בס"ד
וארא - ההקדמה לדצ"ך עד"ש באח"ב
הרב מרדכי אלון שליט"א
אי אפשר להכנס לפרשיית 'עשרת המכות' בלא להכנס להקדמה של דברי רבי יהודה, אשר הָיָה נוֹתֵן בָּהֶם, בעשרת המכות, סִמָּנִים: דְּצַ"ךְ עֲדַ"שׁ בְּאַחַ"ב.

הצווי לצאת ממצרים
בתחילת פרשת 'וארא' הקב"ה שולח את משה לומר לבני ישראל - אֲנִי ה' וְהוֹצֵאתִי אֶתְכֶם מִתַּחַת סִבְלֹת מִצְרַיִם וְהִצַּלְתִּי אֶתְכֶם מֵעֲבֹדָתָם וְגָאַלְתִּי אֶתְכֶם בִּזְרוֹעַ נְטוּיָה וּבִשְׁפָטִים גְּדֹלִים: וְלָקַחְתִּי אֶתְכֶם לִי לְעָם וְהָיִיתִי לָכֶם לֵאלֹהִים וִידַעְתֶּם כִּי אֲנִי ה' אֱלֹהֵיכֶם הַמּוֹצִיא אֶתְכֶם מִתַּחַת סִבְלוֹת מִצְרָיִם: וְהֵבֵאתִי אֶתְכֶם אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר נָשָׂאתִי אֶת יָדִי לָתֵת אֹתָהּ לְאַבְרָהָם לְיִצְחָק וּלְיַעֲקֹב וְנָתַתִּי אֹתָהּ לָכֶם מוֹרָשָׁה אֲנִי ה': וַיְדַבֵּר משֶׁה כֵּן אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְלֹא שָׁמְעוּ אֶל משֶׁה מִקֹּצֶר רוּחַ וּמֵעֲבֹדָה קָשָׁה.
 משה רבנו הולך לדבר עם בני ישראל, והחשש שלו, שמא בני ישראל לא ישמעו לו, אכן התממש...
וַיְדַבֵּר ה' אֶל משֶׁה לֵּאמֹר: בֹּא דַבֵּר אֶל פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם וִישַׁלַּח אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאַרְצוֹ: וַיְדַבֵּר משֶׁה לִפְנֵי ה' לֵאמֹר הֵן בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לֹא שָׁמְעוּ אֵלַי וְאֵיךְ יִשְׁמָעֵנִי פַרְעֹה וַאֲנִי עֲרַל שְׂפָתָיִם.
 משה שואל: "אֵיךְ יִשְׁמָעֵנִי פַרְעֹה וַאֲנִי עֲרַל שְׂפָתָיִם", והרי בשליחות המרכזית אל בני ישראל נכשלתי?!

בעקבות דברי משה הללו מופיע הפסוק הבא: וַיְדַבֵּר ה' אֶל משֶׁה וְאֶל אַהֲרֹן וַיְצַוֵּם אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאֶל פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם לְהוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם.

הפסוק הזה קשה ביותר: ראשית, מה העניין לצוות את בני ישראל לצאת מארץ מצרים? שנית, מה העניין לומר לפרעה שיציאת בני ישראל מארץ מצרים זו מצוה? וכי טיעון שכזה ישכנע אותו?!
רש"י מקדים וכותב את דברי המדרש: "וַיְצַוֵּם אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל" - צוה עליהם להנהיגם בנחת ולסבול אותם, כלומר הסביר למשה ולאהרן כיצד עליהם להתמודד עם בני ישראל. אך מיד מוסיף רש"י עצמו: 'זהו מדרשו' אבל לא פשוטו של מקרא. ובכן מהו הפשט?
הפרשנים עמדו על כמה וכמה נקודות חשובות בפסוקים הללו, אבל יש כאן נקודה מרכזית ביותר אותה הם כביכול 'עקפו': סיפור יציאת מצרים הופך לצווי - יש לצוות את בני ישראל לצאת מארץ מצרים, ויש לצוות את פרעה (למרות שמבחינה מעשית זה לא יעזור). מדובר, אם כן, במצוה.

הרי, אילו היה הקב"ה רוצה רק להוציא את בני ישראל מארץ מצרים – הוא היה יכול לעשות זאת בדרכים שונות ומשונות, לאו דוקא על ידי משה ואהרן ועל ידי עשרת המכות. אלא שהסיפור אינו לצאת ממצרים, ואין זה משנה אלו אירועים מדהימים קרו בעקבות היציאה המופלאה הזו (הרי כל אירוע היסטורי בסופו של דבר נשכח); אלא הסיפור הוא שבני ישראל הם אלו אשר צריכים בכחם ובעצמותם לצאת ממצרים.
לצאת ממצרים – פירושו לעבור את המיצרים שבמציאות, להתמודד איתם ולצאת מהם.
ולכן, כל אות ומופת, כל שאלה שנשאלה, כל אלה היוו שלבים ביציאתנו ממצרים, והשלבים הללו נכונים אף לתקופתנו זו כשם שהיו נכונים לתקופה שהיתה לפני למעלה משלושת אלפים שנה.

וַיְדַבֵּר ה' אֶל משֶׁה וְאֶל אַהֲרֹן וַיְצַוֵּם אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאֶל פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם לְהוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם. יש להפוך את 'יציאת מצרים' למצוה ולצוותא, שעל ידה יכול האדם להיות דבק באלוקים, מפני שמה שאדם מצווה עליו הוא יכול הודאות לקיימו, זהו טבעו.
וכאן טמון חידוש גדול, שהרי מי שמצווים להוציא את עצמם ממצרים הם בני ישראל, ולהבדיל, פרעה מלך מצרים הרשע, מצווה ככל בני נח שבעולם שלא לעבור על מצות ה' ולגלות שעל פי טבעו הפנימי נוא מצוּוה ועושה – "להוציא את בני ישראל ממצרים"!

השליחות הכפולה שבמעמד הסנה – אל פרעה ואל בני ישראל
הקב"ה פונה אל משה רבנו בסנה, ואומר לו: וְעַתָּה הִנֵּה צַעֲקַת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בָּאָה אֵלָי וְגַם רָאִיתִי אֶת הַלַּחַץ אֲשֶׁר מִצְרַיִם לֹחֲצִים אֹתָם: וְעַתָּה לְכָה וְאֶשְׁלָחֲךָ אֶל פַּרְעֹה וְהוֹצֵא אֶת עַמִּי בְנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם.
 כלומר אתה, משה, תצטרך להתמודד עם שני דברים: תצטרך להתמודד עם פרעה, ובנוסף לכך תצטרך להתמודד עם הוצאת בני ישראל מארץ מצרים.

וַיֹּאמֶר משֶׁה אֶל הָאֱלֹהִים מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם: וַיֹּאמֶר כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ וְזֶה לְּךָ הָאוֹת כִּי אָנֹכִי שְׁלַחְתִּיךָ בְּהוֹצִיאֲךָ אֶת הָעָם מִמִּצְרַיִם תַּעַבְדוּן אֶת הָאֱלֹהִים עַל הָהָר הַזֶּה: וַיֹּאמֶר משֶׁה אֶל הָאֱלֹהִים הִנֵּה אָנֹכִי בָא אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאָמַרְתִּי לָהֶם אֱלֹהֵי אֲבוֹתֵיכֶם שְׁלָחַנִי אֲלֵיכֶם וְאָמְרוּ לִי מַה שְּׁמוֹ מָה אֹמַר אֲלֵהֶם: וַיֹּאמֶר אֱלֹהִים אֶל משֶׁה אֶהְיֶה אֲשֶׁר אֶהְיֶה ...

בהמשך אומר הקב"ה למשה שקודם כל עליו לבצע את שליחותו אל בני ישראל - וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ
; ולאחר מכן עליו לבצע את שליחותו אל פרעה - וּבָאתָ אַתָּה וְזִקְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶל מֶלֶךְ מִצְרַיִם.8 לאורך כל הדרך יצטרך משה לבצע שליחות כפולה – שליחות אל בני ישראל ושליחות אל פרעה, וכפי שנראה, שתי השליחויות הללו מציינות שתי מגמות ביציאת מצרים.

וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ וּבָאתָ אַתָּה וְזִקְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶל מֶלֶךְ מִצְרַיִם וַאֲמַרְתֶּם אֵלָיו ה' אֱלֹהֵי הָעִבְרִיִּים נִקְרָה עָלֵינוּ וְעַתָּה נֵלֲכָה נָּא דֶּרֶךְ שְׁלשֶׁת יָמִים בַּמִּדְבָּר וְנִזְבְּחָה לַה' אֱלֹהֵינוּ: וַאֲנִי יָדַעְתִּי כִּי לֹא יִתֵּן אֶתְכֶם מֶלֶךְ מִצְרַיִם לַהֲלֹךְ וְלֹא בְּיָד חֲזָקָה: וְשָׁלַחְתִּי אֶת יָדִי וְהִכֵּיתִי אֶת מִצְרַיִם בְּכֹל נִפְלְאֹתָי אֲשֶׁר אֶעְשֶׂה בְּקִרְבּוֹ וְאַחֲרֵי כֵן יְשַׁלַּח אֶתְכֶם: וְנָתַתִּי אֶת חֵן הָעָם הַזֶּה בְּעֵינֵי מִצְרָיִם וְהָיָה כִּי תֵלֵכוּן לֹא תֵלְכוּ רֵיקָם: וְשָׁאֲלָה אִשָּׁה מִשְּׁכֶנְתָּהּ וּמִגָּרַת בֵּיתָהּ כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב וּשְׂמָלֹת וְשַׂמְתֶּם עַל בְּנֵיכֶם וְעַל בְּנֹתֵיכֶם וְנִצַּלְתֶּם אֶת מִצְרָיִם.

זהו, אם כן, סדר הדברים במעמד הסנה:
· הקב"ה אומר למשה רבנו "רָאֹה רָאִיתִי אֶת עֳנִי עַמִּי אֲשֶׁר בְּמִצְרָיִם וְאֶת צַעֲקָתָם שָׁמַעְתִּי מִפְּנֵי נֹגְשָׂיו כִּי יָדַעְתִּי אֶת מַכְאֹבָיו".

· משה רבנו שואל: "מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם?"

· והקב"ה משיב: "כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ".
· משה רבנו שואל: "מַה שְּׁמוֹ מָה אֹמַר אֲלֵהֶם?"
· והקב"ה משיב: "אֶהְיֶה אֲשֶׁר אֶהְיֶה".
· לאחר מכן הקב"ה אומר למשה כי עליו ללכת אל בני ישראל "וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ", אבל עם פרעה מלך מצרים המציאות תהיה יותר מסובכת...

שאלות ותמיהות ביחס לדברי משה במעמד הסנה ובהבנת האותות
תיכף לאחר שהקב"ה אמר למשה רבנו "וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ" - מתחיל דין ודברים בין משה לבין הקב"ה: וַיַּעַן משֶׁה וַיֹּאמֶר וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי וְלֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי כִּי יֹאמְרוּ לֹא נִרְאָה אֵלֶיךָ ה'.
 והרי זה עתה אמר לך הקב"ה "וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ"?! ובכלל, מהי כוונת משה באומרו "וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ" וגו' – שעם ישראל לא יאמין בקב"ה?!

כתשובה לדברי משה מראה לו הקב"ה שלושה אותות: מטה הופך לנחש, יד הופכת למצורעת, ומים הופכים לדם, - לְמַעַן יַאֲמִינוּ.
 מהי מטרת האותות – להוכיח שהקב"ה הוא כל יכול?! ומדוע דווקא אותות אלו ולא אחרים? מדוע שלש אותות?
לאחר מכן אומר משה לקב"ה: בִּי ה' לֹא אִישׁ דְּבָרִים אָנֹכִי גַּם מִתְּמוֹל גַּם מִשִּׁלְשֹׁם גַּם מֵאָז דַּבֶּרְךָ אֶל עַבְדֶּךָ כִּי כְבַד פֶּה וּכְבַד לָשׁוֹן אָנֹכִי.
 במילים אחרות: 'איך אתה, רבונו של עולם, תוכל לפתור את בעיית הגמגום שלי?'... וכי הקב"ה לא היה מודע לבעיה הזו?!
וַיֹּאמֶר ה' אֵלָיו מִי שָׂם פֶּה לָאָדָם אוֹ מִי יָשׂוּם אִלֵּם אוֹ חֵרֵשׁ אוֹ פִקֵּחַ אוֹ עִוֵּר הֲלֹא אָנֹכִי ה': וְעַתָּה לֵךְ וְאָנֹכִי אֶהְיֶה עִם פִּיךָ וְהוֹרֵיתִיךָ אֲשֶׁר תְּדַבֵּר.

ולאחר כל הדברים הללו משה רבנו אומר: וַיֹּאמֶר בִּי ה' שְׁלַח נָא בְּיַד תִּשְׁלָח.
 כלומר, 'רבונו של עולם, תשלח מישהו אחר'...
וַיִּחַר אַף ה' בְּמשֶׁה וַיֹּאמֶר הֲלֹא אַהֲרֹן אָחִיךָ הַלֵּוִי יָדַעְתִּי כִּי דַבֵּר יְדַבֵּר הוּא וְגַם הִנֵּה הוּא יֹצֵא לִקְרָאתֶךָ וְרָאֲךָ וְשָׂמַח בְּלִבּוֹ.
 וברש"י: רבי יהושע בן קרחה אומר: כל חרון אף שבתורה נאמר בו רושם, כל חרון אף שבתורה גורר אחריו עונש, וזה לא נאמר בו רושם ולא מצינו שבא עונש על ידי אותו חרון, ולא עוד אלא שלמרות חרון אף ה' הרי שמשה מקבל את אשר הוא ביקש...

וְדִבַּרְתָּ אֵלָיו וְשַׂמְתָּ אֶת הַדְּבָרִים בְּפִיו וְאָנֹכִי אֶהְיֶה עִם פִּיךָ וְעִם פִּיהוּ וְהוֹרֵיתִי אֶתְכֶם אֵת אֲשֶׁר תַּעֲשׂוּן: וְדִבֶּר הוּא לְךָ אֶל הָעָם וְהָיָה הוּא יִהְיֶה לְּךָ לְפֶה וְאַתָּה תִּהְיֶה לּוֹ לֵאלֹהִים: וְאֶת הַמַּטֶּה הַזֶּה תִּקַּח בְּיָדֶךָ אֲשֶׁר תַּעֲשֶׂה בּוֹ אֶת הָאֹתֹת.
 אל תשכח את המטה!
שלושת שאלותיו של משה
כשם שנהוג לחלק את מכות מצרים לשלושה חלקים ואת 'הגדה של פסח' לשלושה חלקים, כך גם יציאת מצרים מתחלקת לשלושה חלקים, ושלושת האותות מתייחסים לשלוש שאלות אותן שואל משה רבנו, את אותן שלוש שאלות (מהצד ההפוך) ישאל פרעה כאשר יבואו אליו משה ואהרן ויצוו עליו להוציא את בני ישראל ממצרים, ועם שלושת השאלות הללו תופענה שלושת קבוצות המכות.
נשוב ונלמד את הפסוקים:

לאחר שהקב"ה אומר: וְעַתָּה הִנֵּה צַעֲקַת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בָּאָה אֵלָי וְגַם רָאִיתִי אֶת הַלַּחַץ אֲשֶׁר מִצְרַיִם לֹחֲצִים אֹתָם: וְעַתָּה לְכָה וְאֶשְׁלָחֲךָ אֶל פַּרְעֹה וְהוֹצֵא אֶת עַמִּי בְנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם
, אומר לו משה רבנו: מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם.
 ורש"י אומר שמשה שאל למעשה שתי שאלות:

1. "מִי אָנֹכִי" - מה אני חשוב לדבר עם המלכים, והשאלה היא: "מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה".
2. "וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם" – אין פירוש השאלה 'מה אני חשוב להוציא את בני ישראל ממצרים', אחרת די היה בשאלת "מִי אָנֹכִי", אלא פירושה - ואף אם חשוב אני, כלומר נניח שמצדי אני ראוי לגאולה, עדיין קשה מה זכו ישראל שתעשה להם נס ואוציאם ממצרים.
והקב"ה משיב למשה ואומר: כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ וְזֶה לְּךָ הָאוֹת כִּי אָנֹכִי שְׁלַחְתִּיךָ בְּהוֹצִיאֲךָ אֶת הָעָם מִמִּצְרַיִם תַּעַבְדוּן אֶת הָאֱלֹהִים עַל הָהָר הַזֶּה.
 וברש"י: "וַיֹּאמֶר כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ" - השיבו על ראשון ראשון ועל אחרון אחרון, כך שתשובתו של ה' אינה מהווה מיקשה אחת אלא מתייחסת לכל שאלותיו של משה:
שאמרת "מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה", מה ששאלת "מה אני חשוב לדבר עם המלכים", - לא שלך היא כי אם משלי, כלומר אתה כל כך חשוב עד שבאמת אינך חשוב, אבל "כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ". הגעת למדרגת ענוה והתבטלות כה גדולה עד שאתה אינך מופיע אלא אני הוא שמופיע דרכך, דרך הצינור הזך והטהור שלך.

"וְזֶה" – המראה אשר ראית בסנה – "לְּךָ הָאוֹת כִּי אָנֹכִי שְׁלַחְתִּיךָ" ותצליח בשליחותי, וכדאי אני להציל כאשר ראית הסנה עושה שליחותי ואיננו אוכל, כך תלך בשליחותי ואינך ניזוק. כלומר הסנה מלמד אותך שאתה לא תינזק מפרעה.
וששאלת מה זכות יש לישראל שיצאו ממצרים - דבר גדול יש לי על הוצאה זו, שהרי עתידים לקבל התורה על ההר הזה לסוף ג' חדשים שיצאו ממצרים.

בעומק הדברים משה רבנו שאל שלוש שאלות:
1. "מִי אָנֹכִי" – אני, בתור אדם, יכול לעבור את המציאות הזו של מצרים ושל המיצרים ושל הצרות? לאדם קשה לקבל את העובדה שהוא מסוגל ושהוא יכול, וכותב רבי צדוק הכהן מלובלין כי "כשם שצריך אדם להאמין בהשם יתברך - כך צריך אחר כך להאמין בעצמו".

2. "וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל" – גם אם אני מאמין ביכולת שלי לצאת ממצרים, השאלה היא האם החברה שמסביב לי, בני ישראל, כמות שהם עכשיו, בדור הנוכחי, האמנם ראויים הם לצאת ולהיגאל ממצרים?
3. "מִמִּצְרָיִם" – גם אם אני מאמין ביכולת שלי לצאת ממצרים, וגם אם אני מאמין בכך שהדור כמות שהוא ראוי להיגאל, השאלה היא האם באמת אנו יכולים להתגבר אפילו על מצרים?! על התרבות העולמית כולה?! על המציאות הנראית הכי בלתי הפיכה בעולם – היאור? העבדות? השואה המתארכת כבר הרבה למעלה מ-80 שנה? הגלות על 210 שנותיה?
האות הראשון – כנגד השאלה הראשונה
מתוך כך נשוב ונראה את האותות:
וַיַּעַן משֶׁה וַיֹּאמֶר וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי
, כלומר הם יאמרו לי: 'כיצד ייתכן שהקב"ה התגלה אליך?!', - והאמירה הזו מקבילה לשאלתו הראשונה של משה "מִי אָנֹכִי".

ועל כך בא האות הראשון: וַיֹּאמֶר אֵלָיו ה' מַה זֶּה בְיָדֶךָ וַיֹּאמֶר מַטֶּה: וַיֹּאמֶר הַשְׁלִיכֵהוּ אַרְצָה וַיַּשְׁלִכֵהוּ אַרְצָה וַיְהִי לְנָחָשׁ וַיָּנָס משֶׁה מִפָּנָיו: וַיֹּאמֶר ה אֶל משֶׁה שְׁלַח יָדְךָ וֶאֱחֹז בִּזְנָבוֹ וַיִּשְׁלַח יָדוֹ וַיַּחֲזֶק בּוֹ וַיְהִי לְמַטֶּה בְּכַפּוֹ: לְמַעַן יַאֲמִינוּ כִּי נִרְאָה אֵלֶיךָ ה' אֱלֹהֵי אֲבֹתָם אֱלֹהֵי אַבְרָהָם אֱלֹהֵי יִצְחָק וֵאלֹהֵי יַעֲקֹב.

הנצי"ב מבאר את הפסוקים בדרך הבאה:
וַיֹּאמֶר אֵלָיו ה' מַה זֶּה בְיָדֶךָ – שתי המילים "מַה זֶּה" כתובות בתורה בתור מילה אחת "מַזֶּה", כלומר "מזה שבידך יאמינו לך"
, 'מזה שבידך תבוא התשובה לשאלה שלך'. וַיֹּאמֶר מַטֶּה. המטה מבטא את המלכות, את העוצמה ואת היכולת להופיע גאולה (בהמשך הדרך יבקע משה רבנו את הים על ידי המטה
). וַיֹּאמֶר הַשְׁלִיכֵהוּ אַרְצָה וַיַּשְׁלִכֵהוּ אַרְצָה וַיְהִי לְנָחָשׁ. משה רבנו, "אִישׁ הָאֱלֹהִים"
, מופיע על ידי המטה, עליו היה חקוק השם המפורש.
 המטה זו היכולת להטות, להזיז, לשנות ולפעול בעולם. אך כאשר משה משליך את המטה ו'משחרר את הרסן' – מופיע הנחש, הקליפה הגדולה, "משכא דחויא"
, התריז הקיים בין האדם לבין האלקים. כלומר, בתוך המטה נמצא הנחש! וַיָּנָס משֶׁה מִפָּנָיו, - מפני מי ברח משה? מפני הנחש? מפני המטה? מפני עצמו? משה נס מפני שלא היה מסוגל להתמודד עם מה שהוא ראה. וַיֹּאמֶר ה אֶל משֶׁה: הכל בידך, משה! שְׁלַח יָדְךָ וֶאֱחֹז בִּזְנָבוֹ, וַיִּשְׁלַח יָדוֹ וַיַּחֲזֶק בּוֹ, ומאחר ומשה החזיק בזנב הנחש – לכאורה הוא אמור היה לאחוז עתה בתחתית המטה, אבל הפסוק מסיים ואומר: וַיְהִי לְמַטֶּה בְּכַפּוֹ. ואומר על כך הנצי"ב: זנב הנחש הפך להיות לראש המטה!

אתה, משה, פחדת שמא העם לא יאמין בך אלא יאמר 'מי אתה?', ואולי אף אתה אינך מאמין בעצמך מפני שאתה מפחד מן הקליפות. אני אראה לך כיצד זנב נחש יכול להפוך לראש מטה, על מנת שאתה תאמין בעצמך וכדי שהכל יאמינו בך, כי "כשם שצריך אדם להאמין בהשם יתברך - כך צריך אחר כך להאמין בעצמו"21, ביכולת שלו להפוך את זנב הנחש, את תחתית הקליפה! ואתה תראה שבאמת הכל הפיך, וכל אדם יכול לצאת ממצרים!

וז"ל הנצי"ב: "וַיְהִי לְמַטֶּה בְּכַפּוֹ" – 'בידו' מיבעי? שהרי הקב"ה אמר למשה "שְׁלַח יָדְךָ", ואם כן לכאורה צריך היה הכתוב לומר 'ויהי למטה בידו'. מדוע, אם כן, כתוב "וַיְהִי לְמַטֶּה בְּכַפּוֹ"? אלא כאשר החזיק במלוא ידו כמו שאדם אוחז מטה במלוא כפו ... והנה הוא כדרך שאוחזים המטה, היינו בצד העליון. והתבונן בזה שמתחילה היה זה הצד זנב של הנחש קצה התחתון והגרוע של המטה, ובהיותו בידו של משה נעשה אותו הצד העליון והחשוב. ומזה התבוננו בני ישראל... בני ישראל לא האמינו שמשה רבנו הוא הגואל. הם הרי סובלים צרות נוראות ואיומות, ואילו הוא גדל בארמון המלך פרעה ולאחר מכן "נפש" במדין במשך שישים שנה. לא ייתכן שהגואל יהיה 'איזה משכיל' ממדין, חתנו של יתרו... וכי מה לו ולגאולה?!
 ומזה התבוננו בני ישראל דלא כמו שהיו חושבין שאהרן ושאר חסידי ישראל המה הראשים, ומשה היה כנגדם כמו זנב לאריות. אבל עתה שראו אות המטה הבינו שמשה התהפך לראש וראשון של ישראל ועל ידו יעשה הקב"ה גדולות. וזהו "לְמַעַן יַאֲמִינוּ כִּי נִרְאָה אֵלֶיךָ", כלומר אף על גב שאינך כדאי בעיניהם.
זוהי שאלתו הראשונה של משה רבנו - "מִי אָנֹכִי", והשאלה הזו מתייחסת לכל אדם באשר הוא אדם (לאו דוקא יהודי).
למעשה, האשה הראשונה שיצאה ממצרים היתה בת פרעה. היא קראה לילד בשם 'משה' – "כִּי מִן הַמַּיִם מְשִׁיתִהוּ"
, ובכל זאת היא לא קראה לו בשם 'משוי', למרות שלכאורה היא זו שמשתה אותו מן המים, אלא בשם 'משה', מפני שהוא זה אשר משה אותה ממצרים. מתוך כך היא נהפכה מ"בַּת פַּרְעֹה"
 ל"בִּתְיָה"
, אמר לה הקב"ה לבתיה: 'בת פרעה, משה לא היה בנך וקראתו בנך, אף את לא את בתי ואני קורא אותך בתי', שנאמר "אֵלֶּה בְּנֵי בִּתְיָה" – בת יה.

הנחש זו הקליפה הטמאה, הנפש הבהמית שבאדם, אשר עלולה לדרדר אותו למקומות הנמוכים והשפלים ביותר, אבל יציאת מצרים מלמדת שבאמת באמת הכל הכל הפיך, ומי שאינו מאמין בזה, כלומר, בעצמו, הרי הוא כופר בעיקר, ולעולם לא יוכל לצאת ממצרים...
האות השני – כנגד השאלה השניה
משה רבנו ממשיך וטוען כלפי הקב"ה: וַיַּעַן משֶׁה וַיֹּאמֶר (וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי
) וְלֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי.
 שאלנו: מדוע משה אומר לקב"ה "וְהֵן ... לֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי", והרי כמה פסוקים קודם לכן אמר לו הקב"ה: "וְשָׁמְעוּ לְקֹלֶךָ"? אלא, מסביר הנצי"ב, 'לשמוע לקול' פירושו באופן כללי ('הם עוד ישמעו לקולך'), אבל 'לשמוע בקול' פירושו "דיוק להתבונן בדברו".
 אם כן, משה רבנו עומד ותמה: 'במה יזכה הדור הזה כמות שהוא לצאת ממצרים?!', - והאמירה הזו מקבילה לשאלתו השניה של משה "וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל".

ועל כך בא האות השני: וַיֹּאמֶר ה' לוֹ עוֹד הָבֵא נָא יָדְךָ בְּחֵיקֶךָ וַיָּבֵא יָדוֹ בְּחֵיקוֹ וַיּוֹצִאָהּ וְהִנֵּה יָדוֹ מְצֹרַעַת כַּשָּׁלֶג: וַיֹּאמֶר הָשֵׁב יָדְךָ אֶל חֵיקֶךָ וַיָּשֶׁב יָדוֹ אֶל חֵיקוֹ וַיּוֹצִאָהּ מֵחֵיקוֹ וְהִנֵּה שָׁבָה כִּבְשָׂרוֹ.
 מפני שאתה, משה, דיברת לשון הרע על עם ישראל, ועונשו של המצורע הוא "בָּדָד יֵשֵׁב מִחוּץ לַמַּחֲנֶה מוֹשָׁבוֹ"
...
השליש

'הדור הזה אינו ראוי להיגאל'... - הטענה הזו מזכירה את הסיפור בספר 'מלכים' על אותו רָעָב גָּדוֹל בְּשֹׁמְרוֹן
, כאשר מֶלֶךְ יִשְׂרָאֵל עֹבֵר עַל הַחֹמָה וְאִשָּׁה צָעֲקָה אֵלָיו לֵאמֹר הוֹשִׁיעָה אֲדֹנִי הַמֶּלֶךְ: וַיֹּאמֶר אַל יוֹשִׁעֵךְ ה' מֵאַיִן אוֹשִׁיעֵךְ הֲמִן הַגֹּרֶן אוֹ מִן הַיָּקֶב: וַיֹּאמֶר לָהּ הַמֶּלֶךְ מַה לָּךְ וַתֹּאמֶר הָאִשָּׁה הַזֹּאת אָמְרָה אֵלַי תְּנִי אֶת בְּנֵךְ וְנֹאכְלֶנּוּ הַיּוֹם וְאֶת בְּנִי נֹאכַל מָחָר: וַנְּבַשֵּׁל אֶת בְּנִי וַנֹּאכְלֵהוּ וָאֹמַר אֵלֶיהָ בַּיּוֹם הָאַחֵר תְּנִי אֶת בְּנֵךְ וְנֹאכְלֶנּוּ וַתַּחְבִּא אֶת בְּנָהּ: וַיְהִי כִשְׁמֹעַ הַמֶּלֶךְ אֶת דִּבְרֵי הָאִשָּׁה וַיִּקְרַע אֶת בְּגָדָיו וגו'
, ולכן מלך ישראל קרא לאלישע הנביא.

וַיֹּאמֶר אֱלִישָׁע שִׁמְעוּ דְּבַר ה' כֹּה אָמַר ה' כָּעֵת מָחָר סְאָה סֹלֶת בְּשֶׁקֶל וְסָאתַיִם שְׁעֹרִים בְּשֶׁקֶל בְּשַׁעַר שֹׁמְרוֹן: וַיַּעַן הַשָּׁלִישׁ אֲשֶׁר לַמֶּלֶךְ – שהיה האיש השני בחשיבותו אחרי המלך - נִשְׁעָן עַל יָדוֹ אֶת אִישׁ הָאֱלֹהִים וַיֹּאמַר הִנֵּה ה' עֹשֶׂה אֲרֻבּוֹת בַּשָּׁמַיִם הֲיִהְיֶה הַדָּבָר הַזֶּה?! וַיֹּאמֶר הִנְּכָה רֹאֶה בְּעֵינֶיךָ וּמִשָּׁם לֹא תֹאכֵל.
 והנביא מספר לנו כיצד אירע נס, מחנה ארם כולו ברח, וארבעה מצורעים בישרו לכל ישראל את בשורת הגאולה. וַיֵּצֵא הָעָם וַיָּבֹזּוּ אֵת מַחֲנֵה אֲרָם וַיְהִי סְאָה סֹלֶת בְּשֶׁקֶל וְסָאתַיִם שְׂעֹרִים בְּשֶׁקֶל כִּדְבַר ה': וְהַמֶּלֶךְ הִפְקִיד אֶת הַשָּׁלִישׁ אֲשֶׁר נִשְׁעָן עַל יָדוֹ עַל הַשַּׁעַר וַיִּרְמְסֻהוּ הָעָם בַּשַּׁעַר וַיָּמֹת כַּאֲשֶׁר דִּבֶּר אִישׁ הָאֱלֹהִים אֲשֶׁר דִּבֶּר בְּרֶדֶת הַמֶּלֶךְ אֵלָיו: וַיְהִי כְּדַבֵּר אִישׁ הָאֱלֹהִים אֶל הַמֶּלֶךְ לֵאמֹר סָאתַיִם שְׂעֹרִים בְּשֶׁקֶל וּסְאָה סֹלֶת בְּשֶׁקֶל יִהְיֶה כָּעֵת מָחָר בְּשַׁעַר שֹׁמְרוֹן: וַיַּעַן הַשָּׁלִישׁ אֶת אִישׁ הָאֱלֹהִים וַיֹּאמַר וְהִנֵּה ה' עֹשֶׂה אֲרֻבּוֹת בַּשָּׁמַיִם הֲיִהְיֶה כַּדָּבָר הַזֶּה וַיֹּאמֶר הִנְּךָ רֹאֶה בְּעֵינֶיךָ וּמִשָּׁם לֹא תֹאכֵל: וַיְהִי לוֹ כֵּן וַיִּרְמְסוּ אֹתוֹ הָעָם בַּשַּׁעַר וַיָּמֹת.

וכותב רבי אלעזר אזכרי, בעל ספר 'חרדים'
, מגדולי המקובלים בצפת, כי חטא השליש לא היה בכך שהוא לא האמין שהקב"ה יכול לעשות ארובות בשמים, אלא בכך שהוא לא האמין שלדור הזה מגיע נס! ואיתא במדרש דהשליש שנענש שאמר "הִנֵּה ה' עֹשֶׂה אֲרֻבּוֹת בַּשָּׁמַיִם הֲיִהְיֶה כַּדָּבָר הַזֶּה", כך אמר: ודאי ה' יכול לעשות! אך הדור הזה כדור המבול שראוי היה שיעשה ארובות בשמים כהתם, דכתיב "וַאֲרֻבֹּת הַשָּׁמַיִם נִפְתָּחוּ"
, ואיך אפשר שלדור רע כזה יהיה נס גדול כזה? השיבו אלישע הנביא, דלפי שלימד קטגוריה על ישראל - יראה ולא יאכל.
זו התשובה: האם אתה מאמין בדור הזה כמות שהוא, כאן ועכשיו, מצד היותו אדם ומצד היותו ישראל???

הרמב"ם כותב שכבר הבטיחה תורה שסוף ישראל לעשות תשובה בסוף גלותן ומיד הן נגאלין.
 וכי מה הקשר בין המשפט הזה לבין פסקי ההלכות של הרמב"ם? אלא, אל תאמר 'עם ישראל בוודאי יעשה תשובה אבל לא הדור הזה'... לא כן! אם תאמין שהדור הזה יעשה תשובה – "מיד הן נגאלין"; ואם בכל זאת לא תראה שהן נגאלין – אל תשאל מדוע, מפני שאינך מאמין באמת ובתמים "שסוף ישראל לעשות תשובה"...

האות השלישי - כנגד השאלה השלישית
שאלתו השלישית של משה היתה: (וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל) מִמִּצְרָיִם
, וזו השאלה הכי קשה: אני מאמין שיש כח לפרט ואני מאמין שהדור הזה ראוי להיגאל, אבל לנצח את האימפריה הכי גדולה בעולם?! זה לא ריאלי! גם אם יש בכוחי להפוך כל זנב נחש לראש מטה וגם אם נפשי הבהמית נמצאת באתהפכא והכל מתהפך לקדושה, - אבל בסופו של דבר אני חייב להיות ריאלי... וכי כיצד אפשר לצאת ממצרים?!
ועל כך בא האות השלישי: וְהָיָה אִם לֹא יַאֲמִינוּ לָךְ וְלֹא יִשְׁמְעוּ לְקֹל הָאֹת הָרִאשׁוֹן וְהֶאֱמִינוּ לְקֹל הָאֹת הָאַחֲרוֹן: וְהָיָה אִם לֹא יַאֲמִינוּ גַּם לִשְׁנֵי הָאֹתוֹת הָאֵלֶּה וְלֹא יִשְׁמְעוּן לְקֹלֶךָ – לא רק 'בקולך' אלא אפילו "לְקֹלֶךָ", באופן כללי, כלומר מצב של חוסר אונים מוחלט ויאוש טוטאלי, - וְלָקַחְתָּ מִמֵּימֵי הַיְאֹר וְשָׁפַכְתָּ הַיַּבָּשָׁה וְהָיוּ הַמַּיִם אֲשֶׁר תִּקַּח מִן הַיְאֹר וְהָיוּ לְדָם בַּיַּבָּשֶׁת.
 מצרים אינה זקוקה לגשם, אלא יש בה משהו קבוע שלעולם אינו משתנה – היאור, וממנו היא שואבת את כוחה. זוהי עובדה שאינה יכולה להשתנות! כאשר כל העולם רעב וכל הבורסות נופלות - במצרים זה לא יכול לקרות!

ישנם פסוקים מהם עולה שפרעה היה אלוהי מצרים, וישנם פסוקים מהם עולה שהיאור היה אלוהי מצרים. אלא, לפני מכת דם הצטווה משה ללכת אל פרעה: לֵךְ אֶל פַּרְעֹה בַּבֹּקֶר הִנֵּה יֹצֵא הַמַּיְמָה וְנִצַּבְתָּ לִקְרָאתוֹ עַל שְׂפַת הַיְאֹר וְהַמַּטֶּה אֲשֶׁר נֶהְפַּךְ לְנָחָשׁ תִּקַּח בְּיָדֶךָ: וְאָמַרְתָּ אֵלָיו ה' אֱלֹהֵי הָעִבְרִים שְׁלָחַנִי אֵלֶיךָ לֵאמֹר שַׁלַּח אֶת עַמִּי וְיַעַבְדֻנִי בַּמִּדְבָּר וְהִנֵּה לֹא שָׁמַעְתָּ עַד כֹּה: כֹּה אָמַר ה' בְּזֹאת תֵּדַע כִּי אֲנִי ה' הִנֵּה אָנֹכִי מַכֶּה בַּמַּטֶּה אֲשֶׁר בְּיָדִי עַל הַמַּיִם אֲשֶׁר בַּיְאֹר וְנֶהֶפְכוּ לְדָם.
 וברש"י: "הִנֵּה יֹצֵא הַמַּיְמָה" – לנקביו, שהיה עושה עצמו אלוה ואומר שאינו צריך לנקביו ומשכים ויוצא לנילוס ועושה שם צרכיו.
המדרש מתאר את מצרים כפירמידה אחת גדולה של בני אדם, בבחינת "סוּס וְרֹכְבוֹ"
, כאשר מעל כל סוס ישנו רוכב, ולכל אדם היה אדם למעלה ממנו, ולאדם שלמעלה ממנו היה גם כן אדם למעלה ממנו, וכן הלאה וכן הלאה. מדובר באימפריה בנויה היטב היטב. 'אתה רוצה להתקדם בחיים או לבלבל את המוח בכל מיני פילוסופיות?! אתה רוצה קידום, פרנסה, אוכל לילדים, או שאתה רוצה לעשות מהפכות, ובית הקברות הרי מלא במהפכנים'... מצרים דאגה לרווחתו של העובד, לקידומו, להשכלתו, לפיתוחו, ומצרים היתה מערכת מתוקתקת שאף אחד לא היה יכול לצאת ממנה...
וכאשר באו 'שני פילוסופים זקנים' ואמרו "נֵלֲכָה נָּא דֶּרֶךְ שְׁלשֶׁת יָמִים בַּמִּדְבָּר וְנִזְבְּחָה לַה' אֱלֹהֵינוּ"
, אמר פרעה: 'מהיום אסור לתת ליהודים תבן, העבודה משחררת ותפסיקו לבלבל את המוח ברעיונות של חופש', "נִרְפִּים הֵם עַל כֵּן הֵם צֹעֲקִים לֵאמֹר נֵלְכָה נִזְבְּחָה לֵאלֹהֵינוּ"
...
רק לאדם אחד במצרים לא היה מישהו שרכב על גביו – פרעה. בכל בוקר הלך פרעה אל היאור והסתכל בדמותו המשתקפת מן המים. 'יאֹר' אותיות 'ראי', כך שפרעה הוא אלהי מצרים דרך היאור.

מצרים פירושה מציאות שלכאורה אינה יכולה להיפסק, ולכן האות השלישי הוא "וְלָקַחְתָּ מִמֵּימֵי הַיְאֹר וְשָׁפַכְתָּ הַיַּבָּשָׁה וְהָיוּ הַמַּיִם אֲשֶׁר תִּקַּח מִן הַיְאֹר וְהָיוּ לְדָם בַּיַּבָּשֶׁת".

"בְּזֹאת תֵּדַע כִּי אֲנִי ה'"!
כל מכה ממכות מצרים מהווה שלב נוסף באמונת האדם בעצמו ובעמו ובהבנה שאת מצרים אפשר לפרק, ורק מתוך כך יכולים בני ישראל לצאת מארץ מצרים!

שלוש שאלותיו של פרעה
על שאלותיו המקבילות של פרעה ועל מבנה המכות – על פי אותן שלוש שאלות – נלמד בשבוע הבא, בינתיים נסתפק רק במבט ראשוני על שלש השאלות של פרעה.

כאשר יבואו משה ואהרן אל פרעה, הם יאמרו לו: 'פרעה, אנחנו רוצים להוציא את בני ישראל ממצרים' - וְאַחַר בָּאוּ משֶׁה וְאַהֲרֹן וַיֹּאמְרוּ אֶל פַּרְעֹה כֹּה אָמַר ה' אֱלֹהֵי יִשְׂרָאֵל שַׁלַּח אֶת עַמִּי וְיָחֹגּוּ לִי בַּמִּדְבָּר: וַיֹּאמֶר פַּרְעֹה מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ לְשַׁלַּח אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַעְתִּי אֶת ה' וְגַם אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא אֲשַׁלֵּחַ.

המהר"ל מסביר שכנגד שלושת שאלותיו של משה רבנו – שאל גם פרעה, בתור נציג הקליפה וה'זה לעומת זה'
, שלוש שאלות:
1. "מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ" – מיהו אותו הוי"ה, היה הווה ויהיה?! הקליפה אומרת 'אני פה' וממילא אין מקום לה'...
הדברים הללו עומדים בניגוד מוחלט לנפש האלוקית, הרוצה לדעת מי ה' ולכן שואלת "מִי אָנֹכִי", שהרי אני באמת אינני קיים אלא אך ורק רבונו של עולם; ועל כך השיב הקב"ה למשה (באות הראשון) שאין לו מה לפחד מקליפת הנחש, כי על ידי הרצון שלו נעשה האדם צנור
 גמור לקב"ה.

פרעה כפר ברעיון ההומני של "מִי אָנֹכִי", האומר שבכל אדם ישנה אלקות, מפני שהרעיון הזה הורס את פרעה ואת הפירמידות ואת כל התרבות המצרית, זהו רעיון הפוך לחלוטין לאגו של פרעה. ולכן אמר פרעה "מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ", כלומר: אני אלחם בכל כוחי ברעיון של "מִי אָנֹכִי"...
2. "(מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ) לְשַׁלַּח אֶת יִשְׂרָאֵל" – גם אם תשכנעו אותי שיש ה', מכל מקום מה לזה ולרעיון הגזעני כאילו קיים עם אינסופי ונצחי בעל נפש אלוקית?! כולכם תושלכו ליאור!

3. ולסיום, אתם, משה ואהרן, חושבים כי מאחר וקיבלתי אתכם לביקור לכן אנחנו חברים... אל תשכחו שאני פרעה מלך מצרים, "לֹא יָדַעְתִּי אֶת ה' וְגַם אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא אֲשַׁלֵּחַ", כך שכל הדיונים שקדמו לכך כלל אינם משנים. הרי אתם נמצאים במצרים! עליכם להבין: אתם נמצאים במצרים, ואת ישראל לא משלחים ממצרים! הרי סוס לא יצא ממצרים, אז בוודאי שעם שלם לא יצא ממצרים...
כאשר פרעה יקרא למשה ויאמר לו לְכוּ עִבְדוּ אֶת ה' רַק צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם יֻצָּג גַּם טַפְּכֶם יֵלֵךְ עִמָּכֶם
, יאמר לו משה: גַּם אַתָּה תִּתֵּן בְּיָדֵנוּ זְבָחִים וְעֹלֹת וְעָשִׂינוּ לַה' אֱלֹהֵינוּ: וְגַם מִקְנֵנוּ יֵלֵךְ עִמָּנוּ לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה וגו'.
 פרסה לא תישאר במצרים, ולא עוד אלא שאתה, פרעה, תביא לנו זבחים ועולות 'on the house'...

פרעה אישר את יציאת מצרים ומשה התווכח על פרסה?! כן! כי אם הקב"ה היה רוצה שפשוט נצא ממצרים – הוא היה עושה זאת על ידי עפיפון, אבל הוא יתברך רצה ללמד אותנו שאפשר לחיות במציאות שבה אפילו הפרסה שלי אינה נמצאת תחת פרעה! כלום לא נמצא תחת הנהגתו של אותו רשע! ולא עוד אלא שהוא עוד יביא לנו זבחים ועולות!
בסופו של דבר, פרעה קרא לְמשֶׁה וּלְאַהֲרֹן לַיְלָה וַיֹּאמֶר קוּמוּ צְּאוּ מִתּוֹךְ עַמִּי גַּם אַתֶּם גַּם בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וּלְכוּ עִבְדוּ אֶת ה' כְּדַבֶּרְכֶם: גַּם צֹאנְכֶם גַּם בְּקַרְכֶם קְחוּ כַּאֲשֶׁר דִּבַּרְתֶּם וָלֵכוּ וּבֵרַכְתֶּם גַּם אֹתִי
, ואני בטוח שמשה אמר לפרעה: 'אין בעיה, רק תאמר לי מה השם של אמא שלך'...
השעור סוכם ע"י יהודה אלון







� מתוך 'הגדה של פסח'.


� שמות ו, ו-ט.


� שם, י-יב.


� שם, יג.


� שם ג, ט-י.


� שם, יא-יד.


� שם, יח.


� כך, למשל, בתחילת פרשת 'בא': "וַיֹּאמֶר ה' אֶל משֶׁה בֹּא אֶל פַּרְעֹה כִּי אֲנִי הִכְבַּדְתִּי אֶת לִבּוֹ וְאֶת לֵב עֲבָדָיו לְמַעַן שִׁתִי אֹתֹתַי אֵלֶּה בְּקִרְבּוֹ" (שמות י, א) – שליחות אל פרעה; "וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם וְאֶת אֹתֹתַי אֲשֶׁר שַׂמְתִּי בָם וִידַעְתֶּם כִּי אֲנִי ה'" (שם, ב) – שליחות אל בני ישראל.


� שם ג, יח-כב.


� שם ד, א.


� שם, ה.


� שם, י.


� שם, יא-יב.


� שם, יג.


� שם, יד.


� שם, טו-יז.


� שם ג, ט-י.


� שם, יא.


� שם, יב.


� צדקת הצדיק, אות קנד.


� שמות ד, א.


� שם, ב-ה.


� פירוש בעלי התוספות על אתר.


� שם יד, טז.


� דברים לג, א.


� דברים רבה ג, ח.


� ראה בשיעורנו לפרשת שמות תשע"א.


� הנצי"ב מוולוז'ין כותב (מכתב המופיע בתוך קובץ 'שיבת ציון', חלק א, עמ' 17): "עלינו להעיר ולהפיח רוח אהבת הארץ ולמלא אחר רצון ה' בכל אופן שיזדמן לפנינו ... ואין לנו לחשוב מחשבות כי ראוי היה הדבר הגדול הזה באופנים אחרים, כאשר מצוייר בדעות בני האדם, כי על זה לקה משה רבינו על שאמר 'וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי וְלֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי כִּי יֹאמְרוּ לֹא נִרְאָה אֵלֶיךָ ה'', ולקה על זה כדאיתא במסכת שבת דף צ"ז. והדבר ברור שלא אמר משה 'והן לא יאמינו כלל בגאולה', שהרי אותה הם מבקשים, אלא אמר משה שלא יאמינו למשה כי נראה אליו ה', והיינו משום שלא היו יודעים את משה לגדול בתורה המסורה להם מן האבות וגם לא נודע בקדושה וחסידות, שהרי היה בנעוריו גדל בפלטין של פרעה, ועוסק בחכמות חיצוניות, ומלובש ומדבר כמצרי, שעל כן חשבוהו בנות יתרו כאיש מצרי. ולפי דעות בני האדם היה ראוי יותר שיתראה ה' לאהרן קדוש ה' שהיה נביא עוד במצרים ... וזאת היתה טענת משה רבינו שיאמרו ישראל 'לֹא נִרְאָה אֵלֶיךָ ה''. ועל זה הראה הקב"ה אות המטה שנהפך לנחש והיה ראש המטה לראש הנחש וקצה המטה לזנב הנחש, וצוהו ה' לאחוז בזנבו ונתהפך למטה, והיה ראוי להיות שוב קצה המטה מה שאין מקום לתופשו כך בכפו, אבל לא כן היה, אלא – 'וַיְהִי לְמַטֶּה בְּכַפּוֹ', היינו שנתהפך קצה המטה להיות לראש המטה וכדרך שתופשים המטה בכף. ובזה הראה שאף על פי שאינך כדאי בעיניהם אלא להיות זנב לאריות, מכל מקום בזכות האבות נהפך משה רבינו לראש מנהיגי הדור שהוא משל למטה ושבט" וכו'. אם כן, כנגד כל אותם התמהים כיצד ייתכן שהגאולה תבוא דרך נחשים, התשובה היא שגם זנב הנחש יכול להיות לראש המטה!


� שמות ב, י.


� שם, ה.


� דברי הימים א ד, יח.


� ויקרא רבה א, ג.


� זו הטענה הראשונה שבה עסקנו קודם לכן.


� שמות ד, א.


� העמק דבר על אתר. ולכן פרעה יאמר "מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ" (שמות ה, ב) – ולא רק 'לקולו'...


� שם, ו-ז.


� ויקרא יג, מו.


� מלכים ב ו, כה.


� שם, כו-ל.


� שם ז, א-ב.


� שם, טז-כ.


� ספר חרדים מז, כג. ראה עוד לאמונת עתנו, לרב צבי ישראל טאו, חלק א, עמ' קיא-קכד.


� בראשית ז, יא.


� הל' תשובה ז, ה. דייק בדברי הרמב"ם, שלא כתב 'כבר הבטיחה תורה שסוף כל אדם לעשות תשובה', מפני שהתשובה הפרטית של כל אדם ואדם תלויה בו בעצמו, אלא כתב "כבר הבטיחה תורה שסוף ישראל לעשות תשובה".


� שמות ג, יא.


� שם, ח-ט.


� שם ז, טו-יז.


� שם טו, א.


� שם ה, ג.


� שם, ח.


� שם, א-ב.


� ע"פ קהלת ז, יד: "גַּם אֶת זֶה לְעֻמַּת זֶה עָשָׂה הָאֱלֹהִים".


� 'רצון' אותיות 'צנור'.


� שמות י, כד.


� שם, כה-כו.


� שם יב, לא-לב.





