
פרשת ויחי – La Muerte de Iaakov 
La Redención Es Oculta 
Más de la mitad del Sefer Bereshit registra los eventos de la vida de Iaakov Avinu
. Vemos un hombre cuya vida entera fue luchas y dificultades, sin un momento de descanso
. Él creció con Esav, y huyó para salvar su vida hacia las manos del más manipulativo de los estafadores, el idólatra Laván. Volvió a escaparse una vez más sólo para volver a enfrentarse con Esav. Se escapó y debió enfrentar los problemas de Dina y Shejem, la desaparición de Iosef, el hecho de que Shimon no regresara de Egipto y tener que arriesgarse a enviar a Biniamin. Una hambruna masiva los obligó a él y a su familia a renunciar a aquello que estaban tratando de construir: el futuro del pueblo judío en Israel. 

מז ט (מקץ): ויאמר יעקב אל פרעה ימי שני מגורי שלשים ומאת שנה מעט ורעים היו ימי שני חיי ולא השיגו את ימי שני חיי אבתי בימי מגוריהם


Pero los diecisiete años finales de su vida en Egipto
 fueron completamente pacíficos, sin dolor e incluso sin Ietzer Hará. Iaakov estaba viviendo en un nivel de ויחי יעקוב, un nivel de Olam Habá
. De hecho, la guematria de diecisiete es טוב. Esta חיות, este nivel extremadamente elevado de "vida", fue absorbido por el pueblo judío y oculto en ellos
.


Ahora, ויקרבו ימיו למות. En su lecho de muerte, Iaakov ve que él ha establecido la unidad central del pueblo judío. Él fue a Egipto, 
איש וביתו, un hombre y su hogar. Tiene doce hijos, cada uno singular, cada uno con sus propios talentos, cada uno dedicado a servir a D'os junto con los demás sin comprometer su propia y única contribución
. En consecuencia, Iaakov sintió que el momento era adecuado para brindarles a sus hijos una visión completa de la historia del mundo, la actualidad y los futuros exilios del pueblo judío
 y su redención incluyendo la Era Mesiánica
 -   בקש לגלות את הקץ לבניו
. De hecho, la Gueulá de Egipto y la redención al fin de los días son similares de muchas maneras
.  Y – así como Abraham Avinu comenzó el pueblo judío – Iaakov, el último de los Avot, es quien le confirió al pueblo judío su fin y su propósito expresado por la redención
. 

La muerte de Iaakov abrió el camino para que comenzara a desplegarse la horrible esclavitud egipcia
 (ver más adelante). Ese exilio iba a proveer el patrón histórico para nuestra propia y larga permanencia en el Galut de Edom
. Los hermanos y su padre pensaron que su estadía en Egipto pasaría rápidamente, y, dado la hambruna y el amor del Faraón por Iosef, era el lugar perfecto para estar un tiempo breve
. Pero Iaakov nunca partió vivo de Egipto
. Y esa larga estadía es exactamente lo que nosotros experimentamos ahora
. 


Iaakov quiso revelar de qué manera iba a terminar esto
 -  את אשר יקרא אתכם באחרית הימים – y de hecho, logró aludir a ello en sus bendiciones - עד כי יבוא שילה – pero le quitaron la capacidad de revelarlo claramente
.  Porque las tribus todavía no eran suficientemente sagradas para deslizarse por encima de la historia en vez de atravesarla
. D'os intervino, Iaakov perdió su Ruaj HaKodesh, y en cambio les dio a las tribus sus bendiciones
. Si hubiésemos sabido la fecha de la redención en el futuro distante, habríamos dejado de esperar cada día que ése fuera el último antes de la llegada del Mashíaj; habríamos sentido que teníamos tiempo para construir y vivir en nuestros palacios personales –y hundirnos todavía con más permanencia en el exilio: ya no habríamos seguido rezando por un fin que ya había sido predicho
. 

Por eso ésta es una parashá cerrada (סתומה), lo cual significa literalmente que no hay ni siquiera un espacio mínimo de nueve letras entre la parashá anterior y ésta (Ver nota
) סתומה – porque el Galut oscurece nuestros ojos espirituales y mata a nuestro corazón.


Cada nueva parashá tiene su propia santidad, pero la luz de esta parashá está oculta (סתומה).  La luz existe en el exilio, pero está profundamente oculta en los corazones y en las mentes del pueblo judío. Generalmente entre las parashiot hay espacios que nos dan la posibilidad de reflexionar y entender lo que está sucediendo. Pero ahora, en la superficie,  las cosas se vuelven ocultas y poco claras
. 


Cuando Iaakov Avinu perdió su Ruaj HaKodesh, sintió un gran terror. Los Sabios explican lo que ocurrió a continuación:  

Rabí Shimon ben Lakish dijo: Y Iaakov llamó a sus hijos y les dijo: Reúnanse y júntense, que voy a decirles [aquello que les ocurrirá al final de los días]. Iaakov deseó revelarles a sus hijos el "fin de los días", pero la Shejiná se apartó de él. Él dijo: 'Tal vez desde el Cielo no me permiten hacerlo porque entre mis hijos hay alguno que no es digno, como ocurrió con Abraham, de quien surgió Ishmael, o como mi padre Itzjak, de quien nació Esav'. [Pero] sus hijos le respondieron: 'Oye Israel, el Eterno es nuestro D'os, el Eterno es Uno': así como hay Uno solo en tu corazón, así también hay Uno sólo en nuestro corazón'. En ese momento nuestro patriarca Iaakov abrió [su boca] y exclamó: 'Bendito sea el nombre de Su glorioso reino por siempre y para siempre'. Dicen los Sabios: ¿Qué es lo que debemos hacer? Debemos recitarlo - Pero Moshé Rabenu no lo dijo. No debemos decirlo - ¡Pero Iaakov lo dijo! [Por lo tanto] decretaron que debe decirse en voz baja
.

Nos dicen los Sabios que cuando Moshé Rabenu subió a recibir la Torá, oyó a los ángeles decir בשכמל"ו. Después Moshé lo transmitió al pueblo. ¿Por qué el pueblo judío no lo dice a viva voz? Esto se asemeja a una persona que roba algunas joyas de la corona. Se las entrega a su esposa pero le advierte que no las luzca en público sino sólo en la privacidad de su hogar
. Sin embargo, en Iom Kipur, cuando somos tan puros como los ángeles ministeriales
, el pueblo judío dice בשכמל"ו en voz alta
.


Todavía existe un nivel más elevado que el de Iom Kipur, y es el de la Era Mesiánica, cuando nos será suficiente con decir que D'os es Uno (el primer pasuk – שמע ישראל). De hecho, el primer versículo se refiere al futuro – ד' será (reconocido por todos como) אחד, en la Era Mesiánica
. No hay nada más que agregar a esto cuando realmente lo entendemos
. Sin embargo, hasta ese momento, es necesario explicar todo detalladamente – explicar qué es lo que significa declarar Su Unicidad  – por eso decimos "Baruj Shem, etc".
 


Los hijos de Iaakov declararon que incluso si ellos no eran dignos de tener una visión Mesianica, entendían que la Era Mesiánica llevaría a esa clase de entendimiento– שמע ישראל. Iaakov respondió diciendo ברוך שם – que reconocía que ése momento no era el adecuado para revelar el fin de los días, pero que la Kedushá de sus hijos ayudaría a llegar a ese objetivo. 

El Funeral de Iaakov 


Iaakov falleció en una tierra de Tumá. Tomó un gran riesgo al hacerle jurar a Iosef que lo enterraría en la Tierra de Israel y no en Egipto
. Esto no les agradaría a los egipcios porque “mostraría claramente que la familia de Iosef todavía no se consideraba naturalizada y sus corazones permanecían en su antigua patria
”. De hecho, sin el juramento que Iaakov impuso sobre Iosef, el Faraón nunca habría permitido algo así
. De esta manera Iaakov les transmitió a sus hijos un fuerte mensaje. "Ustedes esperan y desean vivir en Egipto; pero yo ni siquiera quiero ser enterrado allí. Por eso no expresó este deseo como Iaakov, desde su punto de vista individual y personal, sino como 'Israel', como el portador de una misión nacional, como una advertencia del futuro nacional de sus descendientes
".
El Rambán señala otra razón que justifica la demanda de Iaakov de ser enterrado en Israel: 
מעשה אבות סימן לבנים.

Los patrones históricos que fueron establecidos por los Avot  serían repetidos por sus descendientes. El Galut Mitzraim, dice el Rambán, estableció el patrón histórico para el Galut Edom
. El regreso de Iaakov para descansar eternamente en la Tierra de Israel asegura que también nosotros regresaremos de nuestro propio Galut
. 

Todo está establecido para dar lugar al Tikún final. Por eso, Iaakov le explicó a Iosef por qué enterró a Rajel en el camino hacia Israel y no en la misma cueva en la cual ahora le estaba pidiendo que lo enterraran
. Porque ella, como la עקרת הבית, tenía el poder para reunir a los exilados, para unir a todas las Neshamot judías y llevarlas de regreso hacia la Tierra Santa
. 


Al fallecer, Iaakov recibió el honor y el descanso que no pudo lograr durante su vida. Un país entero, desde el Rey hasta los súbditos, pasaron más de dos meses  en duelo sobre su cuerpo embalsamado en Egipto,
 y luego todos los adultos judíos junto a una gran escolta militar pasaron varias semanas en una procesión fúnebre desde Egipto hacia Israel
. En una manifestación de honor sin precedentes, una gran cantidad de reyes colocaron sus coronas junto a la corona de Iosef sobre el ataúd de Iaakov
.


La procesión fúnebre culminó cuando Iosef enterró a Iaakov personalmente. Después del funeral no está escrito nada nuevo sobre la vida de Iosef, y unos pocos versículos más adelante leemos sobre su muerte, después de haber gobernado con éxito durante ochenta años
. A diferencia de Iaakov, no fue posible que Iosef fuera enterrado en Israel
, pero Moshé Rabenu se ocuparía personalmente de transferir sus restos, tal como Iosef se había hecho cargo de Iaakov, midá kenegued midá
.  

Iaakov No Murió


Al comienzo de sus últimas palabras a sus hijos, Iaakov les dijo: 

מט כט: ויצו אותם ויאמר אלהם אני נאסף אל עמי

Lo cual es explicado por los Sabios como:

אם זכיתם ונטפלתם בי, ואם לאו אני נאסף אל עמי


Será su zejut si me entierran [donde lo he pedido] o no. Sin embargo, eso "no me afecta a mí, a mi verdadero ser, en lo más mínimo"
. Tal vez Iaakov entendió sobre sí mismo lo que testifica el versículo: 

ויגוע יעקוב


Puesto que no está escrito וימות, los Sabios entienden que:

יעקוב אבינו לא מת


Esto parece muy extraño, porque el versículo da testimonio de que Iaakov murió
, que fue embalsamado
, que todo el pueblo egipcio guardó duelo por él durante setenta días
 y que fue llevado a la Cueva de los Patriarcas y allí lo enterraron
. Pero los Sabios tienen otras fuentes para verificar su argumento
. Claramente, en algún sentido Iaakov no murió. El Shlá explica que la parte llamada Iaakov murió – ya había muerto cuando Iaakov guardó luto por la pérdida de Iosef. Pero entonces, al oír que Iosef seguía vivo - ותחי רוח יעקוב – y esta parte más elevada de Iaakov (llamada Israel) nunca murió
. 

El Rambán
 explica que cuando los Sabios dicen que él no murió, se refieren a que Iaakov Avinu alcanzó un nivel en el cual ya no hay contradicción entre el ser espiritual y el ser físico. El cuerpo de Iaakov era un levush perfecto para su alma. La principal razón de la separación entre el cuerpo y el alma después de la muerte, la incompatibilidad entre ambos, simplemente no existía en el caso de Iaakov. Al parecer sus hijos no tenían conciencia de todo lo que estaba pasando e incluso él mismo puede no haberlo anticipado
. 


El Maharal agrega que las Midot que uno perfecciona son transmitidas a las generaciones futuras como una herencia espiritual genética. Iaakov perfeccionó el "lado derecho" del jesed de Abraham Avinu y el "lado izquierdo" de la guevurá de Itzjak Avinu y agregó una vida de su propio crecimiento para crear una combinación perfecta y un equilibrio entre ambos
. Por lo tanto, Iaakov podía estar seguro de que perduraría y seguiría vivo a través de sus hijos y de sus nietos y que sus logros espirituales serían permanentes
. Dado que sus descendientes, Klal Israel, serían Nitzji, también el legado espiritual de Iaakov viviría eternamente
.


Hay otros dos sentidos en los cuales Iaakov Avinu no murió. Él no sufrió los dolores de la muerte
. Y lo más importante, su cuerpo se encontraba en tal nivel espiritual que su alma no precisaba separarse completamente del cuerpo
. Normalmente, después de la muerte el alma existe en el reino del Olam HaNeshamot, totalmente separada del cuerpo. En ese momento es vital que el alma se encuentre en un medio en el cual pueda continuar su crecimiento, preparándose para volver a unirse al cuerpo durante Tejiat Hametim
. Pero en raros casos, el cuerpo es tan sagrado que el alma no se ve impedida de crecer si sigue asociada con él
.  Rebi, Rab Iehudá HaNasi, constituye otro ejemplo de esto mismo. Después de su muerte, él seguía presentándose para hacer Kidush para su familia cada viernes a la noche
. Y a pesar de que normalmente la persona que muere esta eximida del cumplimiento de las mitzvot, Rebi seguía siendo considerado como si estuviera vivo
. Iaakov, quien había heredado los grandes logros de Abraham y de Itzjak, agregó sus propios logros y alcanzó este raro nivel de perfección y santidad
. 


Con esta santidad, Iaakov Avinu permaneció vivo con un alma rodeada de un cuerpo, a pesar de no ser su cuerpo original, el cual había sido enterrado. En verdad no podemos llegar a entender este concepto, pero lo cierto es que la muerte misma no es algo lógico
. De manera similar, cuando Rebi se presentaba para hacer Kidush, no lo hacía con su cuerpo original. Más bien su alma estaba rodeada por algo que técnicamente era físico, pero que de hecho era tan espiritual que solamente tenía las líneas visibles de lo físico
. Cualquiera puede llegar a este nivel, pero pocos lo han logrado. El versículo da testimonio de que צדקה תציל ממות: dar caridad salva de la muerte – no de la muerte física, sino de la muerte en el sentido en el cual no murió Iaakov Avinu
. 


Si Iaakov no murió, eso significa que las generaciones futuras serán capaces de experimentar los beneficios espirituales de su presencia. Nuestra parashá comienza con las palabras ויחי יעקוב, que Iaakov vivió. La parashá es llamada de esta manera debido a que contiene la esencia de todo lo que ocurre en la parashá. Incluso en su muerte, ויחי יעקוב, él continúa viviendo. 

El Fin De Los Avot 


Nuestra parashá concluye con el libro de los Avot. La siguiente parashá comienza el libro de los Banim
. Allí se habla nuevamente sobre la vida del pueblo judío, ויפרו וירבו מאד, y también esto deriva de ויחי יעקוב. 


El Sefer Bereshit comienza con un foco intenso en los seis días de la creación. Veinte generaciones transcurren en el espacio de una parashá hasta que llegamos a la historia de los Avot en la tercera parashá, Lej Lejá. Mil novecientos cuarenta y ocho años de historia han transcurrido hasta el momento en que nace Abraham Avinu. Tres parashiot sobre Abraham y un pequeño relato sobre Itzjak nos llevan a un nuevo punto de detención con Iaakov y sus hijos. Ahora, justo al final de Bereshit, nos enteramos de que Iosef vivió para ver a sus nietos, la misma generación de Amram, el padre de Moshé. Iosef murió un poco después de dos mil trecientos años luego de la creación del mundo y la historia de los Avot queda completa. Todo el Sefer Bereshit es en verdad la manera en que se llevó a término el proceso de la creación. De hecho, otro nombre con el cual se conoce el Sefer Bereshit es Sefer HaBriá o Sefer HaIetzirá. Con los Avot, el patrón de la historia ha quedado establecido para siempre. Los Avot fueron las semillas de la historia humana a partir de las cuales brotarían todos los eventos posteriores
. Ahora comienza la historia de sus descendientes. El resto de la Torá tiene lugar durante la vida de Moshé Rabenu. 

� עיין בסוף החיבור הזה





� חזקוני מז כח: ויחי יעקב בארץ מצרים - אבל כל שאר שנותיו וחייו לא היו חיים שכל ימיו היה שרוי בצער ומשבא למצרים נחה רוחו וחיה בנחת.





� מז (כח) ויחי יעקב בארץ מצרים שבע עשרה שנה ויהי ימי יעקב שני חייו שבע שנים וארבעים ומאת שנה:





�הזוהר (רי"ו ב) כתב שאותן יז שנים שחי יעקוב אבינו בארץ מצרים היו עיקר חייו. באותם שנים יעקוב חי בלא צער ובלא יצר הרע – מעיו עוה"ב.  (ממעמקים עמ' 246)


אמנם עיין ברב שמשון רפאל הירש, ריש הפרשה, שכתב:


“Los diecisiete años que son introducidos [al comienzo de nuestra parashá] son en realidad los únicos en los cuales Iaakov vivió una vida tranquila y calma... Pero fue más bien en los años difíciles de su vida… en los cuales Iaakov se gano su importancia nacional eterna..." 





�אור גדליהו שם: החיות שעליה נכתבה בתורה ויחי יעקוב, שדרשו חז"ל שהחיות באלו הי"ז שנים היתה חיות של עולם הבא,  כמו שמרמז הבעל הטורים כי י"ז בגימטריא טוב, וחיות הגדולה הזו של יעקוב אבינו נסתמה בתוך כלל ישראל ... וחיות הזו סתומה וטמונה בתוך הפרשה, ובתוך נפשותיהן של ישראל כשהם בגלות.





�שמות א א





� מח (ד) ויאמר אלי הנני מפרך והרביתך ונתתיך לקהל עמים ונתתי את הארץ הזאת לזרעך אחריך אחזת עולם:





R Hirsch: קהל גוים, aquí denota קהל עמים … a pesar de estar unidos… al tener todos una misión moral y spiritual común… son de todas formas…. Una diversidad de tribus (un קהל עמים). El pueblo va a representar la agricultura tanto como el comercio, el militarismo tanto como la cultura y el estudio… la Torá no depende de ninguna clase particular de vocación o cualidad, pero toda la humanidad con todos sus colores y diversidad, puede encontrar de la misma manera su vocación común en la misión espiritual y moral compartida y en una perspectiva de vida... Sólo por este resultado marca una diferencia que Efraim y Menashe constituyan dos tribus separadas. 





�דעת זקנים מבעלי התוספות מט א:  האספו ואגידה לכם - וכתיב הקבצו ושמעו כאן רמז להם שילכו בגלות שני פעמים ויאספו בשניהם:





�מט ויקרא יעקב אל בניו ויאמר האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים:


רבינו בחיי, שם:  באחרית הימים - הם ימות המשיח, וראוי היה שיגיד להם דברים עתידים בענין הגאולה הקרובה היא גאולת מצרים, ואיך יתכן שיניח הענין הקרוב ולא ירמוז הגאולה הנפלאה ההיא, וירמוז הגאולה הרחוקה העתידה להיות באחרית הימים:


העמק דבר (א)  ואגידה לכם. פרש"י בשם מ"ר ביקש לגלות את הקץ וכו' דקדק רבינו להעמיד זה הדרש על ואגידה לכם. וכ"ה בגמ' פסחים דמ"ד מ"ד האספו ואגידה לכם וגו' ביקש יעקב לגלות כו' ולא על גוף המאמר את אשר יקרא אתכם באחרית הימים. דבאמת אין משמעות באחרית הימים בכ"מ על ימות המשיח תדע הרי בפ' וילך כתיב וקראת אתכם הרעה באחרית הימים. וגם בדברי יעקב אבינו יש הרבה דברים שלא יהי' כן בימות המשיח כמו זבלון לחוף ימים ישכון. ובחלוקה דס' יחזקאל אינו כן. ובלעם אמר לבלק אשר יעשה העם הזה לעמך באחרית הימים וזה אינו בימות המשיח שכבר בטל ונעקר אומה מואב מן העולם. אלא משמעות אחרית הימים הוא סוף ימי התקופה שהמדבר עומד בו. מש"ה יעקב דיבר בתקופות הגלות ומה שיהי' ביציאת מצרים ומכניסתם לא"י בימי השופטים. שהי' נחשב כל המשך לביאה עד שנתיישבו בטח בסוף ימי דוד ושלמה ובלעם ג"כ דיבר בתקופה של כניסת א"י והאחזם בה ואחרית ימי תקופה זו הי' ימי דוד המלך ומשה רבינו דיבר בתקופה של חטאת ישראל כאשר החלו לסור מאחרי ה' אחרי שלמה המלך ומה שאמר וקראת וגו' הוא על סוף ימי הבית. והנביאים דברו על תקופת הגלות מש"ה כיוונו במה שאמרו באחרית הימים על סוף הגלות והוא ימות המשיח. ואחרי שכן אין מקום לדרש שרצה יעקב לגלות את הקץ של משיח אלא מדיוק הלשון ואגידה לכם. והגדה כאן הוא דבר סתר וסוד כמוס. ולמדו מזה כונה שניה דבאחרית הימים קאי על ימי העולם ג"כ והיינו ימות המשיח:





�  רש"י מז כח





�רבינו בחיי מט א:  ויתכן לפרש שכבר רמז לגאולת מצרים למעלה בתוך דבריו, כי מה שאמר והיה אלקים עמכם רמז להם גלות מצרים, ומה שאמר והשיב אתכם אל ארץ אבותיכם זו גאולת מצרים, שהרי ישראל ראוים היו ליכנס לארץ תכף צאתם ממצרים לולא עון מרגלים שעכבם במדבר ארבעים שנה, ואחר שרמז לגאולת מצרים הוסיף לרמוז הגאולה האחרונה הזו באחרית הימים לפי ששתיהן דומות זו לזו, וקבלה ביד הנביאים שעתידה גאולתנו זאת שתהיה בדמיון גאולת מצרים בהרבה ענינים, וגו' 





�מהר"ל, דרך החיים (פירוש על אבות) פ"ה משנה ד (ד"ה וכמו): שכשם שאברהם היה התחלה מן האבות כך היה יעקוב בתכלית האבות וסוף שלהם. ולפיכך מן יעקוב יורשים ישראל תכליתם ואחריתם.





�רש"י   מז:כח ויחי יעקב - למה פרשה זו סתומה לפי שכיון שנפטר יעקב אבינו נסתמו עיניהם ולבם של ישראל מצרת השעבוד שהתחילו לשעבדם. ד"א שבקש לגלות את הקץ לבניו ונסתם ממנו (ב"ר):


ועל זה שאל החזקוני (מז כח): וא"ת הרי יוסף מלך אחר פטירתו של יעקב. אלא י"ל כשנפטר יעקב התחילו לשעבד בהם מעט. ע"כ וכעין זה תירץ הגור אריה





�רמב"ן מז כח:  כבר הזכרתי (לעיל מג יד) כי רדת יעקב למצרים הוא גלותינו היום ביד החיה הרביעית (דניאל ז ז) רומי הרשעה





�רמב"ן מז כח:  כי בני יעקב הם עצמם סבבו רדתם שם במכירת יוסף אחיהם, ויעקב ירד שם מפני הרעב, וחשב להנצל עם בנו בבית אוהב לו, כי פרעה אוהב את יוסף וכבן לו, והיו סבורים לעלות משם ככלות הרעב מארץ כנען, כמו שאמרו (לעיל מז ד) לגור בארץ באנו כי אין מרעה לצאן אשר לעבדיך כי כבד הרעב בארץ כנען





�רמב"ן מז כח: והנה לא עלו, אבל ארך עליהם הגלות, ומת שם ועלו עצמותיו, וזקני פרעה ושריו העלוהו, ועשו עמו אבל כבד





�רמב"ן מז כח: וכן אנחנו עם רומי ואדום - אחינו הסיבונו ביאתינו בידם, כי כרתו ברית עם הרומיים ואגריפס המלך האחרון לבית שני ברח אליהם לעזרה, ומפני הרעב נלכדו אנשי ירושלים, והגלות ארך עלינו מאד, לא נודע קצו כשאר הגליות ואנחנו בו כמתים אומרים יבשו עצמותינו נגזרנו לנו, ויעלו אותנו מכל העמים מנחה לה', ויהיה להם אבל כבד בראותם כבודנו ואנחנו נראה בנקמת ה', יקימנו ונחיה לפניו





�  שבקש לגלות את הקץ. ב"ר (צו, א), ילקו"ש קנז מט





�ר' בחיי מז כח:  בקש יעקב לגלות את הקץ לבניו ונסתם ממנו, שהרי מה שכתוב את אשר יקרא אתכם באחרית הימים, הכוונה לימות המשיח בקץ הגלות הזה הארוך שאנו עומדים בו היום, כי כל עניני יעקב ומקריו הם רמז לגלותינו השלישי הזה, כי כן היה יעקב שלישי לאבות. ולפי שנרמז ענין המשיח בכלל דבריו כמו שאמר עד כי יבוא שילה, באה הפרשה הזאת סתומה לרמוז הקץ הסתום שהיה רוצה לגלותו ונסתם ממנו:





�חזקוני על בראשית פרק מט פסוק א:  …ושמעתי באחרית הימים של הקב"ה דהיינו בסוף חמשת אלפים ובקש יעקב לגלות הקץ ונסתלקה ממנו שכינה ותמה ואמר למה אלו אין ראויים לגלות להן הקץ והלא אין בהם חטא כלו' אין בכל שמות השבטים לא חי"ת ולא טי"ת השיבו רוח הקדש גם אין בכל אותיות שמות השבטים לא קו"ף ולא צד"י אם כן אינן ראויין לגלות הקץ ועל אשר קראת לבניך: להם אתה קורא, לי אין אתה קורא כד"א ולא אותי קראת יעקב כי יגעת בי ישראל אין המדה זו שלך הולך רכיל מגלה סוד וגו' כשראה יעקב כך הפליגן בדברים ואמר ראובן בכורי אתה:





�מט (א) ויקרא יעקב אל בניו ויאמר האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים: (ב) הקבצו ושמעו בני יעקב ושמעו אל ישראל אביכם:


רש"י מט  א ואגידה לכם - (ב"ר) בקש לגלות את הקץ ונסתלקה ממנו שכינה והתחיל אומר דברים אחרים:





�כלי יקר – מז כח: וכן פירש בעקידה, על המדרש (ילקו"ש קנז מט) האומר כשבקש יעקב לגלות הקץ אמר הקב"ה ולא אותי קראת יעקב (ישעיה מג כב) ר"ל שלא היית חס על כבודי, כי מידיעה זו ימשך נזק זה שלא יקראו אותי ולא יבקשו פני הדורות הקודמים ויבקשו לישב 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 מצוייה בינינו אפילו בזמן שאין הקץ נודע מ"מ רבים המה עמי הארץ המתישבים בארצות העמים ובונין להם בתים ספונים וחשובים ושל אבנים בנין הקיום, ובסבה זו לעולם אינן דורשין את פני ה' בכל לב להביאם אל ארצם, וע"כ הקב"ה מניחם שמה, 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 ואחוזה בארץ מצרים, על כן סמך לפסוק זה פסוק ויחי יעקב דלהורות שנזק זה הנמשך לאותן הדורות מחמת שהיה קצם נודע גרם לויחי יעקב אבל לא רוח יעקב, כי אם יעקב לבדו היה חי כדי שלא יגלה הקץ האחרון ושלא יתפשט נזק זה לדורות:





� ספר גור אריה  מז כח:  ויחי יעקב למה פרשה זו סתומה. ב"ר (צו, א). אף על גב שכמה פרשיות סתומות אינו מקשה רק בפרשה הזאת, לפי שהיא סתומה מכל וכל, שאין לה הפסק כמו שאר פרשיות סתומות. שהחלוק בין סתומות ובין פתוחות - שהסתומה היא מתחלת באותה שורה עצמה שמסיים בה הפרשה שלפניה, רק שמניח שיעור ט' אותיות, ופרשה פתוחה אינה מתחלת באותה שורה, אבל פרשה זו סתומה מכל וכל, ואין הפסק לה רק כמו סוף פסוק (כ"ה ברא"ם). ואין להקשות אחר שאין לה ריוח כלל שמא אינה פרשה בפני עצמה - והיא פרשה אחת עם פרשה שלפניה, שהפרשיות איזו סתומה ואיזו פתוחה הוא קבלה בידינו מעזרא הסופר, שהיה סופר מהיר בתורת משה, ופרשיות אלו אחר שמחלקין אותם לשתי פרשיות אם כן על כרחך היא קבלה בידינו. ועוד שאין ענין פרשה זו לזו, וצריך לומר שכל אחת פרשה בפני עצמה: 





�רש"י מז כח: ויחי יעקב - למה פרשה זו סתומה לפי שכיון שנפטר יעקב אבינו נסתמו עיניהם ולבם של ישראל מצרת השעבוד שהתחילו לשעבדם. ד"א שבקש לגלות את הקץ לבניו ונסתם ממנו (ב"ר):





�אור גדליהו (עמ' 142):  וביתר ביאור עפי"ד חז"ל בתו”כ ש"מה היו ההפסקות משמשות ליתן ריוח להתבונן בין פרשה לפרשה." ... ובמקום שאין הארת התורה בגלוי ... אז הפרשה היא ג"כ סתומה ... וכן כאן. אור הזה שנסתם בתוך הגלות היה אור גדול ביותר, כי נסתמה בתוך כלל ישראל החיות הזה של יעקוב אבינו 


	


�פסחים נו ע"א: תנו רבנן כיצד היו כורכין את שמע אומרים שמע ישראל ה' אלהינו ה' אחד ולא היו מפסיקין דברי רבי מאיר רבי יהודה אומר מפסיקין היו אלא שלא היו אומרים ברוך שם כבוד מלכותו לעולם ועד ואנן מאי טעמא אמרינן ליה כדדריש רבי שמעון בן לקיש דאמר רבי שמעון בן לקיש ויקרא יעקב אל בניו ויאמר האספו ואגידה לכם ביקש יעקב לגלות לבניו קץ הימין ונסתלקה ממנו שכינה אמר שמא חס ושלום יש במטתי פסול כאברהם שיצא ממנו ישמעאל ואבי יצחק שיצא ממנו עשו אמרו לו בניו שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד אמרו כשם שאין בלבך אלא אחד כך אין בלבנו אלא אחד באותה שעה פתח יעקב אבינו ואמר ברוך שם כבוד מלכותו לעולם ועד אמרי רבנן היכי נעביד נאמרוהו לא אמרו משה רבינו לא נאמרוהו אמרו יעקב התקינו שיהו אומרים אותו בחשאי אמר רבי יצחק אמרי דבי רבי אמי משל לבת מלך שהריחה ציקי קדירה אם תאמר יש לה גנאי לא תאמר יש לה צער התחילו עבדיה להביא בחשאי אמר רבי אבהו התקינו שיהו אומרים אותו בקול רם מפני תרעומת המינין ובנהרדעא דליכא מינין עד השתא אמרי לה בחשאי:





�ספר מנהגי ישורון, ע"י הרב אברהם אליעזר ב"ר אייזיק: טעם שאנו אומרים בק"ש הפסוק ברוך שם כבוד מלכותו וגו' בלחש: איתא באלה הדברים רבה פ' ב' למה ישראל אומרים בשכמל"ו בלחש , בשעה שעלה משה למרום גנבו מן המלאכים ולמדו לישראל


שם: אמר ר' שמואל בר נחמני משל לבן ביתו של מלך שהיתה לו בת בתולה רואה בגדים נאים ואומרה לו קח לי הבגדים הלללו והיה לוקח לה פעם אחת נכנס לפלטרין של מלך וראה קוזמירין (בגד נאה וחשוב) של מטרונה שם מה עשה גנב אותו ובא ונתנו לביתו התחיל מצוה אותה ואומר לה כל הבגדים שלקחתי לך לבוש אותם בפרהסיא אבל קוזמירין זה גנוב הוא אל תלבשי אותו אלא מן הדלת ולפנים.


כך אמר משה לישראל כל המצוות שנתתי לכם הוא ממה ששמעתי ממלאכי השרת שבו הם משבחים להקב"ה ונטלתי אותה מהם לכך תהיו אומרים אותה בלחישה עכ"ל.





�שם: וביו"כ אומרים אותה בקול רם , לפי שאנו כמלאכים לובשים לבנים לא אוכלים ולא שותים ואין בנו לא חטא ולא עוון. טעם אחר, משום דמשה לא אמרו על כי לא היו כולם בלב שלם ועדות שנמצא אחד מהם פסול בטלה כולה, לכך תקנו בלחש דאז מי שאין ליבו שלם לא יאמרו כלל. אבל ביו"כ עם ה' אלה וכולם מיחדים בלב שלם לכן אומרים בקול רם (אליהו זוטא בשם מ"מ סי' תתס"ט) .





�מדרש רבה ואתחנן פרשה ב: (לו) דבר אחר שמע ישראל רבנן אמרין בשעה שעלה משה למרום שמע למלאכי השרת שהיו אומרים להקב"ה בשכמל"ו והוריד אותה לישראל ולמה אין ישראל אומרים אותו בפרהסיא א"ר אסי למה הדבר דומה לאחד שגנב קוזמין מתוך פלטרין של מלך נתנה לה לאשתו ואמר לה אל תתקשטי בה בפרהסיא אלא בתוך ביתך אבל ביום הכפורים שהן נקיים כמלאכי השרת הן אומרים אותו בפרהסיא בשכמל"ו:





�רש"י ו  ד:  ה' אלקינו ה' אחד - ה' שהוא אלקינו עתה ולא אלקי העובדי כוכבים הוא עתיד להיות ה' אחד שנאמר כי אז אהפוך אל עמים שפה ברורה לקרוא כולם בשם ה' ונאמר ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד:





�אור גדליהו אות ה: ושמעתי ממקור נאמן שהרה"ק מרוזין זי"ע אמר על עצמו שכשהיה בן שש שנים פגש בהרב בעל התניא זצ"ל, ושאל אותו הרוזינער כשמקבלים עומ"ש ואומרים שמע ישראל וכו' אחד הרי הכל בטל אליו יתב"ש, כי "אחד" היינו שאין עוד מלבדו, וא"כ איך אומרים אחרי כן "ואהבת את ד'", הרי האדם הוא בטל במציאות ד', שהכל "אחד", ואין שום דבר מבלעדי ד' יתברך. ואמר הרוזינער שהרב בעל התניא אמר לו תירוץ על זה והאריך בזה שש שעות. ע"ש בהאור גדליהו





�עולות הראייה ד"ה אחד: במצב העליה אין אחר אחד מה לספר כלל, כי הוא כולל הכל ... אבל בהמשך סדר המעשה לעולם הפירוש הוא מוכרח, אלא שאינו גלוי כל זמן שיש לגוף שמוש עצמי מנטיתו הפרטית, כ"א ביום הכפורים, שצרכי הגוף בטלים אז, כח האחדות מתפשט יפה בגלוי במעשה, ואפשר לומר בשכמל"ו בקול רם.





�מז כט: ויקרבו ימי ישראל למות ויקרא לבנו ליוסף ויאמר לו אם נא מצאתי חן בעיניך שים נא ידך תחת ירכי ועשית עמדי חסד ואמת אל נא תקברני במצרים: (ל) ושכבתי עם אבתי ונשאתני ממצרים וקברתני בקברתם ויאמר אנכי אעשה כדברך: (לא) ויאמר השבעה לי וישבע לו וישתחו ישראל על ראש המטה:





�Rab S.R. Hirsch pág. 644, ד"ה Iaakov





�רש"י ד"ה כאשר השביעך: ואם לא בשביל השבועה לא הייתי מניחך אבל ירא לומר עבור על השבועה שלא יאמר [יוסף] אם כן אעבור על שבועה שנשבעתי לך שלא אגלה על לשון הקודש שאני מכיר עודף על שבעים לשון ואתה אינך מכיר בו כדאיתא במסכת סוטה (דף לג).





�Rab Hirsch, Ibíd.


 


�מז כח (ריש הפרשה) – שם עושה חמש השואות בין שתי הגלויות





�וזקני פרעה שוריו העלוהו ועשו עמו אבל כבד ….והגלות ארך עלינו מאד … ואנחנו בו כמתים … ויעלו אותנו מכל העמים … ויהיה להם אבל כבד בראותם כבודנו





�מח (ז) ואני בבאי מפדן מתה עלי רחל בארץ כנען בדרך בעוד כברת ארץ לבא אפרתה ואקברה שם בדרך אפרת הוא בית לחם:





�מהר"ל,  נצח ישראל, סוף פרק א: נקברה רחל בדרך, שאם היתה נקברת רחל במערה, לא היה אצל ישראל, שהם בגלות שלהם, כח המקבץ והמאחד את ישראל בגלות שלהם. אבל נשאר בישראל כח המאחד את ישראל, רק שאינו בפעל רק בכח בלבד. ולכך רחל, שהיא כח המאחד את ישראל, שהרי כל ישראל נקראו על שמה, נקברה בדרך. ולכך מבקשת רחמים עד שיהיו ישראל מקובצים בארצם לגמרי. ואם לא נקברה רחל - שהיא עקרת הבית המקבץ את ישראל - בדרך, כבר נחלקו ישראל חס ושלום, ולא היה אצלם עוד כח מקבץ ומאסף את ישראל.





�נ מט: ויבכו אתו מצרים שבעים יום





�נ (ז) ויעל יוסף לקבר את אביו ויעלו אתו כל עבדי פרעה זקני ביתו וכל זקני ארץ מצרים: (ח) וכל בית יוסף ואחיו ובית אביו רק טפם וצאנם ובקרם עזבו בארץ גשן: (ט) ויעל עמו גם רכב גם פרשים ויהי המחנה כבד מאד:





�סוטה יג א: בראשית נ י: ויבאו עד גרן האטד אשר בעבר הירדן – וכי גורן יש לאטד, א"ר אבהו מלמד שהקיפוהו כתרים לארונו של יעקב כגורן זה שמקיפים לו אטד, שבאו בני עשו ובני ישמעאל ובני קטורה ותלאו כתריהם בארונו של יעקב





�Tenía treinta años cuando comenzó a gobernar y ciento diez cuando falleció. Sobre esto comenta el Abarbanel: 


והוא דבר גדול ומבהיל מאד לא ראיתי כמוהו בכל ספורי דברי הימים אשר למלכי רומי שריו וסגניו ולשאר הימים.





�אברבנאל (סוף הפרשה): והנה לא צוה יוסף שיקברוהו במערת המכפלה כמו שצוה אביו לפי שהיה יודע יוסף  את אחיו שמיד אחרי מותו לא יוליכוהו לארץ כנען לפי שידע שלא יתן פרעה מקום ולא רשות לזה אלא שיקבר במצרים לזכרון גדולתו ומעשיו וזהו מה שאמר וימת יוסף בן מאה ועשר שנים ויחנטו אותו ויישם בארון במצרים.





�סוטה ט: במדה שאדם מודד מודדיו לו, יוסף זכה לקבור את אביו ואין באחיו גדול ממנו, לפיכך זכה שנתעסק בו משה שאין בישראל גדול ממנו, שנאמר (ר"פ בשלח) ויקח משה את עצמות יוסף עמו.
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�מט (לג) ויכל יעקב לצות את בניו ויאסף רגליו אל המטה ויגוע ויאסף אל עמיו:





�רש"י נ לג ד"ה ויגוע ויאסף: ומיתה לא נאמרה בו ואמרו רבותינו (תענית ה:) יעקוב אבינו לא מת


(ואע"פ שכתוב "ויקרבו ימי ישראל למות", זה גופא ראייה, שהרי רק קירבה למיתה כתוב פה ולא מיתה עצמה, כנ"ל)





�מט (לג) ויכל יעקב לצות את בניו ויאסף רגליו אל המטה ויגוע ויאסף אל עמיו:





�נ (ב) ויצו יוסף את עבדיו את הרפאים לחנט את אביו ויחנטו הרפאים את ישראל:





�נ (ג) וימלאו לו ארבעים יום כי כן ימלאו ימי החנטים ויבכו אתו מצרים שבעים יום:





�תענית שם: א"ר יוחנן יעקוב אבינו לא מת, אמר ליה רב נחמן לרב יצחק, וכי בכדי ספדו ספדיא וחנטן חנטיא





�תענית שם: אמר ליה, מקרא אני דורש (ירמיה ל) ואתה אל תירא עבדי יעקוב וגו' כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים, מקיש הוא לזרעו, מה זרעו בחיים אף הוא בחיים ורש"י ותוס' שם הסבירו כפשוטם ועיין בתורה תמימה בפסוק זה שהאריך





� של"ה: ענין יעקוב אבינו לא מת, כי היו בו שני עניינים של נפש, החלק של יעקוב כבר מת מאבילות של יוסף, ואחר כך "ותחי רוח יעקוב" וחלק זה שוב לא מת, רק "ויקרבו ימי ישראל למות" והוא החלק הנקרא ישראל ... היא במעלה יתירה מחלק יעקוב. ... זהו "ועשית עמדי" כלומר עם "ישראל" הנזכר. 


רמב"ן מז כט: כי שם יעקב נאמר על מדות הגוף בעניני הגוף בעולם הזה, כי מה שנקרא יעקב על שם וידו אוחזת בעקב עשו (בראשית כה, כו), ושם ישראל נאמר על מדות הנפש הוא שכתוב (שם לב, כט) כי שרית עם אלהים:





�סוף הפרשה





�רמב"ן, בראשית מט לג: ויגוע ויאסף ומיתה לא נאמרה בו, ואמרו רבותינו (תענית ה) יעקב אבינו לא מת, לשון רש"י ולדעת רבותינו, הרי יעקב הזכיר מיתה בעצמו (לעיל מח כא) הנה אנכי מת והיה אלקים עמכם ואולי לא ידע הוא בנפשו, או שלא רצה לתת כבוד לשמו וכן (להלן נ טו) ויראו אחי יוסף כי מת אביהם, כי להם מת הוא, או שלא ידעו הם בזה כלל וענין המדרש הזה כי נפשות הצדיקים צרורות בצרור החיים, וזו תחופף עליו כל היום, לובשת לבושה השני שלא יפשטנה ערומה, כיעקב, או תתלבש לעתים מזומנות ויובן הענין הזה במסכת שבת (קנב:) ובמסכת כתובות (קג):





�רבינו בחיי:  ועל דרך הקבלה יעקב אבינו לא מת שלא היתה מדתו כענין שאר מדות הקצוות שהן גורמות הפכים, ובאור זה כי מדתו הוא המכריע ואע"פ שהוא כלול מכל המדות ומקבל מהן בעבור שהוא עולה דרך סלולה עד ראשית הראשית שהוא מקור החיים, על כן אמרו ביעקב לא מת ולא אמרו כן על אברהם ויצחק לפי שהן מדות הקצוות לימין ולשמאל





�גור אריה ד"ה ואמרו רז"ל … ולפי זה אם נמצא שני דברים מתיחסים ביחד אי אפשר לומר שהאחד יתואר במציאות והאחד יתואר בהעדר שמאחר שהם מתיחסים אי אפשר לומר כך שהרי המציאות וההעדר אין להם התיחסות. וידוע כי האב והבן מתיחסים ביחד וא"כ ראוי לומר שאם הבן בחיים שגם האב בחיים מאחר שהאב והבן מצטרפים. (עיין שם שהאריך ונתן עוד תירוץ) 





�מהר"ל, דרך החיים (על אבות) ה ד: לכך אמרו (תענית ה ע"א): יעקוב אבינו לא מת, והנה הוא בטובה נצחית אשר לא יסולק כלל - מורה על טוב ישראל שיהיו נצחיים. ומפני כי יהיה העולם הכל רוחני ... ולפיכך מורה על זה מה שאמרו רבותינו ז"ל שיעקוב אבינו לא מת, ואין ספק כי חיי יעקוב עתה הם רוחניים, לא כמו חיים האלו שהם טבעיים, ודבר זה מבואר. 





�רבינו בחיי :פירוש לא מת לא טעם טעם מיתה





�רבינו בחיי : או יהיה ענין לא מת כי נפשו של יעקב היה מרחפת על גופו תמיד לתוקף קדושתו כי שאר נפשות הצדיקים שאינם במדרגת הקדושה כמוהו חוזרות לשרשן ולעקרן וכיון שעלו לא ירדו, אבל יעקב לקדושת גופו ומעלתו היתה נפשו עולה ויורדת  





�דרך ד' (א ג  יב): אמנם בצאת הנשמה מהגוף ולכתה אל עולם הנשמות, הנה שם מתפשטת ומזדהרת בזהירה, כפי מה שראוי לה על פי מעשיה, ובמה שהיא משגת שם כל זמן היותה שם – מתחזקת ממה שנחלשה בגוף, ומזדמנת יותר למה שראוי שתעשה בזמן התחייה, עד שכשתשוב בזמן הראוי, תוכל לפעול בו הפעולה הנאותה לה





� ובבא בתרא יז. שבנימין, עמרם, ישי וכלאב בן דוד לא הוסיפו לגופם שום עכירות ע"י מעשיהם, ומ"מ הצרכו למות בעטיו (= הזוהמא) של נחש. עיין בדעת תבונות סימן עב





�רבינו בחיי :והכח הגדול הזה אינו נמצא רק לקדושים אשר בארץ יחידי הדורות כגון רבינו הקדוש, ומזה דרשו רז"ל בכתובות פרק הנושא (דף ק"ג) כל בי שמשי הוה אתי לביתיה (כל ערב שבת היה בא לביתו) יומא חד אתיא שבבותיה וקא קריא אבבא (יום אחד באה שכנה וקראה על הפתח) אמרה לה אמתיה שתיקי דרבינו יתיב (אמרה לה שפחתו: שתקי, דרבי יושב) כששמע רבי תו לא אתא (שוב לא בא) שלא להוציא לעז על הצדיקים הראשונים, כלומר שחזרה נשמתם לשרשה ולא הגיעו אל המעלה הזאת להיות להם כח גדול כל כך כמו רבינו הקדוש, וכ"ש ביעקב אבינו שנתקדש בג' קדושות, בקדושת אברהם שנתקדש במצות מילה קודם שיוליד יצחק, ובקדושת יצחק שנתקדש בעקדה על גבי המזבח להיות עולה תמימה, ובקדושת עצמו שהוא שלישי לאבות תשלום המרכבה ולא היה בזרעו שום פסול, ומטעם זה נראה לומר שנקרא הקב"ה על שמו (ישעיה כט) קדוש יעקב, ולא מצאנו קדוש אברהם קדוש יצחק:





�חזקוני





�רבינו בחיי: יעקב אבינו שנתקדש בג' קדושות, בקדושת אברהם שנתקדש במצות מילה קודם שיוליד יצחק, ובקדושת יצחק שנתקדש בעקדה על גבי המזבח להיות עולה תמימה, ובקדושת עצמו שהוא שלישי לאבות תשלום המרכבה ולא היה בזרעו שום פסול, ומטעם זה נראה לומר שנקרא הקב"ה על שמו (ישעיה כט) קדוש יעקב, ולא מצאנו קדוש אברהם קדוש יצחק:





�רב צדוק הכהן,מחשבות חרוץ, ס' ז דף 36: דיעקוב אבינו לא מת (תענית ה: ואע"פ שחנטו חנטיא וספדו ספדיא וקברו קבריא, הכל כפי המושג בעוה"ז ובאמת לא מת, ודבר זה אינו מושג כלל בעוה"ז רק דרך חוקה כמו שגוף ענין המיתה היא ג"כ חוקה דאי אתה רשאי להרהר רק דכבר גזר





�רבינו בחיי:  ולפיכך יעקב אבינו לא מת אך נשאר קיים בגוף ובנפש, הגוף הזה הוא הגוף השני הדק שבו הנפש מתלבשת בצורת גוף ויש לו ממש אבל הוא דק עד מאד מתלבשת בו לעתים מזומנות והוא מערב שבת לערב שבת או מיום הכפורים ליום הכפורים הוא משוטט בעולם בשליחותו של הקב"ה ומתראה למי שהוא חפץ בו כי הראשון הגס נחנט ונקבר כפשוטו של מקרא, וזהו מאמר החכם שאמר מקרא אני דורש שנאמר (ירמיה מו) הנני מושיעך ואת זרעך, מקיש הוא לזרעו מה זרעו בחיים אף הוא בחיים כלומר מה זרעו בחיים בגוף ובנפש אף הוא בחיים בגוף ובנפש והוא הגוף שהזכרתי:


ונראה לי כי לזה רמזו באיכה רבתי שדרשו שם (איכה ב) ויבער ביעקב כאש להבה, כשהפורענות באה לישראל אין מרגיש בה אלא יעקב שנאמר ויבער ביעקב, וכשהטובה באה לישראל אין מרגיש בה אלא יעקב שנאמר (תהלים יד) יגל יעקב ישמח ישראל ע"כ, ומן הידוע כי לשון מרגיש אינו נופל על הגוף שנחנט ונקבר כי אם על הגוף הדק שיש בו ממש והוא בעל הרגש, וזהו ענין רבינו הקדוש שבכתובות והנהו קפולאי במס' שבת פרק השואל, וכ"ש ביעקב שדיוקנו חקוקה בכסא הכבוד





�רבינו בחיי:  וזהו סוד הכתוב (משלי י ב) וצדקה תציל ממות





�רמב"ן, הקדמה לשמות





�אור גדליהו, שם: ובזוה"ק (פ' ויחי רטז.) דפרשה זו סתומה כדי שלא להפסיק ביו מה דכתיב ויפרו וירבו מאד לויחי יעקוב, ואולי הרונה כנ"ל שחיות הזה של יעק"א נסתמה בתוך כלל ישראל, וכמו דאיתא שיעק"א ראה את האילן עומד על פרקו, וכבר נולדו כל הששים רבוא





�אור גדליהו (פ' ויחי ליקוטי דברים): ספר בראשית נקרא ספר יצירה, וכמו שמבאר הרמב"ן בסוף הפרשה כי בו חדוש העולם ויצירת כל נוצר ובמקרי האבות שהם כענין יצירה לזרעם מפני שכל  (מה שאירע להם) ציורי דברים לרמוז (או) להודיע כל העתיד לבא להם, ןאין הכוונה שמעשי האבות באים רק להודיע מה שעתיד לבא ומה שעתיד להיות, כי אי נפקא מינה לנו בידיעה זו, רק שהם יצירה, שמעשה האבות הם זריעה למה שיצמח אח"כ במעשה הבנים. 
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