בס"ד

           
שיחה לפרשת ויצא
הרב מרדכי אֵלון
"ויעקֹב הלך לדרכו"


         "...בּראותם יחד תכלת מרדכי "
"... התכלת (ש)רומז למדה הכוללת הכּל, שהיא בכּל והיא תכלית הכל. 

ולכן אמר 'הכנף פתיל תכלת... וזכרתם את כּל', שהיא מצות השם. 

וזהו שאמר: שהתכלת דומה לים וים דומה לרקיע ורקיע דומה לכִּסֵא הכבוד".




( רמב"ן, במדבר ט"ו, ל"ט )

"ויעקב הלך לדרכו"
א. עֵשָו בויצא – לדרכו של רש"י.  

ב. "ויצא הראשון... ואחרי כן יצא אחיו..".

ג. "מורת רוח"

הברכות
א. "בעבור תברכך נפשי".
ב. "אולי ימֻשני אבי".
ג. "אנֹכי עֵשָו בכֹרך".
ד. "עד מאד א' ".
ה. "עד מאד ב' ".
ו. בין שמים לארץ. 

הבכֹרה והדודאים.
א. "כי עיֵף אנכי".
ב. "ולמה זה לי בכֹרה ?".
ג. "הדודאים נתנו ריח".
ד. "ותצא".
ה. אנשי השדה ואנשי האֹהל.
ו. "לעבדה ולשמרה". 
ז. "העלאת ניצוצות". 
ח. "זבולֻן בצאתך ויששכר באהלך". 
ט. "חקל תפוחין קדישין".
י. "ויהי בבֹקר".
"תינוק אחד בארץ ישראל"

א. "אדמֹני עם יפה עינים".
ב. ק"ק חרן.
ג. "תינוק אחד בארץ ישראל".
ד. "חִזרו למערתכם". 

"ויעקֹב הלך לדרכו"

פרשת ויצֵא היא פרשת התהוותו של עם ישראל. 

הרחק מבית אבא ואמא ומארץ כנען, הולכת ונרקמת לָה "קהלת-הקֹדש" היהודית הראשונה בגולה, שבהמשכה תהיה לעם ישראל. אנחנו, שהתרגלנו בפרשיות הקודמות להתגוששויות גדולות בין ישראל לעמים – כמו בין יצחק לישמעאל, כמו בין ישראל לפְלִשְתים וכמו בין עֵשָו ליעקב – נכנסים השבת פנימה, לתוך המשפחה. 
  

כאן נִפָּגש עם רחֵל ולאה "אשר בנו שתיהם את בית ישראל", כאן יוָלְדו אחד-עשר מתוך שנים-עשר שבטיו של יעקב, וכאן יחלום יעקב את חלומותיו על הגלות, על הגאולה ועל מה שביניהם. 

עֵשָו, שמפניו יעקב בּוֹרח לחרן ולקראתו הוא יברח מחרן, לא זוכה לחדור פנימה לתוך הפרשה "המשפחתית-פנימית" הזאת, אבל משום-מה יראו חז"ל,  וכך יקפיד ללכת בעקבותיהם רש"י, את רוחו מרחפת על פני כֹּל הפרשה.  

א. עֵשָו בויצא – לדרכו של רש"י. 
לאה בוכה מפניו, ובגללו – על פי רבותינו – היו עיניה רכּות:- 

" 'ועיני לאה רכות' – שהייתה סבורה לעלות בגורלו של עֵשָו ובוכה. שהיו הכל אומרים: שני בנים לרבקה ושני בנים ללבן, הגדולה לגדול והקטנה לקטן"
. 
וכשנולד ראשון בניה מיהרה לציין את השוני בינו לבין דודו "הרע", עֵשָו: - 

"ותהר לאה ותלד בן ותקרא שמו ראובן"
.

" 'ותקרא שמו ראובן' - רבותינו פרשו: אמרה: ראו מה בין בני לבן חמי. ( = כמו לבין בן חמי - עֵשָו ), שמכר הבכורה ליעקב, וזה לא מכרה ליוסף ולא ערער עליו אלא שבקש להוציאו מן הבור"
.

גם רחל מצירה מפניו כל ימֵיה, עד שפוקדה הקב"ה בבן:- 

"ויזכור אלקים את רחל וישמע אליה אלקים ויפתח את רחמה ותהר ותלד בן ותאמר אסף אלקים את חרפתי"
. 

וברש"י:-

"זכר לה שמסרה סימניה לאחותה ושהיתה מצירה שמא תעלה בגורלו של עֵשָו, שמא יגרשנה יעקב לפי שאין לה בנים. ואף עֵשָו הרשע כך עלה בלבו כששמע שאין לה בנים, הוא שיסד הפייט: 'האדמון כבט שלא חלה ( כשראה עֵשָו  שרחל לא ילדה ליעקב ), צבה לקחתה לו ( רצה לקחתה לו לאשה ) ונבהלה ( רחל, שמא יגרשנה יעקב ותעלה בגורלו של עֵשָו ). "
ורק כשנולד ראשון בניה – הלא הוא אחרון הנולדים בחרן, יוסף – נולד גם הפתרון ל"בעיה העֵשוִית":- 

"ויהי כאשר ילדה רחל את יוסף, ויאמר יעקב אל לבן שלחני ואלכה אל מקומי ולארצי".
 

ושוב ברש"י:- 

" 'כאשר ילדה רחל את יוסף' – משנולד שטנו של עֵשָו, שנאמר: 'והיה בית יעקב אש ובית יוסף להבה ובית עֵשָו לקש' -  אש בלא להבה אינו שולט למרחוק. משנולד יוסף, בטח יעקב בהקדוש ברוך הוא ורצה לשוב".
 

יורשה לנו להזכיר כאן את קביעתו העקרונית של רש"י
 כי אין הוא מביא "סתם" מדרשי אגדה:- 

"יש מדרשי אגדה רבים וכבר סדרום רבותינו על מכונם בבראשית רבה ובשאר מדרשות, ואני לא באתי אלא לפשוטו של מקרא ולאגדה המיישבת דברי המקרא, דבר דבור על אופניו".

נראה, כי חייבים אנו לחזור בקיצור לפרשיות המרכזיות שבין עֵשָו ליעקב, על מנת להבין את העולם שנבנה בביתו של יעקב, עד כמה דומיננטית בו דמותו של עֵשָו ומדוע רק מתוך למוד המתחים שביניהם וקשריהם ניתן לעמוד על תפקידו של יעקב. 

ב. "ויצא הראשון.. ואחרי כן יצא אחיו.."

נתחיל בלֵדָה:- 

"ויצא הראשון אדמוני כֻּלוֹ כאדרת שֵער ויקראו שמו עֵשָו. ואחרי כן יצא אחיו וידו אוחזת בעקב עֵשָו ויקרא שמו יעקב"
. 

מעניין מאד. את השם "עֵשָו" נתנו גם יצחק וגם רבקה. אבל את השם יעקב קורא רק יצחק – "ויקרא שמו יעקב". 

מדוע ?

הנערים גְדֵלים, הפערים ביניהם גְדֵלים, וכך גם הפער ביחסם של יצחק ורבקה אליהם:- 

"ויגדלו הנערים ויהי עֵשָו איש יודע ציד איש שדה ויעקב איש תם ישב אהלים. ויאהב יצחק את עֵשָו כִּי ציד בפיו ורבקה אוהבת את יעקב"
. 

לאהבת יצחק את עֵשָו נתנה התורה טעם – "כִּי ציד בפיו". ולאהבת רבקה את יעקב – אין טעם ? ואולי ניטיב אם נבטא את השאלה מהכיוון ההפוך – האם אין ב"נתינת טעם" לאהבתו של אב את בנו, משום "נתינת טעם לפגם" ? האם יש צורך במתן הסברים או סיבות לאהבת אב את בניו ?!

נראה כִּי כבר מרגע הלֵדָה מבקש יצחק לזכות לראות את דרכיהם של יעקב ועֵשָו משתלבות. הוא מכיר את ההבדלים בין עֵשָו ליעקב וגם הוא ודאי דואג מהשפעותיו של האח הציד על יושב האהלים התם. גם יצחק אוהב את יעקב, לא פחות ממה שאוהבת אותו רבקה, ודוקא משום כך מבקש הוא להעניק ליעקב את מה שהוא עצמו לא זכה לו – את האחוה! היטב הוא זוכר כיצד ניתקו ממנו את אחיו הגדול שגם כן היה עוסק בציד ובִקְשָתות, והיטב הוא גם זוכר עצמו מחפש את אחיו האבוד ב"באר לחי  רֹאי" ואף מחזיר אותו אל אביו, בסוף ימיו. האם חייבים לחזור על אותו תסריט נוראי ?! – שואל עצמו יצחק. 

ורבקה ? האם היא אינה מבינה זאת ? ואם יודעת היא משהו חשוב על עֵשָו, מדוע אינה מספרת עליו ליצחק ? ואם יצחק מצדיק אותה – מדוע הוא אינו הולך בדרכה של רבקה, כשם שבסופו של דבר היה צריך אביו ללכת בדרכה של אמו, שרה ?!

אברהם ושרה אכן התוכְּחו על חנוך הילדים. הסכימו או לא, לפחות הם דנו יחדיו על הדברים. אבל מדוע יצחק ורבקה לא מדברים על  זה ביחד ? מדוע לא פוגשים אצלם דיון משותף בענייני חינוך ?
 

ג. "מורת רוח"

התורה עוברת כאן לסִפור מכירת הבכורה. אנחנו נחזור אליו אחר-כך. בינתיים נפנה לסִפור הברכות, אלא שלפרשת הברכות מקדימה התורה "פרט קטן" אחד: - 

"ויהי עֵשָו בן ארבעים שנה ויקח אשה את יהודית בת בארי החתי ואת בשמת בת אילון החתי..."
.
כמה טרחות טרח סבא, וכמה שבועות השביע את עבדו שלא יקח אשה לבנו מבנות הכנעני, אשר הוא יושב בקרבו. כמה גלגולים נתגלגלו על יצחק עד שזכה להנחם אחרי אמו ולהקים את אוהל שרה, דווקא עם אשה שאיננה "מבנות חת, כאלה מבנות הארץ". והיום, באוהל הזה, אשר התנאי להקמתו היה – "לא כנענית", מתהלך לו עֵשָו עם שתי נשים כנעניות. 

"...ותהייןָ מורת רוח ליצחק ולרבקה".
חייהם של ההורים נהרסו בגלל הכלות החתיות הללו. המשפט האחרון שאנו שומעים בחייה של רבקה יהיה: "קצתי בחיי מפני בנות חת"
. והמשפט שיחתום את הפרשה כולה יהיה:- 
"וירא עֵשָו כי רעות בנות כנען בעיני יצחק אביו, וילך עֵשָו אל ישמעאל ויקח את מחלת בת ישמעאל בן אברהם אחות נביות על נשיו לו לאשה"
. 

האם באמת אנו סבורים שאפשר "לעבוד" על יצחק ? האם יכול עשו לאחז את עיניו בלקחו את בת ישמעאל לו לאשה ? האם יצחק איננו מרגיש בכך ? חז"ל  הדגישו עוד יותר:-

"...ותהיין מורת רוח ליצחק ולרבקה".
כשאסון אשר כזה מתרחש בבית, האם חשובה היא באמת השאלה מי היה הראשון מבין ההורים שהדבר כאב לו ? אך, בכל זאת ביקשו חז"ל לדייק מהפסוק שלנו כי מורת הרוח היתה תחילה ליצחק, ורק אחר כך לרבקה, וזו לשונם:- 
" למה ליצחק תחילה ? – שהיתה יודעת מקודם לכן, שהדבר תלוי בה, שנאמר: 'ויאמר ה' לה שני גויים בבטנך'. לפיכך ליצחק תחילה "
. 
שניהם סובלים, אבל רבקה הנושאת עמה בכאב את סוד הנבואה אשר קיבלה בימי הריונה, (= "ויאמר ה' לה שני גוים בבטנך ... ורב יעבד צעיר" ) מבחינה משך יותר מששים שנה, בתהליך זה. חייה – עליהם היא זעקה בהריונה "למה זה אנכי" – כבר אינם חיים, והיא יודעת כי לא עֵשָו הוא המיועד לברכות, והכלות הללו המתהלכות בביתה רק מזכירות לה זאת בכל רגע מחדש. 
היטב היא זוכרת את התרוצצות הבנים בקרבה – גם מלשון ריצה       ( של זה אחר זה ) – אבל גם מלשון רציצה ( של זה את זה )
. 

רבקה יודעת שהשילוב הזה של איש השדה ויושב האהלים עוד יבוא לעולם, אבל לא בדור הזה. עדיין לא הגיעה השעה שכֹּל האדמוניות העֵשָוִית תאחֵד את עצמה עם התֹם ה"יעקֹבי". עֵשָו עדיין מגלה את הצָיִד הנמוך, המגושם, ויעקב עדיין לא כשיר כדי להתחבר עם התכונה העֵשָוִית הזאת בנמיכותה. לכן יצטרך יעקב לקבל מכֹחותיו של עֵשָו ורק בדור הבא יוכל להתגלות השילוב הזה. גם עֵשָו עוד יתקן את עצמו, אבל זה יקרה לעתיד לבוא, כשיעלו "מושיעים בהר ציון לשפוט את הר עֵשָו". 

יצחק הנעקד, הרואה באופן כֹּל-כך פנימי את הכֹּל, לא יוכל להסכים "מרצונו" עם כך שאין לזה סיכוי. יצחק המריח "את ריח בגדיו" וגם בריח שטף גדיי העִזִים הוא מריח את ריחו של גן עדן
, כבר חי שם, בגן עדן – שם גם עֵשָו הוא מתוקן בשרשו. אבל רבקה יודעת את המציאות. היא גם יודעת באיזה גובה של קדושה חי יצחק. לכן היא לא תאמר לו כלום. האמת הגדולה שלו, ודאי תשפיע גם על עֵשָו לעתיד לבוא וגם על יעקב בחנכו את בניו בדור הבא, והיא אינה מעונינת להפריע לה.  

יצחק, מר רוח וכהה עיניים מן המצב, עדיין מאמין בתמימותו ובקדושתו, כי יעלה בידו להעלות גם מעֵשָו את נקודות הקדושה הגנוזים עמוק בתוכו, ומוקפים בהרבה הרבה מחיצות. אם לא זכה לעשות זאת בחִנוּכוֹ, אולי יצליח על-ידי ברכותיו ? :- 

"ויהי כי זקן יצחק ותכהיןָ עיניו מראות ויקרא את עֵשָו בנו הגדול..."
. 

"וטעם יצחק שהיה חפץ לברך עֵשָו הרשע - כי חשב שבאמצעות הברכות יתהפך למִדת הטוב וייטיב דרכיו. כי הצדיקים יכאבו בעשות בניהם רשע, והיה משתדֵל עִמו להֵטיב, ואפשר שהיה מועיל". 

הברכות
א. "בעבור תברכך נפשי".
"ועתה שא נא כליך תליך וקשתך וצא השדה וצודה לי ציד. ועשה לי מטעמים כאשר אהבתי והביאה לי ואכלה בעבור תברכך נפשי בטרם אמות. ורבקה שמעת בדבר יצחק אל עֵשָו בנו. וילך עֵשָו השדה לצוד ציד להביא"
.

פירוט המטעמים ובקשת הציד נראים לנו זרים כ"מקדמים" להשראה רוחנית אלוקית, אותה אולי מבקש יצחק בבואו לברך את בנו. רגילים אנו להשראות "רוחניות" יותר, דוגמת דוד המנגן לשאוּל, או דוגמת המנגן אשר ניגן לאלישע: "ותהי עליו יד ה' "
. אבל, סתם אוכל ? 
אף יקשה עלינו להסתפק בהסברו של "רבנו בחיי" :

"…ומה שביקש מטעמים לשמחת הנפש, ולא ביקש כינור לנגן כמנהג הנביאים, מפני שהיה עתיד לברכו בדברים גופניים: טל השמים ומשמני ארץ ורוב דגן ותירוש, ועל כן רצה שתהיה סיבת השמחה מאכל ממין הדבר שהוא רוצה לברכו בו"
.
כלום אלישע, אשר ביקש "הביאו לי מנגן" ביקשו על מנת לברך בדברים רוחניים ? והלא הוא לא ענה ליהושפט וליהורם, אלא על המלחמה הממשמשת ובאה. ובכלל, האם יש די בתשובה זו כדי להסביר את העיסוק הרב במטעמים הללו ?!

אם נתבונן היטב בדברי יצחק, ניווכח לדעת כי יצחק מבקש מעֵשָו לא רק מטעמים. הוא מבקש ממנו גם להופיע כאיש יודע ציד במיטבו: "שא נא כליך תליך וקשתך וצא השדה". – כך צריך להיראות איש יודע ציד. יצחק מכיר היטב את תכונתו של עֵשָו וכבר מאז הוא אוהבו בשל כך (= "ויאהב יצחק את עֵשָו כי ציד בפיו" ). הוא איננו רוצה שישתנה. אמנם כן, מבקש הוא להעניק לו בברכתו דברים גופניים, אבל מבקש הוא גם לעשותו גביר לאחיו ולבני אמו. עכשיו ילמד יצחק את עֵשָו איך אפשר להיות גם איש ציד וגם ראוי לבכורה. איך אפשר להיות גם איש ציד וגם שותף של יעקב. לא יצחק זקוק למטעמים, אלא עֵשָו !

יצחק קורא לו: "צודה לי ציד". עֵשָו הולך השדה "לצוד ציד להביא". כמה נוקב דִיוּקוֹ של רש"י בהבדל בין המִצְוָה והביצוע. 
במצווה: 

" 'צודה לי ציד' – מן ההפקר ולא מן הגזל".

ובביצוע: 
" 'לצוד ציד להביא' – מהו 'להביא'? – אם לא ימצא ציד, יביא מן הגזל".
ויצחק – כל כך הוא רצה לחנכו שניתן לצוד גם בלי לגזול…
"ורבקה שמעת בדבר יצחק אל עֵשָו בנו… ורבקה אמרה אל יעקב בנה לאמר..."
.
כֹּל-כך מתוחה האווירה ? כֹּל-כך מתוחים היחסים?  עֵשָו הוא בנו של יצחק, ויעקב הוא בנה של רבקה...

עתה מבקשת רבקה לעשות את המעשה הנורא ביותר שיכול להעשות בבית הזה, והיא מקדימה לו מלים משפחתיות כל כך: 
"הנה שמעתי את אביך מדבר אל עֵשָו אחיך לאמר...".
( ה"יחוסים" האלה ידועים לכולנו, אך בכל זאת הם אינם מיותרים כל עיקר. רבקה מבקשת להזכיר כי לפני הכל ואחרי ככלות הכל – הם "אביך" ו"אחיך".. )

"הביאה לי ציד ועשה לי מטעמים ואכלה ואברככה לפני ה' לפני מותי"  
האמנם כך אמר יצחק לעֵשָו – "ואברככה לפני ה' " ? 

אין זכר לשם ה' בדברי יצחק לעֵשָו, אבל כך שומעת רבקה בדבר יצחק אל עֵשָו. היא יודעת שכל מה שמבקש יצחק להכניס לעולמו של עֵשָו – זה "קצת" שם ה'. יצחק, המחנך הגדול, יודע לא לומר זאת לעֵשָו במפורש, אבל אזנה של רבקה כרויה לרצון הזה כבר ששים שנה ויותר. או אז, כך מאמין יצחק, כשעֵשָו יכניס לצידו שם ה' – תחול במעשיו ברכת האלקים. אבל היא, רבקה, רוח אחרת עמה: 

"ועתה בני שמע בקלי לאשר אני מצוה אתך".

רגילים אנו לשמוע את הקב"ה מצוה בני אדם. רגילים אנו לשמוע אדם המצווה את בניו לפני מותו. אבל אדם מצוה אדם ?!  מדוע הנחרצות הזאת ? האמנם כה חששה רבקה שיעקב יתנגד, עד שהחליטה להפעיל מולו את סנקצית הציווי האמהי ? ואם יתנגד – מדוע יתנגד ? האם רק בגלל השקר הטמון במעשה אותו היא עומדת לדרוש ממנו שיעשה, או גם בגלל משהו נוסף ? 

"לך נא אל הצאן וקח לי משם שני גדיי עזים טבים ואעשה אתם מטעמים לאביך כאשר אהב, והבאת לאביך ואכל בעבֻר אשר יברכך לפני מותו"
.
אין כאן כלים וקשתות, וגם אין כאן "צא השדה". במקום "שא נא" יש "לך נא", ובמקום "השדה", מופיע "צאן", ובמקום הצָיִד הגדול - יופיעו לפתע שני גדיים חמודים. 

יעקב ועֵשָו – כמה קשה להפגיש את עולמם של התמימים והציידים. 
ב. "אולי ימֻשני אבי"
"ויאמר יעקב אל רבקה אמו הן עֵשָו אחי איש שעיר, ואנכי איש חלק.."

 יעקב מבין וזוכר שעֵשָו הוא אחיו. 

"…אולי ימשני אבי והייתי בעיניו כמתעתע והבאתי עלי קללה ולא ברכה"
.  

יפה הוא דיוקו של בעל "הכתב והקבלה" בפסוק:- 
"היה לו לומר 'פן ימשני', כי לשון "פן" ישמש כשאין המדבר חפץ במציאות הדבר, כמו: 'פן ישלח ידו', 'פן נפוץ על פני כל הארץ', 'פן יקראנו אסון'. ואם היה חפץ שלילת המישוש היה לו לומר 'פן ימשני'. מזה נראה כי יעקב איש התמים לא היתה דעתו נוחה לבטל רצון אביו, והיה נוח לו שיברך אביו לאשר יחפוץ לברכות, והיה מקווה ומייחל בביטול השתדלותו בזה, לכן אמר לשון 'אולי', בלשון זה ישומש כשהמדבר יקווה קיום דבריו, כמו: 'אולי יחנן', 'אולי ישא פני' ". 
יפים הדברים וראויים למי שאמרם. אולם, האם רק מחוסר הנחת שתיגרם לאביו, או אפילו מן השקר, שיצטרך לשקר – האם רק מאלו חשש יעקב ? 

הבה נשמע שוב את תחילת דבריו:

"הן עֵשָו אחי איש שעיר ואנכי איש חלק".
הבעיה איננה רק טכנית, שעֵשָו הוא בעל אדרת שער ואני לא, זוהי בעייה הרבה יותר מהותית. עֵשָו ואני שונים לא רק בבגדינו, אלא באופיינו הפנימי והמהותי ביותר. הוא "איש שעיר", זוהי אישיותו, ו"אנכי איש חלק". ואולי צודק אבא שברכת הדברים החומריים מתאימה לו הרבה יותר. ובכלל, מה רע בכך שיהיה עֵשָו כמו זבולון הסוחר, ואני יעקב, אוכל להמשיך ולשבת באהליו כמו יששכר ? 

ננסה אנחנו להציע לאיש-רוח תמים, את ברכת הדגן והתירוש עם ברכת הגבירוּת – וכי מה הוא יעשה בהן ? גם אם יתחפש יעקב באלף בגדי חמודות של עֵשָו, כלום ידע אחר כך לצאת לשדה, לשאת קשת ולצוד ציד ? כלום יתאים הוא לזה אי פעם ? יעקב, אשר גדל אחוז בעקבו של עֵשָו, חושש מאד שמא תהיה ברכתו – קללתו, ואינו נרגע עד שאומרת לו אמו:- 

"ותאמר לו אמו עלי קללתך בני אך שמע בקֹלי ולך קח לי"
.
כמה מוזרים דבריה של רבקה. וכי כך עונים לטענה הגיונית ? "עלי קללתך" ? ואם כן תקולל, חלילה, רבקה, האם זו תהיה נחמתו של יעקב – לראות בקללת אמו ? 

ברם, זהו הרגע בו מתחיל להתגלות ליעקב סודה האישי של רבקה, אותו היא נושאת בקירבה עוד בטרם נולדו, הסוד של "ורב יעבד צעיר". 

מתרגם אונקלוס:- 
" 'עלי קללתך בני' – עלי אתאמר בנבואה דלא ייתון לוטיא עלך ברי" -  (= לי נאמר בנבואה שלא יבואו הקללות עליך, בני ). 
וכמוהו הרשב"ם: 
"כלומר, אל תירא, כי היתה בוטחת במה שאמר לה הקב"ה: 'ורב יעבד צעיר' ". 
הווי אומר, רק לי נאמרה הנבואה הנוראית הזאת. רק אני נושאת בקירבי את הסוד הזה, לבדי, בלי אבא ובלעדיכם – יעקב ועֵשָו. 

עכשיו התגלה הסוד. הנך צודק, יעקב, גם אביך צודק. גם אני רוצה הייתי לראות את שניכם מחולקים כך. אתה – בתמימותך, ועֵשָו – בשעירותו. אבל, לא כך רצונו של ה'. הוא הודיעני באותה התרוצצות נוראית, כי הצעיר יהיה גביר לאחיו, ולא הגדול. זוהי אינה מחלוקת חינוכית, זוהי קביעה "ריאלית" של נבואה… זוהי ה"ריאליה האלוקית" שאיננה מתיישבת תמיד עם ההגיונות והרצונות שלנו. כך נאמר לי וכך מחוייבת אני לעשות. לכן רשאית אני וחייבת לצוותך ללכת להתברך לא רק בברכת אלקי אברהם, אלא גם בברכת השדה של עֵשָו. זו לא אני שמצוה אותך, זה דבר הנבואה !!

זוהי שיחה קשה הבאה לאחר ששים שנה. מעתה אין יותר מקום להתלבטות: "וילך, ויקח, ויבא לאמו…". 
יעקב עושה הכל, אבל כאילו בעל כרחו. לא "וירץ לקראתם"
, כמו סבא המכניס אורחים, גם לא "ותמהר ותורד כדה"
 כמו אמא על עֵין המים. ולא מפני שיש לו זמן רב, אלא מפני שזה קשה לו כֹּל-כך. 

כמה קל לראות את התמונה: 
" 'וילך ויקח ויבא' – הלך – ועמד ולא לקח, אמרה לו: קח! לקח –  ולא הביא, אמרה לו: הבא! "
.
וכך, "אנוס, וכפוף ובוכה"
, הוא מביא לאמו:- 
"..ותעש אמו מטעמים כאשר אהב אביו. ותקח רבקה את בגדי עֵשָו בנה הגדל החמדת אשר אתה בבית ותלבש את יעקב בנה הקטן "
.
כל כך ידועים כבר התארים, וכל כך חשוב שהם מופיעים שנית, דווקא עכשיו ודווקא כאן, כשעושה רבקה את המעשה הזה, גם אז – "כולם היו בניה". 
ג. "אנֹכי עשו בכרך"
"… ויבא אל אביו ויאמר אבי ויאמר הנני מי אתה בני".
( דרך אגב – זוהי פתיחתו של הדיבור הראשון והאחרון של יעקב אל יצחק, עד סוף ימיו. "אבי", ויצחק משיב: "הנני!". כזו בדיוק היתה הפתיחה גם לשיחה היחידה שהיתה בין יצחק לאביו אברהם: "ויאמר: אבי, ויאמר: הנני בני" ! )
"… ויאמר יעקב אל אביו…"

( יודעים אנו שהוא מדבר אל אביו, אבל גם כאן, כמו מבקש המספר להשוות בין הקושי הניצב עתה בפני יעקב, לבין זה אשר עמד בפני יצחק בדברו אל אביו, לצילם של האש והעצים – "ויאמר יצחק אל אברהם אביו, ויאמר: אבי ! " ) 

"… אנכי עֵשָו בכרך…"
ידוע נדע את דיקדוקם העדין של רבותינו המפסיקים בין המילה "אנכי" לבין המילים "עֵשָו בכורך". אך יש לזכור כי יצחק לא קיבל את ה"פשט" הזה.. הוא עתיד לומר לעֵשָו : "בא אחיך במרמה", ואם גם שם נשען על תרגום אונקלוס האומר: "על אחוך בחכמא"  (= פירש "במרמה" – בחכמה ), לא נוכל להיגמל מתחושתו הברורה של ה"אבן עזרא"
 שלאחר שהביא את הפרוש: " 'אנכי' – מי שאנכי, ו'עֵשָו -  בכורך'", אמר:

"…ואלה דברי רוח, כי הנביאים יתחלקו לשני חלקים. החלק האחד – שליח במצוות  (=נביא שנשלח לצוות ) והחלק השני – נביאי העתיד. ואם יצטרכו (= נביאי העתיד, לא נביאי המצוות ) לאמר דבר שאינו כהוגן לא יזיק…". 
עכשיו, לאחר ששמע יעקב את דברי אמו בנבואה, הרי שמעשהו, כמו גם דברו זה, הם חלק ממימושה של אותה נבואה אלקית "ורב יעבד צעיר" !
כמה עמקו דברי ה"שפת אמת"
 שהעיר כאן כך:- 

"כי הנה יעקב אבינו עליו השלום, זכה ליקח חלקו של עֵשָו... ואמת אמר 'אנכי עֵשָו' ". 

מכאן ואילך יתנהלו גישושים שבסופם יריח יצחק את הריח שכל כך קיווה להריח מעֵשָו והוא מבקש מ"עֵשָו" (!) שיתן גם הוא את לבו לפלא הזה: 

"… ויגש וישק לו וירח את ריח בגדיו ויברכהו ויאמר ראה ריח בני כריח שדה אשר ברכו ה'"
.
הנזכור כי כך שמעה גם רבקה ? כי יצחק רוצה לברך את עֵשָו "לפני   ה' ", למרות שבדבריו אל עֵשָו הוא אינו מזכיר זאת מעולם ? 
וכך, בעל כרחו של יצחק, ובעל כרחו של יעקב, פונה יצחק אל יעקב ומלמדו את סוד הכנסת שם ה' גם לריח השדה:-

"עתה בני ראה והתבונן שזה הריח הוא כריח שדה שמלבד המציאות, המספיק לו להיותו מזיק לאיזה בעל חיים, הוסיף עליו טובת הריח המהנה ומועיל לרוח החיוני והנפשי וזה מדרכי טובו – אשר ברכו ה' "
. 

יעקב יוצא מאת פני יצחק אביו, כאשר הוא מצוייד, שלא מרצונו, בברכת טל השמים ומשמני הארץ. רועה הצאן התמים מקבל גם את אבירות השדה, ה"איש התם" הוא מעתה גם "איש שדה", יעקב הוא מעתה גם קצת עֵשָו:-

"וירד עליו תחית טל מן השמים ונדשנו עצמותיו ונעשה גיבור חיל, לכך נאמר 'מידי אביר יעקב משם רעה אבן ישראל"
.
ד. "עד מאֹד" – א'. 
"ויהי כאשר כלה יצחק לברך את יעקב ויהי אך יצֹא יצא יעקב מאת פני יצחק אביו ועֵשָו אחיו בא מצידו. ויעש גם הוא מטעמים ויבא לאביו ויאמר לאביו יקם אבי ויאכל מציד בנו בעבר תברכני נפשך. ויאמר לו יצחק אביו מי אתה ויאמר אני בנך בכרך עֵשָו"

זוהי ההתיחסות המפורשת הראשונה של עֵשָו לנושא מכירת הבכורה. הוא איננו רואה בה שום תוקף משפטי. הוא מבין כי רק עם שמירתו על הבכורה יש לו הזכות לבקש את ברכתו של אביו. גם יעקב הקדים לבקשת הברכה את זכותו לבכורה – "אנכי עֵשָו בכרך". אבל עֵשָו, מסיבות מובָנות, מקדים את תֹאר הבכורה לשמו. 

"ויחרד יצחק חרדה גדלה עד מאד…"
.

" 'עד מאד' -  אמר רבי לוי בשם רבי חמא בר חנינא: אין אדם אומר 'גדולה עד מאד', אלא שהיתה אחרת לפניה. ומה שתי חרדות חרד יצחק ? -  אחת בהר המוריה, כשעקדו אביו ונטל את המאכלת לשחטו… וכאן חרד חרדה והיתה גדולה מן הראשונה "
. 

הנה העקדה, שוב. הנוכל לשער את הרגע הזה ? מתוך כל הקורות אותו, מה רואה יצחק ברגע הזה ? הוא חוזר ורואה את עצמו מעל המזבח, הוא חוזר ורואה את דמעות מלאכי השרת שמעליו ואת אביו עם המאכלת בידו, ופתאום הכל נדחק הצידה מול החרדה הגדולה הזאת. כל חייו השתנו לפתע. כל תפיסת עולמות נשתבשה. פתאום הוא מבין כי גם בביתו לא יחיו שני האחים יחדיו. 

"…ויאמר מי אפוא הוא הצד ציד ויבא לי ואכל מכל בטרם תבוא ואברכהו… "

" 'מי אפוא' – מי הוא זה שנעשה סרסור ביני לבין המקום שיטול יעקב את הברכות ? – כלפי רבקה אמרו" 
. 
ניצחה רבקה. נצחון מר היא ניצחה, בעל כרחה. היא אשר היתה לסרסור בינו לבין המקום. ניצחה הדרך הזאת אשר קבעה הלכה לדורות – "שעֵשָו שונא ליעקב"
. ניצחה השנאה והלכה לה ההרמוניה אותה חזה יצחק כבר בלדת הבנים האלו, כאשר הוא – הוא ולא רבקה – ראם אחוזים זה בזה וקרא להם שם על כך. כל כך רצה למנוע מיעקב את מה שהוא עבר עם ישמעאל. כל כך רצה ללמד את עֵשָו להריח גם בריח השדה את ריח ברכת ה'. והוא לא ידע כלל שאת יעקב הוא לימד זאת, ולא את עֵשָו. 

האם יבקש יצחק לחזור בו ? או אולי במו פיו יאשרר את הברכה שבטעות ניתנה ? איזו עוצמה יש לחרדה הגדולה הזאת – "עד מאד". ההיסטוריה של כל העולם מונחת עכשיו על קצה לשונו הטהורה של אבינו יצחק, עד שמרצונו הוא אומר: 

"… גם ברוך יהיה".
הוכרעה באחת השאלה אשר ריחפה בבית הזה משך ששים ושלוש שנים. נבואה שקיבלה רבקה מבית דין של מעלה, מקבלת עתה את תקפה החוקי בהסכמת בית דין של מטה. "תחילתו באונס וסופו ברצון".
ה. "עד מאֹד" – ב'. 

"כשמע עֵשָו את דברי אביו ויצעק צעקה גדלה ומרה עד מאד"

התורה אינה מפליגה בתאורים. אבל, את הרגע הדרמטי הזה לא ניתן לתאר אחרת. החרדה – חרדתו של יצחק – היתה גדולה עד מאד. וגם הצעקה – צעקתו של הבן המרומה, גם היא, גדולה ומרה עד מאד. 

"… ויאמר לאביו ברכני גם אני אבי. ויאמר בא אחיך במרמה ויקח ברכתך. ויאמר הכי קרא שמו יעקב ויעקבני זה פעמים את בכרתי לקח והנה עתה לקח ברכתי ויאמר הלא אצלת לי ברכה. ויען יצחק ויאמר לעֵשָו הן גביר שמתיו לך ואת כל אחיו נתתי לו לעבדים ודגן ותירוש סמכתיו ולכה אפוא מה אעשה בני. ויאמר עֵשָו אל אביו הברכה אחת היא לך אבי ברכני גם אני אבי וישא עֵשָו קלו ויבך"
.
שלֹש פעמים חוזר עֵשָו בפסוקים אלו ומבקש ברכה מאביו. בראשונה הוא מבקש: "ברכני גם אני אבי". ואביו משיבו: "בא אחיך במרמה ויקח ברכתך". 

אחר כך הוא מבקש: "הלא אצלת לי ברכה" , ואביו משיבו: "הן גביר שמתיו לך". 
אז מתפרץ עֵשָו ומוסיף לבקשתו טענה: "הברכה אחת היא לך אבי ?! ברכני גם אני אבי".  

הבקשה השלישית היא, איפוא, חזרה מדוייקת על הבקשה הראשונה, אלא שהפעם נלווית לה טענה קשה: "הברכה אחת היא לך אבי ?! ". 
גם לעֵשָו היה כאן רגע טראומטי, גם עולמו חרב עליו באחת. במשך ששים השנים האחרונות הוא הספיק להתרגל לשתי תפיסות העולם בבית, זו של אמא, אשר אהבה תמיד את יעקב, וידעה כי הוא אשר יזכה לכל הברכות ביחד. ולעומתה, זו של אבא, אשר ראה שני בנים ושתי ברכות, אחת לעֵשָו, ואחת ליעקב. עתה הוא פונה לאביו ומבקש ממנו גם כן ברכה. אף אם יעקב קיבל ברכה, זכאי גם אני – לפי שיטתך – לברכה משלי. אתה הרי זה שהדרכת את הבית לכך שלכל אחד מן הבנים, יש ברכה המתאימה לו. מה קרה עכשיו ? 

יצחק משיבו בקצרה תשובה קשה: "בא אחיך במרמה ויקח ברכתך". כאומר לו: הכל השתנה, עֵשָו. הברכה המתאימה לך ניתנה לו. מעתה שוב אין יותר שתי ברכות בבית. רק עתה מבין עֵשָו את אשר מתרחש לפניו. הוא חוזר ומבקש:- 
" 'הלא אצלת לי ברכה' –מן הנצולות "
.
אם לא נתינה שלמה, לפחות האצלה של ברכה, ואפילו שבריר מאשר כבר קיבל אחי במרמה. 

יצחק מרחיב בהסברו לעֵשָו והוא כמו מבקש לסייע לו "לעכל" את המצב החדש הזה:-

"הן גביר שמתיו לך ואת כל אחיו נתתי לעבדים, ודגן ותירוש סמכתיו ולכה איפוא מה אעשה בני" 
 " 'הן גביר' – ברכה זו שביעית היא (= בסדר הברכות 'ויתן לך' לעיל ) והוא עושה אותה ראשונה ? אלא אמר לו: מה תועלת לך בברכה ? אם תקנה נכסים - שלו הם, שהרי גביר שמתיו לך, ומה שקנה עבד קנה רבו"
.
עֵשָו שומע ואינו מעכל. לא הוא יהיה אחוז בעקבך, עֵשָו, אלא להיפך. הוא לא יהיה תלוי, לא בך, לא בדגנך ולא בתירושך. מכאן ואילך יהיה האיש התם הזה, יושב האהלים, לגביר, ואתה תהיה לו עבד. עֵשָו אינו מוכן לקבל את השינוי הפתאומי הזה. חנוק בדמעותיו הוא פונה אל אביו: 

"הברכה אחת היא לך אבי ?!…. וישא עֵשָו קולו ויבך".
ו. בין שמים לארץ. 
"ויען יצחק אביו ויאמר אליו הנה משמני הארץ יהיה מושבך ומטל השמים מעל"
.
כמה דומה ברכה זו לברכת יעקב וכמה היא שונה:

"ויתן לך האלוקים מטל השמים ומשמני הארץ…"
אצל יעקב קודמים השמים, ואילו אצל עֵשָו קודמת הארץ. גם יעקב יקבל משמני הארץ וגם עֵשָו כך. אבל, עֵשָו ישים במשמני הארץ את מושבו, ואילו יעקב לאו דווקא. ומעל לכל – גם טל השמים וגם משמני הארץ, כמו גם דגנו וגם תירושו של יעקב תלויים במתת האלוקים: "אם שמע תשמעו אל מצוותי… ונתתי מטר ארצכם… ואספת דגנך תירשך ויצהרך", ואם לאו: "ועצר את השמים ולא יהיה מטר והאדמה לא תתן את יבולה", אבל ברכתו של עֵשָו מובטחת: "בין צדיק בין רשע – יתן לך…"
. 

את ברכת השדה קיבל גם עֵשָו. אבל את ריח השדה, הריח אשר ברכו ה' – אותו לא יקבל לעולם. 

"ועל חרבך תחיה…"
תכונת הציד שבך לא תעודן. היא תשתכלל מציד לחרב, ועליה תחיה. 

"…והיה כאשר תריד ופרקת עלו מעל צווארך"

עתה, משהוטל על יעקב לצאת לעתים מאהליו, ולהחשף לשדה ולסיכוניו, מתגלה גם נקודת התורפה שבשילוב התכונות הללו. הוא יהיה בשדה, אך הצלחתו וכשלונו, כפופים יהיו לחיי אהלו ותורתו. הוא ימשול באחיו, אך יפול לפניו בשעה שיתנתק מאלוקיו. כמה נוקבת הייתה ראייתו של רש"י, כאשר מצא בפתיחת הברכה ליעקב את הסיכוי ואת הסיכון שבו גם יחד: 

" 'ויתן לך האלוקים' – מהו האלוקים ? – בדין !            ( אלוקים = מדת הדין. ולא נאמר כאן שם הויה של מדת הרחמים ) אם ראוי לך – יתן לך ואם לאו – אל יתן לך"
.
"אמר רבי יוסי בר חלפתא: אם ראית אחיך פורק עולה של תורה מעליו, גזור עליו שְׁמָדִים ואתה שולט בו"
.
יעקב, שהחל את דרכו כאיש תם יושב אוהלים, נאלץ בעל כרחו לקבל גם את ברכתו של עשו, ברכת השדה. הוא מגיע  לחרן כאיש כפול המצוייד בברכה כפולה. רחל ולאה תהיינה ההשלמה וההתאמה שבשני הצדדים הכפולים שבו. לאה תהיה כנגד צד ה"שדה" שבו, ורחל כנגד צד ה"בית" שבו. בהמשך, בלמוד פרשת הדודאים נבין זאת. 

מכוחו של החיבור הזה יוולדו בני לאה, בני רחל ובני השפחות, וממנו יבנה בית ישראל לשבטיו. 

הבכורה והדודאים.
על רקע הדברים האלו ניתן יהיה להבין את שתי "פרשיות המכירה" התמוהות שבפרשיותֵנו: בפרשת תולדות מוכר עֵשָו את בכוֹרתוֹ לאחיו הצעיר תמורת נזיד עדשים, ובפרשת ויצא מוכרת רחל הצעירה את "משכָּבו של הצדיק" לאחותה הבכורה לאה, תמורת "דודאים". 

תוצאת שתי המכירות הללו משמעותית ביותר לטווח הארוך. מ"עסקת" נזיד העדשים זכה עם ישראל לבְכוֹרָה – "בני בכורי ישראל", ומ"עסקת" הדודאים – "עמדו שני שבטים גדולים בישראל – יששכר וזבולון". אבל הקושי המשותף גדול הרבה יותר. בשתי ה"עסקאות" נמכר "נֶצָח" תמורת "הנאה חולפת". ההבדל הוא אחד וחשוב: עֵשָו הפסיד את בכורתו לחלוטין. רחל זוכה מיד אחרי לידת יששכר וזבולון גם ללֶדֶת בעצמה – את יוסף. האם גם לזה סייעה מכירת הדודאים ? 

נראה לנו שכֵּן, אך נפתח את עיוננו בפרשת הבכורה
:-

א. "כי עיֵף אנֹכי"
"ויזד יעקב נזיד ויבֹא עֵשָו מן השדה והוא עיֵף"

כך מתאים – יעקב "יושב האֹהלים" יושב בבָּית, ועֵשָו "איש השדה" בא מן החוץ הביתה. עד כאן הכֹּל בסדר. גם העייפות לא חייבת להידרש דוקא לגנאי. אולי דוקא מעידה היא על עמל היום של איש השדה, ותידרש היא אם-כן לשבח ? 

"ויאמר עשו אל יעקב הלעיטני נא מן האדֹם האדֹם הזה כי עיף אנכי על כֵּן קרא שמו אדום"

אולי משונה הדבר, אבל הבקשה היא בהחלט מנומסת. את המלה "נא" הסבירו רבותינו תמיד כלשון בקשה:- 

" 'דבר נא באֹזני העם' – אין נא אלא לשון בקשה"
.
ודוקא על רקע התבנית הנימוסית של המשפט, נשאלות כאן שלֹש שאלות תכניות קשות. שתים על עֵשָו ואחת על יעקב. 

על עֵשָו: ראשית, גם אם איננו יודעים אם לדרוש את העייפות לשבח או לגנאי, דבר אחד ודאי ברור. עייפות פֵּרושה... עייפות. כיצד אמורה אפוא מנה טובה של מרק לפתור את בעיות העייפות של עֵשָו ? הוא הרי אינו מבקש מיעקב שיציע לו מִטה לישון בה ? 

אגב, מסתבר, שהמרק "הֵעִיר" את עֵשָו די טוב. שהרי מיד מתום הסעודה יש לו כוחות רבים לסדרת פעולות מהירה וארוכה, הנה:- 

"ויעקב נתן לעֵשָו לחם ( - הלחם היה כבר "על חשבון הבית"... ) ונזיד עדשים וַיֹאכַל ! וַיֵשְתְּ ! וַיָקָם ! וַיֵלַך ! וַיִבֶז עֵשָו את הבכורה ! ". 

זוהי סדרת הפעלים הארוכה ביותר בתנ"ך, המופיעה בפסוק אחד ! 

אם כן – אפוא – לא הבנו כנראה את סוגיית העייפות. 

ושנית – האם אין לנזיד הזה משמעות ותוכן מעבר לצבעו ? ודאי שיש,

אבל עֵשָו קורא לו על שם צִבְעו – אדום ! ולא סתם אדום, "אדום בריבוע" !

מהי ההתפעלות הזאת מצבעו של המרק ? 

ושאלה אחת על יעקב ( בהנחה שהוא הקורא לעֵשָו כך ) : "על כן קרא שמו אדֹם". "על כן" – על שֵם מה ?  כשנולד עֵשָו הוא נולד אדמוני, אבל זו כנראה, לא היתה סיבה מספיק טובה לקרוא לו אֶדֹם, ואילו התלהבותו של עֵשָו מצבעו האדום של הנזיד, זאת סיבה לקרוא לו אֶדֹם  ?!

ר' עובדיה ספורנו עונה על השאלה האחרונה תשובה עמוקה מאוד שעונה אולי, גם לשאלות האחרות. היקראותו של עֵשָו "אדום", על שם הסיפור הזה, מעידה עד כמה משמעותי שִמוּשוֹ של עֵשָו דוקא בּצֶבע הנזיד. צבעו של הנזיד הוא ודאי מהותי פחות מתכנו של אותו נזיד. אולם עֵשָו כה להוט אחר ניחוח העדשים העולה באויר, עד ש:- 

"כשראו שכל כך התמכר למלאכתו הנפסדת, אשר לא כתורת האדם, עד שלא הכיר הנזיד, כי אם צבעו, קראו אותו ( = בני האדם ) 'אדום' "
.  
לא על שם צבעו של המרק הוא יקרא "אדום", גם לא על שם עצם רצונו להפיג את רעבונו, אלא על שם התמכרותו המוחלטת למלאכת השדה המעייפת אותו מכל תוכן, אפילו מתכנו של נזיד עדשים.

אין חלילה כל רע בכך שאדם שב מן השדה בערב. אולם רע הדבר כאשר האדם מתמכר לשדהו ולצידו, ועייף מביתו ומתוכנו. 

יעקב רואה לפניו את דמות אחיו הבכור והחזק, כשהיא מתנפצת מול נזיד עדשים מהביל, והוא מתחיל לתהות – אולי אחיו הבכור באמת איננו ראוי לבכורתו ? אולי זאת אמא שצודקת ? 

על-כֵּן מבקש הוא לבחון עד כמה עייף עֵשָו מן הבית,  ומן האחריות אותה מבקש אבא להטיל בראש ובראשונה עליו. עד כמה הוא מכור לצידו והאם אומנם יהיה מוכן לוותר על ייעודו תמורת ספל מרק מהביל ?
"ויאמר יעקב מכרה כיום את בכֹרתך לי"

עֵשָו, לא זו בלבד שמוכר את הבכורה, הוא גם טורח להסביר כי הוא אדיש לחלוטין לגביה:- 

"ויאמר עֵשָו הנה אנכי הולך למות ולמה זה לי בכֹרה"

מילא "למה זה לי בכורה", אבל מהיכן תחושת ה"אנכי הולך למות" הנוראית הזאת ? מה קרה ? 

רק אם נבין את עייפותו הנוראית של עֵשָו, נוכל לחדור לליבו של נער בן חמש עשרה, הנמצא בשיא פריחתו וחש כי הוא "הולך למות". מי שנמצא בכזאת עצמה של אנרגיות ( "אדמוני" ) ואין לו תוֹכֶן שיכוֵן לו את עוצמותיו, חש את התחושה הקשה הזאת.  כמה שונה לשונו של עֵשָו מלשונו של אביו הזקן, אשר בזקנותו, בהיותו בן מאה עשים ושלֹש
, הוא קורא לו ואומר: "הנה נא זקנתי לא ידעתי יום מותי"
. ואילו הוא רק בן חמש עשרה וכבר "הולך למות"… ? 

ב. "ולמה זה לי בכֹרה ? "
לאחר ביצוע העיסקה, תתפתח אדישותו של עֵשָו לבכורה, ומתוך שכנוע פנימי לגבי כדאיות העיסקה ( "דיסוננס קוגנטיבי" ) הוא גם יבוז לה. 

התמונה הזו תהיה שלמה יותר, אם נוסיף לה את דברי חז"ל הבאים:- 
" 'ויזד יעקב' – נכנס עֵשָו מן השדה וראה פניו של יעקב מפוחמות. אמר לו: מה אתה עושה ? אמר לו: אין את יודע שמת אברהם זקננו ? ואני עושה תבשילין ואלך להברות עליו  (= לערוך עליו סעודת הבראה ). אמר לו עֵשָו: אוהבי ושונאי מתו כאחד, אברהם מת ונמרוד מת, ומה זה לי בכורה ? "
.
זהו מדרש נפלא המתאר דו-שיח של נערים בני חמש עשרה על מָוֶת ועל צדק או אי צדק של העולם. המדרש אינו רואה את עֵשָו כצייד אדמוני ואכזר, אלא כנער המתייסר בלבטיו במות סבו האהוב. 
"הכל כאשר לכל מקרה אחד לצדיק ולרשע"
. עֵשָו אהב את אברהם אהבת נפש
, והדרשן מבחין בשבירתו הרוחנית עם מות הסבא הדגול. מותו של אברהם לגביו הוא גם מוֹת כל האידיאולוגיה האופטימית של סבא ואבא לעולם טוב, נעלה וצודק יותר. עם מות סבו, מת לגבי עֵשָו גם כל ענין שהיה לו בתיקון העולם, או ביופיו. הוא כבר מיואש מכל מה שנמצא בבכורה. 
מבחינה פסיכולוגית-חִנוכית זהו מפגש מרתק בין מי שאנו נוהגים לכנות היום "צידים" למי שאנו קוראים "איכָּרים"
.

עֵשָו האדמוני אימפולסיבי מאוד ( "ויאכל, וישת" וכו' ), מבקש סִפוק מיָדִי ( "לצוד ולאכול" ), ומשועבד במִדה רבה לצרכיו הפסיולוגיים. ליעקב ישנה שלות הנפש של יושב-אֹהלים. הוא רועה את צאנו ומקשיב. 

האם מסקנת הפרשה היא כי כלתה הרעה על ה"עֵשָוִיים" ?! האם לא ניתן לתעֵל את האנרגיות האדמוניות האלו לדרך נכונה ולְמָקום נכון?! הסיכון ברור. והסיכוי ? האם לא כֹּל העולם מתחלק לאחד עֵשָו ואחד יעקב ?! 

פרשת הדודאים היא בעומקה ההמשך הישיר של פרשת הבכורה ! והיא גם השיבה הנכונה ל"אדמוֹנִיוּת" שבכולנו. 

ג. "הדודאים נתנו ריח"
"וילך ראובן בימי קציר חטים וימצא דודאים בשדה. ויבא אותם אל לאה אמו, ותאמר רחל אל לאה תני נא לי מדודאי בנך." 

חז"ל
 מספרים על מנשה המלך שהיה "דורש בהגדות של דופי", ושהיה טוען שאין חשיבות בסיפורים מסויימים המופיעים בתורה. אחד מהפסוקים הללו שעליו הקשה מנשה היה: "וילך ראובן בימי קציר חטים". 
וכך אמר:- 

"וכי לא היה לו למשה לכתוב אלא... 'וילך ראובן בימי קציר חִטים' ?"

לאחר שחז"ל תוקפים את קנטרנותו של מנשה הם מבקשים לענות בכל זאת מהי באמת החשיבות של תקופת השנה לענין ? והם מסבירים כך:-

"להגיד שבחן של שבטים, שעת הקציר היה, ולא פשט ידו בגזל להביא חטים ושעורים, אלא דבר הפקר שאין אדם מקפיד בו"
 ( = דהיינו, דודאים).
אך עדיין, למרות המימד המוסרי הנלמד מכָּך, מה הקשר בין זה לבין הפרשה ?  

גם בהמשך הפסוקים עלינו להתמודד עם שאלות העולות מסיפור הדודאים: 

"ותאמר רחל אל לאה תני נא לי מדודאי בנך"
מה בעצם מסתתר מאחורי בקשתה של רחל מלאה לקבל את הדודאים ? האם מדובר בבקשה פשוטה ותמימה לדודאים, או שמא, מאחורי בקשתה זו מסתתר דבר בעל חשיבות לרחל עצמה ? 

תגובתה של לאה לבקשתה של רחל, מעוררת אף היא תמיהות:

"ותאמר לה המעט קחתך את אישי ולקחת גם את דודאי בני… ?"

מה הקשר בין בקשתה של רחל את הדודאים, לבין נישואיה של רחל עם יעקב ? מדוע לאה מחברת בין השניים ? 

"…ותאמר רחל לכן ישכב עמך הלילה, תחת דודאי בנך"
.
ורש"י מסביר:- 
"שלי היתה שכיבת לילה זאת, ואני נותנה לך תחת דודאי בנך. ולפי שזלזלה במשכב הצדיק לא זכתה ליקבר עמו"
. 

סופה של הפרשה, בהגעתו של יעקב הביתה, וביציאתה של לאה לקראתו:-

"ויבא יעקב מן השדה בערב ותצא לאה לקראתו ותאמר אלי תבא כי שכר שכרתיך בדודאי בני, וישכב עמה בלילה הוא"
. 
ד. "ותצא…"

התאור המפורט של כל מהלך השתלשלות הפרשה הזו, הוביל את חז"ל לראות כאן שתי אפשרויות שונות זו מזו: 

א) רש"י קושר בין שני ביטויים דומים המופיעים הן אצל לאה והן אצל דינה בתה. אצל שתיהן מופיע הביטוי "ותצא". לאה יוצאת לקראת יעקב:- "ותצא לאה לקראתו", ובפרשה הבאה, כאשר יעקב מגיע לשכם, יוצאת דינה בתו: "ותצא דינה בת לאה אשר ילדה ליעקב לראות בבנות הארץ"
. 

רש"י במקום אומר מיד דברים קשים ונוקבים:- 
"בת לאה ולא בת יעקב ? אלא על שם יציאתה נקראת בת לאה, שאף היא יצאנית הייתה. שנאמר ותצא לאה לקראתו ועליה משלו המשל: כּאִמה -כּבִתה". 

ב) מאידך, ישנו מדרש אחר, המופיע על פרק "אשת חיל" שבסוף ספר משלי. חז"ל דורשים על כל פסוק מפרק זה איזו תכונה מסוימת לגבי מי מהאמהות, ושם כתוב כך:- 

" 'ותצא לאה לקראתו' - 'דרשה צמר ופשתים' - זו לאה אמנו שקיבלה ליעקב בסבר פנים יפות. דכתיב: 'ויבא יעקב מן השדה בערב ותצא לאה לקראתו ותאמר אלי תבא כי שכר שכרתיך' וגו'. לפיכך זכתה ויצאה ממנה מלכים ונביאים ". 

השוני בין שתי הגישות הללו הוא קוטבי. לפי הגישה הראשונה יציאתה של לאה היא שלילית, והיא שהובילה ליציאתה של דינה בשכם ומכאן השם "יצאנית" בהוראתה השלילית. 

לפי הגישה השניה הרי זה בדיוק הפוך. יציאתה של לאה לקראת יעקב באה ללמד על סבר פנים יפות, עד כדי כך, שבזכות יציאה זו זכתה שיצאו ממנה מלכים ונביאים. 

לפי זה מובנים היטב דברי רש"י בשם חז"ל על סוף הפסוק האחרון בסיפור:-  "וישכב עמה בלילה הוא". כתוב "בלילה הוא" במקום 'בלילה ההוא', ומכאן למדו:-  
" 'הוא' - הקב"ה סייע, שיצא משם יששכר".
ה. אנשי השדה ואנשי האהל. 

עיון בעולמם של האבות והאמהות, יגלה שתי קבוצות המייצגות נטיות ותפיסות עולם שונות. 

יצחק ולאה, עינינם הוא החוץ, השדה. יצחק יוצא "לשוח בשדה", וגם לאה עינינה הוא חוץ: "ותצא לאה..". כזהו גם עֵשָו –"איש שדה", ובאונקלוס – "גבר נפיק לחקלא". 

לעומתם, רבקה, יעקב ורחל, עינינם הוא הבית, המרעה. יעקב הוא "איש תם יושב אהלים", רבקה מובאת על ידי יצחק "האהלה שרה אמו", ורחל היא רועת צאן, שהיא מלאכת הבית:- "ורחל באה..".      ( לאה אף פעם לא באה, ורחל אף פעם לא יוצאת ! ). 

רבקה פוגשת את יצחק כשהוא בשדה: "ויצא יצחק לשוח בשדה לפנות ערב". כל עולמו של יצחק סובב סביב השדה. הוא חופר בארות בגרר, יוצא לשוח בשדה, וכשהוא רוצה לברך את עשו שהוא "איש יודע ציד איש שדה", הוא מבקש לברך אותו בברכת השדה. "ראה" -  הוא יאמר ליעקב המחופש - "ריח בני כריח שדה אשר ברכו ה' ". כדי לברך את עשו יבקש ממנו יצחק לצאת לשדה ולהביא מן החוץ פנימה "מטעמים כאשר אהב" יצחק. 
לעומתו יעקב הוא איש שאיננו יוצא, אלא יושב אהלים. את הגדיים הוא יביא לאִמו מן הצאן. הוא איננו יודע בכלל לצוד. 

ו. "לעֹבדה ולשֹמרה"

שני האחים האלו, יעקב ועשו, מייצגים שני עולמות, שבעצם  באו כבר לידי ביטוי אצל שני האחים הראשונים בהסטוריה -  קין והבל. 

את הביטוי "יושב אהלים" אנו רגילים תמיד לפרש ע"פ הדרשה שרש"י מביא על "אהלי שם ועבר". לעומתו הרשב"ם מפרש את "יושב אהלים"  באופן הבא: " רועה צאן אביו, כמו שפרשתי אצל 'ישב אהל ומקנה'. "
כשיעקב יפגוש את רחל הוא יפגוש אותה על הבאר כשהיא רועת צאן, ובאה עם הצאן. שמונה פעמים (!) תופיע שם המילה "צאן". 

המומחיות של יעקב בגלילת האבן מעל פי הבאר היא מומחיות של רועה צאן ותיק מאד, יושב אהל ומקנה. 

אם "איש שדה" זה "גבר נפק לחקלא" ו"יושב אהלים" זה רועה צאן, ע"פ הפשט, הרי שיש לפנינו את עשו עובד האדמה ואיש ציד, כמו קין. ויעקב רועה הצאן ויושב האהלים  -  כהבל. 

בין רועי הצאן לאנשי השדה יש מתח גדול מאד: 

לעבוד אדמה, משמעותו לעמוד מול אותה אדמה מקוללת ולהצליח להוציא ממנה גם כשהיא מסרבת לתת. לעובדי האדמה יש סיכון מוסרי הרבה יותר גבוה. הם עושים דבר גדול מאד, אך גם מסוכן מאד – "לעֹבדה" ! 

לעומת זאת רעית צאן זו מלאכה הרבה יותר נעימה וסולידית: "אשובה ארעה צאנך אשמֹר"
 – "ולשֹמרה" !

ז. העלאת ניצוצות
יצחק מבקש ללמד את עשו מה עושים עם התכונה הזאת של להיות בשדה, בחוץ. הוא מבקש, מתחילת הדרך, להראות לעשו שאת התכונה הזאת של השדה והציד אפשר להוביל ל"ריח שדה אשר ברכו ה' ", הוא מבקש ללמדו איך אפשר לצאת לשדה לשוח ולתקן שם את תפילת המנחה.
 

יצחק הוא גם זה שהולך לגרר בשנת הבצורת, ברעב, ומצליח להוציא את המים מתוך השדה - הוא זה שידע להוציא את התוכן הפנימי מהדברים החיצוניים ביותר. 
כשהוא מבקש מבנו להביא לו מטעמים כדי לברך אותו, הוא מבקש ללמד אותו, כדברי החסידים, איך מעלים ניצוצות -  גם מבשר. הוא רוצה ללמד אותו גם איך אוכלים, וגם איך יוצאים לשדה וצדים. מדבריו של יצחק לעשו: "וצא השדה וצודה לי ציד "
, למדים חז"ל:-

" 'וצודה לי' – מן ההפקר ולא מן הגזל "
.

אלמד אותך –  אומר יצחק לעֵשָו בנו – את הדרך המוסרית בציד. אני אמור להקים עם שלא יהיה רק יושב אהלים, אלא יהיה אחראי גם על השדה. אני אמור להקים עם, שגם הציידים שבתוכו יודעים להוציא מהריח שבשדה, את ריח גן העדן אשר ברכו ה' . 
האם מובן עכשיו מהי החשיבות שראתה התורה כשביקשה לספר שראובן – הבכור "שלנו" – יוצא לשדה בימי קציר חטים אבל מכיון שהוא אינו פושט ידו בגזל הוא מביא רק דודאים ? 

עתה מובן גם מדוע דוקא מנשה המלך, שעשה הרע בעיני ה' בירושלים, סירב לקבֵל את הדרשה - הדרישה המוסרית הזאת לחיי תורה ומוסר בתוך המציאות. 

האם זכורים לנו דברי חז"ל ורש"י מראשית עיוננו המסבירים מדוע קראה לאה לבנה הבכור ראוּ-בן, כדי להבדיל בין בנה לבין בן חמיה
?

והאם יש דבר נפלא יותר מכך שהאבן  של ראובן היא – "אודֶם" וצבע דגלו – "אדום" ? הכל "בדיוק כמו עֵשָו" אלא שעל דגלו האדום מצוירים – "הדודאים" ההם המזכירים לעולם כי אפשר להיות בכור ולצאת לשדה ולא לגזול ולהביא לאמא דודאים. 

עוד מעט ונראה גם את שיחתן של רחל ולאה סביב הדודאים, אבל הבה ונקדים לראות את יעקב בפרשתנו:- 

"ויבֹא  יעקב מן השדה בערב ותצא לאה לקראתו".

זוהי הפעם הראשונה בהיסטוריה בה יעקב "יושב – האֹהלים" בא מן השָדֶה. זוכרים אנו את הפסוק המקביל מן הפרשה המקבילה של מכירת הבכורה:- 

"ויבֹא עֵשָו מן השדה והוא עיף".  "ויבֹא יעקב מן השדה בערב". 

יעקב אשר קיבל את חלקו של עֵשָו הוא יעקב שיבוא גם מן השדה. הוא אשר אמרנו - טוב ויפה לבוא מן השדה ואפילו בערב, ובִלְבָד שאינְךָ עיף. 

ח. "זבולֻן בצאתך ויששכר באֹהלך". 

יעקב מגיע מצוּיָד בברכת השדה והוא רואה את לאה יוצאת לקראתו. רק כשחוזר יעקב מן השדה מצליחה לאה, היוצאת לשדה, לִגְבוֹר על רחל רועת הצאן האהובה על יעקב הרועֶה, במאבקה על "משכבו של אותו צדיק". מהמפגש הזה יוצאת המהדורה המוצלחת של מה שרצה יצחק להוציא מיעקב ועֵשָו, ולא הצליח:- 

"אמר רבי לוי: בוא וראה מה יפה היתה סרסרותן של דודאים לפני מי שאמר והיה העולם. שעל ידי הדודאים עמדו שני שבטים גדולים בישראל - יששכר וזבלון. יששכר יושב ועוסק בתורה וזבלון יוצא בימים ובא ונותן לתוך פיו של יששכר והתורה רבה בישראל - 'הדודאים נתנו ריח ועל פתחינו כל  מגדים' "
.

האם לא כך ראה יצחק את יעקב ועֵשָו ? יעקב יושב ועוסק בתורה ועֵשָו יוצא השדה ומביא את צידו ונותנו לתוך פיו ( ההיפך מ"הלעיטני נא" של עֵשָו ליעקב... )
כשיבוא משה רבנו לברך את שבטי ישראל הוא יברך כל שבט בפני עצמו חוץ מיששכר וזבולון. אלא שמשה גם יהפוך את הסדר ויקדים את זבולון ליששכר:-

"ולזבולֻן אמר שמח זבולֻן בצאתך ויששכר באהלך". שוב - צאתך, ושוב - אהלך. 
אך מדוע יש להקדים את זבולֻן ?

הנה:-

"מאתיים ראשי סנהדראות היה יששכר מעמיד וכל אחיהם מסכימים הלכה על פיהם והוא משיב להם הלכה כהלכה למשה מסיני. וכל השבח הזה מניין היה לו ליששכר ? - משל זבלון שהיה עוסק בפרקמטיא שלו ומאכיל את יששכר שהיה בן תורה, הדא הוא דכתיב: 'זבלון לחוף ימים ישכון'. וכשבא משה לברך את השבטים הקדים ברכת זבלון לברכת יששכר - 'שמח זבלון בצאתך ויששכר באהלך' - שמח זבלון בצאתך ממה שיששכר באהלך"
. 

האם לא כך ראה יצחק את יעקב ועֵשָו כבר בלידתם כאשר קרא ליעקב על שם היותו תלוי בעֵשָו ? האם לא לכך נתכוון שעה שרצה להקדים את ברכתו של עֵשָו - "בצאתך" ( "וצא השדה" ) לברכתו של יעקב - "באהלך" ( "יושב אהלים" ) ? 

וכך, בדחייה של דור אחד, מתחיל להתממש חלום השותפות אשר חזה יצחק. כשיצאו בניהם של יצחק ויעקב ממצרים וילכו במדבר, הם ילכו כל אחד לפי אותותיהם - "איש על מחנהו ואיש על דגלו".
בראש המחנה המוביל את ישראל ילך המלך - יהודה. משני צידיו ילכו יששכר וזבולון, וכך הם יראו:

"יששכר - ספיר, ומפה שלו צבוע שחור דומה לכחול ומצויה עליו שמש וירח על שם 'ומבני יששכר יודעי בינה לעתים'
. זבלון - יהלום, וצבע מפה שלו לבנה ומצויה עליו ספינה על שם 'זבולון לחוף ימים ישכון'"
.
כך נראה המחנה המוביל בישראל. המלך באמצע "ומצויר עליו אריה", והוא נתמך על ידי יששכר וזבולון. יששכר יושב האהלים, דגלו כחול כהה, כצבע עומקם של השמים ובתוך הכחול - השמש והריח וסוד העיבור וכוחם של סנהדרין, מכאן, וזבולון, איש המסחר, אשר דגלו לבן וחלק, מכאן.

אם "האיש החלק" של יעקב צויין כניגוד ל"איש השעיר" של עֵשָו, עתה מתוקנת התמונה. דווקא איש המסחר - מפה שלו צבועה לבן... וכחול השמים הכהה של יששכר כמו מתחבר באופקו עם אותה אניה המפליגה בדגלו של זבולון ו"שמח זבולון בצאתך ממה שיששכר באהלך".
כזה נראה המחנה המוביל אצל בני בניו של האיש אשר קיבל את שתי הברכות כאחד. 
ט. "חקל תפוחין קדישין".

האם מבינים אנו עתה את עיניה הרכות של לֵאָה המפחדת כי היא תפול בידו של עֵשָו איש השדה, ולא בידו של יעקב הרועה שקיבל את ברכת השדה והכניס בה את ריח השדה אשר ברכו ה' ? :-

" 'כריח שדה אשר ברכו ה' ' - שנתן בו ריח טוב וזהו שדה תפוחים".  
זו הברכה שהתכוון יצחק לברך את עשו, ובפועל ברך בה את יעקב  - שידע להוציא גם מריח שטף העיזים, את ריח גן העדן. 

שדה התפוחים הזה הוא אותו שדה המוזכר בשיר השירים, שדה שבזכות תפוחיו שהיו מקור תאווה, התעוררו ישראל להיגאל ממצרים:  "תחת התפוח עוררתיך, שמה חיבלתך אמך..". 
כשנשות ישראל מביאות את המראות הצובאות כנדבה למשכן, מסרב משה לקבלן, מפני ששימשו את בנות ישראל לצורך פיתוי בעליהן. 

באותן שעות קשות, כשכשל כח הבעלים מפני עבודות הפרך וגזרת  "כל הבן הילוד היאורה תשליכוהו", היו בנות ישראל באות תחת התפוח ומעוררות את בעליהן, עם אותן מראות צובאות: "שמה חיבלה ילדתך".
משה רבנו נבהל, וממאן לקבל מהנשים את המראות הצובאות הללו, שמבחינתו מסמלות את יצר הרע. אומר לו הקב"ה: קבל מהן, שהם אלו שהעמידו צבאות צבאות מישראל, ולכן הן נקראות מראות הצובאות. 

משה מקבלן, ועם הקמת המשכן, הן מביאות את המראות הללו, אשר מהן עושים את הכיור שישמש לקידוש ידי ורגלי הכהנים
. 

ריח שטף העזים,  הוא ריח שדה תפוחים קדושים, אותם "חקל תפוחין קדישין" אִתם אנו נכנסים ב"אתקינו סעודתא" לשבת. זאת סעודת השבת שבה אנו יודעים להעלות את המטעמים והברבורים אל 'מעין עולם הבא' ואל ריח הגן-עֵדֶן. 

עתה מובנת לעומק גם מגמתה הנוספת של רחל אמנו. רחל חוששת שמא היא אינה מצליחה ללדת ליעקב אשר נהיה יותר ויותר לאיש-השדה, על-כן מבקשת היא את דודאי-השדה שהֵבִיא בְּכוֹרָהּ "האדמוני" של אחותה, אשת השדה, כדי שיתנו מרֵיחָם גם עליה. 

י. "ויהי בבוקר.."

עתה נוכל לזכור דבר נוסף אשר ישפוך אור-חדש על אצילותה של רחל אמנו: 

אין ליל הדודאים הזה, הלילה הראשון שבו מוחלפות רחל ולאה זו בזו. 

כבר בעבר, לאחר שבע שנות עבודתו ברחל, מוצא יעקב בבוקר את לאה. חז"ל במדרש מתארים דו שיח נוקב המתנהל בין יעקב לבין לאה, לאחר שיעקב מגלה את דבר התרמית:-

"וכל ההוא ליליא הוה צווח לה רחל ( כל אותו הלילה קרא יעקב ללאה, רחל ) והיא עניא ליה ( והיא ענתה     לו. ) בצפרא, והנה היא לאה. ( ובבוקר - הנה היא לאה.) אמר לה (יעקב ללאה ): מה, רמייתא בת רמאה. ( את רמאית בת רמאי ) לאו בליליא הוה קרינא רחל ואת ענית לי ? ( הרי קראתי לרחל ומדוע את ענית לי ? )  אמרה ליה ( לאה ליעקב ): אית סופר דלית ליה תלמידים ? לא כך היה - צווח לך אבוך 'עשו' ואת עני ליה ? ( האם יש מורה ללא תלמידים ? לא כך היה שאביך היה קורא לך עשו ואתה ענית לו ? ) "

יש פה שני נדבכים: 

א)  יעקב שואל אותה: "מניין לך תכונת הרמאות הזו, האם מאביך או ממני ? אלו שתי רמאויות אחרות לגמרי, ואני רוצה לדעת מאיזה סוג של רמאות זה בא ? "

עונה לו לאה – "זה ממך". 

ב) ברובד היותר עמוק, בעצם אומרת לאה ליעקב את הדברים הבאים: " כשם שאתה היית צריך לקבל את ברכתו של עשו, כך גם אתה צריך לקבל את לאה – שהייתה מיועדת לעשו. דע לך, שכשאמרת: "אנכי עשו", צדקת - אתה גם עשו וגם יעקב. אתה הסופר ואני התלמידה". 

החיבור המופלא הזה של עשו ויעקב ביעקב, מתגלה לנו דרך לאה ורחל אשר בנו שתיהן את בית ישראל. 

ראובן, בכורה של לאה, בשונה מעשו, בכורו של יצחק, הולך לשדה בימי קציר חטים ואף על פי כן לא לוקח מן הגזל אלא מן ההפקר. ראובן הבכור יודע שלעתיד לבוא, בית ישראל יצטרך גם את רחל וגם את לאה, גם את בני לאה וגם את בני רחל. לכן ראובן הוא זה המציל את יוסף מן הבור, וזאת מתוך ידיעה שגם ליוסף יש תפקיד חיוני בבית הזה. 

זאת ההשתלבות המופלאה  של שתי האמהות הללו יחד, שחוץ מהיותן "נשים באהל" הן אלו שבנו יחדיו את בית ישראל. 
כך מתאר זאת  ה"שפת אמת"  בלשונו הטהורה:-

" בענין המעשה מנשואי לאה. ואיתא במדרש שאמרה לו כמו שרימה לאביו 'אנכי עשו בכורך'. וכי אית סופר דלית ליה תלמידים ע"ש. נראה לבאר הענין עפ"י מ"ש במדרש כי כך היו התנאים: הגדולה לגדול וכו'. ושמעה לאה מעשי עשו ובכתה וכו', כי הנה יעקב אבינו, עליו השלום, זכה ליקח חלקו של עשו כמו שנאמר בפרשה הקודמת ואמת אמר 'אנכי עשו'. וכשזכה לאותו חלק זכה ליקח את לאה שהיתה מיוחדת לאותו ההארה. לכך רחל היתה אהובה לו כי היא היתה מיוחדת אליו ממש, ולאה היתה מיוחדת לחלקו של עשו. לכן כתיב 'שנואה לאה' ודרשו חז"ל שעשתה מעשה שונא. פי' שמה שהיה צריך עשו לתקן ולא היה יכול, וניטל ממנו וניתקן על ידי יעקב ולאה. לכן כתיב ראו בן, ראו מה בין בני לבן חמי. משמע שהם תקנו מה שהיה מיוחד לעשו לתקן כנ"ל ".
"תינוק אחד בארץ ישראל"
א. "אדמֹני עם יפה עינים"

כִּשְלונו של עֵשָו – חשוב הוא לנו מאוד בתודעתֵנו – האִישִית והצִבּורית. זכור נזכּור לאן יכולה להוביל אדְמוֹנִיוּת ללא שם ה'. כזה בדיוק היה חששו הגדול של שמואל הנביא מדוד המלך:- 

"וישלח ויביאהו והוא אדמוני עם יפה עינים וטוב ראי              ויאמר ה' קום משחהו כי זה הוא"

 לאחר ששמואל רואה את דוד, ישנה הפסקה באמצע הפסוק, הפסקה שאולי באה לבטא את היסוסו של שמואל מלהמליך את דוד. שמואל ידע שכבר היה לנו בהסטוריה היהודית אדמוני אחד, שלא יצא ממנו טוב לישראל. לכן שמואל, באופן טבעי, חשש לרגע מהאדמוניות הזו. 

"..וכיון שראה שמואל את דוד אדמוני דכתיב 'וישלח ויביאהו והוא אדמוני' נתירא ואמר אף זה שופך דמים כעשו. אמר לו הקדוש ברוך הוא: 'עם יפה עינים' – עשו מדעת עצמו הוא הורג, אבל זה מדעת סנהדרין הוא הורג"
. 

נכון, הוא אכן אדמוני, והוא אכן כמו עשו, אבל השאלה היא אם הוא יודע לחבר את ה"עשַוִיוּת" הזאת עם "יפה העיניים" שבו. והשאלה הזאת, כך נראה בהמשך, באה לידי ביטוי דוקא בארץ ישראל, כי היא הסיבוך הקשה שיש פה, בארץ.

מבין האבות והאמהות, יצחק ורבקה הם זוג ההורים היחידי הנאלץ להתמודד עם בעיות חינוך "ארץ ישראליות", בהיותם היחידים שגידלו את ילדיהם בארץ ישראל. 

אמנם גם יצחק וישמעאל שגדלו בבית אברהם ושרה חונכו בארץ ישראל, אלא שהם לא גדלו, וממילא לא חונכו, בו זמנית באותו בית. כאשר גדל יצחק, גורש ישמעאל בהוראתה של שרה, כך שעיקר חינוכו של יצחק היה במנותק מישמעאל, וכך גם חינוכו של ישמעאל היה במנותק מיצחק. 

גם יעקב ונשותיו מחנכים את ילדיהם, אלא שאת תחילת דרכם ואת סוף דרכם עושים הילדים דווקא בחוץ לארץ. עד שנולד יוסף מבלים האחים את שנות ילדותם בחרן, ובאחרית תקופתם נמצאים האחים במצרים. 

יעקב ועשו הם היחידים הנולדים בארץ, מתחנכים יחדיו בארץ, ועיקר התמודדותם החינוכית של הוריהם, היא עם המציאות ה"ארץ ישראלית" באותה תקופה. 

ב. "על פי דרכו".
הרש"ר הירש, פותח צֹהר להבנה חינוכית מעמיקה, בדבריו אודות דרך החינוך שנינקטה כלפי יעקב ועשו, על ידי יצחק ורבקה: 

" 'ויגדלו ' וכו' – בשום מקום לא נמנעו חכמינו מלגלות חולשות ושגיאות, קטנות כגדולות, במעשי אבותינו הגדולים. ודוקא על ידי כך הגדילו תורה, והאדירו את לקחה לדורות. אף כאן, הערה אחת שלהם מרמזת לנו, כי הניגוד העמוק שבין נכדי אברהם מקורו העיקרי היה – לא רק בתכונותיהם – אלא גם בחינוכם הלקוי. (בראשית רבה סג' יד )  כל עוד היו קטנים, לא שמו לב להבדלי נטיותיהם הנסתרות. תורה אחת, וחינוך אחד העניקו לשניהם, ושכחו כלל גדול בחינוך: "חנך לנער על פי דרכו" וגו' ( משלי כב, ו ), - יש לכוון את החניך בהתאם לדרכו המיוחדת לו בעתיד, ההולמת את התכונות והנטיות הרדומות בעמקי נפשו, וכך לחנך אותו לקראת המטרה הטהורה, האנושית והיהודית כאחת. התפקיד היהודי הגדול אחד ויחיד בעיקרו, אך דרכי הגשמתו רבות ורבגווניות, כריבוי תכונות האדם, וכרבגווניות דרכי חייהם… 

דוקא משום כך – "חנוך לנער על פי דרכו", חנכהו למטרה הגדולה האחת על פי דרכו המיוחדת לו, בהתאם לעתיד הצפוי לו מנטיותיו. המושיב את יעקב ועשו על ספסל לימודים אחד, ובאותם הרגלי החיים מחנך אותם כאחד לחיי לימוד ומחשבה, - מובטח לו שאת האחד מהם הוא מקלקל. יעקב ישאב ממעיין החכמה בחפץ גובר והולך, ואילו עשו רק יצפה ליום, בו ישליך מאחורי גבו את הספרים הישנים, ויחד אתם תעודת חיים גדולה, שהכיר אותה רק באופן חד צדדי, ובדרך שמעצם טבעו הוא סולד בה. 

אילו העמיקו יצחק ורבקה לחדור לנפש עשו, אילו הקדימו לשאול את עצמם, היאך יכולים גם האומץ, הכוח והגמישות הרדומים בנפש עשו – היאך יכולים כל אלה להטות שכם לעבודת ה', כי אז "הגיבור" שלעתיד לא היה הופך ל"גיבור ציד", אלא ל"גיבור לפני ה' " באמת. 

יעקב ועשו, על כל נטיותיהם השונות, היו נשארים אחים תאומים ברוחם ובדרך חייהם. עוד מראשית היתה חרבו של עשו כורתת ברית עם רוחו של יעקב. ומי יודע איזה שינוי היה צפוי לקורות הימים על יד כך. אך לא כן היה: "ויגדלו הנערים", רק משגדלו הנערים והיו לגברים, הופתעו הכל לראות, כי אלה אשר מרחם אחד יצאו, ויחד נתגדלו, נתחנכו ולמדו, היו כה שונים בטבעים ומנוגדים במעשיהם. " 
 

עיקר דבריו הנפלאים של הרב הירש, עניינם החינוך המשותף שניתן ליעקב ועשו, תוך התעלמות, או תוך חוסר הבנת אופיים השונה, המצריך אופני חינוך שונים.

אלא שהרב הירש לא מזכיר נקודה מרכזית נוספת ורלוונטית לעניין, אותה הזכרנו לעיל, והיא שיעקב ועשו גדלים בארץ ישראל, בשונה משאר צאצאיו של אברהם אבינו. 
יש משהו בארץ ישראל המבליט את השוני והייחוד של כל אחד ואחד, שהרי גם בני יעקב, כל זמן שהותם בחרן ועד הגיעם לארץ ישראל, למרות שבוודאי היו שונים באופיים, הדבר לא ניכר ולא בא לידי ביטוי אצלם, אלא רק בהגיעם לארץ. 

ג. " ק"ק חרן ".

יד ה' היתה זאת שהשאירה את עֵשָו בארץ-ישראל ושלחה את יעקב לפתחַ את עדתו בגולה. שם, ב" ק"ק חרן " יוכלו להתפתח כוחותיהם המנוגדים של רחל ולאה כִּבְתוך מעבדה. תהיה זו מעין "תכנית-הכשרה" לקראת המבחן האמיתי, מבחנה של ארץ-ישראל. גם בגולה אתה אמור לעסוק בצאן וּמִרְעֶה ולהתמודד עם לבן, אך כמה טוב שאינך אמור לעסוק בפוליטיקה של ממלכה. שם אתה מקים קהילה של כהני ה'
, אבל כאן אתה אמור להקים "ממלכת כהנים"
. יש לגלוּת ערך חשוב כמעבדה לקראת החזרה לארץ. לא מרצונו ירד יעקב לחרן, אלא בגלל רצונו של עֵשָו להרגו. אבל עכשיו משירד, יכול הוא לשחרר את עצמו מפוליטיקות ממלכתיות ולבנות את "בית יעקב" היהודי לקראת הזמן המוכשר לכָּך:- 

"עזבנו את הפוליטיקה העולמית" – כותב הראי"ה – "מאונס שיש בו רצון פנימי, עד אשר תבוא עת מאושרה שיהיה אפשר לנהל ממלכה בלא רשעה וברבריות"
. 

אלא שכאן מתחילה הבעיה. אם תחִלתן של גלויות ישראל הוא באונס, סופן הוא "בלא מעט" רצון. לאט לאט מתפתחת "אידיאליזציה" של הגלות וארץ-ישראל הופכת להיות חלום שחבל לְקלְקֵל אותו על ידי הפיכתו לִמְציאוּת...

לא נספיק להרחיב בעיוננו זה את העיסוק בדמותו של לבן הארמי, רק זאת נזכור: לבן הוא אותו הארמי שאתו אנו פותחים את ליל הסדר ומצהירים עליו: "שמבקש לעקור את הכל". בכָּך הפכנו אותו לגרוע יותר מן הגרועים שבאוייבנו. מה בסך הכל ניסה לבן לעשות ? בקיצור, הוא ניסה למנוע את המפגש בין עם ישראל לארצו. הוא אינו מבקש להרוג את יעקב, רק למנוע את נסיעתו עם כל המשפחה לארץ-ישראל. בכך – הוא יודע – אפשר יהיה לעקור את הכל
. 

ההבדל בין ארץ-ישראל לגולה דומה להבדל שבין האקווריום לים. לדג באקווריום כמעט ולא אורבות סכנות, ובכלל – די נעים שם וחמים – אבל בסופו של דבר זה רק אקווריום. אמנם אין שם לויתנים גדולים, אבל אי-אפשר להיות שם דגים "באמת". 

יש יתרון נוסף באקווריום. מחוץ לאקווריום נמצא אויב משותף והדגים לא כֹּל-כך רבים ביניהם, אבל זה רק מפני שהם עדיין לא מגלים את כֹּל כּוֹחותיהם, כי הם מתמודדים עדיין עם האוייב המשותף, ובעיקר מפני שהם אינם בבית שלהם. 

כל עוד יעקב נמצא בחרן, כל אחד מהאחים יודע בדיוק את מקומו. 

בארץ ישראל, פועלים כוחות מנוגדים מאד, ולכולם יש מקום בעולמו ובממלכתו של הקב"ה. כל הכוחות הללו כולם הם נצרכים ומחוייבי המציאות, ובלתי אפשרי לחסמם או להחניקם. 

באקווריום, לעומת זאת, ניתן לדכא כוחות מסויימים שאין מקומם במרחב המחיה המצומצם והלא טבעי שהם נמצאים בתוכו. 

הגמרא
 מספרת  על  ר' יוחנן, שכשסיפרו לו שיש זקנים בבבל: "איכא סבי בבבל",  הוא התקשה להאמין, ואמר: 

" כיצד ייתכן שיש אנשים זקנים בבבל, הרי כתוב: "למען ירבו ימיכם וימי בניכם על האדמה אשר נשבע ה' לאבותיכם לתת להם" ? "

כיוון שאמרו לו שאותם זקנים משכימים ומעריבים לבתי כנסיות, אמר ר' יוחנן: "היינו דאהני להו" - עכשיו אני מבין, את סוד אריכות ימיהם והישרדותם שם. 

ר' יוחנן התקשה להבין איך יכול הדג לשרוד ולהחזיק מעמד מחוץ לים – ארץ ישראל. רק כשאמרו לו שהם נמצאים בבתי כנסיות = אקווריומים, הבין ר' יוחנן את האמת העובדתית ההסטורית שרק אקווריומים שכאלה יכולים להציל את עם ישראל מחוץ לארצם, אולם עם זאת עלינו לזכור שאין זה מקומם הטבעי של הדגים. 

ד. "תינוק אחד בארץ ישראל"
על העונש שנאמר לחוה בגן עדן:-  "בעצב תלדי בנים", דרשו חז"ל כָּך:- 

" 'תלדי' -  זה צער הלֵדה, 
  
 'בנים' זה צער גדול בנים". 

רבי אלעזר בנו של רבי שמעון בר יוחאי לא הסתפק בכך והוסיף את הפֵּרוש הבא:- 

אמר ר' אליעזר בר"ש: נוח לו לאדם לגדל לגיון אחד משל זיתים בגליל ולא לגדל תינוק אחד בארץ ישראל"
. 

וב"יפה תֹאר" שם: 

"אף שפרנסתם מצויה בריוח".

משמע שר' אלעזר מבקש ללמדנו כי ישנם שני מושגים שונים של צער גדול בנים – צער גדול בנים של כֹּל מקום, וצער גדול בנים מיוחד של ארץ ישראל. מהו ייחודו של צער גידול הבנים של ארץ-ישראל ? 

לגיון פירושו דבר מסודר בו כולם נוצרים באותו פס ייצור וממוקמים על אותו קו. לגיון שכזה, מעצם מסגרתו והגדרתו, איננו מאפשר לכוחות שונים וייחודים לפרוץ החוצה. המסגרת מחייבת. 

"נוח לו לאדם לגדל לגיון משל זיתים בגליל" אבל קשה מאד לגדל "תינוק אחד בארץ ישראל". 

לענ"ד הפשט של "תינוק אחד" איננו מספרי, דהיינו -  תינוק אחד ולא שניים, אלא פירושו – האם ניתן לגדל תינוק אחד, קרי – תינוק שיש לו עולם אחד, הכולל בתוכו הן את השדה והן את בית המדרש, הן את האדמוני והן את יפה העיניים, תינוק שיש לו עולם אחד בארץ ישראל. 

בארץ ישראל לא מגדלים תינוקות כלגיון. אי אפשר להכניס את כולם לאקווריום אחד, או לבית מדרש אחד ולדרוש מהם תוצאה אחידה. בארץ ישראל כל אחד צריך לגלות את הכח שלו ואת הייחודיות שלו, ואת "ריח השדה אשר ברכו ה' " גם כשהוא תחת מעטה של ריח שטף עיזים. 

זה הניסיון והאתגר הקשה של גידול "תינוק אחד" בארץ ישראל. 

אפשר אולי, ללא קושי רב, להעתיק את האקווריום מהגלות לארץ ישראל ולגדל תינוק בארץ ישראל כמו באקווריום שם.  אפשר לחיות כאן כאילו נמצאים שם, אלא שתוצאת המציאות הזו, תהיה תינוקות שלא ידעו להתמודד גם עם ה"אדמוניות" וגם עם הסנהדרין. 

יעקב יהיה זה אשר באישיותו יאחד את שני המרכיבים הללו במהותה של האומה. את השדה עם בית המדרש, את האדמוני עם יפה העיניים. 
לפני מותו של יעקב, מברך הוא את כל אחד מבניו בברכתו האישית והייחודית לו: "איש אשר כברכתו ברך אותם". מי כיעקב מבין לעת זקנתו שלכל אחד יש את הברכה שלו. 

את הברכות כולן, לבניו, קושר יעקב לממלכה ולארץ ישראל. 

מיד לאחר סיום הברכות מצווה  יעקב לבניו שיקברו אותו במערת המכפלה בחברון. רק שם, בחברון, יכולים להבין כיצד כל אחד צריך להופיע ולפעול בדרכו הייחודית. מכח ההבנה הזו יכולים לשוב הבנים למצרים – לאקווריום – לעוד מאתים ועשר שנים, עד שיוכלו לצאת בשנית אל הים הגדול – אל ארץ ישראל ושם לחיות "איש כברכתו אשר ברך אותו". 

ה. "חִזרו למערתכם"

לא בכדי דווקא ר' אלעזר ברבי שמעון בר יוחאי, הוא זה המדבר על הקושי לגדל תינוק אחד בארץ ישראל. ר' אלעזר בעצמו היה תינוק שגדל בארץ ישראל אצל אביו ר' שמעון בר יוחאי, ושהה אתו במערה שתים עשרה שנים. כשהם יוצאים מהמערה, הם לא יכולים לסבול ולא יכולים להבין כיצד האנשים בחוץ מניחים חיי עולם ועוסקים בחיי שעה – זורעים וקוצרים. 

תגובתם של ר' אלעזר ואביו היתה קיצונית וקשה. כל מקום בו היו נותנים עיניהם היה נשרף. אז יצאה בת קול וגערה בהם: "להחריב עולמי יצאתם ? חזרו למערתכם."
 - "עליכם לחזור למערה כדי ללמוד כיצד אפשר לבנות את העולם הזה ולעסוק בו במקביל הן בחיי עולם והן בחיי שעה, הן בשדה והן במערה, כשכל אחד מגלה את הכוחות שלו בעולם". 

הם חוזרים למערה לשנים עשר חודשים נוספים, וכשהם יוצאים בשנית אז הם רואים את אותו יהודי זקן רץ עם שני ההדסים. ור' אלעזר שוב לא יכול לסבול את זה, עד שאביו מרגיעו ושואל את הזקן מה הוא עושה עם ההדסים האלה, והזקן עונה לו שזה לכבוד שבת. וכששואל אותו ר' שמעון לשם מה לו שני הדסים, עונה לו הזקן: אחד כנגד זכור ואחד כנגד שמור. אמר ר' שמעון לבנו: "חזי כמה חביבין מצות על ישראל !   יתיב דעתיהו " – רק אז, כשנראה כיצד מחברים בין ההדסים לבין השבת, בין חיי שעה וחיי עולם, תתיישב דעתנו ויהיו תִינוֹקוֹתֵינוֹ: – 

"תינוק אחד בארץ ישראל".
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� ההתמודדות היחידה בפרשה עם מישהו "מבחוץ" תהיה ההתמודדות עם לבן שתרחף 


  על כל פני הפרשה. אבל כדאי שנזכור ( גם אם זה לא נשמע כל-כך נעים ) שלבן הוא לא 


  פחות מאשר... ה"סבָּא" של כֹּל בני לאה ורחֵל, וההתמודדות אתו היא שונה לחלוטין. 


  במלחמה המיוחדת הזאת עם לבן הארמי נעסוק בעז"ה בעיוננו הבא. 


� רש"י, כט, יז. 


� כט, לא – לב. 


�  רש"י, שם. 


�  ל, כב. 


�  ל, כה. 


�  רש"י, שם. 


�  לפרק,ג, פס' ח. 


�  כה, כו. 


�  כה, כז – כח. 


� כבר הפנינו בעיונינו הקודמים להערת הנצי"ב בענין בפרק כד, פסוק סה. 


� כו, לד. 


� כז, מו. 


� כח, ח – ט. 


� בראשית רבה, פרשה סה. 


� רש"י, כה, כב. 


 �עיין לקמן, עמ' 21. 


� כז, א. 


� אורח חיים, שם. 


� כז, ב – ה.


� מלכים ב', ג, טו. 


� רבנו בחיי, תולדות, כז, ד. 


� כז, ה – ו. 


� שם, ט – י. 


� שם, יא . 


� שם, יב. 


� כז, יג. 


�  יח, ב. 


�  כד, יח. 


� מדרש אור האפלה, כת"י, מובא בתו"ש, ס"ד.  


� בראשית רבה, פרשה סה. 


� כז, יד – טו. 


� אבן עזרא, כז, יט. 


� שפת אמת, ויצא, תרמ"ז. 


� כז, כז. 


� ספורנו, 


� ילקו"ש, תולדות, רמז קיד. 


� כז, ל – לב. 


� שם, לג. 


� מדרש תנחומא, תולדות, סימן כב. 


� שם. 


� בראשית רבה, פרשה סז. 


� דברי רשב"י. ראה רש"י לג, ד.


� כז, לד. 


� שם, לד – לח. 


� בראשית רבה, פרשה סז. 


� רש"י, כז, לז. 


� כז, לט. 


� רש"י, כז, כח. 


� כז, מ. 


� רש"י, שם, כח. 


� בראשית, רבה, סז. 


�  כה, כט – לד. 


�  ברכות, ט, ע"א. 


� ספורנו, כה, ל. 


� ע"פ חשבונו של רש"י. 


� כז, ב. 


� מדרש תנחומא, תולדות, סימן ג. 


� קהלת, ט, ב. 


� הערכתם החיובית של חז"ל את עֵשָו בנושא כִּבוד אב, היא עצומה. ( קדושין 


    ל, ע"א. ועוד ) היחס המופיע כאן לכבוד הסבא משתלב עם זה נפלא. 


� לפיתוח העניין ראה ספרו של תוֹם הרטמן: Attention Deficit Disorder- 


    a different perception, Hartmann.


� ל, יד – טז.


� סנהדרין, צט, ע"ב.


� רש"י לפס' יד, עפ"י חז"ל, שם ועוד. 


� ל, טו. 


� שם. 


� רש"י, שם. 


� ל, טז. 


� לד, א. 


�  ל, לא. 


� ברכות, ו, ע"ב. 


� בראשית, כז, ג. 


� ר' רש"י, שם. 


�  ראה עמ' 9 לעיל. 


� בראשית רבה, פרשה עב. 


� שם, שם. 


� דברי הימים א, יב. 


� במדבר רבה, ג. 


�  רש"י, שמות, לח, ח. 


� בראשית רבה, פרשה ע. 


� שמואל א, טז, יב. 


� בראשית רבה, סג, ח


� הרש"ר הירש, כה, כז. 


� כנסוחו של רש"ר הירש באגרות צפון, אגרת טז ועוד. 


� שמות, יט, ו.


� אורות, המלחמה, ג. 


� לדמותו של לבן עוד נדרש בעז"ה, בהרחבה, באחד מעיונינו הבאים. 


� ברכות, ח, ע"א.  


� בראשית רבה, כ. 


� שבת, דף לג, ע"ב
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