בס"ד, יום ראשון, ח' בכסלו ה'תשס"ה

שיחת הרב מרדכי אלון לפרשת וישלח
כתיבה ועריכה: יהודה עובדיה

"מהדורה שניה"

בית א-ל א' ובית א-ל ב'

יש בה בפרשת וישלח פגישה מחודשת עם מספר דברים, שהיו כבר בעבר, מעין בחינה של "מהדורה שניה"
 של הדברים.

 בפרשתנו, מגיע יעקב בפעם השניה  לבית-אל ושם ייגלה אליו אלוקים, כאן גם , בפעם השניה הוא ייפגש עם שרו של עשו, ועם עשו עצמו.

אך נתחיל נא באותם פעמיים, בהם משתנה שמו של יעקב מ"יעקב" ל"ישראל". 
נעיר כי על אף שמשתנה שמו של יעקב – הוא עדיין נקרא בשני שמותיו "יעקב" ו"ישראל.

 שלא כאברהם ושרה, שלא נקראים יותר אברם ושרי ושמם הראשון בטל לחלוטין,  לא מוחלף שמו של יעקב כי אם נוסף לו שם חדש.

יעקב,  עובר פעמיים את החוויה למעבר מבחינת שם יעקב לישראל.

וכפי שאומר זאת במפורש הנביא הושע :

"בבטן עקב את אחיו ובאונו שרה את א-להים:"

"אונו" – במשמע "כוחו", אך משמעות "אונו" הוא גם "צערו"
.

ומשמעות הפסוק: "בטן עקב את אחיו", הכוונה ליעקב, שיצא וידו אוחזת בעקב אחיו "ובאונו שרה את א-להים", מרמז את נצחונו על המלאך, שרו של עשיו.

או באופן אחר "באונו" הכוונה ב"צערו", וכוונת הנביא לרמוז על כך שיעקב נפגע בכף ירכו בגיד הנשה  בעקבות המאבק עם המלאך. אך בכל זאת ניצח יעקב את המלאך.

ומכאן לפסוק העוסק בנידון דידן:

"וישר אל מלאך ויוכל בכה ויתחנן לו 

בית א-ל ימצאנו ושם ידבר עמנו:"

"וישר אל מלאך ויוכל" – כוונתו "נלחם עם המלאך ויוכל". "בכה ויתחנן לו", מתייחס למלאך ש"בכה" והתחנן שישלחנו, אך "בית א-ל ימצאנו ושם ידבר עמנו". 

רש"י נזקק לפסוקים אלו בפסוקים שבפרשתנו
:

"ויאמר אליו מה שמך ויאמר יעקב:

 ויאמר לא יעקב יאמר עוד שמך כי אם ישראל

 כי שרית עם א-להים ועם אנשים ותוכל:

 וישאל יעקב ויאמר הגידה נא שמך

 ויאמר למה זה תשאל לשמי ויברך אותו שם:"

ומה פירוש "ברכתני"? מבאר רש"י:

"ברכתני – הודה לי על הברכות שברכני אבי שעשו מערער עליהן".

ומשם מסביר רש"י את דברי המלאך:

"לא יעקב – לא יאמר עוד שהברכות באו לך בעקבה וברמיה,

 כי אם בשררה ובגילוי פנים, 

וסופך שהקב"ה נגלה אליך בבית-אל ומחליף את שמך, 

ושם הוא מברכך, ואני שם אהיה ואודה לך עליהן".

במשמע – המלאך מבקש מיעקב שישלחנו, שכן בעתיד בבית-אל, עת הקב"ה יגלה אליו שם הוא יודה לו על הברכות .
 וכאן מביא רש"י את הפסוק מהושע:

"וזה שכתוב: וישר אל מלאך ויוכל בכה ויתחנן לו, 

בכה המלאך ויתחנן לו. ומה נתחנן לו? 

בית אל ימצאנו ושם ידבר עמנו, 

המתן לי עד שידבר עמנו שם".

אך יעקב לא היה מוכן להמתין:

"ולא רצה יעקב, ועל כרחו הודה לו עליהן, 

וזהו: ויברך אותו שם, 

שהיה מתחנן להמתין לו ולא רצה. 

ועם אנשים – עשו ולבן, ותוכל – להם".

זהו איפוא "שרית עם א-להים ואנשים",  זהו נצחונו של יעקב  על המלאך, היכולת שלו להוציא הודאה מפי שרו של עשיו כי הוא "ישראל" ולא רק "יעקב".

מרש"י יוצא דבר מעניין מאוד, מדוע ליעקב חשוב שהמלאך יתן אישור למה שהקב"ה בעצמו עתיד ליתן לו אישור? בהכרח עולה המסקנה כי יש ערך וחשיבות לכך שתצא הסכמה ואישור משרו של עשו עוד לפני שהקב"ה יקבע זאת. ואנו נשאל מדוע זה כה חשוב?. 

בכדי להבין את הדברים על בורים ואת המעבר בין שני ה"בית-אל", מקום בו ישתנה שמו של יעקב, נראה נא את הדברים קימעא קימעא. 

כזכור, את בית-אל פגשנו בערב יציאת יעקב לגולה, שם רואה יעקב את הסולם, ושם נגלה אליו הקב"ה ואומר לו כדין:

"והנה ה' ניצב עליו ויאמר אני ה' 

א-להי אברהם אביך וא-להי יצחק 

הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך: 

והיה זרעך כעפר הארץ ופרצת ימה וקדמה וצפונה ונגבה

 ונברכו בך כל משפחות האדמה ובזרעך: 

והנה אנכי עמך ושמרתיך בכל אשר תלך

 והשיבותיך אל האדמה הזאת כי לא אעזבך 

עד אשר אם עשיתי את אשר דיברתי לך:"

ותגובת יעקב:

"ויקץ יעקב משנתו ויאמר אכן יש ה' 

במקום הזה ואנכי לא ידעתי:

 וירא ויאמר מה נורא המקום הזה אין זה 

כי אם בית א-להים וזה שער השמים:

 וישכם יעקב בבוקר ויקח את האבן אשר שם מראשותיו 

וישם אותה מצבה ויצוק שמן על ראשה:

 ויקרא את שם המקום ההוא בית אל

 ואולם לוז שם העיר לראשונה:"

נדגיש כי ברכת ה' ליעקב היא ראשית "הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך", ואח"כ "והיה זרעך כעפר הארץ ופרצת" וגו'. ואח"כ "והנה אנכי עמך ושמרתיך בכל אשר תלך". לכאורה השאלה המתבקשת היא מדוע קודמת ברכת "ופרצת" לברכת השמירה,
 והלא השמירה היא הדבר הנצרך ביותר ליעקב הנס מאחיו? אפשר לומר, וכנראה שזה הפשט, ש"ופרצת" הוא התנאי לשמירה, לאמר – אומר הקב"ה ליעקב – אם תקבל על עצמך "ופרצת" או אז "אנכי עימך ושמרתיך". 

מכאן נמשיך לפסוקים שבפרשתנו. עוברות עשרים שנים ויתר,  ויעקב מגיע לו לשכם, ומתעכב שם כשנה וחצי, ואז:

"ויבוא יעקב לוזה לבית אל"

ושם

"ויבן שם מזבח ויקרא למקום א-ל בית א-ל

 כי שם נגלו אליו הא-להים בברחו מפני אחיו:

 ותמת דבורה מינקת רבקה ותקבר מתחת לבית אל

 תחת האלון ויקרא שמו אלון בכות:"

ומשם מגיע הגילוי האלוקי הבא:

"וירא א-להים אל יעקב עוד בבואו מפדן ארם ויברך אותו:"

מדהים לחשוב שסיפור הגאולה הגדול מתחיל באלון בכות. כאן הקב"ה נגלה אל יעקב  "עוד", בפעם הראשונה בלכתו ועכשיו בשובו. וכך גם מעיר רש"י במקום.

ומכאן:

"ויאמר לו א-להים שמך יעקב לא יקרא שמך עוד יעקב

 כי אם ישראל יהיה שמך ויקרא את שמו ישראל:"

וכאן כאמור מודה המלאך ליעקב.

וממשיך הקב"ה ואומר:

"ויאמר לו א-להים אני א-ל שדי, פרה ורבה,

 גוי וקהל גוים יהיה ממך ומלכים מחלציך יצאו:

 ואת הארץ אשר נתתי לאברהם וליצחק

 לך אתננה ולזרעך אחריך אתן את הארץ:"

ניתן נא את הלב כי "פרה ורבה, גוי וקהל גוים יהיה ממך" זוהי המקבילה לדברי ה' "ופרצת", וכאן על אף שנולדו לו כל בניו להוציא בנימין, בכל זאת נאמר "פרה ורבה", שמשמעותו על פי הפרשנים לפרוץ במימדים עצומים בכל העולם.

ואז באה לה ברכת הארץ: "ואת הארץ אשר נתתי לאברהם וליצחק לך אתננה ולזרעך אחריך אתן את הארץ".

ניתן נא את הלב כי קיים שוני בלשון שלפנינו מהאמור בפרשת ויצא, שם נאמר: "הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך". בפסוק שלפנינו יש מעין חזרה כפולה: "ואת הארץ אשר נתתי לך אתננה", ואז שוב חזרה "ולזרעך אחריך אתן את הארץ". ממלא עולה לה השאלה, מה טיבה של כפילות לשון זו ומדוע לא מספיקה אמירה פשוטה  דוגמת "לך אתננה ולזרעך"?

רבי עובדיה ספורנו נזקק לקושי שלפנינו ומציע פירוש, שהוא בבחינת מדהים, על הכתוב לפנינו :

"ולזרעך אחריך אתן את הארץ – 

לקץ הימין אתן לזרעך כל כדור הארץ,

 לא ארץ ישראל בלבד,

 כאומרו "ופרצת ימה קודמה וצפונה ונגבה",

 וכאומרו "וקרקר כל בני שת".

מסתבר שכוונת הספורנו ש"ופרצת" יגיע לכל קצווי תבל, לא רק פריצה מקומית גדולה וחשובה ככל שתהיה כי אם השפעה כלל עולמית. היוצא אפוא, שהברכה שבפרשת וישלח היא בעוצמה גדולה יותר מזו של פרשת ויצא, ה"ופרצת", שבפרשתנו, יהיה כה גדול עד שכל כדור הארץ יהיה תחת הדגל של "ה' אחד ושמו אחד".

ונחזור לפסוקים:

"ויעל מעליו א-להים במקום אשר דיבר איתו:"

במקום אשר דיבר – הוא המקום שה' דיבר איתו כשהלך לחרן
.

ובהמשך:

"ויצב יעקב מצבה במקום אשר דיבר איתו

 מצבת אבן ויסך עליה נסך ויצוק עליה שמן:"

כאן אין רק שמן אלא גם נסכים. אנו מתקרבים למושגים שעתידים להיות שיייכים בבית המקדש.

ובהמשך:

"ויקרא יעקב את שם המקום אשר דיבר איתו שם א-להים בית אל:"

והשאלה העולה – והרי יעקב כבר קרא למקום בית אל, ומדוע הוא קורא שמו שוב  בית א-ל? 

הנה כי כן  יש בפנינו כפילויות בלתי מוסברות הן בשינוי שמו של יעקב מ"יעקב" ל"ישראל" והן בקריאת שם המקום "בית א-ל" שוב, וא"כ שאלתנו מתחזקת והולכת מה טיבן של אלו ? 
והפסוקים חותמים לכאורה בנושא חדש לכאורה :

"ויסעו מבית אל ויהי עוד כברת ארץ לבוא אפרתה

 ותלד רחל ותקש בלדתה: 

ויהי בהקשותה בלדתה ותאמר לה המילדת

 אל תיראי כי גם זה לך בן:

 ויהי בצאת נפשה כי מתה ותקרא שמו בן אוני

 ואביו קרא לו בנימין: 

ותמת רחל ותקבר בדרך אפרתה היא בית לחם:

 ויצב יעקב מצבה על קבורתה היא מצבת קבורת רחל עד היום:"

אך למעשה אין זה נושא חדש, שכן הפסוקים פותחים ב"ויסעו מבית אל", במשמע שיש כאן קשר לבית אל.
 אך קודם לכן ישנם קשיים בבסיס פרשייה זו המעלים תמיהות בלתי מבוטלות.
ראשית מהו תוכן הנחמה לאמנו המפרפרת בין חיים למוות "אל תיראי כי גם זה לך בן", איזו נחמה היא זו לאישה על ערש דווי ?
ובהמשך:

"ויהי בצאת נפשה כי מתה ותקרא שמו בן אוני ואביו קרא לו בנימין:"

הפסוק מתאר לכאורה תמונה לא פשוטה, בה סיום חיי רחל הוא באי-הסכמה עם יעקב על שמו של הילד, שזה עתה נולד. מה גם שיכולים אנו לשאול, מדוע לא עושה יעקב כרצון אשתו ומשאיר את שמו של הילד "בן אוני" ? 

מכל מקום, הסיפור מתחיל במוות – במות מינקת רבקה
 היא נקברת בבית-אל והמקום נקרא אלון בכות, וסוף הסיפור הוא מות רחל לאחר הנסיעה מבית אל. ובאמצע – ה' קורא ליעקב ישראל וה"ופרצת" של יעקב  הופך הוא כח גדול ועצום עד שמגמתו ותכליתו הוא  להשפיע על כל כדור הארץ, כלשון הספורנו.
ולענייננו – גם לשמו של בנימין יש שתי מהדורות. מהדורה קמא "בן אוני", ומהדורה בתרא "בנימין". 
דומה שהבריח התיכון, המיישב את כל תמיהותנו נעוץ בתובנה המסתתרת בצורך בשני שלבים.

אנו נתחיל לברר זאת דרך " שתי המהדורות" של שמו של בן הזקונים של יעקב, "בן אוני" ו"בנימין". 

אנו טוענים כי "בן אוני" ו"בנימין" אינם ויכוח בין רחל ויעקב. כפי שהזכרנו בריש דברינו המושג "און" הוא גם לשון כח וגם לשון צער. כשרחל קוראת לבנימין "בן אוני", מצבו של יעקב הוא "אונן", שהרי עתה יוצאת נפשה. ואידך גיסא "בן אוני" הוא גם "בן כוחי", שזו למעשה צוואתה של רחל. תוכן הצוואה הוא שכוחנו הוא גדול כי אנו יודעים לראות אותו גם בשיא החושך, בשיא הצער והאבל. 
ומתוך החושך והאפלה והכאב מלמדת אותנו רחל את הכח להמשיך. זו רחל העקרה שלימדה את אחותה את הסימנים בכדי שבנין ישראל יהיה מרחל ולאה. זו רחל שלא תיקבר במערה אלא בדרך, כי היא, ורק היא, יכולה לראות את נבוכדנצר וכל הצרים והצוררים שקמו על ישראל, ובכל זאת לחזק את ישראל, בידיעה שאנו בדרך, דרך קשה אמנם, אבל בכל זאת רק "דרך" .

המיילדת אומרת "אל תיראי כי גם זה לך בן", במשמע – אל תפחדי רחל כי הנה החזון שלך מתממש וכעת יש לך תת הבן שישלים את י"ב השבטים. או אז קוראת לו רחל "בן אוני", אנינות היא עוד לפני שהמת קבור, אנינות היא הדרך. וזה היוצא מפי רחל הקבורה "בדרך" ושהיא אם כל "דרך".

"ואביו קרא לו בנימין", יעקב אינו עונה לרחל  כי היא כבר מתה. הוא קורא לו בנימין, במשמע שכוחו – הימין
 שלו – הוא בכח מה שלימדתנו רחל. בנימין הוא האישור של יעקב לבן אוני של רחל.

"הוא מצבת קבורת רחל עד היום" – זהו לקח לדורות וה"שיעור" הזה ילמד יעקב מאלון בכות שיהפוך לבית אל.

למעשה גם העולם נברא בשתי מהדורות. רצה הקב"ה לברוא את העולם במידת הדין. ראה שאין העולם יכול לעמוד – שיתף עימה את מידת החסד. 
הוא הדין בחטא הארץ. ה' ציווה שטעם העץ כטעם הפרי ואילו האדמה הוציאה עץ עושה פרי. גם התורה ניתנה בשתי מהדורות, לוחות ראשונות ושניות. גם קריאת השם "ישראל" עובר שני מהדורות, הראשונה תוכנה החלום הגדול, הסולם, השניה שאנו חוזרים בה ונהיים לישראל.

והדברים יבנו ביתר שאת מתוך עיון באחת מאגרותיו של הראי"ה קוק זצ"ל.
שם באיגרת שנשלחה לאחיו, לפני כתשעים ושמונה שנה, בשנת  1906 בקירוב, מספר הראי"ה לאחיו את אשר קורה בארץ.  שם הוא גם מדבר על  שתי מהדורות של הציונות:

"במהדורה שניה וביתר תוקף ועוז, ביתר עומק וקדושה, 

הננו קרבים לחדש עכשיו את כל הרוחניות של חיבת ציון

 כמו שהייתה בשחר טל ילדותה, כמו שהייתה חיה

 בליבות אנשי קודש שהחלו לטפחה ולטפל בה

 כמו שהייתה באוצר הלב של הגר"צ קלישר

 והגר"א גרידיץ'
 וסיעתם
 ז"ל.

 טרם נשברו הכלים שלה, טרם נפל אורה בעמקי הרע".

הראי"ה רואה את עצמו כמהדורה שניה של משהו קודם, של תנועת "חובבי ציון" "טרם נשברו הכלים שלה"  (שפועלם היה כארבעים שנה קודם. 

ביטוי קבלי זה שהרב משתמש בו ("שבירת הכלים") משמעותו הוא שלפעמים יש חלום גדול שמרוב גודלו הוא אינו יכול להתממש מיד בשלימות במציאות או אז באה לה השבירה . 
הציונות שבתקופת הראי"ה באותה שנה של 1906, שבתקופת הקונגרסים היא השבירה של אותה ציונות ראשונה, וכדבריו:

"ממש כמו בגנזי מעשי שמים וארץ,

 ממצולות ים מעמקי תהום רבה, 

עלינו לשוב ולהעלות את כל הניצוצות שנפלו, 

שנתקעו ונשתכחו, נתעבו ונתגשמו ונטמאו בידים מסואבות

 – אל הקדושה והברכה".

במשמע שהציונות לא הצליחה, היא תורגמה לידיים מסואבות, היא התגשמה בצורות חולות. אך עתה, שאנו במהדורה השניה – יש לנו תפקיד:

"עתה יישמעו הדברים בקול יותר מורגש כשיאמרו כראוי".

תפקידנו להבין את הקשיים שהיו בדרך ועכשיו להעביר את זה בצורה עוד יותר גדולה הלאה.

ר' אליהו גוטמאכר (הרבי מגרידיץ'). שהיה אחד מחובבי ציון שהרב מתייחס אליו בדבריו כ"מהדורה הראשונה"  היה גאון עולם, תלמיד ר' עקיבא איגר. כותב כך בתוספת לספר דרישת ציון לבן גילו הרב קלאישר:
 
"והגאולה ממתנת עלינו ורק בהתחלה מועטת מאיתנו

 – יופתחו (=ייפתחו) כל שערי גאולה וישועה".

לא אנו מחכים לה, כי אם היא מחכה לנו.

ומכאן לדבריו:

"ויש לומר בטח, שאם יהא התחלה לישוב ארץ ישראל,

 לפדות חלק מסוים להיות לעבודת ישראל – 

 שישמרו שבתות ומועדים מלעבדה, ויקיימו כל המצוות התלויות בארץ

 – שתבוא הגאולה במהרה שהיא בכלל "זכו" (שימהר ויחיש קודם 'בעתה').

וממשיך הוא כמה הדבר תלוי בנו:

"ויש לראות כמה תולה[=תלוי] בזה, 

כיוון שהקליפה בעונות הרבים גובר לעכב 

גם צדיקים וגאונים ממצוה רבה הזאת בתרדמת ההבל

 באומרם אמתלאות, ורוצים לראות תכלית [הגאולה] טרם בהתחלה,

 ואינם נותנים לב שכל היחוס שלנו [הוא] להקדים 'נעשה' ל'נשמע',

 כמלאכי רקיע שעושים דברו לשמוע בקול דברו

· ברישא 'עושים' והדר 'לשמוע' – 

 – ונקשר לישראל על ידי זה לכל אחד שני כתרים..."

במשמע, שאנו צריכים להגשים את זה במציאות, ושם ממשיך ר' אליהו וקורא לרעיון חיבת ציון.

ומכאן נשוב אנו לדברי הראי"ה.

"הרעמים הרבים פשטו הרבה עקמומיות שבלב, 

עתה מכריח הוא, בין מצב החומרי בין מצב הרוחני של כללות ישראל, 

לשוב אל אדמת הקודש בכל האופן שיעלה בידנו, 

להילקט אחד אחד או קבוצות קבוצות, 

להקים שוממות ארצנו הנשמה, בבנינים, במסחרים, באוכלוסין, 

בחומריות וברוחניות, בכל מה שהוא מוסיף פעולה וחיים, 

הכל הוא אחרית ותקווה, 

הכל הוא סילול מסילת גאולה עולמים והצמחת קרן ישועה, 

שתוכל דווקא גם לגרום דליגה אלוקית פתאומית,

 "ופתאום יבוא אל היכלו האדון אשר אנו מבקשים".

ה"דליגה" היא הקפיצה, אך זו לא תתרחש לולא שאנו נעשה. 

ומכאן פונה הרב לאחיו:

"כתוב נא, כתבו יקירי מכל אשר עמכם לטובה ולרווחה. 

ואם עושים הם, טובי הרבנים על כל פנים, 

ברעיון איזה דבר לתקומת האומה והתורה בגולה".

ומכאן בכדי לצאת משבירת הכלים, מהציונות שאין בה את הקודש:

"אנו חייבים ומוכרחים להתרומם באמת ובקדושה

 כפי אותה חמדה ויותר שההתרוממות החילונית ברוח גוברת, 

שהיא מונחת כגולם ומצפה לנשמת חיים".

הציונות היא כגולם, ככלי המבקש נשמת חיים. 

ומשם לביטויים נוראיים:

"וכשם שהיא מזקת ומטמאה בהיותה לבדה, 

כן תהי מטהרת ומקדשת, מאירה ומחיה

 כשתופיע עליה נשמתה מאור עולם, מאוצר חיים".

הציונות ללא הקודש היא מזקת ומטמאה, אך כשנכניס לגוף את הנשמה היא תתקדש. 
אומר הראי"ה – כשרבותינו קראו להקים גוף ונשמה – לא הקשבנו להם, והם אמרו זאת בכל מקום, הרב אלקלעי בספרד, והרב קלישר בפולין, הרעיון היה ענק. אז נשברו הכלים. אך עד אז היתה מהדורה א'. ועכשיו תבוא לה המהדורה השניה שתהיה עוד יותר חזקה. ואם נשאל – מדוע יש צורך במהדורה ראשונה, התשובה היא: ש"המהדורה הראשונה" היא שמגדירה את כיוון החתירה שלנו, של העולם.
בדרך ליעד נעבור הרבה לילה וחושך, נעבור את "בן אוני". בדרך, הרעיונות הגדולים יתעבו ויתגשמו, ובמבט חיצוני  יראה כאילו שאין שום סיכוי, חלילה, אך בעומקם  של דברים ההפך הוא הנכון.
ומסיים הראי"ה:

"בקולי קולות ובלב אמיץ מלא חיים, אמת ואמונה גדולה, 

אנחנו צריכים להחזיק במעז נשמתא דנשמתא דאורייתא, 

ואין מעצור לה' להושיע כי לעולם חסדו".

בין בית-אל הראשונה ובית-אל השניה מלמד אותנו יעקב שיעור. לבית-אל השניה לא נגיע אם נחשוב שהקב"ה מעניק את הכל הענקה שמימית ללא צורך בבניין ארצי .
 המלאך, שרו של עשו הוא הקליפה והקליפה אומרת: לאן אתה רץ? הקב"ה כבר יברך אותך ויקרא לך ישראל? ויעקב משיב ואומר – זה לא מעניין אותי! אני בבחינת נעשה ונשמע, ואתה, המלאך נציגו השמימי של  עשו תכריז שאנו בבחינת "ישראל", ואני יעקב אכריח אותך להכריז, זוהי השתדלותי, או אז כשזו תעשה, תבוא לה המהדורה השניה.

המהדורה הראשונה היא המהלך, "ופרצת ימה וקדמה", השניה היא עוד יותר גדולה "ופרצת" על כל כדור הארץ, אך בדרך יש את התיקון שלנו, אנו ניאבק ונצא גם פגועים, ונדרוש מהכח המתנגד שהוא עצמו יודה לנו, ואז לפני ההגעה לבית-אל, ניפגש עם אלון בכות ומשם לבית-אל.

ואז גם רחל תצווה במותה את שתי המהדורות – רק שתחלחל בנו התובנה של  " בן אוני", שהכאב וההשתדלות הארצית הם יסוד הבניין, נבוא גם  לבחינת "בנימין", שכולו עוצמה ועוז.
והדברים שייכים גם למציאות ימינו, לקולות הנשמעים בדורנו. זו המהדורה השניה שאנו צריכים ליצור, מתוך אמת ואמונה, מתוך עוצמה גדולה.

אמונה שנצליח להפיח נשמה גדולה למרות ומכח כל הסיבוכים והעיכובים הרוחניים והמעשיים, בתוך הגוף הגדול לעולם ולחיי עולם.
� "מהדורה שניה", אינו מושג בעלמא שבחרנו,  אלא מושג, שהשתמש בו הראי"ה קוק זצ"ל (וכפי שיובא בהמשך) באחת מאגרותיו, אגרת בעלת זיקה עמוקה לדברים שיובאו להלן.


� ותוכן הפסוק "לא יעקב יהיה עוד שמך כי אם ישראל" יתפרש כ"לא עוד יקרא שמך יעקב בלבד כי אם יתווסף לו גם השם ישראל". נעיר כי הראב"ע מעיר באופן כללי כי כל מקום במקרא בו מופיעה התבנית התחבירית "לא…כי אם…", אין משמעותם של הדברים שלילת הצלע הראשונה כי אם הוספה עליה. ועל כן הפסוק "לא בחיל ולא בכוח כי אם ברוחי יאמר ה'" משמעותו כי אם נוצחים במלחמה רק ע"י החיל ורק ע"י הכוח, כי אם צריך על גבי כל אלו את הרוח, את רוח ה'. ואין כוונת הפסוק שרק ע"י הרוח נוצחים את המלחמה ואין להתכונן אליה ע"י תכסיסי המלחמה השונים. הראב"ע משתמש בפסוק דלעיל, המתאר את שינוי שמו של יעקב, כהוכחה ליסוד הפרשני שהבאנו.


�  הושע י"ב, ד-ה.


�  וכדברי הכתוב: "לא אכלתי באוני", הכוונה לא אכלתי בצערי.


�  בראשית לה כז-כט.


�  זהו גם תוכן השם "ישראל" בשונה "מיעקב" שבזמן שהאחרון מתאר עקביים, ועקלקלות הראשון מתאר ישרות 


� ראה פנים נוספות לתירוץ קושי זה בשיעור הרב לפרשת ויצא שנת התשס"ה


� וכפי שהבאנו בריש דברינו בזיקה לפסוק בהושע המובא בדברי רש"י המתייחסים למאבקו הראשון של יעקב עם המלאך.


�  וכדברי הספורנו: "במקום אשר דיבר איתו – בצאתו ללכת לחרן באותו המלון היה הדיבור, שם, "וירא א-להים" ושם נסתלק, ולפיכך הציב מצבה באותו המקום עצמו. ויסך עליה נסך – והשלים נדור אשר נדר באומרו "והאבן הזאת אשר שמתי מצבה יהיה בית א-להים", כי בזה הכין את המקום שראוי שיקימנה שם כעניין דוד בהראות אליו המלאך בגורן ארונה היבוסי".


� והיה די להם לכתובים להסתפק בבטוי "ויסעו משם", אם כוונתם היתה תיאור של נסיעה ממקום למקום גרידא.


� נעיר כי אין עוד בן נוסף שנקרא בשני שמות, ובכלל שלא הייתה הסכמה בין ההורים על שמו. 


� נעיר עוד כי על פי חז"ל במות מינקת רבקה ישנו רמז על מות רבקה עצמה.


� שכן זהו גם משמעות הביטוי  "ימין", כוח עוצמה. הדבר רומז גם על "קץ הימין" במשמע החיזיון לעת"ל.


�  הוא הגאון רבי אליהו גוטמאכר.


�  סיעתם הוא הרב אלקלעי והרב קלאישר. נעיר כי הקיבוצי "שדה אליהו" ו"טירת צבי" קרויים על שם ר' אליהו גוטמאכר ור' צבי הירש קלאישר. העיר "אור יהודה "קרויה גם היא ע"ש אחד מחובבי ציון הרב יהודה אלקלעי.


� וכך התבטא עליו הרב קלאישר, מה שמעמדנו על גדולתו של הרב אליהו גוטמאכר: "עד כאן דברי הגאון מורנו הרב אליהו ודברי פי חכם הן".
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