בס"ד

                    "פרשת ויחי"

ויחי יעקוב בארץ מיצרים שבע עשרה שנה התורה מאריכה בפרשתנו לספר את מעמד פטירתו של יעקב אבינו ומכאן עלינו לראות כמה גדול הוא רגע הפטירה אשר יכול להיחרט בלב הנוכחים ולהשפיע על אורחותיהם למשך זמן רב מאוד.

יוסף מביא את בניו אפריים ומנשה בכדי שיעקב יברכם בטרם פטירתו. הוא מעמיד את מנשה הבכור בשמאלו שהוא ימין יעקב ואפריים בימינו שהוא שמאל יעקב, בכדי שיעקב יניח את ידו הימנית על הבכור, אך יעקב משכל את ידיו ואמר ליוסף "גם הוא יהיה לעם…. אולם אחיו הקטן יגדל ממנו וזרעו יהיה מלא הגויים"

אחז"ל כשם שקדם אפרים למנשה כאן כך קדם אותנו בכל המקומות בתולדות, ביוחסין ,בנחלה בדגלים בשופטים ובמלכים (ב"ר צז',ה') עי"ש בפירוט הדברים בארוכה.

והנה יש לנו לעיין מדוע לא דרש מנשה ברבות הימים את בכורתו על אפריים.

ואשר ניראה לבאר הוא כך, דהנה רגע פטרתן של האדם הוא גדול ונשגב,זהו הזמן שאדם מסיים את תפקידו בהאי עלמא דשיקרא ועולה הוא לכור מחצבתו לעולם האמת, וכמו שאמר דהמע"ה "תוסף רוחם יגוועון" שבשעת הפטירה מקבלת הנשמה תוספת עילוי לדרגתה ולאחר מכן הולכת לבית עולמה.

אותם רגעים טרם פטירתו של יעקב אבינו ע"ה, בחיר האבות, מן העולם-שבהם ביקש לגלות את הקץ היו רגעים אשר אין ביכולתנו לעלות על בדעתנו,כיוון שכן השפיעו הם על הסובבים ונחרטה בליבם עד כדי שהתרוממו הם מעל למדרגתם וחדלו להתעסק בזוטות,לכן מנשה באותו הגע לא שת ליבו לכך שיעקב מקדים את אפריים אליו, ואותו רושם היה כה חזק עד כדי שלא נמחה הוא לאורך כל הדורות הבאים.לכן אף פעם לא טענו בני מנשה שלהם מגיע משפט הבכורה.

עוד מצינו באותו זמן את תוכחתו של יעקב לראובן ומבואר במדרש שאמר לו יעקב לראובן מפני מה לא הוכחתיך כל השנים עד עתה בכדי שלא תניחיני ותלך ותדבק בעשיו אחי. והדבר הקשה וכי עכשיו לא יכול ראובן לאחר בפטירה הוא מרומם את כל הנוכחים ומתיר בהם רושם חזק מאוד וכיוון שכן לא חשש יעקב שראובן יפנה עורף לדרכו מפני שהוא יושפע מאותם רגעים גדולים. כמו כן מיצינו במשה שאסף את בני ישראל והוכיחם טרם פטירתו,ודבר זה למד הוא מיעקב כיוון שאז בני ישראל יאותו לקבל את דברי התוכחה במתינות.

ולפ"ז נבין את שאמר דוד המלך "יקר בעיני ה' המוותה לחסידיו" מפני שאותה שעה מוסיפים הם מעלה למעלתם ולכן אמרו חז"ל "מצווה לקיים דברי המת" מפני שבאותם רגעים נימא הוא ברום מעלתו.

וזבו שאמרו חז"ל "טוב ללכת אל בית האבל מלכת אל בית המשתה" אע"פ שאין השכינה שורה אל מתוך שמחה, אבל הרושם שמותיר בית האבל בנפשו של האדם עדיפה מפני שהיא מתנשאת ומתרוממת לגבהים.

ושכבתי עם אבותי…. וקברתי בקבורתם (מ"ז ל')

את כפל הלשון שיש לכאורה בכפל המילים "ושכבתי עם אבותי וקברתי בקבורתם" יש להסביר בדרך זו: צדיק אמיתי,כל זמן שהוא חי, ומשפיע על דורו במעשים טובים, אנשים רואים בו לא רק את דמות הצדיק של הדור הנוכחי, אלא גם את תבנית הדורות הקודמים, ודמותם של אנשי-האמת מתקופות קודמות מתנוססת ועומדת מול עיני הדור הזה.

אספקלריה- של דורות חשובה היא עד מאוד, שכן היא מרוממת את אנשי הדור,ונותנת בידם אפשרות לצאת מצמצום המחשבתי שלהם, ולהכנס לפני-ולפנים במעלות המידות שהנחו את הדורות הקודמים.

כאשר צדיק זה נפטר מהעולם,הוא נוטל עימו לא רק את חמדותיו- הוא אלא גם את חמדות הדורות הקודמים שהשתקפו בדמותו,ונדמה הדבר כאילו כל הדורות ההם נפטרו עתה מן העולםועזבונו לאנחות.

כאשר הגיע שעתו של יעקב לפרוש מן העולם הזה, לא מסתפקת התורה רק בציווי "וקברתני בקבורתם" אלא מזכירה גם את ההוראה שיוצאת מהמילים "ושכבתי עם אבותי"- כאילו כל הדורות שליפני-יעקב  נפטרים עתה יחד איתו.

זו הייתה ההרגשה של המוני בית ישראל עם פטירתו של הגרא"מ שך זצ"ל עם כל יום שחולף, מורגש החסרון יותר ויותר, עד כדי כך שנראה שראש הישיבה נטל עימו לשמי-שמים גם את הדורות שלפניו.

המצב שלנו לאחר פטירתו של מרן זצ"ל דומה לאותו יהוי עשיר שירד מנכסיו, וכדי להמשיך ולהתקיים החל למכור את נכסיו, נכס אחר נכס. בתחילה מכר את ביתו הפרטי הגדול והמפואר ושכר לעצמו דירה קטנה במקום לא-יוקרתי. אחר כך מכר את מטלטליו וכו' ולבסוף נאלץ למכור את ספר התורה שלו,ואז פרץ בבכי מר.

כששאלוהו, מדוע הוא בוכה רק עתה, ולא כאשר מכר את יתר נכסיו,השיב היהודי: הכל יודעים שהקב"ה מוריש ומעשיר אתמול הייתי עשיר והיום אני נאלץ למכור את נכסיי,מחר יתהפך עלי הגלגל ואתעשר מחדש, ואקנה נכסים אחרים. אבל-ספר התורה הזה שמכרתי זה עתה ,נכתב על ידי סופר מומחה לפני שנות הדור.ספר תורה כזה-לא יהיה לי כבר! גם אם אכתוב כשאתעשר, ספר תורה חדש-הוא כבר לא יהיה כספר תורה הזה,הישן ,העתיק ,המהודר!

אמנם דור הולך ודור בא, אבל ספר תורה כזה-כפי שראינו בדמותו של מרן ראש הישיבה זצ"ל- לא יהיה יותר! 

ושמענו בשם הרבי גרוסברד שאמר על הפסוק "דור הולך דור בא,והארץ לעולם עומדת" את הדור ההולך אני רואה בבירור, אבל את הדור שבא…..

לכל יהודי יש יעוד משלו בעולם הזה   

האספו ואגידה לכם וכו' הקבצו ושמעו בני יעקב (מ"ט-א' ב')

יעקב אבינו ע"ה בירך כל אחד מן השבטים באופן אישי,משום שהיה לו מסר מיוחד להעביר לכל אחד ואחד מהם, אבל מכל מקום הקפיד לאסוף את כולם יחד,ולהעביר את הברכה האישים בנוכחות כל האחים, כדי ללמדנו שאמנם לכל יהודי ויהודי יש יעוד משלו בחיים, וכל אחד צריך לעבוד על החלק שלו, ורק על שלו,אבל מכל מקום אסור לו להתעלם מכך שהוא חלק מתוך הכלל מן התבנית הכללית של בוראי-השם, ועל כולם מוטל החיוב להיות שותפים ומשולבים בעבודת הבורא.

אמנם המלכות ניתנת רק ליהודה,הכהונה ללוי,התורה ליששכר, וכן הלאה, ונכון שלכל יחיד יש משימה אישית אותה הוא צריך להשלים,אבל על כל יחיד לזכור גם את חלקו ושותפתו כחלק מתוך הכלל. עקרון זה נלמד גם מתוך פרשת הדגלים של בני ישראל במדבר,כאשר לכל שבט היה דגל משלו, אבל הכל התאחדו בחנייתם סביב המשכן.

והאמת,שאין צורל להרחיק עד הדגלים,וגם עד השבטים. מורי ורבי הגאון רבי מרדכי שולמן זצ"ל, ראש ישיבת סלבודקה, היה לומד את היסוד הנ"ל מתוך דרכי העבודה של האבות הקדושים, אברהם יצחק ויעקב.

עד שגילם אברהם אבינו את בעל הבירה, היו יסודות התעלותו מדיליה, ומשנתגלה לו הבואר- נוספו השגות על השגותין.יצחק ירש כבר את מורשת אביו,אבל מאידך,ברור כשמש שאת ה"פחד יצחק" שלו לא קיבל יצחק מה'חסד לאברהם הוא גדל וצמח כתוצאה מעבודתו העצמית, והגם שהיה תלמידו של אברהם, בנה יצחק דרך משלו בעבודת השם. כל השגה שהשיג מאביו, עיבד בכלים משלו, עד שיצר את ההשגה מחדש, והפכה לקניין אישי,מקורי המיוחד רק לו.

גם יעקב אבינו, תלמידם של אברהם ויצחק, לא זכה ב'אמת ליעקב' אלא לאחר יגיעה של שנים רבות, וישיבה באהל שם, עד שהגיע לא שהגיע, בכלים שלו ובדרך שלו.

וזה הפירוש ב'אלוקי אברהם, אלוקי יצחק ואלוקי יעקב' כפי שביאר אדוננו הרשב"ה, והיינו שכל אחד הגיע למדרגתו-הוא בנתיב המיוחד שסלל לעצמו,עד שגילה את אלוקים.

והוא-הוא הפירוש בפסוק (תהילים,פרק קמ"ז פסוק ד') "מונה מספר לכוכבים לכלם שמות יקרא" לכל כוכב תפקיד משלו,אבל מאידך גיסא העולם זקוק לכולם, ואי אפשר לוותר על אף כוכב. כיוון שבני ישראל נמשלו לכוכבים, הרי לנו דוגמא מצוינת לתפקידנו בעולם של הקב"ה.

צריך להוסיף ולומר שזאת גם ההרמוניה שברא הקב"ה בבית היהודי. לכל אחד מבני הזוג יש תפקיד מיוחד, אבל יחד עם זאת על הבעל והאשה להשתלב יחדיו בעבודת השם המשותפת שלהם, וליצור בכך את שלום הבית המיוחל, זה שכל הגויים הביטו בו בקנאה-רבתי וחפצו בהשגתו.

מעשה שהיה...

אלעזר היהודי תושב העיר אינסנבול בירת תורכיה, גר ברחוב היהודים בני עמו.

וכרגיל כימים ההם, היו יהודים קמים אחרי חצות הלילה ויושבים בבתי הכנסת, קוראים תקון חצות,

קוראים בספר הזוהר עד הגיע עלות השחר.

גם אלעזר קם אחרי חצות והלך לבית הכנסת, בדרכו לבית כנסת קרא מזמורי תהילים, ומכיוון שהיה לו קול יפה החל לשיר, אחד מנכבדי הערבים שהיה בדרכו וישמע את שירתו של אלעזר, הקול נעם לו מאוד ויגש אלעזר וישאל לשמו ולכתבתו, ואלעזר הוכרח לומר את שמו וכתובתו לאיש הזר.

למחרת סיפר הערבי לסולטן על אלעזר ועל קולו הערב, מיד שלח הסולטן עבד אל חמיד ויקרא את אלעזר לבוא אליו. אלעזר מיהר להתייצב לפני הסולטן ויכרע על ברכיו וישתחווה לפניו.

הסולטן רמז לו לעמוד על רגליו, אלעזר עמד בראש מורד כולו מתוח ומחויר.

ויאמר הסולטן לאלעזר שמע שמעתי כי לך כל נעים וערב, בבקשה שיר לפני אחד השירים.

אלעזר הוכרח לשיר את השיר הידוע לו, שמע אותו הסולטן ונהנה גם הוא מקולו הערב.

ויאמר הסולטן לאלעזר: " שמע אלעזר! אני ממנה אותך להיות המואזין הגדול שבאיסטנבול, עליך לשמוח כי לא כל אדם זוכה לכך.

אלעזר נדהם ונבהל מאד בשמעו את דברי הסולטן, ניסה להשתמט, ויאמר לסולטן:

"אינני ראוי למלא את התפקיד הרם להיות המואזין של הסולטן, אינני מתאים לכך, והרי אני גם יהודי".

ויאמר לו הסולטן: איש לא העז להמרות את פי, שמע אלעזר! שוב לביתך, הנני נותן לך שהות לחשוב ולענות לי, בעוד יומיים עליך לבוא לקבל את דת האיסלאם ולהיות המואזין במסגד.

ואם תסרב- יורד ראשך מעליך.

אלעזר יצא את ארמון הסולטן, בלב נדכא ועצוב והגיע לביתו.

הוא ידע שאיש לא יוכל להמרות את פי הסולטן, אך איך הוא יעשה כדבר הזה, להתאסלם ולהיות מואזין? מיד ישב וכתב שיר במילים עבריות ומילים תורכיות, בו מבקש סליחה מאת האלקים והתפלל שאלקים יקום דמו מאויביו.

ויספר אלעזר לבני ביתו את אשר בקשתו הסולטן, כל המשפחה ישבה ומררה בבכי, כי ידעו שלא יכלו להעביר את רוע הגזירה. אלעזר סרב להיות מואזין במסגד, ויאמר:

"אלקים חנני בקול ערב לשיר לפניו, אך לא במסגד".

הלך אל הסולטן, עלה על צריח המסגד והחל לשיר "אדון עולם" ויפל עצמו וימת.

מנפלאות הבריאה.

נאמר בפרשת השבוע בברכת ליעקב לבנימין: "בנימין זאב יטרוף, בבקר יאכל עד ולערב יחלק שלל" ומפרש הספורנו, כי תוקף הזאב את טרפו בבקר ובערב עם מיעוט האור.

ואכן הזאב נחשב לאחת מחיות הציד המושלמות ביותר, תורמים לכל חושיו המחודדים, חוש הריח שלו מפותח מאוד, שיניו ומערכת העיכול שלו מתאימים למשימת ציד מושלמת, אבל למרות זאת נמצאים הזאבים רוב הזמן במצב שבו אין להם די מזון לקיים את עצמם ולהקים דור המשך, לעיתים צריך הזאב להתרוצץ על פני שטח של יותר מ- 60 קילומטר (המרחק שבין ירושלים לבני ברק) ביום אחד, כדי למצוא לעצמו טרף.

הזאבים חיים בלהקות כשכל להקה מהווה משפחה, שבה קיימים זוג הורים דומיננטיים המכונים "אלפא" ומתחתם קימת שכבה נוספת המכונה "ביתא" והיא שולטת על הקבוצה הבאה וכן הלאה.

החיים בלהקה מאוד משותפים והפעילות היא נחלת הכלל.

כשהגורים בני שלושה שבועות הם מתחילים לצאת מהמאורה ולהתרועע עם שאר בני הלהקה.

כשלפעמים האם נוטשת אותם למטרת משימת ציד, נמצאת מיד זאבה אחרת שתטפל ותניק את הגורים עד לחזרתה של האם הטיפול כה מושלם עד שפעמים רבות, כל גילו החוקרים, מתקשים הגורים לזהות מי היא האם האמיתית, לא רק האם המחליפה עוזרת בגידול הגורים אלא כל הלהקה משחקת, משתובבת איתם ומאכילה אותם אוכל מעוכל למחצה, פעמים רבות נשמעות יללות הזאבים (מי שגר באזור הגולן, מכיר זאת)  ובאופן טבעי הן גורמות לצמרמורת ובעתה, המעניין הוא שהזאבים עושים ז את לשם הווי חברתי, לדוגמא, כשהם קמים בבוקר הם מתמתחים משתובבים קצת ואז פורצים בסדרת יללות משותפת. אולם עיקר השימוש במערכת כריזה הזו הוא לשם כינוס הלהקה שנפרדה במהלך מרדף אחרי טרף בשטח גדול.

אוכלוסיית הזאבים ניצבת בפני סכנת הכחדה בכל העולם,

בעיקר בידי האדם ובמקומות שונים נעשים מאמצים לשיקומם ולשימורם, בארץ ישראל חיים זאבים בעיקר בנגב, בגולן ואחדים גם בגליל.

"וירא מנוחה כי טוב ואת הארץ כי נעימה ויט שכמו לסבול" (מט', טו) 

יעקב אבינו טרם פטירתו מברך את יששכר – שכידוע היטה גוו לעסוק בעסק התורה. אך לשון הפסוק סותר את עצמו כי אם יששכר רואה במנוחה דבר טוב מדוע היטה שכמו לסבול? ביאור הדברים הוא כך: "מנוחה היא התורה" , ויששכר ראה כמה התורה היא דבר טוב, אך כנגד זה ראה "ואת הארץ כי נעמה"  - את הפיתויים הארציים והחומריים שאכן אינם טובים אך יש בהם נעימות. חכך יששכר בדעתו ופנה לקחת את המנוחה (התורה) שהיא טובה למרות זאינה נעימה כלומר שיש בה סבל וזהו " ויט שכמו לסבול" אך כמובן כול זה רק בתחילה מתוך מבט שיטחי אך בוודאי לאחר מיכן שהיה שיושב ועוסק בתורה גילה שש בה בתורה, לא רק טוב אלא גם נעימוות. כמ"ש "אשרינו מה טוב חלקני ומה נעים גורלינו" עלינו לדעת, גם אם לפעמים ניראה לנונ שבנעמי בעולם הזה ישנה הנאה ועונג, והתורה לעומת זאץ היא קשה ובעצם מהוו עוול, למרות שכולנו יודעים שהיא הטוב האמיתי אך קשה לקיימה. אין הדבר כן היא זהו רק ממבט שיטחי, אך האמת היא שלאחר זמן האושר וההנאה הניגרמים לאדם כתוצאה מקיום מיצוות התורה, מעפילים על כול ההנאות העוה"ז החומריות. תרי"ג המיצוות של התורה אינם מיועדים ליכבול אותנו  ולגרום לנו קושי, הם כיבלי אהבה של הקדוש ברוך הוא לעם ישראל כי האדם שמקיים אותם ע"י זה מתקרב הוא לאביו שבשמיים. משל לאדם שהגיע מארץ נחשלת ששם היו נוהגים להעניש את מי שעובר על גזרת המלך בתלייה על עמוד גבוה – לארץ מתקדמת והנה רואה הוא לתדהמתו כיצד ברחומה של עיר מטפס אדם על עמוד גבוהה וקושר את עמצו מרצונו ללא כול התנגדות. הוא פונה לסובבים אותו ושואל "מדוע מעולל אדם זה דבר לעצמו?" לשאלתו הם משיבים לו : "אין זהו אדם שניגזר עליו עונש הוא חשמלאי שעולה לתקן את עמודי התאורה. הכבלים שהוא קובל על עצמו אינם לרעתו, הם בעצם כיבליי אהבה המיועדים להגם עליו למען ייפול למטה טיינזק. כך היא התורה היא מגינה עלינו למען ניתדרדר מטה. 

פינת ההלכה!

"מי האיש החפץ חיו ?

מי שנחשל בלשון הרע צריך לעשות תשובה כמתחייב בכול העברות שבן אדם למקום. חרטה, וידוי וקבלה לעתיד ששוב לא יחזור לדבר לשון הרע.

 אין הוא מצווה לדבר על כך איםנ האדם שעליו דיבר בלשון הרע ולבקש את מחילתו, אלא אם כן גרם לו נזק של ממש.

2. הסוג השני של דיבור לשון הרע (מלבד גנות) הוא כשמספרים דבר שאם יתפרש עלול לגרום היזק לחברו בגופו, או בממונו, או אפילו להיצר לו או להפחידו ולכן אסור לספר דבר כול שהוא על אדם שעלול לגרום לו נזק.

כול השומר שבת השבת משמרתו

1. מותר לנחם אבלים בשבת ואמרים לאבל בשבת: שבת הוא מלנחם ונחמה קרובה לבוא. ולא אמר אמר לו כדרך שאמר בכול: "תנוחם מן השמיים", אלא תפייסני בדיברי חיזוק ומוסר.

2. מותר לבקר את החולה בשבת . ולא נאמר לו כדרך שאמר בחול. אלא אמר: שבת היא להזעיקו לרפואה קרובה לבית.
