בס"ד

פרשת ויצא
קטעים נבחרים מהספר "נר למאור" מאת הרב משה צבי נרי'ה זצ"ל

( בהוצאת המכון התורני אור עציון

בניין רוחני

וַיֵּצֵא יַעֲקֹב מִבְּאֵר שָׁבַע וַיֵּלֶךְ חָרָנָה [כח י]
הא למדת שאחר שקיבל הברכות נטמן בבית עבר י"ד שנים [רש"י כח ט, עפ"י מגילה יז א]
לקח הפסוק הראשון שבפרשה הוא: יעקב, האיש התם, יושב האהלים במשך שנים, מוסיף עוד ארבע עשרה שנות לימוד. אימתי? כשנתברר לו שעליו לברוח מבאר שבע וללכת חרנה. למה ומדוע תוספת זו נעשית דוקא עכשיו?

יעקב אבינו ידע שעליו להעמיד שנים עשר שבטים. אכן, חשב שיימצא בקירבת יצחק אביו, לאורו של יצחק ילכו ויתחנכו בניו ומשפחתו. והנה שינוי פתאומי: בניו יוולדו בחרן והוא יצטרך לחנך אותם בחוג משפחת לבן הארמי. עובדה זו משנה לגמרי את מצבו ואפשרויותיו החינוכיות. החליט יעקב: אם כך, עלי להצטייד בידע ובחינוך עצמי נוסף, בכוחות נפשיים יותר עמוקים. עלי להוסיף שנות לימודים. רק כעבור ארבע עשרה שנות לימוד בבית מדרשו של עבר הרגיש יעקב שהוא בשל, שיוכל להציב בית ולחנך ילדים ברוחו, ברוח אברהם ויצחק, ברוח שרה ורבקה. אז "ויצא יעקב".

למדנו, שככל שהמציאות סביבנו נוגדת את רוחנו, חייבים אנחנו להגביר את לימודנו, לחשל את אישיותנו, ובעז"ה נוכל אז לשמור על לימודנו, לנחול את מורשת אבותינו ולהנחילה לבנינו.

***

לפני לכתו של יעקב לחרן, הדגיש רש"י: "הא למדת שאחר שקיבל הברכות נטמן בבית עבר י"ד שנים". והקשה ב"שפתי חכמים"
 מדוע על הנאמר: "ותלך לדרוש את ה'"
 פירש"י: "לבית מדרשו של שם". משמע ששני בתי מדרש היו, כפירוש רש"י על הפסוק "יושב אוהלים"
, ואם כן מדוע הדרישה את ה' הייתה באהל שם ואילו הלימוד לפני היציאה לחרן נלמד בבית מדרשו של עבר?

ונראה, שבית מדרשו של שם היה מכוון יותר לעבודה שבפנים, להעמקת תכני עבודת ה' - כאמור: "והוא כהן לא-ל עליון"
. כל עבודת הכהונה מופנית היא כלפי מעלה. לא כן בית מדרשו של עבר, כשמו כן הוא: מופנה מעבר לכותלי בית המדרש, מכין את תלמידיו להתמודדות עם העולם החיצוני. לכן, כאשר הוזקקה רבקה לשאול בדבר ה', פנתה רבקה אל בית המדרש שבו ישבו העולים בהר ה' בסתר א-לוה על ראשם, המתיחדים עם עלמא דקשוט. אף יעקב למד שם בעשרות שנותיו הראשונות.

אכן, כשיעקב גולה מביתו ומארצו ועליו ללכת לבית לבן ולהתמודד עם עולמו של לבן, היה צריך לעבור לבית מדרשו של עבר. כאן בא יעקב ללמוד הליכות עולם חדש, הליכות עלמא דשיקרא, עלמא דרמאות, כיצד להתעקש עם עיקש ועם זאת להישאר איש תם. את התורה הזאת לא למדו בבית מדרשו של שם.

בין שמים וארץ

וַיַּחֲלֹם וְהִנֵּה סֻלָּם מֻצָּב אַרְצָה - וְרֹאשׁוֹ מַגִּיעַ הַשָּׁמָיְמָה [כח יב]
הסולם הוא על טבעי, ראשו מגיע השמימה, אך רגליו נטועות בארץ. משום מה הוא זקוק לבסיס ארצי? משום מה הוא "מוצב ארצה"?

אכן, זוהי הדרך המופלאה של האבות, שאף על פי שנכרתה איתם ברית שמימית, הלכו הם ועברו דרך פגעי הארציות ולא הרהרו אחרי מידותיו של הקב"ה. הם לא ציפו להנהגה ניסית על מנת להגשים את ההבטחה. הם צעדו לקראתה בדרך האנושית והארצית ביותר.

יעקב אבינו, שקיבל מאבותיו, ידע על ברית בין הבתרים, והיה משוכנע שהבכורה לו היא. הוא קיבל ברכות אביו "מטל השמים ומשמני הארץ ורוב דגן ותירוש"
, כש"ראשו מגיע השמימה". והוא בורח מחמת עשיו אחיו, בודד ועזוב, רק מקלו בידו - "סולמו מוצב ארצה". הוא שקוע בבוץ של צרות ודאגות, ועם כל התופעות האלו - הוא יודע שזאת היא דרכו. הוא צריך להתאזר באמונה ובביטחון, ולצפות ולקוות לאחרית הטובה. כך נמשך הדבר עשרים שנה. במשך עשרים שנה בשדות ארם נהרים, בחרבוני יום וקרחוני לילה, היה ה"סולם מוצב ארצה" - הכל התנהל בדרך הטבעית והקשה, אולם ראשו הגיע השמימה בכל עת ובכל שעה. וכך באותן עשרים שנה גידל וחינך שבטי י-ה, הניח בסיס רחב לאומה שכולה יודעת ה'
.

וביעקב הרינו מתחילים לראות את עצמנו. ישראל סבא הוא הוא סימן לבנים, לאומה כולה. חלום הסולם מלמדנו על הקשר בין שמים לארץ גם בהתנהגותנו שלנו. כי זו היא דרכה של תורה: "בכל דרכיך דעהו"
 דווקא, דרכיך - שלך. התורה מקיפה את כל החיים, ללא חיי פרישות ונזירות. לא רק את החיים הפרטיים מקיפה התורה אלא גם את חיי הציבור, כדבר ה' במעמד סיני - "ממלכת כהנים וגוי קדוש"
.

דודאי ראובן ונרות חנוכה

וַיָּבֹא יַעֲקֹב מִן הַשָּׂדֶה בָּעֶרֶב וַתֵּצֵא לֵאָה לִקְרָאתוֹ וַתֹּאמֶר אֵלַי תָּבוֹא כִּי שָׂכֹר שְׂכַרְתִּיךָ בְּדוּדָאֵי בְּנִי... וַתֹּאמֶר לֵאָה נָתַן אֱלֹהִים שְׂכָרִי ... וַתִּקְרָא שְׁמוֹ יִשָּׂשכָר [ל טז-יח]

"הדודאים נתנו ריח" [שיר השירים ז יד] - אלו דודאי ראובן, "ועל פתחינו כל מגדים" - אלו נרות חנוכה [ילקוט ראובני פרשת ויצא
]
מדרש זה פליאה הוא מבחוץ ומופלא מבפנים. מבחוץ אין שום קשר בין שני מאורעות אלו, הרחוקים במקום ובזמן; ואילו מבפנים, קו מחשבה יסודי חורז את שניהם יחד.

מפעלם של בני חשמונאי מפעל גדול היה, מפעל הצלה ושחרור לאומה ולרוּחה, וייאמר בפירוש: לרוחה יותר מאשר לגופה. אף על פי כן, מצאו דורשי רשומות שהיה כאן משהו "לא בסדר". הרמב"ן בפירושו לתורה
 מאריך בדבר ומסביר: כהנים אינם צריכים לאחוז בשלח. עבודתם צריכה להיות עבודת ה' בלבד. הכהן הגדול נצטווה: "ומן המקדש לא יצא"
. במקרה זה של מלכות בית חשמונאי חרגה הכהונה ממסגרתה.

ברם, תורת הסוד מגלה: בעת הזאת היה הכרח בפעולה מיוחדת דווקא מצד הכהנים. כנגד טומאת יוון צריך היה לבוא זרם של קדושת כהונה, מסירות נפש של כהנים. המסגרת המדינית היתה זקוקה לשפע מפנימיות הכהונה. ללחימה עם החיצוניות וההדר היווניים היה צורך בגילוי ההוד הפנימי של "ממלכת כהנים", מלכות של כהונה המביאה לידי "גוי קדוש"
, היה צורך בגילוי פנימיות סתרי החסד של אהרון איש החסד, "איש חסידך"
.

אותו רעיון נעוץ בפרשת דודאי ראובן. עצם העובדה של "ותצא לאה"
 - לא לשבח נדרש
. אין דרכה של אשה ביציאה, אֵם בישראל על אחת כמה וכמה. "כל כבודה בת מלך פנימה"
. אולם מסירות נפשה של לאה למען בן נוסף מיעקב, שבט נוסף לשבטי י-ה, התגברות זו על נימוסים מקובלים למען השכר המקווה, הוערכה כראוי מן שמיא. דודאי ראובן הניבו את יששכר ושבטו
.

***

"ומבני יששכר יודעי בינה לעיתים"
. הבינה היא הבנת דבר מתוך דבר
. יתר עליו הצורך בבינה לעיתים, לתפוס את התוך הבלתי משתנה של העיתים, ומאידך להבין את הזמנים המשתנים ומתחלפים - "בתבונה משנה עיתים"
, והמתחייב מזה - "עת לעשות לה' הפרו תורתך"
. הבנת מצבים אשר מחייבים לפעמים לנהוג שלא כתורה אלא לעשות מעשה כהוראת שעה, כאליהו בהר הכרמל - הבנת עיתים אלו זקוקה לבינה יתירה. הוראות שעה זקוקות ליותר התבוננות ומחשבה מאשר הוראה הקבועה לדורות.

בינה יתירה היתה נחוצה להכריע, כדי לקבוע מה עדיף - החובה לדורות של הכהנים להיות נתונים לעבודת הקודש, "ומן המקדש לא יצא"
, או יציאתם מן המקדש של בני חשמונאי וחדירתם לתחום המלכות כהוראת שעה. בני בינה מבני יששכר, יודעי ה"בינה לעיתים", הם הם שהבינו והעדיפו צורך שעה על איסור לדורות. ו"בני בינה ימי שמונה קבעו שיר ורננים"
. זקני הדור מבני יששכר הם אלו שבתבונתם קבעו את ימי החנוכה. מריחם של דודאים נתברכו פתחינו במגד נרות חנוכה.

נאה ועמוקה הדרשה: "הדודאים נתנו ריח - אלו דודאי ראובן, ועל פתחינו כל מגדים - אלו נרות חנוכה".

צדקו של יעקב

וַיִּקַּח לוֹ יַעֲקֹב מַקַּל לִבְנֶה לַח וְלוּז וְעַרְמוֹן, וַיְפַצֵּל בָּהֵן פְּצָלוֹת לְבָנוֹת מַחְשֹׂף הַלָּבָן [ל לז]
היכן חונכו שבטי י-ה? בשדות ארם נהרים, בלילות על יד מדורה ישב יעקב. עם מקל וספר לימד וחינך. לא בחצרו של לבן הארמי, עם פלדש וידלף, חונכו ראובן שמעון ולוי, כי אם אל צאנו לקחם יעקב. מקרא מפורש הוא: "אנשי מקנה היו עבדיך מנעורינו"
, "רועה צאן עבדיך"
, - "משם רועה אבן ישראל"
...

מתחילה גייס יעקב את בניו, אנשי המרעה, וכולם ישבו לעבוד בפיצול המקלות. תעלומה היתה העבודה המשונה. מה פתאום השעשועים הללו? הסוד נתגלה עד מהרה: "ויצג את המקלות... בשקתות המים... לנוכח הצאן"
. והיכן כאן הנקודה החינוכית?! אם לא למענך, יעקב, למען בניך תעשה. התלמדם אורחות רמאות?!

ומצד שני: לילה, חושך, קור דוקר. לקול יללת זאב רעב, קופץ יעקב ממשכבו לראות את שלום הצאן. מה לך כי נזעקת, אבא? שכב וישן, לא כדאי לנדד שנה בגלל שה אחת. די עבדת ביום, לבן לא ייעני אם תהיה לו עז אחת פחות. הרמאי הזה בין כך ובין כך יבוא מחר בטענות חדשות. אין הוא מעריך ולא יעריך את עבודתך, את מסירותך. ויעקב לא כן איתו: קיבלתי על עצמי לשמור על הצאן, ועלי האחריות המלאה. בכל כוחי עבדתי את לבן. טריפה לא אביא - אנוכי אחטנה. גנובתי יום וגנובתי לילה - מידי יבקשנה
.

בעבודתו המסורה של יעקב, בהשקעת כל כוחו למען לבן הרמאי - ראו בניו את הדמות המופלאה של איש האמת, "תתן אמת ליעקב"
.

פיצול המקלות, שהיה בו בכדי לתקן במשהו את מידת הצדק, אחרי ההחלפות בתנאיו של לבן, הובן כהלכתו בבית יעקב. "לא יחרוך רמייה צֵידו"
 - לעמוד מן הצד ולהסתכל כיצד הָרְמִייה, הרמאי, צד את צידו בשקט, ואפילו חורך אותו להנאתו, זה חטא ופשע. מידת הצדק היא להתקומם ו"לעשות דין לעצמך". "אין חטפי - ודידי חטפי"
. אין אדם חייב לתת לַעוֹשֵׁק לעושקו, בשעה שיש לאל ידו להציל את בִּלְעוֹ מפיו. אדרבה, מעשה זה מוכיח עד היכן מידת צדקתו של יעקב מגעת, שלא ניסה לגבות את חובו בדרכים אחרות
.

כבר בפרשת הברכות של יעקב ועשיו לימדה אותנו תורה, שבשעה שמידת הצדק לוקה בגלל אי צדק ואי יושר, הרי מן הדין להשתמש באמצעים הנראים כלא צודקים, והם הם שמעמידים את הצדק על מקומו...

סיים האב יצחק את פרשת הברכות בהסכמה מלאה לדרכו העוקבת של יעקב: "גם ברוך יהיה"
. יבורך יעקב גם בעורמתו, תבורך העורמה המוצדקת. "תתן אמת ליעקב".

שקר לבן

וַיֹּאמֶר לָבָן לְיַעֲקֹב מֶה עָשִׂיתָ... יֶשׁ לְאֵל יָדִי לַעֲשׂוֹת עִמָּכֶם רָע [לא כו-כט]
צא ולמד מה בקש לבן הארמי לעשות ליעקב אבינו... ולבן בקש לעקור את הכל! [הגדה של פסח]
בישיבת מועצה משפחתית מספר וקובל יעקב בפני רחל ולאה על הניצול מצד אבא-לבן. בריב עם לבן מודגשת מצד אחד עבודתו המסורה של יעקב, ומצד שני יחסו של לבן - "כי עתה ריקם שלחתני"
. הטיעון של יעקב הוא רק על העושק הכספי. לא עלה, כנראה, כלל על דעתו של יעקב כי לבן חושב עליו מזימות רצח, שיש איתו כוונות זדון של השמדה.

ברם, יודע מחשבות מעיד: "וענית ואמרת - ארמי אובד אבי"
, ובהגדה של פסח נתפרש: "לבן ביקש לעקור את הכל". לא רק ניצול וגזילה, אלא לעקור את הכל, הכל... "פתרון סופי".

אולי יש בזה כדי להסביר לנו את הרקע הפסיכולוגי לרמאות ולשינוי ההסכמים ללא כל בושה מצד לבן. אומר יעקב: "ואביכן התל בי והחליף את משכורתי עשרת מונים - מאה פעמים"
 - במשך שש שנים, במשך שש שנות ההסכם בין יעקב ללבן רימה אותו לבן מאה פעמים... היתכן?! יתכן ויתכן. בשעה שהרצון הכמוס של לבן הוא להרוג, להשמיד ולכלות, הרי כל רמאות, ותהי הגלויה והחצופה ביותר, נראית כמתנת חסד, כנדיבות לב כלפי הקורבן. "והיתה לך נפשך לשלל"
. דייך שאיני מסיר את ראשך מעליך, די והותר...

� כח ט.


� כה כב.


� כה כז.


� יד יח, ואמנם שם מדובר על מלכי צדק, אך כבר דרשו חז"ל בנדרים לב ב שזהו שם בן נח, והובא ברש"י.


� כז כח.


� עיין רמב"ם הלכות ע"ז פ"א.


� משלי ג ו.


� שמות יט ו.


� לא מצאתי המקור בילקוט ראובני - העורך, והובא בחתם סופר ובכתב סופר על התורה על אתר.


� מט י.


� ויקרא כא יב.


� שמות יט ו.


� דברים לג ח.


� ל טז.


� עי' בראשית רבה פ א.


� תהלים מה יד.


� עי' בראשית רבה עב ה.


� דברי הימים א' יב לג.


� רש"י שמות לא ג.


� מתוך ברכה ראשונה של קריאת שמע בערבית.


� תהלים קיט קכו.


� ויקרא כא יב.


� מתוך הפיוט "מעוז צור" לימי החנוכה.


� מו לד.


� מז ג.


� מט כד.


� שם לח.


� עפ"י לא ו,לט.


� מיכה ז כ.


� משלי יב כז, ונדרש פסוק זה על עשיו (בראשית רבה סז ב).


� בבא בתרא לג ב.


� ולעצם ענין המקלות עי' אור זרוע ועי' מלבי"ם.


� כז לג.


� לא מב.


� דברים כו ה.


� לא ז ורש"י.


� ירמיהו לט יח.





