
פרשת וישלח – Bitajón

La vida de Abraham fue como el sol naciente que se vuelve todavía más brillante. Con enorme bendición en todos sus emprendimientos, enfrentó solo al resto del mundo, convocándolos al altar del Dios único. A pesar de eso, no fue odiado ni envidiado, sino sumamente reverenciado como el נשיא אלוקים .

Durante la vida de Itzjak la luz comenzó a atenuar. El sol que había brillado para su padre ya había pasado su cenit y comenzaba a descender. Aislado debido a que "caminaba ante Dios", sus contemporáneos lo envidiaban por la bendición Divina que recibía. Itzjak debió recluirse en sí mismo y en su familia. Con el nacimiento de Itzjak, comenzó a volverse realidad el mal presagio de גר יהיה זרעך
.  Finalmente, con Iaakov las sombras de la noche se cerraron. Toda su vida fue una concatenación de pruebas y tribulaciones
. 





Sin embargo, tal como la noche precede al alba, Iaakov representa el propósito del pueblo judío. Así como Abraham fue el comienzo del pueblo judío, Iaakov fue quien proveyó la herencia espiritual del pueblo así como su futuro mesiánico
. 

La vida de Iaakov fue una gran penuria: el odio de Esav, los engaños de Laván, la violación de Dina y el odio de los hermanos hacia Iosef. Iaakov escapó de Esav para caer en los brazos de Laván. Luego escapó de los engaños diarios de Laván y su corrupción masiva para regresar a las manos de Esav. Su hermano, con su poderoso ejército, estaba dispuesto a matarlo. Después Iaakov perdió a Iosef y entonces, en medio de una terrible hambruna, pareció que perdía también a Shimon. Él temió que Biniamin corriera la misma suerte. En su vida no hubo ninguna pausa.  

Maariv y Bitajón

Sabemos que Iaakov introdujo la plegaria de Maariv
, la plegaria que se dice cuando es de noche; cuando no tenemos claridad tomamos conciencia de nuestra propia vulnerabilidad y tenemos que maximizar nuestra confianza en D'os. En la plegaria de Maariv, le pedimos a D'os: "Así como cuando antes me encontraba en medio de la oscuridad y Tú me mostraste la luz, nuevamente sácame de la oscuridad hacia la luz". No podemos ver, el mundo se vuelve un lugar inseguro, la Voluntad Divina está oculta, no tenemos más opción que volvernos hacia nuestro interior y confiar en nuestra fe
. El אמת ויציב de שחרית se vuelve el אמת ואמונה deמעריב 
. La metodología de la fe –que la noche  lleva al alba- nos fue enseñada por Iaakov. 

 
Precisamente en este punto, cuando nos vemos obligados a ir más lejos de aquello que normalmente podemos ver, nos vemos forzados a dar un salto de fe, confiando que podemos ir más profundo y más lejos de lo que hemos llegado hasta ese momento. Por eso, la bendición de la mañana de אמת ויציב se refiere sólo al pasado, al Éxodo, mientras que la berajá de la noche de אמת ואמונה ya provee una visión de la finalización de la historia, la era Mesiánica, y toda la protección Divina que necesitamos para llegar allí
. 

  
¿Pero fue Iaakov el primero en experimentar esto? ¿Acaso no podemos decir que Itzjak también vivió una vida de la מדת הדין de D'os (en contraste con Abraham Avinu que reflejaba la מדת החסד)?
 La Irat Shamaim de Itzjak lo llevó a retrotraerse y a limitar sus actos por miedo a que sus acciones pudieran ser negativas. Esto impidió que su servicio a Dios pudiera ser activo, como en el caso de Abraham Avinu
. De hecho, su Midá reflejó el lado humano de la Midat HaDin de Dios
, el atributo de la Justicia Divina. 

 
Sin embargo, el Zohar encuentra una diferencia significativa entre Itzjak y Iaakov. La vida de Itzjak, que es llamada por el Zohar דניא קשיא, estuvo sujeta a un grado mayor de severidad que la vida de Iaakov, la cual es llamada por el Zohar  דניא רפיא. 


Esto es desconcertante. La biografía de Iaakov revela más dificultades y oscuridad que la vida de Itzjak. Sin embargo, esto se vio superado de dos maneras. En primer lugar, él no descendió de las vertiginosas alturas de reconocimiento y esplendor que había alcanzado Abraham Avinu al final de su vida y que fue parte de la realidad de Itzjak. En segundo lugar, la noche de Iaakov llegó justo antes del alba, cuando la luz nuevamente iba a brillar claramente
. 

Bitajón e Hishtadluא
Teniendo esto en cuenta, regresemos a nuestra parashá. Iaakov está a punto de encontrarse con su hermano Esav, quien manifestó todas las intenciones de matarlo
. Esto es la oscuridad más absoluta. En preparación para este encuentro, Iaakov realiza una triple hishtadlut: דורון,  תפילהy מלחמה. 
   
¿Acaso estos esfuerzos no fueron un poco exagerados? ¿Dónde estaba la fe de Iaakov? El Rambán afirma que no se trataba de una falta de Bitajón. Por el contrario, Iaakov no quería confiar en su propia rectitud para que D'os lo salvara, especialmente en circunstancias que aparentemente requerían un milagro
. Sabemos que Iaakov hizo lo correcto porque sus actos son considerados como un paradigma que enseña a las generaciones futuras cómo deben enfrentarse con Edom
. 

Existe un delicado equilibrio entre esfuerzo y fe, entre no confiar en los milagros por un lado y no hacer más de lo necesario, por otro lado. 

Tenemos que permitir que el esfuerzo humano llegue tan lejos como sea razonable
. La Torá está repleta de ejemplos de esta expectativa respecto a que la persona actúe - (דברים טו) וברכך בכל אשר תעשה, (שם יא) ואספת דגנך ותירושך. 
 Sin embargo, después de haber hecho nuestra parte, podemos ponernos en las manos de D'os y decirle: "D'os, yo hice mi parte; ahora todo depende de Ti. Ahora todo está en tus manos – apoyar y completar nuestros esfuerzos, a través de un milagro si es necesario, o negarlos"
 Ése es Su asunto; no el nuestro.  
El punto en el cual abandonamos nuestros esfuerzos y nos ponemos en manos de D'os es un asunto difícil. Porque mientras más Bitajón tiene la persona, menos hishtadlut precisa
. Es como si D'os dijera: "Confía en Mí, Yo te cuidaré. Si crees en otras cosas, voy a dejar que ellas se hagan cargo de ti tanto como tú lo desees. Luego ven a Mí por el resto. Ve tan lejos como lo desees con tu hishtadlut. Pero al final deja un poco de espacio para tu Bitajón
". Midá Kenegued Midá
. 

Si en verdad es algo que depende de nuestro nivel de Bitajón, entonces ¿por qué Iaakov se esforzó tanto? ¿Acaso D'os no le dijo en la parashá de la semana pasada que הנה אנכי עמך – he aquí que Yo estoy contigo?
 ¿Acaso esto no era una garantía respecto a que D'os se haría cargo de todo en su lugar?
 ¿Acaso D'os no nos dijo que éste era uno de Sus grandes mensajes para nosotros?   
"ויאמר כי אהיה עמך" (שמות ג יב), "יהי ה' אלהינו עמנו" (מ"א ח ו)

A pesar de que Iaakov no hizo todo correctamente
, de todas maneras nunca vemos que sea criticado por una falta de fe. Aparentemente él actuó tal como debía hacerlo. Para entender esto, será útil comparar el bitajón de Iaakov con un caso en el cual hubo una falta de bitajón, cuando Iosef le pidió al Sar HaMashkim que lo recordara ante el rey. El acto de Iosef provocó que se extendiera su encarcelamiento otros dos años
.


¿Cuál fue el error de la hishtadlut de Iosef, una pequeña oración comparada con el caso de Iaakov Avinu, lo cual involucró un esfuerzo masivo? 

Respecto a Iaakov Avinu podemos preguntarnos si acaso él también no había recibido la promesa de D'os de que llegaría sano y salvo a la tierra
. Esta pregunta es bastante inquietante y uno de los comentaristas afirma que de hecho Iaakov se arrepintió de haber enviado sus mensajeros a Esav y la razón por la cual temía era por esa deficiencia de Bitajón, que ahora lo dejaría a la merced de los planes malvados de su hermano
.  Sin embargo, lo más probable es que Iaakov Avinu considerara la promesa que D'os le había hecho como una promesa condicional – algo que podía ser socavado si sus propios actos no eran perfectos. Y, debido a que era tan tzadik, temía no ser digno de recibir la salvación Divina
. Tal vez había actuado incorrectamente al anular el pacto con Laván, o tal vez había cometido alguna otra equivocación
. Durante ese período no había estudiado Torá, porque estaba atendiendo al rebaño de Laván, y  se había casado con dos hermanas, algo que tal vez no era correcto
.


Además, Iaakov sabía que Esav estaba poniendo en la balanza sus propios méritos. Después de todo, Esav había vivido todo el tiempo en la Tierra Santa, mientras que Iaakov había pasado los últimos veinte años fuera de Israel, alejado de la santidad. En segundo lugar, Esav era muy elevado en Kibud Av VeEm. Incluso en el momento en que estuvo más enojado, cuando decidió que mataría a Iaakov, Esav estuvo decidido a esperar hasta que falleciera su padre para no provocarle ningún dolor
. Iaakov, por otro lado, había estado ausente durante todo ese tiempo y por lo tanto no había sido capaz de cumplir con la mitzvá de Kibud Av VeEm. (Y, de hecho, Iaakov tenía razón de preocuparse, porque finalmente él mismo sufrió las consecuencias de estar alejado al ser separado de Iosef durante veintidós años, מדה כנגד מדה
. Y, a pesar de que Iaakov fue a Laván con la bendición de sus padres, de todas maneras su madre lo había enviado con la condición de que fuera por siete años y no más que eso
.) 


Iaakov también pensó que era posible que hubiera entendido mal la promesa. Cuando él partió de la casa de Laván, D'os le había dicho: ויאמר ידוד אל יעקב שוב אל ארץ אבותיך ולמולדתך ואהיה עמך 
. Sin embargo, tal vez esto se refería a todas las cosas malas, pero no a Esav con todos sus méritos. Tal vez la garantía era que él lograría entrar sin percances a la Tierra Santa, pero no se extendía más allá de eso. De hecho, en el momento Iaakov sólo había pedido: ושמרני בדרך הזה אשר אנכי הולך.
  D'os había prometido que los hijos de Iaakov heredarían la Tierra, והיה זרעך כעפר הארץ, esto sólo tendría lugar después de entrar a la tierra y tener hijos allí
. 
Todo esto explica por qué Iaakov invirtió todos los esfuerzos humanamente posibles para lograr un buen resultado. Pero la Torá nos dice que Iaakov sintió un gran miedo – ויירא יעקוב מאד ויצר לו.
 Sin duda esto muestra una falta de Bitajón. En una explicación increíble, Rashi nos dice que hay dos palabras para su temor: ויירא y ויצר. Porque Iaakov no solo temió que lo mataran, sino que también temió volverse un asesino
.  

 ויירא יעקב מאד
 al saber que cuatrocientos asesinos entrenados habían sido enviados a encontrarse con él
. Esto, a pesar de las claras promesa que D'os le había hecho en בית אל y en חרן. 

Tal vez, él había pecado y no sería digno de merecer el milagro que sería necesario para salvarlo
. Pero incluso si era digno, tal vez eso no se extendía también a sus hijos
. Y en una de las cosas más memorables que fueron dichas en la historia, Iaakov agregó: "Tal vez, he gastado todos mis méritos. קטנתי מכל החסדים – Me he empequeñecido a través de toda la bondad que Has hecho conmigo
. Todo esto le provocó confusión respecto a qué debía hacer, agregando esto al miedo
. Pero nunca vemos que el temor de Iaakov, a pesar de la promesa Divina, sea considerado como una falta de fe
.  

Esto nos muestra que bitajón no significa que no se deba tener miedo. A veces, quienes no tienen miedo simplemente están siendo irresponsables y confunden esa falta de responsabilidad con una cualidad sagrada. El Abarbanel señala que Iaakov valoraba su vida y por eso temía perderla. Él señala que quienes van a la guerra sin sentir este temor simplemente no entienden el valor de su propia vida y por cierto tampoco el valor de la vida de los demás
. El bitajón de Iaakov quedó expresado cuando, a pesar de su miedo, confió en que D'os lo guiaría para atravesar esa situación y que no necesitaba escapar de ella. 


Pero, dejando de lado las preocupaciones singulares de Iaakov, hay buenas razones para explicar por qué los actos de Iaakov se mantuvieron dentro del reino de la Hishtadlut aceptable, mientras que los espías e incluso Iosef HaTzadik se metieron en problemas debido a su hishtadlut.  


En primer lugar, la histadlut de Iaakov fue en una dirección sensible. Reflejaban el rango normal de actos inteligentes que alguien tomaría ante esa situación. Ofrecer regalos, prepararse para la guerra y rezar es exactamente lo que uno debería hacer en esa situación. (De hecho, de la división que efectuó Iaakov de su familia en dos grupos los Sabios aprenden que no se debe invertir en una sola cosa
).  ¿Pero por qué Iaakov no podía simplemente confiar que tuviera lugar un milagro? ¿Por qué no podía tener fe a ese nivel? El Jazón Ish explica que esperar un milagro no es tener fe, sino que es un acto de desesperación. Uno está golpeado y dispuesto a probar cualquier cosa. La hishtadlut debe relacionarse con el mundo de lo natural y no con lo milagroso, porque es en este mundo natural donde los esfuerzos pueden gobernar y tener efecto
. Éste fue precisamente el problema del pedido de Iosef al mayordomo. Dado que las posibilidades de que éste realmente pudiera llegar a cumplir con el pedido de Iosef eran mínimas, hubiera sido necesario un milagro para que pudiera ayudarlo. 


En segundo lugar, una parte de su hishtadlut fue en la dirección de bitajón; implicó rezar a Dios. D'os quiso que el hombre pudiera ejercer su libre albedrío, que actuara en el mundo; y elegir implica actuar –actuar para hacer el bien o el mal. Pero también podemos elegir tener fe –fe en que D'os nos cuidará- y elegir tener gratitud porque D'os lo haga
.

נותן לחם לכל בשר כי לעולם חסדו (תהלים קלו)
Todo monoteísta cree que D'os tiene el poder de hacer cualquier cosa; sólo Sus fieles creen que Él siempre aplicará su poder para protegerlos.
 Iaakov expresó esto en su hishtadlut al rezar.  

En tercer lugar, Iaakov estaba realizando hishtadlut con el objetivo de concretar el resultado que ya sabía que se le había prometido
. 
Y, lo más importante, Iaakov Avinu confiaba en cualquier resultado que Dios le otorgara. No tenía un bitajón condicional: si Tú me salvas entonces  creeré en Ti. Como remarca el Jazón Ish, bitajón no implica tener que creer que tendrá lugar el mejor de los escenarios. Más bien, Bitajón significa creer que nada de lo que ocurre en el mundo es circunstancial o al azar
. Bitajón, como todas las cualidades, tiene múltiples niveles. El nivel más elevado de Bitajón es el de aquél que confía en D'os sin decir que D'os lo ayudará debido a tal o cual razón. Porque... ¿quién puede asegurar que eso será en última instancia el bien verdadero? Tal vez es justamente lo contrario
.  Esto no significa que Iaakov no pudiera desear ese resultado, rezar por eso y actuar para lograrlo. Pero él lo hizo teniendo conocimiento de que no controlaba los resultados. La persona recibió la posibilidad de hacer hishtadlut. Pero D'os siempre es el que decide el resultado final. 

Iosef, en cambio, tenía un plan sumamente definido en el cual confiaba, el cumplimiento de sus dos sueños. Estaba tan convencido de eso que no se reveló ante sus hermanos evitándole a su padre más sufrimiento
. Él ni siquiera envió a su padre un mensajero cuando se elevó en los rangos dentro de la casa de Potifar. Al final de cuentas, Jevrón quedaba solamente a seis días de distancia
.

 ¡Iosef sabía cuál debía ser el resultado! Si le hubiera enviado un mensaje a su padre mientras se encontraba en la casa de Potifar, su padre lo habría redimido a cualquier costo llevándolo de regreso a su hogar. Pero de esa manera Iosef no podría ver que se cumpliera su sueño
.

Hay quienes opinan que el esfuerzo de Iosef habría sido adecuado para alguien con un nivel más bajo de bitajón, pero no para él
. Otros dicen que el error de Iosef fue confiar en que esa tarea fuera llevada a cabo por otro ser humano y no por D'os mismo. El Rab Dushinsky, trabajando sobre esta idea, opina que en verdad no se trata en absoluto de un tema de un nivel bajo de bitajón. Por el contrario, simplemente era un asunto de Midá Kenegued Midá. Iosef eligió un recipiente natural (humano) para su redención. Habiendo elegido un camino natural, ése fue el camino que se abrió para él y dado que los caminos no naturales habían sido cerrados, debió soportar el proceso
. El Jumash puede leerse como lecciones de Bitajón y de su relación con la hishtadlut. Iaakov, en su encuentro con Esav, sigue siendo el ejemplo perfecto del equilibrio adecuado. 

�מהר"ל,  דרך חיים על אבות (פרק ה משנה ד):  ויצחק היה התחלתו בטובה וברכה ובסוף חששו עיניו מראות, ובמדרש (ב"ר פס"ה) יצחק חדש יסורין שנאמר ויהי כי זקן יצחק ותכהן עיניו וגו', וזה מוכח על ישראל שמתחלה היו בטובה ולבסוף חשכו עיניהם מכח הגלות והשעבוד תחת האומות.





�Rab Elie Munk, The World of Prayer, Vol. 1, pág. 5: Las horas de las plegarias y sus significados en nombre de Rashi y Tosafot.


�מהר"ל,  דרך חיים על אבות (פרק ה משנה ד):  שכשם שאברהם היה התחלה מן האבות כך היה יעקב בתכלית האבות וסוף שלהם, ולפיכך מן יעקב יורשים ישראל תכליתם ואחריתם כי יעקב בסוף ותכלית האבות וירשו הבנים ענינו.





�En Berachot 26b, los Sabios mantienen una disputa respecto a si los tres momentos de las plegarias derivan del momento en que se realizaban los sacrificios o si fueron implementados por los Avot: 





ברכות כו:  אמר רבי יוסי ברבי חנינא תפלות אבות תקנום, ר' יהושע בן לוי אמר תפלות כנגד תמידים תקנום  (שנאמר ונשלמה פרים שפתינו – הושע יד: ג) . תניא כוותיה דרבי יוסי ברבי חנינא:


אברהם תקן תפלת שחרית שנאמר וישכם אברהם בבוקר אל המקום אשר עמד שם את פני ד' ואין עמידה אלא תפלה שנאמר ויעמוד פנחס ויתפלל ותעצור המגפה 


יצחק תקן תפלת המנחה שנאמר ויצא יצחק לשוח בשדה לפנות ערב ואין שיחה אלא תפלה שנאמר תפלה לעני כי יעטוף ולפני ד' ישפוך שיחו


 יעקב תקן תפלת ערבית שנאמר ויפגע במקום וילן שם כי בא השמש ואין פגיעה אלא תפלה שנאמר ואל תשא בעדם רנה


"בחרבי ובקשתי"…"תרגם בצלותי ובבעותי"


גור אריה שם: …קרא אונקלוס התפלה של הצדיק חרב דהיא קורעת עליונים ותחתונים, והתחינה קשת מפני שהוא מתקשה מאד בתפלתו"





�משנה ברורה א:א:  יה"ר מלפניך ה' או"א כשם שהייתי באפלה והוצאתני לאורה, כן תוציאני מאפלה לאורה.





�מס' ברכות יב: כל שלא אמר אמת ויציב שחרית ואמת ואמונה ערבית לא יצא ידי חובתו שנאמר להגיד בבקר חסדך ואמונתך בלילות. 





�Basado en el Rab Elie Munk, The World of Prayer, vol. 1, pág. 5: Las horas de las plegarias y sus significados en nombre de Rashi y Tosafot. 


�מאור ושמש ויגש, בראשית מו ב: ויזבח (יעקוב) זבחים לאלוקי אביו יצחק: … תלה ביצחק ולא באברהם … כי כאשר בא יעקוב לרדת מצרים ראה כי הגלות יתחיל בו ובזרעו ופחד ממנו וזבח זבחים רבים לפחד אביו יצחק שלא תהא מדת הדין מתוחה כנגדו … ואמר הכתוב זבחים, להודיע שלא היו עולות כאבותיו … אבל … הקריב שלמים להשלים אליו כל המדות וגו'





�מכתב מאליהו ח"ב דף 163: וכן בניגוד לאברהם, לא מצאנו שבנה יצחק מזבח לקרא בשם ד' עד שעלה לבאר שבע … כי בראותו את צרותיו חשש שמא איננו ראוי וכדאי לכך. רק אחר שנתן לו הקב"ה אות ברכה והשפעה בלי התנגדות מהסביבה – "כי עתה הרחיב ד' לנו ופרינו בארץ" – אז נתעורר לעלות לבאר שבע, מקום עיקר התחסדותו של אברהם אבינו ("ויטע אשל בבאר שבע"). ושם נתחזק על ידי נבואת ד' "אל תירא כי אתך אני" כנ"ל, והבין שאין לו לחשוש עוד.  





� מאור ושמש, ויגש, בראשית מו ב: ויזבח (יעקוב) זבחים לאלוקי אביו יצחק: … תלה ביצחק ולא באברהם … כי כאשר בא יעקוב לרדת מצרים ראה כי הגלות יתחיל בו ובזרעו ופחד ממנו וזבח זבחים רבים לפחד אביו יצחק שלא תהא מדת הדין מתוחה כנגדו … ואמר הכתוב זבחים, להודיע שלו היו עולות כאבותיו … אבל … הקריב שלמים להשלים אליו כל המדות וגו'





�Basado en el Rab Elie Munk, The World of Prayer, vol. 1, pág. 5:





�רש"י לב ז ד"ה באנו אל אחיך אל עשו: שהיית אומר אחי הוא אבל הוא נוהג כעשו הרשע עודנו בשנאתו





�רש"י לב ט ד"ה והיה המחנה הנשאר לפליטה: על כרחו כי אלחם עמו. התקין עצמו לשלשה דברים לדורון לתפלה ולמלחמה. לדורון – ותעבור המנחה על פניו, לתפילה – אלקי אבי אברהם, למלחמה – והיה המחנה הנשאר לפליטה





� עקידת יצחק, המובא בהגות בפרשיות התורה שאסור לסמוך על הנס, וכן כתב רב שמשון רפאל הירש.





�רמב"ן שם: ויש בה עוד רמז כי כל אשר אירע ליעקב אבינו עם עשו אחיו יארע לנו תמיד עם בני עשו. 





�רמב"ן, ריש הפשרה: … וללמדנו שהוא לא בטח בצדקתו והשתדל בכל יכלתו.


	 


� ובעקידת יצחק (המובא בהגות בפרשיות התורה) שכשמואל הנביא פחד ללכת למשוח את דוד בדבר השם פן יהרגהו שאול, יעץ לו השם תחבולה טבעית להינצל: עגלת בקר תקח בידך ואמרת לזבח לה' באתי" (שמואל א טז). מי לנו גדול מדוד מלכנו אשר הבטיח לו השם שינצל מכל אויביו. ובכל זאת לא סמך על הנס ועשה, בעת הליכתו אל אכיש מלך גת, כל אשר היה לעשות, התהולל, הוריד רירו על זקנו ושינה טעמו, והתגנה וביזה עצמו, ובלבד להשיג מפלט באורח טבעי.   





� עקידת יצחק, שם. ובהמשך של המעשה של דוד המלך (מובא בההערה הקודמת): אחרי שעשה את כל אשר בידו הוא פנה להשם שיושיעו ויצליחו ואמר: (תהלים קמב) "הבט ימין וראה ואין לי מכיר, אבד מנוס ממני, אין דורש לנפשי, זעקתי אליך ה'" 





�בית הלוי, בראשית מא א: שיעור ההשתדלות הנרצה אינו שוה בכל אדם רק כל אחד לפי ערכו, דמי שיכול להגיע לבטוח במעט מלאכה אזי מה שירבה להשתדל יותר מכפי הנצרך לו לזה השיעור כבר יחשב לו לחטא נגד מדת הבטחון כי הרבה להלוך אחרי ההשתדלות ולא בטח.





�בית הלוי, בראשית מא א: ומי שבטחונו עדיין קטן משל חבירו יוכל לעסוק במלאכתו יותר מחבירו עד שגם הוא יהיה יכול להשקיט רוחו ולבו לבטוח בה' דעיקר בחינת בטחון הוא השקטת רוחו ולבו להשליך על ה' יהבו. 


ושם: והא דהתירה התורה להשתדלות הוא משום דלא כל אדם יכול להגיע למדרגת הבטחון הגמור וע"כ הותר לו ההשתדלות כדי שיהיה לו סיוע שיגיע למדריגת הבוטח וצריך כל אדם לחדש לו מלאכה ועסק כדי שיהיה נקל לו לבטוח בה'. 


     


�בית הלוי, בראשית מא א: ומי שמרבה בהשתדלות יותר מכפי הנצרך עונשו שמן השמים יוסיפו על הצטרכותו להשתדלות ולא יזומן לו פרנסתו רק ע"י יגיעת בשר הדרך שבחר לו.





� בראשית כח טו





�ע"פ ילקוט מעם לועז עמ' תרז





� דעת זקנים מבעלי התוספות לב ה: כה תאמרון לאדוני לעשו - ולפי שקראו אדון נענש אמר לו ית' אני אמרתי ורב יעבוד צעיר ואתה קראתו אדון שמונה פעמים שכן תמצא בפ', חייך שימלכו שמונה מלכים מעשו קודם שימלוך מלך על ישראל והיינו דכתיב בסוף הפ' ואלה המלכים אשר מלכו בארץ אדום לפני מלך לבני ישראל:





�בראשית מ כג (סוף פרשת וישב) ולא זכר שר המשקים את יוסף וישכחהו. ופירש"י: מפני שתלה בו יוסף לזכרו הוזקק להיות אסור שני שנים. ע"ג ופירושו שעל כל מלה מיותרת הוסיפה לו שנה. אמנם בעל תוספת ברכה מסביר ששעור הזכירה הו שנה, כדאיתא במסכת ברכות נח "אין המת משתכח מהלב אלא לאחר שנים עשרה חודש." יוסף הזכיר פעמיים זכירתו "זכרתני וכו' והזכרתני" ואם השעור של כל זכירה הוא שנה, לכן נגזרו לו מדה כנגד מדה שנתיים שכחה. 





� בריש פרשה הקודמת, ויצא, כשיעקוב ישן על האבנים: כח: (יג) והנה ידוד נצב עליו ויאמר אני ידוד אלקי אברהם אביך ואלקי יצחק הארץ אשר אתה שכב עליה לך אתננה ולזרעך: (יד) והיה זרעך כעפר הארץ ופרצת ימה וקדמה וצפנה ונגבה ונברכו בך כל משפחת האדמה ובזרעך:





�ילקוט מעם לועז ז  בראשית ב עמ' תרז ומקורו מהר"ם בן חביב וכ"י וחן טוב.





�ברש"י לב יא ד"ה קטנתי מכל החסדים: (שבת לב) נתמעטו זכיותי על ידי החסדים והאמת שעשית עמי לכך אני ירא שמא משהבטחתני נתלכלכתי בחטא ויגרום לי להמסר ביד עשו.





�ילקוט מעם לועז  בראשית ב עמ' תרז: והיה חושש שמא עשה דבר רע שהפר הברית שעשה עם לבן.





�ילקוט מעם לועז  בראשית ב עמ' תרז:





  � בראשית כז: (מא) וישטם עשו את יעקב על הברכה אשר ברכו אביו ויאמר עשו בלבו יקרבו ימי אבל אבי ואהרגה את יעקב אחי: וכתב רש"י שם: כמשמעו שלא אצער את אבא.





� עיין ברש"י כח:ט שעושה את החשבון שיעקוב נטמן בבית עבר י"ד שנה ואח"כ הלך לבית לבן ושהה שם כ' שנים ושתי שנים שהה בדרך ועל למוד התורה לא נענש אבל על כ"ב שנים נענש והיה נפרד מיוסף כ"ב שנים.





�ילקוט מעם לועז  בראשית ב עמ' תרז





� בראשית לא (ג) ויאמר ידוד אל יעקב שוב אל ארץ אבותיך ולמולדתך ואהיה עמך:





� בראשית כח כ: וידר יעקב נדר לאמר אם יהיה אלקים עמדי ושמרני בדרך הזה אשר אנכי הולך ונתן לי לחם לאכל ובגד ללבש





�מעם לועז, שם





�לב (ז) ויירא יעקב מאד ויצר לו ויחץ את העם אשר אתו ואת הצאן ואת הבקר והגמלים לשני מחנות:





� רש"י על בראשית פרק לב פסוק ח  (ח) ויירא ויצר - ויירא שמא יהרג (ב"ר ותנחומא) ויצר לו אם יהרוג הוא את אחרים:





� בראשית לב: (ח)  וכתב רש"י: ויירא שמא יהרג (ב"ר ותנחומא)





� רמב"ן





� מסכת  ברכות דף ד., סנהדרין צח


אבן עזרא בראשית  לב  ט: אבן עזרא בראשית  לב  ט:ועוד  .... פחד שמא חטא או שגג במחשבתו ובעבור זה לא יהי' השם עמו.





�רבינו בחיי לב ח: יש שפירש כי מה שנתירא יעקב לא על עצמו כי הוא כבר הובטח, אבל נתירא על בניו ועל אנשי ביתו, וזהו שכתוב ויחץ את הילדים. ואמר עוד פן יבוא והכני אם על בנים, לא אמר והכני בלבד שלא היה מפחד על עצמו אלא על הכאת אם על בנים:


אבן עזרא בראשית  לב  ט: גם זאת תשובה לשואלים איך פחד יעקב והשם הבטיחו, והוא אומרו ואהיה עמך (לעיל לא ג). גם זה פי' ואיטיבה עמך, שיתכן שימלט הוא לבדו.





�בראשית לב: (יא) קטנתי מכל החסדים ומכל האמת אשר עשית את עבדך כי במקלי עברתי את הירדן הזה ועתה הייתי לשני מחנות:


ולפי פירוש רש"י ולא כהרמב"ן





�רבי יוסף בכור שור על בראשית פרק לב פסוק ח 


ויירא יעקב מאד וייצר לו - כי לא ידע מה לעשות, שאם היה יודע שכוונתו לרעה, היה מבקש לעצמו צד הצלה, או לברוח או ללכת לערי המבצר מפניו, אבל עכשיו שמא אינו בא אלא לכבודו, ואם יברח ישים לו לב ויראה לו דרך שנאה, כמו שאומרים בני אדם - "אם יש מי שיברח, הרבה יהיה מי שירדוף", ואם כוונתו לרעה, איני יכול לעמוד כנגד ארבע מאות איש, ולפיכך היה מיצר שלא היה יודע מה יעשה, או יברח, או יעמוד. ויחץ את העם אשר אתו - לקח בידו דברי הצלה שלא ירגיש בהן שעשאן כנגדו, וחצה את העם לשתי משמרות:





� ועיין בגור אריה (ד"ה שמא יהרג) דמקשה מעולם לא יצאה מדה טובה מפי קב"ה לחזור בו לרעה (שבת נה) שמחלק בין נבואה שהיא מצד הנותן (ד') שא"א לשנות, והבטחה, שהיא מצד המקבל ואפשר לשנות.





�אברבנל, מובא בהגות בפרשיות התורה, עמ' 129. ושם: כשם שאין רבותא אם נדיב מפזר כספו, כשאין הוא מבין להעריך את ערכו של כסף. 





�בראשית רבה (עו ג) למדתך תורה דרך ארץ לא יניח אדם כל ממונו בזוית אחת:





�אמונה ובטחון לחזו"א - פרק ב: ו. אם כי עיקרי הבטחון מחובת הלב, ומסתעפים ממנו מצוות מעשיות, בחובה של מניעה מפעולות נגד חבירו, יש בזה גם גדרים בפעולות של השתדלות המותרת, ולפעמים הבטחון מתנגד להשתדלות ואוסר אמצעים מיוחדים. והנה נתחייבנו לדון במחשבתנו כל פעולה טרם עשייתה אם היא מוסכמת ממדת הבטחון.


וחז"ל אמרו במד"ר מקץ כי השתדלותו של יוסף הצדיק לבקש משר המשקים והזכרתני, היתה כזלזול במדת הבטחון. ואמרו: "אשרי הגבר אשר שם ד' מבטחו זה יוסף, ולא פנה אל רהבים וגו', שבשביל שפנה אל שר המשקים נתוסף לו שתי שנים." ר"ל יוסף שאין הצלתו תלוי' בהשתדלות וכל מיד ד', אבל בהיות שנתחייב האדם בפעולות ולא לסמוך אניסא (על ניסים) חייב יוסף את עצמו לשמש בהזדמנות זו ולבקש משר המשקים.  


ואמנם בהיות שלפי תכונת הרהבים אין בטבעו לזכור ולהיטיב, אין ראוי המעשה הזה רק מתוך יאוש, והמיואש עושה כל מה שיכול אף דברים הרחוקים מכל תועלת. אבל אין לבוטח לעשות כמו אלה, ואין פעולה זו מפעולות החובה, ויש במעשה זה כעין זריית אבק על זוהר האמונה ובטחון, ואחרי שאינה חובה היא אסורה. וכונת חז"ל על הפעולה ולא על מדת הבטחון של יוסף חלילה. וידע יוסף שאין עזר מבן אדם בלתי מיד ד' לבד, אבל מה שחייב עצמו לשאול משר המשקים לא הי' לפי קבלת חז"ל דין אמת, אלא לא הי' לו לפנות אל רהבים:





� כד הקמח, פרנסה: השלך על ה' יהבך והוא יכלכלך לא יתן לעולם מוט לצדיק (שם כה) ידוע ומפורסם כי ענין הפרנסה עדות על נפלאות הש"י ועל רוב חסדיו ממה שהוא נותן לחם לכל בשר. ומחלק מזונות לכל בריה, והוא שאמרו רז"ל בפרק ערבי פסחים (דף קיח) למה נקרא שמו הלל הגדול על שם שהקב"ה יושב ברומו של עולם ומחלק מזונות לכל בריותיו, כי הוא יתעלה הנותן לכל אחד ואחד צורך פרנסתו ודי מחסורו אשר יחסר לו. וכן לכל אומה ואומה משבעים אומות שיש בעולם ואע"פ שאינם ראוים לכך





�כד הקמח, פרנסה: והבוטח הזה המשליך יהבו על השי"ת צריך הוא שיחשוב כי מי שמטריף ומפרנס את העוף באויר והאפרוח בתוך ביצה שאין שם מקום ודרך לעבור המזון ואעפ"כ אין הפרנסה מנועה ממנו בחסד השי"ת על אחת כמה וכמה שיפרנס את האדם שיש בו נפש שכלית וההשגחה בו פרטית מצד שכלו ולא ימנע ממנו הפרנסה, וכן אמר הכתוב (תהלים לד) ודורשי ה' לא יחסרו כל טוב וכתיב (שם קיא) טרף נתן ליראיו. ואין צריך לומר אם הבוטח דר ביישוב אלא אפי' היה דר במדבר שם יזמין לו הקב"ה פרנסתו   





� ואמנם כתבנו הרבה חששות שהיה ליעקוב בנוגע לקיום ההוכחות, זה רק היה בנוגע לפחדו. אבל בודאי בנוגע להשתדלותו היה לו להשתדל לקיים את הבטחת הבורא.





�חזון איש, אמונה ובטחון פ"ב: טעות נושנת נתאזרחה בלב רבים במושג בטחון. שם בטחון המשמש למדה מהוללה ועיקרית בפי החסידים, נסתובבה במושג חובה להאמין – בכל מקרה שפוגש האדם והעמידתו לקראת עתיד בלתי מוכרע ושני דרכים בעתיד, אחת טובה ולא שניה – כי בטח יהיה הטוב, ואם מסתפק וחושש על היפוך הטוב הוא מחוסר בטחון. ואין הוראה זו בבטחון נכונה, שכל שלא נתברר בנבואה גורל העתיד אין העתיד מוכרע … אבל ענין הבטחון הוא האמון שאין מקרה בעולם





�כלי יקר מא א: ויתכן לפרש עוד בפסוק והיה ה' מבטחו, לפי שכמה מדריגות יש במדת הבטחון זכרם רבינו בחיי בפרשה זו, ומדריגה אחרונה הוא הבוטח בה' בלא סבה שלא יחשוב לומר הקב"ה יעשה לי דבר זה ע"י סבה זו, לפי שאין האדם יודע איזו סבה לטובתו כי אולי יחשוב אדם שדבר זה סבה למציאת מבוקשו, ויכול להיות שהוא הפך מן כאשר זמם





�רמב"ן, בראשית מב:ט





�רמב"ן שם: יש לתמוה אחר שעמד יוסף במצרים ימים רבים והיה פקיד ונגיד בבית שר גדול במצרים, איך לא שלח כתב אחד לאביו להודיעו ולנחמו, כי מצרים קרוב לחברון כששה ימים, ואילו היה מהלך שנה היה ראוי להודיעו לכבוד אביו, ויקר פדיון נפשו ויפדנו ברוב ממון:





�אבל היה רואה כי השתחויית אחיו לו וגם אביו וכל זרעו אתו, אי אפשר להיות בארצם, והיה מקוה להיותו שם במצרים בראותו הצלחתו הגדולה שם, וכל שכן אחרי ששמע חלום פרעה שנתברר לו כי יבאו כלם שמה ויתקיימו כל חלומותיו:





�נתיבות שלום ריש מקץ, שם משמואל ועוד





�וז"ל הגות בפרשיות התורה: הרי"צ דושינסקי זצ"ל אינו רואה עונש אצל יוסף, אלא ענין של מדה כנגד מדה. מותר לו לאדם לעשות כל השתדלות טבעית להצלתו, אבל במדה שאדם מודד מודדין לו.  לו יוסף היה בוחר לעצמו דרך על טבעית, היה זוכה לפדות דומה, אבל מכיון שבחר בדרך של השתדלות טבעית, נאלץ היה לחכות שנתיים עד לפתרון חלום פרעה.
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