פרשת עקב – Seguir Sus Caminos 
דברים י: יב (עקב): ועתה ישראל מה ד' אלוקיך שואל מעמך כי אם ליראה את ד' אלוקיך ללכת בכל דרכיו ולאהבה אתו ולעבד את ד' אלוקיך בכל לבבך ובכל נפשך

דברים כח:ח: יקימך ד' לו לעם קדוש כאשר נשבע לך כי תשמר את מצות ד' אלוקיך והלכת בדרכיו
 

דברים כח :ט: וראו כל עמי הארץ כי שם ד' נקרא עליך ויראו ממך

אור החיים: כי כל זמן שהאדם שומר עצמו מהעבירות אין צלם אלוקים עובר מעל פניו וכל הנבראים, אדם ובהמה, מזדעזעים ממנו משא"כ המתעב מעשיו מעבירין ממנו הצלם וכמאמר קין והיה כל מוצאי וכו'
Al igual que nuestra relación con otras personas, nuestra relación con HaShem puede ser expresada de muchas maneras diferentes. Le rezamos a Él, estudiamos Su Torá, obedecemos Su voluntad y en general tratamos de acercarnos a Él. Por supuesto, dado que D'os está infinitamente más lejos, no importa cuánto nos acerquemos, Él sigue estando infinitamente alejado
. Nuestra relación con D'os, por lo tanto, no puede medirse por el grado de cercanía que tenemos con el bien –en el sentido de una posición espiritual objetiva; sino que más bien debe ser medido por cuán cerca estamos moviéndonos hacia Él desde nuestro punto de partida
. 

 Es cierto que en este mundo, se le debe dar más honor a un Rabino que a un judío que no tiene conocimientos. Es cierto que nos medimos a nosotros mismos de acuerdo con los niveles eternos de la observancia de las mitzvot. También es cierto que aquellos que han purificado sus cualidades de carácter deben ser admirados más que aquellos en quienes actúa el enojo y el egoísmo. Pero D'os en el Shamaim usa un criterio de medida diferente y ese criterio es la cantidad de crecimiento espiritual que hemos logrado hacia esos niveles objetivos – y no el nivel espiritual en el cual nos encontramos
. Todos tenemos nuestros propios puntos de partida, nuestros propios desafíos –mentales, emocionales, físicos, familiares... D'os espera que tomemos ese punto de partida y que crezcamos hacia Él. Por ello, el Rambam considera a una persona recta que ha superado sus instintos en la dirección contraria tan grande como otra persona que naturalmente está en armonía con la Torá
. 

El crecimiento crea un impulso espiritual. Y es precisamente este impulso lo que buscamos mantener. Es verdad que el mismo cumplimiento de la mitzvá produce santidad, incluso en este mundo, y quien todavía no ha llegado a tal grado de observancia perderá esa espiritualidad. Pero también es cierto que un gran Rabino que no sigue creciendo –quien solamente se mantiene en su nivel espiritual con sus aspiraciones depositadas en alguna otra parte, en cierto sentido está fosilizado espiritualmente, mientras que alguien que comienza su camino en la Torá, quien avanza a pasos agigantados y anhela lograr la grandeza espiritual está espiritualmente vivo, y sentirá con mayor facilidad su conexión con D'os
. 

El movimiento a través de la espiritualidad nos acerca a D'os y nos conecta con Él, la Máxima Fuente de espiritualidad, a pesar de que Él se encuentre infinitamente alejado.

Sin embargo, existe un requisito adicional para conectarse con HaSh-m. Nosotros vamos hacia Él, pero también debemos armonizar con Sus actos
. Ésta es la mitzvá de "והלכת בדרכיו", seguir Sus caminos
. Porque si no estamos en armonía con la manera en la cual Él actúa (se manifiesta) en este mundo, esa disonancia finalmente nos aleja de Él. 
Por cierto no podemos imitar la esencia de HaSh-m. En verdad, ni siquiera podemos llegar a conocer Su esencia. Lo único que podemos hacer es referirnos a unos pocos principios generales de Su esencia
. Sin embargo, la manifestación de HaSh-m en el mundo es algo diferente. Nos dicen los Sabios: 
Así como Él es misericordioso, tú también debes serlo
.

Así como Él viste al desnudo, visita al enfermo y entierra al muerto, tú también debes hacerlo
.

Así como Él es santo y recto, tú también debes serlo
.

Imitar los caminos de D'os claramente tiene el objetivo de ayudarnos a asemejarnos a Él,
 y el hecho de asemejarse a D'os revela un gran secreto del universo: que el hombre puede ser socio de D'os en la conducción del mundo
. Nosotros imitamos a D'os no sólo en sus cualidades y actos, sino también participando en lo que es llamado תקון עולם –literalmente: en la corrección del mundo. Somos Sus socios en la creación al completar el mundo
 y no hay nada que a Él le brinde más alegría. 

¡Imita los caminos de D'os! Desarrolla tu personalidad para volverte más misericordioso, más bondadoso... más parecido a D'os
.  


Pero hay otra manera en la cual los Sabios describen esta mitzvá
: Él viste al desnudo (el primer hombre y la primera mujer)
, visita al enfermo (Abraham)
, consuela al deudo (Itzjak tras el fallecimiento de Abraham)
 y entierra al muerto (Moshé)
. Las "cualidades" de D'os (רחום, חנון), son traducidas a través de Su entrega – dar de todas las maneras posibles
. Se nos ordena dar debido al valor mismo que tiene la persona -  
ואהבת לרעך כמוך (בין אדם לחבירו). Y se nos ordena dar como una expresión de nuestra relación con D'os – והלכת בדרכיו (בין אדם למקום)
.

De esta lista emergen dos cosas. En primer lugar, vemos que los actos de D'os en el mundo son actos de entrega
; en segundo lugar, armonizamos nuestros actos con los actos de D'os en este mundo, y no a través de la meditación y del celibato, ni siquiera a través del rezo y del estudio de Su Torá (aunque estas dos últimas cosas ocupan un lugar significante en el judaísmo). Imitamos a D'os al hacer cosas que podríamos pensar que tienen que ver con el hecho de ser una buena persona, pero que no tienen nada que ver con la santidad. Sin embargo, esto es un enorme error, y la mitzvá de והלכת בדרכיו viene a contradecir esta idea. 

Abraham fue el primero en descubrir y luego enseñar el 
דרך ד'. El acto culminante de santidad de Abraham, uno que los Sabios describen como más elevado que la profecía misma, fue el hecho de correr para recibir a un grupo de idólatras, lavar sus pies y servirles comida y bebida – difícilmente lo que consideraríamos las actividades adecuadas para grandes viajes espirituales. En verdad Abraham Avinu tenía modelos de grandes kabalistas, personas elevadas y espirituales
 – modelos que Abraham rechazó. "D'os tiene suficientes ángeles en el Shamaim", razonó
. "¿Qué puedo llegar a agregar al mundo siendo el ángel número un millón y uno, dejando al resto del mundo en la desesperación y la alienación
? Él no me creó como un ser humano para que yo sea un ángel, sino para ser algo diferente a eso". ¡Y cuánta razón tenía
! Fue Abraham, con sus manos sucias por el polvo de la idolatría, quien se convirtió en el padre del pueblo judío; y no los santos Shem, Janoj o Ever
. 

El acto máximo de entrega de Abraham Avinu, el hecho de correr a recibir a los tres ángeles que él pensó que eran personas, manifiesta claramente este principio. Abraham Avinu se encontraba en medio de una conversación profética con D'os cuando aparecieron los huéspedes. Enfrentado a la elección entre la revelación profética y un acto de hospitalidad hacia idólatras, Abraham eligió la segunda opción. Sorprendentemente, D'os –a Quien Abraham le pidió que esperara mientras hacía algo más importante- esperó pacientemente para continuar Su conversación con Abraham Avinu. De aquí los Sabios aprenden que: 

גדולה הכנסת אורחים מקבלת פני שכינה
Un acto de jesed, de imitar y armonizarnos con D'os, es más elevado y más sagrado que una conversación con D'os. Porque, ¿qué puede ser más elevado que volverse un socio en el proceso mismo de la creación? 

La Torá agrega otra dimensión a esta idea increíble: cuando ayudamos a perfeccionar y completar el mundo a través de la entrega, también nos perfeccionamos a nosotros mismos. Por eso vemos que la segunda expresión de "seguir Sus caminos" es corregir nuestras cualidades personales. El Rab Jaim Vital, el gran alumno del Ari, entendió que tener buenas cualidades es algo que impregna una forma de vida judía a tal grado que es algo implícito en cada mitzvá que llevamos a cabo
. 

Por la misma naturaleza del ser humano nos resulta difícil trabajar sobre todo el rango de cualidades humanas con las cuales contamos
. Cada uno tiende a centrar la atención en sus mayores potencialidades y tal vez en las más grandes debilidades, pero probablemente dejará de lado toda la gama de cualidades humanas que se encuentran entre estos dos extremos. La mayoría de las personas pueden decir cuáles son sus cinco mejores cualidades. Si se las presiona, pueden llegar a encontrar cinco grandes defectos. Pero muy pocos son capaces de decir cuáles son las diez cualidades que se encuentran en el medio. ¿Cómo se supone que debemos trabajar sobre nosotros mismos si ni siquiera podemos llegar a efectuar una lista de nuestras cualidades?  

La Tora nos da una respuesta a esto: la mitzvá de והלכת בדרכיו . El Rambam escribe extensamente respecto a la manera en la cual esta mitzvá nos guía para vivir una vida equilibrada
, llevándonos a trabajar sobre todos los aspectos de nuestro ser. Seguir los Caminos de D'os, no es solamente una gran mitzvá sino que es una maravillosa fuente de bien y de bendición para la persona
.  

El judaísmo no cree en el hecho de ser normal: normal es un término de comparación. Normal significa estar en el medio en una curva de Bell, una especie de promedio. En ese sentido, los judíos somos cualquier cosa menos normales. Somos el pueblo loco por sobrevivir, el pueblo que nunca teme quebrar las normas para establecer nuevos niveles de comportamiento: עם לבדד תשכון.  El judaísmo no cree en ser normal pero sí cree en ser equilibrado, en el שביל הזהב, el camino medio
. Llamativamente, ese equilibrio no es un intento de mediocridad, sino más bien el resultado de una búsqueda apasionada de la espiritualidad, de imitar a D'os mismo. 

Cuando D'os le explicó a Abraham Avinu por qué lo estaba eligiendo a él y a sus descendientes, D'os afirmó: "Pues lo he conocido porque él encomienda a sus hijos y a su casa después de él que guarden el camino del Eterno".

Si seguimos todo el sistema de la Torá, algunas de las mitzvot nos dirigirán a dar y otras a contenernos, algunas nos llevarán hacia la derecha y otras hacia la izquierda (con un leve énfasis hacia el jesed)
. No debemos enojarnos pero tampoco debemos ser totalmente indiferentes
. Debemos vivir con simpleza, pero necesitamos saber cómo satisfacer nuestras necesidades
. El efecto global es evitar los extremos poco saludables
 y lograr personalidades completas y sagradas de Torá. El Rambam llama a esto la midá beinonit. Esto de ninguna manera debe confundirse con la mediocridad o el compromiso, porque esto mismo es lo que lleva al perfeccionamiento de la persona.

Todos somos únicos y cada uno tiene una personalidad diferente
. Fuimos creados de esta manera porque hay diferentes Tikunim que necesitan perfeccionarse en el mundo. Por ello, todos nacemos diferentes, incluso teniendo diferentes puntos de partida espirituales
, y continuamos desarrollando diferencias como resultado de factores sociales y ambientales, de procesos naturales de maduración y de la manera en la cual nos desarrollamos
. El genio del sistema de la Tora es mantener  y nutrir nuestra singularidad sin volvernos egocéntricos y sin perder nuestro sentido del equilibrio. 

En general, las Tariag Mitzvot exigen que centremos la atención en diferentes cosas en distintos momentos. Rosh Hashaná es un momento para evaluarnos a nosotros mismos y a nuestra relación con D'os, Iom Kipur es un momento para la teshuvá –para la re-conexión y recobrar el ímpetu, Sucot es un momento de confianza y alegría, Januca nos lleva a centrar la atención en la sabiduría, Pesaj nos permite reflexionar sobre lo que significa la real libertad y Shavuot nos reconecta con la Torá misma. De manera similar, algunas mitzvot se relacionan con el ambiente, otras con nuestros semejantes, otras con D'os y otras con nosotros mismos. 
El hecho de unir todas estas piezas constituye la mitzvá de והלכת בדרכיו. Esta mitzvá es un principio que sustenta todo el ámbito de la Torá. Es un principio implícito que se vuelve explícito al ordenarnos seguir el Camino Medio – seguirás Sus caminos. 

�חינוך מצוה תרי"א


�עיין ההארה הבאה 


� מכתב מאליהו, קונטרוס הבחירה – שכל אדם יש לו את נקודת הבחירה שלו ושם מונח עבודתו ולפי זה נמדד. 


� פחד יצחק


� רמב"ם, שמונה פרקים (הקדמה  לפרקי אבות)


�  פחד יצחק


�חכמה ומוסר (רב שמחה זיסל) ח"א מאמר יד: כי איך יכול קרוץ מחומר להיות קרוב אליו יתברך, ומלאכי מעלה שואלים זה לזה איה מקום כבודו, אבל חז"ל בקדושתם הודיעו לנו, במה יתקרב האדם אליו ית' – הדבק במדותיו וכו'


�רמב"ם ספר המצוות עשה ח: הוא שצונו להדמות בו יתעלה לפי יכלתו


חינוך (תרי"א בסוף): ועובר על זה ואינו משתדל להישר דרכיו ולכבש יצרו ולתקן מחשבותיו ומעשיו לאהבת הקל ולקים המצוה הזאת בטל עשה זה


�El ספר החינוך dice aquí que las מדות de D'os son על דרך משל. Incluso cuando utilizamos términos como "Él es el máximo bien", en verdad estamos extendiendo nuestras nociones de lo que es el bien y diciendo que Él es mucho más que eso. Pero la verdad es que la entrega y el bien Divino es tal que no podemos llegar a entenderlo a través de una mera extensión de nuestras propias nociones: 


שאין בנו כח ודעה להשיג גדל מעלתו ורב טובו ולא בכל הנבראים (חינוך תריא)


El Daat Tevunot señala que tampoco nos ayuda el hecho de utilizar declaraciones negativas. Decir que D'os no es en absoluto cruel, que Él no tiene un cuerpo o que Él no necesita nada de ninguna fuente externa, nos sigue diciendo muy poco respecto a cuál es la realidad opuesta. (La única excepción a esto es la declaración de que no hay nada fuera de Él. Todo el libro Daat Tevunot está dedicado a explicar este tema). Algunos de los términos que utilizamos para referirnos a D'os, tal como decir que Él es perfectamente bueno, una unidad perfecta, un todo perfecto, etc., son términos que son verdaderos pero que todavía se encuentran lejos de un real entendimiento. Los mefarshim también han demostrado que los nombres de D'os no describen Su esencia, sino que más bien son manifestaciones externas a Su esencia. (Ver el Kuzari, מאמר שני ב-ח, y el Sefer HaJinuj aquí, מצוה תריא.) 


�מה הוא נקרא רחום אף אתה היה רחום, מה הקב"ה נקרא חנון אף אתה היה חנון (רמב"ם שם ע"פ הספרי סוף עקב) ובגמ' שבת (קלג ע"ב) דרשינן זה קלי ואנוהו להידור מצוה שצריך לולב נאה שופר ציצית נאה וכו' אבא שאול אומר מה הוא חנון ורחום אף אתה חנון ורחום


�סוטה דף יד ע"א: אמר רבי חמא בר' חנינא מאי דכתיב אחרי ד' אלוקיכם תלכו וכו' אפשר לו לאדם ללכת אחרי הקב"ה אלא מה הקב"ה מלביש ערומים אף אתה הלבש ערומים, מה הקב"ה מבקר חולים אף אתה תבקר חולים מה הקב"ה קובר מתים אף אתה תקבור מתים מה הקב"ה מנחם אבלים אף אתה תנחם אבלים 


�רמב"ם שם: מה הקב"ה נקרא צדיק אף אתה היה צדיק, מה הקב"ה נקרא חסיד אף אתה היה חסיד ושם הל' ו: ועל דרך זו קראו הנביאים לקל בכל אותן הכינויין ארך אפיים ורב חסד צדיק וישר ותמים גבור וחזק וכיוצא בהן. להודיע שהן דרכים טובים וישרים וחייב אדם להנהיג עצמו בהן ולהדמות אליו כפי כחו.


�וג"כ: למען יזכו לטוב כי חפץ חסד הוא (חינוך תריא)


�דעת תבונות (עמ קסח): ותראי כמה גדול חלק הבורא ב"ה אל הצדיקים שחשבם לשותפים אליו, וכמו שארז"ל (זוהר ח:א, ה.): "עמי (פתח תחת העיין) אתה – עימי אתה". כי באמת חלק הניחו להם בתיקונו של עולם ושכלול הבריאה. 


�שם: עד שנמצא תיקון הבריאה מחולק בין הקב"ה והצדיקים, שאינו נשלם אלא בשניהם.


�כהספרי (רמב"ן השגות על ספר המצוות של הרמב"ם שרש א)


�סוטה יד.


�בראשית ג: ויעש ד' אלוקים לאדם ולאשתו כתנות עור וילבשם


�בראשית יח: וירא אליו ד' באלוני ממרא


�בראשית כה: ויהי אחרי מות אברהם ויברך אלוקים את יצחק בנו 


�דברים לד: ויקבר אותו בגיא


�כהגמ' בסוטה דף יד עמ' א (רמב"ן שם והוסיף שהרמב"ם תפס כלשון הספרי ואילו הבה"ג תפס כלשון הגמ')


ספר החינוך תריא: שנצטוינו  … להטות כל דברינו אשר בינינו ובין זולתנו, על דרך החסד והרחמים וגו'


רמב"ם ספר המצוות שם: שענינו להדמות בפעולות הטובות והמדות החשובות שיתואר בהם הקל תעלה על צד המשל יתעלה על הכל עילוי רב וכל אלה פעולות של חסד 


�ויש נבוך גדול מהנ"מ בין שני המצוות. כתב הרמב"ן (השגות על שרש א) שהם נכללים בואהבת לרעך כמוך וכן כתב הרמב"ם בהל' אבילות פ' יד ה"א שכל אלה הם מצוות דרבנן ומלבד זה נכללים בואהבת לרעך כמוך. וכתב הפחד יצחק שכל העושה מעשה של חסד עושה מצוה של בין אדם לחבירו של ואהבת לרעך כמוך וגם מצוה של בין אדם למקום של והלכת בדרכיו. וא"ת למה לי תרתי? וי"ל שיש בזה משאין בזה דמצוות והלכת בדרכיו כוללת ג"כ תיקון המדות משא"כ ואהבת לרעך כמוך, ואילו ואהבת לרעך מראה שאופן הקיום ומקור השאיפה לתת לחבירי הוא שארצה לחבר שלי כל מה שיש לי (וכמו שהסביר הרמב"ן פרשת קדושים שם דכתיב ואהבת לרעך ולא כתיב ואהבת רעך) משא"כ מוהלכת בדרכיו מקור השאיפה שלי הוא דמוי הנוצר ליוצרו וצריך שתי השאיפות האלה. (וגם בא ואהבת להרחיב את החסדים להזולת בלי הגבלה שכל מה שאני מבין שהוא צורך האדם נכלל בואהבת.) 


וכתב הרמב"ן (על ספר המצוות סוף שורש א – דף מד במהדורת פרנקל): שהרמב"ם הולך כהספרי (היינו שמצוה היא לעבוד על המדות) [משא"כ הבה"ג שאוחז כהגמ' בסוטה (שהמצוה היא לעשות פעולות של חסד)] אבל אין זה פשוט כי הנה החינוך כתב שהמצוה כוללת גם מעשים ומחשבות וז"ל שם: ועובר על זה ואינו משתדל להישיר דרכיו ולכבוש יצרו ולתקן מחשבותיו ומעשיו לאהבת הקל ולקיים המצוה הזאת, ביטל עשה זה. עכ"ל


ואע"פ שבהלכות דעות (פ"א) הרמב"ם רק מזכיר מדות ולא מעשים, בספר המצוות שלו גם הוא הזכיר מעשים. (וכידוע שעל פי רוב החינוך הולך לפי שיטת הרמב"ם). וא"כ דמצוה זו כולל כל המעשים והמחשבות ומדות, קשה למה לא הוי מצוה כוללת דכל פעם שאינו מקיים מצוה אחרת עובר גם על מצוה זו. וכבר כתב הרמב"ם בשורש ד שמצוה כוללת אינה נמנית במנין המצוות וכמו מצוות קדושים תהיו. אבל כל מוני המצוות מנו את מצוה זו. והשיב הרב אברהם בן הרמב"ם (שו"ת סג, מובא בספר המצוות מהדורת פרנקל על מצוה ח) שהמצוה הזאת שייכת לדברי הרשות אבל לא למצוות. 


ובספר פרח מטה אהרון (של הרב אהרון סולובייציק – על ספר המדע דף 70) תירץ באופן אחר. והיינו שלפי הרמב"ם המצוה היא באמת רק לעבוד על המדות (מה שהוא קורא שם חובות הלבבות) אבל המדות טעונים הבעה בהלמעשה. יוצא שהמעשה הוא תוצאה של המצוה ולא עצם הצווי.  


ובאופן קצת אחר כתב הרב שטורנבוך (ספר דעת ומחשבה על הל' דעות והל' ע"ז של הרמב"ם) שם (הל' דעות הל' ו) כתב שהמצוה היא בעצם לתקן את המדות אלא שהמצוה של זה קלי ואנוהו בא לאמר לנו לייפות את המצוה עם פעולותינו (ע"פ שבת קלג ע"ב)


� פחד יצחק


�מהר"ל נתיב החסד פ"א (דף קמח קטע המתחיל ובפרק): ומה שעל ידי המדה הזאת [של חסד] בפרט אפשר להתדמות לבוראו, מפני שזאת המדה היא מה שעושה האדם בעצמו … ואילו המשפט הוא מחוייב לעשות …. וכן [אפילו במדת] הרחמים כאשר יש עני ומרחם עליו ונותן צדקה אין בכל זה שיאמר שהולך בדרכי ד' יתברך כי אם לא היה העני בצרה אפשר לא היה עושה. 


 ובחידושי אגדות סוטה דף יד ע"א (דף נח ד"ה הלוך): מה שאמר דוקא הלוך אחר מדותיו לעשות חסד ולא לעשות משפט, כי אי אפשר שיהיה עושה משפט כמו שעושה הש"י, רק גמילות חסד דבר זה ראוי אל הכל, אבל מדת המשפט אין יחוס משפט האדם אל משפט הש"י, שהרי  אפשר שיטעה האדם ממשפט ולכך עליו אין שייך לומר הלוך אחר מדותיו, רק בחסדי הש"י שייך לומר כך, כי החסד הוא שייך אל האדם ויכול האדם ללכת בדרכי הש"י ושייך בזה הלוך אחר מדותיו וכבר בארנו זה. ועוד כי אין נחשב שהולך אחר הקב"ה רק ע"י גמילות חסדים, שזאת המדה שעושה חסד וטוב והוא יתברך הטוב הגמור, ומפני זה דוקא במדה הזאת נקרא שהולך אחר הש"י בעצמו וזה עיקר.


�בראשית יח יט 


�חתם סופר הקדמתו לשו"ת יורה דעה הנקראת פתוחי חותם וז"ל שם: כי באמת גם לפניו היה היו יחידי סגולה אשר ידעו את ה' ודעת דרכיו יחפצו ובאהבתו ישגו תמיד.  מי לנו גדול מחנוך אשר מעוצם תשוקתו ודביקתו בה', נתפרדה החבילה חברת ארבע היסודות, חדל מלהיות אדם ונתעלה להיות כאחד מצבא מרום ממרום העומדים את פני המלך לשרתו


�חתם סופר שם: ולא מצינו באברהם אע"ה שנזדכך עפרוריותו כל כך אך לא מצד פחיתות וחסרון נפשו לא הגיע אל המעלה הזו, לא, כי אם אאע"ה היה עושה כאשר עשה חנוך להתבודד עצמו מחברת בני אדם התעלה גם הוא להיות ממלאכי א-ל.  ואשר לא עשה כן, הוא כי התבונן בחכמתו כי לא באלה חפץ ה' שישלים האדם את נפשו לבד.  ואת אנשי דורו ישאיר אחריו תרבות אנשים חטאים ומכעיסי ה', כמקרה אשר קרה לדורו של חנוך ודור המבול, הנסיון הזה לימד אותו כי טוב לאדם למעט בהשלמת נפשו, למען רבות כבוד ה' למעט את מורדיו ולהרבות עבדיו ויודעיו.  כי מה יתן ומה יוסיף האדם אם יוסיף מלאך אחד על אלפי רבבות מלאכי מעלה, הלא ה' בורא וממציא כהנה וכהנה חדשים ובקרים.


�חתם סופר שם: ואם כה יעשו יחידי סגולה בכל דור ודור, ימצא אחד מני אלף קדש לה' ורוב העולם מקולקל. הארץ תשם מרעת יושביה וחפץ הבריאה תשאר מעל…


�חתם סופר שם: והאוחז במדה זו מראה אהבתו אל ה' ביתר שאת וביתר עז, כי מדרך אוהב את המלך להתאמץ ולהשתדל בכל האפשר להכניס בני אדם תחת עול מלכותו.  ולהרבות לו עבדים כיד המלך


�חתם סופר שם: ולמה זה חיבה יתירה נודעת לאברהם אע"ה משאר אבות העולם שקרא אותו המקום בשם אוהבו? בירור ענין זה נודע לנו ממאמר השי"ת [בראשית י"ח]: כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' וגו' [ידעתיו פי' רש"י לשון חבה]. הורה בזה כי נפלאת אהבת ה' לאברהם אע"ה על שלימד דעת את העם וקירבם לעבודתו, והיא שעמדה לו יותר מכל מעשה הטוב וזכות הנפש אשר היה לו לעצמו …  ויען כי זכה אאע"ה למדה זו טרם ציוה ה' עליה.  רק משכלו ומדעתו עמד בראש כל חוצות, בנה מזבחות וקרא בשם ה'.  העמיד תלמידים הרבה, את הנפש אשר עשה בחרן, לכן לו יאות להקרא אוהבו של המלך ית"ש, זרע אברהם אוהבי, וכגמול נפשו השיב לו ה' וחלף אהבתו אל ה' היה אהבת ה' אליו, וזהו שהודיענו ית"ש באמרו כי ידעתיו [אהבתיו] למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה'".


�היינו דהוי אחד מיסודות כל התורה כולה ולכן לא מנה אותו כאחד ממנין המצוות (מובא בעלי שור ח"א)


�עיין ברמב"ם, שמונה פרקים (הקדמה לאבות) פ' א-ג שמונה שם היקף תכונות האדם


�רמב"ם פ"א הל' דעות הל' ה (בסוף): ומצווין אנו ללכת בדרכים האלו הבינונים והם הדרכים הישרים שנאמר "והלכת בדרכיו" 


ועיין עוד ברמב"ם הל' דעות פ' א, ושמונה פרקים פ"ד


הקשה הר' משה שטורנבוך שליט"א (ספר דעת ומחשבה) ואינו מובן שאטו דרכיו ית"ש בדרך בינונית, רק נראה שאצלו ית"ש הרחמנות וקדושה בתכלית הראוי לו יתברך, ולכן גם אנו בני אדם מצווין ללכת בדרכיו, והיינו בדרך הכי מעולה וזהו דרך הבינונית וגו'


�רמב"ם, שם (הל' ז): ולפי שהשמות האלו נקרא בהם היוצר והם הדרך הבינונית שאנו חייבים ללכת בה נקראת דדך זו דרך ד'  ... וההולך בדרך זו מביא טובה וברכה לעצמו שנאמר למען הביא ד' על אברהם את אשר דבר עליו (שם)


�כך הגדירו את כוונת הרמב"ם כמה מפרשי זמנינו אמנם הרמב"ם עצמו לא השתמש במילה זו


�רמב"ם פ"א הל' דעות  (הל' ז): שלמד אברהם אבינו לבניו שנאמר (בראשית יח) (יט) כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט למען הביא ה' על אברהם את אשר דבר עליו:  


�רמב"ם שמונה פרקים פ"ד: שהתורה לא אסרה מה שאסרה ולא צותה מה שצותה אלא … כדי שנתרחק מן הצד האחד יותר על צד ההרגל 


�פ"א מהל' דעות הל' ד: לא יהא בעל חמה נח לכעוס ולא כמת שאינו מרגיש אלא בינוני. לא יכעוס אלא על דבר גדול שראוי לכעוס עליו כדי שלא יעשה כיוצא בו פעם אחרת


�שם: וכן לא יתאוה אלא לדברים שהגוף צריך להן ואי אפשר להיות בזולתן כענין שנאמר "צדיק אוכל לשובע נפשו" (משלי יג כח). ועיין שם ברמב"ם שהביא עוד דוגמאות


�רמב"ם הל' דעות פ"א הל' ג: שתי הקצוות הרחוקות זו מזו בכל דעה אינן דרך טובה.


�רמב"ם פ"א מהל' דעות הל' ד: הדרך הישרה היא מדה בינונית שבכל דעה ודעה מכל הדעות שיש לו לאדם … [כדי] שיהא שלם בגופו


שם: 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 וגו'. עיין שם כל הל' ד שהאריך בזה 


�הרמב"ם קורא למדות או תכונות האדם דעות. וז"ל (פ"א מהל' דעות פ"א): דעות הרבה יש לכל אחד ואחד מבני אדם וזו משונה מזו ורחוקה ממנה ביותר. יש אדם שהוא בעל חמה כועס תמיד. ויש אדם שדעתו מיושבת עליו ואינו כועס כלל ואם יכעס יכעס מעט בכמה שנים. ויש אדם שהוא גבה לב ביותר. ויש שהוא שפל רוח ביותר. ויש אדם שהוא בעל תאוה לא תשבע נפשו מהלוך בתאוה. ויש שהוא בעל לב טהור מאד ולא יתאוה אפילו לדברים קטנים שהגוף צריך להן וגו'


�וז"ל ר' אהרון סוליבייציק (בספר פרח מטה אהרון על הל' דעות של הרמב"ם): בודאי שהמצוה של "והלכת בדרכיו" [שמצוה אותנו להיות קדוש] אינה שוה לכל בני אדם. בתחילה צריך יהודי להתרגל במדה של זהירות כפי כוחו. אם הצליח בהשגת המדה של זהירות אז הוא מחויב להרגיל עצמו במדה של זריזות, [וכפי הסדר של רב פינחס בן יאיר וכמו שביאר במסילת ישרים]  ואם הצליח במדה של זריזות אז הוא מחוייב להרגיל עצמו במדה של נקיות, ואם הצליח במדה של נקיות אז הוא מחויב להרגיל עצמו במדה של פרישות, ואם הצליח במדה של פרישות אז הוא מצווה להרגיל עצמו במדה של יראת חטא, ואם הצליח במדה של יראת חטא אז הוא מחיב להרגיל עצמו במדה של ענוה, ואם הצליח במדה של ענוה, אז הוא מחויב להרגיל עצמו במידה של חסידות, ואם הצליח במדה של חסידות, אז הוא מחויב להתרגל למדה של קדושה. ולכן כשהספרי אומר "מה הוא קדוש אף אתה היה קדוש" כוונת הספרי היא שכל אחד ואחד לפי מדרגתו צריך להיות קדוש קצת. וכן בשאר המדות של חנון, רחום וגומל חסדים.


�רמב"ם שם הל' ב: וכל הדעות יש מהן דעות שהן לאדם מתחלת ברייתו לפי טבע גופו. ויש מהם דעות שטבעו של אדם זה מכוון ועתיד לקבל אותם במהרה יותר משאר דעות. ויש מהן שאינן לאדם מתחלת ברייתו אלא למד אותם מאחרים או שנפנה להן מעצמו לפי מחשבו שעלתה בלבו. או ששמע שזו הדעה טובה לו ובה ראוי לילך והנהיג עצמו בה עד שנקבעה בלבו.
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