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Proposal for a 4-Year Curriculum Model of Basic Issues

in Mahshevet Yisrael

Daphne Fishman-Secunda
This project intends to provide educators with a four year detailed curriculum plan of basic issues in Machshvet Israel to be implemented at the high school level. This program is directed toward North American modern orthodox high school students.
Curriculum: The curriculum will consist of a year by year source book arranged by topic.  Topics to be addressed include belief in God, Jewish dogma, Unity of God, prophecy, categorization of mitzvoth, divine providence, human perfection, free will, miracles, world to come, mashiach and more.  Student sourcebook edition will be comprised be of philosophical excerpts to be used in the classroom.  A teacher edition will provide philosophic background, context and guidelines for teaching those philosophic excerpts.
Model lessons: In addition to the curriculum, two detailed sample model lessons will be provided as a guide for teachers.
In addition to the actual curriculum, the following questions will be addressed:

   
1. What are the goals of teaching a “basic issues in Jewish thought class” at the high school level?


2. What are the benefits of arranging this curriculum topically?  What are the downsides?


3. If this is a four year plan, what is the logical progression and carry over from freshman through  senior year?


4. What are the potential risks or dangers of implementing such a program?


5. What sort of teacher education and/or training is necessary to implement this program successfully?


6. What pedagogic techniques and materials should be utilized in this program?

Timetable: This project will be completed by the end of the 2005-2006 academic year.  The first aspect to be addressed will be delineating the goals of teaching this course at the high school level.  

I. What are the goals of any high school level Jewish Philosophy course?


As educators we always need to ask ourselves why the material we are teaching is important for the students.  Especially with a double curriculum of secular and Judaic studies, yeshiva students are bombarded with a great deal of subjects that are considered “mandatory.”   We all recognize the importance of teaching Chumash, Navi and Halacha, but it requires greater effort to defend the need for including Jewish thought in the high school curriculum.  While there are some schools that omit Jewish though altogether from the curriculum, others offer only one or two years of exposure to this subject.  Though the rationales listed below are in no way complete, it is a start at articulating for ourselves and our students why it is valuable to include Machshevet Yisrael in a four year high school repertoire.  
 A)  It is important to expose our high school students to the richness of the Jewish philosophic tradition as a way of appreciating the depth of the religious experience. Through the study of these basic topics in the texts of the major Jewish thinker, students will gain an implicit realization that Jewish theology is rigorous and that what we believe about G-D and our religion is not haphazard.  

B) A serious exposure to basic topics in Jewish thought hopes to instill the importance of religious growth through thinking, a concept which is often not imparted to the student in their other Judaic studies contexts.  
When students are shown that in each period of Jewish thought spanning the spectrum from rationalism to Hassidut, our thinkers have revitalized theological issues, they can recognize that individual thought and not mere acceptance based on authority is an important tool in their personal religious development.  Particularly the more intellectually mature students will pick up on this message, but even the general audience can not escape this realization.

C)  Study of topics in Jewish thought may engender an appreciation of the fact that our theology is by no means stale, but has been discussed, deliberated and debated throughout the centuries.  This provides students with the “torat chayim” approach to Jewish thought.  Beyond this, students can see that the way in which these issues are conceived is not static, but has actually evolved multiple times from the times of Hazal through our modern day. 

D)  There exists a specific student body at the high school level that is more intellectually curious and would simply enjoy the intellectual rigor presented by many of the Jewish philosophers.  When the students study the attempts of many of the Jewish thinkers to resolve what they perceived as major philosophic issues such as creation ex-nihilo, proof of existence of G-D, etc. they recognize the seriousness and intensity with which these philosophers conducted their work.  As the texts are presented, the students witness the philosophic equivalent of the “scientific method,” and how their research yielded demonstrable proofs.  This is not only impressive to the student, but many students may find that it is enjoyable and refreshing to encounter this type of rigorous approach in a Judaic studies context. 

E)  Literacy.  It is important and appropriate for a religious teenager to be literate in a number of basic Jewish philosophical concepts and those traditional texts that aid their understanding. A student should not graduate high school without having been exposed to a variety of Jewish thinkers and Jewish ideas. Those issues that are most important for students will be addressed by the specific curriculum plan.

F)  Teaching machshevet yisrael at the high school level may afford the student with opportunities to forge a unique relationship with their teacher even out of the classroom.  A group of students may look toward the educator as a figure with whom they can share their religious quandaries, faith crisis or even personal issues. The reason for this is the fact that the machshevet yisrael classroom is one in which matters of faith and religious belief are discussed openly and directly.  Students implicitly understand that their teacher may not only have the skills to answer their questions, but will likely be receptive to their queries. 

G)   It is important for a student to be exposed to the Jewish philosophic traditions since she may likely encounter other philosophic traditions at the college level and will need to confront the differences between Jewish and non Jewish traditions. Sending a student off to the college campus without prior exposure to concepts within philosophy and theology leaves them unprepared for the challenges that they may confront on many levels.  Firstly, peers of all affiliations may turn to this individual
as the representative of Orthodox Judaism and challenge her with a wide range of questions relating to Jewish theology of which she is entirely unfamiliar.  Secondly, she may choose a course in Jewish studies taught by a non traditional professor who espouses beliefs which are foreign to her upbringing.  These perplexing contradictions may leave her faith in a state of crisis. She may also register for a course in the science or history departments which may present contradictions between her religion and science (evolution, big bang theory etc.).
II. What are the potential criticisms of implementing a high school level Jewish thought course? 


While it is the premise of this project that there are resounding benefits to implementing a curriculum of basic issues in Jewish thought at the high school level, it would be irresponsible to only mention the benefits while omitting the potential criticisms or dangers of such a program.  Teachers should be aware of some of these issues before they commit to teaching such a course.

A. While we mentioned the importance of fostering independent religious thinking through the machshevet yisrael curriculum, it should be noted that this can potentially be a dangerous tool for some students who may decide to make it their right to make “non- traditional” decisions in their religious thought and/or practice.

B. There are some who may criticize a curriculum in machshevet yisrael high school curriculum for being too theoretical and hence not affecting the students day to day life.  These critics may argue that it would be of greater educational value to devote time discussing more practical modern issues that relate to the student body.

C. When an educator presents basic issues in Machshevet Yisrael to the high school class, the notion of variety of opinions is naturally conveyed to the student.  They will quickly learn that on one single philosophic topic there often is a wide range of views and dissonance between thinkers.  Although a number of students enjoy the dynamic of debate, that very same student body may be disturbed and even confused by the multiplicity of views.  This is especially the case in machshevet yisrael where the teacher will not be able to answer the students frustrating call of “but which opinion is correct?”  Unlike in their halakha classes where they are confronted with debate all the time, but then there is a pesak, in the MY class the question remains open ended. 

D.  As mentioned above, a machshevet yisrael curriculum can be extremely effective for stimulating a student who displays a greater maturity in his thought or a student with an increased intellectual drive.  While this may be seen as a great advantage for that specific student representation, we must consider those other students who did not fit that description.  The less sophisticated high school thinker or the academically average student may find the primary text of the Jewish thinkers to be too difficult to comprehend, irrelevant or in some cases just plain boring.  A varied student body is a reality that any educator must be prepared for, but especially in regard to this curriculum.  

III. How de we respond to these criticisms?

A.  Jewish Philosophy as a path toward “non traditional” decisions:  While empowering students with the “right” to think independently may be interpreted by some teens as freedom to make independent decisions of theology which exceed the bounds of tradition, it is our belief that the obvious benefits outlined above outweigh the potential danger.  It is important for the educator of this course to be aware of this potential pitfall and to address in his/her classroom the issue of establishing boundaries for independent thought.  The teacher may draw on examples from the medieval thinkers such as Rambam who was certainly a free thinker, but at the same time set boundaries for his philosophic freedom.  

B.  This curriculum does not intend to take the place of a course in contemporary Jewish issues.  While it is true that modern issues may be more relevant to the daily lives of our students then proofs for creation ex nihilo, it is our belief that the basic issues of theology can be very relevant to the overall religious development of the students (see above goals).  In addition, there are many other subjects we teach at the high school level which have no practical relevance, yet are still deemed important for the sake of knowledge. 

C. It is true that in Jewish thought there is no equivalent to the final “pesak” of halakha.   While some students may find this confusing, this curriculum intends to show students that there is not one static way that we must think about our Judaism.  Unlike in halakha, our rich Jewish philosophic tradition affords us the flexibility to mold our Jewish perspectives (within the bounds of tradition) after we have studied the varied trends in Jewish thought.   

D. Jewish thought is not interesting to all students, just as math is seen as boring by some students.  It would be difficult to find one single scholastic topic that meets the entertainment needs of everyone.  However, there is not a principal or educator who would go so far as to say that just because a topic does not interest the student , it should not be taught.  Mathematics is taught in all schools, not because it is interesting, but because we universally agree that it is subject that students must know.  The same is true of this machshevet yisrael curriculum which may only be interesting to a select student body, but the reason we are advocating for it is because we believe that it is important for our students.

IV. What are the advantages of this specific “basis issues in Jewish Thought” high school curriculum plan?


The advantages of this basic issues curriculum consists of the fact that it has selected from among a large range of topics in Jewish thought, the most important and basic issues that lie at the center of our tradition.  These topics have been selected from both medieval and modern sources offering the student a wide range of exposure to the writings of our Jewish thinkers.  


This curriculum has been designed as a four year plan in which each year of study focuses on a number of topics which interrelate and correspond to each other.  This way the student will be exposed not only to individual topics in Jewish thought, but will complete a “unit of study” by the end of each year.  The topics for this curriculum have been carefully assigned to meet the developmental and academic stage of each year of high school.  Therefore, what are considered the more difficult philosophic issues have been designated for the junior and senior years, while some of the more introductory material and more basic issues are set for the earlier years.   


In addition, this curriculum plan aids teacher’s preparation by mapping out not only the basic topics but also providing the most essential sources on each subject.  Teacher handbook addition offers background and biographical information as well as recommendations for further readings.  Two model lessons offer the teacher with a detailed sample of how the curriculum should be implemented in the classroom.


The program also provides ease of study for students since they can follow topics in their sourcebooks in an organized fashion.  
V. What are the potential dangers of a “basic issues course?”


The most obvious danger of this program is the fact that due to the time constraint there are a limited number of topics, and also a limited number of sources that can be included in this curriculum.  Therefore students will gain a basic knowledge of the breadth of Jewish thought, but will not be familiar will every topic dealt with by Jewish thinkers, and will not be familiar with all sources any given topic that is addressed by this curriculum .  In fact, one might argue that this entire notion of a “basic issues course” which makes certain topics and sources paramount to others is unjust to our rich tradition.  Others may question a bias or subjectivity in choosing which topics are the most basic and which sources the most important.  For example, some may contest that kabalistic sources should be preferred over rational philosophical sources. 

VI. Why is this curriculum arranged by topic?


This “basic issues in Jewish Thought” course has been deliberately arranged by topic rather than chronologically by philosopher.  There are a number of factors that influenced this decision:

a)  Students will be able to compare and contrast the views and appreciate the differing perspectives.  This relates back to our earlier goal of presenting “the richness of the philosophic tradition.”

b)  Presenting the information topically can be more interesting since students can observe the variety of opinions on one topic.

c)  Literacy.  The student emerges from the classroom as well read on any given topic of Jewish Thought.  They will be able to intelligently present a number of views on each subject.

VII. What are the disadvantages of a topically arranged curriculum?

While it is our belief that the advantages outweigh the disadvantages of a topically arranged curriculum, it is important to mention the downside as well.

a) Preferring a topically arranged curriculum versus presenting each philosopher one by one may deprive the students of an awareness of the chronology of the philosophers.  Beyond this students will loose out on an awareness of the different periods and movements within machshevet yisrael.

b) A topically arranged curriculum may sacrifice the student’s familiarity with the patterns of thought of each individual philosopher.  It may compromise the students ability to create a “philosophers profile, for example to see the consistent rationalist approach of Rambam to issues in Jewish theology.

c) The student may also loose out on the perspective of how each thinker was influenced by his predecessor, or how the thinker reacted against those who preceded him.

The Four Year Plan:


This curriculum has been designed as a four year comprehensive exposure to topics and trends in Jewish thought.  While it would be impossible to cover every topic and every thinker in our rich tradition, this plan hopes to cover the most major and most relevant ones.  

Topics to be covered each year:

Freshman Year: Introduction to Machshevet Yisrael, Faith &Reason, Belief in G-D, Doubt & Certainty, Love &Fear of G-D, Unity of G-D.

Sophomore Year: Jewish People, Land of Israel, Miracles vs. Nature, Piety, Jewish ethics.

Junior Year: Prophecy, Rational vs. Traditional law, Reasons for mitzvoth, Torah U’ Mada, Torah Lishma.

Senior Year: Creation, Divine Providence, Suffering of Righteous, Moshiach, Human Perfection, Resurrection, World to Come.

Brief Biographies:

R’ Saadiah (ben Yosef) Gaon: 882-942, born in Egypt, lived in Babylonia.

A. 
Saadiah Gaon was one of the greatest scholars and authors of the Geonic period. He composed a number of halachik works, most of which are still in manuscript.  In 922, Saadiah was appointed to the yeshiva of Pumbedita and later devoted himself to the revitalization the failing yeshiva in Sura.

B.
 Saadiah was seen as a great leader of the Jewish community of Babylonia:

Saadia was involved in a number of community issues.  One of which was the famous conflict with Ben Meir, the head of the Jerusalem academy, regarding the Jewish calendar.  In this saga, Ben Meir who upheld the tradition that recognized the sole right of Eretz Yisrael to declare new moons and holidays, demanded that the Babylonian academies accept his calculation of the Jewish calendar which deviated from the standard. The efforts of Saadiah and other Babylonian leaders in defending their tradition prevented people from following Ben Meir and hence prevented the impending schism in the Jewish community.  

Beyond this event, Saadiah was involved in a heated polemic with the Karaites who presented as a danger to the preservation of traditional Judaism in that time.  In addition, Saadiah refuted the 200 claims against the Torah alleged by the heretic Hiwi Al Balkhi.

C.
 Saadiah is considered the father of medieval Jewish philosophy.  He composed his major philosophic work “Sefer Emunot V’Deot” in Arabic and it was later translated by Judah Ibn Tibbon in 1186 to Hebrew.  Saadiah writes that he was motivated to compose this work to provide his fellow Jew with guidance in face of the waves of confusion caused by the conflict between faith and reason.  In this work Saadiah posits that there is harmony between philosophy and tradition and places philosophic speculation as a religious obligation.  Some of the major topics he deals with in his work include: doubt and certainty, theory of knowledge, unity of G-D, creation, classification of commandments, Reward and Punishment, Worship, Redemption and Resurrection.

D. 
Saadiah is also important as one of the early medieval Biblical exegetes.  He wrote the first Arabic translation of the Torah (tafsir) which served both as a non literal translation and commentary.  In addition, he composed \a complete commentary on the Torah.  In both his translation and commentary, Saadiah goes out of his way to eliminate anthropomorphisms, and to reconcile any conflicts between the text and human reason.

E. 
 Saadiah was also a liturgist and paytan.  He arranged the first methodically organized siddur in Arabic. Saadiah was considered an innovator in the field of piyut.
R’ Bachya Ibn Pakuda: 11th C.

Bachya composed his pietistic philosophic work “Sefer Chovot HaLevavot” 

R’ Yehudah HaLevi:

Maimonides (Moshe b. Maimon): 
Nahmanides: 1194-1270

Lived

Abarbanel

R’ Volozhin

R’ Dessler

R’ Kook

R’ Soloveichik: 
Syllabus Year #1

I. Introduction to Machshevet Yisrael

a. What is Jewish thought and who are the Jewish thinkers?

b. Why do we study Machsevet Yisrael?
II.  God seeks out man 

a) Creation of Man 

b) Chosen people

c) Land of Israel [ramban]

d) Galut

e) Miracles 

III. Man seeks out God

a) Introduction: Service of God 

b) Intellect (study) 

c) Prayer 

d) Emotional (Love &Fear) 

e) Volitional/ free will

f) Sin & Repentance

IV. Ethics

a) Ehics and morality/ character development 

b) Human perfection and piety

c) Kiddush Hashem

d) Asceticism
Syllabus Year #2:

I. Introduction

a) Faith and Reason

b) Doubt & Certainty 

II. Beliefs (Jewish Dogma)

a) Introduction

b) Belief in God

c) Unity of God

d) Prophecy

e) Providence

f) Moshiach

g) Techiyat hamaytim

h) Olam haba

III. Law

a) Revelation

b) Rational vs. Revealed law

c)Ta’amei hamizvoth 
Sources for Year #1 

IIa. Creation of Man:

Source #1: Bereishit 1:26-28

ויאמר אלהים נעשה אדם בצלמנו כדמותנו וירדו בדגת הים ובעוף השמים ובבהמה ובכל הארץ ובכל הרמש הרמש על הארץ
 ויברא אלהים את האדם בצלמו בצלם אלהים ברא אתו זכר ונקבה ברא אתם:

 ויברך אתם אלהים ויאמר להם אלהים פרו ורבו ומלאו את הארץ וכבשה ורדו בדגת הים ובעוף השמים ובכל חיה הרמשת על הארץ:

Source #2: Guide of the Perplexed, Part I, Chapter I  

“Image [selem] and likeness [demut].  People have thought that in the Hebrew language image denotes the shape and configuration of a thing.  This supposition led 
them to the pure doctrine of the corporeality of God, on account of His saying: Let us make man in our image, after our likeness.  For they thought that God has man’s form, I mean his shape and configuration.  The pure doctrine of corporeality of God was a necessary consequence to be accepted by them.  They accordingly believed in it and deemed that if they abandoned this belief, they would give lie to the biblical text; that they would even make the deity to be nothing at all unless they though t that God was a body provided with face and a hand, like them in shape and configuration.  However, He is, in their view, bigger and more resplendent than they themselves, and the matter of which He is composed is not flesh and blood…  

Now I say that in the Hebrew language the proper term designating the form that is well known among the multitude, namely, that form which is the shape and configuration of a thing, is toar.  Thus Scripture says: beautiful in form [toar] and beautiful in appearance; What form [to’arto] is he of?;  As the form [toar] of the children of a king.  This term is also applied to an artificial form; thus: He marketh its form [yeta’arehu] with a line, and He marketh its form [yeta’arehu] with a compass.  Those terms are never applied to the deity, may He be exalted; far and remote, may this thought be from us.  The term image, on the other hand, is applied to the natural form, I mean to the notion in virtue of which a thing is constituted as a substance and becomes what it is.  It is the reality of the thing in so far as the latter is that particular being.  In man that notion is that from which human apprehension derives.  It is on account of this intellectual apprehension that it is said of man: In the image of God created Him…

“Now man possesses as his proprium something in him that is very strange and that is not found in anything else that exists under the sphere of the moon, namely, intellectual apprehension.  In the exercise of this, no sense, no part of the body, none of the extremities are used: and therefore this apprehension was likened unto the apprehension of the deity, which does not require an instrument, although in reality it is not like the latter apprehension, but only appears so to the first stirrings of opinion.  It was because of this something, I mean because of the divine intellect conjoined with man, that it is said of the latter that he is in the image of God and in His likeness, not that God, may He be exalted, is a body and possesses a shape.”

Source #3: Rav J.B. Soloveichik, Lonely Man of Faith


“Let us portray these two men.  Adam the first and Adam the second, in typological categories.


There is no doubt that the term “image of God” in the first account refers to man’s inner charismatic endowment as a creative being.  Man’s likeness to God expresses itself in man’s striving and ability to become a creator.  Adam the first who was fashioned in the image of God was blessed with a great drive for creative activity and immeasurable resources for the realization of this goal, the most outstanding of which is intelligence, the human mind, capable of confronting the outside world and inquiring into its complex workings.  In spite of the boundless divine generosity providing man with many intellectual capacities and interpretive perspectives in his approach to reality, God, in imparting the blessing to Adam the first and giving him the mandate to subdue nature, directed Adam’s attention to the functional and practical aspects of his intellect through which man is able to gain control of nature.”
IIb. Chosen people:

Source #1: Shemot 19:5, Devarim 7:6

שמות פרק יט
 אם שמוע תשמעו בקלי ושמרתם את בריתי והייתם לי סגלה מכל העמים כי לי כל הארץ:

דברים פרק ז
כי עם קדוש אתה ליקוק אלהיך בך בחר יקוק אלהיך להיות לו לעם סגלה מכל העמים אשר על פני האדמה: ס
Source#2: R’ Yehudah HaLevi, Kuzari, Second Essay p.93


The Rabbi: “You understand that the elements were created so that a hierarchy of creations would emerge from them: first inanimate objects, then plants, then living creatures, then man, and then the elite man [i.e. Israel].  Everything exists for the sake of this elite creature, to enable the Divinity to attach itself to it….”

Source#3: Kuzari, Second Essay pp.91-93


The Rabbi:  “Israel amongst the nations is like a heart amongst its organs [the heart is a very sensitive organ, in that] it becomes considerably ill from the influence of the other organs and also considerably healthy from their influence.”


The Kuzari: “Explain further.”


The Rabbi:  “The heart ails constantly.  It is continually plagued by worry, dread, fright, desire for revenge, hatred, lovesickness, and fear of danger.  Its temperament changes from one moment to the next, even because of one extra breath or one breath too few.  It is even more affected because of bad food, by movement and exertion, and by one’s amount of sleep.  All the other organs, on the other hand, can exist quite tranquilly.”


The Kuzari:  “I understand how the heart can become considerably sick from the other organs, but explain how it can also become considerably healthy from their influence?


The Rabbi:  “Is it possible for the heart to sustain for any period any sort of abscess, cancer, dead tissues, wound, paralysis, or weakness, as other limbs can?”


The Kuzari:  “This is not possible, because death would soon follow these conditions.  The heart is a very sensitive organ; because of the purified blood flow through it and its strength, the heart will detect the slightest aberration that may threaten it and will attempt to repel it while it still can.  Other organs, by contrast do not act as sensitively, and so aberrations may linger within them long enough to cause serious injury.”  

The Rabbi:  “If so, then it is the heart’s sensitivity that causes it to feel considerable sickness [as influenced by other organs], but it is this very same sensitivity that enables it to repel any aberration from itself at the outset of the attack before it can settle [and do real harm].”


The Kuzari: “Agreed.”


The Rabbi:  “Similarly, the Divinity in relation to us is like the soul in relation to the heart [- just as the soul first connects to the heart and then spreads to the rest of the body, so does God’s influence in the world connect first to Israel and then spread to the rest of the world….”

IIc. Land of Israel:

Source #1:Bereishit 13:15-17 , Devarim 11:8-12
 כי את כל הארץ אשר אתה ראה לך אתננה ולזרעך עד עולם:

 ושמתי את זרעך כעפר הארץ אשר אם יוכל איש למנות את עפר הארץ גם זרעך ימנה:

קום התהלך בארץ לארכה ולרחבה כי לך אתננה:

דברים פרק יא  פסוקים ח-יב
(ח) ושמרתם את כל המצוה אשר אנכי מצוך היום למען תחזקו ובאתם וירשתם את הארץ אשר אתם עברים שמה לרשתה:
(ט) ולמען תאריכו ימים על האדמה אשר נשבע יקוק לאבתיכם לתת להם ולזרעם ארץ זבת חלב ודבש: ס
(י) כי הארץ אשר אתה בא שמה לרשתה לא כארץ מצרים הוא אשר יצאתם משם אשר תזרע את זרעך והשקית ברגלך כגן הירק:

(יא) והארץ אשר אתם עברים שמה לרשתה ארץ הרים ובקעת למטר השמים תשתה מים:

(יב) ארץ אשר יקוק אלהיך דרש אתה תמיד עיני יקוק אלהיך בה מרשית השנה ועד אחרית שנה: ס
Source #2: Kuzari, Second Essay pp.63- 64

The Rabbi: “Correct.  So too, the ‘glory of God’ is a reflection of the Divine light, which provides benefit to His people and His land.”

The Kuzari: “Your statement regarding ‘His people’ is clear to me, but your statement of ‘His land’ is difficult to accept.”

The Rabbi: “It should not be difficult to understand how one land can be more distinguished than others.  You yourself see how one place produces a certain type of plant more successfully than other places, or produces a certain mineral more, or a certain animal more.  You see how the inhabitants of one particular region are distinguished from others in their appearance and behavior…”

The Kuzari: “I have not heard that the inhabitants of Israel have any advantage over anyone else in the world.”

The Rabbi:  “This is like your mountain- you say that it has exceptional vineyards.  Nevertheless, if vines were not to be planted on it, or of its soil were not cultivated properly, it would not produce grapes!


         The land’s distinguished qualities are manifest first and foremost in the nation, which is the elite.  [They are like the vines in the analogy].  The land is then aided by the deeds and laws [of the Torah] related to it, which are like the cultivation of the vineyard.  Ultimately, this elite nation cannot successfully achieve Divinity anywhere else, just as the vineyard cannot successfully grow anywhere else except for the mountain.”
Source #3: Kuzari p.75

The Rabbi:  “ The Sabbaths and festivals of God are dependant upon the land of Israel, which is the ‘inheritance of God’…Our forefathers eagerly made their abode in Israel even though it was still in the hands of the Canaanites.  They yearned for Israel and had their remains interred there.  Moses prayed to see Israel.  God denied his request [even though Moses petitioned God incessantly] to the point of incurring God’s wrath.  God finally acquiesced to show the land to him from atop the Pisgah mountain, which Moses considered a great act of kindness.

Source #4: Kuzari pp.79-80

The Kuzari:  “ If so, then you must have a limited affection for your Torah.  You have not made Israel your goal, nor your place of living and dying.  Yet you say [in your prayers], ‘Have mercy on Zion, for it is our life’s home’ and you believe that the Divine Presence will return to Israel.  Even of its only quality was that the Divine Presence previously dwelled there for about nine hundred years, it would still be only proper for truly holy souls to yearn for the land…. I see that all your knee bending and bowing toward Israel is mere flattery or some insincere custom.  Your forefathers chose to live in Israel over their birthplace and even preferred a life of wandering in Israel over being settled in their homelands.  This, despite the fact that the Divine Presence had not yet been seen there; rather, the land at that time was teeming with immorality and idolatry.  Nevertheless, their only desire was to dwell there.  Even during times of famine, they would leave only by Divine command.

The Rabbi: You have shamed me, King of Khazar.  It is this very sin that prevented us from achieving that which God promised us for the Second Temple as it says ‘Rejoice and be happy daughter of Zion [for I am coming to dwell in your midst, says God].  This means that the Divinity was prepared to settle [in the Second Temple] as it had previously [in the first Temple], provided that the Jewish people would all agree to return to Israel eagerly.  Instead only some returned, while the majority- including the important leaders- remained in Babylon.  They preferred subservience in the Diaspora, so that they would not have to part from their homes and affairs.”

Source #5: Kuzari Essay Five


“What happened to the Rabbi afterwards is that he decided to leave Khazaria to go to Jerusalem.  The Khazar king was very upset about his departure and spoke with him about it.


He said to him: “What do you seek today in Jerusalem and the land of Canaan- the Divine Presence is gone from these places!  Closeness to God can be achieved in any place, with a good heart and strong desire.  Why, then, should you place yourself in danger from deserts, oceans and various hostile people?


The Rabbi: “Only the Divine Presence that was seen face-to-face is gone.  It was only revealed to a prophet or to a favored group at a special place…. However, the hidden, intangible Divine Presence is with every Jew, provided he adheres to the true religion and is of refined deed, pure heart, and clean soul, all directed toward God.


Nevertheless, the land of Canaan is especially reserved for the God of Israel, and one’s deeds cannot be entirely complete in any place except there.  Many commandments are not practical foe one who does not live in the land of Israel.  Furthermore, one’s heart and soul cannot be entirely pure and refined except in a place that one knows is especially reserves for God….”

The Kuzari: Previously you preferred freedom.  But I see that now you wish to add servitude and obligation upon yourself, with additional commandments that you will have to fulfill when living in Israel.  You are not responsible for them here.”

The Rabbi:  “I only seek freedom from serving numerous people.  I may seek to fulfill their wishes, but can never succeed, even if I tried for my entire life…I seek, however, to serve Someone else, Whose wishes I can fulfill with only a small amount of effort.  This service is of benefit in both this world and the next.  I refer to fulfilling the wishes of God.  His service is true freedom, and subservience to Him is the one true honor….”

The Kuzari:  “if so, then he who impedes your journey is guilty, and he who aids your journey is fulfilling a commandment.  May God help you fulfill you r intention, and may He decree upon you goodness because of your pursuit and effort…”

II.d.Exile

Source #1: Ramban, Vayikra 18:25

 רמב"ן ויקרא פרק יח פסוק כה 

"והנה השם הנכבד יתברך אלהי האלהים בכל העולם ואלהי ארץ ישראל שהיא נחלת ה', וזהו טעם וזנה אחרי אלהי נכר הארץ (דברים לא טז), כי האלוהות נכרים בארץ השם ובנחלתו, וזהו שנאמר (מ"ב יז כו) לא ידעו את משפט אלהי הארץ וישלח בם את האריות והנם ממיתים אותם כאשר אינם יודעים את משפט אלהי הארץ, והנה הכותיים לא היו נענשים בארצם בעבדם את אלהיהם לשלח בהם את האריות, ובבואם בארץ השם ועשו שם כמעשיהם הראשונים שלח בהם האריות הממיתים אותם. וכן שנו בספרא (קדושים יא יד), ולא תקיא הארץ אתכם וגו', ארץ ישראל אינה כשאר ארצות, אינה מקיימת עוברי עבירה. ובספרי (האזינו שטו) ואין עמו אל נכר (דברים לב יב), שלא תהא רשות לאחד משרי האומות לבא לשלוט בכם, כענין שנאמר ואני יוצא והנה שר יון וגו'. והוא מאמרם (כתובות קי ב) כל הדר בחוצה לארץ דומה כמי שאין לו אלוה שנאמר (להלן כה לח) לתת לכם את ארץ כנען להיות לכם לאלהים, ואומר (ש"א כו יט) כי גרשוני היום מהסתפח בנחלת ה' לאמר לך עבוד אלהים אחרים":

Source # 2: Kuzari, Second Essay, pp.88-89


The Rabbi:  “It is true that the source of wisdom- the Ten Commandments- rested in the Ark, and the Ark is analogous to the heart [and not the head].  The Ten Commandments were broken down into the 613 individual commandments of the Torah, which is why a Torah scroll rested next to the tablets…However, from there, two wisdoms emerged: the wisdom of the Torah and its sustainers, the Kohanim, and the wisdom of prophecy and its sustainers, the prophets.  These two groups of people became the cognizant advisors, who exhorted and reminded the nation.  They, then, represent the ‘head’ of the nation.

The Kuzari: If so, it would seem that today you are a body without a head and without a heart!

The Rabbi:  What you say is true!  Moreover, we have no real bones, just scattered bones, akin to the dry bones that Ezekiel saw in his vision.  Nevertheless, King of Khazars, these bones have some remnant of life in them, for they once were utensils for the head, heart, life force, spirit and soul.  They are therefore better than the intact bodies whose head, eyes, ears, and the remaining parts are made of stone and plaster.  These bodies never had the spirit of life rest within them, nor is it possible that it ever will.  Rather, they are forms that resemble man, but are really not man….

The Kuzari:  This is true.  It is inconceivable that any other nation would be able to retain its identity in exile without eventually being assimilated into its parent culture, and certainly not after such a long period of time.  Look how many nations- who arose even after the Jewish nation- have been lost to history, without even a memory remaining…

The Rabbi:  Do not think that because I conceded to your words earlier, this means we are like a dead object.  Rather, we are attached to the Divinity by way of the Laws that God placed between ourselves and Him…


We therefore are not at the level of a corpse, but rather at the level of a sick man who has wasted away.  The doctors have given up all hope of healing him, while he hopes for some miraculous cure….

Source #3: Shir Hashirim, 5:2-6

שיר השירים פרק ה 

אני ישנה ולבי ער קול דודי דופק פתחי לי אחתי רעיתי יונתי תמתי שראשי נמלא טל קוצותי רסיסי לילה:

(ג) פשטתי את כתנתי איככה אלבשנה רחצתי את רגלי איככה אטנפם:

(ד) דודי שלח ידו מן החר ומעי המו עליו:

(ה) קמתי אני לפתח לדודי וידי נטפו מור ואצבעתי מור עבר על כפות המנעול:

(ו) פתחתי אני לדודי ודודי חמק עבר נפשי יצאה בדברו בקשתיהו ולא מצאתיהו קראתיו ולא ענני:

Source #4: Kuzari, Second Essay,pp. 80-81


The Rabbi: “ …You have shamed me, King of Khazar.  It is this very sin that prevented us from achieving what God promised us for the Second Temple, as it says, ‘Rejoice and be happy daughter of Zion, [for I am coming and will dwell in your midst, says God].  This means that the Divinity was prepared to settle [in the Second Temple] as it had previously [in the First Temple], provided that the Jewish people would all agree to return to Israel eagerly.  Instead, only some returned, while the majority- including the important leaders- remained in Babylon.  They preferred subservience in the Diaspora, so that they would not have to part from their homes and affairs.


Perhaps this is what Solomon meant when he said, ‘I am asleep but my heart is awake’, in that he compared Diaspora Jewry to one who is asleep.  Although one is sleeping, the heart is still awake and beating, and this represents the constancy of prophecy that was still amongst them  [and awaiting their return].  ‘A voice! My beloved knocks! Refers to God’s beckoning call to return to Israel.  ‘My head is filled with dew’ refers to the Divine presence, which departed from the shelter of the Temple [and was waiting outside, as one who waits outside while dew falls on his head].  When it later says, ‘I have removed my coat,’ this refers to the sluggishness of the Jewish people to return, [just as one who is too lazy to don his coat and join his friend outside].  ‘My beloved sent his hand through the doorlatch hole’ refers to Ezra, Nechemiah, and the other prophets, who enticed the people to return, until some finally agreed to return.  [this is like a friend who is standing outside and extends his hands through a hole in the door to attract his friend inside.  But their consent to return was not wholehearted, as it says [And Judah said], The strength of the bearer of burdens has weakened.” 


God in turn repaid them with that which was hidden in their hearts, in that all the holiness that returned was in a diminished state, commensurate to their diminished state.  This is because Divinity only rests upon a person in accordance with the person’s receptivity to it, be it great or small.  Were we to properly prepare ourselves to greet the God of our ancestors with a whole heart and desirous soul, we would encounter Him in the same miraculous way that out ancestors did in Egypt.


And so, our recitations of such prayers as ‘Bow down to the mount of His holiness,’ ‘bow down His footstool,’ [Blessed are you] who returns His Divine presence to Zion,’ and the like, are merely like the warble of a parrot and other birds [who imitate human voices]; we do not think about what we are saying when we say these and other prayers.  It is as you say, Khazar King.” 
{KOL DODI DOFEK}

IIe. Miracles

Source#1: Ramban al HaTorah, Bereishit 17:1

א) אל שדי - שני שמות כל אחד תאר לעצמו ופירוש "אל" תקיף, מלשון אלי מואב (שמות טו טו). ופירוש "שדי" אמר רש"י שיש די באלהותי לכל בריה. ובספר מורה הנבוכים (א סג) פירש הרב כלומר, שאינו צריך במציאות מה שנמצא, ולא בקיום מציאותו, לזולתו, אבל מציאותו תספיק בעצמה:

ורבי אברהם פירשו בשם הנגיד ז"ל מגזרת שודד, כלומר מנצח ומשודד מערכות השמים. וזהו הנכון, כי היא מדת הגבורה מנהגת העולם שיאמרו בה החכמים (ב"ר לה ד) "מדת הדין של מטה":

וטעם להזכיר עתה זה השם, כי בו יעשו הנסים הנסתרים לצדיקים, להציל ממות נפשם, ולחיותם ברעב, ולפדותם במלחמה מיד חרב, ככל הנסים הנעשים לאברהם ולאבות, וככל הבאים בתורה בפרשת אם בחקותי (ויקרא כו ג - מו) ובפרשת והיה כי תבא (דברים כח א - סח) בברכות ובקללות שכולם נסים הם, כי אין מן הטבע שיבואו הגשמים בעתם בעבדנו האלהים, ולא שיהיו השמים כברזל כאשר נזרע בשנה השביעית, וכן כל היעודים שבתורה, אבל כולם נסים ובכולם תתנצח מערכת המזלות, אלא שאין בהם שנוי ממנהגו של עולם כנסים הנעשים על ידי משה רבינו בעשר המכות ובקריעת הים והמן והבאר וזולתם, שהם מופתים משנים הטבע בפירסום, והם שיעשו בשם המיוחד אשר הגיד לו:

ולכן אמר עתה לאברהם אבינו כי הוא התקיף המנצח שיגבר על מזלו ויוליד, ויהיה ברית בינו ובין זרעו לעולם, שיהיה חלק ה' עמו, וברצונו ינהיגם, לא יהיו תחת ממשלת כוכב ומזל:

Source#2: Ramban al HaTorah, Shemot 6:2                                                                                                                          
" והחכם  רבי אברהם פירש כי בי"ת באל שדי מושכת, ושיעורו וארא אל אברהם וגו' באל שדי ובשמי ה' לא נודעתי להם. וענין הכתוב, כי נראה לאבות בשם הזה שהוא מנצח מערכות שמים ולעשות עמם נסים גדולים שלא נתבטל מהם מנהג העולם, ברעב פדה אותם ממות ובמלחמה מידי חרב, ולתת להם עושר וכבוד וכל טובה, והם ככל היעודים שבתורה בברכות ובקללות, כי לא תבא על אדם טובה בשכר מצוה או רעה בעונש עבירה רק במעשה הנס, ואם יונח האדם לטבעו או למזלו לא יוסיפו בו מעשיו דבר ולא יגרעו ממנו. אבל שכר כל התורה וענשה בעולם הזה הכל נסים והם נסתרים, יחשב בהם לרואים שהוא מנהגו של עולם, והם באדם עונש ושכר באמת. ומפני זה תאריך התורה ביעודים שבעולם הזה, ולא תבאר יעודי הנפש בעולם הנשמות, כי אלה מופתים שכנגד התולדה, וקיום הנפש ודבקה באלהים הוא דבר ראוי בתולדתה שהיא תשוב אל האלהים אשר נתנה. ועוד אפרש זה (ויקרא כו יא ד"ה ונתתי) אם גומר ה' עלי:

והנה אמר האלהים למשה נראיתי לאבות בכח ידי אשר אני שודד בו המזלות ועוזר לבחירי, אבל בשמי של יו"ד ה"א אשר בו נהיה כל הווה לא נודעתי להם לברוא להם חדשות בשנוי התולדות, ולכן אמור לבני ישראל אני ה', ותודיע להם פעם אחרת השם הגדול כי בו אני עושה עמהם להפליא, וידעו כי אני ה' עושה כל. וצדקו כל דברי ר"א בענין הזה, אלא שהוא כמתנבא ואינו יודע. והנה גם לדבריו היה ראוי שיאמר הכתוב ואודע אל אברהם וגו' באל שדי ובשמי ה' לא נודעתי להם, או שיאמר ובשמי ה' לא נראיתי להם. אבל הוא יתקן בזה, כי מפני היות נבואת האבות במראות הלילה אמר בהם וארא, ובעבור היות של משה פנים אל פנים אמר לא נודעתי להם, כאשר נודעתי לך"

Source #3: Ramban al HaTorah, Shemot 13:16                                                                  

"מן הנסים  המפורסמים אדם מודה בנסים הנסתרים שהם יסוד התורה כלה, שאין לאדם חלק בתורת משה רבינו עד שנאמין בכל דברינו ומקרינו שכלם נסים אין בהם טבע ומנהגו של עולם, בין ברבים בין ביחיד, אלא אם יעשה המצות יצליחנו שכרו, ואם יעבור עליהם יכריתנו ענשו, הכל בגזרת עליון כאשר הזכרתי כבר (בראשית יז א, ולעיל ו ב). ויתפרסמו הנסים הנסתרים בענין הרבים כאשר יבא ביעודי התורה בענין הברכות והקללות, כמו שאמר הכתוב (דברים כט כג כד) ואמרו כל הגוים על מה עשה ה' ככה לארץ הזאת, ואמרו על אשר עזבו את ברית ה' אלהי אבותם, שיתפרסם הדבר לכל האומות שהוא מאת ה' בעונשם. ואמר בקיום וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך ויראו ממך. ."

IIIa. Service of God

1. Lishma                                                                                                                             

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva Chapter 10                                    

הלכה א
"אל יאמר אדם הריני עושה מצות התורה ועוסק בחכמתה כדי שאקבל כל הברכות הכתובות בה או כדי שאזכה לחיי העולם הבא, ואפרוש מן העבירות שהזהירה תורה מהן כדי שאנצל מן הקללות הכתובות בתורה או כדי שלא אכרת מחיי העולם הבא, אין ראוי לעבוד את ה' על הדרך הזה, שהעובד על דרך זה הוא עובד מיראה ואינה מעלת הנביאים ולא מעלת החכמים, ואין עובדים ה' על דרך זה אלא עמי הארץ והנשים והקטנים שמחנכין אותן לעבוד מיראה עד שתרבה דעתן ויעבדו מאהבה". 

הלכה ב
"העובד מאהבה עוסק בתורה ובמצות והולך בנתיבות החכמה לא מפני דבר בעולם ולא מפני יראת הרעה ולא כדי לירש הטובה אלא עושה האמת מפני שהוא אמת וסוף הטובה לבא בגללה, ומעלה זו היא מעלה גדולה מאד ואין כל חכם זוכה לה, והיא מעלת אברהם אבינו שקראו הקב"ה אוהבו לפי שלא עבד אלא מאהבה והיא המעלה שצונו בה הקב"ה על ידי משה שנאמר ואהבת את ה' אלהיך, ובזמן שיאהוב אדם את ה' אהבה הראויה מיד יעשה כל המצות מאהבה."

הלכה ד
"אמרו חכמים הראשונים שמא תאמר הריני למד תורה בשביל שאהיה עשיר בשביל שאקרא רבי בשביל שאקבל שכר בעולם הבא תלמוד לומר לאהבה את ה' כל מה שאתם עושים לא תעשו אלא מאהבה, ועוד אמרו חכמים במצותיו חפץ מאד ולא בשכר מצותיו, וכן היו גדולי החכמים מצוים לנבוני תלמידיהם ומשכיליהם ביחוד אל תהיו כעבדים המשמשים את הרב וכו' אלא מפני שהוא הרב ראוי לשמשו כלומר עבדו מאהבה. "

הלכה ה
"כל העוסק בתורה כדי לקבל שכר או כדי שלא תגיע עליו פורענות הרי זה עוסק שלא לשמה, וכל העוסק בה לא ליראה ולא לקבל שכר אלא מפני אהבת אדון כל הארץ שצוה בה הרי זה עוסק בה לשמה, ואמרו חכמים לעולם יעסוק אדם בתורה ואפילו שלא לשמה שמתוך שלא לשמה בא לשמה, לפיכך כשמלמדין את הקטנים ואת הנשים וכלל עמי הארץ אין מלמדין אותן אלא לעבוד מיראה וכדי לקבל שכר, עד שתרבה דעתן ויתחכמו חכמה יתירה מגלים להם רז זה מעט מעט ומרגילין אותן לענין זה בנחת עד שישיגוהו וידעוהו ויעבדוהו מאהבה." 

IIIb. Intellect/study

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Talmud Torah Chapter 1
הלכה ח
"כל איש מישראל חייב בתלמוד תורה בין עני בין עשיר בין שלם בגופו בין בעל יסורין בין בחור בין שהיה זקן גדול שתשש כחו אפילו היה עני המתפרנס מן הצדקה ומחזר על הפתחים ואפילו בעל אשה ובנים חייב לקבוע לו זמן לתלמוד תורה ביום ובלילה שנאמר והגית בו יומם ולילה." 

הלכה ט
"גדולי חכמי ישראל היו מהן חוטבי עצים ומהן שואבי מים ומהן סומים ואף על פי כן היו עוסקין בתלמוד תורה ביום ז ובלילה והם מכלל מעתיקי השמועה איש מפי איש מפי משה רבינו."

הלכה י
"עד אימתי חייב ללמוד תורה עד יום מותו * שנאמר ופן יסורו מלבבך כל ימי חייך, וכל זמן שלא יעסוק בלימוד הוא שוכח. "
הלכה יא
"וחייב לשלש את זמן למידתו, שליש בתורה שבכתב, ושליש בתורה שבעל פה, ושליש יבין וישכיל אחרית דבר מראשיתו ויוציא דבר מדבר וידמה דבר לדבר ויבין במדות שהתורה נדרשת בהן עד שידע היאך הוא עיקר המדות והיאך יוציא האסור והמותר וכיוצא בהן מדברים שלמד מפי השמועה, וענין זה הוא הנקרא גמרא" 

הלכה יב
"כיצד היה בעל אומנות והיה עוסק במלאכתו שלש שעות ביום ובתורה תשע, אותן התשע קורא בשלש מהן בתורה שבכתב ובשלש בתורה שבעל פה ח ובשלש אחרות מתבונן בדעתו להבין דבר מדבר, ודברי קבלה בכלל תורה שבכתב הן ופירושן בכלל תורה שבעל פה, והענינים הנקראים פרדס בכלל הגמרא הן, במה דברים אמורים בתחלת תלמודו של אדם אבל כשיגדיל בחכמה ולא יהא צריך לא ללמוד תורה שבכתב ולא לעסוק תמיד ט בתורה שבעל פה יקרא בעתים מזומנים תורה שבכתב ודברי השמועה כדי שלא ישכח דבר מדברי דיני תורה ויפנה כל ימיו לגמרא בלבד לפי רוחב שיש בלבו ויישוב דעתו." 

Source #2: R’ J.B. Soloveichik, “Reflections of the Rav” p.71


“The human mind reflects the infinite mind of God; to know is to identify with His, to partake of it and, in effect, to identify with Him. To know either through limud of Torah or the study of science is   Divine act; it is a joining with the intellect of God.  A child shares the knowledge of his father; this is a form of identification.”

Guide of the Perplexed

IIIc. Prayer:

Source #1:Devarim 11:13

 פרק יא 

 (יג) והיה אם שמע תשמעו אל מצותי אשר אנכי מצוה אתכם היום לאהבה את יקוק אלהיכם ולעבדו בכל לבבכם ובכל נפשכם:

Source #2: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Tefilla Chapter 1

רמב"ם הלכות תפילה ונשיאת כפים פרק א 
הלכה א
מצות עשה להתפלל בכל יום שנאמר ועבדתם את ה' אלהיכם, מפי השמועה למדו שעבודה זו היא תפלה שנאמר ולעבדו בכל לבבכם אמרו חכמים אי זו היא עבודה שבלב זו תפלה, ואין מנין התפלות מן התורה, ואין משנה התפלה הזאת מן התורה, ואין לתפלה זמן קבוע מן התורה. 
הלכה ב
"ולפיכך נשים ועבדים חייבין בתפלה לפי שהיא מצות עשה שלא הזמן גרמא אלא חיוב מצוה זו כך הוא שיהא אדם מתחנן ומתפלל בכל יום ומגיד שבחו של הקדוש ברוך הוא ואחר כך שואל צרכיו שהוא צריך להם בבקשה ובתחנה ואחר כך נותן שבח והודיה לה' על הטובה שהשפיע לו כל אחד לפי כחו. "

הלכה ג
"אם היה רגיל מרבה בתחנה ובקשה ואם היה ערל שפתים מדבר כפי יכלתו ובכל עת שירצה, וכן מנין התפלות כל אחד כפי יכלתו, יש מתפלל פעם אחת ביום, ויש מתפללין פעמים הרבה, והכל יהיו מתפללין נכח המקדש בכל מקום שיהיה, וכן היה הדבר תמיד ממשה רבינו ועד עזרא"

.

Source #3: Rambam, Sefer Hamizvoth

ספר המצוות לרמב"ם מצות עשה ה 
המצוה החמישית היא שצונו לעבדו יתעלה וכבר נכפל צווי זה פעמים, אמר (משפטים כג כה) ועבדתם את י"י אלהיכם ואמר (ראה יג ה) ואותו תעבודו ואמר (ואתחנן ו יג) ואותו תעבוד ואמר (ס"פ עקב) ולעבדו. ואעפ"י שזה הצווי הוא גם כן מן הציוויים הכוללים כמו שביארנו בשרש הרביעי הנה יש בו יחוד שהוא צוה בתפילה. ולשון ספרי ולעבדו זו תפילה. ואמרו גם כן ולעבדו זה תלמוד. ובמשנתו של רבי אליעזר בנו שלרבי יוסי הגלילי (פרש' יב עמ' רכח) אמרו מנין לעיקר תפילה בתוך המצות מהכא את י"י אלהיך תירא ואותו תעבוד. ואמרו (מדרש תנאים ממדרש הגדול פ' ראה) עבדהו בתורתו עבדהו במקדשו. כלומר ללכת שם להתפלל בו ונגדו כמו שבאר שלמה עליו השלום (מ"א ח דה"ב ו):
Source #4: Ramban, Hasagot al Sefer HaMizvoth

השגות הרמב"ן לספר המצוות מצות עשה ה 

כתב הרב המצוה החמשית שנצטוינו בעבודתו שנ' ועבדתם את י"י אלהיכם וגו' ואומר ולעבדו בכל לבבכם. אמר ז"ל ואע"פ שמצוה זו מן המצות הכוללות כלומר שאינן נמנות כמו שבארנו בעיקר הרביעי יש בו גם כן פרט והוא מצוה בתפלה ולשון ספרי ולעבדו זו תפלה ובמשנתו שלר' אליעזר בנו שלר' יוסי הגלילי אמרו מניין לעיקר תפלה בתוך המצות מהכא את י"י אלהיך תירא ואותו תעבוד ואמרו עבדו בתורתו עבדו במקדשו כלומר ללכת שם להתפלל בו כמו שביאר שלמה. כל אלה דברי הרב. ואין הסכמה בזה. שכבר בארו החכמים בגמרא תפלה דרבנן כמו שאמרו בשלישי שלברכות (כא א) לעניין בעל קרי שקורא קרית שמע ומברך על המזון לאחריו ואינו מתפלל והעלו הטעם בזה אלא ק"ש וברכת המזון דאורייתא תפלה דרבנן.

השגות הרמב"ן לספר המצוות מצות עשה ה
 אלא ודאי כל ענין התפלה אינו חובה כלל אבל הוא ממדות חסד הבורא ית' עלינו ששומע ועונה בכל קראינו אליו. ועיקר הכתוב ולעבדו בכל לבבכם מצות עשה שתהיה כל עבודתינו לאל ית' בכל לבבנו כלומר בכוונה רצויה שלימה לשמו ובאין הרהור רע, לא שנעשה המצות בלא כונה או על הספק אולי יש בהם תועלת. כענין ואהבת את י"י אלהיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך שהמצוה היא לאהוב את השם בכל לב ולב ושנסתכן באהבתו בנפשנו ובממוננו. ומה שדרשו בספרי (עקב) ולעבדו זה התלמוד ד"א זו תפלה אסמכתא היא או לומר שמכלל העבודה שנלמוד תורה ושנתפלל אליו בעת הצרות ותהיינה עינינו ולבנו אליו לבדו כעיני עבדים אל יד אדוניהם. וזה כענין שכתוב (בהעלותך י) וכי תבאו מלחמה בארצכם על הצר הצורר אתכם והרעותם בחצוצרות ונזכרתם לפני י"י אלהיכם והיא מצוה על כל צרה וצרה שתבא על הצבור לצעוק לפניו בתפלה ובתרועה והוא הענין שבאר שלמה ע"ה כמו שכתוב (מ"א ח דה"ב ו) בהעצר השמים ולא יהיה מטר
Source #5: R’ J.B. Soloveichik, “Reflections of the Rav”, 80-81


“The views of Maimonides and Nahmanides can be reconciled.  Both regarded prayer as meaningful only if it is derived from a sense of tzarah.  They differ in their understanding of the word.  Maimonides regarded daily life itself as being existentially in straits, inducing in the sensitive person feelings of despair, a brooding sense of life’s meaninglessness, absurdity, lack of fulfillment.  It is a persistent tzarah, which exists bekhol yom, daily.  The word tzarah connotes more than external trouble; it suggests an emotional and intellectual condition in which man sees himself as hopelessly trapped in a vast, impersonal universe, desolate without hope.  Certainly the Psalmist cry, min hametsar karati Yah, refers to an inner, rather an externally induced state of oppression.”

Source #6: Reflections of the Rav, “Prayer As Dialogue” ,p.78


“Prayer, we said, is a dialogue, not a monologue.  A dialogue exists when one person addresses another, even if the other is temporarily silent.  In prophecy, God speaks to man and man is silent; in prayer, there is the reverse situation.  We have the assurance that He is a shome’a tefilla, even if He does not accede our wishes.  Despite our prayer, vekabbel berachamin uveratson et tefillatenu, it is our persistent hope that this may be fulfilled, but it is not our primary motivation.  Our Sages felt that the acceptance of our prayers is beyond our understanding and is governed by unknowable considerations.  We do not really understand why some prayers are accepted and others rejected…”


Dialogue means communication, engagement, and interaction.  When we pray, God emerges out of His transcendence and forms a companionship with us; the Infinite and finite meet and the vast chasm is bridged.”

IIId. Emotional: Love & Fear of God
Source #1: Devarim 6: 1-6

(א) וזאת ההחקים והמשפטים אשר צוה יקוק אלהיכם ללמד אתכם לעשות בארץ אשר אתם עברים שמה לרשתה:

(ב) למען תירא את יקוק אלהיך לשמר את כל חקתיו ומצותיו אשר אנכי מצוך אתה ובנך ובן בנך כל ימי חייך ולמען יארכן ימיך:

(ג) ושמעת ישראל ושמרת לעשות אשר ייטב לך ואשר תרבון מאד כאשר דבר יקוק אלהי אבתיך לך ארץ זבת חלב ודבש: פ
(ד) שמע ישראל יקוק אלהינו יקוק אחד:

(ה) ואהבת את יקוק אלהיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך:

(ו) והיו הדברים האלה אשר אנכי מצוך היום על לבבך:

Source #2: Sefer Mada, Hilchot Yesodei Hatora 2:1-2

"האל הנכבד והנורא הזה מצוה לאהבו וליראה אותו שנאמר ואהבת את ה' אלהיך, ונאמר את ה' אלהיך תירא"
2:2
"והיאך היא הדרך לאהבתו ויראתו, בשעה שיתבונן האדם במעשיו וברואיו הנפלאים הגדולים ויראה מהן חכמתו שאין לה ערך ולא קץ מיד הוא אוהב ומשבח ומפאר ומתאוה תאוה גדולה לידע השם הגדול א כמו שאמר דוד צמאה נפשי לאלהים לאל חי, וכשמחשב בדברים האלו עצמן מיד הוא נרתע לאחוריו ויפחד ויודע שהוא בריה קטנה שפלה אפלה עומדת בדעת קלה מעוטה לפני תמים דעות, כמו שאמר דוד כי אראה שמיך מעשה אצבעותיך מה אנוש כי תזכרנו, ולפי הדברים האלו אני מבאר כללים גדולים ממעשה רבון העולמים כדי שיהיו פתח למבין לאהוב את השם, כמו שאמרו חכמים בענין אהבה שמתוך כך אתה מכיר את מי שאמר והיה העולם." 

Source #3: Sefer Mada, Hilchot Teshuva 10:3                                                                                                                              
"וכיצד האהבה הראויה הוא שיאהב את ה' אהבה גדולה יתירה עזה מאוד עד שתהא נפשו קשורה באהבת ה' ונמצא שוגה בה תמיד כאלו חולה חולי האהבה שאין דעתו פנויה מאהבת אותה אשה והוא שוגה בה תמיד בין בשבתו בין בקומו בין בשעה שהוא אוכל ושותה, יתר מזה תהיה אהבת ה' בלב אוהביו שוגים בה תמיד כמו שצונו בכל לבבך ובכל נפשך, והוא ששלמה אמר דרך משל כי חולת אהבה אני, וכל שיר השירים משל הוא לענין זה". 

Source #4: Sefer Mada, Hilchot Teshuva 10:6

"דבר ידוע וברור שאין אהבת הקב"ה נקשרת בלבו של אדם עד שישגה בה תמיד כראוי ויעזוב כל מה שבעולם חוץ ממנה, כמו שצוה ואמר בכל לבבך ובכל נפשך, אינו אוהב הקב"ה אלא בדעת שידעהו, ועל פי הדעה תהיה האהבה אם מעט מעט ואם הרבה הרבה, לפיכך צריך האדם ליחד עצמו להבין ולהשכיל בחכמות ותבונות המודיעים לו את קונו כפי כח שיש באדם להבין ולהשיג כמו שבארנו בהלכות יסודי התורה. +/השגת הראב"ד/ דבר ידוע וברור וכו'. א"א זה השגיון לא ידענו לאי זה דבר כיון, ואנו מפרשים אותו בשני ענינים לשון שיר כמו שגיון לדוד, וענין אחר בעבור אהבתה תשגה בעניניך שלא תשים אליהם לב+. נגמר ספר ראשון והוא ספר המדע. "
IIIe. Volitional
Source #1: Reflections of the Rav, Prayer as Dialogue pp. 75-76


“Man approaches God through the exercise of his moral will, by arriving at ethical decisions.  The main objective of Halakhah is to achieve performance, to bend man’s will to accord with God’s; this is the normative realization of halachik theory.  This medium is obviously normative for it is directed and controlled and therefore requires kavvanah.  Its purpose is to raise man to a spiritual personality, to guide his drives and biological instincts, to endow them with meaningful content, and to convert mechanical, psychological laws into patterns of sacred living.  In a word, to achieve kedushat haguf, sanctification of man’s physical life.”

Source #2: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva Chapter 5                                                                                            
הלכה א
"רשות לכל אדם נתונה אם רצה להטות עצמו לדרך טובה ולהיות צדיק הרשות בידו, ואם רצה להטות עצמו לדרך רעה ולהיות רשע הרשות בידו, הוא שכתוב בתורה הן האדם היה כאחד ממנו לדעת טוב ורע, כלומר הן מין זה של אדם היה יחיד בעולם ואין מין שני דומה לו בזה הענין שיהא הוא מעצמו בדעתו ובמחשבתו יודע הטוב והרע ועושה כל מה שהוא חפץ ואין מי שיעכב בידו מלעשות הטוב או הרע וכיון שכן הוא פן ישלח ידו."

הלכה ב
"אל יעבור במחשבתך דבר זה שאומרים טפשי אומה"ע ורוב גולמי בני ישראל שהקב"ה גוזר על האדם מתחלת ברייתו להיות צדיק או רשע, אין הדבר כן אלא כל אדם ראוי לו להיות צדיק כמשה רבינו או רשע כירבעם או חכם או א סכל או רחמן או אכזרי או כילי או שוע וכן שאר כל הדעות, ואין לו מי שיכפהו ולא גוזר עליו ולא מי שמושכו לאחד משני הדרכים אלא הוא מעצמו ומדעתו נוטה לאי זו דרך שירצה, הוא שירמיהו אמר מפי עליון לא תצא הרעות והטוב, כלומר אין הבורא גוזר על האדם להיות טוב ולא להיות רע, וכיון שכן הוא נמצא זה החוטא הוא הפסיד את עצמו, ולפיכך ראוי לו לבכות ולקונן על חטאיו ועל מה שעשה לנפשו וגמלה רעה, הוא שכתוב אחריו מה יתאונן אדם חי וגו', וחזר ואמר הואיל ורשותנו בידינו ומדעתנו עשינו כל הרעות ראוי לנו לחזור בתשובה ולעזוב רשענו שהרשות עתה בידינו הוא שכתוב אחריו נחפשה דרכינו ונחקורה ונשובה וגו'." 

הלכה ג
"ודבר זה עיקר גדול הוא והוא עמוד התורה והמצוה שנאמר ראה נתתי לפניך היום את החיים, וכתיב ראה אנכי נותן לפניכם היום, כלומר שהרשות בידכם וכל שיחפוץ האדם לעשות ממעשה בני האדם עושה בין טובים בין רעים, ומפני זה הענין נאמר מי יתן והיה לבבם זה להם, כלומר שאין הבורא כופה בני האדם ולא גוזר עליהן לעשות טובה או רעה אלא הכל מסור להם. "

הלכה ד
"אילו האל היה גוזר על האדם להיות צדיק או רשע או אילו היה שם דבר שמושך את האדם בעיקר תולדתו לדרך מן הדרכים או למדע מן המדעות או לדעה מן הדעות או למעשה מן המעשים כמו שבודים מלבם הטפשים הוברי שמים היאך היה מצוה לנו על ידי הנביאים עשה כך ואל תעשה כך הטיבו דרכיכם ואל תלכו אחרי רשעכם והוא מתחלת ברייתו כבר נגזר עליו או תולדתו תמשוך אותו לדבר שאי אפשר לזוז ממנו, ומה מקום היה לכל התורה כולה ובאי זה דין ואיזה משפט נפרע מן הרשע או משלם שכר לצדיק, השופט כל הארץ לא יעשה משפט, ואל תתמה ותאמר היאך יהיה האדם עושה כל מה שיחפוץ ויהיו מעשיו מסורים לו וכי יעשה בעולם דבר שלא ברשות קונו ולא חפצו והכתוב אומר כל אשר חפץ ה' עשה בשמים ובארץ, דע שהכל כחפצו יעשה ואף על פי שמעשינו מסורין לנו, כיצד כשם שהיוצר חפץ להיות האש והרוח עולים למעלה והמים והארץ יורדים למטה והגלגל סובב בעיגול וכן שאר בריות העולם להיות כמנהגן שחפץ בו, ככה חפץ להיות האדם רשותו בידו וכל מעשיו מסורין לו ולא יהיה לו לא כופה ולא מושך אלא הוא מעצמו ובדעתו שנתן לו האל עושה כל שהאדם יכול לעשות, לפיכך דנין אותו לפי מעשיו אם עשה טובה מטיבין לו ואם עשה רעה מריעין לו, הוא שהנביא אומר מידכם היתה זאת לכם, גם המה בחרו בדרכיהם, ובענין זה אמר שלמה שמח בחור בילדותך ודע כי על כל אלה ב יביאך האלהים במשפט, כלומר דע שיש בידך כח לעשות ועתיד אתה ליתן את הדין." 

הלכה ה
"שמא תאמר והלא הקב"ה יודע כל מה שיהיה וקודם שיהיה ידע שזה יהיה צדיק או רשע או לא ידע, אם ידע שהוא יהיה צדיק אי אפשר שלא יהיה צדיק ואם תאמר שידע שיהיה צדיק ואפשר שיהיה רשע הרי לא ידע הדבר על בוריו, דע שתשובת שאלה זו ארוכה מארץ מדה ורחבה מני ים וכמה עיקרים גדולים והררים רמים תלויים בה אבל צריך אתה לידע ולהבין בדבר זה שאני אומר, כבר בארנו בפ' שני מהלכות יסודי התורה שהקב"ה אינו יודע מדיעה שהיא חוץ ממנו כבני אדם שהם ודעתם שנים, אלא הוא יתעלה שמו ודעתו אחד ואין דעתו של אדם יכולה להשיג דבר זה על בוריו וכשם שאין כח באדם להשיג ולמצוא אמתת הבורא שנאמר כי לא יראני האדם וחי אין כח באדם להשיג ולמצוא דעתו של בורא, הוא שהנביא אמר כי לא מחשבותי מחשבותיכם ולא דרכיכם דרכי, וכיון שכן הוא אין בנו כח לידע היאך ידע הקב"ה כל הברואים והמעשים אבל ג נדע בלא ספק שמעשה האדם ביד האדם ואין הקב"ה מושכו ולא גוזר עליו לעשות כך, ולא מפני קבלת הדת בלבד נודע דבר זה אלא בראיות ברורות מדברי החכמה, ומפני זה נאמר בנבואה שדנין את האדם על מעשיו כפי מעשיו אם טוב ואם רע וזה הוא העיקר שכל דברי הנבואה תלויין בו. +/השגת הראב"ד/ וכיון שכן הוא אין בנו כח לידע היאך ידע הקב"ה כל הברואים ומעשה ידיהם. א"א לא נהג זה המחבר מנהג החכמים שאין אדם מתחיל בדבר ולא ידע להשלימו והוא החל בשאלות קושיות והניח הדבר בקושיא והחזירו לאמונה וטוב היה לו להניח הדבר בתמימות התמימים ולא יעורר לבם ויניח דעתם בספק ואולי שעה אחת יבא הרהור בלבם על זה, ואע"פ שאין תשובה נצחת על זה טוב הוא לסמוך לו קצת תשובה ואומר, אם היו צדקת האדם ורשעתו תלוים בגזירת הבורא ית' היינו אומרים שידיעתו היא גזירתו והיתה לנו השאלה קשה מאד ועכשיו שהבורא הסיר זו הממשלה מידו ומסרה ביד האדם עצמו אין ידיעתו גזירה אבל היא כידיעת האצטגנינים שיודעים מכח אחר מה יהיו דרכיו של זה והדבר ידוע שכל מקרה האדם קטן וגדול מסרו הבורא בכח המזלות אלא שנתן בו השכל להיותו מחזיקו לצאת מתחת המזל והוא הכח הנתון באדם להיותו טוב או רע והבורא יודע כח המזל ורגעיו אם יש כח בשכל להוציאו לזה מידו אם לא וזו הידיעה אינה גזירה, וכל זה איננו שוה.+ "

IIf. Teshuva:

Source #1: Sefer Devarim 4:29-31
דברים פרק ד
כט) ובקשתם משם את יקוק אלהיך ומצאת כי תדרשנו בכל לבבך ובכל נפשך:
(ל) בצר לך ומצאוך כל הדברים האלה באחרית הימים ושבת עד יקוק אלהיך ושמעת בקלו:

(לא) כי אל רחום יקוק אלהיך לא ירפך ולא ישחיתך ולא ישכח את ברית אבתיך אשר נשבע להם:

Source #2: Sefer Shmuel bet, Chapter 12                                                                             

שמואל יב 

 (א) יקוק את נתן אל דוד ויבא אליו ויאמר לו שני אנשים היו בעיר אחת אחד עשיר ואחד ראש:

(ב) לעשיר היה צאן ובקר הרבה מאד:

(ג) ולרש אין כל כי אם כבשה אחת קטנה אשר קנה ויחיה ותגדל עמו ועם בניו יחדו מפתו תאכל ומכסו תשתה ובחיקו תשכב ותהי לו כבת:

(ד) ויבא הלך לאיש העשיר ויחמל לקחת מצאנו ומבקרו לעשות לארח הבא לו ויקח את כבשת האיש הראש ויעשה לאיש הבא אליו:

(ה) ויחר אף דוד באיש מאד ויאמר אל נתן חי יקוק כי בן מות האיש העשה זאת:

(ו) ואת הכבשה ישלם ארבעתים עקב אשר עשה את הדבר הזה ועל אשר לא חמל:

(ז) ויאמר נתן אל דוד אתה האיש כה אמר יקוק אלהי ישראל אנכי משחתיך למלך על ישראל ואנכי הצלתיך מיד שאול:

(ח) ואתנה לך את בית אדניך ואת נשי אדניך בחיקך ואתנה לך את בית ישראל ויהודה ואם מעט ואספה לך כהנה וכהנה:

(ט) מדוע בזית את דבר יקוק לעשות הרע בעינו בעיני את אוריה החתי הכית בחרב ואת אשתו לקחת לך לאשה ואתו הרגת בחרב בני עמון:

(י) ועתה לא תסור חרב מביתך עד עולם עקב כי בזתני ותקח את אשת אוריה החתי להיות לך לאשה: ס
(יא) כה אמר יקוק הנני מקים עליך רעה מביתך ולקחתי את נשיך לעיניך ונתתי לרעיך ושכב עם נשיך לעיני השמש הזאת:

(יב) כי אתה עשית בסתר ואני אעשה את הדבר הזה נגד כל ישראל ונגד השמש: ס
(יג) ויאמר דוד אל נתן חטאתי ליקוק ס ויאמר נתן אל דוד גם יקוק העביר חטאתך לא תמות
Source#3: Sefer Tehilim, Chapter 51

 תהלים נא 

 (א) מזמור לדוד:

(ב) בבוא אליו נתן הנביא כאשר בא אל בת שבע:

(ג) חנני אלהים כחסדך כרב רחמיך מחה פשעי:

(ד) הרבה הרב כבסני מעוני ומחטאתי טהרני:

(ה) כי פשעי אני אדע וחטאתי נגדי תמיד:

(ו) לך לבדך חטאתי והרע בעיניך עשיתי למען תצדק בדברך תזכה בשפטך:

(ז) הן בעוון חוללתי ובחטא יחמתני אמי:

(ח) הן אמת חפצת בטחות ובסתם חכמה תודיעני:

(ט) תחטאני באזוב ואטהר תכבסני ומשלג אלבין:

(י) תשמיעני ששון ושמחה תגלנה עצמות דכית:

(יא) הסתר פניך מחטאי וכל עונתי מחה:

(יב) לב טהור ברא לי אלהים ורוח נכון חדש בקרבי:

(יג) אל תשליכני מלפניך ורוח קדשך אל תקח ממני:

(יד) השיבה לי ששון ישעך ורוח נדיבה תסמכני:

(טו) אלמדה פשעים דרכיך וחטאים אליך ישובו:

(טז) הצילני מדמים אלהים אלהי תשועתי תרנן לשוני צדקתך:

(יז) אדני שפתי תפתח ופי יגיד תהלתך:

(יח) כי לא תחפץ זבח ואתנה עולה לא תרצה:

(יט) זבחי אלהים רוח נשברה לב נשבר ונדכה אלהים לא תבזה:

(כ) היטיבה ברצונך את ציון תבנה חומות ירושלם:

(כא) אז תחפץ זבחי צדק עולה וכליל אז יעלו על מזבחך פרים:

Source #4: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva Chapter 1: 1                                                                                  
הלכה א'

כל מצוות התורה בין עשה בין לא תעשה אם עבר אדם על אחת מהן בין בזדון בין בשגגה כשיעשה תשובה וישוב מחטאו חייב להתודות לפני האל ברוך הוא שנאמר איש או אשה כי יעשו וגו' והתודו את חטאתם אשר עשו זה וידוי דברים, וידוי זה מצות עשה, כיצד מתודין אומר אנא השם חטאתי עויתי פשעתי לפניך ועשיתי כך וכך והרי נחמתי ובושתי במעשי ולעולם איני חוזר לדבר זה, וזהו עיקרו של וידוי, וכל המרבה להתודות ומאריך בענין זה הרי זה משובח, וכן בעלי חטאות ואשמות בעת שמביאין קרבנותיהן על שגגתן או על זדונן אין מתכפר להן בקרבנם עד שיעשו תשובה, ויתודו וידוי דברים שנאמר והתודה אשר חטא עליה, וכן כל מחוייבי מיתות בית דין ומחוייבי מלקות אין מתכפר להן א במיתתן או בלקייתן עד שיעשו תשובה ויתודו, וכן החובל בחבירו והמזיק ממונו אף על פי ששילם לו מה שהוא חייב לו אינו מתכפר עד שיתודה וישוב מלעשות כזה לעולם שנאמר מכל חטאות האדם. 

הלכה ג'

בזמן הזה שאין בית המקדש קיים ואין לנו מזבח כפרה אין שם אלא תשובה, התשובה מכפרת על כל העבירות, אפילו רשע כל ימיו ועשה תשובה באחרונה אין מזכירין לו שום דבר מרשעו שנאמר רשעת הרשע לא יכשל בה ביום שובו מרשעו, ועצמו של יום הכפורים מכפר לשבים שנאמר כי ביום הזה יכפר עליכם. 
Source #5: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva, Chapter 2: 1                                                                                           
 הלכה
"זו היא תשובה גמורה, זה שבא לידו דבר שעבר בו ואפשר בידו לעשותו ופירש ולא עשה מפני התשובה, לא מיראה ולא מכשלון כח, כיצד הרי שבא על אשה בעבירה ולאחר זמן נתייחד עמה והוא עומד באהבתו בה ובכח גופו ובמדינה שעבר בה ופירש ולא עבר זהו בעל תשובה גמורה, הוא ששלמה אמר וזכור את בוראיך בימי בחורותיך, ואם לא שב אלא בימי זקנותו ובעת שאי אפשר לו לעשות מה שהיה עושה אף על פי שאינה תשובה מעולה מועלת היא לו ובעל תשובה הוא, אפילו עבר כל ימיו ועשה תשובה ביום א מיתתו ומת בתשובתו כל עונותיו נמחלין שנאמר עד אשר לא תחשך השמש והאור והירח והכוכבים ושבו העבים אחר הגשם שהוא יום המיתה, מכלל שאם זכר בוראו ושב קודם שימות נסלח לו." 

הלכה ב
"ומה היא התשובה הוא שיעזוב החוטא חטאו ויסירו ממחשבתו ויגמור בלבו שלא יעשהו עוד שנאמר יעזוב רשע דרכו וגו', וכן יתנחם על שעבר שנאמר כי אחרי שובי נחמתי, ויעיד עליו יודע תעלומות שלא ישוב לזה החטא לעולם שנאמר ולא נאמר עוד אלהינו למעשה ידינו וגו', וצריך להתודות בשפתיו ולומר עניינות אלו שגמר בלבו. "

הלכה ג
"כל המתודה בדברים ולא גמר בלבו לעזוב הרי זה דומה לטובל ושרץ בידו שאין הטבילה מועלת לו עד שישליך השרץ, וכן הוא אומר ומודה ועוזב ירוחם, וצריך לפרוט ב את החטא שנאמר אנא חטא העם הזה חטאה גדולה ויעשו להם אלהי זהב."

הלכה ד
"ואל ידמה אדם בעל תשובה שהוא מרוחק ממעלת הצדיקים מפני העונות והחטאות שעשה, אין הדבר כן אלא אהוב ונחמד הוא לפני הבורא כאילו לא חטא מעולם, ולא עוד אלא ששכרו הרבה שהרי טעם טעם החטא ופירש ממנו וכבש יצרו, אמרו חכמים מקום שבעלי תשובה עומדין אין צדיקים גמורין יכולין לעמוד בו, כלומר מעלתן גדולה ממעלת אלו שלא חטאו מעולם מפני שהן כובשים יצרם יותר מהם. "
הלכה ה
"כל הנביאים כולן צוו על התשובה ואין ישראל נגאלין אלא בתשובה, וכבר הבטיחה תורה שסוף ישראל לעשות תשובה בסוף גלותן ומיד הן נגאלין שנאמר והיה כי יבאו עליך כל הדברים וגו' ושבת עד ה' אלהיך ושב ה' אלהיך וגו'." 

הלכה ו
"גדולה תשובה שמקרבת את האדם לשכינה שנאמר שובה ישראל עד ה' אלהיך, ונאמר ולא שבתם עדי נאם ה', ונאמר אם תשוב ישראל נאם ה' אלי תשוב, כלומר אם תחזור בתשובה בי תדבק, התשובה מקרבת את הרחוקים, אמש היה זה שנאוי לפני המקום משוקץ ומרוחק ותועבה, והיום הוא אהוב ונחמד קרוב וידיד, וכן אתה מוצא שבלשון שהקב"ה מרחיק החוטאים בה מקרב את השבים בין יחיד בין רבים, שנאמר והיה במקום אשר יאמר להם לא עמי אתם יאמר להם בני אל חי, ונאמר ביכניהו ברשעתו כתבו את האיש הזה ערירי גבר לא יצלח בימיו, אם יהיה כניהו בן יהויקים מלך יהודה חותם על יד ימיני וגו', וכיון ששב בגלותו נאמר בזרובבל בנו ביום ההוא נאם ה' צבאות אקחך זרובבל בן שאלתיאל עבדי נאם ה' ושמתיך כחותם." 
הלכה ז
"כמה מעולה מעלת התשובה, אמש היה זה מובדל מה' אלהי ישראל שנאמר עונותיכם היו מבדילים ביניכם לבין אלהיכם, צועק ואינו נענה שנאמר כי תרבו תפלה וגו' ועושה מצות וטורפין אותן בפניו שנאמר מי בקש זאת מידכם רמוס חצרי, מי גם בכם ויסגר דלתים וגו', והיום הוא מודבק בשכינה שנאמר ואתם הדבקים בה' אלהיכם, צועק ונענה מיד שנאמר והיה טרם יקראו ואני אענה, ועושה מצות ומקבלין אותן בנחת ושמחה שנאמר כי כבר רצה האלהים את מעשיך, ולא עוד אלא שמתאוים להם שנאמר וערבה לה' מנחת יהודה וירושלם כימי עולם וכשנים קדמוניות." 
הלכה ח
"בעלי תשובה דרכן להיות שפלים וענוים ביותר, אם חרפו אותן הכסילים במעשיהם הראשונים ואמרו להן אמש היית עושה כך וכך ואמש היית אומר כך וכך, אל ירגישו להן אלא שומעין ושמחים ויודעין שזו זכות להם, שכל זמן שהם בושים ממעשיהם שעברו ונכלמים מהן זכותם מרובה ומעלתם מתגדלת, וחטא גמור הוא לומר לבעל תשובה זכור מעשיך הראשונים או להזכירן לפניו כדי לביישו, או להזכיר דברים וענינים הדומין להם כדי להזכירו מה עשה, הכל אסור ומוזהר עליו בכלל הוניית דברים שהזהירה תורה עליה שנאמר ולא תונו איש את עמיתו." 

הלכה ד
"מדרכי התשובה להיות השב צועק תמיד לפני השם בבכי ובתחנונים ועושה ג צדקה כפי כחו ומתרחק הרבה מן הדבר שחטא בו ומשנה שמו כלומר אני אחר ואיני אותו האיש שעשה אותן המעשים ומשנה מעשיו כולן לטובה ולדרך ישרה וגולה ממקומו, שגלות מכפרת עון מפני שגורמת לו להכנע ולהיות עניו ושפל רוח. "

Source #: R’ Soloveichik, On Repentance:

IVa.  Character Development   

Source #1: R’ Bachya Ibn Pakuda, Hovot HaLevaot, introduction


“The Creator actually granted us three gates through which to come to knowledge of His Torah and His faith; a healthy mind, God’s veritable Torah itself, given through his prophet, Moses; and the traditions received from our ancestors, who obtained them from the prophets, as the great Saadia Gaon has already adequately explained.


But Torah wisdom itself is comprised of two elements: knowledge of our physical duties (the science of the manifest”), and knowledge of duties of the heart, which are internal (known as the “science of the concealed”).

There are also two types of physical duties: those mitzvot that common sense would suggest even if they were not ordained by the Torah; and the ritual ones that common sense would neither suggest nor reject, like the prohibition against eating meat with milk, wearing shatnez, planting kelaim, and other prohibitions and obligations that cannot be explained.  But the duties of the heart, as I will explain with God’s help are all rooted in common sense…


Mandatory mitzvahs from among the duties of the heart include believing the world has a creator who created it from nothing and who is incomparable; accepting His oneness; serving Him in your heart; reflecting on His wondrous creation, which serve as signs of His presence; trusting Him; surrendering yourself to Him; fearing Him; dreading and being abashed before Him as He observes you both outside and in; yearning to fulfill His will; dedicating your deeds to His name; loving Him and those who love Him, in order to draw close to Him, as well as hating those who hate Him, etc.- all of which are unapparent from the outside.


Prohibitions from among the duties of the heart include the reverse of all the above, as well as not coveting; not acting out of vengeance and not bearing a grudge against other Jew…it includes not contemplating sin, not yearning to commit one and not deciding to sin, as well as all other such things on a person’s mind of which no one but God is aware…

Source #2, Hovot haLevavot, introduction


“Since the science of the mitzvahs of the Torah are, in fact, divided into two categories (i.e. open and concealed), I delved into the many books written about  mitzvahs by our ancestors since the redaction of the Talmud to see what they had to say about the science of our concealed obligations.  What I noticed was that all of their expository work falls into three categories:  they were either explanations of the books of the Torah and the Prophets that explicated words and ides (as Saadia Gaon did for most of Scripture), or they explained terminology, grammar, usage, and textual variances (as Ibn Janach, the Masorites, and others did), or about those mitzvahs incumbent upon us in our day and age (in the form of legal codes and the like, such as the Smag etc.), or about only some of the mitzvahs (as some geonim did in the form of responses to questions about physical obligations and legal decisions); or their works set out to prove the veracity of the Torah for us either by means of their own arguments, or in response to the claims of the heretics (as Saadia Gaon did in “Beliefs and Opinions”, “The Roots of Faith,” “The Collector” and the like.


Perusing those books and finding not a single one of them dedicated to the science of mental mitzvahs, I realized that the study of this science (of the duties of the heart), was somehow abandoned, and that not a single book had been dedicated to the setting down of its principles.  It was a field left fallow and no one had compiled it in such a way as to include all its parts.


I was so struck by that fact that I wondered if perhaps the Torah had not obligated us in them, but had only made them morally binding on us in order to instruct us in the right and straight path-as if they were discretionary and optional rather than required, and which we are not punished for if we overlook them- and that was why the ancients had not written about them.  So I delved into the duties of the heart by means of reason, Scripture and Tradition to determine if we are in fact obligated in them.  And I found that they are the very foundation of all the mitzvahs, and that if we were to be found wanting in them in any way, it would be impossible for us to keep any of the physical mitzvahs.


As far as reason was concerned, it occurred to me that since it is clear that man is composite of body and soul (which are among the good things the Creator has provided him with), one of which is “apparent” and the other “unapparent”- we are consequently obliged to serve God in an apparent and unapparent fashion.


The apparent way would consist of physical mitzvahs such as prayer, fasting, charity, Torah study and teaching, making a sukkah, lulav, tzizis, mezuzah, guardrails, etc., all of which are accomplished by the external senses.  And the unapparent way (the duties of the heart) would consist of accepting God’s Oneness in your heart, believing in Him and His Torah, taking His service upon yourself, fearing Him, surrendering yourself to Him, being abashed before Him, loving Him, trusting Him, dedicating your deeds to His name, reflecting on His goodness, etc.- all of which are accomplished internally, with the inclination of the heart and by the mind rather than with our external organs.


I knew full well also that the physical mitzvahs could only be observes thoroughly when the heart was willing, the soul wanted to, and the self yearned to do them…


After I clarified our obligation to observe duties of the heart by means of reason, I thought perhaps the obligation was not mentioned in the Torah, and that that was why it was never written about in a book that would teach us about it and guide us in it.  But when I went to the Torah I found that it was mentioned many times…


After our obligations to observe the duties of the heart became clear to me from Scripture, as it did by means of reason, I delved into the words of our Sages.  And I found the same things said even more outright than in Torah and through reason…


After our obligation to comply with the science of the concealed became clear to me by means of reason, Scripture, and the tradition, I thought perhaps this category of mitzvahs was not binding upon us all the time or everywhere, like shmittah, the Jubilee year, and the sacrifices.  But I dwelt on that and found that we are indeed obligated in them our whole lives long, all the time, without exception, and that there is no excuse ever for not observing mitzvahs like accepting the Oneness of God in our hearts; serving Him in our minds; fearing Him; loving Him; longing to keep the mitzvahs…We are obliged in all that all of the time, everywhere, each and every minute, in every way, for as long as we are conscious and alive.


In that we are like the servant who was assigned two different tasks by his master, one in the house, and the other (an agricultural one) in the fields, at specific and well-known times.  If the season for attending to the tasks in the field has passed, or if he was unable to attend them for some reason, he was exempted from that obligation.  But his domestic obligations were never revoked as long as he served his master, as there could be no sound reason not to keep them, and he was obliged to attend them whenever he was not occupied.


So too, in the case of our obligations to keep the mitzvahs pf the heart: there is no reason or excuse fro us not to keep them, other than our love of the world and our ignorance of God…


Then I wondered whether this type of mitzvah just does not generate very many other mitzvahs, and that is why it was never written about in a book of its own.  But when I started to count and categorize those mitzvahs I found that so many other mitzvahs were generated by them that I determined that David’s statement “I have seen the outcome of every intent, but your mitzvah is so vast!’ (Psalms 119:96) refers to the duties of the heart.  For while the physical mitzvahs are specific in number the duties of the heart are so numerous that there is no end to their offspring.


Then I thought perhaps these mitzvahs were already so obvious and well known that everyone was already committed to them, and there was no need to write about them.  But I examined human behavior through history as recorded in books and I found that, except for the more motivated and ascetic among them, most people were far removed from these types of mitzvahs and had to be encouraged and instructed in them…

(A king once gave)  

Source #3: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Deot Chapter 1                                                                               

הלכה א
"דעות הרבה יש לכל אחד ואחד מבני אדם וזו משונה מזו ורחוקה ממנו ביותר, יש אדם שהוא בעל חמה כועס תמיד, ויש אדם שדעתו מיושבת עליו ואינו כועס כלל ואם יכעס יכעס כעס מעט בכמה שנים, ויש אדם שהוא גבה לב ביותר, ויש שהוא שפל רוח ביותר, ויש שהוא בעל תאוה לא תשבע נפשו מהלוך בתאוה, ויש שהוא בעל לב טהור מאד ולא יתאוה אפילו לדברים מעטים שהגוף צריך להן, ויש בעל נפש רחבה שלא תשבע נפשו מכל ממון העולם, כענין שנאמר אוהב כסף לא ישבע כסף, ויש מקצר נפשו שדיו אפילו דבר מעט שלא יספיק לו ולא ירדוף להשיג כל צרכו, ויש שהוא מסגף עצמו ברעב וקובץ על ידו ואינו אוכל פרוטה משלו אלא בצער גדול, ויש שהוא מאבד כל ממונו בידו לדעתו, ועל דרכים אלו שאר כל הדעות כגון מהולל ואונן וכילי ושוע ואכזרי ורחמן ורך לבב ואמיץ לב וכיוצא בהן." 

הלכה ב
"ויש בין כל דעה ודעה הרחוקה ממנה בקצה האחר דעות בינוניות זו רחוקה מזו, וכל הדעות יש מהן דעות שהן לאדם מתחלת ברייתו לפי טבע גופו, ויש מהן דעות שטבעו של אדם זה מכוון ועתיד לקבל אותם במהרה יותר משאר הדעות, ויש מהן שאינן לאדם מתחלת ברייתו אלא למד אותם מאחרים או שנפנה להן מעצמו לפי מחשבה שעלתה בלבו, או ששמע שזו הדעה טובה לו ובה ראוי לילך והנהיג עצמו בה עד שנקבעה בלבו." 

הלכה ג
"שתי קצוות הרחוקות זו מזו שבכל דעה ודעה אינן דרך טובה ואין ראוי לו לאדם ללכת בהן ולא ללמדן לעצמו, ואם מצא טבעו נוטה לאחת מהן או מוכן לאחת מהן או שכבר למד אחת מהן ונהג בה יחזיר עצמו למוטב וילך בדרך הטובים והיא הדרך הישרה. “
הלכה ד
הדרך הישרה היא מדה בינונית שבכל דעה ודעה מכל הדעות שיש לו לאדם, והיא הדעה שהיא רחוקה משתי הקצוות ריחוק שוה ואינה קרובה לא לזו ולא לזו, לפיכך צוו חכמים הראשונים שיהא אדם שם דעותיו תמיד ומשער אותם ומכוין אותם בדרך האמצעית כדי שיהא שלם בגופו, כיצד לא יהא בעל חמה נוח לכעוס ולא כמת שאינו מרגיש אלא בינוני, לא יכעוס אלא על דבר גדול שראוי לכעוס עליו כדי שלא יעשה כיוצא בו פעם אחרת, וכן לא יתאוה אלא לדברים שהגוף צריך להן ואי אפשר להיות בזולתן כענין שנאמר צדיק אוכל לשובע נפשו, וכן לא יהיה עמל בעסקו אלא להשיג דבר שצריך לו לחיי שעה כענין שנאמר טוב מעט לצדיק, ולא יקפוץ ידו ביותר, ולא יפזר ממונו אלא נותן צדקה כפי מסת ידו ומלוה כראוי למי שצריך, ולא יהא מהולל ושוחק ולא עצב ואונן אלא שמח כל ימיו בנחת בסבר פנים יפות, וכן שאר דעותיו, ודרך זו היא דרך החכמים, כל אדם שדעותיו דעות בינונית /בינוניות/ ממוצעות נקרא חכם. 

הלכה ה
ומי שהוא מדקדק על עצמו ביותר ויתרחק מדעה בינונית מעט לצד זה או לצד זה נקרא חסיד, כיצד מי שיתרחק מגובה הלב עד הקצה האחרון ויהיה שפל רוח ביותר נקרא חסיד וזו היא מדת חסידות, ואם נתרחק עד האמצע בלבד ויהיה עניו נקרא חכם וזו היא מדת חכמה, ועל דרך זו שאר כל הדעות, וחסידים הראשונים היו מטין דעות שלהן מדרך האמצעית כנגד שתי הקצוות, יש דעה שמטין אותה כנגד הקצה האחרון ויש דעה שמטין אותה כנגד הקצה הראשון, וזהו לפנים משורת הדין, ומצווין אנו ללכת בדרכים האלו הבינונים והם הדרכים הטובים והישרים שנאמר והלכת בדרכיו. 

הלכה ו
"כך למדו בפירוש מצוה זו, מה הוא נקרא חנון אף אתה היה חנון, מה הוא נקרא רחום אף אתה היה רחום, מה הוא נקרא קדוש אף אתה היה קדוש, ועל דרך זו קראו הנביאים לאל בכל אותן הכנויין ארך אפים ורב חסד צדיק וישר תמים גבור וחזק וכיוצא בהן, להודיע שהן דרכים טובים וישרים וחייב אדם להנהיג עצמו בהן ולהדמות אליו כפי כחו. "
הלכה ז
"וכיצד ירגיל אדם עצמו בדעות אלו עד שיקבעו בו, יעשה וישנה וישלש במעשים שעושה על פי הדעות האמצעיות ויחזור בהם תמיד עד שיהיו מעשיהם קלים עליו ולא יהיה בהם טורח עליו ויקבעו הדעות בנפשו, ולפי שהשמות האלו נקרא בהן היוצר והם הדרך הבינונית שאנו חייבין ללכת בה, נקראת דרך זו דרך ה', והיא שלמד אברהם אבינו לבניו שנאמר כי ידעתיו למען אשר יצוה וגו', וההולך בדרך זו מביא טובה וברכה לעצמו שנאמר למען הביא ה' על אברהם את אשר דבר עליו." 

Source #4: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Deot chapter 2
הלכה א
" חולי הגוף טועמים המר מתוק ומתוק מר, ויש מן החולים מי שמתאוה ותאב למאכלות שאינן ראויין לאכילה כגון העפר והפחם ושונא המאכלות הטובים כגון הפת והבשר הכל לפי רוב החולי, כך בני אדם שנפשותיהם חולות מתאוים ואוהבים הדעות הרעות ושונאים הדרך הטובה ומתעצלים ללכת בה והיא כבידה עליהם למאד לפי חליים, וכן ישעיהו אומר באנשים הללו הוי האומרים לרע טוב ולטוב רע שמים חושך לאור ואור לחושך שמים מר למתוק ומתוק למר, ועליהם נאמר העוזבים ארחות יושר ללכת בדרכי חושך, ומה היא תקנת חולי הנפשות, ילכו אצל החכמים שהן רופאי הנפשות וירפאו חליים בדעות שמלמדין אותם עד שיחזירום לדרך הטובה, והמכירים בדעות הרעות שלהם ואינם הולכים אצל החכמים לרפא אותם עליהם אמר שלמה חכמה ומוסר אוילים בזו." 

הלכה ב
"וכיצד היא רפואתם מי שהוא בעל חמה אומרים לו להנהיג עצמו שאם הוכה וקולל לא ירגיש כלל, וילך בדרך זו זמן מרובה עד שיתעקר החמה מלבו, ואם היה גבה לב ינהיג עצמו בבזיון הרבה וישב למטה מן הכל וילבש בלויי סחבות המבזות את לובשיהם וכיוצא בדברים אלו עד שיעקור גובה הלב ממנו ויחזור לדרך האמצעית שהוא דרך הטובה, ולכשיחזור לדרך האמצעית ילך בה כל ימיו, ועל קו זה יעשה בשאר כל הדעות אם היה רחוק לקצה האחד ירחיק עצמו לקצה השני וינהוג בו זמן רב עד שיחזור בו לדרך הטובה והיא מדה בינונית שבכל דעה ודעה." 

הלכה ג
"ויש דעות שאסור לו לאדם לנהוג בהן בבינונית אלא יתרחק מן הקצה האחד עד הקצה האחר, והוא גובה לב, שאין דרך הטובה שיהיה אדם עניו בלבד אלא שיהיה שפל רוח ותהיה רוחו נמוכה למאד, ולפיכך נאמר במשה רבינו ענו מאד ולא נאמר ענו בלבד, ולפיכך צוו חכמים מאד מאד הוי שפל רוח, ועוד אמרו שכל המגביה לבו כפר בעיקר שנאמר ורם לבבך ושכחת את ה' אלקיך, ועוד אמרו בשמתא מאן דאית ביה גסות הרוח ואפילו א מקצתה, וכן הכעס מדה רעה היא עד למאד וראוי לאדם שיתרחק ממנה עד הקצה האחר, וילמד עצמו שלא יכעוס ואפילו על דבר שראוי לכעוס עליו, ואם רצה להטיל ב אימה על בניו ובני ביתו או על הציבור אם היה פרנס ורצה לכעוס עליהן כדי שיחזרו למוטב יראה עצמו בפניהם שהוא כועס כדי לייסרם ותהיה דעתו מיושבת בינו לבין עצמו כאדם שהוא מדמה כועס בשעת כעסו והוא אינו כועס, אמרו חכמים הראשונים כל הכועס כאילו עובד עבודת כוכבים, ואמרו שכל הכועס אם חכם הוא חכמתו מסתלקת ממנו ואם נביא הוא נבואתו מסתלקת ממנו, ובעלי כעס אין חייהם חיים, לפיכך צוו להתרחק מן הכעס עד שינהיג עצמו שלא ירגיש אפילו לדברים המכעיסים וזו היא הדרך הטובה, ודרך הצדיקים הן עלובין ואינן עולבין שומעים חרפתם ואינם משיבין עושין מאהבה ושמחים ביסורים, ועליהם הכתוב אומר ואוהביו כצאת השמש בגבורתו." 

IVc. Kiddush Hashem

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Yesodei haTorah, 5:11

"ויש דברים אחרים שהן בכלל חילול השם, והוא שיעשה אותם אדם גדול בתורה ומפורסם בחסידות דברים שהבריות מרננים אחריו בשבילם, ואע"פ שאינן עבירות הרי זה חילל את השם ט כגון שלקח ואינו נותן דמי המקח לאלתר, והוא שיש לו ונמצאו המוכרים תובעין והוא מקיפן, או שירבה בשחוק או באכילה ושתיה אצל עמי הארץ וביניהן, או שדבורו עם הבריות אינו בנחת ואינו מקבלן בסבר פנים יפות אלא בעל קטטה וכעס, וכיוצא בדברים האלו הכל לפי גדלו של חכם צריך שידקדק על עצמו ויעשה לפנים משורת הדין, וכן אם דקדק החכם על עצמו והיה דבורו בנחת עם הבריות ודעתו מעורבת עמהם ומקבלם בסבר פנים יפות ונעלב מהם ואינו עולבם, מכבד להן ואפילו למקילין לו, ונושא ונותן באמונה, ולא ירבה באריחות עמי הארץ וישיבתן, ולא יראה תמיד אלא עוסק בתורה עטוף בציצית מוכתר בתפילין ועושה בכל מעשיו לפנים משורת הדין, והוא שלא יתרחק הרבה ולא ישתומם, עד שימצאו הכל מקלסין אותו ואוהבים אותו ומתאוים למעשיו הרי זה קידש את ה' ועליו הכתוב אומר ויאמר לי עבדי אתה ישראל אשר בך אתפאר."

IVd. Asceticism

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Deot 3:1

הלכה א
 "יאמר אדם הואיל והקנאה והתאוה והכבוד וכיוצא בהם דרך רעה הן ומוציאין את האדם מן העולם, אפרוש מהן ביותר ואתרחק לצד האחרון, עד שלא יאכל בשר ולא ישתה יין ולא ישא אשה ולא ישב בדירה נאה ולא ילבש מלבוש נאה אלא השק והצמר הקשה וכיוצא בהן כגון כהני העובדי כוכבים, גם זה דרך רעה היא ואסור לילך בה, המהלך בדרך זו נקרא חוטא, שהרי הוא אומר בנזיר וכפר עליו מאשר חטא על הנפש, אמרו חכמים ומה אם נזיר שלא פירש אלא מן היין צריך כפרה המונע עצמו מכל דבר ודבר על אחת כמה וכמה, לפיכך צוו חכמים שלא ימנע אדם עצמו אלא מדברים שמנעתו התורה בלבד, ולא יהא אוסר עצמו בנדרים ובשבועות על דברים המותרים, כך אמרו חכמים לא דייך מה שאסרה תורה אלא שאתה אוסר עליך דברים אחרים, ובכלל הזה אלו שמתענין תמיד אינן בדרך טובה, ואסרו חכמים שיהא אדם מסגף עצמו בתענית, ועל כל הדברים האלו וכיוצא בהן צוה שלמה ואמר אל תהי צדיק הרבה ואל תתחכם יותר למה תשומם."

Source #2: Rambam, Hilchot Deot 5:1-3 

"כשם שהחכם ניכר בחכמתו ובדעותיו והוא מובדל בהם משאר העם, כך צריך שיהיה ניכר במעשיו במאכלו ובמשקהו ובבעילתו ובעשיית צרכיו ובדבורו ובהילוכו ובמלבושו ובכלכול דבריו ובמשאו ובמתנו, ויהיו כל המעשים האלו נאים ומתוקנים ביותר, כיצד תלמיד חכם לא יהיה גרגרן אלא אוכל מאכל הראוי להברות גופו, ולא יאכל ממנו אכילה גסה, ולא יהא רודף למלאת בטנו כאלו שמתמלאין ממאכל ומשתה עד שתיפח כריסם, ועליהם מפורש בקבלה וזריתי פרש על פניכם, אמרו חכמים אלו בני אדם שאוכלין ושותין ועושין כל ימיהם כחגים, והם האומרים אכול ושתה כי מחר נמות, וזהו מאכל הרשעים, ושלחנות אלו הם שגינה הכתוב ואמר כי כל שלחנות מלאו קיא צואה בלי מקום, אבל החכם אינו אוכל אלא תבשיל אחד או שנים ואוכל ממנו כדי חייו ודיו, הוא שאמר שלמה צדיק אוכל לשובע נפשו." 

הלכה ב
"כשהחכם אוכל מעט זה הראוי לו לא יאכלנו אלא בביתו על שולחנו, ולא יאכל בחנות ולא בשוק אלא מפני צורך גדול, כדי שלא יתגנה בפני הבריות, ולא יאכל אצל עמי הארץ ולא על אותן השלחנות המלאים קיא צואה, ולא ירבה סעודותיו בכל מקום ואפילו עם החכמים, ולא יאכל בסעודות שיש בהן קיבוץ הרבה, ואין ראוי לו לאכול אלא בסעודה של מצוה בלבד כגון סעודת אירוסין ונישואין, והוא שיהיה תלמיד חכם שנשא בת תלמיד חכם, והצדיקים והחסידים הראשונים לא אכלו מסעודה שאינה שלהן." 

הלכה ג
"כשהחכם שותה יין אינו שותה אלא כדי לשרות אכילה שבמעיו, וכל המשתכר הרי זה חוטא ומגונה ומפסיד חכמתו, ואם נשתכר בפני עמי הארץ הרי זה חילל את השם, ואסור לשתות יין בצהרים ואפילו מעט אלא אם היה בכלל האכילה, שהשתיה שהיא בכלל האכילה אינה משכרת, ואין נזהרין אלא מיין שלאחר המזון." 

Source #2: Kuzari, Second Essay, pp.95-96      

The Rabbi: “That being the case, asceticism is of no value, for the Torah has not charged us with this type of service.  Rather, we are to take the moderate path, to equitably provide for every faculty within our body and soul its due portion, provided we are not excessive.  For being excessive with one faculty results in curtailing another.  For example, one who is excessive in indulging hid physical desires will compromise his mental faculties, and vice versa.  And one who over emphasizes ambition will lode in other traits.


Fasting is not appropriate service for one whose physical desires and faculties are already weak, and whose body is lean.  Such a person is rather better off adorning his body.  Nor is living in deprivation appropriate service for one who is able to acquire luxury without excess effort, and whose wisdom and good deeds will not be compromised by his wealth.  And certainly if a person has a family to support, and his desire to make a living is therefore for the sake of Heaven, then monetary pursuit is healthy for such a person.


The general rule, then, is that our Torah’s laws are split between those that arouse awe and those that arouse love and joy.  You are therefore meant to become close to God with both types.  Your submissiveness during fast days will not make you any closer than your joy on the Sabbath and festivals, provided that your joy is directed and with a full heart.  Just as prayer requires thought and intent, so does the joy one generates when performing a commandments or studying Torah require thought and intent.  You are thus supposed to rejoice in the commandment itself, which comes out of your love of the commandment’s Commander and your recognition of how He has benefited you thereby.  You should feel as if you are a guest in His home, invited to enjoy His table and goodness, and you should express your thanks both privately and publicly.  If your joy brings you to singing and dancing then this is also considered service and attachment to the Divinity…”                                                                                                         

Sources Year #2                                                                                                                   

Ia. Faith and Reason                                                                                                                                                               
II.a Doubt & Certainty                                                                                                                                                      Source #1: R’ Saadia Gaon,Sefer Emunot Vdeot p.9

"Now someone “might perhaps ask:  What was the purpose of the Creator in permitting these uncertainties and doubts to prevail among His creatures?  To this question we here offer an answer.  We maintain that the very fact of their being created entities necessitates their entertaining uncertainties and illusions.  That is to say: by the plan of creation, they require for every act they perform a span of time within which to complete that act step by step.  Cognition, therefore, which is one of these activities, obviously depends upon a like condition.  Now the process of knowing on the part of men begins with things that are at first jumbled, obscure and ambiguous.  However, by the power of the intellect, which they do, in the course of time, continually refine and purify these [complexities] until the uncertainties depart from them and the pure essence is extracted dissociated from any doubt.”     

Source #2: R’ Bachya Ibn Pakuda, Hovot Halevavot, intro

“…That goes for you as well.  If you are not able to arrive at things like the reasons for mitzvahs on your own, your reluctance to delve into that is reasonable…But if you are knowledgeable and understanding, and capable of discerning what you have been taught by the Sages in the name of the prophets about the fundamental doctrines of faith and the impetus for all our actions, then you are commanded to make use of as much of that as possible to draw conclusions from both tradition and logic.  But if you avoid or neglect that, you are only partially fulfilling your obligations to your Creator…


All of these verses prove our point: that although, for educational purposes, study of tradition would naturally come first, the person who can come to clear conclusions on his own by means of logical proofs should not be encouraged to depend on tradition alone.  He should delve into the matter on his own as deeply as possible, and arrive at as many proofs as he possibly can.”

R’ Lamm
IIb. Belief in God

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Yesodei haTorah 1:1-6

הלכה א
" יסוד היסודות ועמוד החכמות לידע שיש שם מצוי ראשון, והוא ממציא כל נמצא, וכל הנמצאים משמים וארץ ומה שביניהם לא נמצאו אלא מאמתת המצאו. "

הלכה ב
"ואם יעלה על הדעת שהוא אינו מצוי אין דבר אחר יכול להמצאות". 

הלכה ג
"ואם יעלה על הדעת שאין כל הנמצאים מלבדו מצויים הוא לבדו יהיה מצוי, ולא יבטל הוא לבטולם, שכל הנמצאים צריכין לו והוא ברוך הוא אינו צריך להם ולא לאחד מהם, לפיכך אין אמתתו כאמתת אחד מהם." 

הלכה ד
"הוא שהנביא אומר וה' אלהים אמת, הוא לבדו האמת ואין לאחר אמת כאמתתו, והוא שהתורה אומרת אין עוד מלבדו, כלומר אין שם מצוי אמת מלבדו כמותו. "
הלכה ה
"המצוי הזה הוא אלהי העולם אדון כל הארץ, והוא המנהיג הגלגל בכח שאין לו קץ ותכלית, בכח שאין לו הפסק, שהגלגל סובב תמיד ואי אפשר שיסוב בלא מסבב, והוא ברוך הוא המסבב אותו בלא יד ובלא גוף." 

הלכה ו
"וידיעת דבר זה מצות עשה שנאמר אנכי ה' אלהיך, וכל המעלה על דעתו שיש שם אלוה אחר חוץ מזה, עובר בלא תעשה שנאמר לא יהיה לך אלהים אחרים על פני, וכופר בעיקר שזהו העיקר הגדול שהכל תלוי בו.” 
IIc. Unity of God
Source #1: R’ Saadia Gaon, Emunot V’deot, PP.101-102


“  Next let me say that I have found by means of logical speculation proofs of God’s vitality and His omnipotence and omniscience.  All this is evident from the fact that He created all things, for according to what our reason discloses to us, it is clear that only He possesses power can create, and that only one who is alive has power, and that whatever is created and well made can emanate only from one who knew, before he made it, how the thing to be created was to come into being.


These three attributes were, then, discovered by our reason as appertaining to our Maker suddenly, at one blow.  That is to say that by virtue of what He has created, it is established that He is living, omnipotent, and omniscient, as I have explained.  Nor is it possible for reason to arrive at any one of these three attributes before the other.  It can only attain them at once.  For according to our reason, it is inconceivable that anyone that is not living should create, or that one who does not posses power should create, or that any perfect, well made handiwork could emanate form one who does not know how the act is to be carried out.  For when an individual does not know how the act is to be carried out, his handiwork will be neither well nor wisely executed.


Yet although these three attributes are grasped by our minds at one blow, our tongues are unable to convey them with one word, since we do not find in language an expression that would embrace these three connotations.  We are, therefore compelled to employ in designating them three expressions, after remarking, by way of explanation, that the mind has recognized them simultaneously.  For it is not to be imagined that the   Eternal, blessed and exalted be He, posses several distinct attributes.  All these attributes are rather implied in his being a Creator.  It was only our need to transmit it that impelled us to formulate this concept in three expressions, since we do not find in existing speech an expression that would embrace all of the ides.  Nor was it seemly to coin an expression for them, because, being unknown, that expression would require a commentary and we would have to recourse to much verbiage on account of that one word.”

Source #2: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot, pp.117-118


“…Such statements, now, and others resembling them, are instances of the usage of language and its extension, each of them pointing to some idea [in connection with God].  As for their interpretation, it is such as we find in matters other than those pertaining to   the creator.  Thus we know that it is really of the nature and the peculiarity of language thus to extend and transfer meanings and employ figures of speech.


Such an extension of meaning is employed by the language of Scripture when it says:

That heaven speaks: The heavens declare the glory of God (Ps. 19:2).

That the sea talks: For the sea hath spoken…(Isa. 23:4).

That stones can hear: Behold this stone shall be a witness..(Josh. 24:27)


…Now if someone were to ask, “But what advantage is there in this extension of meaning that is practiced by language and that is calculated only to throw us into doubt?  Would it not have been better if it had restricted itself to expressions of unequivocal meaning and thus have enabled us to dispense with this burden of discovering the correct interpretation?  My answer would be that, if language were to restrict itself to just one term, its employment would be very much curtailed and it would be impossible to express by means of it any more than a small portion of what we aim to convey.  It therefore preferred rather to extend its use of words so as to transmit every meaning, relying for the correct interpretation upon reason and acquaintance with the texts of Scripture and history.  Were we, in our effort to give an account of God, to make use only of expressions that are literally true, it would be necessary for us to desist from speaking of Him as one that hears and sees and pities and wills to the point where there would be nothing left for us to affirm except the fact of His existence.”
Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Yesodei HaTorah 1:7-12                                                                                       

הלכה ז
"אלוה זה אחד הוא ואינו שנים ולא יתר על שנים, אלא אחד, שאין כיחודו אחד מן האחדים הנמצאים בעולם, לא אחד כמין שהוא כולל אחדים הרבה, ולא אחד כגוף שהוא נחלק למחלקות ולקצוות, אלא יחוד שאין יחוד אחר כמותו בעולם, אילו היו אלוהות הרבה היו גופין וגויות, מפני שאין הנמנים השוין במציאותן נפרדין זה מזה אלא במאורעין שיארעו בגופות והגויות, ואילו היה היוצר גוף וגוייה היה לו קץ ותכלית שאי אפשר להיות גוף שאין לו קץ, וכל שיש לגופו קץ ותכלית יש לכחו קץ וסוף, ואלהינו ברוך שמו הואיל וכחו אין לו קץ ואינו פוסק שהרי הגלגל סובב תמיד, אין כחו כח גוף, והואיל ואינו גוף לא יארעו לו מאורעות הגופות כדי שיהא נחלק ונפרד מאחר, לפיכך אי אפשר שיהיה אלא אחד, וידיעת דבר זה מצות עשה שנאמר ה' אלהינו ה' אחד. "
הלכה ח
"הרי מפורש בתורה ובנביאים שאין הקב"ה גוף וגוייה שנאמר כי ה' אלהיכם הוא אלהים בשמים ממעל ועל הארץ מתחת, והגוף לא יהיה בשני מקומות, ונאמר כי לא ראיתם כל תמונה, ונאמר ואל מי תדמיוני ואשוה, ואילו היה גוף היה דומה לשאר גופים". 

הלכה ט
"אם כן מהו זה שכתוב בתורה ותחת רגליו, כתובים באצבע אלהים, יד ה', עיני ה', אזני ה', וכיוצא בדברים האלו, הכל לפי דעתן של בני אדם הוא שאינן מכירין אלא הנופות /הגופות/ ודברה תורה כלשון בני אדם, והכל כנויים הן, שנאמר אם שנותי ברק חרבי, וכי חרב יש לו ובחרב הוא הורג אלא משל והכל משל, ראיה לדבר שנביא אחד אומר שראה הקב"ה לבושיה כתלג חיור, ואחד ראהו חמוץ בגדים מבצרה, משה רבינו עצמו ראהו על הים כגבור עושה מלחמה, ובסיני כשליח צבור עטוף, לומר שאין לו דמות וצורה אלא הכל במראה הנבואה ובמחזה, ואמתת הדבר אין דעתו של אדם מבין ולא יכולה להשיגו ולחקרו, וזה שאמר הכתוב החקר אלוה תמצא אם עד תכלית שדי תמצא". 

הלכה י
"מהו זה שביקש משה רבינו להשיג כשאמר הראני נא את כבודך, ביקש לידע אמיתת המצאו של הקדוש ב"ה עד שיהיה ידוע בלבו כמו ידיעת אחד מן האנשים שראה פניו ונחקקה צורתו בלבו שנמצא אותו האיש נפרד בדעתו משאר האנשים, כך ביקש משה רבינו להיות מציאות הקב"ה נפרדת בלבו משאר הנמצאים עד שידע אמתת המצאו כאשר היא, והשיבו ברוך הוא שאין כח בדעת האדם החי שהוא מחובר מגוף ונפש להשיג אמיתת דבר זה על בוריו, והודיעו ברוך הוא מה שלא ידע אדם לפניו ולא ידע לאחריו, עד שהשיג מאמיתת המצאו דבר שנפרד הקב"ה בדעתו משאר הנמצאים, כמו שיפרד אחד מן האנשים שראה אחוריו והשיג כל גופו ומלבושו בדעתו משאר גופי האנשים, ועל דבר זה רמז הכתוב ואמר וראית את אחורי ופני לא יראו. "
הלכה יא
"וכיון שנתברר שאינו גוף וגוייה יתברר שלא יארע לו אחד ממאורעות הגופות, לא חיבור ולא פירוד, לא מקום ולא מדה, לא עליה ולא ירידה, ולא ימין ולא שמאל, ולא פנים ולא אחור, ולא ישיבה ולא עמידה, ואינו מצוי בזמן עד שיהיה לו ראשית ואחרית ומנין שנים, ואינו משתנה שאין לו דבר שיגרום לו שינוי, ואין לו לא מות ולא חיים כחיי הגוף החי, ולא סכלות ולא חכמה כחכמת האיש החכם, לא שינה ולא הקיצה, ולא כעס ולא שחוק ולא שמחה ולא עצבות, ולא שתיקה ולא דבור כדבור בני אדם, וכך אמרו חכמים אין למעלה לא ישיבה ולא עמידה ולא עורף ולא עיפוי. "
הלכה יב
"והואיל והדבר כן הוא, כל הדברים הללו וכיוצא בהן שנאמרו בתורה ובדברי נביאים הכל משל ומליצה הן, כמו שנאמר יושב בשמים ישחק, כעסוני בהבליהם, כאשר שש ה' וכיוצא בהן, על הכל אמרו חכמים דברה תורה כלשון בני אדם, וכן הוא אומר האותי הם מכעיסים, הרי הוא אומר אני ה' לא שניתי, ואילו היה פעמים כועס ופעמים שמח היה משתנה, וכל הדברים האלו אינן מצויין אלא לגופים האפלים השפלים שוכני בתי חומר אשר בעפר יסודם אבל הוא ברוך הוא יתברך ויתרומם על כל זה."
. . 

Source #2: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot teshuva 3:7
הלכה ז
"חמשה הן הנקראים ה מינים: האומר שאין שם אלוה ואין לעולם מנהיג, והאומר שיש שם מנהיג אבל הן שנים או יותר, והאומר שיש שם רבון אחד אבל שהוא גוף ובעל תמונה, וכן האומר שאינו לבדו הראשון וצור לכל, וכן העובד כוכב או מזל וזולתו כדי להיות מליץ בינו ובין רבון העולמים כל אחד מחמשה אלו הוא מין. +/השגת הראב"ד/ והאומר שיש שם רבון אחד אלא שהוא גוף ובעל תמונה. א"א ולמה קרא לזה מין וכמה גדולים וטובים ממנו הלכו בזו המחשבה לפי מה שראו במקראות ויותר ממה שראו בדברי האגדות המשבשות את הדעות. /השגת הראב"ד/ וכן האומר שאינו לבדו הראשון. א"א כאותו שאמר אלהיכם צייר גדול היה אלא שמצא לו סמנים גדולים תהו ובהו חושך ומים ורוח ובהם עשה מה שעשה.+ "

Source #?: Bachya Ibn Pakuda

IId. Prophecy

Source #1: Kuzari, Essay One p16-17

The Rabbi: "And regarding intelligent behavior the human being is distinguished from all other animals.  Man’s higher intellect demands of him more refined behavior, the establishment of civilizations, the exercising of social justice, and other forms of conduct and etiquette.”


The Kuzari: “that is also true.”


The Rabbi: “And what level do you think ranks above the human?


The Kuzari: “The level of the great wise men.”


The Rabbi:  I only wish to classify levels between things that are fundamentally different, such as the distinction between inorganic and plant life, and the distinction between humans and animals.  But to classify within the same type by splitting those with more and those with less is unproductive.  Those types of classifications do not examine traits that fundamentally define the level, and so cannot be considered true distinctions.”


The Kuzari: If so, then there is no physical creature on a higher level than the human being.”


The Rabbi:  “But let us say we could find a ‘superman’ who could walk through fire unscathed, who could go without food and not starve, who could radiate from his face such a bright aura that the eye could not look directly at it, and who would never become ill or weak.  And when this superman will have accomplished his life purpose, he would die of his own accord at a set time, like someone lying down on his bed and going to sleep.  And right before his death this person would know everything that happened in the past and all that will transpire in the future.  Would you not agree that this person occupies a separate occupies a separate level from the rest of mankind?”

The Kuzari:  “This level is for a Divine angelic creature, if it at all exists.  This behavior belongs in the Divine category, not in the human, animal or organic categories.”

The Rabbi:  “What I have described for you are some of the qualities of one of our prophets.  The other peoples have also accepted his prophecies.  It was through Moses that the Jewish nation realized their Divine connection and that they have a God who deals with them according to His will, based on their behavior toward Him.  Moses told the Jews things that were hidden from them, such as how the world was created and what mankind was like before the great flood…..”

Source #2: Guide of the Perplexed Part II, Chapter 32


“There are as many different opinions concerning prophecy as concerning Eternity or Non- Eternity of the universe…Similarly there are three different opinions on Prophecy…


1. Among those who believe in prophecy, and even among our coreligionists, there are some ignorant people who think as follows: God selects any person He pleases, inspires him with the spirit of prophecy, and entrusts him with a mission.  It makes no difference whether that person be wise or stupid, old or young; provided he be, to some extent morally good….


2.  The philosophers hold that prophecy is a certain faculty of man in a state of perfection, which can only be obtained by study.  Although the faculty is common to the whole race, yet it is not fully developed in each individual… But if a person, perfect in his intellectual and moral faculties, and also perfect, as far as possible in his imaginative faculty, prepares himself in that manner which will be described, he must become a prophet; for prophecy is a natural faculty of man.  It is impossible that a person should prepare himself for it without attaining it…

The third view is that which is taught in Scripture, and which forms one of the principles of our religion.  It coincides with the opinion of the philosophers in all points except one.  For we believe that, even if one has the capacity for prophecy, and has duly prepared himself, it may yet happen that he does not actually prophesy.  It is in that case the will of God [that withholds from him the use of the faculty].  According to my opinion, this fact is as exceptional as any other miracle, and acts in the same way.  For the laws of nature demand that everyone should be a prophet, who has a proper physical constitution, and has been duly prepared as regards education and training… “

Source #3: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Yesodei HaTorah, Chapter 7

הלכה א
"מיסודי הדת לידע שהאל מנבא את בני האדם, ואין הנבואה חלה אלא על חכם גדול בחכמה גבור במדותיו ולא יהא יצרו מתגבר עליו בדבר בעולם אלא הוא מתגבר בדעתו על יצרו תמיד והוא בעל דעה רחבה נכונה עד מאד, אדם שהוא ממולא בכל המדות האלו שלם בגופו כשיכנס לפרדס וימשך באותן הענינים הגדולים הרחוקים ותהיה לו דעה נכונה להבין ולהשיג והוא מתקדש והולך ופורש מדרכי כלל העם ההולכים במחשכי הזמן והולך ומזרז עצמו ומלמד נפשו שלא תהיה לו מחשבה כלל באחד מדברים בטלים ולא מהבלי הזמן ותחבולותיו אלא דעתו פנויה תמיד למעלה קשורה תחת הכסא להבין באותן הצורות הקדושות הטהורות ומסתכל בחכמתו של הקב"ה כולה מצורה ראשונה עד טבור הארץ ויודע מהן גדלו, מיד רוח הקודש שורה עליו, ובעת שתנוח עליו הרוח תתערב נפשו במעלת המלאכים הנקראים אישים ויהפך לאיש אחר ויבין בדעתו שאינו כמות שהיה אלא שנתעלה על מעלת שאר בני אדם החכמים כמו שנאמר בשאול והתנבית עמם ונהפכת לאיש אחר." 

הלכה ב
"הנביאים מעלות מעלות הן, כמו שיש בחכמה חכם גדול מחבירו כך בנבואה נביא גדול מנביא, וכולן אין רואין מראה הנבואה אלא בחלום בחזיון לילה, או ביום אחר שתפול עליהן תרדמה כמו שנאמר במראה אליו אתודע בחלום אדבר בו, וכולן כשמתנבאים אבריהן מזדעזעין וכח הגוף כשל ועשתנותיהם מתטרפות ותשאר הדעת פנויה להבין מה שתראה, כמו שנאמר באברהם והנה אימה חשכה גדולה נופלת עליו, וכמו שנאמר בדניאל והודי נהפך עלי למשחית ולא עצרתי כח. "
הלכה ג
"הדברים שמודיעים לנביא במראה הנבואה דרך משל מודיעין לו ומיד יחקק בלבו פתרון המשל במראה הנבואה וידע מה הוא, כמו הסולם שראה יעקב אבינו ומלאכים עולים ויורדים בו והוא היה משל למלכיות ושעבודן, וכמו החיות שראה יחזקאל והסיר נפוח ומקל שקד שראה ירמיה והמגלה שראה יחזקאל והאיפה שראה זכריה, וכן שאר הנביאים, מהם אומרים המשל ופתרונו כמו אלו, ויש שהן אומרים הפתרון בלבד, ופעמים אומרים המשל בלבד בלא פתרון כמקצת דברי יחזקאל וזכריה וכולן במשל ודרך חידה הם מתנבאים." 

הלכה ד
"כל הנביאים אין מתנבאין בכל עת שירצו אלא מכוונים דעתם ויושבים שמחים וטובי לב ומתבודדים, שאין הנבואה שורה לא מתוך עצבות ולא מתוך עצלות אלא מתוך שמחה, לפיכך בני הנביאים לפניהם נבל ותוף וחליל וכנור והם מבקשים הנבואה וזהו שנאמר והמה מתנבאים כלומר מהלכין בדרך הנבואה עד שינבאו כמו שאתה אומר פלוני מתגדל. "

הלכה ה
"אלו שהם מבקשין להתנבא הם הנקראים בני הנביאים, ואע"פ שמכוונים דעתם אפשר שתשרה שכינה עליהן ואפשר שלא תשרה. "

הלכה ו
"כל הדברים שאמרנו הם דרך נבואה לכל הנביאים הראשונים והאחרונים חוץ ממשה רבינו רבן של כל הנביאים, ומה הפרש יש בין נבואת משה לשאר כל הנביאים שכל הנביאים בחלום או במראה ומשה רבינו מתנבא והוא ער ועומד שנאמר ובבוא משה אל אהל מועד לדבר אתו וישמע הקול מדבר אליו, כל הנביאים על ידי מלאך, לפיכך רואים מה שהם רואים במשל וחידה, משה רבינו לא על ידי מלאך שנאמר פה אל פה אדבר בו, ונאמר ודבר ה' אל משה פנים אל פנים, ונאמר ותמונת ה' יביט כלומר שאין שם משל אלא רואה הדבר על בוריו בלא חידה ובלא משל, הוא שהתורה מעידה עליו במראה ולא בחידות שאינו מתנבא בחידה אלא במראה שרואה הדבר על בוריו. כל הנביאים יראים ונבהלים ומתמוגגין ומשה רבינו אינו כן הוא שהכתוב אומר כאשר ידבר איש אל רעהו כלומר כמו שאין אדם נבהל לשמוע דברי חבירו כך היה כח בדעתו של משה רבינו להבין דברי הנבואה והוא עומד על עומדו שלם, כל הנביאים אין מתנבאים בכל עת שירצו משה רבינו אינו כן אלא כל זמן שיחפוץ רוח הקודש לובשתו ונבואה שורה עליו ואינו צריך לכוין דעתו ולהזדמן לה שהרי הוא מכוון ומזומן ועומד כמלאכי השרת, לפיכך מתנבא בכל עת שנאמר עמדו ואשמעה מה יצוה ה' לכם, ובזה הבטיחו האל שנאמר לך אמור להם שובו לכם לאהליכם ואתה פה עמוד עמדי, הא למדת שכל הנביאים כשהנבואה מסתלקת מהם חוזרים לאהלם שהוא צרכי הגוף כלם כשאר העם, לפיכך אין פורשין מנשותיהם, ומשה רבינו לא חזר לאהלו הראשון לפיכך פירש מן האשה לעולם ומן הדומה לו ונקשרה דעתו לצור העולמים ולא נסתלק מעליו ההוד לעולם וקרן עור פניו ונתקדש כמלאכים." 

הלכה ז
"הנביא אפשר שתהיה נבואתו לעצמו בלבד להרחיב לבו ולהוסיף דעתו עד שידע מה שלא היה יודע מאותן הדברים הגדולים, ואפשר שישולח לעם מעמי הארץ או לאנשי עיר או ממלכה לכונן אותם ולהודיעם מה יעשו או למונעם ממעשים הרעים שבידיהם, וכשמשלחים אותו נותנין לו אות ומופת כדי שידעו העם שהאל שלחו באמת, ולא כל העושה אות ומופת מאמינים לו שהוא נביא, אלא אדם שהיינו יודעים בו מתחלתו שהוא ראוי לנבואה בחכמתו ובמעשיו שנתעלה בהן על כל בני גילו והיה מהלך בדרכי הנבואה בקדושתה ובפרישותה ואח"כ בא ועשה אות ומופת ואמר שהאל שלחו מצוה לשמוע ממנו שנאמר אליו תשמעון, ואפשר שיעשה אות ומופת ואינו נביא וזה האות יש לו דברים בגו, ואעפ"כ מצוה לשמוע לו הואיל ואדם גדול וחכם וראוי לנבואה [הוא] מעמידים אותו על חזקתו, שבכך נצטוינו כמו שנצטוינו לחתוך את הדין ע"פ שני עדים כשרים ואע"פ שאפשר שהעידו בשקר הואיל וכשרים הם אצלינו מעמידין אותן על כשרותן, ובדברים האלו וכיוצא בהן נאמר הנסתרות לה' אלהינו והנגלות לנו ולבנינו, ונאמר כי האדם יראה לעינים וה' יראה ללבב."

Source #4: Rambam, Guide of the Perplexed Part II, Chapter 42


“We have already shown that the appearance or speech of an angel mentioned in Scripture took place in a vision or dream; it makes no difference whether this is expressly stated or not.  This is a point of considerable importance.  In some cases the account begins by stating that the prophet saw an angel; in others, the account apparently introduces a human being, who ultimately is shown to be an angel; but it makes no difference, for if the fact that an angel has been heard is only mentioned at the end, you may rest satisfied that the whole account from the beginning describes a prophetic vision.  In such visions, a prophet either sees God who speaks to him, or he hears someone speaking to him without seeing the speaker, or he sees a man who speaks to him, and learns afterwards that the speaker was an angel….


This important principle was adopted by one of our Sages…R’Chiya, the Great, in the exposition of the pasuk:

“And the Lord appeared unto him in the plain of Mamre (Genesis 18:1).  The general statement that the Lord appeared to Abraham is followed by the description in what manner that appearance of the Lord took place; namely, Abraham saw first three men; he ran and spoke to them…Note this well, for it is one of the great mysteries [of the law].  The same, I hold, is the case when it is said in reference to Jacob, “And a man wrestled with him (Genesis 32); this took place in a prophetic vision, since it is expressly stated in the end that it was an angel.”

Source #5:  Ramban Perush al HaTora, Bereishit 18:1:

(

) "וירא אליו - לשון רש"י, לבקר את החולה, אמר רבי חמא בר חנינא יום שלישי למילתו היה ובא הקב"ה ושאל בו. והנה שלשה אנשים, המלאכים שבאו אליו בדמות אנשים. שלשה, אחד לבשר את שרה ואחד לרפאות את אברהם ואחד להפוך את סדום, ורפאל שריפא את אברהם הלך משם להציל את לוט, שאין זה שתי שליחות, כי היה במקום אחר ונצטווה בו אחר כן, או ששתיהן להצלה. ויאכלו, נראו כמי שאכלו:

ובספר מורה הנבוכים (ב מב) נאמר כי הפרשה כלל ופרט. אמר הכתוב תחלה כי נראה אליו השם במראות הנבואה, ואיך היתה המראה הזאת, כי נשא עיניו במראה והנה ג' אנשים נצבים עליו. ויאמר אם נא מצאתי חן בעיניך, זה ספור מה שאמר במראה הנבואה לאחד מהם הגדול שבהם. ואם במראה, לא נראו אליו רק אנשים אוכלים בשר, איך אמר "וירא אליו ה'", כי הנה לא נראה לו השם לא במראה ולא במחשבה, וככה לא נמצא בכל הנבואות, והנה לדבריו לא לשה שרה עוגות, ולא עשה אברהם בן בקר, וגם לא צחקה שרה, רק הכל מראה, ואם כן בא החלום הזה ברוב ענין כחלומות השקר, כי מה תועלת להראות לו כל זה:

וכן אמר (שם) בענין "ויאבק איש עמו" (להלן לב כה) שהכל מראה הנבואה. ולא ידעתי למה היה צולע על ירכו בהקיץ, ולמה אמר (להלן לב לא) כי ראיתי אלהים פנים אל פנים ותנצל נפשי, כי הנביאים לא יפחדו שימותו מפני מראות הנבואה. וכבר ראה מראה גדולה ונכבדת מזאת, כי גם את השם הנכבד ראה פעמים רבות במראה הנבואה (עיין להלן כח יג, לא ג):

והנה לפי דעתו זאת יצטרך לומר כן בענין לוט, כי לא באו המלאכים אל ביתו, ולא אפה להם מצות ויאכלו, אבל הכל היה מראה. ואם יעלה את לוט למעלת מראה הנבואה איך יהיו אנשי סדום הרעים והחטאים נביאים, כי מי הגיד להם שבאו אנשים אל ביתו. ואם הכל מראות נבואתו של לוט, יהיה "ויאיצו המלאכים וגו' קום קח את אשתך", "ויאמר המלט על נפשך" (להלן יט טו יז), "והנה נשאתי פניך" (שם כא), וכל הפרשה כלה מראה, וישאר לוט בסדום. אבל יחשוב שהיו המעשים נעשים מאליהם, והמאמרים בכל דבר ודבר מראה, ואלה דברים סותרים הכתוב, אסור לשומעם אף כי להאמין בהם:

ובאמת כי כל מקום שהוזכר בכתוב ראיית מלאך או דבור מלאך הוא במראה או בחלום, כי ההרגשים לא ישיגו המלאכים, אבל לא מראות הנבואה, כי המשיג לראות מלאך או דיבורו איננו נביא, שאין הדבר כמו שהרב גוזר (במו"נ ב לד), (ובהלכות יסוה"ת ז ו) כי כל נביא זולת משה רבינו נבואתו על ידי מלאך. וכבר אמרו (מגילה ג א) בדניאל אינהו עדיפי מיניה דאינהו נביאי ואיהו לאו נביא, וכן לא נכתב ספרו עם ספר הנביאים מפני שהיה עניינו עם גבריאל, אף על פי שהיה נראה אליו ומדבר עמו בהקיץ, כמו שנאמר במראה של בית שני ועוד אני מדבר בתפלה והאיש גבריאל (דניאל ט כא). וכן המראה של קץ הגאולה (שם י ד) בהקיץ היתה בלכתו עם חביריו על יד הנהר. ואין הגר המצרית מכלל הנביאות, וברור הוא גם כן שלא היה ענינה בת קול כמו שאמר הרב (במו"נ שם):

וכבר אמרו רבותינו (במד"ר כ ג) בענין בלעם שאמר ועתה אם רע בעיניך אשובה לי (במדבר כב לד), אני לא הלכתי עד שאמר לי הקב"ה קום לך:

הנה בכל מקום יתעוררו החכמים להודיענו כי ראיית המלאך איננה נבואה ואין הרואים מלאכים והמדברים עמם מכלל הנביאים כאשר הזכרתי בדניאל, אבל היא מראה, תקרא "גלוי עינים", כמו ויגל השם את עיני בלעם וירא את מלאך ה' (במדבר כב לא), וכן ויתפלל אלישע ויאמר ה' פקח נא את עיניו ויראה (מ"ב ו יז):

אבל במקום אשר יזכיר המלאכים בשם "אנשים" כענין הפרשה הזאת ופרשת לוט, וכן ויאבק איש עמו (להלן לב כה), וכן וימצאהו איש (שם לז טו), על דעת רבותינו (תנחומא וישב ב) הוא כבוד נברא במלאכים, יקרא אצל היודעים "מלבוש", יושג לעיני בשר בזכי הנפשות כחסידים ובני הנביאים. ולא אוכל לפרש. והמקום אשר תמצא בו ראיית ה' ודבור מלאך, או ראיית מלאך ודבור ה', ככתוב בדברי משה בתחילת נבואתו (שמות ג ב - ד), ובדברי זכריה (ג א - ב), 

 אגלה בו דברי אלהים חיים ברמיזות (עיין שמות ג ב). וענין ויאכלו - אמרו חכמים (ב"ר מח יד) ראשון ראשון מסתלק. וענין ההסתלקות תבין אותו מדבר מנוח אם תזכה אליו. והנה פירוש הפרשה הזאת, אחרי שאמר כי בעצם היום הזה נמול אברהם (לעיל יז כו), אמר שנראה אליו השם בהיותו חולה במילתו, יושב ומתקרר בפתח אהלו מפני חום היום אשר יחלישנו, והזכיר זה להודיע שלא היה מתכוין לנבואה לא נופל על פניו ולא מתפלל, ואף על פי כן באה אליו המראה הזאת:
Source #?: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot, pp.129-130


“Now some people are confused by the story related in Scripture that our teacher Moses requested of His Master: Show me, I pray Thee, Thy glory (Exod. 33:18).  They are even more confused by God’s answer to Moses: “Thou canst not see my face, for man shall not see Me and live (Exod. 33:20).  And their confusion is doubled by God’s subsequent remark: And thou shalt see My back; but my face shall not be seen (Exod. 33:23).


I say then, invoking the aid of God in the effort to reveal and clarify all this, that God has a special light which He creates and makes manifest to His prophets in order that they may infer there from that it is a prophetic communication emanating from God that they hear.  When one of them sees this light, he says: “I have seen the glory of the Lord.”  Often, however, he would say simply: “I have seen God,” by way of ellipsis.  Thou knowest also about Moses and Aaron, Nadav and Avihu, and the seventy elders of Israel (Exod. 24:9).  Scripture says at first, “And they saw the God of Israel (Exod. 24:10).  This is explained afterwards as follows:  And the appearance of the glory of the Lord was like a devouring fire on top of the mount (Exod. 24:17).  However, when they beheld this light, they were unable to look upon it on account of its power and brilliance.  Indeed whoever looked upon it incurred the disintegration of his entire makeup and the flight of his spirit from his body, as Scripture says: Lest they break through unto the Lord to gaze, and many of them perish (Exod. 19:21). 


Moses, accordingly, asked his Master to give him the strength to look upon this light.  The latter, however, answered him that the first rays of this light were so powerful that he would be unable to view them clearly with his naked eyes, lest he perish.  He would rather cover him up with a cloud or the like until the first rays of this light have passes, because the greatest strength of every radiant boy is contained in its initial approach.  All this was implied in the statement of Scripture: And I will cover thee with My hand until I have passed by (Exod. 33:22).  When, then, the first portion of the light had passed, God removed from Moses the thing that had covered him, so that he might be able to look at the back of the light, as Scripture say: And I will take away My hand, and thou shalt see My back (Exod. 33:23).  As for the Creator himself, however, there is no means whereby anybody might see Him.  Aye, that is in the realm of the impossible.”  

Iie. Providence

Source #: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot pp.210-


“… It is furthermore a [general] rule laid down in this manner by the All-Wise to requite His servants in this world for the minority of the deeds and leave the majority for the next world, since it would not be seemly to transfer them in that other world from one status to another.  For each group of those who are to be recompensed remains eternally in its particular position, as Scripture says: Some to everlasting life, and some to reproaches and everlasting abhorrence (Dan. 12:2).  He therefore instituted recompense in this world only for the lesser [portion of man’s conduct], as He also explained that the totality of his merits is reserved for a far off time, whereas the small proportion of his demerits is dealt with in this world…


On the basis of this principle it often happens that a generally virtuous person may be afflicted with many failings, on account of which he deserves to be in torment for the greater part of his life.  On the other hand, a generally impious individual may have to his credit many good deeds, for the sake of which he deserves to enjoy well- being for the greater part of his earthly existence…”


Next let me say that I find that the sufferings to which the virtuous are subjected in this world fall into two categories.  One of these constitutes the penalties for slight failings, as I have explained previously.  The second consists of incipient trials with which God tests them, when he knows that they are able to endure them, only in order to compensate them for these trials later on with good…


It is not, however, His wont to act in this fashion with him who cannot bear these trials, since there would be no benefit therein.  For the whole purpose of the suffering of the upright is that the rest of God’s creatures might know that He has not chosen the former for nothing.  This is known to thee from the case of Job and his suffering.  Hence, if the pain to which the servant of God is subjected constitutes punishment and he asks his Master to en lighten him thereon, it is a rule with Him to do so…


Next let me say  that, so far as the well being of the godless in this world and the respite granted to them are concerned, that may be accounted for in six ways….

Source #2: Rambam, Guide of the Perplexed, Chapter 17


“…As for my own belief with regard to this fundamental principle, I mean divine providence, it is as I shall set forth to you …According to me, as I consider that matter, divine providence is consequent upon the divine overflow; and the species with which this intellectual overflow is united, so that it became endowed with intellect and so that everything that is disclosed to it, is the one accompanied by divine providence, which appraises all of its actions from the point of view of reward and punishment.  If as he states (Aristotle), the foundering of a ship and the drowning of those who were in it and the falling down of a roof upon those who were in the house, are due to pure chance, the fact that the people in the ship went on board and that the people in the house were sitting in it is, according to our opinion, not due to chance, but due to Divine will in accordance with the deserts of those people  as determined in His judgments, the rule of which can not be attained by our intellects.”

Source #3: Ralbag, Wars of the Lord, Book 4

“That the evils that are found among the righteous do not constitute a moral defect [in God] is evident from the following.  The occurrence of such evil among the virtuous can due to four factors, no one of which constitutes a moral defect in [God].  Indeed, these evils suffered by the righteous can be attributed to each one of these causes.


First, these righteous people might have pursues

IIf. Moschiach

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot melachim, Chapter 11

הלכה א
"המלך המשיח עתיד לעמוד ולהחזיר מלכות דוד ליושנה לממשלה הראשונה, ובונה המקדש ומקבץ נדחי ישראל, וחוזרין כל המשפטים בימיו כשהיו מקודם, מקריבין קרבנות, ועושין שמטין ויובלות ככל מצותה האמורה בתורה, וכל מי שאינו מאמין בו, או מי שאינו מחכה לביאתו, לא בשאר נביאים בלבד הוא כופר, אלא בתורה ובמשה רבינו, שהרי התורה העידה עליו שנאמר ושב ה' אלהיך את שבותך ורחמך ושב וקבצך וגו' אם יהיה נדחך בקצה השמים וגו' והביאך ה', ואלו הדברים המפורשים בתורה הם כוללים כל הדברים שנאמרו על ידי כל הנביאים, אף בפרשת בלעם נאמר ושם נבא בשני המשיחים, במשיח הראשון שהוא דוד שהושיע את ישראל מיד צריהם, ובמשיח האחרון שעומד מבניו שמושיע את ישראל מיד בני עשו, ושם הוא אומר אראנו ולא עתה זה דוד, אשורנו ולא קרוב זה מלך המשיח, דרך כוכב מיעקב זה דוד, וקם שבט מישראל זה מלך המשיח, ומחץ פאתי מואב זה דוד, וכן הוא אומר ויך את מואב וימדדם בחבל, וקרקר כל בני שת זה המלך המשיח שנאמר בו ומשלו מים עד ים, והיה אדום ירשה זה דוד, שנאמר ותהי אדום לדוד לעבדים וגו', והיה ירשה וגו' זה המלך המשיח שנאמר ועלו מושיעים בהר ציון וגו'." 

הלכה ג
"ואל יעלה על דעתך שהמלך המשיח צריך לעשות אותות ומופתים ומחדש דברים בעולם או מחיה מתים וכיוצא בדברים אלו, אין הדבר כך, שהרי רבי עקיבא חכם גדול מחכמי משנה היה, והוא היה נושא כליו של בן כוזיבא המלך, והוא היה אומר עליו שהוא המלך המשיח, ודימה הוא וכל חכמי דורו שהוא המלך המשיח, עד שנהרג בעונות, כיון שנהרג נודע להם שאינו, ולא שאלו ממנו חכמים לא אות ולא מופת, ועיקר הדברים ככה הן, שהתורה הזאת חוקיה ומשפטיה לעולם ולעולמי עולמים, ואין מוסיפין עליהן ולא גורעין מהן, וכל המוסיף או גורע או שגלה פנים בתורה והוציא הדברים של מצוות מפשוטן הרי זה בודאי רשע ואפיקורוס. +/השגת הראב"ד/ אל יעלה על דעתך וכו', א"א והלא בן כוזיבא היה אומר אנא הוא מלכא משיחא ושלחו חכמים לבדקו אי מורח ודאין או לא וכיון דלא עביד הכי קטלוהו.+" 

הלכה ד
"ואם יעמוד מלך מבית דוד הוגה בתורה ועוסק במצוות כדוד אביו, כפי תורה שבכתב ושבעל פה, ויכוף כל ישראל לילך בה ולחזק בדקה, וילחם מלחמות ה', הרי זה בחזקת שהוא משיח, אם עשה והצליח ונצח כל האומות שסביביו ובנה מקדש במקומו וקבץ נדחי ישראל הרי זה משיח בודאי. ואם לא הצליח עד כה או נהרג בידוע שאינו זה שהבטיחה עליו תורה והרי הוא ככל מלכי בית דוד השלמים הכשרים שמתו. ולא העמידו הקב"ה אלא לנסות בו רבים שנאמר ומן המשכילים יכשלו לצרוף בהן ולברר וללבן עד עת קץ כי עוד למועד. אף ישוע הנצרי שדמה שיהיה משיח ונהרג בבית דין, כבר נתנבא בו דניאל שנאמר ובני פריצי עמך ינשאו להעמיד חזון ונכשלו. וכי יש מכשול גדול מזה. שכל הנביאים דברו שהמשיח גואל ישראל ומושיעם ומקבץ נדחיהם ומחזק מצותן. וזה גרם לאבד ישראל בחרב ולפזר שאריתם ולהשפילם ולהחליף התורה ולהטעות רוב העולם לעבוד אלוה מבלעדי ה'. אבל מחשבות בורא עולם אין כח באדם להשיגם כי לא דרכינו דרכיו ולא מחשבותינו מחשבותיו. וכל הדברים האלו של ישוע הנצרי ושל זה הישמעאלי שעמד אחריו אינן אלא לישר דרך למלך המשיח ולתקן את העולם כולו לעבוד את ה' ביחד. שנ' כי אז אהפוך אל עמים שפה ברורה לקרוא כולם בשם ה' ולעבדו שכם אחד. כיצד. כבר נתמלא העולם כולו מדברי המשיח ומדברי התורה ומדברי המצוות ופשטו דברים אלו באיים רחוקים ובעמים רבים ערלי לב והם נושאים ונותנים בדברים אלו ובמצוות התורה אלו אומרים מצוות אלו אמת היו וכבר בטלו בזמן הזה ולא היו נוהגות לדורות ואלו אומרים דברים נסתרות יש בהם ואינן כפשוטן וכבר בא משיח וגלה נסתריהם. וכשיעמוד המלך המשיח באמת ויצליח וירום וינשא מיד הם כולן חוזרין ויודעים ששקר נחלו אבותיהם ושנביאיהם ואבותיהם הטעום."

Source #2: Rambam, Hilchot Melachim, Chapter 12 

הלכה א
 יעלה על הלב שבימות המשיח יבטל דבר ממנהגו של עולם, או יהיה שם חידוש במעשה בראשית, אלא עולם כמנהגו נוהג, וזה שנאמר בישעיה וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ משל וחידה, ענין הדבר שיהיו ישראל יושבין לבטח עם רשעי עכו"ם המשולים כזאב ונמר, שנאמר זאב ערבות ישדדם ונמר שוקד על עריהם, ויחזרו כולם לדת האמת, ולא יגזלו ולא ישחיתו, אלא יאכלו דבר המותר בנחת עם ישראל, שנאמר ואריה כבקר יאכל תבן, וכן כל כיוצא באלו הדברים בענין המשיח הם משלים, ובימות המלך המשיח יודע לכל לאי זה דבר היה משל, ומה ענין רמזו בהן. +/השגת הראב"ד/ אל יעלה על הלב שבימות המשיח כו' עד משלים. א"א והלא בתורה והשבתי חיה רעה מן הארץ.+ 

 הלכה ב            
" אמרו חכמים אין בין העולם הזה לימות המשיח אלא שיעבוד מלכיות בלבד, יראה מפשוטן של דברי הנביאים, שבתחילת ימות המשיח תהיה מלחמת גוג ומגוג, ושקודם מלחמת גוג ומגוג יעמוד נביא לישר ישראל ולהכין לבם, שנאמר הנה אנכי שולח לכם את אליה וגו', ואינו בא לא לטמא הטהור, ולא לטהר הטמא, ולא לפסול אנשים שהם בחזקת כשרות, ולא להכשיר מי שהוחזקו פסולין, אלא לשום שלום בעולם, שנאמר והשיב לב אבות על בנים, ויש מן החכמים שאומרים שקודם ביאת המשיח יבא אליהו, וכל אלו הדברים וכיוצא בהן לא ידע אדם איך יהיו עד שיהיו, שדברים סתומין הן אצל הנביאים, גם החכמים אין להם קבלה בדברים אלו, אלא לפי הכרע הפסוקים, ולפיכך יש להם מחלוקת בדברים אלו, ועל כל פנים אין סדור הויית דברים אלו ולא דקדוקיהן עיקר בדת, ולעולם לא יתעסק אדם בדברי ההגדות, ולא יאריך במדרשות האמורים בענינים אלו וכיוצא בהן, ולא ישימם עיקר, שאין מביאין לא לידי יראה ולא לידי אהבה, וכן לא יחשב הקצין, אמרו חכמים תפח רוחם של מחשבי הקצים, אלא יחכה ויאמין בכלל הדבר כמו שבארנו." 

הלכה ג
"בימי המלך המשיח, כשתתיישב ממלכתו ויתקבצו אליו כל ישראל, יתייחסו כולם על פיו ברוח הקודש שתנוח עליו, שנאמר וישב מצרף ומטהר וגו', ובני לוי מטהר תחילה ואומר זה מיוחס כהן וזה מיוחס לוי, ודוחה את שאינן מיוחסין לישראל, הרי הוא אומר ויאמר התרשתא להם וגו' עד עמוד כהן לאורים ולתומים, הנה למדת שברוח הקודש מייחסין המוחזקין ומודיעין המיוחס, ואינו מייחס ישראל אלא לשבטיהם, שמודיע שזה משבט פלוני וזה משבט פלוני, אבל אינו אומר על שהן בחזקת כשרות זה ממזר וזה עבד שהדין הוא שמשפחה שנטמעה נטמעה." 

הלכה ד
"לא נתאוו החכמים והנביאים ימות המשיח, לא כדי שישלטו על כל העולם, ולא כדי שירדו בעכו"ם, ולא כדי שינשאו אותם העמים, ולא כדי לאכול ולשתות ולשמוח, אלא כדי שיהיו פנויין בתורה וחכמתה, ולא יהיה להם נוגש ומבטל, כדי שיזכו לחיי העולם הבא, כמו שביארנו בהלכות תשובה. "

הלכה ה
"ובאותו הזמן לא יהיה שם לא רעב ולא מלחמה, ולא קנאה ותחרות, שהטובה תהיה מושפעת הרבה, וכל המעדנים מצויין כעפר, ולא יהיה עסק כל העולם אלא לדעת את ה' בלבד, ולפיכך יהיו ישראל חכמים גדולים ויודעים דברים הסתומים וישיגו דעת בוראם כפי כח האדם, שנאמר כי מלאה הארץ דעה את ה' כמים לים מכסים. נשלמו הלכות מלכים והחבור כולו, ברוך שאמר והיה העולם בפרטו ובכללו. נגמר ספר ארבעה עשר והוא ספר שופטים, הלכותיו חמש, ופרקיו אחד ושמונים: הלכות סנהדרין ששה ועשרים פרקים, הלכות עדות שנים ועשרים פרקים, הלכות ממרים שבעה פרקים, הלכות אבל ארבעה עשר פרקים, הלכות מלכים שנים עשר פרקים. כל הלכות הספר בכללו שלשה ושמונים, והפרקים תתקפ"ב. תם ונשלם שבח לאל בורא עולם. "

Source #: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva, 9:2

רמב"ם הלכות תשובה פרק ט הלכה ב                                                                                              
"ומפני זה נתאוו כל ישראל נביאיהם וחכמיהם לימות המשיח כדי שינוחו ממלכיות שאינן מניחות להן לעסוק בתורה ובמצות כהוגן, וימצאו להם מרגוע וירבו בחכמה כדי שיזכו לחיי העולם הבא, לפי שבאותן הימים תרבה הדעה והחכמה והאמת שנאמר כי מלאה הארץ דעה את ה' ונאמר ולא ילמדו איש את אחיו ואיש את רעהו, ונאמר והסירותי את לב האבן מבשרכם, מפני שאותו המלך שיעמוד מזרע דוד בעל חכמה יהיה יתר משלמה, ונביא גדול הוא קרוב למשה רבינו, ולפיכך ילמד כל העם ויורה אותם דרך ה', ויבואו כל הגוים לשומעו שנאמר והיה באחרית הימים נכון יהיה הר בית ה' בראש ההרים, וסוף כל השכר כולו והטובה האחרונה שאין לה הפסק וגרעון הוא חיי העולם הבא, אבל ימות המשיח הוא העולם הזה ועולם כמנהגו הולך אלא שהמלכות תחזור לישראל, וכבר אמרו חכמים הראשונים אין בין א העולם הזה לימות המשיח אלא שיעבוד מלכיות בלבד."
IIg. Techiyat Hamaytim

Source #1: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot

Source #2: Rambam, Igeret Techiyat HaMaytim 

IIh. Olam haba

Source #1: Rambam, Mishneh Torah, Hilchot Teshuva Chapter 8

הלכה א
" הצפונה לצדיקים היא חיי העולם הבא והיא החיים שאין מות עמהן והטובה שאין עמה רעה, הוא שכתוב בתורה למען ייטב לך והארכת ימים, מפי השמועה למדו למען ייטב לך לעולם שכולו טוב והארכת ימים לעולם שכולו ארוך, וזהו הוא העולם הבא, שכר הצדיקים הוא שיזכו א לנועם זה ויהיו בטובה זו, ופרעון הרשעים הוא שלא יזכו לחיים אלו אלא יכרתו וימותו, וכל מי שאינו זוכה לחיים אלו הוא המת ב שאינו חי לעולם אלא נכרת ברשעו ואבד כבהמה, וזהו כרת הכתובה בתורה שנאמר הכרת תכרת הנפש ההיא, מפי השמועה למדו הכרת בעולם הזה תכרת לעולם הבא, כלומר שאותה הנפש שפירשה מן הגוף בעולם הזה אינה זוכה לחיי העולם הבא אלא גם מן העולם הבא נכרתת." 

הלכה ב
"העולם הבא אין בו גוף וגויה אלא נפשות הצדיקים בלבד בלא גוף כמלאכי השרת, הואיל ואין בו גויות אין בו לא אכילה ולא שתייה ולא דבר מכל הדברים שגופות בני אדם צריכין להן בעולם הזה, ולא יארע דבר בו מן הדברים שמארעין לגופות בעולם הזה, כגון ישיבה ועמידה ושינה ומיתה ועצב ושחוק וכיוצא בהן, כך אמרו חכמים הראשונים העולם הבא אין בו לא אכילה ולא שתיה ולא תשמיש אלא צדיקים יושבים ועטרותיהם בראשיהן ונהנין מזיו השכינה, הרי נתברר לך שאין שם גוף לפי שאין שם אכילה ושתיה, וזה שאמרו צדיקים יושבין דרך חידה אמרו, כלומר הצדיקים מצויין שם בלא עמל ובלא יגיעה, וכן זה שאמרו עטרותיהן בראשיהן כלומר דעת שידעו שבגללה זכו לחיי העולם הבא מצויה עמהן והיא העטרה שלהן כענין שאמר שלמה בעטרה שעטרה לו אמו, והרי הוא אומר ושמחת עולם על ראשם ואין השמחה גוף כדי שתנוח על הראש כך עטרה שאמרו חכמים כאן היא הידיעה, ומהו זהו שאמרו נהנין מזיו שכינה שיודעים ומשיגין מאמתת הקב"ה מה שאינם יודעים והם בגוף האפל השפל. +/השגת הראב"ד/ העוה"ב אין בו גוף. א"א דברי האיש הזה בעיני קרובים למי שאומר אין תחיית המתים לגופות אלא לנשמות בלבד, וחיי ראשי לא היה דעת חז"ל על זה שהרי אמרו כתובות (דף קי"א) עתידין צדיקים שיעמדו בלבושיהן ק"ו מחטה וכו' וכן היו מצוין לבניהם (שבת קי"ד) אל תקברוני בכלים לבנים ולא בשחורים שמא אזכה, וכן אמרו (סנהדרין צ"ב) שלא ישובו הצדיקים לעפר אלא עומדין בגוייתם, וכן אמרו (שם /סנהדרין/ צ"א) במומם עומדין ומתרפאין, וכל אלה מוכיחים כי בגוייתם הן עומדין חיים, אבל אפשר שהבורא ישים גוייתם חזקות ובריאות כגוית המלאכים וכגוית אליהו זכור לטוב ויהיו העטרות כמשמען וכפשוטן ולא יהיה משל.+"

הלכה ג
”כל נפש האמורה בענין זה אינה הנשמה הצריכה לגוף אלא צורת הנפש שהיא הדעה שהשיגה מהבורא כפי כחה והשיגה הדעות הנפרדות ושאר המעשים והיא הצורה שביארנו ענינה בפרק רביעי מהלכות יסודי התורה היא הנקראת נפש בענין זה, חיים אלו לפי שאין עמהם מות שאין המות אלא ממאורעות הגוף ואין שם גוף נקראו צרור החיים שנאמר והיתה נפש אדוני צרורה בצרור החיים, וזהו השכר שאין שכר למעלה ממנו והטובה שאין אחריה טובה והיא שהתאוו לה כל הנביאים."

הלכה ה
"הנקמה שאין נקמה גדולה ממנה שתכרת הנפש ולא תזכה לאותן החיים שנאמר הכרת תכרת הנפש ההיא עונה בה, וזה האבדון הוא שקורין אותו הנביאים דרך משל באר שחת ואבדון ותפתה ועלוקה וכל לשון כלייה והשחתה קוראין לו לפי שהיא הכלייה שאין אחריה תקומה וההפסד שאינו חוזר לעולם. "
הלכה ו
"שמא תקל בעיניך טובה זו ותדמה שאין שכר המצות והיות האדם שלם בדרכי האמת אלא להיותו אוכל ושותה מאכלות טובות ובועל צורות נאות ולובש בגדי שש ורקמה ושוכן באהלי שן ומשתמש בכלי כסף וזהב ודברים הדומים לאלו כמו שמדמין אלו הערביים הטפשים האוילים השטופים בזמה, אבל החכמים ובעלי דעה ידעו שכל הדברים האלו דברי הבאי והבל הם ואין בהם תועלת ואינה טובה גדולה אצלנו בעולם הזה אלא מפני שאנו בעלי גוף וגויה וכל הדברים האלו צרכי הגוף הם ואין הנפש מתאוה להם ומחמדתן אלא מפני צורך הגוף, כדי שימצא חפצו ויעמוד על בוריו, ובזמן שאין שם גוף נמצאו כל הדברים האלו בטלים, הטובה הגדולה שתהיה בה הנפש בעולם הבא אין שום דרך בעולם הזה להשיגה ולידע אותה, שאין אנו יודעים בעולם הזה אלא טובת הגוף ולה אנו מתאוין אבל אותה הטובה גדולה עד מאד ואין לה ערך בטובות העולם הזה אלא דרך משל אבל בדרך האמת שנערוך טובת הנפש בעולם הבא בטובות הגוף בעולם הזה במאכל ובמשתה אינו כן, אלא אותה הטובה גדולה עד אין חקר ואין לה ערך ודמיון, הוא שאמר דוד מה רב טובך אשר צפנת ליראיך וגו'. "

הלכה ז
"וכמה כמה /כ' קמוצה/ דוד והתאוה לחיי העולם הבא שנאמר לולא האמנתי לראות בטוב ה' בארץ חיים, כבר הודיעונו החכמים הראשונים שטובת העולם הבא אין כח באדם להשיגה על בוריה ואין יודע גדלה ויפיה ועצמה אלא הקב"ה לבדו, ושכל הטובות שמתנבאים בהם הנביאים לישראל אינן אלא לדברים שבגוף שנהנין בהן ישראל לימות המשיח בזמן שתשוב הממשלה לישראל אבל טובת חיי העולם הבא אין לה ערך ודמיון ולא דמוה הנביאים כדי שלא יפחתו אותה בדמיון, הוא שישעיהו אמר עין לא ראתה אלהים זולתך יעשה למחכה לו, כלומר הטובה שלא ראתה אותה עין נביא ולא ראה אותה אלא אלהים, עשה אותה האלהים לאדם שמחכה לו, אמרו חכמים כל הנביאים כולן לא ניבאו אלא ד לימות המשיח אבל העולם הבא עין לא ראתה אלהים זולתך." 

הלכה ח
"זה שקראו אותו חכמים העולם הבא לא מפני שאינו מצוי עתה וזה העולם אובד ואחר כך יבא אותו העולם, אין הדבר כן, אלא הרי הוא מצוי ועומד שנאמר אשר צפנת ליראיך פעלת וגו' ולא קראוהו עולם הבא אלא מפני שאותן החיים באין לו לאדם אחר חיי העולם הזה שאנו קיימים בו בגוף ונפש וזהו הנמצא לכל אדם בראשונה. +/השגת הראב"ד/ זה שקראו וכו'. א"א נראה כמכחיש שאין העולם חוזר לתהו ובהו והקב"ה מחדש עולמו ואמרו שיתא אלפי שנין הוי עלמא וחד חרוב ונמצא שהוא עולם חדש.+" 

Source #: Ramban, Vayikra 18:29

"ותדע ותשכיל כי הכריתות הנזכרות בנפש בטחון גדול בקיום הנפשות אחרי המיתה ובמתן השכר בעולם הנשמות, כי באמרו יתברך ונכרתה הנפש ההיא מקרב עמה (במדבר טו ל), ונכרתה הנפש ההיא מלפני (להלן כב ג), יורה כי הנפש החוטאת היא תכרת בעונה, ושאר הנפשות אשר לא חטאו תהיינה קיימות לפניו בזיו העליון. ולכך הוא מפרש הנפש ההיא עונה בה (במדבר טו לא), כי העון אשר בה הוא יכריתנה:

וטעם הענין, כי נשמת האדם נר ה' אשר נופחה באפינו מפי עליון ונשמת שדי, כמו שנאמר (בראשית ב ז) ויפח באפיו נשמת חיים. והנה היא בענינה ולא תמות, ואיננה מורכבת שתפרד הרכבתה ותהיה לה סיבת הויה והפסד כמורכבים, אבל קיומה ראוי והוא עומד לעד כקיום השכלים הנבדלים, ולכך לא יצטרך הכתוב לומר כי בזכות המצות יהיה קיומה אבל יאמר כי בעונש העבירות תתגאל ותטמא ותכרת מן הקיום הראוי, והוא הלשון שתפסה בהן התורה "כרת" כענף הנכרת מן האילן שממנו יחיה שרשו. והוא מה שאמרו רבותינו (ספרי שלח קיב), מקרב עמה, ועמה שלום, כי הכרת של הנפש החוטאת יורה על קיום שאר הנפשות שלא חטאו, והן עמה שהן בשלום:

וכבר פירשנו (שמות ו ב) כי כל היעודים שבתורה בהבטחות או בהתראות כולם מופתיים מן הנסים הנסתרים, בדבר מופתי תבטיח ותזהיר התורה לעולם, ולכן הזהיר בכאן בכרת שהוא ענין נסי, ולא תבטיח בקיום שהוא ראוי:"
IIIa. Revelation

Source #1: R’ Yehuda HaLevi, Kuzari, Essay One


“The Rabbi:  “We believe in the God of Abraham, Issac and Jacob, who took the Jews out of Egypt with great wonders and miracles, who sustained them in the desert, and who gave them the land of Canan as their inheritance after He split both the Red sea and the Jordan River with great miracles.  This God sent Moses to give His Torah, and later thousands of prophets throughout history who exhorted the populace to follow the Torah, and who taught about the great reward for those who violate it.


We believe in everything that is written in the Torah, which is a massive amount of information.


The Kuzari: “I was correct in my original resolve not to ask a Jew, because I knew that Jews have lost their connection to their past and have no depth of wisdom.  This is no doubt a result of their history of destitution and misery, which has left them without any positive characteristics.  You Jew, should have said that you believe in a Creator, who created you and sustains you, and other such ideas that are universal to all religions.  Those are the real reasons to pursue the truth and emulate the Creators righteousness and wisdom [and not the specific miracles that you mentioned that happened during isolated periods.


The Rabbi:  What you are referring to is a religion arrived at through logic and analysis.  [But because it is arrived at through these means], it is subject to much ambiguity.  That is why when you ask philosophers their opinion about religion, you fins that they are unable to agree on one proper routine of conduct or on one philosophy.  That is because philosophers base their religion on logical arguments, some of which are based on absolute fact, others [that are not proven but] that seem reasonable, and others that are not even intellectually satisfying, let alone based on fact.  [I, on the other hand, speak of tangible events as the basis of our religion.


The Kuzari:  Your words make more sense now than when you began speaking.  I would like to continue this conversation.


The Rabbi: To the contrary- my opening words are the greatest proof to my religion, and moreover, they require no additional demonstrations or proofs.


The Kuzari: How so?


The Rabbi:  Let us say Indian messengers bring you special Indian gifts.  You have the irrefutable evidence that they could have only come from the king’s palace, and they are accompanied by letters clearly bearing the king’s distinguished seal and handwriting.  Along with the letters are medicines that can cure you of all your maladies and preserve your health.  Also included are poisons and chemicals that you can use against enemies, and they are so powerful that you can fight whole battles using just this chemical warfare without any other weapons.  Would you not then feel obliged to pledge your attention and allegiance to this king?”


The Kuzari replied: “Absolutely.  My initial doubt as to whether or not the Indians even have a king would be removed, and I would also believe that his king and his interests are of benefit to me.”


The Rabbi asked: “And if someone should ask you your opinion about this king, what would you say?”


The Kuzari said:  I would start with praises that describe what I knew about the king based on the evidence of his gifts, and then I would add additional accolades [based on what I had heard about him] that were confirmed [through those gifts].”


The Rabbi said: “This is exactly the I responded to you when you first made your inquiry.  This is also how Moses first spoke with Pharaoh when he told him that the ‘God of the Hebrews’ had sent him.  Moses referred to God as the God of Abraham, Isaac, and Jacob, because it was well-known amongst the nations of that time that God had communicated with these men, guided them, and performed miracles for them.  Note that Moses did not say that ‘God of heaven and earth’ had sent him, nor did he refer to Him as ‘He who created us all.’  Similarly, when God first spoke to the Jewish people [at Mount Sinai] he declared, ‘I am the Lord your God who took you out of Egypt, and not ‘I am the Creator of the Universe and your Creator.’
“This is how I started to respond when you asked me about my faith.  I answered what I and the rest of the Jewish people are obliged to believe based on our first-hand encounter with God [at Mount Sinai].  We have passed down this account, without interruption, from generation to generation, and so even today it is as if we are eyewitnesses to the event.
Source #2: R’ Abraham Ibn Ezra, Shemot 20:1
 אבן עזרא שמות פרק כ פסוק א                                                                                                     
." שאלני ר' יהודה הלוי מנוחתו כבוד, למה הזכיר אנכי ה' אלהיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים, ולא אמר שעשיתי שמים וארץ, ואני עשיתיך וזאת היתה תשובתי אליו. דע, כי אין מעלות בני אדם שוות באמונתם בלבם, שהם מאמינים בשם הנכבד. כי הרבים מאמינים להשמעות אזנים שיאמר להם אדוניהם ככה. ולמעלה מהם, שראו זה כתוב בדברי התורה שנתן השם למשה. ואם יבוא אפיקורס לערער, כי אין אלהים, ישימו ידם לפיהם, כי לא ידעו להשיב. ואשר נשאו לבו ללמוד חכמות, שהם כמו מעלות לעלות בהם אל מקום חפצו, יכיר מעשה השם במתכות ובצמחים ובחיות, ובגוף האדם בעצמו, שידע מעשה כל אבר ואבר כפי התולדות, ולמה היה על זאת המתכונת, ויגבה לבו אחרי כן לדעת דברי הגלגלים, שהם מעשה השם בעולם האמצעי שהוא עומד, וידע זמן מתי תקדר השמש או הלבנה, וכמה יקדר השמש ממנה, גם ידע הלבנה למה נקדרה ומי גרם לה. וכל אלה ידע בראיות גמורות שאין בהם ספק. ומדרכי השם ידע המשכיל את השם, וככה אמר משה הודיעני נא את דרכיך ואדעך (שמות לג, יג), והנה השם הנכבד הזכיר בדבור הא', אנכי ה' אלהיך. וזה לא יוכל להבין רק מי שהוא חכם מופלא, כי כבר פירשתי בפ' ואלה שמות, כי זה השם לבדו הוא העומד בלא שינוי, ואין זולתו שוכן עד, ולא כמוהו יושב קדם סלה (תה' נה, כ), ומעמיד העולם העליון בכחו. והעולם האמצעי בכח השם ומלאכיו הקדושים שהם בעולם העליון. וזה העולם השפל שאנו בו מעמדו בכח השם, ובכח שני העולמים העליונים. והנה יספיק למשכיל בכל גוי דבור אנכי ה', כי עשיית שמים וארץ היום קרוב מחמשת אלפי שנה, וישראל לבדם מודים בזה, וחכמי האומות אינם מכחישים, כי השם הוא לבדו עשה שמים וארץ. רק הם אומרים, כי השם הוא עושה תדיר בלי ראשית ואחרית. והנה השם עשה אותות ומופתים במצרים, עד שהוציאם משה להיות להם לאלהים. וככה אמר משה או הנסה אלהים לבוא לקחת לו גוי (דבר' ד, לד). והטעם כי השם עשה לישראל מה שלא עשה לכל גוי, כי השם ברא העולם האמצעי, והוא מושל על העולם השפל כפי מה שיש במערכת מזל כל עם מטוב או רע כן יקרנו כי כן חלק להם השם והנה היתה במערכת ישראל כפי ככבי מזלם להיות עוד עובדים. והשם בכחו למען אהבת האבות חדש אותות בעולם השפל, שלא היה בממשלת העולם האמצעי והוציא ישראל מרשות המזלות להיותם לו לעם נחלה, ובעבור זה אמרו קדמונינו אין מזל לישראל (נדרים לב, א; שבת קנו, א). ועוד אבאר זה בדרך משלים בפ' כי תשא. והנה בעבור האות, שעשה השם במצרים, אמר משה אתה הראת לדעת (דברים ד, לה). שהכל ראו זה, חכמים ושאינן חכמים, גדולים וקטנים, גם הוסיף עוד בדבר מעמד הר סיני ששמעו קול השם, על כן אחריו, מן השמים השמיעך את קולו ליסרך (שם שם, לו). ואמר באחרונה כי הדעת הגמורה, שישיב האדם אל לבו עד שיתברר לו בראיות, כי השם הוא לבדו, על כן אמר וידעת היום והשיבות אל לבבך (שם שם, לט). ואמר דוד ואתה שלמה בני, דע את אלהי אביך ועבדהו (דה"א כח, ט). והדעת הוא בלב לא בהודעת הפה. והנה הזכיר למשכיל אנכי ה', והוסיף אשר הוצאתיך, שיבין המשכיל ושאינו משכיל. ואמר אלהיך, כי אתה חייב בעבור שהוצאתיך מבית עבדים להיות לי לעבד שתעבדני, ותהיה לי לעם ואני אהיה לך לאלהים. ומשה פי' זה בפרשת כי ישאלך בנך (דבר' ו, כ), כי טעם השאלה, למה אנו חייבים לעשות מצות השם יותר מכל האדם, והלוא בורא אחד לכולנו. והנה הזכיר שלש תשובות. הא', עבדים היינו לפרעה (שם שם, כא), והוא עשה לנו זאת הטובה הגדולה, על כן אנו חייבין לשמור כל מה שיצונו, אפילו לא היינו יודעים טעם מצותיו. והב', כי אלה המצות אינם לצרכו, כי אם לטוב לנו כל הימים לחיותנו (שם שם, כד). והשלישית, וצדקה תהיה לנו (שם שם, כה), שנהיה צדיקים לנחול העולם הבא. ואנשי המחקר מצאו כל דברי הגופות שהם עשרה, והם ראשים כללים אין למעלה מהם. הראשון הוא עצם כל דבר, והוא עומד. והט' דברים כולם מקרים, וכולם נסמכים על הראשון ונלוים אליו וממנו יצאו, כי הוא כמדות, האחד בחשבון עשרה, כי ממנו יצא כל חשבון, וכל חשבון ימצא בו, כי הוא היסוד. והנה זה הדבור הראשון שאמר השם הנכבד כולל כל מצות הלב והלשון והמעשה, כי מי שאינו מאמין בלבו בשם אין עליו מצוה. וחייב אדם להזכירו בכל רגע לכבודו, כי כל מה שיעשה לא יעשנו כי אם בעבור כבודו. ולא ימנע עצמו ממצות לא תעשה, רק בעבור כבוד השם לבדו, כאדם נותן צדקה לעני לא יתננו בעבור כבוד הגבאי, ולא בעבור שישבחוהו בני אדם, כי אז תהיה מעלת האדם גבוהה בעיניו ממעלת כבוד השם, שנתן לו הון, ועדף ממונו, מה שיוכל לתת לקבל שכר מהשם. וככה העושה עבירה בסתר, בעבור שלא יודע למלך, או יראוהו בני אדם ויקל בעיניהם. והחושב זה הוא משוגע, כי כן כתוב, אם יוצר עין הלא יביט (תה' צד, ט). והנה השם רואה במסתרים מה שלא יוכלו בני אדם לראות בגלוי, כי השם יודע מחשבותיו וסודו. והנה פחד מהמלך, שימות מחר, שלא יענישוהו, ולא יפחד ממלך האמת, שנפשו בידו בעולם הזה ובעולם הבא. והגאון רב סעדיה חבר אזהרות, וכלל כל המצות באלה עשרת הדברים ומצאו השם הנכבד בחמשה דברים הראשונים. וכבר פירשתי, כי הדבור הראשון הוא היסוד, ועליו כל בניני המצות, ואחריו כתוב לא יהיה לך. ופשע מי שאינו מאמין בשם גדול מפשע עובד ע"ג, כי יש רבים שהם מאמינים בשם, והם מזבחים ומקטרים לע"ג, כמו המקטירים למלכת השמים, שהם חושבין כי ייטיבו להם, כאשר אמרו: ומן אז חדלנו לקטר למלכת השמים וגו' חסרנו כל (ירמי' מד, יח), וכתוב: את ה' היו יראים ואת אלהיהם היו עובדים (מ"ב יז, לג). וככה נעמן בהשתחויתי בית רמון (שם ה, יח). והנה אלה מודים בשם, רק משתפים עמו אחר, על כן בדבור זה כתוב השם הנכבד. ובדבור השלישי גם הוא כתוב, כי פשע הנשבע לשקר פחות מע"ג, רק הוא בוזה השם בגלוי, אולי עשה זה בעבור כעס או צורך, כי בלבו מאמין בשם, ואינו משתף אחר עמו. ובדבור הרביעי כתוב השם ששבת ביום השביעי, והנה העושה מלאכה בשבת הוא מכחיש מעשה בראשית. וזה הפשע פחות מאשר ישא את שמו לשוא. ובדבור החמישי כתוב השם, כי האבות משתפים עמו ביצירתו, ואם לא יכבדם, כאילו אינו מכבד השם. וחמישה דברים הנותרים הם כנגד האדם. והראשון הוא הקשה, שהוא להפריד הנשמה מעל הגוף, ואשר אחריו אינם בגוף, ואשר אחריו לא תגנוב בממון. ואחר כן בלשון. ואחר כן חמוד בלב:

IIIb. Division of Mitzvot                                                                                                                                                        

Source #1: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot, pp.138-141


“ …Moreover in support of the validity of these laws, His messengers executed certain signs and wondrous miracles, with the result that we observed and carried out these laws immediately.  Afterwards, we discovered the rational basis for the necessity of their prescription so that we might not be left to roam at large without guidance.”


“Certain matters and classifications relative to this subject that reason makes imperative must now be explained by me.  I say, then, that logic demands that whoever does something good be compensated either by means of a favor shown to him, if he is in need of it, or by means of thanks, if he does not require any reward.  Since, therefore, this is one of the general demands of reason, it would not have been seemly for the Creator, exalted and magnified be He, to neglect it in His own case.  It was on the contrary, necessary for Him to command His creatures to serve Him and thank Him for having created them.    Reason also demands that he that is wise do not permit himself to be treated with contempt or to be insulted.  It was, therefore, likewise necessary for the Creator to forbid His servants to conduct themselves in such a way toward Him…


The second [general] division [of the precepts of the Torah, on the other hand], consists of things neither the approval nor the disapproval of which is decreed by reason, on account of their own character, but in regard to which our Lord has imposed upon us a profusion of commandments and prohibitions in order thereby to increase our reward and happiness…


What is commanded of this group of acts is, consequently [to be considered] good, and what is prohibited as reprehensible; because the fulfillment of the former and the avoidance of the latter implies submissiveness to God.  From this standpoint they might be attached secondarily to the first [general] division of the laws of the Torah].  Nevertheless, one cannot help noting, upon deeper reflection, that they have some partial uses as well as a certain slight justification from the point of vie of reason, just as those belonging to the first [general] division have important uses and great justification from the point of view of reason.”  

IIc. Ta' amei hamizvot  

Source  #1: R’ Avraham Ibn Ezra, Shemot 20:1

 שמות פרק כ פסוק א 

דבור הראשון אנכי. דע, כי כל המצוות הם על שני דרכים, והדרך הראשון מצות שהם נטועות מהשם בלב כל אנשי דעת והם רבים. ואין בעשרת הדברים רק השבת לבדה שאינה בכלל שקול הדעת, על כן כל משכיל בכל עם ולשון מודים בהם כי הם נטועים בשקול הדעת, ועליהם אין להוסיף ולא לגרוע, והם ששמר אברהם עם מצות האחרות נוספות. והשם לא נתן התורה רק לאנשי הדעת, ומי שאין לו דעת אין לו תורה, והדרך השנית מצות הנעלמות, ואינן מפורשות למה צוו, וחלילה חלילה, שתהיה מצוה אחת מהן מכחשת שקול הדעת, רק אנחנו חייבים לשמור כל אשר צונו השם, בין שנגלה לנו הסוד, בין שלא נגלה. ואם מצאנו אחת מהן מכחשת שקול הדעת. אינו נכון שנאמין בו, כי הוא כמשמעו, רק בספרי חכמינו ז"ל נבקש מה טעמו. אם היא על דרך משל, ואם לא מצאנו זה כתוב נבקש אנחנו ונחפש בכל יכלתנו, אולי נוכל לתקן אותה, ואם לא יכלנו נניחה כאשר היא, ונודה שלא ידענו מה היה, כמו ומלתם את ערלת לבבכם (דבר' י, טז), וכי הוא צונו שנרצחנו כאכזרי. וידענו דעת ברורה, כי כל המצות שאינם חייבים משקול הדעת, סוד אחד יש לכל אחד מהן, ואם נעלם ממנו.

אבן עזרא שמות פרק כ פסוק א 

אם כן יוכל המשכיל, שהשם פקח עיניו לדעת מדברי תורה סוד כל המצוות. וכל המצות על ג' דרכים (נ"א דברים), האחת מצות הלב, והב' מצות הלשון, והג' מצות עשה. ומצות הלב על שני דרכים, מצות עשה ומצות לא תעשה. והנה מצות עשה ואהבת את ה' אלהיך (דבר' יא, א) ולדבקה בו, וליראה את השם הנכבד (שם כח, נח), ואהבת לרעך כמוך (ויקרא יט, יח). ומצות לא תעשה לא תשנא את אחיך בלבבך, ולא תקום ולא תטור (שם שם יז, יח). גם מצות הלשון עשה ולא תעשה. עשה כמו ק"ש וברכת המזון, וברכת כהנים, גם וידוי מעשר ורבים ככה. ומצות לא תעשה, לא תענה ברעך (שמות כ טז), אלהים לא תקלל (שמות כב, כז), לא תקלל חרש (ויקרא יט, יד), ומצות עשה ולא תעשה במעשה הם רבים, ואין צורך להזכירם. ומצות הלב הם העקרים הנכבדים על כולם. ורבים חשבו כי אין עון במחשבת הלב, רק בדברי עו"ג, ובאמת כי היא קשה לבדה יותר מכל מחשבות רעות, רק היא כנגד כולם, והלא יראו כתוב שש הנה שנא השם (משלי ו, טז) ושם כתוב לב חורש מחשבות און (שם שם, יח), וכתיב הטיבות כי היה עם לבבך (דה"ב ו, ח), הטיבה ה' לטובים ולישרים בלבותם (תה' קכה, ד), והיה לבבכם שלם (מ"א ח, סא), אני ה' חוקר לב (ירמי' יז, י), וה' יראה ללבב (ש"א טז, ז). והנה זה הדבור הראשון הוא עיקר כל התשעה הדברים הנכתבים אחריו, והוא קרוב ממצות הלב. וטעם זה הדבור שיאמין, ותהיה אמונת לבו בלי ספק, כי זה השם הנכבד שהוא נכתב ולא נקרא הוא לבדו אלהיו"

Source  #2: R’ Saadia Gaon, Emunot V’Deot, pp. 143-144                                   

          "…Let me proceed further now and discourse about the second general division of the laws of the Torah.  This division consists of acts which from the standpoint of reason are optional.  Yet the law has made some of them obligatory and others forbidden, and left he rest optional as they had been.  They include such matters as the consecration of certain days from among others, like the Sabbath and festivals, and the consecration of certain human beings from among others, such as the prophet and the priest, and refraining from eating certain foods, and the avoidance of cohabitation with certain persons, and going into isolation immediately upon the occurrence of certain accidents because of defilement.


But even though the chief reason for the fulfillment of these principal precepts and their derivatives and whatever is connected with them is the fact that they represent the command of the Lord and enable us to reap a special advantage, yet I find that most of them have as their basis partially useful purposes.


Now among the benefits accruing from the consecration of certain seasons, by desisting from work on them, there is first of all that of obtaining relaxation from much exertion.  Furthermore it presents the opportunity for the attainment of a little bit of knowledge and a little additional praying.  It also affords men leisure to meet each other at gatherings where they can confer about matters of their religion and make public announcements about them, and perform other functions of the same order….”                                                                                                                                                     

Source # 3 :Rambam, Guide of the Perplexed Part III, Chapter 32                                                                                                           

“Many things in our law are due to something similar to this very governance on the part of Him who governs, may He be glorified and exalted.  For a sudden transition from one opposite to another is impossible.  And therefore man, according to his nature, is not capable of abandoning suddenly all to which he was accustomed…and as that time the way of life generally accepted and customary in the whole world and the universal service upon which we were brought up consisted in offering various species of living beings in the temples in which images were set up, in worshipping the latter, and in burning incense before them-the pious ones and the ascetics being at that time, as we have explained, the people who were devoted to the service of the temples consecrated to the stars-: His wisdom, may He be exalted, and His gracious ruse, which is manifest in regard to all His creatures, did not require that He give us a law prescribing the rejection, abandonment, and abolition of all these kinds of worship…At that time this would have been similar to the appearance of a prophet in these times who, calling upon the people to worship God, would say, “God has given you a law forbidding you to pray to Him, to fast, to call upon Him for  help in misfortune.  Your worship should consist solely in meditation without any works at all.” Therefore He, may He be exalted, suffered the above mentioned kinds of worship to remain, but transferred them from created or imaginary and unreal things to His own name…”
Source #4:Ramban al HaTorah, Vayikra 1:9                                                
פרק א פסוק ט 

והנה בכתוב הזה טעם הקרבנות שהם אשה ריח ניחוח לה'. ואמר הרב במורה הנבוכים (ג מו) כי טעם הקרבנות, בעבור שהמצרים והכשדים, אשר היו ישראל גרים ותושבים בארצם מעולם, היו עובדים לבקר ולצאן, כי המצרים עובדים לטלה והכשדים עובדים לשדים אשר יראו להם בדמות שעירים, ואנשי הודו עד היום לא ישחטו בקר לעולם. בעבור כן צוה לשחוט אלה השלשה מינין לשם הנכבד כדי שיודע כי הדבר שהיו חושבים כי הם בתכלית העבירה הוא אשר יקריבו לבורא, ובו יתכפרו העונות. כי כן יתרפאו האמונות הרעות שהם מדוי הנפש, כי כל מדוה וכל חולי לא יתרפא כי אם בהפכו. אלה דבריו ובהם האריך:

והנה הם דברי הבאי, ירפאו שבר גדול וקושיא רבה על נקלה, יעשו שולחן ה' מגואל שאיננו רק להוציא מלבן של רשעים וטפשי עולם, והכתוב אמר כי הם לחם אשה לריח ניחוח:

וגם כי לפי שטותם של מצרים לא תתרפא מחלתם בזה, אבל תוסיף מכאוב, כי מחשבת הרשעים הנזכרים לעבוד למזל טלה ומזל שור שיש להם כח בהם כפי מחשבתם, ולכן לא יאכלו אותם לכבוד כחם ויסודם, אבל אם יזבחו אותם לשם הנכבד זה כבוד להם ומעלה, והם עצמם כך הם נוהגים, כמו שאמר (ויקרא יז ז) ולא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים, ועושי העגל זבחו לו. והרב מזכיר שהיו מקריבים ללבנה בכל ראשי חדשיהם, ולשמש בעלותה במזלות הידועים להם בספריהם. ויותר תתרפא המחלה באכלינו מהם לשובע שהוא אסור להם ומגונה בעיניהם ולא יעשו כן לעולם:

והנה נח בצאתו מן התיבה עם שלשת בניו אין בעולם כשדי או מצרי הקריב קרבן וייטב בעיני ה' ואמר בו (בראשית ח כא) וירח ה' את ריח הניחוח. וממנו אמר אל לבו לא אוסיף עוד לקלל את האדמה בעבור האדם (שם). והבל הביא גם הוא מבכורות צאנו ומחלביהן, וישע ה' אל הבל ואל מנחתו (שם ד ד), ולא היה עדיין בעולם שמץ ע"ז כלל. ובלעם אמר את שבעת המזבחות ערכתי ואעל פר ואיל במזבח (במדבר כג ד), ואין דעתו עתה לשלול ממנו אמונות רעות, ולא נצטוה בכך, אבל עשה כן לקרבה אל האלהים כדי שיחול עליו הדבור. ולשון הקרבנות את קרבני לחמי לאשי ריח ניחוחי (שם כח ב), וחלילה שלא יהא בהם שום תועלת ורצון רק שוללות ע"ז מדעת השוטים:

ויותר ראוי לשמוע הטעם שאומרים בהם, כי בעבור שמעשי בני אדם נגמרים במחשבה ובדבור ובמעשה, צוה השם כי כאשר יחטא יביא קרבן, יסמוך ידיו עליו כנגד המעשה, ויתודה בפיו כנגד הדבור, וישרוף באש הקרב והכליות שהם כלי המחשבה והתאוה, והכרעים כנגד ידיו ורגליו של אדם העושים כל מלאכתו, ויזרוק הדם על המזבח כנגד דמו בנפשו, כדי שיחשוב אדם בעשותו כל אלה כי חטא לאלהיו בגופו ובנפשו, וראוי לו שישפך דמו וישרף גופו לולא חסד הבורא שלקח ממנו תמורה וכפר הקרבן הזה שיהא דמו תחת דמו, נפש תחת נפש, וראשי אברי הקרבן כנגד ראשי אבריו, והמנות להחיות בהן מורי התורה שיתפללו עליו. וקרבן התמיד, בעבור שלא ינצלו הרבים מחטוא תמיד. ואלה דברים מתקבלים מושכים את הלב כדברי אגדה
Source #5 : Ramban, Perush al HaTorah, Shemot 13:16
רמב"ן שמות פרק יג פסוק טז 

ועתה אומר לך כלל בטעם מצות רבות. הנה מעת היות ע"ג בעולם מימי אנוש החלו הדעות להשתבש באמונה, מהם כופרים בעיקר ואומרים כי העולם קדמון, כחשו בה' ויאמרו לא הוא, ומהם מכחישים בידיעתו הפרטית ואמרו איכה ידע אל ויש דעה בעליון (תהלים עג יא), ומהם שיודו בידיעה ומכחישים בהשגחה ויעשו אדם כדגי הים שלא ישגיח האל בהם ואין עמהם עונש או שכר, יאמרו עזב ה' את הארץ. וכאשר ירצה האלהים בעדה או ביחיד ויעשה עמהם מופת בשנוי מנהגו של עולם וטבעו, יתברר לכל בטול הדעות האלה כלם, כי המופת הנפלא מורה שיש לעולם אלוה מחדשו, ויודע ומשגיח ויכול. וכאשר יהיה המופת ההוא נגזר תחלה מפי נביא יתברר ממנו עוד אמתת הנבואה, כי ידבר האלהים את האדם ויגלה סודו אל עבדיו הנביאים, ותתקיים עם זה התורה כלה:

ולכן יאמר הכתוב במופתים למען תדע כי אני ה' בקרב הארץ (לעיל ח יח), להורות על ההשגחה, כי לא עזב אותה למקרים כדעתם. ואמר (שם ט כט) למען תדע כי לה' הארץ, להורות על החידוש, כי הם שלו שבראם מאין ואמר (שם ט יד) בעבור תדע כי אין כמוני בכל הארץ. להורות על היכולת, שהוא שליט בכל, אין מעכב בידו, כי בכל זה היו המצריים מכחישים או מסתפקים. אם כן האותות והמופתים הגדולים עדים נאמנים באמונת הבורא ובתורה כלה:

ובעבור כי הקב"ה לא יעשה אות ומופת בכל דור לעיני כל רשע או כופר, יצוה אותנו שנעשה תמיד זכרון ואות לאשר ראו עינינו, ונעתיק הדבר אל בנינו, ובניהם לבניהם, ובניהם לדור אחרון. והחמיר מאד בענין הזה כמו שחייב כרת באכילת חמץ (לעיל יב טו) ובעזיבת הפסח (במדבר ט יג), והצריך שנכתוב כל מה שנראה אלינו באותות ובמופתים על ידינו ועל בין עינינו, ולכתוב אותו עוד על פתחי הבתים במזוזות, ושנזכיר זה בפינו בבקר ובערב, כמו שאמרו (ברכות כא א) אמת ויציב דאורייתא, ממה שכתוב (דברים טז ג) למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך, ושנעשה סכה בכל שנה:

וכן כל כיוצא בהן מצות רבות זכר ליציאת מצרים. והכל להיות לנו בכל הדורות עדות במופתים שלא ישתכחו, ולא יהיה פתחון פה לכופר להכחיש אמונת האלהים. כי הקונה מזוזה בזוז אחד וקבעה בפתחו ונתכוון בענינה כבר הודה בחדוש העולם ובידיעת הבורא והשגחתו, וגם בנבואה, והאמין בכל פנות התורה, מלבד שהודה שחסד הבורא גדול מאד על עושי רצונו, שהוציאנו מאותו עבדות לחירות וכבוד גדול לזכות אבותיהם החפצים ביראת שמו:

ולפיכך אמרו (אבות פ"ב מ"א) הוי זהיר במצוה קלה כבחמורה שכולן חמודות וחביבות מאד, שבכל שעה אדם מודה בהן לאלהיו, וכוונת כל המצות שנאמין באלהינו ונודה אליו שהוא בראנו, והיא כוונת היצירה, שאין לנו טעם אחר ביצירה הראשונה, ואין אל עליון חפץ בתחתונים מלבד שידע האדם ויודה לאלהיו שבראו, וכוונת רוממות הקול בתפלות וכוונת בתי הכנסיות וזכות תפלת הרבים, זהו שיהיה לבני אדם מקום יתקבצו ויודו לאל שבראם והמציאם ויפרסמו זה ויאמרו לפניו בריותיך אנחנו, וזו כוונתם במה שאמרו ז"ל (ירושלמי תענית פ"ב ה"א) ויקראו אל אלהים בחזקה (יונה ג ח), מכאן אתה למד שתפלה צריכה קול, חציפא נצח לבישה (עי' ערוך ערך חצף:
Teacher’s Manual

1. Structure of the Syllabus:

a)First year

b)Second year

2. Division of topics into two years: 

We have attempted to group two years worth of topics together into coherent units of study.  Then we divided those units into topics for the first and second years based upon familiarity with the level of difficulty of the subject matter.  The more “hard core” philosophical topics were left for second year study, while the first year study deals with the introductory topics (many of which the students have some initial familiarity) which will serve as prerequisite study for the second year.

3. Selection of Sources:

We have tried to present a number of sources (at least 2-3) for each topic to be studied.  In some cases we attempted to present students with a number of philosophic differing approaches to any give topic.  The danger in “picking and choosing” sources to be presented is that we can not in this context present every single source on the topic and so we are really exposing students to what we deem to be the most essential writers for each topic. Hence, some may accuse us of subjectivity or favoritism when focusing for example on the Rambam more than any other philosopher.  Our rebuttal to that accusation is that the greater influential and shaping philosophers do deserve more of a showing then those more obscure ones.  Nonetheless, we humbly acknowledge that this sourcebook is in no way the ultimate collection of all philosophic sources for each topic listed on the syllabus.  

In addition, we tried to include Biblical sources when applicable as a way of introducing a given topic to the students.  This provides the students with the implicit sense that the Torah, while not necessarily a book of philosophy, is a source for many theological and philosophic issues.

4. A Guide to this teacher’s guide
This teachers edition attempts to guide the classroom educator through the philosophic sources providing background information and summaries.  In addition we have included motivating questions as well as discussion points for the classroom. 

5. Navigating the sources in the classroom

IIa) Creation of Man:


To the teacher:  There are of course numerous philosophical issues that emerge from the first and second chapters of Bereishit.  We have deliberately omitted from this curriculum the topics dealing with proofs for creation of the world and arguments for creation ex nihilo.  While these are important philosophical issues, it is our belief that studying these ideas in a real philosophical sense requires prerequisite knowledge of the disciplines of physics and philosophy, which are beyond the repertoire of most high school students.  Rather, we chose to introduce the topic of ‘creation of man’ as an initial exposure to Jewish philosophy.  …..


Discussion in the classroom: The class may open with the philosophical question that most of us ask ourselves at some point in life:

☼“Why did God create man?”

☼“Why did God create me?”

While philosophers have dealt with the more universal question of the divine plan in creation of man, in a high school classroom it may be appropriate to have the students translate the question on a personal level.  The notion that God created man with a purpose/ mission (whichever one it may be for each thinker), can be very empowering and inspiring for the classroom student.  

The medieval philosophical notion that God does not need man but that man was created for man is an important idea that the student may or have not inferred on their own, but should be articulated and discussed.  Students should understand how for these philosophers the notion of God having needs is anthropomorphic and therefore by the fact that He is God, He does not have needs or desires (this notion will surface again in the second year study of Unity of God).

TEXT: Source #1: Bereishit Chapter 1: 

Before presenting the philosophic text, we open with the creation of man narrative from the Torah.  

Have the students read the text either individually or in pairs:  what do we learn about the creation of man from the pesukim? 

Responses:

☺Man is created “B’tselem V’demut Elohim!”

☺Man is blessed by God: He tells them to populate the world. 

☺Perhaps as part of the blessing, he gives man the mission of v’kivshua
Discussion: What does it mean to each person to be created in the image of God?

What does the mission of kivshua mean?  What does God want man to conquer?

TEXT: Source #2: Guide of the Perplexed 1:1

Summary: In this text, Rambam offers us his particular interpretation of God’s mission to man.  In order to understand man’s mission, we first need to understand the terms tselem and demut. Rambam takes this as an opportunity to negate all possible misinterpretation of the notions of “Tselem” and “Demut” as being anthropomorphic.  He tells us that historically, this pasuk of “na’asech adam…” has led people to the erroneous notion that we are created in the physical image of God.  If this were the case, then the Torah would have employed the term to’ar instead of tselem, which is the word used in all locations of the Torah to connote physical form.  


Since Rambam has shown that tselem and demut do not connote physical form, he sets out to explain what they mean.  Tselem he tells us, refers to the essence of something.  If so, we are created in the essence of God.  What is the essence of God? For Rambam the essence of God is intellect, and when God created man he gave us a portion of this divine intellect.

Discussion:  How does Rambam therefore understand the mission of man?

TEXT: Source #3: Lonely Man of Faith

Summary: In this portion of the essay, R’ Soloveichik proposes a different understanding of the tselem Elokim and the Godly blessing.  In his view, the first account of creation speaks of man who is given the creative force.  The notion of man being formed “b’tselem Elohim” refers to the fact that man is created with the drive and ability to be a creator.  

IIb) Chosen people
Discussion: What does it mean to be the “am segulah”?


        What responsibilities go along with this role?

TEXT: Shemot & Devarim

Question: What does the Shemot pasuk add beyond the one from Devarim?

TEXT: Kuzari

Intro: R’ Yehudah HaLevi is the medieval Jewish philosopher who develops the theme of choseness to its ultimate extent.  Many have pointed to a correlation between the purpose of the book and the theme of the election of the Jewish people.  The full title of HaLevi’s work is not the Kuzari, but rather: “The Book of Argument and Proof in the Defense of the Despised Faith.”  This actual title emerges from the fact that HaLevi perceives that philosophy has been granted the status of religion, while Judaism is seen as lowly and unimpressive.  HaLevi’s mission is to restore the pride that Judaism deserves by using various polemical devices that show that while Judaism has been made second rate to philosophy, Christianity and Islam, it is ironically superior to these other religions.  

Summary: HaLevi’s theory of Judaism and the Jews is multifold, but runs the basic theme which states that our religion is real because God initiated interest in us as a nation and communicated with us.  Our God of history has shown direct providence to us through prophecy and miracles.  This process of selection has made us in a different class then all the other peoples of the world.  God has attached His Divinity to us and wants the Jews to spread His divinity throughout the rest of the world.  

Discussion: Since HaLevi’s theory is highly particularistic, it can be expected that a group of students will be bothered by this non “pc” notion of “superiority.”  This may open up a difficult but important discussion of alternate approaches toward “am segula.”

IIc. Land of Israel
TEXT: Bereishit

Discussion: What makes the Land of Israel unique?

        What does it mean that “God’s eyes” are watching Israel?


        What responsibilities come along with having this land?


        What are the current day implications of having a God given land?
TEXT: Kuzari

Intro: As we have mentioned in the intro to “chosen people” topic, R’ Yehudah HaLevi believes that God has attached His Divinity to the Jewish people, but Jews need to work to maintain this attachment.  In order to cultivate this relationship with God, we were given a select land as the choicest environment for accomplishing this kind of spiritual work. 

Summary: Just as grapes cannot grow in just any place, but rather need a select vineyard ina fit climate and location, so too God has singled out the Land of Israel as the best place for the Jews to accomplish their spiritual work.  

Background: One of the underlying themes is in the Kuzari is the contrast between intent and action.  While HaLevi’s predecessor, R’ Bachya Ibn Pakuda, was the one to highlight that action without the proper intent lacks meaning, HaLevi critiques good intention when it is not accompanied by action. This theme is particularly strong when it comes to his belief in the centrality of the Land of Israel in our holistic spiritual experience.  Through the mouthpiece of the Khazar king, he self critiques himself and others who pray toward Zion and in its sake, but remain far removed from the land.  In the storyline it is the king’s accusation of insincerity on the part of HaLevi which seems to motivate him to set sail for Israel although the journey involved danger and uncertainty.

IId.  Miracles
How are miracles different from nature- Aren’t they both facilitated by God?

When does God perform miracles?- Are they once in a while or all the time?

TEXT: Ramban al haTorah

Summary:  Ramban basically develops a theory of miracles which states that there are two types of miracles.  There is the “nes nigleh” and the “nes nistar.”  The “nes nistar” is a miracle in which God overpowers the heavenly constellations, but there is no perceived change in nature and hence could be interpreted as just happenstance or not recognized at all.  According to Ramban, God administers reward and punishment on both the national as well personal level through multiple nisim nistarim.  The nes nigleh, on the other hand, is a miracle which is obvious to all since it presents as a clear change from “minhago shel olam.”  In Ramban’s view, there exists a relationship between these two types of miracles.  Since the nes nigleh is an obvious wonder, the witness of this miracle undergoes a cognitive metamorphosis in which three fundamentals of belief are confirmed: God exists and is powerful, God knows man individually, God shows individual providence (hashgacha pratit).  Now that one has internalized these three beliefs he is able to recognize the less obvious Godly intervention in his daily life through nisim nistarim.  

Discussion: 

a) Have students think about different types of miracles.  You may want to use the context of the Ramban- what is the difference between the miracle of giving Sarah a child in her old age vs. the miracles performed for the Jews leaving Egypt?

b) After explaining the difference between these two types of miracles:

Why do you think the avot were dealt with through nes nistar, while the Jews leaving Egypt received nes nigleh?

IIIb. Torah Study

Discussion:  Why is there such an emphasis on learning as part of our religious experience?

IIIc. Prayer

Discussion: a)What is the goal of prayer?

                    b)Does God need my prayers?


        c)What if I don’t feel any connection to God when I pray?


        d) Why aren’t all prayers answered?

IIId. Emotional

TEXT: 

Discussion:

a) What does it mean to love God? 

b) How do we fear God?  Are we supposed to be scared of punishment?

      c)   Aren’t love and fear emotions?- How can we be commanded to feel something, aren’t emotions spontaneous?

TEXT: Rambam, Hilchot Yesodei HaTorah

Summary:  Rambam believes that there is a prescription and a process to achieving love and fear of God.  He adopts the approach of “knowledge is love.”  When a person speculates and contemplates God wonders and creations, he is spontaneously overcome with love for God.  As he contemplates he begins to realize his personal insignificance in comparison with God and suddenly he is struck with awe of God.  In Rambam’s conception, love and fear is a cyclical process: the more you know God, the greater your love will be, and hence the more you are awed by what you know about God. 

TEXT: Rambam, Hilchot Teshuva

Summary:  Here Rambam does not focus on the how you come to love God, but rather he provides a description of the level of intensity that love for God could achieve.  He likens the passionate lover of God to the human who is lovesick for a particular woman.  Rambam employs the expression that many find difficult to translate accurately:

“shogeh ba tamid”- expressing the fact that the lovesick man finds himself unable to remove his thoughts from this woman- when he eats, sleeps or rises he is constantly focused on his love.  In Rambam’s view, all of Shir HaShirim as an expression of the passion between a man and woman is a mashal for this passion for God. 

IIIe. Volitional
Discussion: a)Do we have absolute free will to act?

        b)What about predispositions to certain characteristics?

IIIf. Repentance
Discussion: a) Does my sin leave an indelible stain?

                    b) Can I do teshuva for any sin?

        c) How can I do teshuva?

Iva. Character Development:
Discussion: a)Nature vs. Nurture- Am I born with my personality?

        b)Can I change my personality traits?

TEXT: Rambam, Hilchot Deot

Summary: Rambam devotes several chapters in his Mishneh Torah to “deot” which he believes can be changed and molded to create the “well balanced” personality.  In this theory Rambam adopts the Aristotelian principle of the “golden mean” or shvil hazahav which advocates that the individual adopt behaviors that do not correspond to either extreme of any given trait.  Rambam discusses a long list of traits, describing each opposing extreme and then the desired middle of the road behavior.

Ivb. Human Perfection
Discussion: What do the philosophers mean by “human perfection?”  Is there such thing as being perfect?

IVc. Kiddush Hashem

Discussion: a) What does it mean to sanctify God’s name (other than martyrdom)? 

TEXT: Rambam, Mishneh Torah

Summary:  Rambam has just completed his discussion of the legal components of kiddush and chillul Hashem as they relate to martyrdom.  In other words, in the case in which someone is halchikally supposed to be killed rather than violate a mitzvah, the act of doing so is considered to be a kiddush Hashem, while violating the mitzvah rather than be killed is considered to be a chillul Hashem.  Rambam ends off his discussion by informing his reader that the concept of kiddush and chillul Hashem can exist beyond the boundaries of martyrdom.  On a daily basis our actions can qualify as a sanctification of God’s name or, alternatively, a desecration of it.

Ivd. Asceticism

Discussion: a) What does Judaism say about depriving oneself of physical pleasures as a way of coming closer to God?(
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