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"המלאך הגואל" ומערת המכפֵּלה. 

א. טקסים מִצְרִיים ומערה יהודית.

"שבעים יום" בכתה מצרים כולה את מותו של יעקֹב.
 בארבעים הימים הראשונים עסקו בחניטתו
, כדרך המלכים
, ובשלושים האחרונים בכו. בתֹם שבעים הימים הללו התחיל מסע ההלויה לארץ כנען, ומלבד משפחת בית יעקֹב השתתפו בו:- 

"כֹּל עבדי פּרעֹה" ו"כֹּל זקני ארץ מצרים"
.

כשהגיע מסע הלְויה הזה לגֹרן האטד "אשר בעבר הירדן", התחיל  "מספד גדול וכבד מאוד".
 אפילו את הסוּסים המלכותיים שהובילו את המרכבות הלבישו שחורים
, לפי מיטב גינוני הטקס המצרי. המעמד היה כֹּל-כָּך מרשים, שגם מלכי כנען ונשיאי ישמעאל הפכו – בכונה או שלא בכונה – לשותפים פעילים בּו
.

אלא שכֹּל הימים הארוכים והטקסים המרשימים שֶיֵעשוּ, לא הטרידו כלל את יעקֹב לפני מותו. הוא הוטרד על ערש דווי משלושה דברים בלבד: האחד – שמא, חס וחלילה יקבר במצרים. השני - שיקברו אותו כֹּל בניו ורק בניו
. והשלישי – וזה אולי החלק החשוב ביותר - שיזכה להיקבר דוקא עִם אבותיו בחברון. 

פעמיים הוא ציוָה זאת בעצמו, ושלֹש פעמים זה חוזר בפרשה.

ב. הצוואה ליוסף – הפעם הראשונה. 

בפעם הראשונה הוא מצוֶה זאת "למי שהיכולת בידו"
 - ליוסף:-

"וַיקְרְבו יְמֵי ישראל לָמוּת ויקרא לִבְנו ליוסף ויאמר לו: אם נא מצאתי חן בְּעֵינֶיך, שים נא יָדְךָ תַּחַת יְרֵכִי וְעָשִיתָ עִמָדִי חֶסֶד וֶאֱמֶת, אַל נָא תִקְבְּרֵנִי בְּמִצְרָיִם. ושכבתי עִם אֲבֹתַי וּנְשָאתַנִי מִמִּצְרַיִם וּקְבַרְתַּנִי בִּקְבֻרָתָם, וַיאֹמַר: אָנֹכִי אֶעְשֶה כִדְבָרֶךָ"
. 

אך הבטחה זאת אינה מספקת את יעקֹב. כֹּל כָּך היה חשוב לו הדבר, עד שהכריח את בנו אהובו שישבע לו כִּי יעשה כָּך:- 

"וַיאֹמֶר: הִשָבְעָה לִי, וַיִּשָּבַע לוֹ".

וכֹּל כך הודה לו יעקֹב על שנשבע, עד שהשתחוה לו – ובכך  מימש גם את הפרט האחרון בחלומו של יוסף שעוד היה חסר - השתחוית השֶמֶש
:- 

"ויִשְתַחוּ ישראל עַל רֹאש הַמִטָה"

למה צריך היה יעקֹב להשביע את יוסף על קיום צוואתו ?

אולי מפני שחשש שמא ילחץ פּרעֹה את יוסף שיקבור אותו במצרים -  שהרי זה ודאי יוסיף למצרים כבוד וזכות
 ( ותיירות... ). אם כן, הרי שהשבועה באה לחזק את הענין הזה, הראשון -  "אל נא תקברני במצרים". 

אבל, אולי באה ההשבעה מפני החשש שגם אם "ישחרר" פּרעֹה את כולם לקבורת יעקֹב בחברון, ילחץ על יוסף עצמו להישאר במצרים ולא להעדר לזמן ממושך כֹּל כך מנִהול הממלכה
. ואם כן, השבועה באה לחזק את הענין הזה, האחרון - שהקבורה תעשה על ידי כֹּל הבנים.

ג. "עִם אבֹתָי" – ולא עִם רחל. 

רק לאחר ההבטחה והשבועה על הקבורה, מתפנה יעקֹב לנתינת הברכה המיוחדת ליוסף, ולהעלאת מעמדם של בניו - אפרים ומנשה - למעמד של שבטים. דבר אחד מדבריו נראה לא קשור, והוא מחייב הבנה. באמצע דבריו עִם יוסף לגבֵּי אפרים ומנשה מזכיר יעקֹב לא את קבורתו שלו, אלא את קבורת רחל, אִמו האהובה של יוסף. הנה כך:- 

"וַאֲנִי בְּבֹאִי מִפַּדָן מֵתָה עָלַי רָחֵל בְּאֶרֶץ כְּנַעַן בַּדֶּרֶךְ בְּעוֹד כִּבְרַת אֶרֶץ לָבֹא אֶפְרָתָה וָאֶקְבְּרֶהָ שָם בְּדֶרֶךְ אֶפְרָת הִיא בֵּית לָחֶם"
. 

מדוע הזכיר לו זאת ?

אולי כדי לפייס את יוסף על שלא טרח להעלות את אמו ולקברה במערה, כשם שעשה ללאה – כך לפי רש"י
. 

אבל אולי מסיבה אחרת באו הדברים.
 יוסף ידע היטב שרחל היתה אשתו האהובה של יעקֹב. מדוע אפוא, לא מבקש יעקֹב להיקבר ליד רחל ? כשביקש להיות לידה בחייה, שיקרו לו ונתנו לו את לאה, ועכשיו במותו מותר הוא מרצונו על הקבורה במחיצתה ?! 

אין זאת אלא שדבר אחד ביקש יעקֹב לשוב ולהדגיש בפני יוסף: בקבורתי הולך אני אל אבוֹתָי, לא אל אהבוֹתָי. בַּהָשְבּעה ביקש יעקֹב לחזק את יוסף בשני הענינים שלעיל. עכשיו -  מבקש הוא לחזק בו את ענין הקבורה אצל האבות, אפילו על חשבון הקבורה ליד רחל !

ד. הצוואה לבנים – הפעם השניה. 

רק לאחר שיסיים יעקֹב לומר את כֹּל ברכותיו לבנים, הוא יצווה להם את ציוויו על הקבורה:-

"וַיְצַו אותם ויאמר אלֵהֶם אני נאסף אל עמי, קִברו אֹתי אֶל אבֹתָי, אל המערה אשר בשדה עפרון החִתִי. במערה אשר בשדה המכפלה אשר על פני ממרא בארץ כנען אשר קנה אברהם את השדה מאת עפרֹן החִתִי לאחֻזת קבר. שמה קברו את אברהם ואת שרה אשתו, שמה קברו את יצחק ואת רבקה אשתו ושמה קברתי את לאה. מקנה השדה והמערה אשר בו מאת בני חת".
 

ואז, לא לאחר ברכותיו לבנים, אלא רק לאחר צוואתו על הקבורה, יֵאָסֶף יעקב אל עמיו:-

"ויְכַל יעקב לצַוֹת את בניו ויאסֹף רגליו אֶל המִטה וַיִגְוַע ויֵאָסֶף אל עַמָיו".

את הבקשה לא להיקבר במצרים אין צורך להדגיש בפני הבנים, לאחר שזה  כבר הודגש כֹּל-כָּך בפני יוסף. אך את ענין הקבורה בארץ ישראל בכלל, ובמערת האבות והאמהות בפרט, מדגיש יעקֹב בציווי לבנים בהרחבה וְהוא שב ומספר לבנים על ההיסטוריה של המערה מאז נקנתה על-ידי אברהם בהדגישו את מיקומה בְּממרא – היא חברון. בתוך הדברים הוא גם מבליע תביעה כפולה נוספת – אתֶם כּולְכֶם, ורק אתֶם, תעסקו בִּקבורתי. ( לגיבוש האחים הזה יש כנראה חשיבות רבה אצל יעקֹב ). בדיוק לכן הם נפרדים מכֹּל הזרים בגורן האטד, וממשיכים – כֹּל המשפחה למערת המכפלה. בחלק זה של התביעה דייקו חז"ל דיוק חשוב מאוד:-

"ויעשו בניו לו כן כאשר צִוָם וישאו אותו בניו

ה"בּניו" השני מיותר והוא לא בא אלא להסביר מה בדיוק ציוָם יעקב:-

"מהו אשר ציום ?... כך ציום: 'אל ישאו מיטתי לא איש מצרי ולא אחד מבניכם שהם מבנות כנען, אלא       אתם' "
.

וכך, כמו בסדר דגלי המדבר
 ממשיכים שִבְטֵי ישראל מעבר הירדן אל הארץ פנימה, עד חברון. זוכרים הם היטב גם את הצִווּי, גם את ארץ כנען, גם את ההיסטוריה של המערה, וגם את מיקומה המקודש על פְּנֵי ממרֵא - חברון:- 

"וישאו אותו בניו ארצה כנען ויקברו אותו במערת שדה המכפלה אשר קנה אברהם את השדה לאחזת קבר מאת עפרון החתי על פני ממרא"
.

ה. דברי יוסף לפּרעֹה – הפעם השלישית. 

דוקא על רקע כֹּל זה מוזרים מאוד הם דבריו של יוסף לפּרעֹה בפעם האחרונה בה מוזכרת צוואתו של יעקֹב:- 

"אבי הִשְבִּיעַנִי לאמֹר: הנה אנֹכי מֵת בְּקִבְרי אשר כָּרִיתִי לי בְּארץ כנען שָׁמָּה תִקְבְּרֵנִי ועתה אֶעֱלֶה נא ואקברה את אבי וְאָשובָה. ויאֹמר פּרעֹה: עֲלֵה וּקְבר את אביך כַּאֲשֶר הִשְבִּיעֶךָ"
.

שניים מתוך שלשת הדברים אותם ציוה יעקֹב, לא מזכיר יוסף בדבריו לפּרעֹה, ואפשר בהחלט להבין זאת. 

מוכנים אנו להעריך את יוסף על תבונתו הדיפלומטית שלא לספר לפּרעֹה על תחנוני יעקֹב שלא להיקבר במצרים, אפילו על כָּך שהחליט יוסף שלא ללמד את פרעה את פֵּרושו של רש"י על הציווי, המביא: "סוֹפה ( של מִצְרָים ) להיות עפרה כינים ומרחשין תחת גוּפי" -  אנחנו מוכנים "לסלוח"...

בהחלט מובנת גם אי-בקשת "היתר יציאה" גם לאחיו. לשם מה   יבקש ? והרי אם כֹּל עבדי פּרעֹה וכֹּל זקני מצרים יצאו, מובן הוא מאליו שגם אחי יוסף יצאו לקבורה. ואם לבקש אשרת יציאה ארוכה יותר - להליכה מגורן האטד עד חברון – לשם מה עליו להעלות זאת עכשיו ? אם יוסף מבטיח "ואשובה", הכֹּל יהיה בסדר גם עם אחיו. לכן עוסק יוסף רק בעצמו, בגוף ראשון יחיד. 

אבל אין אנו מבינים בכלל מדוע מתעלם יוסף מהדבר העיקרי בדברי יעקֹב.  מתעלם ? הלואי !  יוסף, לכאורה,  "ממציא" דבר שלא היה ולא נברא:- 

"אבי הִשְבִּיעַנִי לאמֹר: הנה אנֹכי מֵת בְּקִבְרי אשר כָּרִיתִי לי בְּארץ כנען".

 האמנם ? את הקבר הזה כרה יעקֹב ?
 האם שכחנו כמה פעמים חזר יעקֹב וסיפּר לבניו את ההיסטוריה של המערה אשר קנה אברהם ? השכחנו איך חזר והזכיר: "קברו אותי אל אבותי" ? או איך לימד את יוסף כי לא עִם אשת-נעוריו, רחל האהובה, הוא יקבר, אלא דוקא עם אבותיו ? 

והעיקר - לפעמים צריך אמנם לשנות, אפילו בפרשתנו עצמה למדנו כך
. אבל כאן נשמע ההיגיון הפוך לחלוטין !! 

אדרבה, יאמר יוסף לפּרעֹה כך: ראה, אבי היה לוֹיאַלִי לחלוטין למצרים, אבל הוא מחויב להיקבר עם אבותיו, יש לו "חלקה משפחתית". האם זהו לא טיעון חזק ומשמעותי יותר מאשר "קִבְרִי" ו- "אני כריתי לי" ? הרי פּרעֹה יכול היה להשיב -  אם אביך חפץ בקבר לבדו - נחפור לו במצרים קבר מכוּבָּד הרבה יותר ! ומה אז, תצטרך להישאר רק עִם הטענה על ארץ כנען ? 

והארה אחרונה בדבריו של יוסף. יעקֹב חזר והדגיש את מיקומה המדוייק של המערה, את חברון - ולא רק את ארץ כנען. יוסף מזכִּיר אומנם את מקום הקבורה הכּללי – "ארץ כנען", אך נמנע מלדבר על חברון מפורשות. חברון, כְּפי שנראה להלן, היתה עיר ידועה ומוכרת לממלכה המִצרית, והתעלמותו של יוסף ממנה אינה נראית מקרית. 

מדוע יוסף נמנע מלהזכיר את הפרט הזה ? 

*

כְּדֵי ללמוד את צוואתו של יעקֹב, צריכים אנו להכיר היטב את הבעיה בפנֵיה ניצב יעקב אבינו לפני מותו. מתוך הבנתה של הבעיה, נכִּיר את שלֹש הקדושות אותן מבקש יעקֹב ללמד את בניו בצוואתו – קדושת ארץ-ישראל, קדושת כנסת-ישראֵל וקדושת אבותיהם של ישראֵל. שלֹש הקדושות הללו יהווּ את מרכזה של פרשתנו.

ו. קדושה ראשונה – קדושת ארץ-ישראל.
העם הזה, אשר הגיע למצרים באופן זמני, מתוך כונה רק להתגורר בה: "לגור בארץ באנו"
, נאחז בה במשך השנים "יפה מאד":-

 "וישב ישראל בארץ מצרים בארץ גשן ויאחזו בה ויפרו וירבו מאד". 

אין לך תיאור מצב קיצוני יותר מאשר תיאורם של המִצְרִיים המוכרים את אדמותיהם ליוסף, ומועברים על ידי השילטונות ממקום למקום, מכאן, ובאותו הזמן ממש, תיאורם של ישראל היושבים לבטח על אדמת גֹשן, נאחזים בה, ומפתחים את ה"שטיבל" שלהם בנחת וברווחה, מכאן
. 

שיאו של תיאור אידיאלי גלותי זה, יופיע  בזמן ההלוויה ההמונית הנערכת ליעקֹב בשני דברים. הראשון – בהכרה הבינלאומית, והשני – בבטחונם של היהודים במצרים. 

מִצְרָים כולה יוצאת ללוות את יעקֹב והמשק המצרי שובת לשבעים יום. ( חוץ מכֹּל עבדי פרעה וזקני מצרים שממשיכים עוד ימים רבים במסע ההלויה ! ). 

האם מבינים אנו איזו הכרה בינלאומית בעם ישראל היא זו ? לא רק הכרה ביוסף, אלא הכרה אף באביו -  אבי השושלת הזו, המפתחת את גֹשן. 

והדבר השני, תחושת הבִּטחון:-

"וכֹּל בית יוסף וְאֶחָיו ובית אביו רק טַפָּם וצֹאנם ובקרם עזבו בארץ גֹשן"
. 

תחושת הביטחון שחשו יהודי גֹשן הייתה גדולה כֹּל-כָּך, עד שהם הרשו לעצמם להותיר את כֹּל רכושם בארץ גֹשן בלכתם ללווית יעקֹב. אפילו צוות שמירה הם לא השאירו. וכי איזה מצרי יעז לגשת ל"קָזִ'ימְיֶיז" של היהודים ?  
יעקֹב שביקש לישב בשלווה "בארץ מגורי אביו בארץ כנען", עוקב בדאגה ובחרדה אחר התהליך של: "וישב ישראל בארץ מצרים בארץ גֹשן...". לא על ישיבה כזו ולא על המקום הזה חלם יעקֹב. 

לדאבונו, הוא רואה את בניו נאחזים בארץ גושן, פרים ורבים בה, ומוצאים בה את שלוותם. 

יעקֹב, עוקב אחר תהליך זה של האחזותם והתקשרותם של בניו למקום - תהליך המקנה להם תחושת שלווה וביטחון רב. פונה ואומר להם: 'אנחנו לא שייכים לכאן באמת. אנחנו מארץ כנען. גם אם נגזר עלינו לחיות כאן, לפחות לא ניקבר כאן. עליכם לבצע מהלך כזה שיגרום לעולם כולו לראות ולהבין שיעקֹב שייך לארץ כנען. לכן אני דורש ממך – יוסף, שבועה על כך. מפני  שייתכן ואתה רוצה מאד ומבין שצריך לעשות זאת, אלא שאין מטלה קשה מזאת.

על פּרעֹה להבין שה"לוֹיאַלִיוּת" שלי למצרים היא "בערבון מוגבל". אמנם, זו היא מִצְרָים הנותנת לי מכֹּל טוב, ושעל כך אני מודה לה ואף מוכן לומר בכֹּל שבת "מי שברך" לקיסר. אך למרות זאת, הרי שה"לוֹיאַלִיוּת" האמיתית והנצחית שלי' היא לא ל"כֹּל-טוּב מצרים" וארץ גושן, אלא לארבע אמות של קבורה שיש לי אצל אבותי ואבות אבותי בחברון. במיליוני הדונמים של מִצְרָים אין מערה אחת שהיא המערה של סבָּא:- 

"אל נא תקברני במצרים", "ונשאתני ממצרים", "קִברו אותי... במערה... בארץ כנען" – 

את המחוייבות הזאת של העם היהודי לארץ-ישראל צריך להגיד גם לפּרעֹה. אם אנחנו נשכח אוֹתָה הוא ודאי ידאג להזכִּירה לנו:- 

"בקִברי אשר כריתי לי בארץ כנען, שמה תִקבְּרֵני".

בהחזרתו של יעקֹב, אפילו לאחר פטירתו, לארץ ישראֵל, מתחדשת ומתחזקת הברית בין עם ישראל לארץ-ישראל. בקבורתו של יעקֹב בארץ, תיקבע קדושת ארץ-ישראל כעמוד תוֶך בתולדות עמֵנו – ולא רק עמֵנו בלבד – אלא בהכּרתו של העולם כּוּלו, שישתתף בהלויה. 

ז. קדושה שניה – קדושת כנסת ישראל.
הסכנה השניה הצפויה משלוָת גֹשן הזאת, היא סכנת ההיטמעות וההתבוללות. עסוקים תמיד בשוֹאָה הפיזית שהתרחשה במצרים עִם קום "המלך החדש", אך שוכחים את השואה שקדמה לה – את שוֹאָת ההיטמעות וההתבוללות הנוראית שהתרחשה שם. על שלֹשת ימי מכת החֹשך דרשו חז"ל כָּך:- 

"חֹשך למה הביא עליהן ? יתברך שמו של הקב"ה שאין לפניו משוא פנים והוא חוקר לב ובוחן כֹּליות - לפי שהיו פושעים בישראל שהיה להם פטרונין מן המִצְרִים והיה להם שם עושר וכבוד ולא היו רוצים לצאת ממצרים, אמר הקב"ה: אם אביא עליהם מכה בפרהסיא וימותו, יאמרו המִצְרִיים: 'כשם שעבר עלינו, כך עבר עליכם'. לפיכך הביא על המִצְרִים את החֹשך שלֹשה ימים, כדי שיהיו קוברין ישראל מֵתֵיהֵן ולא יהיו רואים אותם שונאיהם".

כיצד, אם-כן, יכולים אנו לזכור את אחדותֵנו ואת ייחודנו ? 

יעקֹב מלמד את בניו את שני היסודות גם יחד !

ראשית - עניין האחדות. את זה יברר יעקֹב לבניו בתחִלתן של הברכות – בַּאסֵיפה ובַהִקָבְצוּת – ובסופן – באחדות הבנים בקבורה. 

היטיב להסביר ולבטא את יסוד האחדות בפרשה, הגרי"ד סולוביצ'יק זצ"ל
. על פי דבריו יהיה גם מובן מדוע צריך היה קודם כֹּל לסיים את הברָכות לכל השבטים ורק אחר-כָּך לעבור לצוואת המערה:- 

" 'ויקרא יעקֹב אל בניו ויאמר האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים. הקבצו ושמעו' וגו'. – הדברים האלה ממש דומים לקריאה: 'לך כנוס את כֹּל היהודים' שבמגילת אסתר ( ד,  טז ). מושג ה"כנסת" בשייכות לעם ישראל – יעקֹב אבינו ראשון היה להגדרתו, עִם שלא אמר מִלה זו במפורש...  כֹּל הברכות האלו יש להן מכנה משותף: כינוס, אסיפה – כנסת ישראל... בברכות כולן באות לידי ביטוי השוני והייחוד שהיו בבני יעקֹב ובבית יעקֹב. כֹּל יחיד ופרט מבני יעקֹב הוא יחיד ומיוחד באישיותו, ולא פעם יש אף ניגודים של ממש ביניהם. אינה דומה דמות דיוקנו של ראובן לדמות דיוקנו של יהודה וכן גם אצל שאר השבטים. היהדות כוללת כמה וכמה הפכים המכונסים לאחדות בדמותה של כנסת ישראל, שבה מגיעים להאחדה ולהרמוניה כֹּל האיכויות הייחודיות של בני יעקֹב, של בית יעקֹב, שלא פעם מנוגדים לכאורה. התוצאה הסופית של התהליך היא, כדבריו של הרמב"ן
, שכנסת ישראל משמעה "כנוסת הכֹּל"... כנסת ישראל יוצרת אחדות על ידי "כניסת הכֹּל" – כֹּל המידות והאיכויות, לרבות אלו הנראות כנוגדות לפעמים זו את זו... עיקר זה במהותה של האומה נתגלה לנו לראשונה בפרשת 'ויחי'. זהו מה שאומר רש"י על הפסוק: 'כֹּל אלה שבטי ישראל' וגו': 'מה תלמוד לומר בֵּרך אותם ? לפי שנתן ליהודה גבורת ארי ולבנימין חטיפתו של זאת ולנפתלי קלות של אילה – יכול שלא כֹּללן כולם בכֹּל הברכות ? תלמוד לומר: 'ברך אותם'. כאן מודגש היסוד: כֹּל הברכות ניתנו לכולם ונוצרה האחדות ההרמונית של כנסת ישראל, האחדות המורכבת מכֹּל כוחות הנפש השונים של שבטי בית יעקֹב".

לאחדות הזאת של "כנסת ישראל" יש גם את פָּן הייחוד והייחודיות של ישראל, שהתבטא בהיפרדותָם של בני ישראל מכֹּל המְלוים הזרים בדרכם לחברון, ובהקפדתם שאת מִטתו של יעקֹב ישאו רק מי שאין בהם שֶמֶץ של משהו שאיננו יהודי לחלוטין:- 

"ויעשו בניו לו כֵּן כאשר צִוָם. וישאו אֹתו בניו...".

לשם מה באה המִלה "בניו" בפעם השניה ? מפני ש:- 

"כך צִיוָם: אל ישאו מִטתי לא איש מִצְרִי ולא אחד מבּניכם (!), שהם מבְּנות כנען, אלא אָתֶם". 

עתה נשוב לדברי יוסף לפּרעֹה. את חשיבותה של ארץ כנען לישראל צריך העולם לדעת, לכֵן היא הוזכְּרָה בדבריו, ואודותיה נאמר: "שָמָּה תקברני". אבל את האחדות הזאת וגם את הייחוד הזה, אין כֹּל צורך שיסביר יוסף לפּרעֹה. לכן לא הזכיר יוסף כֹּלל את אֶחָיו ההולכים איתו בְּיחד לקבור את יעקֹב. אדרבה, הוא הזכּיר כִּי אביו השביע אותו לקברו, ולכן הוא לא יוּכל שלא לעלות עִם אֶחָיו. בכך מבטיח יוסף שבהליכה הפעם ממצרים לחברון, ומחברון למצרים, הולכים כולם ביחד – אַחֵי יוסף ויוסף. 
ח. שתי ערי מלוכה – "חֶברון" ו"צֹען מצרים".
עתה מגיעים אנחנו אל הקדושה השלישית, לקדושת האבות. אותה, כפי שאמרנו, לא זו בלבד שיוסף לא מזכִּיר לפּרעֹה, הוא מעלים אותה לחלוטין ואף "משנה" את ההִסטוריה, כאשר הוא קובע שאת מערת המכפלה כרה יעקֹב לעצמו. כשנבין את זאת, נבין גם שיש סיבָּה לכָּך שיוסף לא מזכִּיר לפּרעֹה גם את מקוֹם הקבורה המדוייק – חברון. 

כאשר בחר לוט לשבת בככר הירדן, בסדום, הוא עשה זאת מפני ש:-

"כֻּלה משקה... כגן ה' כארץ מצרים "
.

יש עוד עיר אחת בארץ ישראל המופיעה בהשוואה למצרים, אבל בהשוואה  הפוכה -  חברון. 

כאשר המרגלים עולים בנגב לתור את הארץ, פורש מהם כָּלֵב בן יפונה והולך לחברון, אל המערה בה אנחנו עסוקים. באותו מקום טורחת התורה לברר את היחס בֵּין חברון למצרים :- 

"ויעלו בנגב ויבֹא עד חברון ושם אחימן ששי ותלמי ילידי הענק וחברון שבע שנים נבנתה לפני צען מצרים"
. 

והשאלה מתבקשת מאליה: מה הקשר בין חברון לבין צען מצרים, ומה חשיבותה של העובדה שחברון נבנתה לפניה ? 

חלק מן הפרשנים אומרים שפסוק זה בא על מנת לתאר את גודלם וחשיבותם של הענקים בחברון, שקדומים הם לאלו שבמצרים. 
כך למשל אומר הראב"ע:- 

"וטעם להזכיר חברון - להודיע שהיא קדמונית" 
.
אלא שאם כך, לשם מה מציינת התורה את עוצמתה של חברון ע"י מספר שנים, שהוא לא משמעותי כֹּל כך ? וכן, מניין לנו בכלל שבצֹען מצרים היו ענקים, הרי לא ראינו זאת באף מקום בתורה ? ומה למרגלים ולמצרים ? הרי הם כבר עושים דרכם לארץ ישראל, ומצרים מבחינתם כבר שייכת להיסטוריה ! 

על פי רש"י, בפסוק: "וחברון שבע שנים נבנתה לפני צען מצרים". אין הכוונה לשבע שנים, אלא לשבע מעלות -  פי שבע. לפי זה, "לפני" איננו תיאור כרונולוגי, אלא תיאור איכותי - היא קודמת לה  במעלתה:- 

"שאין לך טרשין בארץ ישראל יותר מחברון, לפיכך הקצוה לקברות מתים. ואין לך מעולה בכֹּל הארצות כמצרים, שנאמר: 'כגן ה' כארץ מצרים'. וצוען היא המעולה שבארץ מצרים, ששם מושב המלכים, שנאמר: 'כי היו בצוען שריו' ( ישעיה, ל, ה ) , והיתה חברון טובה ממנה שבעה חלקים" 
. 

לפי רש"י בא הפסוק ללמדנו אהבת הארץ. למרות שמִצְרָיִם נחשבת למעולה מכֹּל הארצות, וצֹען היא המעולה שבמצרים, אף על פי כן, טרשיה של ארץ ישראל נאים מהן. 

אלא שהקשיים שהקשינו על דברי האבן-עזרא, חלים גם כאן. ננסה לנתח זאת, עפ"י פשוטי המקראות. 

צֹען מצרים היא עיר ממלכה מצרית, בה יושבים שרי פּרעֹה, חכמיו ויועציו, כתיאורו של הנביא ישעיהו ב"משא מצרים":- 
"אך אֱוִלִים שרי צען חכמי יעצי פּרעֹה עצה נבערה איך תאמרו אל פּרעֹה בן חכמים אני, בן מלכי קדם" 
. 

עובדה זו פותחת לנו פתח להבנת ההשוואה בינה לבין חברון, שהרי גם חברון היא עיר מלוכה, בה מולך דוד לפני מולכו בירושלים. ועל מנת להוסיף ולהבין את ההשוואה ביניהן, נמשיך ונעיין בקדושת אבותיהם של ישראל. 

ט. קדושה שלישית – קדושת אבותיהם של ישראל.

יעקֹב אבינו, בדבריו ליוסף ולבניו, מבקש ללמדם יסוד עקרוני וְגדול, המקבל, במיוחד על הרקע ההיסטורי של יעקֹב ושל מצרים הקדומה, עוצמה כפולה ומכופלת. אומר יעקב לבניו:- 'אני מבקש להיקבר דוקא עם אבותי ואבות אבותי, שלא כְּמו במצרים, שלא כְּמו פּרעֹה'. 
כֹּל פרשת 'ויחי' עוסקת ב"אבותי" וב"שם אבותי", בבנים ובנכדים, באבות ובבנים:-  

מתחילתה, כשמגיע יוסף עם הנכדים אל אביו, הם זוכים אז לברכה הגדולה של "ויקרא בהם שמי ושם אבותי"
. 

וכן בפסוקים החותמים את הפרשה קורא יוסף לאחיו ואומר להם: 
"..אנכי מת ואלקים פּקֹד יִפְקֹד אתכם והעלה אתכם מן הארץ הזאת אל הארץ אשר נשבע לאברהם ליצחק וליעקֹב"
. 

חברון, היא המקום בו מתגלה החיבור הזה בין אבות לבנים, יותר מכֹּל מקום אחר. שם קבורים "אבותי ואבות אבותי" :-  
"שמה קברו את אברהם ואת שרה אשתו, שמה קברו את יצחק ואת רבקה אשתו, ושמה קברתי את לאה". 

מדוע הנושא הזה כֹּל-כָּך חשוב ליעקֹב ? 

יעקֹב הרואה את שלוָתה של גֹשן ירֵא מאוד ממה שיקרה לאחר שתעלם השלוָה. יעקֹב זוכר היטב כיצד התפתחה האנטישמיות של בְּני לבן – היא הלכה והתפתחה כְּכֹּל שהוא התפתח יותר ב" ק"ק חרן ", ובעיקר כְּכֹל שהוא התעשר שם יותר.

יעקֹב מבין היטב שלא ייתכן שדבר כזה לא יקרה במצרים. התעשרותם של היהודים הזרים וקִרבתם לשִלטון, יוצרים מחד גיסא,  תחושה של לויאליות מצרית, של קשר להִסטוריה ולתרבות המִצְרִיים, אך מאידך, מתפתחת לאט-לאט אידיאולוגיה שלמה של שנאת יהודים. עוד מעט ויקום "מלך חדש" "אשר לא ידע"
, אבל  יֵדע בהחלט לעורר את כֹּל התחושות הלאומיות שהיו חבויות כֹּל עשרות שנות התפתחות הבורסה היהודית והקִרבה השלטונית שלה במצרים, והוא יסחוף אחריו את כולם. 

י. לזיהויו של פרעֹה ה"חדש". 
פרשנים וחוקרים דנים רבות בזיהויו של פּרעֹה החדש שבימיו היה השיעבוד. 

"פּרעֹה" זהו שמו של כֹּל בית המלוכה. כשכתוב שקם "מלך חדש", הדיון הוא האם הוא חדש ממש, או שנתחדשו גזירותיו
. 

אם אכן "מלך חדש" פירושו "חדש ממש", זאת אומרת שהיה במצרים מהפך שלטוני, וכֹּל בית המלוכה של פּרעֹה הוחלף. מכיון שעם ישראל היה מאד מקורב למלכות, במיוחד בזכותו של יוסף, הרי שסביר להניח שהשלטון החדש יחפש דרכים לטפל בְּכֹל אלו שהיו קשורים לשלטון הישן ובראש ובראשונה, מי אם לא היהודים ? על רקע זה מובן הפסוק "ויקם מלך חדש על מצרים אשר לא ידע את יוסף" ועל רקע זה ברורות הגזרות החדשות המוטלות על היהודים - המסומנים כמשתפי פעולה עם השלטון הישן. 

מסכֵּם את הכיוון המרתק הזה הרמ"מ כָּשֵר זצ"ל בספרו
:- 

"כן כותבים חוקרי דברי הימים של מצרים שהמלך החדש הנזכר בשמות הוא בן ממשפחת המלוכה החדשה התשע עשרה שקמה אחרי מלחמה עִם המלכים הקודמים ממשפחת הרועים הבידואים הנקראים 'הִיקְסוֹס', מבני שם שבאו ממדבר ערב ומשלו במצרים יותר מחמש מאות שנה, ובימי אחד האחרונים עלה יוסף לגדולה, וסמוך למיתת יוסף גורשו מן הארץ וחזרה המלוכה לבני מצרים האזרחים. ופּרעֹה שבימיו יצאו ישראל ממצרים היה בנו של רעמסס השני בשם מרנפתח ( מנרמפתא – מנפפתא ). וראה מ"ש פוירסט בפירושו האשכנזי להוכיח בדיוק גדול ששנת מות יוסף היתה שנת גלות מלכי הרועים. המלך החדש התחיל לשעבד את בני ישראל שהיו מקורבים לממלכת הרועים. וכן כתב יוסיפוס בקדמוניות היהודים ( ספר שני, ט, א ) כי סִבת השִעבוד היתה העתקת המלוכה ממשפחה למשפחה". 

את המהפך הזה צופה יעקֹב והוא הסיבה לדאגתו. את מה שיעקֹב רואה לא מצליחים ולא רוצים בניו לראות. נח להם להמשיך ולשגות באשליה, בהווה הנֹח, מתוך הנחת עבודה שמה שהיה הוא שיהיה. 

לכך אולי מתכוון רש"י בתחילת הפרשה, באומרו:- 
"למה פרשה זו סתומה ? - לפי שכיון שנפטר יעקֹב אבינו ניסתמו עיניהם ולבם של ישראל מצרת השיעבוד שהתחילו לשעבדם ".

זהו תיאור מזעזע של ערב שואה. עומד יעקֹב אבינו ואומר: 'הביטחון שלכם - שמִן הסתם, לממלכה הזו עם המסורת והעצמה, יהיה  תמיד כח כדי להשמיד ניאו אנטישמים קטנים שיקומו - הביטחון הזה מפחיד אותי עד מאוד.

את הביטחון והאופוריה הזו רוצה יעקֹב לערער באמצעות שני דברים:

1. הדגשת הנאמנות לארץ ישראל. 
2. הדגשת ההבדל המהותי בין עם ישראל לבין מצרים:  

אנו עם שיש לו  אבא וסבא, "אבותי" ו"שם אבותי".  ולאבות האלה קשורים אנו הן בחיים והן לאחר מיתה. 

לעומת זאת, השמות "מִצְרָים" ו- "פּרעֹה" הם שמות כוללים. לא ידוע מי היו אבותיו ואבות אבותיו, ולא ידוע מי יהיו נכדיו. 

זו - אפוא - בדיוק עיקר טענתו של הנביא ישעיהו בפסוק בו פתחנו את ההשְוָאה בין "חברון" לבין "צוען מצרָים":- 
"איך תאמרו אל פּרעֹה בן חכמים אני בֶּן מָלְכֵי קדם ?"
כלומר, איך אתם, מִצְרָים, יכולים לומר על פּרעֹה שהוא בֶּן מָלְכֵי קדם? הרי כֹּל כך הרבה שושלות, שלמרות שהמשיכו להיקרא "פּרעֹה",  השתנו והתחלפו במצרים, ומה בכלל הקשר בין פּרעֹה הנוכחי לבין פּרעֹה הראשון ?  שניהם אמנם נקראים כך, אבל הוא משבטי הרועים והוא מהשבטים החדשים. זה בכלל לא מאותו מקום ולא מאותו עם , ולא מאותו אבא.  ( לפי חלק גדול מהחוקרים השבטים הראשונים היו בכלל שֵמִיים, והשבטים האחרונים היו בְּנֵי חם. )  

אמנם נכון שמבחינה חקלאית וכלכלית חברון היא שדה טרשים, לעומת צֹען מצרים, השופעת מים כגן ירק. אלא שיעקֹב רוצה ללמד את בניו ואת מצרים, שבחברון יש דבר שאין במצרים:  בחברון ישנה מערה עתיקה בה קבורים אבות אבותינו הזקנים, ובה עתיד למלוך דוד מלך ישראל. 

את השיעור הזה מנסה כָּלב בן יפוּנה ללמד את אחיו המרגלים ואת עם ישראל כולו. כָּלב חש את הלך הרוח בעם המדבר על: "נתנה ראש ונשובה מצרימה", ולכן מול מִצְרָים המפתה הזו, מציב כָּלב את קברי האבות, שתפקידם יהיה לחבר את העבר לדורות הבאים". 

בצֹען מִצְרָים יושבת ממלכה שאין לה אבא וסבא. יעקֹב, רגע לפני המהפכה הגדולה, אומר לבנים שלו: 'אני מבקש שאתם תלכו לראות את הקבר של סבא לפני שאתם חוזרים לפה. את הקשר הזה בין אבותי לבין נכדי, מצרים לא תוכל להציע לכם'. 

יא. חניטה או קבורה.
יוסף, בעמדו לפני פּרעֹה, מבין שעליו לנקוט בלשון דיפלומטית. אין הוא יכול לומר לו, שיעקֹב ביקש להיקבר בקברי אבותיו - מושג שאינו מובן כְּלל לפּרעֹה ולתרבות המִצְרִית. מה שכן יכול יוסף לומר, על רקע תרבות זו הוא: "בקברי אשר כריתי לי". 

משפט זה יתקבל על דעתו של פּרעֹה. הוא מלכה של מצרים שבה לא קוברים, אלא חונטים. החניטה משמעותה, הדגשת המת והרצון להמשיך ולקיימו, לעומת פעולת הקבורה אל האבות, שהיא חיבור המת לרצף אבותיו. 

יוסף חש שפּרעֹה יקבל את העובדה שיעקֹב כרה לו קבר בעצמו בכנען- "אשר כריתי לי" -  דבר שמתאים לאנשים חשובים כיעקֹב. 
ואולי גם פרעֹה עצמו כבר מתחיל לחוש את מה שמתרחֵש מתחת לפני השטח. ואולי גם הוא מבין שהולֶכֶת להתרחש מהפֵּכָה. האם יפה "להרגיז" אותו עכשיו ולהדגיש לו עד כמה אצלֵנו - למרות כֹּל הגלויות – ימשיכו תמיד אבות ובנים. 

כָּאן כְּדאי להיזָכֵר שהמשבֵּר הגדול ביותר בין משה רבֵּנו לפרעֹה החדש יהיה סְביב נושא "האבות והבָּנים". אחרי מכת הארְבֶּה כבר "יִשָבֵר" פרעֹה ויציע למשה:- 

"לכו נא הגברים ועִבדו את ה' כי אותָה אתֶם מבקשים".

ומשה ילמד את פרעֹה את מה שפרעוני מִצְרָים וחנוטֵיה עדיין לא מבינים. אצלנו, פרעה, אין "הגברים". אצלנו יש מבנה אחֵר ואם אינךָ מוכן לו, תאלץ "לראות" עכשיו גם ה"חֹשך"... 

ומהו מִבְנֵנו הנפשי – לאומי ? 

"בִּנעָרֵינו ובִזְקֵנֵינו נֵלֵך, בבָנֵינוּ וּבִבְנוֹתֵינו... כִּי חג ה' לָנו".

האם לחִנם חג הפסח הוא חגם של אָבות וּבנים, יותר מכֹּל חג אחֵר ? 

יב. "יעקֹב אבינו – לא מֵת ! "

יעקֹב החָנוּט, יעקֹב שכֹּל מִצְרָים - על רכבה ופרשֵיה מלוָה - אותו עד גורן האטד, עוזב את כֹּל "הרעש" הזה ונעלם – עִם בּניו – אֶל המערה. כשיגיע לְשָם הוא "יֵעָלֵם" אל אבותיו. 
זוהי התמונה הנפלאה ביותר לסיומו של ספר האבות והבָּנים. אילו היה תלוי הדבר בפרעה, היה יעקֹב הופך, רחמנא לִיצְלָן,  למומְיָה מִצְרִית מרשימה. למוצג מוזיאוני מת. "מוּמְיות" אינן יכולות להתבָּטֵל לאף אחד. גם אם יש להן "אבות", הרי שיש להן עולם בפני עצמו, חנוּט ושמוּר. ל"מוּמְיות" אין נכדים ונינים מפני שגם אליהם הן אינן יכולות להתבּטֵל. יעקֹב אבינו שלימֵד את בניו איך נאספים אל עמְךָ ונקברים אל אבותֵיך, הוא האב היחיד שלא נאמרה בּוֹ מיתה.

אצל אברהם נאמר: "ויגוע וימת"
, אצל יצחק נאמר: "ויגוע יצחק וימת"
, אבל אצל יעקֹב נאמר רק:- 

"ויגוע ויֵאָסֶף אל עמיו".

מיתה לא נאמרה בו. וחז"ל, כידוע, לִמדו: "יעקֹב אבינו לא מת"
. מפני שֶמי שכֹּל בּנָיו קוברים אותו אל אבותיו, וממשיכים לראות דמות דיוקנו בְּכל דרכָּם, הוא חָי. לזה – כך נדמה – נתכּוְנו רבותינו כשאָמרו:- 

"מה זרעוֹ בחיים, אף הוא בחיים"
.

יג. "וַיָנָס וַיֵצֵא החוצָה".

לא רק את יעקֹב המת ביקשה מצרים לחנוט לאחר שבע-עשרה שנה במצרים, אלא גם את יוסף החי כשהיה רק בן שבע עשרה והוא "יפה תֹאר ויפה מראה" "ועמד בכֹּל חוּמוֹ"
. אותה שעה, כְּשתפסתו אשת פוטיפר בבגדו,  ובִגדו כבר היה בְּידָהּ, נראתה לו דמות דיוקנו של אביו והסבירה לו את ההבדל בֵּין חָי למֵת, בֵּין מי שיש לו אב ובן, למי שאיננו אלא "רועה זונות" :- 

"באותה שעה, באת דמות דיוקנו של אביו ונראתה לו בחלון, אמר לו: יוסף, עתידין אחֵיך שיכתבו על אבנֵי אפוֹד ואתה ביניהם, רצונך שימחה שמך מבֵּינֵיהֶם ותקרא רועה זונות?!... מיד "ותשב באיתן קשתו"... ששבה קשתו לאיתנו... "מידי אביר יעקב" - מי בֵּרך לו שיֵחָקֵק על אבני אפוד ? אלא אביר יעקב"

ורק "משם רועֶה אֶבֶן ישראֵל" :-

"אבן - אב ובן, אבהן ובנין, יעקב ובניו."

אם הבטיחךָ פעם מישהו שלעולם לא תיתקל באשת פוטיפר - אל תאמן לו. אבל אם באמת, אתה בְּנוֹ והוא באמת אבִיךָ, כי אז תֵרָאֶה לפנֵיךָ דמות דיוקנו ותבער מתוכך, עד שתבעיר ותכלה את כל נשות פוטיפר שיקָרו בדרכך.

אימתי נתגלתה ליוסף דמות דיוקנו של אבא ? בשעה שעזב את בגדו בְּידָהּ, שעה שהתנער מבִּגְדוֹ, מחִיצוֹנִיוּתוֹ, מבְּגִידתו,ֹ פרצה מתוכו דמות אבא. אותה שעה שעזב בִּגדו בְּידָה - מה ראה במציאוּת ? ראה את מִילָתו וכשראה את מילתו נזכר באבא. ואף היא, המִרְשעת, בדיוק את זה ראתה:-  

"ויהי כִּראוֹתָה כי עזב בִּגְדו בידה וינס החוצה ותקרא... לאמֹר רְאוּ הביא לנו איש עִבְרִי"

לא את "בִּגְדו בידה" ראתה, אלא את מילָתוֹ, והבינה כי אין לה נגיעה בָּזֶה. כי קשור הוא בברית עולם לאביו שֶמָלוֹ ומחובר הוא לדמות דיוקנו
.

והוא, יוסף, לא את אשת-פוטיפר בלבד הוא ניצח אלא את מִצְרָים כּולָה, זו שאין לה דמות-דְיוקָן של אבָּא והיא משתעבדת בכל פעם לפרעון אחֵר. כשֶנָס יוסף החוצה, הוא נָס עִם מִילָתו ועִם דיוקן אָבִיו, ואנחנו כּוּלנוּ נסנו איתו. מתי זה היה ? הנה, רק עכשיו נוכל להבין עוצמתו של מאמר חז"ל הבָּא:- 

" 'וינס החוצה' – אמר לו הקב"ה: חייךָ, כשיֶצאו בּניך ממצרים עתיד הים לראות ארונךָ ולברוח, שנאמר: 'הים ראה וינֹס'. ומה ראה ? ראה יוסף..."

מעתה, צא ולמד כיצד ביקש יעקב להשְׁבִּיע את יוסף לפני מותו, לפני פרידתו הבאה ממנו :-

"ויקרא יעקב לבנו ליוסף ויאמר לו אם נא מצאתי חן בעיניך שים נא ידך תחת יְרֵכִי - אמר לו: בְּנִי, השבעה לי בברית מילה שתעלני לקברי אבותי למערת המכפֵּלָה"

"על מה היו מחבבין המילה ? שהיו יודעים שהיא עתידה להציל את בּנֵיהָ מגהינם לעולם הבא"

לכן, רק לכן, הוצמדה פרשה זאת לפרשה המופלאה של ברכת יעקב את אפרים וּמְנָשֶׁה. יעקב מבקש לשנות את מעמדם של אפרים ומנשה למעמד של בָּנִים, של שני שבטים. זה עתה הוא סיים להשביע את יוסף על קבורתו עִם אבותיו, והנה הוא רואה את בְּנֵי בָּנַיו. עוד מעט קט והוא יברְכֶם ברכה שאף נכד אחֵר לא יזכֶּה לה.

יד. "מִי אֵלֶה ? "

תחילתו של המפגש, קשה הוא מאֹד מאֹד :- 

"וירא ישראל את בני יוסף..." -

ישראל, לא יעקב. ישראל הכְּלָלִי, עִם אחריות של עַם ישראל החי מתחיל מפגש של אמת בין שלשת הדורות :-

"ויאמר: מי אֵלֶה ? "

אם עלה על דעתו של מישֶהו שיעקב לא מזהה אותם - טועה הוא טעות מרה. לא זו בלבד שיעקב זיהה את נכדיו ושׂיכֵּל ידיו כדי לברכם עפ"י הסדר שנקבע על פיו, אלא שכשביקש לברכם, העמיד את הצעיר לפני הבְּכוֹר וכשביקש יוסף "לסובב" את העניינים בחזרה ולתמוך יד אביו לתקוּן העניין, השיב לו יעקב בזו הלשון :-

"ידעתי בני, ידעתי" -

"אמר לו יעקב: מה אתה סבור שמרוֹב זקנה הלך ממני הדעת ? חייךָ מאה כיוצא בך אינן יכולין לעמוד על דעתי ולסלֵק ידי ממקומה"

( אולי בכפילות ה"ידעתי" ביקש לרמוז ליוסף, כי את אומנות הסיבובים בִּבְרָכוֹת יודע הוא היום בברכו את נכדיו, בדיוק כשם שידע זאת אז, בהתברכו מפי אביו כְּשֶידיו - יְדֵי עֵשָו... ).

ובכן, למה מתכוון יעקב בשאלה הנוראית הזאת – "מי אלה ?"

יש שאלות שאב זקן שואל את בנו רק לפני מותו. רק שבע-עשרה שנה חי יעקֹב במִצְרָים. כשהגיע לְשָם, הגיע עִם נכדים רבים מארץ-ישראל. שם רגילים היו ללבוש שטריימלך של ארץ-ישראל. אפרים ומנשה מוכרים ומוערכים על ידי יעקב מאוד. כבניו של המשנה למלך במצרים, הם ודאי מהנכדים הקרובים בְּיותר אֶל הסבָּא. אבל, אפרים ומנשה הם גם הנכדים היחידים  הנראים אחֶרֶת ! לבושים הם לבוש מִצְרִי יותֵר, משתמשים הם בשמות מִצְרִיים, וודאי נכנסים ויוצאים הם בארמונות מלכי-עולם. 

רגע לפני מותו שואל יעקב את השאלה החשובה ביותר לסבא יהודי על נכדיו: יוסף, מתחת לבְּגָדִים ולמחלצות, באמת – מי אֵלֶה  ?

יוסף עונה תשובה קצרה  המקפלת בתוכה את כֹּל עולמו:- 

"ויאמר יוסף אל אביו: בָּנַי הֵם אשר נתן לי אלקים בּזֶה...".

'אבָּא' – כָּך יוסף – 'הם באמת נראים אחֶרֶת, אבל יש לכך שתי סיבות':

1. הם בָּנַי. התִזכור, אבא, שגם אני נראיתי אחרת בעיני האחים? אולי אלמלי הייתָ אתה מלביש אותי כתונת אחרת מכולם, שְנֵינו לא היינו כאן עכשיו...
2. את בָּנַי נתן לי אלקים בּזֶה. כָּאן במצרים, הם לבושים אמנם לבוש מִצרי, אבל תֹכנם עברי – פנימי. 
הם בָּנַי. יודעים הם את סוד "חליפות השמלות" אשר לימדתי את בנימין
. יודעים הם גם להיות יפי תֹאר ויפֵי מראֶה ולומר "עִבְרי אנֹכי"
. 

כשיעקב שומע את דברי יוסף, הוא משיב:- 

"...ויאמַר קחם נא אלי ואברכֵם".

טו. ברכּת הבּנים.
ומה הוא מברכם ? :-

"ויברכם ביום ההוא לאמֹר: בְּךָ יברֵך ישראל לאמֹר ישימך אלקים כאפרים וכמנשה...".

להם, אין ברכה. הברכה להם היא בִּרכָּתֵנו שֶלָנו: "בְּךָ יברך ישראל לאמֹר...". ברכת הבָּנים היא הברכה הזו. כָּך לימדנו רש"י:-

"הבא לברך את בניו יברכם בברכתם ויאמר איש לבנו: 'ישימך אלקים כאפרים וכמנשה".
 

פלאי-פלאות. ברכת האבות את  הבנים, תהיה לעולם הברכה היחידה שבֵּרָך סב את נכדיו. כי זוהי הברכה הגדולה ביותר. לכל סבָּא, אומר יעקֹב, יכול לקרות מה שקרה לי עִם אפרים ומנשה. יכולים הבדלי הדורות לגרום לפעמים לשאלות קשות שיִשַאָלו, עד כְּדֵי – "מי אֵלֶה ? ". עומד יעקב ומאחל לבניו ולבני בניו עד עולם, שכאשר יעמוד סבא יהודי ויראה מחלצות אחֵרות, אופנה שונה במקצת, וישאל "מי אֵלֶה ? ", תהיה תמיד התשובה – "כְּאפרים וכִמנשה" ! 

עתה גם מובנת הברכה ליוסף. כך בירך יעקב את יוסף:- 

"המלאך הגואל אותי מכֹּל רע יברך את הנערים ויקרא בהם שמי ושם אבֹתי אברהם ויצחק וידגו לרֹב בקרב הארץ"
. 

האם זו ברכה ליוסף או לנערים ? האם שמים אנו לב כִּי בברכת אפרים ומנשה, לא הם התברכו אלא אנחנו, ובברכת יוסף לא הוא התברך, אלא אפרים ומנשה ?!

אין זאת אלא שאין לך ברכה גדולה יותר לאב מבִּרכת אביו את בָּניו. כי מה ברכה יותר לאדם משיבוֹרכו בָּניו
 ? 

ומהי הברכה לבנים – "שיקרא בהם שְמי ושם אבֹתי". רק אז יתמלאו החיים בתוכן ויתמשכו לרֹב בקרב הארץ. 

בֵּין "המלאך הגואל" של "שמי ושם אבֹתי" למערת המכפֵּלה של "קִברו אותי אל אבֹתי" – עוברת כֹּל פרשת 'ויחי', והיא נעה כּולה על ציר אחד שבצִדו התחתון – ברכת הבנים, ובצִדו העליון  - קדושת האבות. 

"צִיפִּיתָ לישועה ?"

1. "לישועתך קיויתי ה' ". 

2. "ויפֹּל רִכבו אחור". 
3. "הכֹּל בקיווּי". 
4. "והיה ה' ( י-ה-ו-ה ) לי לאלקים". 
5. "וירד יהודה" – "ויוסף הוּרד". 
6. "כי יד על כס יה". 
7. "דנני אלקים". 
8. "מִקוֶה ישראל ה' מושיעו בעת צרה". 
9. "פרשה סתומה".
10. "צִיפִּיתָ לישועה ? "
11. "בְּימיךָ ?"
12. "והוא יגוּד עקֵב". 
"צִיפִּיתָ לישועה ?"

"צפִּית לישועה ? " ( שבת, לא,ע"א ). 

 הציפיה הכוללת גם שימת עין תדירית, גם באין שום יחש של הכרה גלויה חיצונית אל הישועה, כמו שהמצפה עומד על המשמר ימים על שנה, ולא יעזוב עמדתו גם באין לפניו דבר מחודש, - וגם שבכל מצוא של איזו הערה, שיראה שראוי לעשות איזה דבר לישועה, יחיש פעולתו ולא יעזוב, כמו שהמצפה בראותו על פי ציפייתו, שבאה שעת מעשה, לבריחה או הגנה מאיזה אוייב וכאלה, עליו החובה לעשות מה שדרוש לעשות לטובת המצב, כן יזרז לעת הנכון בלא איחור רגע וזמן. לאלה שתי התכניות יחדיו, הנראות כמתנגדות זו לזו, ההתמדה בציפייה מחשבתית והזירוז בעת הכושר, צריך להתרומם בעומק העיון של צפיה לישועה."  





                 ( הראי"ה קוק,  עולת ראיה, עמ' רעט )

א. "לישועתך קויתי ה' ".

בִּרכתו של דן היא האמצעית שבברכות יעקב לבניו. דן הוא הראשון בבני השפחות שמתברך והוא היחיד שבתוך ברכתו עוצר יעקב ומשמיע תפילה אישית גדולה. 

הבה ניזכר בברכתו של דן:-

"דן ידין עמו כאחד שבטי ישראל. יהי דן נחש עלי דרך שפיפון עלי אורח הנושך עקבי סוס ויפל רכבו אחור. לישועתך קויתי ה'"
.

אגב, מיד לאחר ברכתו של דן ממשיכים בברכת בני בלהה וזלפה, אך במקום לעבור מדן לנפתלי, כסדר הנכון,  עוברים מיד לברכתו של גד:-

"גד גדוד יגדנו והוא יגד עקב".

ישנה הסכמה רבה בין הפרשנים לראות בברכתו של דן רמז לשמשון -  המושיע לשבט דן - הוא הגיבור והשופט, שרוח ה' מתחילה לפעמו במחנה דן בין צרעה ובין אשתאל. 

מתוך הרמיזה הזו לשמשון, מנסה רש"י  להסביר את  מיקומו של הפסוק "לישועתך קיויתי ה'":-
" 'דן ידין עמו' - ינקום נקמת עמו מפלשתים, כמו: 'כי ידין ה' עמו' ( דברים לב, לו ). 'כאחד שבטי ישראל' - כל ישראל יהיו כאחד עִמו ואת כלם ידין, ועל שמשון נבא נבואה זו...".

'לישועתך קיויתי ה' ' - נתנבא שינקרו פלשתים את עיניו. וסופו לומר: 'זכרני נא וחזקני נא אך הפעם הזה'    ( שופטים טז, כח ) " 
.

לפי רש"י, אין הפסוק "לישועתך קיויתי ה' " תפילה אותה אומר יעקב בגוף ראשון, אלא זו היא בעצם נבואה על שעתיד יהיה שמשון לומר במאבקו מול פלשתים. 

אולי יש בדברי רש"י יותר מכך. יש מן הסתם עוד מושיעים שיקוו לישועת ה' מלבד שמשון, אך החידוש הוא שדווקא שמשון, שאצלו מופיעה בשלבים מסוימים אותה התהללות בגבורה העצמית, הוא זה שעתיד להגיד: "לישועתך קיויתי ה' ". 

רש"י פתר את בעית מיקומו של הפסוק הזה בכך שהוא ייחס אותו לא לאמירה כוללת ומרכזית של יעקב אבינו, אלא להמשך הברכה והנבואה על העתיד לקרות בשבט דן – ממנו יצא שמשון. 

אך למרות דבריו אלו של רש"י, בפשטות נראים הדברים כדברים הנאמרים על ידי יעקב אבינו בגוף ראשון, ועדיין יש צורך להבין את תכנם ואת מיקומם. 

ב. "ויפֹל רֹכבו אחור".
בעל ה"עקדת יצחק"  מסביר את הזיהוי של שמשון בברכת דן ואת דימויו של שמשון לנחש ושפיפון באופן הבא:-

"אמר: ' הנושך עקבי סוס ויפל רוכבו אחור' : כי אם ישוך הנחש עקביו ( = של הסוס ) והם הרגלים האחוריים, הנה הסוס יהיה נרתע ונופל לאחוריו בפתע  ( = "ויפל רכבו אחור" ) ויפול גם כן רוכבו אחור בהכרח. ( = יתרונו של הנחש הוא בכך שהוא בא בסתר, תופס את הסוס בעקביו ונושכו, אך הסוס נופל לאחור וממית את הנחש שנשכו בנפלו עליו.) והנחש לא יימלט בעת ההיא מהדריסה, אם מנפילת הסוס או הרוכב המזויין, כי במקום שיפולו, שם הוא בלי ספק. וכך סוף גבורותיו של שמשון, שעקב עקבי הבית ועמודיו והפיל רוכבו לארץ ולא חשש למה שימות גם הוא עם הפלשתים הנופלים עליו."

לפי בעל "עקדת יצחק" יעקב אבינו רואה את הישועה העתידה לבוא על ידי שמשון ואת מחירה הכבד במותו של שמשון עִם פְּלִשתִים, ומבקש מהקב"ה שבניו יזכו לגאולה שלמה ללא אסון בצידה: "לישועתך קיויתי ה' ". 

ג. "הכל בקִיווּי".

דברי חז"ל במדרש רבה, מהווים את המקור לפירושיהם של רש"י והפרשנים האחרים שהבאנו לעיל:- 
"לפי שהיה יעקב אבינו רואה אותו ( = את שמשון ) וסבור בו שהוא מלך המשיח. כיון שראה אותו שמת אמר: אף זה מת, לישועתך קיויתי ה'. אמר רבי יצחק הכל בקיווּי, יסורין בקיווּי, קדושת השם בקיווּי, זכות אבות בקיווי, תאותו של עוה"ב בקיווי "
.
כשראה יעקב את שמשון נופל ומת, תגובתו הראשונית והמידית הייתה: "לישועתך קיויתי ה' " - ללא שום מילת קישור או חיבור. 

ההכרזה הזו היא בעצם אמירה של יעקב הרואה במותו של  מי שעליו היה סבור שהוא מלך המשיח, ושייצג מבחינתו את שעת הגאולה. יעקב, החש בשעת גאולה מוחמצת, אומר מיד:- "לישועתך קיויתי    ה' " - מתוך ציפייה לגאולה שלמה. 
ד. " והיה ה' (י-ה-ו-ה ) לי לאלקים".

כאן מופיע בעצם החידוש הגדול בדבריו של יעקב אבינו. באמרו: "לישועתך קויתי ה' ", משתמש יעקב בשם הוויה - י-ה-ו-ה. שם הוויה, המופיע בספר בראשית מאה ארבעים וארבע פעמים, מבטא את השם המיוחד, המבטא קשר אישי בין הבורא לנברא, ולא רק את שם אלוקים הכללי, בעל הכֹּחות כּוּלם. 

מאז יציאתו של יעקב מחרן בדרכו חזרה לארץ ישראל, ומארץ ישראל מצרימה, לא נשא הוא את שם ההוויה על פיו, עד לברכתו את שבט דן. הפעם האחרונה בה נאמר שם ה' על ידי יעקב אבינו היא:- 
"ויאמר יעקב אלקי אבי אברהם ואלקי אבי יצחק, ה' האמר אלי שוב לארצך ולמולדתך ואיטיבה עמך"
. 

שם הוויה המופיע בפסוקים אלו הוא לכאורה מיותר, שהרי יעקב מדבר על אלקי אביו אברהם ואלקי יצחק. אלא שלעניות דעתי, כשיעקב חוזר ומשתמש דווקא בשם הוויה, עולה בזכרונו הפעם האחרת בה הוא השתמש בשם הוויה. היה זה לאחר חלום הסולם אותו הוא חלם כאשר עשה את דרכו בעל כורחו לחוץ לארץ.  

בבוקר שלאחר החלום  מתעורר יעקב, ונודר נדר המותנה בתנאי:- 
"וידר יעקב נדר לאמר אם יהיה אלקים עמדי ושמרני בדרך הזה אשר אנכי הולך, ונתן לי לחם לאכל ובגד ללבש ושבתי בשלום אל בית אבי והיה ה' לי לאלקים, והאבן הזאת אשר שמתי מצבה יהיה בית אלקים וכל אשר תתן לי עשר אעשרנו לך".

יעקב אבינו מבין בדיוק את תפקידו. הוא יוצא עכשיו חסר כל מביתו ומארצו אליהם הוא אמור לחזור, כדי להקים את העם בארץ הנבחרת,  בה יצטרך לגלות את שם ה'. בדרכו מתְנֵה ומבטיח יעקב:- 

 "אם יהיה אלוקים ( בעל הכוחות ) עמדי", שם בחוץ לארץ, אזי כשאשוב אל בית אבי אעשה את ה' לי לאלוקים: "והיה ה'  ( שם הוויה הפרטי ) לי לאלוקים". 

למרות הבטחתו זו של יעקב שכשיגיע לארץ יקרא בשם ה'  - הוויה, הוא עושה זאת רק לאחר עשרים פרקים בהם שם ה' לא מופיע על ידו ולו פעם אחת. הפעם הראשונה מאז שובו לארץ, בה ישוב יעקב ויזכיר את שם ה', תהיה דווקא במצרים כאשר הוא יברך את בניו ויאמר: "לישועתך קיויתי ה' ". 

ה. "וירד יהודה" - "ויוסף הורד".
בתווך, בין הפעם האחרונה בה הזכיר יעקב את שם ה', לבין הפעם הנוכחית, מופיע שם ה'  בשתי פרשיות - האחת של יוסף, והשניה של יהודה. בכל אחת מהן מופיע שם ה' מספר פעמים.

אצל יהודה מופיע שם ה' כך:- 
"ויהי ער בכור יהודה רע בעיני ה' וימתהו ה'. ויאמר יהודה לאונן בא אל אשת אחיך ויבם אתה והקם זרע לאחיך. וידע אונן כי לא לו יהיה הזרע והיה אם בא אל אשת אחיו ושחת ארצה לבלתי נתן זרע לאחיו. וירע בעיני ה' אשר עשה וימת גם אתו".

ואצל יוסף הוא מופיע כָּך :- 
"ויוסף הורד מצרימה ויקנהו פוטיפר סריס פרעה שר הטבחים  איש מצרי מיד הישמעאלים אשר הורדהו שמה. ויהי ה' את יוסף ויהי איש מצליח ויהי בבית אדניו המצרי. וירא אדניו כי ה' אתו וכל אשר הוא עשה ה' מצליח בידו. וימצא יוסף חן בעיניו וישרת אתו ויפקדהו על ביתו וכל יש לו נתן בידו. ויהי מאז הפקיד אתו בביתו ועל כל אשר יש לו ויברך ה' את בית המצרי בגלל יוסף ויהי ברכת ה' בכל אשר יש לו בבית ובשדה...  "

ובבור, לאחר סיפור אשת פוטיפר:- 

"ויהי ה' את יוסף ויט אליו חסד ויתן חנו בעיני שר בית הסהר. ויתן שר בית הסהר ביד יוסף את כל האסירם אשר בבית הסהר ואת כל אשר עשים שם הוא היה עשה. אין שר בית הסהר ראה את כל מאומה בידו באשר ה' אתו ואשר הוא עשה ה' מצליח ".
 

בשתי הפרשיות הללו אנו פוגשים את שני המנהיגים – יהודה ויוסף, במצב ובתקופה של ירידה וניתוק מאחיהם ומאביהם: "וירד יהודה מאת אחיו"
, "ויוסף הורד מצרימה"
. כל אחד מהם נמצא בזירה הפרטית שלו בהתמודדות קשה מאד. יהודה בהתמודדות עם תמר, ויוסף בהתמודדות עם אשת פוטיפר ובבור במצרים. רק במקומות האלה מופיע שם ה'. 

אצל יהודה מופיע שם ה' שלוש פעמים, וכל פעם בהקשר שלילי: "רע בעיני ה' ", "וימתהו ה' ", "וירע בעיני ה' ".

לעומתו, אצל יוסף, שם ה' מופיע תמיד בהקשר חיובי, וביחס להצלחותיו של יוסף במצרים, כגון: "באשר ה' אתו ואשר הוא עשה ה' מצליח".  

בשונה מאלפי הפעמים האחרות במקרא בהן בדרך כלל מופיע שם ה' בצורה אובייקטיבית ועניינית, כגון : "ויאמר ה' " , "וידבר ה' ", הרי שבשתי הפרשיות הללו של יהודה ויוסף, שם ה' לא מופיע ולו פעם אחת בצורה עינינית, אלא - או לחיוב או לשלילה. 

יעקב אבינו מחכה זה יותר מארבעים שנה, מאז שנדר את הנדר, ליכולת לגלות את שם ה'. 

"וישב יעקב בארץ יעקב מגורי אביו"
"ביקש יעקב לישב בשלווה".
הוא רוצה לגלות את הגאולה, והוא לא מצליח - "קפץ עליו רוגזו של יוסף" - הכל מתעכב.

שני בָּנִים מִבּניו מתמודדים עם השאלה מי יגלה את שם ה' - יהודה ויוסף. יהודה, זה שבגינו מוכרים את יוסף למצרים, מגלה את שם ה' בזמן ירידתו במעשה תמר, ואילו יוסף, זה שנמכר למצרים מגלה את שם ה' דווקא בשיא הצלחתו כאשר ה' מצליח דרכו. אלו שתי הצורות ושני המצבים של גילוי שם ה', אותם מבקש המספר המקראי בקודש ללמדנו. 

ו. "כי יד על כס יה". 
לאחר הילקח יוסף מעמו, ממאן יעקב להינחם:- 
"וימאן להתנחם ויאמר כי ארד אל בְּני אבל שאלה ויבך אתו אביו"
.
עם ה"טרף טרף יוסף" נטרפו גם חלומותיו ושאיפותיו של יעקב לזכות ולראות את הישועה  והגאולה. 

רק לאחר ארבעים שנה, לקראת סוף חייו, כאשר יעקב מבקש לברך את בניו, בוקעת ומתפרצת מתוכו הקריאה הגדולה: "לישועתך קיויתי ה' ". 

באמרו זאת  הוא חוזר להבטחתו של לפני למעלה משישים שנה בחלום בבית אל. אז הוא התפלל כבר שה' יהיה לו לאלוקים וכרגע, לפני מותו, כשהוא מבקש לגלות את הקץ ולדבר על אחרית הימים, הוא אומר שכבר הגיעה העת לקיים את שהבטיח ולגלות את שם ה'. 

האלשייך הקדוש, מחבר בין דברי יעקב - "לישועתך קיויתי ה' " - לבין דברי חז"ל האומרים שאין שמו של הקב"ה שלם עד שינקם מעמלק:-

" והזכיר השם ואמר 'קיוינו ה' '  לפרש הישועה שלו יתברך. והיא ענין "כי יד על כס יה" שאין השם שלם בארבע אותיותיו עד ינקם מעמלק. וזה אומרו: 'קיויתי ה' ' כי ישועתך שבה קיויתי - ישועתי היא, היותך השם בארבע אותיותיך יחד, היא הישועה שודאי לא תשקוט עד תשלימנו".

שמו, בן ארבע האותיות, של הקב"ה כביכול חסר, מכיוון שידו של עמלק פוגמת בשלמותו: "כי יד על כס יה". ציפייתו של יעקב היא שיושלם שמו המלא של הקב"ה, על כל ארבע אותיותיו.  

דבריו של האלשייך הם מופלאים. תִקְוַתו של יעקב נוצרת כאשר הוא מזהה זיהוי מוחלט בין ישועתו שלו לישועת ה', כִּביכול. באותה שעה מוכן הוא להנתק מאותם הבנות ראשונות, מידיעות הקֵץ שהניח כהנחות יסוד קודמות, מהסתמכותו על שִמשון, ולהפוך כֹּל כולו למקוֶה – 

"ולישועתך קִיוִנו כֹּל היום".
אלא שעדיין נותרת השאלה: מדוע ציפייה זו מופיעה דווקא בברכתו של שבט דן ? 

ח. "דנני אלקים". 

דן הוא הבן החמישי הנולד על פי הסדר. ללאה נולדים ארבעה בנים: ראובן, הנקרא כך כי "ראה ה' בעניי", שמעון, כי "שמע ה' כי שנואה אנכי". ללוי נותן הקב"ה בעצמו את השם: "על כן קרא שמו לוי". יהודה נקרא כך כי "הפעם אודה את ה' ". בכל פעם הם נקראים בשם ה'. 

לאה עומדת מלדת, ואז רחל העקרה לוקחת את בלהה שפחתה ונותנת אותה ליעקב:-

"ותהר בלהה ותלד ליעקב בן ותאמר רחל  דנני אלקים.."

זו לא רק הפעם הראשונה בה מופיע שם "אלוקים" בשמות הבנים, אלא שזו הפעם הראשונה שמופיעה גם מידת הדין. 

הרד"ק אומר:- 
" ' ותאמר... דנני אלקים' - שמני בדיני עם אחותי וראה כי גם אני ראויה לבנים כמוה, ולפי שזכרה הדין זכרה שם אלקים שפירושו דיין."

רחל מדברת על מידת הדין המתוחה בעולם. השם היחיד אותו תתן רחל ויוזכר בו שם ה', יהיה יוסף. אבל, בניגוד לאשר אצל בני לאה, יהיה זה על שם העתיד: - 

"ותקרא את שמו יוסף לאמר יוסף ה' לי בן אחר".

וכשכבר יוולד הבן האחר, היא תקרא לו שוב על שם הצער והאבל: 
"ותקרא את שמו בן אוני ".
רחל אמנם מזכירה את מידת הדין המתוחה, אך כשבא יעקב לברך את דן, זה ששמו מזכיר את מידת הדין, משתמש הוא דווקא בשם הוויה שעניינו הוא מידת הרחמים: "לישועתך קיויתי ה'".
דָוְקא בשעה שיעקב רואה את שעת הגאולה הולכת ונעלמת,  כשהוא רואה ששמשון, אותו חשב למשיח - מת, דווקא אז מיד אומר יעקב: "לישועתך קיויתי ה' ".  זו ציפייה ותקווה לישועה, וזה המקור אליו מחובר יעקב וממנו שואב הוא את כוחו ואת אמונתו ששם ה' עוד עתיד  להתגלות בעולם בארבע אותיותיו. 

יעקב עדיין מצפה לקיום הבטחתו מהלילה ההוא:- "והיה ה' לי לאלקים". אמנם עד עתה לא הצליח יעקב לקיימה, למרות זאת מאמין הוא בהתגשמותה: "ואף על פי שיתמהמה עם כל זה אחכה לו". 
ט. " מקוה ישראל ה' מושיעו בעת צרה". 

זאת ציפיית הישועה בשיאה: 
"הכל בקיווי - ייסורין בקיווי, קדושת ה' בקיווי, זכות אבות בקיווי, תאוות עולם הבא בקיווי". 

ברמח"ל
 מופיע, ששורש המילים "תקוה", "מקוה",  ו"קוֶה אל ה' ", הוא שתי אותיות : "קו". כשאדם מְקָוֶה אל ה', הוא מותח קו, ויש לזכור שבין שתי נקודות עובר רק קו אחד. לקוות אל ה', פירושו לא להאמין בקיומה של אף נקודה נוספת, ולכן לא להישבר מאף נקודה אחרת. 

כשהאדם מחובר אל ה', זה הפירוש של "הכל בקיווי". כשהאדם מבין את זה, אזי גם את הייסורין הוא מקבל כמחוברים אל ה', ואז גם  קדושת ה' בקיווי וזכות האבות בקיווי. התקוה היא להצליח ולגלות בעולם הזה את השם בארבע אותיותיו, ולחבר את כל העולם האישי, הפרטי למגמה זו. 

כשרואה יעקב את נפילתו של שמשון, הוא אומר שהנפילה הזו רק מחזקת אותו באמונה. 

לכן לא כתוב במדרש שכיוון שראה שמת שמשון "אמר לישועתך קיויתי ה' ", אלא ללא הפסק, "כיוון שראה שמת - לישועתך קיויתי ה' ".
הציפייה לישועה היא כח גדול וקשה מאד, לא פחות מהישועה עצמה. 

י. "פרשה סתומה".

מכל פרשיות התורה כולה אין אף פרשה שאין בינה לבין סוף הפרשה הקודמת איזשהו רֶוָח
, מלבד פרשת 'ויחי'. 

חז"ל שאלו על כך וענו
:-

"שביקש יעקב לגלות הקץ לבניו ונסתם ממנו"
.

כֹּל הבקשה הזאת לגלות את הקץ מתרחשת בגלות מצרים, והיא צמודה לישיבת ישראל בגֹשן.
 הר"ר אפרים לונטשיץ, בעל ה"כלי-יקר" חי במאה ה- 17 ( למנינם ) בפראג. בפרושו לפסוק הראשון בפרשתנו, מתיחס הוא לשאלות שהעלינו על רקע תקופתו, ועל פיהן הוא קובע יסוד אמוני ראשון במעלה. 

"ועדיין לא ידענו מאיזה טעם נסתלקה שכינה ממנו. על כן באה פרשה זו סתומה לסמכה לפסוק 'וישב ישראל בארץ גושן', לפי שמהידוע שימשך נזק גדול מן ידיעת הקץ, כי הדורות הקודמים היודעים שהגאולה לא תהיה בימיהם לא ידרשו את פני ה' לבקש על הגאולה ועל התמורה:

...כי מידיעה זו ( = ידיעת הקץ ) ימשך נזק זה, שלא יקראו אותי ולא יבקשו פני הדורות הקודמים, ויבקשו לישב ישיבה של קבע בארצות העמים להיות להם אחוזה בארצותם כתושבים וכמתיאשים מן הגאולה, על כן סתם וחתם ה' הקץ האחרון כדי שבכל דור ודור יבקשו את פני ה' ואת דוד מלכם ויהיו מחכים קץ ישועתו תמיד, כאשר בעונינו מדה זו מצויה בינינו אפילו בזמן שאין הקץ נודע... 

ולהנחה זו, פסוק 'וישב ישראל בארץ גושן' מדבר באשמת ישראל, שבקשו להיות תושבים ולהיות להם אחוזה בארץ לא להם, ונזק זה בא להם לפי שקץ גלות מצרים היה נודע להם
, על כן הדורות הראשונים אשר ידעו בבירור כי לא בימיהם תהיה הגאולה ההוא בקשו להם ישיבה של קבע ואחווה בארץ מצרים, על כן סמך לפסוק זה פסוק 'ויחי יעקב' דלהורות שנזק זה הנמשך לאותן הדורות מחמת שהיה קיצם נודע גרם ל'ויחי יעקב' אבל לא רוח יעקב, כי אם יעקב לבדו היה חי כדי שלא יגלה הקץ האחרון ושלא יתפשט נזק זה לדורות:"

השאננות הנוצרת בגלות ממחשבה על ידיעת הקץ, עלולה להפוך לשאננות מסוג אחר, שאננות הנוצרת גם בארץ כתוצאה מ"הינעלות" על הבנה מדוּמה של ידיעת הקץ. 

יא. " צִיפִּיתָ לישועה ? ". 

"ציפית לישועה ?"
 - זו אחת השאלות ששואלים את האדם לאחר מותו. 

הציפייה היא פעולה קשה מאד מבחינה אמונית. לצופה יש תפקיד ייחודי. הצופה הוא התצפיתן שתפקידו הוא להתייחס לכל אשר הוא רואה ולכתוב יומן תצפית. עליו לדעת להבחין בין דברים הראויים לציון לבין אלו שאינם משמעותיים. עליו לדעת להבחין בין עיקר לטפל. הייחודיות של תפקיד הצופה היא שמצד אחד אין הוא אקטיבי בפעילותו, אולם מצד שני גם אין הוא פסיבי לחלוטין. עליו להיות מעורב, אך אסור לו להתערב. 

הסכנה הגדולה של התצפיתן היא שהוא ישכח שתפקידו הוא לִצְפות ולְצַפּוֹת, ויתחיל לנהל את המערכה ואת המלחמה בפועל. על המצפה לישועה להשתדל ולקוות כל הזמן, אך לא להתיימר להפוך להיות עוזרו ויועצו של הקב"ה לענייני גאולה.  

לכאורה ניתן לומר שכל אדם מצפה לישועה, הרי למי יש התנגדות לכך שהכל יהיה טוב ותגיע הגאולה ?

יב. "בימיך ?". 

מוסיף רבנו ניסים, ואומר שהשאלה אותה נשאל האדם היא לא רק "ציפית לישועה", אלא:- 
"צִיפִּיתָ לישועה בימיך ? "
האם זה היה אצלך רלוונטי ? חיברת את זה לכל חייך ? הכל היה בקיווּי ? גם המוות של שמשון היה מחובר אצלך לציפיית הישועה ? גם המוות של הנחש הנושך עקבי סוס ומפיל רוכבו אחור ? 

כל המבין כך את המושג "ציפיית הישועה", מבין מדוע מושג זה הוא חלק כל כך חיוני ממערך האמונה של האדם. ציפיית הישועה היא האמונה שאין שום דבר שאינו מחובר אל התכלית, שאינו מחובר אל השם בארבע אותיותיו. לקוות אל ה', זה לדעת שהכל מקוּוה, כמו קו אל הנקודה, שממנה הכל יוצא ואליה הכל יגיע, ולכן אין דבר שאין לו תכלית - גם הייסורין, גם קדושת ה'. 

אל מול סתימת הקץ של הגלות, עומדת  הציפיה לגאולה. את מה שחטא יעקב בבקשת גילוי הקץ – הוא תיקן ב"לישועתך קויתי ה'". היטיב לבטא זאת בעל ה"נתיבות שלום", האדמו"ר מסלונים זיע"א, בלשונו הבהירה:- 

"במאחז"ל בקש יעקב לגלות את הקץ ונסתלקה ממנו שכינה, מה חטא יעקב בזה ומדוע הגיע לו עונש זה שנסתלקה ממנו שכינה. אלא לפי שעל הגאולה העתידה אחז"ל (סנהדרין צח.) זכו אחישנה לא זכו בעתה, הרי שאם זכו יגאלו לפני הקץ, וכיון שביקש יעקב לגלות את הקץ הרי שסבר שלא יזכו לגאולת אחישנה, לכך נענש שנסתלקה ממנו שכינה. אכן כל זה היה עד שאמר את הפסוק לישועתך קויתי ה', שבו גילה שאף קודם הקץ ולפני הזמן של בעתה, יש דרך לגאולה מכח הקיווי שלישועתך קויתי ה', שעי"ז אף אם לא זכו ואינם ראויים, עם הקיווי הוא סוד הגאולה, שע"י שלישועתך קוינו כל היום ומצפים לישועה ממשיכים את הגאולה. ולכן השאלה צפית לישועה היא מן השאלות המיוחדות הנתבעות מן האדם בתחילת דינו, שהצפיה לישועה היא סוד הגאולה. וזהו שאמר יעקב לישועתך קויתי ה', שגילה בזה שיש גאולה ע"י קיווי אפילו קודם הקץ, ואף אם לא יהיו ראויים להגאל, שעי"ז שמקוים ומצפים לישועה ממשיכים את הגאולה ואת שם הוי"ה."

יג. "והוא יגוּד עקֵב". 
על פי הדברים הללו יובן עכשיו מדרש מופלא המחבר את "לישועתך קויתי ה'" גם לדן וגם לגד המבורך אחריו. בדן - עפ"י המדרש-– אכן רואה יעקב את שמשון. בְּגָד - עפ"י המדרש - רואה יעקב את אליהו הגלעדי מנחלת גד:- 

" 'לישועתך קויתי ה' ' - מה ראה יעקב לברך גד אחר דן. אלא כיון שראה יעקב מעלתו של שמשון התחיל לומר לישועתך קויתי ה' אין זה מביא את הגאולה, ולאיזה גאולה אני מיחל, לתשועה של הקב"ה שעתיד איש מזרעו של גד לבשרה, הה"ד והוא יגוד עקב, יגד כתיב, שאליהו הבא משבט גד עתיד להגידה, והוא ימשוך לב ישראל לאביהם שבשמים, שנאמר והשיב לב אבות על בנים."

ההערכה את שמשון היא חשובה. אבל לפעמים שמשון מת. יש מי שנשברים ממותו של שמשון ומאבדים כח ואמונה. אך יש מי שמבינים כי עכשיו בדיוק באה החובה להעמיק לרובד נוסף ולהתמלא בקיווּי. מותו של שמשון הכה בהתחלה את יעקב. הבנתו כי אין להגדיר את הקץ או "לקמט" את הגאולה לדמותו של גבור אחד מרוממת אותו להגיע ל"הכל בקיווי". או אז הוא מצפה לישועת ה' שהיא ישועתו, וישועתו נעשית ישועת ה'. רק אז מתגלה לו שמותו של שמשון, עם כל הכאב, בישר לו את לידתו של אליהו הנביא. ורק "הוא" - ולא שמשון - "יגֻד עקב", הוא יָגֵד ויָגֵד לדור העֵקֶב ( מלשון הגדה ) בשורת גאולה והוא יָגֻד את דור העקב ( מלשון גיד, לשון המשנה ):-

"יגֵד כתיב... (ש)הוא ימשוך לב ישראל לאביהם שבשמים, שנאמר והשיב לב אבות על בנים".
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�  נ, ב – ג. 


�  רש"י, שם. 


�  מדרש אגדה, מובא בתו"ש, נ, ו


�  נ, ז. 


 � נ, י. 


 � סוטה יג, ע"א. ע"פ המהרש"א שם. 


�  רש"י, נ, י. 


�  רש"י נ, יג.


�  רש"י מז, כט.


�  מז, כט – לא. 


 � מדרש לקח טוב, ובתו"ש מז, קלו.


�  רמב"ן, מז, לא. 


�  יעקב אבינו ודאי זוכֵר מה פֵרוש הדבר שבּן אהוב לא משתתף בהלוית הוריו. 


     הרי הוא עצמו לא השתתף בהלויתה של רבקה אִמו ! ( ראה רש"י לה, ח. 


     ותנחומא, כי תצא, ד ). 


�  מח, ז. 


�  רש"י שם. והרמב"ן תמה: הרי גם יוסף היה שם והוא "יודע שמתה בדרך ונקברה 


     בארץ ו(ש)כבוד עשה לה במותה". שם.


�  בדרך מענינת זו הולך ב"פרקי בראשית" רמ' ברויאר שליט"א. "קבורת יעקב" – עמ' 


     720 – 716. 


� מט, כט-לג


� נ, יג – יד. 


� רש"י, יב-יג.


� לפי חז"ל את ה"אותות" שקיבלו ישראל ללכת לפיהם למחנותיהם במדבר, קבלו 


    מסדר נשיאת המִטה של יעקֹב, רש"י,שם.


�  נ,יג.


�  נ, ה – ו. 


�  אמנם חז"ל ניסו לומר ש"כריתי" פרושו: קנית חלקו של עֵשַו במערה, אבל ודאי שאין 


     זה לפי פשוטו. גם רש"י הביא זאת רק כ"מדרשו" ואפילו לא כ"מדרשו המתיישב על 


     הלשון" (עיין רש"י, ה ).


�  נ, טז, ורש"י שם.


�  "מלמד שלא ירדו אבותינו להשתקֵע אלא לגור" – הגדה של פסח. 


� ראה פרק מז, מפסוק יג ועד פסוק כז. 


� נ, ח. 


�  שמות רבה, פי"ד, ג. 


�  דברי השקפה, עמ' 46 – 45.


�  הרמב"ן, אליו מתייחס הגרי"ד בדבריו, הוא הרמב"ן לפסוק "וה' ברך את 


     אברהם בּכֹּל", בחיי-שרה. 


� יג, י.


� במדבר, יג, כב, ורש"י, שם. 


� ראב"ע, שם. 


� רש"י לבמדבר, יג, כב. 


� ישעיהו, יט, יא.


� מח, טז. 


� נ, כד. זוהי הפעם היחידה בָּה קורֵא בּן לאביו בִּשמו. כָּאן הפך יוסף את 


     "אברהם יצחק ויעקב" למושג – "לא אִקרֵי אבות – אלא שלֹשה."


� לא, ב. 


� שמות, א, ח ואילך. 


� ראה רש"י לשמות, א, ח. 


� מילואים לפרשת שמות, ה. 


�  שמות, י, יא. 


� כה, ח. 


� לה, כט. 


� רש"י, מט, לג. 


� תענית, ה, ע"א. 


� בראשית רבה, פפ"ז. 


� סוטה, לו, ע"ב.


� רש"י מט, כד.


� לט, יג – יד. 


� בדרך זו הולך בעל ה"תורת-יחיאל", וישב.


� מדרש תהלים, קיד, ט. ובחילוף גירסאות במדרשים נוספים. 


� מז, כט, ובפרקי דרבי אליעז, פל"ט.


� תנחומא ישן חיי שרה ו.


� מח, ח, עד סוף הפרק.


� סדר אליהו רבה ובתו"ש מח, קיז.


�  ראה עיוננו לפרשות 'מקץ – ויגש', עמ' 48. 


�  יש כמובן דמיון רב לבעיתיות של בני רחל, בּה עסקנו בעיוננו לפרשות 'מקץ – 


     ויגש'. מצד אחד יוצאים מהם ירבעם ויהוא, אך מאידך יהושע ומרדכי. 


�  רש"י, מח, כ. 


�  מח, טז. 


�  ובלשון הרמב"ן כָּאן: "הטעם כי לברך את יוסף באהבתו אותו בֵּרך את 


     בניו... והיתה כֹּל ברכָּתו בברכת אלה הנערים". 


� בראשית, מט, טז - יח


� רש"י, שם


� עקדת יצחק


� בראשית רבה, צח, יד


� לב, ט.


� כח, כ - כב


� בראשית, לח, ז - י


� שם, לט, א - ה


� שם, שם, כא - כג


� שם, לח, א


� שם, לט, א


� שם, לז, לה


� בראשית, ל, ה - ו


� רד"ק, שם


�  אוצרות הרמח"ל, מאמר "הכֹּל בקיווי". 


� סדר הפרשיות מקובל בידינו מעזרא הסופר. אי-אפשר אפוא לטעון שאולי אין כאן פרשה חדשה, בין פרשה לפרשה אמור להיות או רוח של תשע אותיות אם היא פרשה סגורה או פתיחת שורה חדשה, אם היא פרשה פתוחה. 


� בר"ר צ"ו, ד"א ברש"י מז, כח. בהסברו הראשון של רש"י, עפ"י חז"ל, עסקנו בעיוננו הקודם.


�  בראשית רבה, צו. 


� מברית בין הבתרים


� כלי-יקר


� ראה מסכת שבת, דף לא, ע"א. 


� נתיבות שלום, ויחי.


� מובא בספר צרור המור בשם מדרש ובתו"ש כאן
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