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מאמר
האמונה בה' וההליכה בדרכיו
מבוא. בעניין המדע החדש. הנה אם יתבונן אדם בהפרש שבין המדע החדש למדע העתיק ימצא כי ההבדל העיקרי הוא שלילת ההנחה שהמציאות היא כמות שאנו משיגים אותה בחושים. כי המדע החדש מניח שגם חפצים שנראים לעינינו דוממים יש בהם תנועה. ושבמה שחש האדם או רואה פגיעת גוף בגוף אינה פגיעה באמת אלא דחיית גוף את זולתו. ומה שאנו חשים כחום הוא תנועה מהירה. וקור תנועה איטית. והצבעים אינם נספחים לעצמים כפי שנראים בחושינו אלא אופן חזרת קרני אור. וללא אור אין לעצמים כלל צבע. ותנועת קרני האור אינה נראית ואיננו יודעים מהותה. אלא נדע שבתנועתם באופן זה ללא שנדע מהות תנועה זו נראה צבע פלוני ובתנועה אחרת צבע אלמוני. ומלבד ראיית הצבעים בתנועתם אין לנו כל ידיעה עליהם. נמצא שכל ידיעתנו אותה היא מחושינו. וכיוון שהנחנו שאין השגת חושינו המציאות עצמה אם כן גם ידיעת קרני האור שאינה נודעת לנו אלא מחושינו אינה ידיעת המציאות אלא ידיעת התנאים שבהם נראה ונשיג. נמצא שגם ידיעתם אינה ידיעת הנמצאים לעצמם אלא ידיעת תנאי השגתנו. ואין אנו יודעים כלל אלא את השגתנו.
פרק א. הנה כל פעולות האדם הם הוצאת מה שבדעתו מכוח אל הפועל. ביאור העניין, שכל מה שיעשה האדם הוא לתכלית ידועה שבדעתו. על דרך משל, הפועל כדי לאסוף ממון ולהגדיל קניינו, הנה בדעתו עניין הקניין. והוא פועל להוציא עניין הקניין אצלו מכוח אל הפועל. וכן הפועל כדי לחזק גופו, הנה בדעתו עניין חוזק הגוף והוא פועל להוציא עניין זה מכוח אל הפועל אצלו. וכן הפועל כדי להגיע להכרת הנמצאים, הרי שעניין השגת המציאות בדעתו והוא פועל להוציא הכרת הנמצאים אצלו מכוח אל הפועל. נמצא שכל פעולות האדם הם הוצאת מה שבדעתו מכוח אל הפועל. ונמצא שמה שבדעת האדם הוא המפעילו כדי שיוציאנו מכוח אל הפועל.
פרק ב. הנה שני מיני דעה יש באדם. דעה בה הוא מופעל ודעה בה הוא פועל. ביאור העניין, שהאדם היודע את הנמצאים הרי אין ביכולתו כלל לידע אותם שלא כמות שהם. שבזמן שהוא לילה אין האדם יכול לידע שהוא יום ואין האדם יכול שלא לידע שהוא לילה. וכן אין האדם יכול לידע שסכום של שניים ושניים הם חמישה ואינו יכול אם חשב על עניין זה שלא לידע שסכומם ארבעה. וכן כל שאר ידיעת הנמצאים אינם תלויים ברצון האדם אלא כולם בעל כורחו. וכן ידיעת גופו של האדם אינה תלויה ברצון האדם אלא האדם יודע את גופו בתבניתו תארו ומראהו בעל כורחו ואינו יכול שלא לידע אותו או לידע אותו אחרת מכמות שהוא. וכן כשכואב לאדם אבר אינו יכול שלא לידע כאב זה ואין כאב זה שאינו אלא בדעתו של אדם תלוי בבחירתו. וכן כשהאדם יודע שאוהב מאכל מסוים אין זה בבחירתו שבחר לאהוב מאכל זה דווקא אלא בעל כורחו. נמצא שכל ידיעות אלה הם בעל כורחו של האדם ומה שיודע האדם דברים אלה אינו מחמת שפועל האדם דעה זו, אלא אדרבה, הדעה הזו היא המפעילה את האדם ומודיעה לו את עצמה. ורק בדעה אחת ייאמר על האדם שהוא פועל והיא ידיעת עצמו. אלא שלזה יש לבאר מהו עצמו של האדם, עליו יאמר האדם "אני".
פרק ג. ענין ה"אני" שבאדם. הנה האדם מורכב מדברים רבים. גופו, דעתו, ורצונותיו. והנה, מושכל פשוט שכל עניין בו האדם מופעל לא ייאמר על המפעיל שהוא האדם עצמו שכן האדם אנוס על ידי מפעיל זה. וכבר בארנו שבגופו וכן באהבותיו שאינן מבחירתו וכן בצערו ובענגו מופעל האדם בעל כורחו. והנה, על דרך משל, כשאוהב האדם מאכל מסוים יכול הוא לאוכלו או שלא לאוכלו. וזה תלוי בבחירתו החופשית. והאדם יודע במה הוא בוחר. וידיעת האדם את בחירתו אינה דבר נפרד מבחירתו, אלא האדם יודע את מה שהוא עצמו בוחר. כי בחירתו היא בידיעה ואין בחירה אלא ליודע. נמצא שהיודע הוא עצמו הבוחר. ונמצא שידיעה זו היא חופשית לבחור. ורק בידיעה זו ייאמר על האדם שהוא פועל פעולה עצמית ולא נפעל. ועל ידיעה זו ייאמר בצדק הוא היודע והוא הידוע והוא הדעה עצמה.
פרק ד. והנה הגם שניתנה לאדם יכולת לבחור את פעולותיו, על דרך משל, אם לאכול מאכל שאוהב או שלא לאוכלו, הוא אנוס לפעול רק במסגרת חוקי הטבע. שאינו יכול לאכול אלא אם יהיה המאכל לפניו וירימהו אל פיו וילעסנו ויבלענו, ואינו יכול כלל לאוכלו בדרך אחרת. נמצא שגם בחירתו אינה חופשית לגמרי. וגם בפעולתו העצמית אינו חופשי לגמרי שאינו יכול אלא או שיאכלהו בדרך זה או שלא יאכלהו ואז ירעב בעל כורחו. ואין לו בחירה אלא בין שתי אפשרויות שנותן לו הטבע. נמצא שבאותו העניין בו ייאמר על האדם שהוא פועל ייאמר עליו שהוא גם נפעל. שכן הוא אנוס לפעול בתוך חוקי הטבע המחייבים אותו לאכול רק בדרך פלונית ושייהנה מטעם המאכל רק בתנאים שישיגנו ויאכלנו. ואין לו יכולת לפעול שלא על פי החוקים השולטים גם בפעולותיו. וכיוון שחוקי הטבע שהאדם יודעם בעל כורחו שולטים בפעולות האדם הוא נפעל קודם שהוא פועל ובאותה ידיעה שיודע האדם את פעולתו יודע מקודם שהוא נפעל. שאינו יודע אלא את יכולתו לבחור בין שתי אפשרויות נתונות. ואף על פי כן, כיוון שהוא נפעל על ידם, לא ייאמר עליהם שהם הוא, אלא פעולתו היא הוא עצמו.
פרק ה. והנה כל זמן שפועל האדם להשיג דבר מדברי העולם, על דרך משל שפועל לאסוף קניין, שנמצא עניין הקניין הוא המפעילו, נמצא שבחר להיות מופעל על ידי דבר שבדעתו שבידיעה זו הוא מופעל. שכן, עניין הקניין עצמו יודעו האדם בעל כורחו. נמצא שאינו פועל על פי סגולתו האנושית אלא בחר להיות מופעל. ורק כאשר מופעל על ידי ידיעת עצמו רק אז הוא פועל. אלא שזה יש לבאר באריכות כיצד יהיה האדם מופעל על ידי ידיעת עצמו.
פרק ו. כבר בארנו שעצמיות האדם היא פעולתו העצמית. נמצא שרק כאשר מופעל האדם על ידי עניין הפעולה העצמית שבדעתו אז ייאמר עליו שהוא פועל. אלא שלזה צריך שיהיה עניין הפעולה העצמית בדעת האדם. ואף על פי שכל אדם יודע את עצמו, הנה קודם שמבחין האדם בין פעולה עצמית לבין היות נפעל לא ייאמר עליו שהוא יודע את עניין הפעולה העצמית בפועל אלא בכוח. והוא דומה למי שרואה אנשים רבים שכולם שווים בעיניו ואינו יודע אף אחד מהם. אלא שכולם לפניו והוא יכול להתבונן בשינוייהם עד שיבחין ביניהם ואז יידעם. נמצא שהסגולה האנושית שהיא ידיעת הפעולה העצמית שהיא עצמה היא הפעולה העצמית, שאין פעולה עצמית אלא ליודע שהוא פועל, אינה בכל אדם אלא בכוח. ורק כאשר יבחין בין פעולה עצמית לבין היות נפעל ייאמר עליו בצדק שהוא הוציא את סגולתו האנושית מכוח אל הפועל. נמצא שעצמיות האדם היא הוצאת ידיעת הפעולה העצמית מכוח אל הפועל.
פרק ז. כבר בארנו שידיעת מה שבכוח האדם לידע היא בהבחנה בינו לזולתו. כגון היודע אדם ידוע הוא המבחין בינו לזולתו. ולכן ידיעת הפעולה העצמית היא בידיעת כל מה שאינה פעולה עצמית ואז תובחן הפעולה העצמית מכל מה שזולתה. וכאשר יידע האדם כל העניינים בו בהם הוא מופעל יידע את הפעולה העצמית. לכן הוצאת האדם את עצמו מכוח אל הפועל הוא שיידע האדם את כל הדברים בהם הוא מופעל.
פרק ח. הנה האדם מורכב מגוף ונפש. והנפש עצמה מורכבת משכל ורצון, אהבה ושנאה, וכל המידות שבאדם. והנה כל מורכב הוא מופעל שכן הדברים המורכבים הם יחד העושים אותו מה שהוא, נמצא שהוא מופעל על ידם. אבל הפועל העצמי שאינו מופעל כלל אינו מורכב. ואין בו כלל ידיעת זולתו כמו ידיעת האדם את הנמצאים שכל ידיעות אלה מורכבים בו. אלא ידיעת עצמו בלבד. גם המציאות במקום מסוים היא הרכבה. ועל מי שאינו מורכב לא ייאמר שמצוי בכל מקום ואין מקום שמגבילו כי עצם ההימצאות במקום הוא דבר נוסף על מהותו. על כן עליו לא ייאמר כלל שהוא מצוי במקום. וכן הוא בעניין הזמן. וכן הוא בעניין המציאות עצמה. שהאדם על כורחו הוא חי ועל כורחו הוא מת. אבל הפועל שאינו נפעל כלל אינו מצוי ונעדר בעל כורחו. ולא ייאמר עליו כלל שהוא מצוי, כמו שהוא אצל האדם שהיותו פועל הוא זולת היות מצוי, והיותו מצוי הוא בעל כורחו. אבל הוא, כל מציאותו היא פעולתו העצמית. ואין לו כל מציאות זולתה כמו שהוא אצל האדם שמצוי ונעדר בעל כורחו.
וכשידע אדם פועל עצמי זה, ועל כורחו יודע הוא גם את שאר הנמצאים, לא יוכלו שאר הנמצאים להיות בעיניו אלא פעולתו. שכן הפועל העצמי המצוי עם שאר נמצאים ואין שאר הנמצאים מפעולתו, הרי שמציאותם על כורחו. אלא על כורחך שאינם אלא פעולתו. וכיוון שיודע פעולתו יודע גם אותם.
פרק ט. הנה בארנו כיצד יוציא האדם את סגולתו האנושית מכוח אל הפועל. אלא שאם ידע האדם כל זה ואחר כך פעל פעולה להשיג דבר מדברי העולם הרי שלא הופעל על ידי ידיעה זו אלא על ידי ידיעה בה הוא מופעל. נמצא שכעת אינו אדם פועל. אלא נפעל ככל הנמצאים מלבד האדם. ואם רצה האדם לפעול כל פעולותיו ולא שיהיה נפעל כמו שנדרש מטבעו האנושי לא יפעל למען השגת שום דבר מדברי העולם. והנה לא יכול האדם להיות פועל בהחלט שהרי הוא נפעל קודם שהוא פועל. ולא יכול אלא בפעולה שניתנה לו שלא יעשה פעולה בה הוא נפעל. ולא ישים מגמתו השגת שום דבר מהנמצאים ולא ייתן לשום ידיעה בה הוא נפעל להפעיל את מעשיו כדי שיוציאה מהכוח אל הפועל. ועל זה אמר ה' "אל יתהלל חכם בחכמתו אל יתהלל גיבור בגבורתו אל יתהלל עשיר בעשרו כי אם בזאת יתהלל המתהלל השכל וידוע אותי".
פרק י. ועתה אבאר המשך הפסוק שהוא "כי אני ה' עשה חסד משפט וצדקה בארץ כי באלה חפצתי נאם ה'". ותחילה אבאר עניין החסד שהוא עניין האהבה. והוא, שעל שני דברים ייאמר אהבה. אהבה אחת היא כגון אהבת מאכל שאינה אהבת המאכל אלא אהבת המצב שמאכל זה הוא בחכו שבמצב זה מתענג ונמצא שחפץ בזה מאהבת עצמו ואינה אהבה באמת. והאהבה השנייה היא כגון שאוהב האדם אדם זולתו ומטיב לו. והנה, אם אוהב האדם את זולתו באשר הוא דומה לו בדבר אחד או בדברים הרבה, כגון שהוא מאותו עם, או אפילו על עצם היותו אדם כמותו, הרי שגם אהבה זו אינה אלא אהבת עצמו. ואינו אוהב את זולתו אלא מפני שהוא שווה לו והוא כמוהו. וכל מה שבעיני האדם הוא עצמיותו כך ירחיב האדם אהבת עצמו לזולתו. כגון, מי שבעיניו עצמו הוא היותו חלק מעם יאהב את כל בני עמו. ומי שבעיניו עצמו הוא היותו מכיר הנמצאים יאהב כל בני האדם שמכירים הנמצאים. ומי שהוא בעיניו בעל רצון יאהב כל מי שהוא בעל רצון, היינו נפש כל חי. וכל אלה אינם אלא אהבת עצמו. אבל האהבה באמת תיאמר על האוהב זולתו ומטיב לו לא באשר הוא שווה לו אלא באשר הוא זולתו. וכל מה שאין לו פעולה מעצמו לא ייאמר עליו שהוא זולת האדם בעניין זה. כי בכוח האדם שהוא פועל להשיג דבר זה ולפעול בו. כגון המאכל, לא שייך בו כלל עניין אהבת הזולת. שאינו זולת מצד האדם כי אין לו פעולה עצמית. רק האדם רוצה לפעול בו ולאוכלו. ורק מה שיש לו פעולה עצמית ייאמר עליו זולת ושייכת בו האהבה באמת. ועניין האהבה הוא שלא יפעל האדם בו אלא ייתן לו לפעול את פעולתו העצמית. כי האוהב באמת את זולתו אינו מי שינסה לפעול בו את רצונו, אלא אדרבה ייתן לזולתו לפעול כרצונו ויסייעהו בכך. והנה כל הפועל להשיג דבר מדברי העולם, אינו רוצה בעצם הפעולה העצמית אלא בפעולה פלונית שלו שמצד האמת הוא נפעל בה וירצה לבטל פעולתו העצמית של זולתו. ורק מי שמופעל על ידי ידיעת הפעולה העצמית לכשעצמה לא ירצה שתהיה דווקא פעולתו הוא אלא ייתן לזולתו לפעול בעצמו ויסייעהו בכך שזהו עניין החסד. אבל האהבה בהחלט לא תהיה אלא לפועל בהחלט שאינו נפעל כלל. ועל אהבה זו נצטווינו "ואהבת את ה"א בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאודך".
פרק יא. ועתה אבאר עניין צדקה ומשפט. הנה במקרים רבים נחלקים בני האדם בדעתם איזו פעולה היא פעולת הצדק ואיזו עוול. אבל יש מקרים בהם יסכימו הכול איזו פעולה היא פעולת הצדק ואיזו פעולה היא עוול. על דרך משל, אדם שיתייגע הרבה בבניית בית, ואחר כל יגיעתו יבוא זולתו ובכוח הזרוע יגרשהו מהבית שבנה ויתיישב בה. הנה כאן יסכימו כולם שהמגרש עשה עוול. והנה תכלית הבנייה אינה אלא השגת ישיבת הבית. נמצא שמבחינת התכלית עדיף המגרש על המגורש. שכן המגרש השיג את התכלית והתיישב בבית והבונה לא. נמצא שאין הצדק אלא העדפת הפעולה שיפעל האדם בעצמו על השגת התכלית. וכל זמן שיפעל אדם כדי להשיג דבר מדברי העולם לא יהיה איש צדק. ורק כאשר תהיה כל פעולתו על פי ידיעת הפועל בעצמו, יעשה צדק וייתן הפעולה למי שפעל אותה. לא למי שהשיגה בכוחו הנתון לו שלא פעלו.
פרק יב. הנה ביארתי עניין האמונה בה' וההליכה בדרכיו וזה היה תכלית מאמר זה. ואף על פי כן ראיתי לנכון להמשיך לבאר שאר עניינים שיתקשו בהם המאמינים באמת שאינם נותנים לזולתם להטעותם. וראשית רציתי לבאר עניין "דבר ה'". הנה דבר ה' נאמר הן בעניין הבריאה ועניין זה בארו רבנו הרמב"ם באור מספיק, והן בעניין הנבואה. הנה בלשון בני אדם אם מתחייב עניין מתוך עניין זולתו יכנוהו בהשאלה דיבור ואמירה. ועל דרך שבני אדם אומרים "זאת אומרת". היינו שמתוך עניין ידוע מתחייב עניין אחר מכנים זאת שהדבר המחייב אומר את העניין המתחייב. וכמו שאומרים חכמים "המקרא אומר דרשני". שמתוך סתימת דבריו מתחייב דרשתו ואת זה כינו שהמקרא אומר דרשני כי הדרשה מתחייבת מלשונו. וכך עניין פעולת הצדק והחסד המתחייבים מידיעת ה' יכונו בצדק דבר ה'. שממנו, היינו מעניין הפעולה העצמית, מתחייבת פעולת הצדק והחסד. ודבר ה' בעניין זה הוא נצחי. ובכל מקרה פרטי יש מעשה הוא המתחייב מידיעת ה'. היינו שמעשה זה מחייב ה' לעשותו.
פרק יג. מצאנו שדבר ה' משתנה מאדם לאדם. שכל בני האדם אינם מצווים אלא בשבע מצוות. ובני ישראל בתרי"ג מצוות. וזה לכאורה קשה. ואתן לך משל שיובן אצלך עניין זה. הנה כל אדם חייב בכבוד אביו ואמו. והנה אם התעורר אחד האחים ביוזמה לעשות כל האחים יחד מעשה לכבוד אביהם ואימם, כגון שיתקבצו כל האחים אצלם יחד לשמחם, הנה מצד כוונתו הטובה של האח יחויבו כל אחיו להשתתף בעניין זה. וקודם שיזמו האח לא התחייבו בכך. כך, כשהעירה ידיעת ה' שבמשה רבנו וקראתו לייסד אומה שתעבוד את ה' יחד, הנה מצד כוונתו הטובה, חייבים כל מי שפנה אליהם בשם ה' להשתתף עמו בעניין זה ולשמור כל מצוותיו שציווה בשם ה'. אבל זה בתנאי שלא יתכוון אותו האיש אלא לשם ה' שאז הוא מדבר בשם ה' ולא בשם זולתו. ואת זה יש לראות במצוותיו. שאם מצווה על עבודת ה' וההליכה בדרכיו ואינו מצווה אותנו במאומה ממה שנוגע לזולת זה אז הוא אכן מדבר בשם ה'. ואתה תראה שמשה רבנו לא ציווה אותנו אלא בעבודת ה' ולא בשום עניין הנוגע לכבודו של משה. ואין אנו עוסקים במשה כלל במעשה המצוות. אבל בדת האחרת מזכירים הם את נביאם כמה פעמים ביום יחד עם ההכרזה על הייחוד. אתה רואה שלא התכוון המצווה על הכרזה זו לעבודת ה' בלבד אלא גם לאמונה בנביאות נביא מסוים כעניין לעצמו. ומסימני השליח האמתי שלא יעסוק כלל בכך שהוא השליח אלא במה שנשלח בשבילו. ולא ירצה בעצם האמונה בו אלא כדי שיקיימו את מה שנשלח אליהם שיקיימו. אלא שאם יכחישוהו יוכיח את שליחותו. וכך מצאנו במשה שלא אמר אלא את דבר ה' ורק כשהכחישוהו הוכיח את שליחותו. אבל לגבי דת הנוצרים אין צורך להאריך. שכלל לא ציווה במצוות אלא נתן דרך להיגאל. ולא עסק ברצון ה' אלא בגאולת בני אדם ואין זה עניין כלל למה שאנו עוסקים בו.
פרק יד. אתה מוצא בכל הנביאים שעמדו אחרי משה שהוכיחו את העם על הקפדתם במצוות הקרבנות וזלזלו בדרך ה'. ואין זה שביטלו חס ושלום המצווה שהצטווינו על ידי משה בשם ה' להקריב קרבנות. אלא שאם יקריב האדם קרבנות במחשבה שה' רוצה כמו שהאדם רוצה. כי האדם רוצה בדבר בגלל שהוא חסר אותו. ואין זה כלל בקדוש ברוך הוא שכל המצוי הוא פעולתו. ואין אומרים שהוא רוצה אלא בשם המושאל. שבכך שנתן לנו את היכולת לדעת אותו ולנהוג כפי שמתחייב מידיעתו אם רצינו לפעול רק על פיה, ומצד האדם לא ייעשה מעשה לזולתו אלא ברצון, אנו אומרים שהוא רצה שנעבדהו. ועל דרך שנאמר בכל פעולותיו שהוא רצה בהם. ואם לא מבין זאת האדם, יחשוב כי עניין הקרבנות בזה עושה את רצון ה', אבל מעשיו כלפי רעהו, זה עניין שלו מול רעהו, ואין לה' עניין בזה. ונגד טעות זו מחו כל הנביאים. אבל מי שמקריב קרבנות בכוונה לקיים מצוות ה', על זה אמר שמואל: "הנה שמוע מזבח טוב להקשיב מחלב אילים. כי חטאת קסם מרי ואוון ותרפים הפצר". כי אין כוונתנו בכל מעשי המצוות אלא לעשות רצונו. היינו לעשות כל מעשינו רק על פי המתחייב מידיעתו שבזה אנו דבקים בידיעתו. ומזה תבין הכרח הכוונה הנכונה במעשה המצוות. כי אם יכוון האדם במעשה העבודות למה שעושה נמצא שעובד אל נפעל. כגון, כשמקריב קרבנות הרי עשייתו היא הקרבת מאכל ומשקה ואין הפועל העצמי זקוק לאכילה ושתייה. או שמשבחו, הרי שאין השבח אלא לנהנה משבח ואין הפועל העצמי מופעל בידי האדם. וכן לעורר רחמיו. ואף על פי כן אין האדם יכול לעמוד לפני הפועל העצמי תמיד, היינו שישווהו מול עיניו בכל מעשיו, ולא יהיו פעולותיו אלא פעולת ידיעתו, אלא בקיום דברו. לכן לא יכוון האדם בכל מעשה העבודות למה שעושה אלא לעמוד לפני ה' בלבד בקיום דבריו. ולכן אמרו חכמים שחסידים הראשונים שהו שעה קודם התפילה כדי שיכוונו ליבם למקום. ולא אמרו סתם שיכוונו ליבם שיהיה ביאור דבריהם יכולת ריכוזם בתפילה, אלא אדרבה יכוונו ליבם למקום. ולא תהיה תפילתם אלא עמידה לפני המקום. וזה ביאור דברי רבנו הרמב"ם בהלכות תפילה פרק ד' הלכה ט"ז כיצד היא הכוונה שיפנה לבו מכל המחשבות ויראה עצמו כאילו הוא עומד לפני השכינה ע"כ. ולכאורה אין צורך לבאר כיצד היא הכוונה. כי לכאורה הכוונה היא במה שמוציא מפיו. אלא הוכרח לבאר שאין הכוונה במה שאומר אלא לעמוד לפני השכינה בגלל מה שאמרנו.
פרק טו. גם עניין התורה שבעל פה חוזר לאותו עניין. כי כיוון שאין הקב"ה דומה לדבר מפעולותיו, שהם כולם פעולים והוא פועל, ואין בה כלל הרכבה אלא מהותו בלבד שהוא בלבד יודעה, הביא ההכרח בדיבור אודותיו לדבר בשמות מושאלים. וכאשר שומע מי שאינו יודע את ה' ולא הבחין בינו לפעולותיו שמות אלה, מדמה שהם כמו שהם בו. וכמו שבארנו בעניין הרצון. והנביאים הם ממעתיקי תורה שבעל פה. ורק החכמים יודעי ה' מבינים את התורה לנכון. ורק הם היודעים עניינה יודעים מתי תחייב מטרתה פעולה אחרת מהכתוב בה ומתי יש לחייב בעוד פעולה.
פרק טז. עניין השכר והעונש הוא מאותו העניין. וכבר בארו חכמים שהכת שכפרה בתורה שבעל פה היה זה מחמת דברי אנטיגנס איש סוכו שמהם הבינו שאין שכר ועונש. וכבר אמרו חכמים ששכר מצווה בהאי עלמא ליכא. ועל הכתוב "וחי בהם" אמרו: "לעולם הבא. שאם תאמר בעולם הזה והלא סופו הוא מת". כי מציאותו של האדם היא על כורחו והוא נפעל בה. וכל זמן שיעסוק האדם בדברי מדברי העולם הנפעלים הרי הוא עובד את האדמה אשר לוקח משם עד שובו אליה. שכיוון שלוקח משם, היינו פעולותיו הם פעולות הטבע וממנה לוקחו ישוב אליו. שמאותו הטבע נפעל, ועולם זה כולו משתנה בשינויי הזמן. ואותו הטבע שחייב מציאותו מחייב גם את היעדרו. אבל ה' אינו בזמן. וכאשר מפריד האדם ידיעת הפעולה העצמית משאר ידיעותיו בהם הוא מופעל, וכבר אמרנו שעל ידיעה זו ייאמר בצדק הוא היודע והוא הדעה והוא הידוע, ומכוון כל פעולותיו שיהיו רק פעולת אותה הדעה, ופעולותיו הם חייו, הרי שחי חיים שאים עמהם נפעלות ולכן אין עמהם מוות ורע. אבל מי שכיוון פעולותיו על פי הידע שידע העולם הנה חייו הם חיי העולם הזה, כי פעולותיו הם מה שדברי העולם שבדעתו מפעילים אותו ואין קיומו אלא בזמן. וכשיתום זמן פעולתו ייכפה למות מוות שאין ממנה תקומה והוא המת שאינו חיה לעולם.
פרק יז. עניין עבודת ה' לשמה. כבר ביארתי שידיעת האדם את פעולתו העצמית ופעולתו הם אחד. שאין פעולה עצמית אלא ליודע והידיעה את פעולתה היא הפעולה העצמית. ואין בידיעה זולת פעולתה. ואין לומר שהדעה פועלת המצווה כדי שתזכה לקיום נצחי. כי פעולתה זוהי הדעה עצמה והיא עצמה קיומה. ואין כאן כלל שני דברים שיהיה האחד אמצעי לזולתו. וקיום המצוות הוא פעולת הדעה, לא בשביל קיום הדעה אלא זה עצמו הוא הדעה. הן יראת ה' היא חכמה וסור מרע בינה. וכל זמן שתהיה אצל האדם פעולה שהיא אמצעי לזולתה הרי שפעולתו היא בשביל עניין שבדעתו כדי להוציאו מכוח אל הפועל. כמו מי שמקיים המצוות כדי שיזכה לקיום הנצחי, הרי שהקיום הנצחי בדעתו והוא פועל להוציאו מכוח אל הפועל. אבל כשיצאה הדעה מכוח אל הפועל והושגה אינה פועלת כדי להשיג דבר זולתה. אלא היא עצמה, פעולתה. ולכן אינה מתכוונת בפעולתה לדבר זולת פעולתה.
פרק יח. וע"פ זה יובן שאין עניין טעמי המצוות סותר לעבודת ה' לשמה. ויובן בהקדים ששני מיני טעמים למצוות יש. יש טעם המסביר את המצווה איך עשייתה מתחייבת מידיעת ה' וכמ"ש לעיל עניין דרכי ה', ויש טעם המסביר תכלית המצווה. ועל דרך הפסוקים "למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך" ו"למען ידעו דורותיכם כי בסוכות הושבתי את בני ישראל" ו"למען לא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים אשר הם זובחים להם על פני השדה". והנה הגם שבוודאי זכירת יציאת מצרים על דרך משל מועלת לידיעת ה', והמצוות שתכליתן זכירת יציאת מצרים מועילות לזכירת יציאת מצרים, אף על פי כן אין זה מחויב שתבוא ידיעת ה' דווקא ע"י יציאת מצרים. שהרי אברהם אבינו ע"ה הכיר את בוראו קודם יציאת מצרים. וגם אין מתחייב מזכירת יציאת מצרים שיבוא האדם מזה לידיעת ה'. אתה רואה בעובדי העגל שאמרו עליו "אלה אלוהיך ישראל אשר הוציאוך מארץ מצרים". וכן אמר ירבעם על העגלים שהציב. אלא שבוודאי יש בה תועלת לידיעת ה' ויש במצוות תועלת לזכירה. אבל טעם מצוות אלה לבדן אינה מחייבת את עשייתן. וחיוב עשייתן אינו אלה מחמת שהמצווה עליהן לא ציווה אלא כדי שנגיע מזה לידיעת ה'. וכיוון שלא הופעל המצווה עליהן אלא מידיעת ה' שבדעתו ומזה לבד בא הציווי עליהן הרי שמצד זה אנו מחויבים לקיים מצוות אלו. לא מחמת טעמן. הגם שמצד המצווה בוודאי לא ציווה אלא מחמת הטעם. ולכן הקדימו ישראל במעמד הר סיני "נעשה" ל"נשמע". שכיוון ששמעו את הקב"ה מדבר עם משה וידעו שמשה אינו מדבר אליהם אלא מתוך ידיעת ה' המפעילה אותו מיד קיבלו עליהם לעשות ככל אשר יצווה אותם בשם ה'. הגם שבוודאי יודעים שבהכרח יש לכל מצווה טעם ואת זה ישמעו. אבל העשייה אינה מחמת טעם הציווי אלא מחמת שלא בא הציווי אלא מידיעת ה'.
פרק יט. וע"פ זה יובן שאין טעם המצווה כוונת המצווה. כי הגם שיש לכל מצווה טעם, כל זמן שיקיים האדם המצווה בשביל טעמה, הרי שלא השיג התכלית הרצויה במצווה. וכמו שהתבאר בפרק י"ז שכל זמן שיפעל האדם לתכלית עדיין אינה בפועל והיא פועלת לצאת מכוח אל הפועל. והטעם האחרון של כולן הוא ידיעת ה' וההליכה בדרכיו כמ"ש ה' ע"י נביאיו "דעת חפצתי" ו"השכל וידע אותי כי אני ה' עשה חסד משפט וצדקה כי באלה חפצתי". ומי שהשיג התכלית אינו פועל כדי להשיג דבר זולת הפעולה. וכיוון שיש מצוות שיש להן תכלית הרי שאם יפעל האדם בשביל התכלית הרי שלא השיג תכליתה. אבל משיג התכלית בהכרח אינו פועל לתכלית. אלא עושה המצווה שיש לה תכלית כיוון שבא עליה הציווי מה'. ועל אף שה' לא ציווה אלא בשביל תכליתה הרי שמשיג האמת בהכרח אינו מקיים המצווה בשביל תכליתה, כי כבר השיג תכליתה אלא רק בגלל שה' הוא שציווה בה. ולא מחמת הטעם שציווה.
פרק כ. וע"פ זה יובן גם עניין כוונת התפילה. כי בוודאי שלתפילה יש תועלת גדולה בידיעת ה'. והנה, אם יכוון האדם בתפילתו כדי להשיג מבוקשו בוודאי שרחוק הוא מאוד מתכלית המצווה. שהרי כל תכלית שירצה האדם הוא נפעל בה וכמבואר לעיל. ואפילו מי שעיקר כוונתו בשבחו של מקום. הנה אם לא ידע את ה' בשלמות ולא הפריד לגמרי בינו לברואיו ומדמה שמה שמשבחו בשבחים שהם שבחים לנבראים הם גם שבחים לבורא. הנה הוא הגם שקרוב לתכלית יותר ממי שעיקר כוונתו להשיג מבוקשו, שהרי כל כוונתו הוא השגת רצון ה' ולא זולת זה עדיין ודאי שלא הגיע לתכלית. כי אם היה מגיע לתכלית ידיעת ה' היה יודע שכל שבח שישבחו ביחס לנברא מברואיו הרי שגינהו גנאי גדול שכן אין כל ערך בין מי שפועל בהחלט לכל נברא שנפעלותו קודמת בהכרח לכל פעולה. ואפילו מי שכבר ידע זאת ואינו מכוון בשבחו של מקום אלא לבטל כל שבח מהנבראים וכל כוונתו בשבחו של מקום הוא שישריש בנפשו שאין ראוי לשום השגת שום נברא לתכלית שכן כולם מעשי ידיו ויותר ראוי לשום השגת בוראם לתכלית. ואף על פי שכוונה זו בוודאי קרובה לתכלית יותר מכל הכוונות שקדמו, שהרי אין בה מאומה מן הערבוב בין ה' לברואיו, אף על פי כן כיוון שמכוון האדם לתכלית בהכרח עוד לא השיגה וכמו שכבר התבאר בפרק י"ז. ואף על פי שאפשר שהפריד אדם זה בדעתו את ה' מכל ברואיו, עדיין אין כל פעולותיו פעולת אותה הדעה כי הוא עדיין מכוון להשיגה. ולא יהיו כל פעולותיו פעולת אותה הדעה אלא אם יכוון האדם בכל פעולותיו קיום הציווי לבד. 
פרק כא. ומכל זה יובן שלא די בידיעה לבדה כדי להידבק בה' באמת אלא גם בכוונה הנכונה בכל פעולות האדם אחר הידיעה. כי אין לאדם פעולה עצמית אלא בבחירה בין כמה פעולות שיכול בתוך חוקי הטבע שהוא נפעל על ידם. ולכן לא תהיין פעולות האדם פעולות עצמיות באמת אלא מצד הכוונה. שכשמכוון לפועל העצמי בהחלט שאינו נפעל ומכוון להידבק בו על ידי בחירתו במעשה הנכון הרי שרק מצד הכוונה הזו הוא באמת עם ה'. אבל כל זמן שמכוון האדם להשיג תכלית ואפילו תהיה התכלית השגת ה' עדיין אינו עם ה'. וכל זמן שיכוון האדם לעצם פעולת המצווה, היינו עצם המעשה שעושה, אינו עם ה' עדיין. כי בכל מעשה האדם נפעל עוד קודם שיפעל. ורק מצד שמכוון האדם לעבוד את הפועל פעולה עצמית באמת ויודע שאינו יכול לעובדו אלא בבחירה בפעולה פלונית על זולתה, והרי הוא עובדו מצד הבחירה בציוויו, לא מחמת המעשה הנפעל עצמו, אז יודע האדם את ה' בכל מעשיו וכמו שאמר הכתוב "בכל דרכיך דעהו". וכל זמן שמכוון האדם לעניין בפעולת המצווה עצמה, ואפילו הייתה זו התפילה בכוונה האמורה, הגם שמצד רצונו הוא רוצה להגיע לה' עדיין אינו עם ה'. עד שיכוון האדם בעצם הבחירה בקיום ציוויו ומצד זה הוא תמיד עם ה'. כי בחירתו תמיד בידו. וכשלא יסיח האדם דעתו ממנה ומהקדוש ברוך הוא שמפעילה הרי הוא תמיד בידי ה'. ומי שהבין כוונה זו יש לו את הדבר הגדול ביותר שלא ניתן לקחתו ממנו. כי לא יוכל האדם לעבוד את ה' אלא בפעולה. ולא תהיה הפעולה פעולת הדעה עצמה אלא כשתהיה בכוונה הראויה. כי יכול האדם לדעת את ה' אבל לא יודע כיצד יהיו כל מעשיו פעולות ידיעתו וכיצד לא ייפרד מה' אחר שנודע לו. ורק כשידע האדם לפעול הפעולה הנכונה עם הכוונה לא לעצם הפעולה אלא לדבקות במצווה יזכה להישאר תמיד עם ה' ולא יסור ה' הימנו לעולם.
פרק כב. ומזה יובן מה שאמר רבי חנניא בן עקשיא "רצה הקדוש ברוך הוא לזכות את ישראל לפיכך הרבה להם תורה ומצוות". כי על ידי ריבוי המצוות יוכל האדם לפעול יותר פעולות אנושיות באמת. כי כל פעולה שהאדם מצווה בה מה' הרי שפעולתה היא פעולת הדעת בלבד. וכבר ביארתי שלא יוכל אדם לדבוק בידיעת ה' אלא כשיהיו פעולותיו פעולת אותה הדעת. וריבוי המצוות הוא ריבוי האפשרות של האדם להידבק בה'. ועל זה מודים ישראל "אתה בחרתנו מכל העמים... וקידשתנו במצוותיך". ועל זה מודים בכל יום "אשרינו מה טוב חלקנו... אשרינו שאנו משכימים ומעריבים ואומרים שמע ישראל ה"א ה' אחד". ועל זה גם מברכים בכל יום "שלא עשני גוי". וגם ברכת "שלא עשני עבד" הוא מזה המין. כי העבד מצווה בפחות מצוות. וכן האישה.
פרק כג. ומזה יובן מה שאמרה תורה כי ישראל משומד שפרק מעצמו עול מצוות כרועי בהמה דקה דינו כגוי. כי אין הבחירה בישראל אלא בציווי. וכשאדם מקיים את הציווי זכה להידבק בידיעת ה'. אבל אם לא, לא זיכהו הציווי אלא חייבו בלבד. ומהלכה זו תבין שאין האמת כדברי האומרים שהבחירה בישראל זולת הציווי במצוות. ואם היה כדבריהם היו המשומדים נשארים בכלל ישראל. וכבר השתבשו בזה רבים וטובים ונתלו בדברי רבנו הרמב"ם בהלכות ממרים שכל שלא חונך בדעות נכונות דינו כישראל. ולא אמר זאת רבנו אלא על הקראים שמאמינים בה' ובמשה עבדו ומקיימים מצוותיו אלא שכופרים בתורה שבעל פה. והראיה היא שבהלכות ערוב כתב על הקראים שדינם כישראל כיוון שאינם עובדים עבודה זרה ואינם מחללים שבת. ובהלכות ערוב ודאי שדבריו על אותם הקראים שחונכו בקראות. שהרי על המייסדים כתב בהלכות ממרים שאינם בכלל ישראל. ואף על פי כן התנה זאת בהלכות ערוב בהיותם שומרים על מצוות עבודה זרה והשבת. כי אין זכות לישראל אלא כששומר המצוות שהצטווה בהם. וגם הרב מלאדי כתב בהלכות ריבית שאסור להחיות את בן המומרת כדי שלא לגדל בן לעבודה זרה הגם שאין דינו כמין. (כי מין הוא בדעות כמ"ש רבנו הרמב"ם בהלכות ע"ז שהוא מי שהלך אחר דעתו הרעה ולכן זה רק מי שהגיע למינות מדעתו ולא מחינוכו. אבל משומד הוא במעשים). כי כל הריחוק שציוותנו התורה מהגויים אינו אלא כדי שלא נלמד מעשיהם בעבודה זרה וכמו שאמרה תורה בפירוש "לא תכרת להם ברית ולא תחנם ולא תתחתן בם... כי יסיר את בנך מאחרי ועבדו אלהים אחרים", וכמו שאמר גם התלמוד על ההרחקה שהצטווינו מהם "כולהו משום עבודה זרה". כי גם ההרחקה מהגויים אינה אלא בגלל מעשיהם. אבל גוי השומר מצוותיו מצווה להחיותו כישראל ולעשות עמו חסד וכמ"ש רבנו הרמב"ם בהלכות מלכים. אלא שבזמן התלמוד היו כל הגויים עובדים עבודה זרה וכל ישראל שומרים המצוות. ולכן לא הבדילו ביניהם. אבל אחר כך שהופיעה דת האסלאם כבר חילקו הגאונים ביניהם לשאר הגויים ופסקו שדינם כגר תושב שאין יינו אסור בהנאה וכמ"ש רבנו הרמב"ם בהלכות מאכ"א באותו עניין שכל מקום שנאמר גוי סתם הוא עובד עבודה זרה. והגם שאסורים לחדש דת אף על פי כן אין נהרגים על זה ולא יצאו מכלל גר תושב בשביל זה. שהרי כל מי שאינו מקבל על עצמו שבע מצוות נהרג ומי שמקבלם על עצמו הוא גר תושב. ומכאן שמי שאינו נהרג עדיין הוא בכלל גר תושב.
פרק כד. אתה רואה שכל הנביאים כורכים יחד את עשיית העוול עם עבודה זרה. כי כתב רבנו הרמב"ם על עבודה זרה שאינה בדעה על המציאות אלא בדעה על הראוי. וכך כתב: "ואף על פי שהעובד יודע שה' הוא האלהים והוא עובד הנברא הזה על דרך שעבד אנוש ובני דורו תחילה הרי זה עובד ע"ז". ועל אנוש ובני דורו כתב "אמרו הואיל והאל ברא כוכבים אלו וגלגלים אלו להנהיג את העולם ונתנם במרום וחלק להם כבוד ראויים הם לשבחם ולפארם ולחלוק להם כבוד וזהו רצון האל ב"ה לגדל ולכבד מי שגדלו וכבדו כמו שהמלך רוצה לכבד עבדיו והעומדים לפניו וזה הוא כבודו של מלך". היינו שדעתם היא שהראוי הוא על פי המצוי. היינו שיש לאדם לפעול על פי המציאות שהוא נפעל על ידה. וזו הדעה המנוגדת לצדק. כי עשיית הצדק היא העדפת הפועל פעולה עצמית על הגובר עליו בכוח המצוי בידו שלא פעלו. 
פרק כה. ויש לדייק בדברי רבנו הרמב"ם אלה שלא נאסר אלא על כבוד שמכבדו מחמת שהאל כיבדו. היינו שמכבדו מחמת מה שמצוי בו. אבל כבוד אדם בשל פעולתו אינה בכלל זה. וצווינו להיזהר בכבוד כל אדם. היינו לכבד את מה שבו הוא אדם שהוא פעולתו העצמית. ולהכיר טובה לכל פועל שהטיב עמנו ברצונו. ולכן אל תקשה על דברי רבנו ממה שהצטוו ישראל בכבוד אנשים ידועים. כי כל זה מצד פעולתם העצמית. לא מחמת מה שיש בהם. 
פרק כו. והנה כל העושה פעולה כדי להשיג דבר מדברי העולם והשגה זו היא אצלו תכלית ולא אמצעי הרי שהוא מכבד דבר זה שרוצה להשיגו ולכן רוצה להשיגו. ועל פי זה תבין מה שנקבע בתלמוד שהנצרות היא עבודה זרה. כי כל פעולה שיעשה הנוצרי כלפי משיחו כדי להיכלל בגאולתו הוא בכלל עבודה זרה. כי אין הגאולה בשבילם אמצעי לדבר זולתה. כי הם הפרידו את עניין הגאולה מעניין המצוות. ובכל הפעולות שעושים כלפי גואלם הם מכבדים את היותו גואל ואת גאולתו. ומכאן תבין שבכלל זה המינים מישראל שעושים מהגאולה תכלית לעצמה זולת המצוות. הגם ששומרים המצוות אבל עושים פעולות כדי להביא את הגאולה שהיא בדעתם תכלית זולת המצוות. ולא מצד פעולתם לעצמה, שהרי יש מי שעושה את אותם הפעולות וכוונתו להבטיח חייו או חיי אומתו. אלא מצד מה שאומרים שעושים פעולות אלה כדי להביא שלטון וריבונות למה שהם מכנים ישראל ושלטון זה אצלם תכלית לעצמה. כי יש עבודה זרה בדיבור כמו שנאמר במשנה על המקבל עליו באלוה שהוא בדיבור. ואלוה הוא זה שראוי לכבדו מצד עצמו כמ"ש הרמב"ם הובאו דבריו לעיל. ולכן כשאומרים שהבחירה בישראל זולת עניין המצוות ושלטונם תכלית ולא אמצעי שיש לפעול להשגתו הרי שמכבדים באמירה זו את מה שהם מכנים שלטון ישראל שזו קבלה מה שהם מכנים שלטון ישראל באלוה. והגם שאומרים שזה רצון ה' אין זה מעלה ולא מוריד שהרי גם אנוש ובני דורו אמרו על עבודה זרה שלהם שזה רצון ה' כמ"ש הרמב"ם הובאו דבריו לעיל. וכמה נואלו כשהם נתלים בדברי הרמב"ן על ירושת הארץ. כי לפי הרמב"ן אין החינוך שלא כתורה מוציא מכלל מינות. וכדבריו פסקו הש"ך והגר"א ביורה דעה סימן קנ"ו וכמה נואלו מי שנתלו דבריו בקול התור. כי לדעתם מדינת ישראל היא מדינת מינים הגרועים מגויים. וכן בכלל זה האומרים שהשגת התורה או השגת מצב נפשי ידוע תכלית לעצמה ומכבדים משיגי התורה או משיגי מצב נפשי ידוע מצד השגתם לא מצד פעולתם. אבל אין בכלל זה ישראל הכשרים המאמינים על אדם שהוא משיח ועושים פעולות להבאתו אבל אין עניין המשיח בדעתם אלא קיום התורה בשלמותה או קרוב כל אנשי העולם לעבודת ה'. כי רק על האומרים שכבוד נברא הוא עצמו כבוד ה' ולא שיביא לכבוד ה' אמר רבנו הרמב"ם שם שהם עושים הנבראים סרסור בינם לבין ה'. היינו שמכבדים ה' על ידי כבוד נבראים אלה בלבד.
פרק כז. כבר הנחתי בפרק י"א את האדם שעמל על בניית ביתו ובא זולתו וגרשו מביתו בכוח זרועו והתיישב בו. ואם נניח שבא הבונה והצליח לגבור עליו וגרשו מביתו. ואזי נשאל את הבונה: "כיצד זה אתה מגרש אדם ממקומו בעל כורחו? וכי אין בזה עוול? ובמה שונה אתה עתה מזה שגרשך מהבית שבנית?" ודאי יענה הבונה: "והלא אני בניתי בית זה! והוא בא וגרשני רק בשל כוח זרועו ואני לא גירשתיו אלא בשל היותו כובש מה שלא עמל בו בכוח זרועו וישיבתו בבית זה אינה אלא בשל זרועו, וכי יש עוול במניעת ישיבה זו? וכי תשווה ישיבתו בבית זה לישיבתי אני בבית זה? והלא אני יושב בבית זה בשל היותי בונהו! לא בשל כוחי ועוצם ידי!". ונשאלהו: "וכי איך גירשת את בעל הזרוע מביתך? וכי לא בכוח זרועך? ובמה טוב אתה מזה שגרשך מביתך בכוח זרועו? ובמה כשר זרועך מזרועו?" יענה: "אמת! בכוח זרועי גירשתיו! אך לא בשל כוחי אלא בשל היותו פועל בכוח זרועו רק משום כוח זרועו, ואני פועל משום היותי הבונה של בית זה". הרי לפניך שאותה הפעולה של גרוש אדם ממקומו שיושב בו בכוח הזרוע יכול להיות מעשה עוול ויכול שלא. ובמה ישתנה הדבר? לא בפעולה עצמה אלא בדבר שבגללו נעשתה הפעולה. כי אין פעולת עוול אלא כשפוגע האדם בפעולת זולתו בשם כוחו הנתון לו! וודאי שכל פגיעה שיפגע האדם בפעולת זולתו אם הייתה פעולת זולתו כשרה אינה אלא בשל הכוח הנתון לפוגע. כי מצד היות הפעולה עצמית שווה בה הפוגע וזולתו. וכאשר יפגע הבונה בישיבת בעל הזרוע מביתו בשל ישיבתו בה בכוח זרועו בלבד, הגם שפעל בכוח לא פעל בשל הכוח אלא בשל פעולתו העצמית שהוא זה שבנה בית זה. ופעולת גרוש בעל הזרוע היא בשל העדפת הפעולה העצמית על מה שנכפה על הבונה, היינו על התגברות בעל הזרוע עליו בעל כורחו. כי עתה אינו נלחם בפעולתו העצמית של בעל הזרוע אלא בכוחו הנתון לו. ואינו עתה מונע פעולה עצמית אלא פועל פעולה עצמית למנוע התגברות כפויה של זרוע אנוש עליו. כי כל פעולה שיעשה האדם בשל כוח מצוי אינה פעולה עצמית של אדם אלא פעולת אותו הכוח המצוי שהוא המפעיל את אותה הפעולה ובשלו נעשתה אותה הפעולה. ולכן אין במניעת פעילות אדם רשע שכל פעולותיו בשל כוח נתון מניעת פעולה אנושית, שרק פעולה עצמית היא פעולה אנושית, אלא המניעה היא פעולה עצמית של אדם למניעת התגברות כפויה של כוח נתון. ואם נניח שלא יגבר הבונה על בעל הזרוע, ויבוא אדם שלישי ויגרש את בעל הזרוע מהבית כדי שיוכל לשבת בו הבונה הרי שבעשותו את אותו המעשה שעשה המגרש, לא די שלא עשה עוול אלא עשה מעשה צדק. שהאדם השלישי לא ירוויח מאומה מפעולה זו ולא עשה זאת אלא כדי שיוכל לשבת בה זולתו בונה הבית. אתה הראית לדעת שאין במניעת פעול עוול משום עוול, וגם שאם נעשית בשביל הצדק בלבד הרי שמניעה זו היא מעשה צדק. ומובן שאחת היא אם גרש השלישי את בעל הזרוע מהבית כדי שישב בו בונהו, שבזה מנע פעילות עוול בשביל הצדק, למניעה אחרת של פעולת הרשע ואפילו כדי שישמעו וייראו ויימנעו ממעשי עוול או כדי שלא ילמדו מעשיו. כי כל פעולה כזו היא מניעת מעשה עוול למען הצדק בלבד.
פרק כח. והנה אם נניח שעמל אדם עמל רב כמה שנים יומם ולילה בדם ויזע כדי לבנות לעצמו בית. ואחר כל העמל תרעד האדמה תחת הבית וייקבר הבית. ויבוא זולתו ויגרש אדם שלישי מבית שבנאו כדי שישב בו אותו הבונה הראשון. הנה זה ודאי עשה פעולת עוול. הגם שלכאורה מטרתו מניעת עוול שבהתגברות האדמה על בונה הבית. כי אם נשאלהו: "ומדוע עדיף הבונה הראשון שנקבר ביתו באדמה מהבונה השני?" יענה המגרש: "ראה בונה ראשון זה באמצע ימיו וכילה את מיטב שנותיו בבניין בית זה, ועתה נותר בחוסר כול והוא אשתו ובניו היונקים רועדים בקור ובגשמים, מבלי בית חבקו צור, וכלה כוחו לריק. אבל בונה שני זה, כולו שלאנן ושליו, מלאו עטיניו נקלה, כבר נהנה הרבה מביתו, גידל את בניו ובנותיו והשיאם, אשתו כבר הלכה לעולמה, ונותרו לו מעט שנים לחיות בבית זה". הנה, מצד הפעולה העצמית שווים שניהם. ורק מצד רגש הרחמים עדיף הבונה הראשון על השני. והנה התעוררות הרחמים בלב אינה רצונית. שייתכן שהמגרש היה יותר מרוצה אם לא היו מתעוררים רחמיו והיה ניצול ממלחמה ויגיעה זו ופונה לעסקי עצמו. גם ייתכן שאדם אחר שגם ראה את היקברות בית הבונה הראשון ונכמרו עליו רחמיו מאוד, וגם יש כוח במתניו להוציא מביתו את הבונה השני, ואף על פי כן לא יעשה זאת כי יש בזה עוול לבונה השני. הגם שגם הוא אין בלבו רחמים על הבונה השני. נמצא כי רגש הרחמים אצל שניהם שווה. ושניהם אינם רוצים בה אלא נכפתה על שניהם. אלא שהמגרש זלזל בפעולה העצמית של הבונה השני מחמת כבודו את רגש הרחמים שהתעורר בו והשני התגבר על אותם רחמים שהתעוררו בו בעל כורחו ופעל פעולה עצמית נגד אותם רחמים שבאו אליו וגבר על הפעילם אותו בשל כבודו את הפעולה העצמית של הבונה השני. (וע"פ זה יובן מאמר חז"ל "ישב אדם ולא עבר עבירה נחשב לו כאילו עשה מצווה". כי אותו אדם שני שראה את היקברות הבית ונכמרו בו מאוד רחמיו ואף על פי כן נמנע מגרוש הבונה השני מביתו הרי שבאי פעולתו פעל פעולה עצמית נגד הרחמים שהתעוררו בו. ואילו המגרש שעשה פעולה, לא פעל בעצמו, אלא הרחמים שלא הוא פעלם הפעילוהו. כי מצד אמתות העניין של הפעולה העצמית אין הפרש בין עשייה להימנעות ממעשה.) אתה הראית לדעת שלא תיתכן עשיית עוול בשביל הצדק. כי מצד הפעולה העצמית שווים כל הפעולות. וכל מניעה של פעולה עצמית בשביל פעולה עצמית אחרת, אין זה משום הפעולה העצמית שבה שניהם שווים אלא מחמת עניין זולתה, וכל שזולת הפעולה העצמית הוא מה שיש שלא בפעולתנו שהעדפתו על הפעולה העצמית היא עשיית העוול. ולכן אמר הקב"ה לאברהם "ודור רביעי ישובו הנה כי לא שלם עוון האמורי עד הנה". שהגם שישיבת ישראל בארץ כנען הייתה בשביל שיהיו ממלכת כוהנים וגוי קדוש לא ייתכן שבשביל זה יורישו את האמורי אם לא ששלם עוונו ואין בהריגתו ומניעת פעולתו משום עוול כי פעולת האמורי כולה היא פעולת עוול, פעולת הטבע ולא פעולה עצמית אנושית. ובהורשת האמורי עתה בשביל שיהיה עם שישמור דרך ה' יש משום התגברות על הכוח הנתון בשביל פעולה אנושית עצמית. וזה שאמרה תורה כי ברשעת הגויים האלה ה"א מורישם מפניך ומשמרו את השבועה אשר נשבע לאבותיך. שלא תיתכן קיום השבועה אלא ברשעת הגויים האלה. ולכן אמר לבני ישראל שאם יעשו כמעשה הכנעני ישעה להם כמו שדימה לעשות לכנעני. וכשחטאו גירשם ה' מארצו והוכיחם על השוואתם את עצמם לאברהם וכמו שאמר על ידי הנביא יחזקאל. ורק כשישובו בתשובה תהיה שיבתם לארצם מעשה ה'. וזה עומק דברי רבנו יואל מסאטמאר זצ"ל בספרו "ויואל משה" בעניין השבועות שקביעתם להלכה הוא במה שכתב רבנו הרמב"ם ז"ל שאין ישראל נגאלים אלא בתשובה. ורק כשיבוא מלך מבית דוד שלהם בלבד הועיד ה' המלוכה וימלוך רק בשם ה' היינו שכל מלכותו תהיה שיכוף כל ישראל ללכת בדרך התורה וקיום כל המצוות, יהיה על ידו ה' למלך על כל הארץ. אבל אם שלטונם אינו אלא בכוח הזרוע, ובכוח זה כופים את ריבונותם על שטח מסוים ועל כל המצויים בו ואומרים ששטח זה הוא בריבונות צאצאי ישראל בלבד, והשאר יכולים להיות בה רק כמיעוט, וכל מיעוט הוא נשלט בדמוקרטיה, הנה אין זה אלא שוד וגזל שנלווה אליו בהכרח גם רצח. וודאי שפעולת ה' במדינה זו הוא מחייתה. וכמאמר הנביא הלא כבני כשיים אתם לי בני ישראל... הנה עיני ה' בממלכה החטאה להשמיד אותה מעל פני האדמה. ורק מלכות בשם ה' שהיא פעולת הדעה עצמה, שפעולת הדעת היא עצמה הדעת שרק בה אין נפעלות. ולכן רק מלכות זו אין לה סוף.
פרק כט. כבר ביארתי שיש לכל אדם ידיעת פעולה עצמית וגם ידיעות שבהם יש הכרח. ולא יימלט האדם מידיעת הפעולה העצמית. ואם יכפור בה יערבה עם הידיעות זולתה. כי הנה ברוך שפינוזה כפר בפעולה העצמית של האדם. ואמר שהאמת שהאדם מוכרח בכל פעולותיו. וכפר גם בפועל העצמי שאינו נפעל כלל ואין בו הכרח. ואמר שאין שם באמת כי אם הנמצאים המוכרחים בסיבותיהם. ואף על פי כן לא נעצר בזה אלא כתב תורת מידות שכל עניינה כיצד יהיה האדם פועל ולא נפעל. והוא על ידי שידע סיבות כל הדברים. כי מה שיודע האדם הוא האדם עצמו. ולכן הגם שאין כלל אפשרות אלא הכול הכרח, כיוון שיודע האדם את המכריחו הרי שהוא מכריח את עצמו. והקב"ה לדעתו הוא זה שיודע הנמצאים כולם על סיבותיהם ולכן הגם שאין כלל אפשרות שיהיה מה שלא הווה או שלא יהיה מה שהווה כיוון שיודעם הקב"ה הרי שהוא מכריח את עצמו הגם שאין בו אפשרות שיהיו הנמצאים מה שלא יהיו. אתה הראית לדעת שכל דבריו מיוסדים על ההנחה שמה שיודע האדם הוא האדם עצמו. וכיוון שהחוש מראה שמציאות הדברים הוא  במקום והידיעה אינה במקום, על זה אמר שהמציאות במקום והידיעה הם שני תארים של אותה מציאות. ולכן אמר שהקב"ה יודע הנמצאים כולם על סיבותיהם שהם לאין סוף וגם התפשטותו במקום הוא לאין סוף. ולפי זה כמה שידע האדם סיבות הדברים היה צריך להתפשט יותר במקום. ואנו רואים שאין זה כלל. ולא רצה להודות שידיעת האדם את זולתו הרי הוא בדעתו יודע את זולתו שמצוי במקום אחר זולת המקום שהאדם מצוי בו. ורק בידיעת עצמו ידיעה זו היא עצמו. ולכל הדברים הזרים האלה הגיע רק כדי להונות עצמו שיוכל להיות פועל ולא נפעל. אם יונה עצמו שבמה שיודע את זולתו הופך הוא עצמו לזולתו וכך כבר אינו נפעל על ידו. וזו שאלה למה רצה לכפור בדברים ברורים כדי להונות עצמו?
פרק ל. הנה המפריד ידיעת עצמו משאר ידיעות, יודע שבמה שנפעל אינו פועל. ויודע שהיותו נפעל קדם להיותו פועל. אבל כיוון שיש באדם ידיעת פעולה עצמית רוצה להיות פועל עצמי בהחלט. וזה מאמר הנחש "והייתם כאלוהים". כי המפריד ידיעת הפעולה העצמית משאר ידיעותיו יודע מצבו שהוא נפעל קודם לכל פעולותיו ולא יוכל לשנות מצב זה. ובכל מה שיעשה ייוותר נפעל קודם היותו פועל. ועל כן לא יוכל להתקרב במאומה למצב הפועל העצמי בכל מה שיעשה. כי בכל פעולותיו הוא נפעל קודם היותו פועל. והפרדת הפעולה העצמית משאר הידיעות כוללת בהכרח הודאה שהאדם עצמו נפעל ופועלו זולתו. ומצד ידיעת הפעולה העצמית לא יחפוץ בו האדם אלא ירצה להיות פועל. ולכן ישלה עצמו שיוכל להיות כאלוהים על ידי ידיעת הנמצאים. אבל באמת כמה שידע האדם את הנמצאים לא יתקרב כלל למציאות השם יתברך, כי אין ידיעת האדם את הנמצאים ממין ידיעת ה' אותם. כי האדם יודעם מחמתם ובידיעתם הם פועלים בו. אבל הקב"ה יודעם מחמתו שכולם פעולותיו. וכמו שלא יוכל לפעול אדם אלא מה שיודעו מקודם, וכמו נגר הבונה כיסא, שלא יוכל לבנות הכיסא אלא אם קדם הכיסא להיות בדעתו, כך קדמה ידיעת ה' את הנמצאים בסיבה לפעולתם ולמציאותם. וכבר האריך רבנו הרמב"ם ז"ל בזה מה שיש בו די. כי בקב"ה אין כלל ידיעה בה הוא נפעל אלא כל ידיעותיו ידיעת פעולתו ופעולתו עצמו והוא עצמו אחד שאין בו הרכבה כמו שכבר ביארתי כל זה. וכל זמן שלא יבין זאת האדם, תביאהו ידיעת פעולתו העצמית לפעול פעולות כדי לגבור על היותו נפעל, וירצה להיות פועל בלבד. כל זה כי לא הפריד ידיעה זו משאר ידיעותיו. וכיוון שבאמת לא ישיג האדם כלל פעולה עצמית זולת מה שנתן לו ה', והוא בכל מעשיו משתדל לגבור על מצב זה ולעולם לא יוכל להצליח לשנות מצבו כלל, לכן כל חייו צער ויגון. יש לו מנה רוצה מאתיים. וכן בשאר השגות האדם. כי כל השתדלויותיו הם להשיג מה שלא יוכל האדם להשיגו ולכן הוא תמיד בצער ויגון. כי בכל מה שיעשה לא ישנה כלל מצבו שרק בזה הוא חפץ. אבל החפץ להיות בגן עדן אלוהים עליו להודות שהוא פעול שה' פעלו, ורק תחת זה יוכל להתעדן במה שזיכהו ה' מעדנו, הפעולה העצמית שכן נתן לו, שזו יכולת ידיעת ה' שנתן ה' לאדם.
פרק לא. ידיעת הטוב והרע היא ידיעת חוקי הטבע שעל ידי ידיעתם יש יכולת לאדם לפעול במציאות שיבואו תוצאות כרצונו. ידיעה זו יש גם אצל בעלי חיים, וישנה ביותר אצל האדם, ואצל מי שאינו מפריד בין ידיעת עצמו לשאר ידיעותיו ולכן אינו מפריד בין הקב"ה לנבראים ידיעה זו היא אצל הקב"ה בשלמות. ולכן אמרו חז"ל על דברי הנחש לחווה שאמר לה מעץ זה אכל וברא את העולם. שכוחו של הקב"ה באה מידיעת חוקי הטבע ולכן הוא שולט במציאות. כי מי שלא הפריד ידיעת האדם את עצמו בה הוא פועל לידיעתו את זולתו בה הוא נפעל, יערב היותו פועל בהיותו נפעל, וידמה שבידיעת המציאות ייעשה פועל, ולכן משליכים דמיון זה גם על הקב"ה. ולא ישכילו ולא יבינו שכל ידיעת זולתו באדם היא בהכרח, ואין ההכרח שייך אצל הקב"ה שהוא פועל בהחלט ואין בו כלל הכרח. כי הכול פעולתו. ופעולתו ללא הכרח כלל אלא פעולת עצמו בלבד. ולכן אין בו כלל ידיעת זולתו כמו שיש אצל האדם. אלא ידיעת פעולתו בלבד. כי בידיעת זולתו האדם נפעל אבל הקב"ה פועל בלבד. ולכן בידיעת חוקי הטבע האדם נפעל. הגם שידיעתם נותנת לו כוח לפעול במציאות שיבואו תוצאות כרצונו, וזה שלטון שנתן לו הקב"ה במציאות כמאמר תמשילהו במעשה ידיך כל שתה תחת רגליו, הרי ששלטון זה הוא ברצון ה', והוא כפוף לחוקי הטבע שלא יוכל האדם לשנותם. ולכן כל פעולתו תחת היותו נפעל ע"י ידיעת חוקי הטבע. ואין בזה כלל דמיון לשלטון ה' שאינו מכוח חוקי העולם אלא שלטון עצמי ללא מצרים. וכל החוקים פעולתו ברצונו. והנה פרות הם הנאכלים לתענוג. והרבה מיני תענוגים יש. והעונג הגדול הוא העונג מהשגת דבר שפעל האדם להשיגו וחפץ בהשגת עצם הדבר. ואמר ה' לאדם שיכול להתענג בכל תענוג. מלבד התענוג שבהשגת עצם ידיעת הטוב והרע. לא שיתענג בתועלתו שידע להבחין בין טוב לרע אלא יתענג מעצם הידיעה. כי ידמה שבעצם הידיעה הוא פועל. וטעות זו היא העומדת הן ביסוד העבודה הזרה, הן במעשי העוול, והן בהנחת העוול אם יכל האדם למונעו למען הצדק. וכן ברכת ה' שהוא מברך את ה' בשם ה' כמו שאמרו חכמים יכה יוסי את יוסי, היינו שמדמה שיוכל להשיג את כוח ה' ועל ידי זה לפעול בו עצמו נגד רצונו .ולכן אמרו חכמים שבציווי זה שהצטווה אדם הצטווה על כל ששת מצוותיו.
פרק לב. בעניין היחס למין החי. הנה כבר בואר שהפועל על פי ידיעתו את זולתו אינו פועל פעולה עצמית באמת. כי זולתו שבדעתו הוא המפעילו. ולכן בעלי החיים למרות שיש בהם ידיעת זולתם, אמרה תורה שרק את האדם עשה בצלם אלוהים שהיא ידיעת הפעולה העצמית. ולכן אדם המונע פעולת בעל החיים בשביל פעולה עצמית של אדם דינו כמונע כוח מציאותי למען פעולתו העצמית. במה דברים אמורים? כשמונע פעולת החי לפעולה עצמית של אדם. אבל אם מונע את פעולת החי משום חשק שהתעורר בו נמצא שחשקו שהתעורר בו הוא שהפעיל כוחו שגבר על כוח בעל החיים. נמצא שהעדיף את חשקו על פני חשק בעל החיים רק בשל כוחו הנתון לו. ובזה פעל בשם כוחו הנתון לו שבדעתו. ולכן נאסר על אדם הראשון אכילת מאכלים ממין החי. שכבר באר שנתן לאדם כוח על בעלי החיים כמו שאמר "ורדו בדגת הים ובעוף השמים" ואסר עליו לאכלם בשל עניין זה עצמו. אבל אצל נוח שהשתמש בחי כדי להקריב עולות שלא נהנה מהם כלל אלא לשם ה' בלבד, וכמו שכתוב וירח ה' את ריח הניחח ומחמת זה כרת עמו ברית והתיר לו גם לאכול אותם. ואמר כירק עשב נתתי לכם את כל. כי בשביל נוח שפועל פעולה עצמית בלבד הרי שדין החי כדין ירק עשב. היינו כדין כוח טבעי. אבל לגבי הנאת האדם הרי החי בעל הנאה כמוהו וביטול הנאת האדם את הנאת בעל חי הוא בשל הכוח היתר שיש באדם שבדעתו על החי. זה מה שנראה לי בעניין. ולכן אמרו חכמים שעם הארץ אסור לאכול בשר. ונכלל במה שאמרו חכמים "וכל מעשיך יהיו לשם שמיים" שהוא מכלל ההליכה בדרכי ה' כמ"ש רבנו הרמב"ם ז"ל. ואע"פ  שההליכה בדרכי ה' אינה מכלל המצוות שחייבים בהן כלל בני אדם, הרי גם ידיעת ה' אינה מכללן, ואע"פ כן היא תכלית מצוותיהם כמ"ש רבנו הרמב"ם ז"ל שבן נוח המקיים מצוותיו יש לו חלק לעוה"ב. וההליכה בדרכיו היא ידיעתו וכמו שביארתי על הפסוק בירמיהו. וכמו שאמר ה' על אברהם שהיה מבני נח למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט. ואף על פי כן אסר להם אכילת בשר מן החי, ואמר אך בשר בנפשו דמו לא תאכלו, היינו קדם שנשפך דמו שדמו בנפשו, לא תאכלו, אלא ישפוך את דמו קודם. כי באכילה נהנה האדם על כורחו, גם אם אין כוונתו באכילה זו ההנאה בלבד. ובכל מקום בתורה ההנאה במעשה ככוונה למעשה. אבל מעשה שאין בו הנאה לא ייחשב פעולת האדם אלא אם התכוון למעשה. כי לא יהיה מעשה האדם פעולת כוונתו בלבד אלא אם אין במעשה זולת הכוונה. אבל אם יש במעשה גם הנאה טבעית פועל באדם רצונו הטבעי בהנאה כמו כוונתו. והמעשה פעולת הטבע כמו שהוא מעשה האדם. ולא יכול האדם לעשות מעשה שנהנה ממנו שיהיה מעשה כוונתו בלבד ולא יתערב בו רצונו בהנאה. ומצד הרצון בהנאה אין החי כירק עשב אלא בעל רצון בהנאה כמוהו. וצריך אדם למנוע את רצונו בהנאה לבטל את הנאת זולתו אך בשל כוחו הנתון לו. ולכן ימנע מחפצו בהנאה לבטל הנאת זולתו רק בשל כוחו היתר עליו. ולא יאכל אלא המת. שאז גם מצד הרצון בהנאה הוא כירק עשב. אבל בהריגת החי כדי לאכלו אין הנאה במעשה עצמו. ותוכל להיות הפעולה פעולת הכוונה בלבד. 
פרק לג. ידיעת האדם את פעולתו שהיא ידיעתו את עצמו מכונה בלשון המקובלים מלכות. כי בידיעה זו יכול האדם לפעול פעולה עצמית בנמצאים כמלך בעבדיו. וזה עניין צלם אלוהים שנאמר במעשה בראשית שנתן ה' לאדם שלטון על כל הברואים. וקרויה גם "אני" שכאמור על זה יאמר האדם "אני". וכבר כתבתי שפעולתו העצמית של האדם היא בגבול מה שהוא נפעל על ידם ולכן יש סוף להיותו פועל. שלא יוכל לפעול אלא בגבול הדברים בהם הוא נפעל כי היותו נפעל קודמת להיותו פועל פעולה עצמית. אבל זה הפועל שאינו נפעל אין מה שיגביל פעולתו ולכן קרוי אין סוף. ויכולת האדם לחשוב על פועל שאינו נפעל קרואה אור אין סוף. המשילו את יכולת האדם לדעת דבר מה ביכולתו לראות דבר מה שהוא על ידי האור. וכאילו האיר לנו ה' אור בו נדעהו.
פרק לד. כבר כתבתי שכשיהיה בדעת האדם הפועל שאינו נפעל לא יוכל לחשוב על שאר הדברים אלא שהם פעולתו. וכיוון שכך הפועל היחיד בדעת האדם אז יהיה רק אותו פועל שאינו נפעל ותבטל פעולת האדם עצמו וידיעתו את פעולתו. וזהו הקרוי בלשון ספרי החסידות ביטול לאור אין סוף. וקרוי גם "אין". שדווקא מתוך ידיעתו את פעולתו העצמית שהיא ידיעתו את ה"אני" הגיע לביטול ידיעת פעולתו, היינו ל"אין". ומצד זה אין לאדם פעולה כלל. וידיעתו את פעולתו תבטל בגודל תשוקתו לאותו פועל שאינו נפעל כלל. וכדי שיהיו פעולותיו פעולות ידיעה זו צריך לסלק מדעתו ידיעה זו. אבל אם יסלקה לגמרי סילק עניין הפעולה העצמית מדעתו ולא יוכל לפעול פעולה עצמית באמת. ולכן צריך שתישאר בדעתו אותה הידיעה. אלא שתעשה כמו מקום לידיעה שאמנם היא אחרת אבל יש בה רושם ידיעת הפועל שאינו נפעל כלל. וזה עניין הצמצום המובא בכתבי האר"י וכמבואר בליקוטי מוהר"ן חלק א' מאמר מ"ט. והנה ידיעה שאין בה כלל נפעלות היא רק הידיעה הראשונה שהיא ההשגחה כמ"ש הרמב"ם. וכל זמן היות האדם חי בגופו הוא פועל בהכרח בגבול. ולכן יש בהכרח בדעתו גם נפעלות. ולכן חיי העולם הבא שאין עמהם מוות הוא רק בביטול פעולת האדם, היינו במותו. וכמו שכתב רבנו הרמב"ם בהקדמה לפרק חלק. אבל בחייו שב האדם תמיד מידיעה זו לידיעת עצמו וכמו שכתב בליקוטי מוהר"ן שם מאמר ד'. 
פרק לה. ראית שיש בדעת האדם המאמין ידיעות שהשכל מחייב סתירת אחת את זולתה. כי יש בו ידיעה של הפועל שאינו נפעל ומידיעה זו מתחייב ביטול פעולת האדם ויש בו גם ידיעת חיוב פעולתו בעבודת ה' וההליכה בדרכיו שממנה מתחייב חס ושלום ביטול הפועל שאינו נפעל. כי פעולה אנושית זו כביכול אינה פעולתו וכביכול נפעל בה. ואין יישוב לסתירה זו. כי הרמב"ם ניסה לתרץ שה' הוא הפועל הראשון, אבל מהדבר הראשון שפעל מתחייבים שאר הדברים ומהם פעולתו העצמית של האדם. כי לא ייאמר שה' פעל הכול אלא מפעולתו את המצוי הראשון ממנו התחייבו שאר הנמצאים. וברצונו פעל נמצא כזה ממנו יתחייבו שאר הנמצאים. נמצא שהכול ברצונו. והנה אם נאמר שלא תיתכן מציאות המצוי הראשון אלא ונמצא ממנו המצוי השני שמכוחו, נמצא שאין ביכולת ה' אלא או שתהיה מציאות זו כמות שהיא או שלא תהיה כלל. נמצא חס ושלום פעולתו גם מוגבלת בין שתי אפשרויות. נמצא גם הוא חס ושלום נפעל קודם היותו פועל. כי חיוב מציאות המצוי השני מכוח הראשון שהוא חיוב הטבע קודם לפעולתו חס ושלום. ואין בין פעולתו לפעולתנו אלא גודל האפשרות הטבעית חס ושלום. ובוודאי לא חשב כך הרמב"ם שהרי כתב שעניין החידוש יקיים מציאות הניסים. אם כן, תיתכן מציאות המצוי הראשון ולא יבוא המצוי השני. באיזה עניין אפוא ייאמר חיוב טבעי? ומהו טבע אם אין בו חיוב? אלא הכול פעולתו ואין לאדם באמת אפשרות במציאות כלל. ואף על פי כן פעולת האדם תחייב פעולה עצמית בתוך גדרי הטבע. נמצא האמונה מחייבת ידיעות סותרות כטבע והשגחה ידיעה ובחירה והסתירה היא החלל הפנוי מידיעת ה' בה פועל האדם מכוח ידיעת ה' וכמו שכתב שם במאמר ס"ד. ובין ידיעת הפועל שאינו נפעל לידיעת פעולת האדם יש כמו חלל פנוי מאותיות לבאר איך השתלשלה ידיעה זו מידיעה זו. וכן היות התורה תורת ה', הן התורה שבכתב והן דברי חכמים, לא ניתן לביאור להראות איך השתלשלו מצוות אלה מידיעת ה'. ולכן יש לקבל דבריהם אפילו אומרים על ימין שהוא שמאל ושמאל שהוא ימין. אבל מה שאמרו בהוריות שיכול אדם לידע שטעו הוא שמבארים המצוות שצווינו בהם על ידי משה על פי שכלם. כי המצוות האלה אינן בשמים. אבל אם יאמרו שלמרות שההלכה היא כך יש עתה לפעול אחרת על פי עניין התורה, בזה צריך לשמוע להם. ולכן נחלק רבנו על טעמי המצוות שברמב"ם. אבל הטעמים שנאמרו בתורה ובספרי אמת אין בהם הגבלה ותפיסה של המצווה. כי הם עצמם לא מבארים ביאור גמור כמו שכתב רבי נתן. ולא באו לבאר אלא להאיר בליבנו הארת אור אין סוף שבמצוות. היינו שנדע שהמצוות לא באו אלא לידע את ה' הגם שהם כמו בתוך חלל פנוי מידיעתו. וזו הארת הקו מאור אין סוף בתוך העולמות. ואף על פי כן כל הביאורים הם בקו שאחר הצמצום ואי אפשר לבאר כיצד השתלשלה המצווה עצמה מאור אין סוף שלפני הצמצום.
פרק לו. אתה הראית לדעת שלא זו בלבד שאין השכל מביא לאמונה אלא סותר אותה. ולא יבוא האדם לאמונה אלא מכוח מידת האמת. שלא יכחיש היות בו ידיעות בהם הוא נפעל וידיעה בה הוא פועל ולא יכחיש היות מתחייב משיוך הפעולה העצמית לידיעת הפעולה העצמית שאין פעולה עצמית שהיא פעולה אנושית באמת אלא מכוח ידיעת הפעולה העצמית הגם שמידיעה זו מתחייב ביטול הפעולה האנושית העצמית. ואם תהיה באדם רק ידיעת פעולתו יכחיש את הפועל שאינו נפעל. ואם יהיה בדעת האדם רק הפועל שאינו נפעל, לא יפעל כלל אלא יניח עצמו להיות נפעל על ידי הדמיונות שבדעתו. ורק האמת תשאיר בדעת האדם שתי הידיעות הסותרות.
פרק לז. כיוון שצריך האדם לידע שתי הידיעות, מובן שעיתים שיש בדעת האדם יותר ידיעת הפועל שאינו נפעל ועתים ידיעת פעולתו מרובה. ורק חוזק שניהם בשווה יביא את הפעולה הנכונה. ואם רואה האדם בעצמו חולשה בפעולה האנושית נחלשה אצלו אחת הידיעות. כי אם נחלשה בדעת האדם ידיעת ה' יחל לפעול למען הגברת היותו פועל במצבו שהוא ריבוי כבודו. ומשם ריבוי העיצבון כמו שכבר כתבתי. וכמו שכתב בספר סיפורי מעשיות על החכם שתמיד התעצב על מיעוט כבודו בעיני עצמו או אחרים. וגם כשיקיים המצוות לא יכוון בהם לשם שמיים אלא למען פעולת עצמו. וכיוון שייכשל במעשה המצוות כי התגבר אצלו הרצון להיות פועל במצבו יתר ממה שהוא ונחלש רצונו לעבוד את ה', יראה בזה חולשה בפעולתו וביזיון לכבודו. ורפואתו לוותר על כבוד עצמו וידע שהכול פעולת ה' ואין לו כלל פעולה. ולכן גם את כישלונו לא יראה כביזיון אלא כפעולת ה'. וזה שכתב בליקוטי מוהר"ן שם מאמר ו' שיהפוך דם לדום. היינו שיהפוך בזיון כבודו לביטול פעולתו שזה עניין השתיקה. ואם נחלשה אצלו ידיעת פעולתו לא יתאמץ לפעול כלל כיוון שיחשוב שהוא עם ה' גם אם לא יפעל כלל כי הכול פעולתו. ולזה צריך להאיר בדעתו חיוב פעולתו להרבות בכבוד ה' והשגת רוממותו על כל שאר הנמצאים וכמו שכתב שם ובעוד מקומות. ושתי הידיעות לא יבואו אלא מהאמת.
פרק לח. הצדיק האמת הוא זה שהפקיר כבודו לגמרי והוא ענו מאוד. וכן לא נפעל כלל על ידי דמיונות שבדעתו. ולכן שלם מאוד במידת האמת. ומגודל שלמותו יכול להאיר גם באחרים וכאבן טוב המאיר מעצמו. כי מידת האמת היא בלב שיהיה דובר אמת בלבבו. וכמו שיכול האדם להראות אהבה לחברו ועל ידי זה מעורר בו אהבה כך הוא בכל המידות שבלב. וכל מי שהאירה בליבו הארת האמת שלו, יכול לשוב אל ה' תמיד על ידי שיקשר עצמו להארת האמת. כי על ידי ענווה וביטול נפעלות יגיע לאמת. ומי שלא הגיע לאמת השלמה יכול לשוב אל ה' מגאוותו והיותו נפעל רק על ידי הארת האמת שמקבל מזה שאין בו גאווה ונפעלות. אבל זה בתנאי שישוב בתשובה וירצה את האמת וירצה לוותר על כבודו. כי התפילה יש בה שתי הידיעות. כי היא פעולה אנושית המכוונת לפעולת ה'. והסתירה בזה גלויה. כי אם ה' הוא הפועל כיצד יופעל בתפילת האדם? ואם האדם הוא הפועל מדוע יפנה אל ה'? ומנטייה לידיעה אחת יבואו המחשבות הזרות בתפילה כמו שכתב שם במאמר ב'. כי גם המשפט הוא פעולה אנושית מכוח ידיעת ה'. ומתן הצדקה גם הוא פעולה אנושית מכוח ידיעת פעולת ה'. ועל ידי הארת האמת ימצא כל אחד עצות לגבור על המונעים לתפילה ועבודת ה'. והעצות שבאו על ידי הארות אלה הן המכונות עצת הצדיק האמת. כי כשידע על ידי הארת האמת שמצבו הוא פעולת ה' יבין שיכול לצאת ממצבו ויראה איך ה' מסתתר מאחורי המניעות לעובדו ויראה כיצד מלמדו לשוב אליו ממקומו. אבל לזה צריך לוותר על היות הבנה זו פעולתו וכמו שכתב שם במאמר א'. כי הרצון להיות פועל בלבד הוא המכונה מלכות הרשעה שממנה העצבות וכמבואר כל זה לעיל. ועל זה אמר שם מאמר קכ"ג שצריך להשליך שכלו היינו מה שהוא שכלו ופעולתו, וכמו שסיים שם "ולא יחוש על כבוד עצמו כלל". וכל ידיעה הבאה מבקשת האמת היא הארה מהצדיק האמת המאיר מידת אמת בלבבנו.
פרק לט. עניין בירור הטוב מהרע. כי בהיות בדעת האדם פעולתו בלבד, לא ישמח במעשיו הטובים. כי כל מגמתו להיות פועל ולא נפעל. לכן יראה תמיד כישלונותיו. וכל מעשיו הטובים נעלמים בכישלונותיו. ורק כשתאיר בו הידיעה שהכול פעולת ה' ישמח שזיכהו ה' במעשיו הטובים. כי השמחה לא תבוא אלא מהוויתור על היותו פועל. ואז יראה תמיד את הטוב וישמח בהם. ולזה יגיע רק על ידי אמת שהוא ישרות לב וכמו שכתב שם במאמר ה'. כי האמת תביאהו לדעת שהכול פעולת ה' ובזה יראה את הטוב מתוך מצבו שהוא נפעל בו קודם הכול. וזו התמימות שהצטווינו בה. היינו האמת היא תביאנו להיות עם ה'. כי התמימות תצילנו מבקשת היותנו פועלים בעצמנו. ולכן נשמח במצבנו ולא נרצה לפעול בה' שזה כלל עניין הכישופים. ולכן התם היה תמיד מלא שמחה וראה כל טובותיו למרות מצבו מול זולתו. והנה כמו כן ממש אם תהיה באדם רק ידיעת פעולת ה' גם לא ישמח. כי השמחה לא תהיה אלא בפעולת אדם פעולה שלא ירצה בה אלא אותה עצמה כמ"ש רבנו שם מאמר ה'. כי כמו המונעים לתפילה כך המונעים לשמחת האדם במעשה המצוות. וזה מה שהזהיר רבנו שיהיה האדם איש חיל ולא שליימאזלניק. היינו מי שאינו מתעורר לפעול אלא נגרר בכל ענייניו. וזה מה שכתב שם מאמר נ"ד שכמו שצריך האדם לזכור תמיד חיי העולם הבא ולהישמר ממיתת הלב שהוא על ידי רע עין שאינו רואה הטוב כך צריך לשמור עצמו מהמדמה שהוא היגררות האדם אחר נטיותיו ודמיונותיו. וברור השמחה מהעצב הוא כמו ניגון על כלי שצריך לעלות ולרדת. היינו למזג שתי הידיעות בשווה. כי זוכר בעולם הבא אבל שמח בפעולותיו שאינן אלא בעולם הזה. וזה שכתב שם מאמר כ"ב שא"א לזכות לשמחה אלא ע"י נעשה ונשמע שזה שני העניינים האלה. וכן להיפך על ידי קיום המצוות בשמחה זוכה לרצוא ושוב באין סוף כמבואר שם מאמר כ"ד שהוא עניין רצוא ושוב כמבואר בליקוטי תפילות שם.
פרק מ. עניין אמת ואחד המבואר במאמר נ"א. הנה ידיעת ה' היא ידיעה פשוטה שאין בה שום הרכבה. אבל כל הידיעות זולתה יש בהם הרכבה. וזה עניין הפשיטות והתמימות שתאיר ידיעה פשוטה זו ללב. כי השקרן ליבו מורכב ועקום. אבל איש האמת התמים ליבו פשוט. וזה עניין הרושם של הידיעה הפשוטה בחלל הפנוי. כי החלל הפנוי הוא בלב. ורושם הידיעה הפשוטה הוא פשיטות הלב למרות שבפעולתו צריך ידיעות מורכבות. היינו ידיעת ההלכה שיש בה מורכבות. וזו הארת האמת ללב מהצדיק האמת. וכמו שכתב במאמר ד'. וזו העבודה הגדולה. השארת הפשיטות בלב למרות ההרכבה בידיעה. וכמו התם שגם אחר ידיעותיו נשאר תמים. כי החכם על ידי ריבוי ההרכבה בידיעותיו הפך גם ליבו מורכב ולכן כפר בה' אחד. וזה מה שכתב במאמר ל"ד שהלב השבור הוא כמו שברי לוחות. היינו העקמומיות והיעדר הפשיטות. וצריך שיאיר מפי ידבר חכמות להגות ליבי תבונות הארת הפשיטות. וזה עניין צדיק ולמדן המבואר במאמר ל"א. צדיק הוא הידיעה הפשוטה (י') המאיר ללב (ייחודא עילאה חכמה מוחא ובינה ליבא) ולמדן הוא הידיעות המורכבות שצריך להם לפעולתו. כי בכל האהבות שהאדם נפעל על ידם בדמיונו יש להם ציור ואין בהם פשיטות. והאהבה בה האדם פועל הוא אהבת הזולת מחמת היותו בעל פעולה עצמית בלבד. ורק באהבה זו יש הארת הפשיטות. כי אין באהבה זו הרכבה כלל. ועל פי זה תבין מה שכתב שם שיש במתקרבים לצדיק מי שקיבל הארה זו בלבד ואין לו ידיעה מורכבת שהוא עניין למדן ועל ידי זה אינו פועל בעצמו אלא עוסק תמיד מחוץ ליישוב בתפילה שזה הציץ ונפגע, ויש מי שעושה עיקר מבחינת למדן שהוא מקצץ בנטיעות כי קצץ פעולתו העצמית מהארת ידיעת ה', והשלמות היא מי שנכנס לידיעת ה' הפשוטה בשלום ויצא בשלום לידיעת פעולתו.
פרק מא. עניין היציאה מחוץ ליישוב. כי בהיות האדם בין בני אדם וגם בדעתו הוא ביניהם, היינו שרואה תמיד מצבו מול מצבם, כמה שלטון במציאות יש לפעולתו מול פעולתם, הרי שהוא מבקש את הפעולה וזו מסתירה ממנו הארת האמת. ואף על פי כן צריך האדם לחזור ליישוב כי פעולת המשפט והחסד אינה אלא עם זולתו. אלא שיהיה שם בגופו בלבד. אבל בדעתו יהיה עם ה' בלבד. וכמו ששב האדם מידיעת הפועל שאינו נפעל לידיעת עצמו אבל נשאר מהידיעה הקודמת רושם. והנה מובא שהארת הצדיק צריך לקבל על ידי תלמידיו האמתיים. ומזה תבין שמי שגם בדעתו הוא ביישוב, היינו שדואג תמיד אם מכבדים בני האדם אותו ואת קבוצתו, הוא זה שעשה מבחינת למדן עיקר וקצצו מבחינת צדיק והוא בחינת אחר. ויש לדבוק בתלמידים האמתיים שנכנסו בשלום ויצאו בשלום, היינו שהם ביישוב אבל בדעתם מחוץ ליישוב.
פרק מב. ויש לדייק בדברי רבנו שכתב שעושים מבחינת למדן עיקר ולא שמבטלים לגמרי את בחינת הצדיק. כי אנשי היישוב מחולקים לכיתות כיתות. ולכל כת יש עניין המיוחד לה בה היא כת. אבל מי שהוא בן היישוב, אזי היותו בן היישוב קודם לכל דבר. כי עיקר עניינו הוא מקומו בחברת בני האדם עד כמה הוא פועל בה או נפעל. אבל העניין הייחודי לכל כת הוא טפל לעיקר זה. ואינו אלא משרת לעניין הכת שעיקרה הוא היותה חלק מהיישוב. וכמו שאמר בעל חידושי הרי"ם זצ"ל על כישלון החסידות, על פי משל ששני אנשים מדברים ביניהם ביראת שמים ובא אליהם היצר ואומר להם שכל דבריהם אמת וצדק אבל הם צריכים מניין משלהם. ועונים לו החסידים והלא אנו שניים בלבד, ועונה הוא להם שיביא אליהם עוד שמונה. כך שרוב המניין הם שלו. כי המניין הנפרד נהייה עיקר ועבודת ה' טפל. וזה עניין עשיית למדן עיקר וצדיק טפל.
פרק מג. עניין מאורי אור ומאורי אש שכתב רבנו בחלק ב' מאמר ס"ז. וביאר רבנו נתן על פי דברי חז"ל על הפסוק "ובו תדבק" – "וכי אפשר להידבק בשכינה? והלא אש אוכלה הוא! אלא הידבק בתלמידי חכמים". והוא מבואר על פי דברנו. כי ידיעת ה' מכלה את פעולת האדם. ורק קבלת הארת האמת מתלמידי חכמים המותירה את פעולת האדם לצד פעולת ה' היא מאור אור שאינו שורף ומכלה. כי כל נטייה מהאמת לימין או לשמאל מכלה את פעולתו העצמית של האדם. ועל פי זה יבוארו דברי רבנו ישראל בער זצ"ל: "גם חב"ד וסאטמער צריכים להתבטל לרבנו. כל מה שאינו אמת הוא שקר". כי חב"ד אומרים שעלינו להביא את הגאולה. וסאטמער אומרים בהיפך שהגאולה היא מעשה ה' בלבד. ושניהם אמת וכמו שכתב רבנו בחלק א' מאמר ב', שאף על פי שנראה שהגאולה תבוא על ידי תפילתנו ומעשינו עם כל זה האמת שהכול בחסד ה'. אבל האמת היא רק בהיות באדם שתי הידיעות שאז ההארה אינה מכלה את פעולתו העצמית. אבל השאר הגם שכל דבריהם אמת יש בה משום מאורי אש המכלה את פעילותו העצמית של האדם. וכן אפילו כשאומר שני הדברים אבל עושה מעיקר טפל הוא גם מאור אש המעלים על מאור האור. וכמו שכתב רבנו בשיחות שנדפסו אחר סיפורי מעשיות שאמת ושקר הוא בחינת כסדר ושלא כסדר. כי השקר אומר רק דברים אמתיים אבל לא בסדר הנכון שעושה מעיקר טפל. ואזי הוא מאור אש. וכי יש כיליון גדול יותר לפעילות העצמית מהיות האדם בן היישוב שכל פעולתו אינה אלא מקומו בין אנשי היישוב?
[bookmark: _GoBack]פרק מד. עניין שיתוף שם ה' בשם הצדיק. כי שם ה' הוא כדי שנוכל לכנותו ולעבדו. כמו שכתב רבנו נתן בהלכות ברכות השחר ג'. וזה עניין בירור המדמה כמו שכתב רבנו בחלק ב' סוף מאמר ח'. שכל התיאורים אינם אלא לצורך העבודה. ולכן הצדיק המאיר הארת האמת שיש בה שתי הידיעות יש בפרסום שמו גם פרסום שם ה'. כי שם ה' כולל את שתי הידיעות כמבואר באריכות בספרי קבלה. וכיוון שהתגברו מאורי אש על שם רבנו על ידי החלפת העיקר בטפל שהוא החלפת בן המלך בבן העבד, גילה רבנו את שמו באופן חדש, היינו באחוריים. כי הנון הראשונה של שמו מורה על הכרת האדם בהיותו נפעל קודם היותו פועל כמבואר במאמר א' חלק א'. החית על החכמה כמבואר שם. המם הוא בינה – "בן ארבעים לבינה". והנון האחרונה מורה על פעולת האדם. ובחתימה זו כפל רבנו את הנון הראשונה ארבע פעמים להורות על היותה העיקר הגדול. והחית שהוא ידיעת פעולת ה' שלוש פעמים. והמם שהוא הבינה שהוא הידיעה המורכבת פעמיים. ופעולת האדם עצמה פעם אחת. וכששמו פורסם באופן החדש התגלה מאור האור מהעלמת מאורי האש. ופרסום שמו הביא גם לפרסום דעתו ולריבוי כבוד ה' כנראה כל זה בחוש ועל ידי זה תוקד אישו עד ביאת המשיח. כי אם לא יעשה האדם את היותו נפעל קודם היותו פועל לעיקר הגדול, אזי גם אם יחיה חיי פרישות לא יבוא לתיקון הברית. כמו שכתב רבנו בחלק א' מאמר י"א וראה שם בביאורו של אבי. כי אין לו אהבה אמתית ואינו יודע מה היא. כי כל מטרת פרישותם אינה אלא היותם פועלים ולא נפעלים וזה לא יהיה. והברית אינה אלא ברית האהבה כמו שכתב רבנו בחלק א' מאמר ל"ו. על כן אין בפרישותו כדי לנקותו מאהבות דמיוניות. כי רק בירור המדמה שעניינו ייחוד שמותיו בו בהבנה שאין השם אלא הכרח העבודה שהוא עשיית למדן טפל מביא לביטול הדמיונות. וכמו שאמר רבנו ישראל בער על ראש מאורי האש שהוא אדם טמא והתגלה כעת קלונו ברבים שנתפס באשת איש והוא מסובב בכל העולם לפרסם בושתו וכלימתו ומגורש ממקום למקום. ועל כן הוא שיר הגאולה שיר בלשון זכר. שפעולת ה' היא עיקר ופעולת האדם טפל. ההשגחה עיקר והטבע טפל, שכל זה יתגלה לעתיד לבוא כמבואר באריכות בחלק ב' מאמר ח'.
