenser et pour punir, car ils sont faits de Hassadim et de Dinim.

349) « Le menu bétail s'échauffa devant les rameaux ». Parce que ces rameaux sont Dinim et Guevourot, ils s’échauffèrent et observèrent les Dinim dans le monde. Ils sont nommés sur eux et les gens sont jugés en eux.

350) Le Roi David s’attachait toujours au Saint béni soit-Il, et ne soucia pas d’autre chose dans le monde, sauf d’adhérer à Lui de son âme et son désir, comme il est écrit « Mon âme adhère à Toi ». Et comme il adhéra au Saint béni soit-Il, Il le soutint et Il ne le quitta pas, comme il est écrit : « Ta droite est mon soutien». Nous apprenons de ceci que quand un homme vient adhérer au Saint béni soit-Il, le Saint béni soit-Il le tient et ne le quitte pas.

351) « Mon âme adhère à Toi » pour que son degré soit couronné en haut. Il en est ainsi quand son degré adhère aux degrés supérieurs, pour s’élever après eux, la droite s’accroche à lui, Hassadim pour l’élever et le connecter à la droite dans une union, comme il se doit. Il est écrit à ce propos : « Ta droite me tiendra » et il est écrit « Sa droite m’enlace ». C’est pourquoi « Ta droite me soutient ».
352) Lorsqu’il s’accroche au Saint béni soit-Il, il est écrit « Sa gauche est sous ma tête, et sa droite m’enlace ». C’est une union et une connexion avec le Saint béni soit-Il. Et quand c’est une connexion avec Lui, son degré est rempli et est béni.

353) Quand toutes ces tresses sont remplies, elles sont remplies des quatre vents du monde, HB TM, et tous les troupeaux sont arrosés par ces quatre Behinot [discernements] HB TM, chacun selon sa propre Behina [discernement]. Quand Jacob est venu corriger Noukva, il choisit pour lui le côté droit, qui lui convient, et l’autre côté qui ne lui convient pas, il s’en sépara, comme il est écrit « et il plaça troupeau pour lui seul et ne les mêla point au bétail de Laban ». « Lui seul » signifie il était seul, ne se servant pas des autres dieux qui sont des autres côtés. Heureux sont Israël, de qui il est écrit : « car vous êtes un peuple saint ».
354) Jacob est l’ainé des patriarches, l’inclusion de tous, car la ligne médiane, Jacob, contient les deux lignes – droite et gauche- en elle, signifiant Abraham et Isaac. Et parce que c’est l’inclusion de tous, il se tient pour éclairer la lune, Noukva, car Jacob se tient pour corriger la prière du soir, Noukva.

355) Cette correction il la fit comme il se doit. Il fixa toutes ses saintes Behinot dans la correction de sa propre Behina, dans la ligne médiane, et sépara sa propre part du reste des peuples, qui sont dans la gauche. Ces hauts et saints discernements, dans la Kedousha supérieure, et ils furent les discernements qui étaient salis par la saleté de l’impureté. Il est écrit : « et il plaça le troupeau pour lui seul ». « Et plaça » signifie qu’il établit les corrections pour la foi, Noukva, seule, comme il écrit : « Le Seigneur ton Dieu t’a choisi pour être un peuple pour Sa propre possession parmi tous les peuples ». « Et ne les mêla point au bétail de Laban » signifie qu’il ne mit pas sa part et lot avec eux.

357) C’est pourquoi  Jacob, l’aimé des patriarches, a établit la foi et sépara sa propre part et lot de la part et lot du reste des peuples, comme il est écrit ; « et vous qui adhérez au Seigneur votre Dieu vous vivrez aujourd’hui. »
358) Heureux sont Israël car ils sont supérieurs aux nations idolâtres car leur degré est au dessus, signifiant ils reçoivent l’illumination de la gauche de bas en haut. Les degrés des nations idolâtres sont en bas, parce qu’elles étendent la lumière de la gauche de haut en bas. Les premiers sont du côté de Kedousha [sainteté] et les autres sont du côté de l’impureté, les uns sont à droite, et les autres à gauche.

359) Il est écrit que quand le Temple fut détruit « il a fait reculer sa droite devant l'ennemi ». C’est pourquoi il est écrit « Sauve avec ta droite et réponds moi », signifiant qu’alors la gauche prévalait et l’impureté augmentait, jusqu’à ce que le Saint béni soit-Il construisit le Temple, fixa le monde correctement, et les choses retournèrent à leur perfection comme elles doivent l’être, et le côté de l’impureté quitte le monde. Il est écrit à ce propos : « l’esprit impropre Je le ferai disparaitre de la terre » et il est écrit « la mort sera engloutie pour toujours ».

360) Alors le Saint béni soit-Il restera seul, comme il est écrit : « Quant aux idoles, elles s'évanouiront toutes. » et comme il est écrit : « et le Seigneur seul sera exalté en ce jour ». Il est également écrit ; « et il n’y avait pas de dieu étranger avec Lui » parce que la force de l’impureté disparaitra du monde et seul le Saint béni soit-Il restera en haut et en bas, et Israël sera une nation sainte pour Son travail, et ils seront appelés « saints ». Il est écrit à ce propos «et on dénommera saint quiconque aura été sauvé dans Sion et épargné dans Jérusalem, quiconque aura été marqué pour la vie à Jérusalem ». Alors il y aura un roi en haut et en bas et une nation pour Le servir, comme il est écrit « et quelle nation dans la terre est comme ton peuple Israël ».

361) La Divinité se connecte à ceux qui marchent sur les chemins pour les garder. Quiconque s’engage dans les mots de la Torah et s’y exercent est récompensé en l’étendant, signifiant ZA, qui est la Torah. Alors ZA et Noukva, signifiant Divinité, sera connectée en eux dans une union.

Le Seigneur vit et bénis soit mon rocher
362) « Le Seigneur vit et bénis soit mon rocher, Glorifié le Dieu qui me sauve». Il est écrit « Le Seigneur vit », mais est-ce que je sais que le Saint béni soit-Il vit ? Mais même un juste, Yessod, est appelé « vivant », car un juste étend l’illumination de Hokhma, la lumière de Haya, et c’est pourquoi il est appelé Hay [vivant].
« Vit » signifie qu’il est juste en haut et juste en bas. ZA en haut et son Yessod en bas sont appelés « vivant ». En haut, il est appelé « le Saint béni soit-Il » qui est ZA, vivant, comme il est écrit « le Seigneur vit » et en bas, le juste est appelé « vivant », Yessod de ZA, comme il est écrit « et Benaiah le fils de Jehoiada, le fils d’un homme vivant », qui indique Yessod.

Pourquoi le Saint béni soit-Il est-il appelé « vivant » ? C’est parce qu’Il est juste, contenant aussi le juste Yessod, car le « juste » est appelé « vivant », « Celui qui vit pour toujours », car Il étend l’illumination de Hokhma, qui est appelée « lumière de Haya [vie/animal] ». De plus, le Saint béni soit-Il donne Hokhma uniquement après NHY de Kelim – qui sont essentiellement le juste Yessod- soient complétés. Alors il est dit « le Seigneur vit » après l’extension de Hokhma.

« Le Seigneur vit, bénis soit mon rocher ». Tout est un, « vit » et « bénis » car ils ne sont pas séparés l’un de l’autre. « Vit » signifie l’illumination de Hokhma, et « bénis » signifie l’illumination de Hassadim. Elles doivent se revêtir l’une l’autre parce que Hokhma sans Hassadim est obscurité, et ce « Le Seigneur vit » et « bénis » sont Hokhma et Hassadim ensemble.

« Mon rocher » est Noukva de ZA. Quand « vit », « le Seigneur » et « rocher » s’unissent comme un ; le rocher est appelé « un puits d’eau vivante », jaillissant du  puits, qui est « vit », « le Seigneur » et « bénis ».Le puits est rempli par le rocher, et il est appelé « un puits d’eau vivante », parce que l’eau est Hassadim qu’il reçoit de « bénis ». La vie est l’illumination de Hokhma qu’il reçoit de « vit ». Elle est appelée « un puits » après la fontaine qui jaillit en elle, ces deux illuminations. Ceci explique les mots « Le Seigneur vit, et bénis soit mon rocher ». Cela indique la perfection du Zivoug de ZA et Noukva quand elle reçoit de lui les complets Mokhin, qui sont donnés aux mots « vit » et « bénis »
363) « Glorifié le Dieu qui me sauve ». C’est le monde supérieur, Bina. « Très haut et suprême », signifie plus haut que tous parce que de Lui, de Bina, émergent tous les Mokhin dans ZON et dans BYA. Et chaque source jaillit pour remplir le puits. Et Noukva est bénie de là, pour briller vers tous ce qui est en dessous de Atsilout. Et tous sont remplis avec son abondance, alors « « Glorifié le Dieu qui me sauve », car le supérieur monte et s’élève par la prolifération d’abondance qu’Il donne aux inférieurs.

Il ne détourne pas Ses yeux du juste
364) « Il ne détourne pas Ses yeux du juste ». Lorsque les méchants ne gouvernent pas le monde et disparaissent du monde, un juste gouverne le monde, comme il est écrit « le méchant ne vivra pas, mais Il donne justice au pauvre », signifiant que les méchants disparaitront du monde. Il est écrit ensuite, « Il ne détourne pas Ses yeux du juste ». « Ses yeux » sont comme il est écrit « Les yeux du Seigneur sont vers les justes » qui sont récompensés alors des Mokhin de l’illumination de Hokhma, appelée « yeux », et à ce moment, le juste gouverne le monde - la ligne médiane- car il y a domination uniquement dans la lumière de Hokhma.
365) « Mais avec les rois sur le trône » sont les rois gouverneurs, en qui il y a l’illumination de Hokhma, qui est le gouvernement, signifiant ceux qui s’accrochent au trône.
« Il les a assis pour toujours » signifie qu’ils persistent dans le trône dans une existence complète.

« Et Ils sont exaltés » signifie qu’ils ont été exaltés pour gouverner le monde, et le trône existe sur ses piliers.

Quand la ligne gauche gouverne sans inclusion avec la droite, son illumination s’étend de haut en bas. Alors les méchants reçoivent vie et force pour gouverner le monde de son illumination, et ils détruisent et ruinent tout ce qu’ils trouvent, comme il est écrit « la terre est donnée aux mains des méchants ». Quand les inférieurs élèvent MAN à ZON, ZA monte MAN à Bina avec son Massakh de Hirik, et le niveau de Hassadim de Behina aleph émerge sur lui. Cela diminue GAR de la ligne gauche et son illumination ne s’étend plus de haut en bas, mais uniquement de bas en haut. A ce moment, la vie des méchant est révoquée, et ils sont perdus, comme il est écrit « le méchant ne vivra pas ».

Et bien que GAR de la ligne gauche, qui est l’illumination de Hokhma, ait été annulée, le texte nous dit « Il ne détourne pas Ses yeux du juste », signifiant que les yeux, Hokhma, n’ont pas été réduits cher le juste – ligne médiane – comme résultat de cela. C’est parce qu’il reçoit VAK de GAR de la gauche, qui sont inclus dans la droite, et c’est toute la perfection de l’illumination de Hokhma. Quand les méchants ne gouvernent pas le monde et sont perdus du monde, quand ZA élève le Massakh de Hirik par MAN à Bina, les méchants sont perdus et le juste gouverne le monde, signifiant qu’alors le juste reçoit l’illumination de Hokhma, qui est la domination.
C’est pourquoi il est écrit : « mais avec les rois sur le trône ». Ce sont les rois gouverneurs qui ont en eux l’illumination de Hokhma, qui est le gouvernement, qui  s’accrochent au trône. Ce sont les rois qui gouvernent la terre et reçoivent la domination de Malkhout, le trône. Ils sont considérés Mokhin assis, parce que quand un homme est assis sur le trône, son poids est diminué du fait qu’il soit assis, ce qui est confortable pour lui. De même, ces Mokhin diminuent de GAR à VAK de GAR, pour déraciner les méchants du monde. Alors il écrit « Il les a assis pour toujours » ils existent dans le trône en complète existence et leur domination de cessera jamais, parce que les méchants ont été déracinés et ne pourront plus s’accrocher à ces Mokhin.

« Et ils sont exaltés » signifie qu’ils sont élevés pour gouverner le monde, et le trône existera sur ses piliers. Ils reçoivent Mokhin de bas en haut et doivent donc monter à l’endroit de Guevoura, Noukva de ZA, pour y recevoir Mokhin. Pourquoi sont-ils exaltés ? Pour qu’ils gouvernent le monde, pour recevoir les Mokhin de Hokhma et faire la correction du trône sur ses piliers – la correction des lignes du trône -  Noukva pour qu’ils puissent vivre éternellement.

Une autre interprétation : ils prennent le trône, Noukva, et le placent en haut à l’endroit de Bina, pour l’unir adéquatement dans sa place. C’est parce que les Mokhin de Noukva sont complets uniquement après qu’elle soit montée à Bina et s’en revêtisse.

Les offrandes de Mon pain
368) « Les offrandes de Mon pain ».  L’offrande du Saint béni soit-Il chaque jour est pour nourrir le monde, pour donner provision en haut et en bas, parce que par le réveil d’en bas avec l’offrande de l’offrande perpétuelle, se réveille en haut l’abondance. Par cela, chacun a sa propre provision. La nourriture est l’abondance de lumière de Hassadim, et provision est Hokhma qui est revêtue dans Hassadim, comprenant les deux côtés. Tel est le sens du mot « provision ».
369) « Les offrandes de Mon pain », comme il est écrit « j'ai mangé de mes rayons de miel, j'ai bu mon vin et mon lait. » qui indique la provision. Le Saint béni soit-il ordonne de réveiller les nourritures en haut pour donner les nourritures en bas de cette nourriture d’en haut. Celui qui donne de la nourriture à un pauvre, pour que son âme existe, le Saint béni soit-Il le bénit plusieurs fois et lui donne les nourritures d’en haut, et le monde est béni par lui.

370) Il est dit à ce propos : « Aucun homme ne devrait offenser un autre homme dans le monde ». C’est parce qu’au début, ils le considèrent comme un roturier et le méprisent presque. Cependant, ce sont deux façons par lesquelles j’ai été récompensé par cet homme : être récompensé du monde à venir par lui, en donnant la charité, et être récompensé en écoutant de lui les innovations dans la Torah.
371) Autre interprétation : « Les offrandes de Mon pain pour Mon feu, d’une douce odeur pour Moi ». « Les offrandes » est l’assemblée d’Israël, Noukva  « Les » « offrandes » signifie se rapprocher et connecter Noukva à ZA. « Mon pain » est la nourriture, l’abondance de Mokhin qui va en haut en raison du réveil d’en bas par l’offrande perpétuelle. « Pour mon feu » inclut tous les autres anges qui doivent être nourris de là, chacun selon son essence. « D’une douce odeur pour Moi » est le désir et l’union de tout pour s’unir dans le monde supérieur, Bina, la découverte de l’illumination de Hokhma du monde supérieur, qui brille de bas en haut, qui est l’odeur.
372) « Vous aurez soin de M’offrir en son temps ». Quand Abraham s’est réveillé pour faire Sa volonté, comme il est dit : « et Abraham se leva tôt le matin » c’est le moment de l’offrande perpétuelle du matin. Quand Isaac fut ligaturé sur l’autel le soir, c’était le moment de l’offrande perpétuelle de l’après midi. Ainsi pourquoi  dit-il : « en son temps » au singulier ? Il aurait dû dire « en leur temps » au pluriel, car il ya deux moments. Le temps de l’offrande de l’offrande perpétuelle, la qualité d’Abraham, eau, est incluse dans la qualité d’Isaac, feu, et vice versa. C’est pourquoi il est écrit « en son temps » au singulier, car ils étaient incorporés faisant un.

373) Avec toutes les offrandes il n’est pas dit « avoir soin », comme il est écrit « ayez soin de sacrifier » car avoir soin est Noukva, qui doit se rapprocher en haut, de ZA, comme il est écrit « Vous aurez soin de M’offrir », offrir Noukva en son temps, dans la droite et  gauche de ZA, qui sont Abraham et Isaac.

Les idoles
375) « Comme Laban était allé faire tondre ses brebis, Rachel déroba les idoles domestique de son père. » Les idoles étaient l’idolâtrie. Elles sont appelées Teraphim [idoles domestiques] en disgrâce, colle dans « la maison de Torpah [faiblesse]. Elles étaient idolâtrie parce qu’il est écrit « pourquoi as-tu volé mes dieux ? ». Il est également écrit « quant avec celui avec qui  tu trouveras tes dieux ».Laban était le sorcier de tous les sorciers du monde. Il savait tout ce dont il avait besoin pour connaitre les idoles.

376) Les idoles furent faites par magie. Elles furent faites avec des sorts. Elles furent faites à certains moments et elles sont appelées Teraphim parce qu’à un certain moment, elles étaient battues et à un autre moment, elles étaient relâchées. En raison du besoin d’être relâché à certains moments, elles furent appelées Teraphim.
377) Quand l’artisan la fait, signifiant celui qui connait les moments et temps pour agir ou pour relâcher les mains, il se tient sur elle et dit : « Maintenant va t-en » et « Maintenant faits ». Et vous ne trouverez pas d’autre action qui requiert de relâcher les mains à un moment précis, autre que les Teraphim. Et elle parle toujours et donne de mauvais conseils pour nuire à l’âme de l’homme.

378) Rachel craignait que les Teraphim donnent un conseil qui nuirait à Jacob. Et en raison de la disgrâce de l’idolâtrie, elle les plaça sous elle jusqu’à ce qu’elles ne puissent plus parler, car quand elles se lèvent pour parler, elles sont battues et balayent, voulant être honorées. « Et elle s’assit sur elles », signifiant elle les discrédité et elles ne pouvaient pas parler. Parce que les Teraphim étaient parties, Laban fut stoppés pendant trois jours, car il ne savait pas que Jacob avait fui, comme il est écrit « et il fut dit à Laban le troisième jour que Jacob avait fui. 
379) Il se prépara pour deux choses : Il s’arma de toutes les magies qu’il avait et il s’arma avec les armes, pour détruire Jacob du monde, comme il est écrit « un Araméen errant était mon père » [en hébreu la phrase peut également dire « L’Araméen qui a détruit mon père]. Quand le Saint béni soit-il vit qu’il voulait détruire Jacob, il est écrit : « Sois prudent de ne pas parler à Jacob en bien ou mal ». Il est également écrit « C’est en mon pouvoir de vous faire du mal », c’est ainsi qu’il avait confiance dans les sorts dans sa main.

380) En un jour, Laban traversa ce que Jacob avait traversé en sept jours, pour le déraciner du monde : 1) Parce qu’il l’avait quitté, et 2) pour les Teraphim qui lui avaient été volés. Et même si ce fut Rachel qui l’avait fait, pour déraciner son père de l’idolâtrie, elle fut néanmoins punie en n’élevant pas Benjamin ni en étant avec lui ne serait-ce qu’une seule heure dans le monde, en raison du chagrin de son père, même si elle avait eu la meilleure intention.
381) Tous les reproches que Jacob avait eu envers Laban ont fait que Laban s’est repenti et a remercié le Saint béni soit-Il comme il est écrit : « Vois, Dieu est témoin entre toi et moi », car il a mentionné le nom « Dieu ». Il est écrit « Le Dieu d’Abraham et le dieu de Nahor… jugera entre nous », signifiant que ce méchant est retourné dans ses mauvais chemins. Puisqu’il a dit « Le Dieu d’Abraham » qui est saint, il mentionna le dieu de Nahor, qui est l’idolâtrie.

382) « Et Jacob jura par la peur de son père Isaac ». Pourquoi jura-t-il par la peur d’Isaac et non par le Dieu d’Abraham ? Il ne voulait pas alourdir la droite, Abraham, l’étendre pour Laban. C’est pourquoi il ne jura pas par le Dieu d’Abraham, la droite. L’homme ne doit pas jurer par l’endroit le plus élevé, même s’il jure en vérité. Il n’a pas juré par la Dieu d’Abraham parce qu’il est Hessed, qui est au dessus des sept Sefirot HGT NHYM, et l’homme ne doit pas jurer d’un endroit si haut.
383) Jacob a certainement juré ainsi pour le garder correctement, quand il visa la peur de son père Isaac, pour renforcer son serment car c’est ainsi que cela doit être. Jacob a regardé le sujet et dit : « mais Laban a déjà dit : Le Dieu d’Abraham » et a quitté mon père Isaac. Je complètera tout ». Immédiatement, « et Jacob jura par la peur de son père Isaac » autre signification : c’est pour être inclus dans Din pour se tenir devant Laban.

Et les anges de Dieu le rencontrèrent

384) Il est écrit : « Il les a créé mâle et femelle ». Nous devrions considérer les mots de la Torah, ZA, la ligne médiane. Malheur à ceux, ceux dont le cœur est incirconcis et dont les yeux sont clos, qui adhèrent à la ligne gauche et qui ont été bloqués de Hokhma, qui est yeux, et de Bina, qui est cœur. La Torah qui est de la ligne médiane, appelle devant eux « viens et mange de mon pain », qui s’étend de la ligne droite de la torah, « et buvez du vin que j’ai mélangé », de la ligne gauche de la Torah. «Quiconque est idiot » celui qui adhère à la gauche « vienne de ce côté! A celui qui est dépourvu d'intelligence, elle dit «  et il n’y a personne pour le surveiller.
385) Il est écrit « Il les a créé mâle et femelle ». Ceci s’applique à l’intériorité et à l’extériorité. Il y a la connexion du mâle et femelle intérieure, en Gadlout, et il ya la connexion du mâle et femelle extérieure, en Katnout. D’une façon c’est intérieur et de l’autre c’est extérieur. Cela signifie que le soleil et la lune, ZON, sont dans une connexion. Il est écrit « les a créé », mâle et femelle intérieurement. Le texte suggère qu’Adam et Eve furent créés et sont sortis d’un seul Zivoug de ZON supérieurs, qu’ils sont tout d’abord sortis extérieurement. Et comme ils étaient dans un seul Zivoug, immédiatement « et Dieu les bénit », car il y a bénédiction uniquement où il y a mâle et femelle. Ensuite, ils sont devenus mâle et femelle dans l’intériorité.
386) Quand Jacob est parti pour Haran, il était alors seul, car il n’était pas marié à une femme. Il est écrit « Il arriva à un certain endroit ». Mais ils ne lui répondirent qu’en rêve. Mais à présent qu’il est marié à une femme, et qu’il est venu dans toutes les tribus, c’est comme si les camps supérieurs le rencontraient et lui demandèrent, comme il est écrit « et il rencontra les anges de Dieu », ils sont retournés le rencontrer, pour lui demandèrent.

Au début il était celui qui demandé, comme il est écrit « Il arriva à un certain endroit ». Maintenant, ils demandèrent, comme il est écrit « ils le rencontrèrent ». C’est parce que – pour Jacob et les tribus, ils étaient arrosés par les eaux de la grande mer – l’abondance de Noukva en Gadlout. C’est pourquoi ils lui demandèrent de leur étendre cette abondance. Tout d’abord, il les vit la nuit, dans un rêve, comme il est écrit ; »et voici les anges de Dieu montant et descendant sur elle ». Mais maintenant il les voit avec l’œil, le jour, comme il est écrit « Et Jacob dit quand il les vit ; c’est le camp de Dieu ».
Ci-dessus il est écrit « Il arriva à un certain endroit ». Et ici il écrit « et… le rencontrèrent ». pourquoi dit-il rencontrer aux deux endroits [en hébreu] ? La rencontre signifie la réconciliation, l’extension de l’illumination de la gauche au début du Zivoug. Ainsi, quelle est la différence entre eux ? Ici Jacob était ZA, apaisant Noukva, et là les anges de Noukva l’apaisaient.
Pour expliquer cela, le texte commence en apportant « Il les a créé mâle et femelle », qu’il existe un Zivoug interne et externe. « Il arriva à un certain endroit » est l’illumination de gauche de l’extériorité. C’est pourquoi il est écrit qu’alors il était seul, qu’il n’était pas marié à une femme, que Noukva n’est pas encore corrigé pour lui PBP |Panim be Panim- face à face]. « Il arriva à un certain endroit » signifie qu’il devait apaiser Noukva, pour s’étendre à elle dans un Zivoug de l’illumination de la ligne gauche, l’extériorité. C’est pourquoi il est écrit qu’ils lui répondirent uniquement dans un rêve, parce qu’un rêve est extérieur.

Et à présent qu’il est déjà marié à une femme, quand Noukva a été corrigée pour être PBP avec lui, il est écrit « et… le rencontrèrent ». Cela signifie qu’ils sont revenus pour le rencontrer parce que quand Noukva est en Gadlout, il n’a plus besoin de lui étendre de la ligne gauche, mais lui donne Hassadim uniquement de la droite. C’est le contraire avec l’illumination de gauche, car comme Noukva est déjà corrigée avec Hokhma inférieure, ses anges lui donnent l’illumination de gauche, qui est « et les anges de Dieu le rencontrèrent ».

387) Comme Jacob était déjà marié à une femme et était corrigé dans les douze tribus, signifiant qu’il était PBP, elles furent arrosées des eaux de la grande mer. Elles étaient déjà arrosées par l’illumination de Hokhma dans la gauche, qui est appelée « la grande mer », Par conséquent, « et… le rencontrèrent » signifie qu’ils lui donnaient de l’illumination de la gauche. De ce fait, au début, il les vit la nuit, en rêve, car au début, quand Jacob dû l’apaiser et s’étendre sur elle de l’illumination de la ligne gauche, cela n’était possible que la nuit, car durant l’illumination de la gauche sans la droite, elle est obscurité et nuit. A présent cependant, il les vit avec les yeux, le jour car maintenant il n’a pas besoin de lui donner de la gauche, mais de la droite, l’illumination de Hassadim, qui agit le jour.

388) Quand il les vit, il reconnu qu’ils étaient des anges de Dieu parce qu’il vit que c’était les même anges qu’il avait vu dans le rêve. C’est pourquoi il les appela « Mahanaim » [deux camps], comme il est écrit « et voici les anges de Dieu montant et descendant sur elle » signifiant qu’il vit dans son rêve qu’ils étaient visibles en haut et visibles en bas, qu’il y avait deux camps.

389) Pourquoi les anges apparurent-ils maintenant pour le rencontrer, pour l’apaiser avec l’illumination de Hokhma ? Mais la Shekhina [Divinité] alla chez Jacob pour prendre sa maison, pour être incluse avec Noukva supérieure, Léa, pour être un seul Partsouf, car alors elle aura toute la maison de Jacob, toutes les douze tribus, y compris les six fils de Léa. De plus, la Shekhina attendait Benjamin pour prendre la maison avec Jacob dans toutes les douze tribus. C’est pourquoi les anges lui sont apparus, en réconciliation, l’illumination de fauche, pour le compléter entièrement. Il est écrit : « Jacob reviendra et sera tranquille et sera à l’aise et personne ne le troublera », car l’illumination de Hokhma soumet toutes les Klipot dans le monde, et personne ne sera troublé.
390) « Et Jacob poursuivit sa route et les anges de Dieu le rencontrèrent ». Les protecteurs des ministres se tiennent droit en haut, et la flamme de l’épée de feu est nommée sur toutes les armées et camps. Les ministres sont AVI. Les Mokhin dans la ligne gauche de AVI sont les protecteurs des ministres. Se tiennent droit sont GAR, qui érigent Mokhin de VAK, qui sont regardés comme courbés.

Les protecteurs des ministres se tiennent droit en haut signifie que GAR brillent dans la ligne gauche de AVI, qui sont appelés « ministres » et cela a lieu quand ils se tiennent droit. A ce moment, Noukva qui reçoit de AVI devient une flamme de l’épée qui tourne dans tous les sens, et avec cette force de Din, elle gouverne toutes les armées et camps d’anges qui s’étendent d’elle, de la droite et de la gauche, et ils agissent tous dans Din. Il est écrit à ce propos : « le puits, que les ministres creusent ». Le puits est Noukva, les ministres sont AVI, et ils le creusent par la force des Dinim [jugement].

391) L’épée flamboyante est rouge parce que ces Dinim s’étendent en elle de la ligne gauche de Bina, qui est rouge. Il est écrit à ce propos : « L’épée du Seigneur est remplie de sang » L’inversion dépend de cette épée, signifiant que ces anges prennent plusieurs formes : une fois ils sont femmes, et une fois ils sont hommes. Dans ce discernement, d’autres discernements se diffusent à plusieurs degrés, car il y a deux discernements de plus, qui sont appelés « anges » et « esprits », dans les femmes et dans les hommes.
Questions pour expliquer le texte : 

1. « et Jacob poursuivit sa route »  ne savait-il pas quel chemin ?

2. « quand il les vit » est superflu, car ils le rencontrent, il est clair qu’il les vit.

3. pourquoi dit-il « les anges de Dieu » à propos de la rencontre, et dans l’appel du nom « camp de Dieu » ?

Mais, « Et Jacob poursuivit sa route » est pour l’extension des Mokhin de AVI à Noukva. Au début, quand il étendait la ligne gauche dans AVI, les anges du Din sont apparus dans Noukva, comme il est dit « et les anges de Dieu le rencontrèrent ». Jacob est réveillé pour garder Noukva de ces Dinim, comme il est dit « et Jacob dit quand il les vit », signifiant il découvrit la vue en eux en étendant la ligne médiane qui unit les deux lignes. Alors il a dit : « c’est le camp de Dieu ». Un camp signifie qu’il a attaché les quatre discernements dans les anges en un camp et ensuite, quatre jambes furent faites pour Noukva dans ses quatre angles. « Alors « et il appela le nom de cet endroit », faisant référence à Noukva qui est appelée « endroit ». A présent il l’a appelé Mahanaim [deux camps] car le camp de Dieu s’est diffusé aux quatre camps dans ses quatre angles.
C’est pourquoi, il dû tout d’abord clarifier l’endroit de la sortie des Mokhin, qui sont de AVI, alors que Noukva reçoit de AVI et que les anges se diffusent de Noukva. De plus, il avait besoin de clarifier ces trois discernements dans la domination de la gauche : 1) a propos des protecteurs des ministres qui se tiennent droit en haut, signifiant Mokhin de gauche dans AVI. 2) Que Noukva dans Mokhin de gauche s’étend d’eux à la flamme de l’épée.3) Que l’inversion dépend de cette épée. Ces trois anges tournent de plusieurs manières, et les anges qui s’étendent de Noukva sont une fois hommes et une fois femmes.

392) Du côté de l’arbre de vie, la ligne médiane, ceux qui s’unissent- les trois lignes- sortent dans AVI dans une union par la connexion du Massakh de Hirik a qui Jacob a élevé MAN.

Ces trois saintes lignes sont toujours remplies par la rosée des cieux. Cela signifie que bien qu’il y ait là toutes les trois lignes comme une, la gauche ne les gouverne toujours pas, et seule la droite les gouverne, Hassadim couverts, qui sont appelés « la rosée des cieux », car il n’y a pas de découverte de la gauche sauf dans Noukva. C’est Behina Aleph [premier discernement] de la ligne médiane.

Le nom Dieu, Noukva, les corrige dans Mokhin de AVI, et c’est Behina Bet [second discernement] de la ligne médiane.

Les Mokhin sont devenus les piliers du trône, qui est Noukva, appelée « trône », par les quatre vents du monde, qui est Noukva. Ceci se réfère aux quatre pieds du trône – les quatre anges – Michaël, Gabriel, Ouriel et Raphaël. C’est Behina Guimel [troisième discernement] de la ligne médiane, et ceci explique les trois Behinot [discernements], qui sont AVI, Noukva et les anges, également de la perspective de la ligne médiane.

Ces trois Behinot – pierres précieuses, organes et piliers – ne quittent jamais le nom d’Elohim [Dieu], Noukva. Elles sont liées à Jacob, qui a choisi son lot et elles sont connectées à ce nom, Noukva, et tout sort dans Jacob.

La source de la sortie de toutes les trois Behinot est dans AVI, et leur arrivée dans Noukva et l’expansion dans les anges se connectent dans Noukva. En elle, elles sont appelées « pierres précieuses », « organes » et « piliers » parce que NHY de AVI revêt Noukva avec leur Mokhin, où ces NHY sont Ima, qui prête ses habits à sa filles. Elles sont appelées « pierres précieuses » des mots « et découvrit son pied » car NHY sont appelés « pieds » [« pierres précieuses » et « pieds » ont la même racine en hébreu].

Quand ces Mokhin se diffusent en elle, elle est appelée « trône ». Les anges qui se diffusent d’elle deviennent les quatre pieds du trône, et les Mokhin qui s’étendent dans Noukva elle-même sont appelés « organes », signifiant les organes et parties du trône lui-même. Ceux qui s’étendent aux anges sont appelés « piliers », supportent le trône et ne sont pas le trône lui-même. Ceci explique la connexion des trois Behinot ensemble avec Noukva. Et même si Noukva reçoit ces trois Behinot de AVI, elle ne les reçoit pas directement de AVI, mais elles viennent tout d’abord à Jacob, ZA, et Noukva les reçoit de Jacob.

393) « Et Jacob poursuivit sa route » quand il alla pour recevoir les trois Behinot de AVI pour Noukva, aux quatre côtés, HB TM. Elles l’entouraient, signifiant il éleva MAN à AVI et dans la ligne médiane, il découvrit quatre lumières – HB TM dans Ohr Makif [lumière environnante]. Les quatre coins du monde, Noukva, le gardent, signifiant il a étendu HB TM de AVI à Noukva, en pleine perfection, et seulement pour un court instant il fut excité du haut endroit, du gouvernement de la gauche dans AVI, de qui les anges tournillant se diffusent en plusieurs couleurs. Il est dit d’eux : « et les anges de Dieu le rencontrèrent » signifiant il rencontra et fut excité par le Din en eux. Il en fut ainsi pour garder l’arbre en bas, et pouvoir élever MAN à AVI et y découvrir la ligne médiane, pour garder l’arbre en bas -  Noukva – des Dinim.
Après avoir étendu la ligne médiane, « Et Jacob dit quand il les vit » quand il découvrit la vue en eux, signifiant Mokhin de HB TM qui sort sur la ligne médiane. Il dit : « c’est le camp de Dieu », signifiant qu’il a uni les anges de Dieu en un seul camp et ils sont devenus les piliers pour Noukva, pour ses quatre angles. Et alors, « et il appela le nom de cet endroit Mahanaim », car ils sont devenus quatre camps pour les quatre angles de Noukva, les quatre pieds du trône.
