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הקדמה.

"וְאֵלֶּה שְׁמוֹת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל הַבָּאִים מִצְרָיְמָה אֵת יַעֲקֹב אִיש וּבֵיתו בָּאוּ"
 – 

"בִּזְכוּת נָשִים צדקניות שֶהָיו באותו הדור, נגאלו ישראל מִמִצְרָים"
. 

"מישהו" אמר לי פעם, כי "בזכות נשים צדקניות", זהו מין "פרס נחומים" שכזה לנשותינו.  צריך לפצות אותן על נטילת כֹּל הבמה על ידי הגברים, וכך, מדי פעם, שוזרים רבותינו משפטי עִדוד מעין אלו. וכשם שבקשו לפצות את הנשים הפטורות מתלמוד-תורה ב"קריאות עִדוד" מנוסח: "בינה יתרה ניתנה באשה"
, כך טוב לפצות אותן ( בעיקר בעבודות הקשות של ערב פסח ) בזכויות הנשים הצדקניות בענייני "אף הן היו באותו הנס", ובעוד "קריאות עִדוד" מעין אלו.
ה"מישהו" הזה שאמר לי כך, איננו "מישהו" אמיתי, אבל זהו "מישהו" שמתעורר בנו תמיד, כל אימת שעולם הקרייריזם והמעמָדוֹת של ימינו מֵטִיל עלינו שוב את חיתתו. 

יודע אני היטב כּבוּדה של בת מלך ורוח-קודשן של אמותינו, שאבותינו היו טפלים לו
. אבל כל אימת שעולם בלבול הזֶהויות, פורקן המשפחה ( ר"ל ), והזִלזול בצניעות ובקֹדש בישראל והפמינזם האגרסיבי מאיים עלינו ב"פתיחותו" המדומָה, ה"מישהו" הזה מתעורר בנו שוב.

את הפסוק: "והיה אמונת עִתֵךָ חֹסן ישועות חכמה ודעת" דרשו רבותינו על ששה סִדרי המשנה. "חוסן" - כך הם אמרו - "זה סדר נשים"
. 

כשמבקש אני את חוסן האמונה והקדושה, את חוסן הטהרה של אמותינו ומכוחו של בָּתֵינו מול רפסות ה"מעמד" המחודש של "מעמד" האשה המודרני וערעור משפחתה, נשאב אני תמיד אל ספר ה"אִיש וּבֵיתו בָּאוּ", אל ספר שמות.

אם ספר בראשית היה ספר האבות והבנים, הרי שספר שמות הוא ספר האמהות והבנים, מן המילדות ועד נשות המשכן ו"המראות הצובאות"
, ומבת פרעה ועד הנשים המשוררות על ים-סוף.

ספר שמות הוא ספר הגאולה ממצרים וממְצרֵיה. הוא גם ספר הגאולה מבית העבדים החיצוני, בית העבדות לאלים-זרים, לאלהי ניכר, בית העבדות לכל מיני אידיאולוגיות "איזם" למיניהן, הפושטות טלפיהן וקוראות "טהורה אני" – משל באו לתקן עולם בבשורתן ומפילות לרשתן עולם ומלואו.

ספר שמות הוא ספר עצמאות האומה ונצחונה על צורריה. אבל, הוא גם הספר שקובע במסמרות של הלכה את דמות חגיגות העצמאות הנחגגות באלפי שנותיה. האומה הזאת לא תחגוג את נצחונה בככרות הערים, בצל פסלי חרות, בצלילי פטישי פלסטיק או בטקסי ממשל וגנרלים, אלא בבית.  בלשד חייה. "איש שה לבית אבות, שה לבית".  את אורחיה תזמין האומה, לא לגני ממשלתה ולא לאתרי הנצחה מרשימים.  "כֹּל דכפין" יבוא ויתארח בלֵיל-סִדרָה באתר הנס הגדול באמת - נס המשפחה היהודית, נס האיש והאשה והשכינה שעל גביהם.  

סוד הבנת הנס הזה, בהכרת אמת של נשים צדקניות שבזכוּתָן יצאו אבותינו ממצרים ובזכותן תֵצֵא מצרָים מאִתָנוּ.

א. "ספר הגלות והגאולה" - היכן הפתיחה ?

"ואלה שמות בני ישראל הבאים מצרימה את יעקב איש וביתו באו. ראובן שמעון לוי ויהודה. יששכר זבולֻן ובנימין. דן ונפתלי גד ואשר. ויהי כל נפש יֹצאי ירך יעקב שבעים נפש ויוסף היה במצרים. וימת יוסף וכל אחיו וכל הדור ההוא. ובני ישראל פרו וישרצו וירבו ויעצמו במאד מאד ותמלא הארץ אֹתם. 

ויקם מלך חדש על מצרים אשר לא ידע את יוסף..."
. 

חוזרת היא פתיחתו של ספר שמות על הידוע לנו זה מכבר. מִנְין שבעים הנפש אשר בָּאו למצְרָים כבר הופיע בפֵרוט במקומו הראוי, עֵת באמת באו שבעים הנפש מצְרימה, עִם יעקב.
 

ארבע שאלות יש לשאול בפתיחה הזאת: 

1. על עצם החזרה. 
2. גם אם יוסבר ענין החזרה, אין זה שייך בכלל למקומו. איך אמרו חז"ל ? – 
" 'הבאים מצרימה' –
    וכי היום בָּאים, והלֹא ימים הרבה מִשֶבָּאו ?"
.
3. באף חוּמש אחר לא ראינו שהפתיחה איננה מענינו המרכזי של החוּמש עצמו. אדרבה, אם נעמיק נגלה כי פתיחוֹת כֹּל החומשים האחרים הן ממש כותָרות לספר כּוּלוֹ. למשל, בפסוק: "בראשית ברא אלקים את השמים ואת הארץ", אתה כבר קובע  בדעתך את האמונה העִקרית שבספר הבריאה: יש לעולם בורֵא, העולם מחודש ולא קדמון, והבורא ברא את השמים והארץ הכוללים בתוכם את הברואים כּוּלם. לִכשנבוא בשערי החומשים האחרים נראה שכָּך הדבר גם שם . אבל מה עִם פתיחת החומש שלנו ? 
4. רבותינו קבעו כְּלל פרשני חשוב:- 
"אמר רבי אבהו: כל מקום שנאמר 'אֵלֶה', פָּסל את הראשונים. וכל מקום שנאמר 'וְאֵלֶה', מוסיף שֶבַח על הראשונים..."
.
הנה לפנינו חומש הפותח ב"וְאֵלֶה"
( בניגוד לספר דברים הפותח, בצדק, ב"אֵלֶה" ), והוא החומש היחיד שלא מוסיף שום דבר על הראשונים  ?!

המפליא הוא שאת ההוכחה לצדקת דבריו מביא רבי אבָּהו דוקא מכאן:- 

"...'אֵלֶה תולדות השמים והארץ'
 - פסל את הראשונים בתוהו וָבֹהו... 'ואֵלֶה שמות' - הוסיף שבח על הראשונים" ! 

היכן היא תוספת שֶבח  זאת ? 

הבה ננסה להשיב לשאלותינו על פי הסדר. 

שיטת החזרה עצמה אמנם אינה אמורה להיות קשה לנו כֹּל-כָּך, שהרי פגשנו בָּה יותר מפעם. הנה, תיארה לנו התורה את מכירתו של יוסף ל"מצרים, לפוטיפר סריס פרעה שר הטבחים"
, עצרה את מהלך הסיפור ועסקה ביהודה ומשפחתו
, ולאחר מכן חזרה על העובדה שנאמרה כבר, מִלָה במלה – "ויוסף הורד מצרימה ויקנֵהו פוטיפר סריס פרעה שר הטבָּחים..."
, והמשיכה את הסיפור משם. 

אף כאן כָּך. את עצם החזרה וגם את מיקומה לפני סיפור גזרותיו של פרעֹה, ניתן להסביר על פי הפשט כרשב"ם, כהקדמה להמשך :- 

"מפני שרצו לפרש ולומר 'ובני ישראל פרו וישרצו' וגו'
, הוצרך לכפול ולומר: בביאתם למצרים לא היו אלא שבעים, ואחר מות הדור ההוא פָּרו וישרצו, ויקם מלך חדש ונתחכֵּם עליהם למעטם ולא הועיל לו"
. 
אבל עדיין – מה בא להוסיף ה"וְאֵלֶה שמות", ובעיקר - האם די בהסבר טכני זה כדי להסביר את חריגתה של הפתיחה לספר שמות מכֹּל פתיחות החומשים האחרים ?

לענ"ד, עיון נכון בפסוק הראשון של הספר מלמדֵנו כי פסוק זה והפסוקים הבאים בעקבותיו, אינם באמת חזרה מדויקת על מה שנאמר כבר בבראשית, ובעצם הם מהוים את הכותרת המתאימה ביותר לספר שמות כולו. 

ב. "איש וּבֵיתוֹ".

הבה ונשוה את פסוקי מִנְיָן הבאים מצרימה שבפרשת 'ויגש', לאלו שבפתיחה לפרשת שמות:- 

בויגש :- 

"כֹּל הנפש הבאה ליעקֹב מצרימה יוצאי יֵרכו מלבד נשי בני יעקֹב כֹּל נפש ששים ושֵש. ובני יוסף אשר יֻלד לו במצרים נפש שנים כֹּל הנפש לבית יעקֹב הבאה מצרימה שבעים"
. 

ובשמות:- 

"ואלה שמות בני ישראל הבאים מצרימה את יעקב איש וביתו באו... ויהי כֹּל נפש יֹצאי ירך יעקב שבעים נפש ויוסף היה במצרים"
. 

את המילים "איש וביתו" רגילים להסביר כאיש ויוצאי חלציו
, אבל זה הרי נאמר במפורש, בלי קשר ל"איש וביתו" - "ויהי כֹּל נפש יוצאי ירך יעקֹב" וכו' - פסוק המקביל ל"יוצאי ירֵכו" המופיע ב'ויגש'. 

אם-כן, למה מקביל המושג "איש וביתו" ? אין ברירה אלא לקבל את דברי החזקוני הפשוטים :- 

" 'איש וביתו' – איש ואשתו, כדכתיב: 'מלבד נשֵי בּנֵי יעקֹב' ".

על פי זה, אין כונת "בֵּיתו" - למשפחתו של כל ראש בית אב הבאה איתו, אלא לאִשְתו
, והתורה מבקשת להזכיר כי מנין שבעים הנפש לא כולל את נשות השבטים אלא את הצאצאים בלבד. 

אלא שאם כך, מדוע לא חוזרת התורה על אותו ביטוי המופיע ב'ויגש': "מלבד נשי בני יעקֹב" ? והרי זה מה שיסביר את אופן המִנין וההגעה לשבעים נפש, טוב יותר מאשר אם תימנה גם כל איש וגם את ביתו, שאז תגיע לפִּי שניים משבעים נפש ?!

משמע שאין לנו אלא להבין שבתוספת "איש וביתו" לא ביקשה התורה לומר לנו פרט טכני, כמו שנאמר במקומו בפרשת 'ויגש', אלא פרט מהותי, תֹכני. ומהו ? – 

שלא היה אחד מן הצאצאים שבָּא מצרימה ללא אִשה. 

על פי חז"ל, השיא יעקֹב את כל צאצאיו לנשים בטרם בואם למצרים. אפילו לחצרון וחמוּל, בְּני פרץ, ( המופיעים במנין שבעים הנפש המפורט ) שעל פי החשבון צריכים להיות בני שנה ושנתיים ( ! ) כבר השיא יעקב. ומדוע ? – 

"לפי שידע יעקב אבינו שהמצרִים שטופים בְּזִמָה, לכך עמד והשיא את בניו וּבנֵי בניו נשים קודם שיבואו למִצרָים"
. 

דוקא על-יְדֵי החזרה היבשה על המנין הידוע זה מכבר, ובתוכה החריגה הבאה לקבוע את חשיבות ה"איש ואשתו", הופך פסוק א' של ספר שמות לכותרת המתאימה ביותר לספר כולו. במרכזה ובבסיסה של האומה המתהווה, עומד הגרעין של הבָּית – של איש וביתו. ובמרכזו של הבָּית עומדת " 'עקרת הבָּית' – עִקָרו של בָּית", "בֵּיתו – זו אשתו". 

רק על-פי ההקדמה הזאת ניתן להבין את הפרשיות הבאות הפותחות את ספר שמות. 

ג. "וכל הבת תְחָיון" – למה ? 
"ויקם מלך חדש על מצרים... וימררו את חייהם בעבודה קשה... ויאמר מלך מצרים למילדות העבריות... אם בן הוא והמִתֶן אותו ואם בת היא וחיה... וייטב אלקים למילדות ויִרֶב העם ויעצמו מאֹד... ויצו פרעה לכל עמו לאמֹר כֹּל הבן הילֹד היאורה תשליכֻהו וכל הבת תחיון"
.

זאת הפעם הראשונה בה מפגישה אותנו התורה עִם אידיאולוגיה שלמה של רצח עַם. יש כאן את כֹּל המוטיבים של "פתרון סופי" -  מחנות עבודה, דיכוי, ואחר-כָּך הרצח עצמו. 

מודע לקושי הגדול לחסל עַם שלם, מבקש פרעה לעשות זאת כבר בתחִלת הדרך. עוד על האָבְנָים מצטוות המילדות לחסל את כֹּל הבנים. לפיו - זאת שיטה מצוינת וגם חֶסכונית מאוד
. כך יהיו המבוגרים למאגר עבודה עד מותם, ומי שעוד לא נולדו, לא יבזבזו את האויר המצרי. 

הציווי החשאי בתחִלת הדרך ( למילדות בלבד ) גם הוא מוכר. כך "העולם" לא יתנגֵד ! אך הדבר המוזר הוא חציו השני של הציווי. מדוע להחיות את הבנות ? ובעיקר הופך הדבר להיות קשה בהמשך. לאחר שהמילדות לא "מספקות" את תוצרת המוֶת שמבקש פרעה, עוברים ומצוים זאת על כּל העַם. לעַם ישראל לא צריך להסביר איך עַם נאור וגדול הופך להיות לעם מרצחים מצרי-נאצי. לדורֵנו ודאי לא צריך להסביר זאת. כמה קל לעורר את כֹּל מטעני האנטישמיות שינק כִּמְעט כֹּל מצרי, מסביבתו או מחלב אִמו, ולתרגם אותם להפעלה המונית-הִסטֶרית, של מכונת השמדה. את זה אנחנו מבינים. אבל איך, לאחר שיצר את מכונת ההשמדה הזו, יכול פרעה לעצור את המצרים, ולא רק לאסור על הריגת הבנות - אלא לחייב להחיות אותָן ? מהו ההִגיון הפרעוני ? 

המדרש אמנם אומר שישנה כאן מגמת זִמה פשוטה לקחת את "הנקבות לְנָשִים"
.

זה יכול אמנם להסביר מדוע פרעה לא גוזר מות גם על הנקבות, אבל לא מסביר מדוע שיגזור להחיות כֹּל בת ? 

ה"אור החיים" הקדוש מציע הסבר נוסף, אבל גם הוא נתקל באותו קושי:- 

"והנה עצה חכמה יעץ פרעֹה... והיא כי באמצעות שיהרגו כֹּל זכר ויתרבו הנשים והן האִשה 'טַב למֵיתַב טַן דוּ' ( = טוב לה לשבת בשניים, כלומר - מעונינת היא להיות נשואה יותר מהאיש ) ויתחברו נשי ישראל עִם המצרים ויתחתנו בהם ומעתה אין מציאות לעלות מן הארץ כשיהיו לעם אחד"
.

לפי דבריו, בידו האחת מבקש פרעֹה לחסל את ישראל, ובידו השניה לבולל אותם. את החִסול הוא יעשה על-יְדֵי המתת הגברים, ואת ההתבוללות על ידי החיאת הנשים. אבל גם הפרוש הזה מסביר רק מדוע לא גזר פרעה מוֶת על הבנות, אבל לא מדוע הוא גזר להחיות אותן. 

שאלה זו מתעצמת למקרא פרשת המילדות. 

ד. שִפְרה ופועה.
אין זה חשוב כלל אם אכן היו המילדות העבריות, עִבְרִיות - כפי שגורסים רֹב הפרשנים
, או אם היו הן מילדות מצריות האחראיות על יילוד העבריות - כפי שמופיע באחד המדרשים
. ודאי הוא שהן היו צדיקות מופלאות - בין אם היו אלו יוכבד ומרים, ובין אם היו אלו חסידות אומות העולם. בָּרור גם שְשִפרה ופועה אינן מילדות עבריות יחידות במצרים. בהתחשב בקצב הילודה האדיר של היהודים
, ודאי שלא יכולות גם מילדות מומחיות כשפרה ופועה למלא אפילו משמרת אחת בחדר לֵידָה ממוצע בק"ק אלכסנדריה.  

המילדות האלו הן האחראיות על ה"תעשיה" היהודית הגדולה ביותֵר והמסוכנת ביותר לגבֵּי פרעה. מדוע אפוא פרעה כֹּל-כָּך נחמד אליהן ? מסיבות הוּמָניוֹת ? לא נראה כֹּל-כָּך...

מה שברור הוא שיחסוֹ הזה של פרעה לנשים ולבנות היהודיות יופיע גם בהמשך, והוא מחייב הבנה עמוקה יותר. הדבר יתבטא יפה למשל, אחרי מכת הארבה. אז יחליט פרעֹה לשחרר את העם כדי לעבוד את ה', והוא יאמר:- 

"לכו נא הגברים ועִבדו את ה' כי אותה אתם מבקשים"
.

אבל את הנשים תשאירו במצרים ! 

בעיונֵנו נבקש ללכת עִם אמותֵינו במצרים וביציאת מצרים, ומשם לגלות מה ראה פרעה הרשע בִּבְנות ישראל. 

ה. "בשכר נשים צדקניות".

במרכזה של יציאת מצרים עומדת אמנם דמותו של משה רבנו, אבל בבסיסה נמצאות הנשים. המילדות העבריות, מרים ויוכבד, בת-פּרעֹה המצטרפת אליהן ונהיית לבּת-יָ'ה
, וצִפורה אשת משה הנמצאות במרכז פרשת שמות, אינן אלא ביטוי למהותן של כֹּל הנשים הצדקניות שבזכותן - ובעיקר בזכותן - נגאלים ישראל מגלות מצרים ואחר-כָּך מגלויות אחֵרות. 

המשותף לכל הנשים הללו הוא שהן "לוחמות" לא באויבים אלא,  להבדיל, בבעליהן, באנשים הסובבים אותן, ומרוממות אותם למְרומֵיה של אמונה עמוקה המנצחת את השחיקה שבחייהם.

מרים לוחמת באביה הצדיק ומחזירה אותו לאמונתו. בת-פּרעֹה לוחמת באביה הרשע ובגזרתו, ומגדֶלֶת אֶצְלו את אויבו הגדול, וצִפורה, שזה עתה יצאה מבית עבודה זרה של כֹּהן מדיָן, מצילה את משה ואת בְּנו במלחמה שלָה על בְּריתו שלו. 

הנשים הגדולות הללו אינן אלא בִּיטוי לכל שאר הנשים הצדקניות שבזכותן נגאלו ישראל ממצרים. את תכונתן הפנימית הזאת ידע פרעה, והוא חזר ושינן אותה כאשר הזכירו לו אותה המילדות. 

ו. חצי הכד המלֵא.

הבה ניזכֵר באותו מדרש מופלא על הנשים הצדקניות ועל הִתעוררותן:-

"דרש רבי עקיבא
: בשכר נשים צדקניות שהיו באותו הדור נגאלו ישראל ממצרים. בשעה שהולכות לשאוב מים, הקב"ה מזמֵן להם דגים קטנים בכדיהן ושואבות מחצה מים ומחצה דגים ובאות ושופתות שתי קדרות - אחת של חמין ואחת של דגים, ומוליכות אצל בעליהן לשָדֶה ומרחיצות אותן וסכוֹת אותן ומאכילות אותן ומשקות אותן ונזקקות להן בין שׁפָתָים ( רש"י - בֵּין מְצָרֵי השדות, מקומות צנועים. מֵצָר גבול השדה גבוהָ מכאן, וחבֵרו מכאן וחריץ באמצע )... וכיון שמתעברות באות לבתיהם. כיון שהגיע זמן מולדֵיהֶן, הולכות ויולדות בשדה, שנאמר: 'תחת התפוח עוררתיךָ שמה חבְּלתְךָ אִמֶךָ, שמה חבְּלה יְלדתְךָ ' ( רש"י - "לשון חבְלֵי יולֵדָה" ). וכיון שמכירים בהם ( = בילדים ) המצרִים, באים להורגם ונעשה להם נס וכו' "
. 

אִמותינו שבמצרים אינן הראשונות שהיו הולכות לשאוב מים בדרכן אל זיווגן. גם אבותינו "נזדווגו להם זיווגיהם מן הבְּאֶר", וגם משה רבנו כך
. ההליכה אל הבאר היא הליכה אל מקור המים החיים. החִדוש של אִמותינו שבמצרים הוא לא בעצם הליכתן לשאוב מים, אלא בעשותן זאת למרות השוני במצב. 

רבקה, רחל וצִפורה הולכות מביתן העשיר ושואבות מים "לעת צאת השואבות". אִמותינו שבמצרים עושות זֹאת באמצע השואה המצרית האיומה. הן שואבות את המים בין - ובתוך - עבדות הפרך המוטלת עליהֶן. הדגים אותם הן מעלות בדלייהן, הם אותה התקוה שכל אחת ואחת מהן נושאת מברכות אביה ואמה שבירכוה שעוד "יִדְגוּ לרֹב בקרב הארץ". חצי הכד של הדגים הוא חצי הכוס של העתיד, בתוך כוס המים המרים של יאורי מצרים. לבעליהן שבשדה אֵין כֹּח לראות את העתיד, וחמוּר מכך - אין להם אמונה בּוֹ. 

כְּשם שאת הנשים השואבות מיצגת מִרים, המאמינה הגדולה - ההולכת על שפת היאור - המלֵא בדמם של תינוקות ישראל - כדי לשמור על תֵיבתו של אחיה השטה בו, - כך את הבְּעלים מיָצֵג עמרם, שעמד וגרש את אשתו כי לא רצה להביא עוד ילדים לעולם של "כֹּל הבן הילוד היאורה תשליכוהו". 

בימים הטובים, כשהיו רוצים אבותינו שבשדֵה להידבֵּק בעוצמת האמונה של אִמותינו, הם היו קוראים לנשותיהם אל השדה. כך עשה יעקֹב אבינו כשרצה לקבל "חיזוק" לדברי ה' המצווה עליו לשוב ולעלות ארצה, ולקבל כּוחות כדי להתמודד עִם פְּנֵי וּבְנֵי לבן השׁוחקִים את חייו :- 

"ויקרא יעקב לרחל וללאה השדה אל צאנו"
.

ואִמותינו היו מעוררות את האמונה התמִימָה ומעניקות את הכֹּח :- 

"ועתה כל אשר אמר אליך ה' עָשֵה"
.

אבל בימים הקשים האֵלו, כשהעיניים כָּלות לשרוד רק את היום הנוכחי, רק להשיג עוד טיפת קש, עוד מעט אוכל - אין לבעלים כֹּח לקרוא לנשותיהם לשדה. 

השחיקה הנוראית הזאת לא נותנת להם לראות בְּאר בשדה, ובטיפת המים שהם מקבלים לשתיה, הם אינם רואים את חצי הכוס המלאה בְּדגים. אִמותינו שבמצרים חִדשו את מה שאִמותינו שבִּבראשית עוד לא ידעו. הן לימדו להביא את הבאר לשדה - אפילו לשדה המות -  ולעורר דוקא שם את האמונה, את רצון החיים, את האהבה עד שתחפּץ. 

ז. "המראות הצובאות".

לאחר היציאה ממצרים, כשיבנה המשכן והעם ינדבו את נדבת המשכן, יבואו בנות-ישראל עם נדבה "מוזרה" במקצת. הן יביאו איתן לא פחות מאשר את אותן המראות בהן הן היו מתקשטות בבואן אל בעליהן לשדה. לא רק התקשטות היתה נעשית במראה הזאת. הן היו:-

"...נוטלות המראות, וכל אחת רואה עצמה עם בעלה במראה, ומשדלתו בדברים, לומר: אני נאה ממך, ומתוך כך מביאות לבעליהן לידי תאוה ונזקקות להן ומתעברות ויולדות שנאמר: 'תחת התפוח עוררתיך'"
.

משה רבנו מִן הסתם מאוד העריך את ספורי הנשים הצדקניות שהיו במצרים, הרי הוא עצמו קיים רק בזכותן. אבל בכל זאת, נדבתן זו של הנשים, נראתה לו "קצת מוגזמת"... ; -

"והיה מואס משה בהן מפני שעשויים ליצר הרע".

ובנות ישראל ? לא דיין שהן מביאות נדבות שכאלו, הן עוד מייעדות את המראות הללו רק ליצירת הכיור. משם, ממראות היצר-הרע האלו, יקדשו הכהנים את ידיהם ואת רגליהם !   

והתורה איך היא קוראת למראות הללו ? - "מראות הצובאות".    ומדוע ? - מפני שבזכותן "העמידו הנשים צבאות רבות במצרים" ובזכותן :-

"...הוציא ה' את בני ישראל מארץ מצרים על צבאותם"
.

והקדוש ברוך הוא ? מה הוא אומר ? הוא אמר למשה כך ; -

"קבל (את המראות) ! כי אלו חביבין עלי מן הכל".

ומה יעשו בכיור הזה ? שני דברים. האחד - טהרה. התעוררות לקדושה, התעוררות של טהרה בכיור שאת אמירתו אנחנו מקדימים לכל אמירת שאר הקרבנות, והשני - מהכיור הזה ישקו "מי סוטה". 

אם כבתה האהבה בין איש לאשתו, אם הוא איבד את הערכתו כלפיה, אם שכחה היא את תפקידה והיא כבר לא מעוררת בו אהבה ואמון - ילכו שניהם אל מי המראות הללו, אל מי המראות של אִמותינו שידעו להחזיר אותנו אל אמונתן ואהבתן, ויבוא השלום לעולם.
ח. פרעה הרשע והשבחת הגזע. 

פרעה הרשע, עִם גאותו המצרית, לא רוצה רק להרוג את היהודים, הוא גם רוצה לשבֵּח את הגזע המצרי. מלמֵד הוא ה"דוקטור" הזה את המילדות איך מזהים את ההבדלים בין בנים לבָנות עוד על האבניים בטרם לידתם, ויודע הוא את הדרך לבדוק זאת :- 

"וראיתן על האָבְנָים, אם בֶּן הוא והמיתֶן אותו, ואם בת היא וָחָיֳה". 

"אמר רבי חנינא - סימן גדול מסר להן: בֶּן - פניו למטה, בת - פניה למעלה"
.  

אינני יודע מה למד הרשע הזה מניסוייו הרפואיים, אבל אולי ביקש לומר להן את שהוא רואה בִּבְנות ישראל - פניהן למעלה - אל העתיד. בבנים ישתמֵש הוא עד כלות כוחם ואז יהרגם. הבנים הללו, "פניהם למטה", אל ההוֹוֶה, אל עבודת היום-יום. אבל בְּנות ישראֵל - כָּך הֵיטיב להבין הרשע - "פניהן למעלה". 

את ה"זָן" הזה של מי שמפני חִיבת הארץ לא חטאו במרגלים
 ומאהבת ה', לא הצטרפו לִזהב העֵגֶל, ומידיעת עצמות ועוצמתן יביאו לתרומת המשכן את המראות הצובאות, הבין פרעה שלא כדאי לחסל, אלא להשתמֵש בו לשִׁפור "טיוטת הגֵנוֹם" של הגזע המִצְרי העליון.
 לכן ציוה - "וכֹל הבת תחיון". לכן לא חִיסֵל את מערך הילודה הענק של יוכבד ומרים ולא ידע הרשע, שתוך כדי שהוא מחסֵל אלפי ילדים יהודים בָּיְאוֹר, מנצחת אותו נשמתה הנָשית-אמונית של בִּתו וּמוֹשָה מאותו היְאוֹר את מושיעם של הילדים האלו. 

המשך העיון בְּפרשיות הנשים ישפוך אור  נוסף על כּוחן של נשים צדקניות אלו. 

ט. מרים מול כֹּל הסנהדרין.
"וילך איש מבית לוי ויקח את בת לוי. ותהר האשה ותלד בן ותרא אֹתו כי טוב הוא ותצפנֵהו שלֹשה ירחים. ולא יכלה עוד הצפינו ותקח לו תֵבַת גֹמֶא ותַּחְמְרָה בחמר ובזפת ותשם בה את הילד ותשם בסוּף על שפת היאֹר. וַתֵּתַצַב אחֹתֹו מֵרָחֹק לדעה מה יֵעָשֶה לו"
.

הבעיה בפסוקים ידועה. ה"איש מבית לוי" לקח את ה"אִשה מבית לוי" כבר מִזמן, וגם שני ילדים כבָר יש להם - אהרֹן ומרים. חז"ל, כידוע, קישרו את מרים, האחות הניצבת לשמור על התֵבָה גם לחתונה המחודשת הזאת של הוריה :- 

" 'וילך איש מבית לוי' וגו' – 

להיכן הלך ? – אמר רבי יהודה בר זבינא: שהלך בעצת בִתו. תנא, עמרם גדול הדור היה. כיון שאמר פרעה הרשע: 'כֹּל הבן הילוד היאורה תשליכוהו', אמר: לשוא אנו עמֵלין. עמד וגירש את אשתו. עמדו כולן וגרשו את נשותיהן. אמרה לו בִתו: אבא, קשה גזירתך יותר משל פרעה, שפרעה לא גזר אלא על הזכרים, ואתה גזרת על הזכרים ועל הנקבות. פרעה לא גזר אלא בעולם הזה, ואתה בעולם הזה ולעולם הבא. פרעה הרשע ספק מתקיימת גזרתו, ספק אינה מתקיימת. אתה צדיק, בודאי שגזרתך מתקיימת, שנאמר
: 'ותגזר אומר ויקם לך'. עמד והחזיר את אשתו. עמדו כולן והחזירו את נשותיהן"
. 

בהתיצבה מֵרָחוק לראות מה יֵעשֶה לו, ממשיכה בעצם מרים לקחת אחריות על הילד שבא לעולם בִּזכותה
.

על-פִּי דברי חז"ל הללו מתרחשת השיחה הקשה והמופלאה הזאת, בין מרים לאביה בלבד. אבל על-פִּי המדרש הבָּא, מתרחשת השיחה הזאת בזירה אחרת לגמרי, והמֶתָח המלוּוֶה לה שונֶה לחלוטין :- 

" 'מושיבי עקרת הבית' – אמר רבי ברכיה בשם רבי שמואל בר נחמן: זו יוכבד. וכי עקרה היתה, הרי ילדה אהרֹן ומרים, אלא את מוצא בשעה שגזר פרעֹה 'כֹּל הבן הילוד היאורה תשליכוהו', כיון ששמע עמרם כן, הוא ובית דינו, באותה שעה גזרו ומנעו ישראל מפרייה ורביה, והוציאו את נשיהן וכו'. לפיכך קורא את יוכבד עקרה - שנתעקרה מביתה. מרים היתה אותה שעה בת שש שנים ואמרה: אבא, אבא - פרעה היה טוב לישראל יותר ממך, וכו'. כיון ששמע עמרם את דבריה הביא אותה לפני סנהדרין ואמרה לפניהם, ואמרו לו: עמרם, אתה אסרת ואתה צריך להתיר את הדבר. אמר להם: ומה אתם אומרים לי, נחזיר בחשאי. אמרו לו: ומי יודיע לכל ישראל ?  אמר רבי יוסי בר זבידא: הושיבה עמרם בפוריא והיה אהרֹן מכאן ומרים מכאן טוענים קורקנות ומהלכין לפניה וכו'. ולמה עשה עמרם כן ?  - כדי שידעו ישראל ויחזירו את נשיהם"
. 

ההשְוָאה שעושה מרים הקטנה בין גזרת אביה הצדיק לבין גזרתו של פרעה הרשע היא מחרידה, אבל אמיתית. כֹּחה של הילדה הקטנה הזאת לשכנֵע את כֹּל הסנהדרין בהִגיון הטהור של ילדה ולחזור בָּהם מההיגון ההלכתי-ריאליסטי שלהֶם, הוא מופלא. 

החשש של ה"מבוגרים" ועיסוקם בשאלה איך תֵרָאֶה החזרה מדברינו בצִבור ( "נחזור בחשאי" ), הפִּלפול בשאלה על מי חלה חובת החזרה    ( "אתה אסרת – אתה תתיר" ) מול התמימות האמונית המובילה לחתונה שעושה מרים בת השש להורֵיה לעיני כֹּל ישראל, מזכירים לנו פגישה אחרת בין אִשָה לראש הסנהדרין. פגישה זו לא התרחשה בגלות הראשונה במקרא, במצרים, אלא בגלות האחרונה - בפָּרַס. 

י. אסתר מול ראש הסנהדרין. 

אסתר המלכה מחליטה לשים כפה בנפשה וללכת אל המלך "אשר לא כדת", אבל לפני כן היא תובעת צום מכל ישראל. היא קוראת להתך ומצוה אל מרדכי כך:- 

"לך כְּנוס את כֹּל היהודים הנמצאים בשוּשָן וצומו עלי ואל תאכלו ואל תִשתו שְלֹשת ימים לילה ויום, גם אני ונערֹתי אצום כֵּן ובכן אבוא אל המלך אשר לא כדת וכאשר אָבָדְתי אָבָדְתִּי"
. 

רעיון התכנסות כֹּל היהודים בשעת הצרה הזו הוא ודאי נפלא. גם הצום המשותף במצב כזה הוא חשוב מאוד, אלא שדא עקא, כֹּל גזרת המן נגזרה בחֹדש הראשון הוא חֹדש ניסן, בשלשה עשר יום בו.    ואם-כֵּן, לצום שלֹשה ימים, פרושו לצום גם בליל-פסח ! ומה עִם חובת האכילה בליל הסֵדר ?
 :- 

"אמר לה מרדכי : והלא יום שלישי פסח הוא, אֵיך יִתעָנו ישראל בו ? אמרה לו: אתה ראש לסנהדרין, ואתה אומר דבר זה ? ואם אין ישראל, למי הפסח ?"
. 

בנוסח אחר מופיע הוִכוח הזה בין אסתר למרדכי בצורה חריפה יותר:- 

"... ( אמרה לו ) : זקן שביהודים, זוהי חֹכמתך ? אם אין ישראל, פסח למי, ומי יעשה הפסח ? מיד שמע לָה!"
.

המבוכה שבה העמידה ילדתו של ראש הסנהדרין הראשון בתנ"ך – עמרם, את אביה, חוזרת על עצמה אצל ילדתו ( המאומצת ) של ראש הסנהדרין האחרון בתנ"ך – מרדכי. בֵּין הדיונים ההלכתיים לבין ההתעוררות האמונית, הצליחו שתי הילדות הללו לעורר את אבותיהן הגדולים לחוש את נצח ישראל ואת חובתם האמונית. 

"אם אין ישראל – פסח למי ? ומי יעשה פסח ?"  - 

כאילו אמרה: לא רק לעם ישראל דואגת אני יותר ממך ( = "פסח למי" ? ), אלא גם לפסח עצמו ( = "ומי יעשה פסח ? ) אני דואגת יותר!

"גזרתך קשה משל פרעה" ! -

זה נורא, אבל זה נכון. מרים אומרת לעמרם ולסנהדרין כך: פרעה הרשע, שעוד עתיד להצהיר בעולם כי הוא לא יודע את ה'
 - כֵּיוָן שהוא סבור שהוא האלהים, יכול הוא ליטול חיים כרצונו. ואתם, רבותי הסנהדרין, האם בהתערבותכֵם ובהחלטתכם על הפסקת הילודה לא נכנסתם לאותה האסכולה של פרעה ? האם לא נטלתם גם אתֶם את זכות החיים מן הילדים שיכולים להיוָלֵד ? מה חמוּר יותר מבחינה אמונית ( שההתעוררות לזה היא, כּזָכור, תפקידנו הנָשִי, רבותי הסנהדרין ) - הריגת תינוקות על האובְנָים על יְדֵי רודן רשע, או הכרזה רשמית על הפסקת ילודה על יְדֵי עמרם הצדיק ובית דינו ? 

למרים, התשובה פשוטה :- 

"גזרתך קשה משֶל פרעה ! ".

כי גזרת פרעה רק מגבירה את ההתעוררות ואת רצון האמונה הפנימית שבאמונתנו ננצח. אבל גזרתכֶם, לעומת זאת, משביתה אותו. 

עכשיו תצטרך מרים להמשיך באמונתה, לנצח בנבואתָה:- 

"וַתֵּתַצַב אחותו מרחוק  לדעה מה יעשה לו"

" 'וַתֵּתַצַב' – 

   אין יציבה אלא נבואה, שנאמר : 'ראיתי את ה' 

   נִצב...". 

   מֵרָחוק -  אין מֵרָחוק... אלא רוח הקֹדש, שנאמר:  

  'מרחוק ה' נראה לי'. 

   לדֵעה – אין דֵעָה אלא רוח הקֹדש, שנאמר: 'כי מלאה 

   הארץ דעה את ה' '. 

   מה יֵעשֶה לו – אין עשִיה אלא רוח הקֹדש, שנאמר: 

   'כי לא יעשה ה' אלקים דבר כי אם גִלה סודו אל 

   עבדיו הנביאים' ". 

כאן ניצחה הנבואה את ההלכה, כאן ניצחה מִרים את עמרם, כפי ששם ניצחה אסתר את מרדכי.

יא.  מסע בעקבות "שבע הנְבִיאות". 

אם השוינו בין אסתר למִרְיָם, הרשו לנו לחרוג קִמְעָא ולעסוק בכל ה"קבוצה" המיוחדת שמרים ואסתר שייכות לה - קבוצת "שבע הנביאות". 

מסע בעִקבות "שבע הנביאות" יעלה אותנו קומה נוספת וחשובה בענינן של נשים צדקניות. 

"תנו רבנן: ארבעים ושמונה נביאים ושבע נביאות נתנבאו להם לישראל...

שבע נבִיאוֹת - מאן נינהו ( מי הן ) ? 

שרה, מרים, דבורה, חנה, אביגיל, חוּלְדָה ואסתר...

אמר רב נחמן: לא יָאָה יהירוּתא לנָשֵי ( רש"י - לא נאה חשִיבוּת לנשים ). תרתי נשי ( נביאתה ) יהִירַין הויין      ( =שתי נשים נביאות יהירות הָיו ) וסניין שמייהו           ( רש"י - שמותיהן מאוסות ). חדא - שמה זיבורְתָא        ( בארמית = דבורה ), וחדא - שמה כרכּוּשתָא ( בארמית = חולדה ). זיבורְתָא כתיב בָּה: 'ותשלח ותקרא לברק'
, ואילו איהי לא אזלה לגבֵּיה. כרכושתא כתיב בָּה: 'אִמְרו לָאִיש אשר שלח אתכם אֶלָי'
, ולא אמרה: אִמרו לָמֶלֶך"
. 

שבע הנביאות הללו הן אינן היחידות שהקב"ה מנבא אותן
. רבקה, למשל, שאינה נמצֵאת ברשימה, היא האשה היחידה בעולם שזכתה שיכָּתֵב שהקב"ה מנבא אותה ישירות:- 

" 'ויאמר ה' להּ' ( "שני גויים בבטנך" וכו' ) - 

   מעולם לא נזקק הקב"ה לשוּח עִם אשה, אלא עִם 

   אותה הצדקת..."
.

ובכל-זאת, היא אינה מופיעה ברשימת הנביאות. כל ה"אמהות - נביאות היו"
,  ובכל זאת, מתוך האמהות, מופיעה רק שרה ברשימה. 

מהו המיחֵד את שבע הנביאות הללו המתחילות באִמֵנו הראשונה - שרה, ומסתיימות באשה האחרונה בתנ"ך - אסתר ? 

ומדוע נתחברו דברי המוסר הקשים האֵלו של רב נחמן על דבורה וחוּלדה לסוגייתֵנו ? האם לא פגשנו עוד נביאים שדִברו דברים קשים ובסגנון קשה אל מלכים או אל שר צבא ? ובכלל, מה פרוש "לא נאה יהירות לנשים" - ולאנשים זה כן נאֶה ? 

נדמה לי שהמיחֵד את שבע הנביאות הוא זה: כֹּל אחת משבע הנשים הללו מתמודדת, מתוכחת, מנצחת ובעיקר - מרומֶמֶת, את האיש העומד מולה. יתֵרָה מזאת, כֹּל אחת מהנשים הללו גדולה מבעלה בנבואה וברוח הקֹדש - אך בוֹ זמנית, כֹּל אחת מֵהֶן נקראת "אִשְתו שֶל", "אחותו שֶל", או "בִּתו של". שֶל מי ?  - של מי שהיא גדולה ממנו!!

עיון בדמויותיהן של שבע הנביאות שלפנֵינו יהיה, לענ"ד, הפתח הנכון להבנת מושג הנשים הצדקניות ושייכותו אלינו ולימינו. 

יב.  שרה. 

שרה - מתוכחת עִם אברהם ומנצחת אותו בִּנְבוּאָה. היא עומדת מולו ומוסרת את הדין לשמים - ( "ישפוט ה' בֵּיני וּבֵינֶך" )
 והקב"ה פוסק לטובתה. ( "כֹּל אשר תאמר אליך שרה שמע בקֹלה" )
. ולא רק שאברהם ושרה - שניהם נביאים, אלא שישנה הכרעה בנבואה :- 

"אברהם טפל לשרה בנביאות"
.
ומאידך, אין עוד אמא בין האמהות, שנקראת בחייה אֵשֶת בעלה, חוץ משרה:- 

"ושרי אֵשֶת אברהם"
.

זהו לא רק תֹאר טכני. רק אצל אברהם ושרה מופיעה מתחילת הדרך פעילות משותפֶת של האמנת ה' והקמת האומה. אברהם צוּוָה - "לֶך לְךָ", אבל איך הוא קיים זאת ?:- 

"ויקח אברם את שרי אשתו... וילך"
.

אם יש תמונה בעולם היכולה לתאר את חלוקת התפקידים של הכֹּח הפנימי של האֵם, ואת הפעולה החיצונית מכּוחו של האב, הרי זו תמונתו של אברהם היושב פתח האֹהל, בחוץ, ומבקש להכניס אורחים אל האֹהל של שרה.  

"איה שרה אִשתֶךָ ?"  -  כך הוא ישָאֵל כשישֶב פתח האֹהל, וישיב - "הנה באֹהל"
. 

רק עוד פעם אחת תופיע תמונה מושלמת כזאת. יהיה זה אצל הנביאה האחרונה בקבוצת "שבע הנביאות", אצל אסתר
. 

מרדכי - כמו אברהם - ישב ב"שער המלך", ואסתר - תשב בארמון פנימה. כשתחוּש אסתר שיושְבֵי-השער שוכחים את העִקָר ( "פסח למי? " ), היא תעורר מבפנים את מרדכי ותחזיר את הסנהדרין למקום הנכון, ואם יחוש מרדכי שיושֶבת הבָּית הפנימי מנותקת מן המציאוּת, הוא ידאג לעדכנה,  דרך התך, בכל מה שקורה משער המלך והחוצה. 

יג.  מרים.

מרים - מתוכחת עִם עמרם. היא טוענת שפסיקתו על הפסקת הילודה מושפעת מעולמו של פרעֹה ! ( אגב, בהמשך מתוכחת מרים גם עִם משה - "הרק אך במשה דִבר ה' "
 וכו', ומבקשת להשוות את נבואתה לנבואתו. בענין זה צריך יהיה לעסוק במקומו ). מרים, כפי שראינו, מנצחת את עמרם ואת הסנהדרין בנבואתה. היא מנבאת על כך שמֹשה עתיד להושיע את ישראל
, אבל התורה לא מספרת לנו אפילו את שמה. היא נקראת "אחותו" של משה - "ותתצב אחֹתו מרחוק...". 

הפעם הראשונה בה נפגוש אותה בשמה ובתֹארה כנביאה תהיה בשירת הים. איך היא תיקרא שם ? :- 

"ותִקח מרים הנביאה אחות אהרֹן את התֹף בידה"
.

יד.  "עוּרִי עוּרִי דבורה".

רוממותה של דבורה על בָּרָק אולי בולטת מכולם. דבורה היא השולחת את שר הצבא בָּרָק להילחם אל מוּל סִיסְרא. אלא שברק, החש חולשה, אומר במפורש כִּי הוא זקוק לכֹּחה של דבורה על מנת להילחם:- 

"ויאמר אליה בָּרָק, אם תֵלְכִי עִמִי והָלָכְתִי ואִם לא תֵלכי עִמי לא אֵלֵך"
.

בָּרָק צריך "להתעורֵר", מפני שהוא אינו מאמין בכֹּחו. יש לו כֹּחות פנימיים, אבל הריאליזם שׁוחק אותו. כאן מגיע מקומה של האִשָה       ( לפי אחת הדעות דבורה היתה אשתו של ברק
 ). בדיוק במצב כזה אמורות להתגלות נשים צדקניות בכֹּחן ולומר, כמו אמותינו במצרים - "תחת התפּוח עוררתיךָ". דבורה מבינה זאת, נענית לבקשתו של ברק והולכת עִמו :- 

"...ותקם דבורה ותֵלֶך עִם בָּרָק קֶדְשה"
.

אבל, כשהיא תסכם בשירתה המופלאה את תרומתה למלחמה היא לא תזכּיר את ריצתה בשדות הקרב, אלא רק דבר אחד - את חולשת הרוח, את מורך הלב שאחז בעַם ואת ההתעוררות והאמונה שהיא זכתה להפיח בעם הזה. יבין מלך כְּנען ושר צבאו סיסרא לא סתם לחמו עִם ישראל. הם לחצו אותם בחֹזקה
 והפילו להם את רוּחם. הבעיה לא נמצאת ביכולתו הצבאית של ברק וצבאו, אלא במוטיבציה הנפוּלָה. בשלב הזה ברק לא יכול לעזור. עכשיו צריך אמונה, התעוררות. את זה צריך לקבֵּל ברק מדבורה, בדיוק כמו שאת זה צריך היה לקבֵּל עמרם ממרים. הנה כך תתאר זאת דבורה בשירתה על הקורות אותם:-

" בימי שמגר בן ענת בימי יעֵל 
   חדלו ארחות 

   והולכי נתיבות יֵלְכוּ ארחות עלקלות 

   חדלו פרזון בישראל חדֵלוּ…"

וברש"י :- 

"חדלו ארחות - היו ירֵאִים ישראל לצאת לדרכָּם מפני 
  האויבים, והיו הולכים דרך עקלתון בהחבֵא.

  חדלו פרזון - ערֵי הפרָזִי, שאין להם חוֹמָה, חדלו להיות 
  יושבים בהם מפני האויבים, ונאספו אל עָרֵי המִבְצָר".
האם המצב הזה מוכּר לנו ?  - בדרכים מסוכן ובערים מבקשים מגן. גדולתו של ברק בן אבינועם היא שהוא מבין שהפתרון נמצא באמונה, בהתעוררות, בנשים הצדקניות, והוא ממהר אל התוֹמֶר לקבל כוחות. 
עד מתי יהיה קשה כל-כָּךְ ?-

"… עד שקמתי דבורה שקמתי אם בישראל"

ואיך מתקנת את המצב "אֵם בישראל" ? מה היא עושה כְּדֵי  ש:-

"לא יחדלו ישראל מללכת אורח ומלשבת בערֵי הפְּרָזִי"?

האם היא לוקחת נשק ? עושה מלחמה ? לא. הרי יש נשק והבעיה בכל זאת לא נפתרה ! אז מה תעשֶה  דבורה ?- היא תעיר את כולם, היא תקים את בָּרָק מחדש והיא תדבֵּר לכולנו שיר :-

"עורי עורי דבורה עורי עורי דבְּרִי שיר. 

  קום ברק וּשֲבֵה שֶׁבְיְךָ בֶּן אֲבִינֹעַם"

לא היא תקח את תפקיד השְׁבי והלחימה, היא רק תזכיר לברק שהוא יודע ומסוגל לעשות זאת,  אם רק יכיר את כוחותיו הפנימיים.

טו.  "עוּרִי עוּרִי" - ישעיהו ו"לכה-דוֹדִי". 

כשיראה, שנים אחר-כך, ישעיה הנביא את ירושלים, את בת ירושלים באותו המצב, מפוחדת בדרכים ומתפלשת בעפר ונותנת לכולם לדרוך עליה, הוא יתאר את המצב כָּך:-

"לכן שמעי נא זאת עניה ושְׁכֻרַת ולא מיין. כה אמר אדֹנַיך ה' ואלוקיךְ יריב עַמו, הנה לקחתי מידֵך את כּוֹס התרעֵלָה… ושמתיה ביד מוֹגַיִךְ אשר אמרו לנפשך שְׁחִי ונעבֹרה, ותשימי כארץ גֵוֵך וכחוץ לַעֹבְרים".

נו, אז אם הכל כֹּל-כָּך "על הפנים", אם גופנו למדרס ואנחנו בעפר, מה צריך לעשות ? 
להשתמש באותה הלשון של דבורה ולהקים את כולנו מן העפר, כשם שהקימה דבורה את ברק - ולעורר בתוכנו את העוֹז שכבה :-

"עורי עורי לבשי עֻזֵך ציון, לִבְשִׁי בגדי תפארתך ירושלים עיר הקֹדש… התנערי מעפר קומי, שבי
 ירושלים, התפתחי מוסרי צוארך שביה בת ציון"
.

שנים רבות רבות אחר-כך כשיצא הלֵוִי הקדוש מצפת
 ביחד עם חבריו, ויראה את ירושלים בעפרה, הוא ילך לקראת השבָּת ויבקש לעורר את כולנו לגאולה - עם כֹּל כִּסוּפֵיהֶם של גוּרֵי האר"י בצפת. את כוחנו הפנימי הוא יבקש לעורר, את אמונתנו בעצמנו, את ההתעוררות הוא יכניס בְּלִבֵּנו  דרך מִלותיהם של דבורה וישעיה גם יחד :-

"התעוררי התעוררי כי בא אורך קומי אורי

 עורי עורי שיר דברי כבוד ה' עליך נגלה"

אכן, את השיר שתבעה דבורה מעצמה - "עורי עורי דברי שיר" - תובע ה"לכה - דודי" מכולנו !

טז.  "שִׁירוּ  לה' ". 

הנדע, אגב, ממי למדה דבורה כי תפקידה של ה"אם בישראל" הוא לגרום לכולנו לשיר ?

היא למדה זאת מהנביאה הקודמת, ממרְיָם. כשיעמדו כֹּל ישראל וישירו את שירת הים הם ישירו כך:-

"אשירה לה' כי גאֹה גאה סוס ורכבו רמה בים"
.

אבל כשתענה להם מרים וכֹּל הנשים אחריה, בתופים ובמחולות, היא תשנה מילה אחת. היא וכל שאר האמהות בישראל לא תאמרנה אשירה לה', כמו הגברים, אלא כך הן שרות :-

"ותען להם מרים שירו לה' כי גאֹה גאה סוס ורֹכבו רמה בים"
.

"ותען להם - לא לנשים אמרה כך, דאם- כֵּן, להן מיבעי 
  לֵיה, אלא למשה ולבני ישראל"
.

כי את כֹּחם של האנשים לשיר הם מקבלים מנשותיהן האומרות להם בלשון צווי - "שִׁירוּ", "שִׁירוּ שִׁירוּ דבְּרוּ שיר".

יז.  "מוּבטחוֹת היו". 

מביטים הם כל האנשים בנשותיהם, ורואים אותן רוקעות ב"תופי מרים" שלהן. הם כולם זוכרים מהיכן יש כל-כך הרבה מאות אלפים של תופים ואיך התגברו על ה"לוגיסטיקה" המסובכת הזאת של הבאתם !  אם זה היה תלוי בהם, באנשים הריאליסטים,  הם ודאי היו ממנים שר ומנכ"ל לארגון ענין התופים... אבל נשותיהם, אלו הנשים שהיו מעוררות אותם תחת התפוח ברגעים הקשים ביותר, התארגנו אחרת :-

"מובטחות היו צדקניות שבדור שהקב"ה עושה להן 
  נסים והוציאו תופים ממצרים"
.

שוּב, הנשים הצדקניות, "מובטחות" הן תמיד. עִם כזו תמימות,  עִם כֹּל-כָּך הרבה אמונה, בכֹּל-כָּך אִמָהיוּת. 

שערוּ לעצמכם את הציור בליל היציאה ממצרים - לא מספיקים כלום, מגורשים ולא יכולים להתמהמֵה. אפילו לחם אין זמן לאפות, אפילו לספוד את המתים מימי החֹשֶך לא הספיקו. כֹּל אחד עִם משארתו, מקלו וחגורו מתחיל לרוץ ואז, בְּכל בָּית, פתאום סבתא מתעכבת. 'מה קרה סבתא ? אין זמן !'. וסבתא עונה:  'רגע, רגע - התֹף !'. ומן הסתם אמרו להן: 'מה תֹף סבתא, איזה תֹף ? אִם לא נֵצֵא עכשיו, המצרים יהרגו אותנו. זה לא "גן ילדים" פֹּה. אין זמן לתוּפּים!'. וסבתא מחייכת, כי היא "מובטחת". כְּמו שהיה תחת התפוח, כמו שהיה ליד היאור, כמו שהיה אצל המילדות, כמו שיהיה ליד היָם, וכְּמו שיהיה תמיד כשהאמהות יהיו באמת אִמהות ויקימו את בָּרָק, ויקימו אותנו מעפר, וידברו לנו שיר, ויקימו "אֵם בישראל" ! 

יח.   דבורה, יעל, ואֵם-סיסרא - 

           הנשים שמאחורי המלחמה ?

הארכנו אמנם בזכותה של דבורה, אך בטרם נחזור לשבע הנביאות, נשים לב גם לנקודה השניה אצל שבע הנביאות הללו, כפי שהיא מופיעה אצל דבורה. 

כך מוצגת לנו דבורה בתחִלת הדרך:-

"ודבורה אשה נביאה, אשת לפידות היא שֹפטה את ישראל בעת ההיא, והיא יושבת תחת תומר דבורה...". 

1. בְּכל ספר שופטים אין עוד אף שופט שהוא גם נביא. אֵלו שני תפקידים שונים,  ורק דבורה, האשה - נביאה, מצליחה לחבר בין שניהם. 
2. השופט, תפקידו הוא לסובב בעיירות ולשפוט את ישראל. רק אחר כָּך הוא שב לביתו - כפי שנאמר אצל שמואל: "ותשובתו הרמתה כי שם ביתו"
. אבל דבורה ? - היא "יושבת תחת תומר דבורה" ולא מסתובבת. 
3. "אשת לפידות"
. מי היה לפידות ? בָּרָק עצמו אולי
, ואולי סתם יהודי טוב שהיה עושה פתילות למקדש
. כך או כך, מה שברור הוא שעל דלת לִשכתה של דבורה מתחת לתומר היה כתוב: "אשת לפידות", שם משפחה נוסף לא היה חסר לָה...
והארה חשובה אחרונה בסִפּורה של דבורה. פרשת דבורה נקראת כהפטרתה של פרשת 'בשלח' - שבת שירת הים. בפרשת דבורה מתמודדים בשדות הלחִימה שני שרי צבא גדולים - בָּרָק שר צבא ישראל, וסיסרא - שר צבא כנען. אבל בבתים שמעבר לשדות ממתינות הנשים העושות את עוצמת המלחמה האמיתית. 

בָּרָק הולך למלחמה מכֹּחה של דבורה ולוחם בסיסרא, הבורח לחלונה של אם סיסרא הממתינה לו, אבל מגיע לאוהלה של יעֵל  ( אגב, שוב: "אֵשֶת חבר הקיני" ! ) ש"מנשים באֹהל תבורך". 

את סיסרא לא ינצֵח ברק, אלא יעֵל בתוך האֹהל עִם היָתֵד המיצֵב את האֹהל לקרקע, ועִם ספל החלב של ה"אֵם בישראל". 
האם לחינם נקבעה שירת הבָּנות כהפטרתה של שירת האמהות שעל ים סוף ? 

שרה, מרים ודבורה, כפי שראינו - כל אחת בדרכה ובהתאם לשינויי המצב - מתנבאות, וכולן מרוממות או מנצחות אותו באמונתן. כָּך בדיוק יהיה עִם ארבע הנשים האחרונות:

יט.   חנה.

חנה - כמה ויכוחים נתוכחה חנה עִם עֵלִי
, כמה חשדות הוא חשד בָּה עד שכבר נְתַנָהּ לבת בליעל. כמה חשב עֵלִי כי מי שנמצאת במדרגה אמונית כזאת היא לבטח שִכּוֹרה, וכמה גִילָה את אמונתה ועוצמתה בסוף הדרך. 

ואלקנה, בעלה ? - הוא הבין מִיָד את עוצמתה וידע כי אין לו מה להתוכֵּח עִם חנה. 

ואנחנו ? - אין לנו מי שנלמד ממנו הִלְכות תְפִלה יותר מחנה
, כי רק מי שיכולה היתה לעורֵר את הדברים ממקורם היותר פנימי, יכולה היתה לנצֵח את המימסד השיפּוּטי והכֹּהָני שמתחיל להתערער באותם ימים. רק מי ש"מובטחת" בגאולה וחיה באמונתה, לא מתרגשת מהמציאות העכְשָוית ומנצחת גם את עקרותה - "עד עקרה ילדה שִבְעָה", ורק מי שיודעת שכל מה שיש לָה, מה' היא שואלת אותו - יודעת גם לטעת בכולנו את העוז, ולמלא גם אותנו אמונה בגאולה שתבוא. רק היא מסיימת את תפִלתה בשירתה הגדולה, העוסקת בגאולתו של העולם כולו ובהרמת קרן משיחו:- 

"ה' יֵחַתו מרִבָו, עליו בשָמַים ירְעֵם, ה' יָדִין אפְסֵי 

  ארץ  ויתֵן עֹז למלכּו ויָרֵם קרן משיחו"
.

אלקנה, אִשָהּ של חנה, "מבני-אדם העומדין ברומו של עולם"
 היה, אבל ידע גדולתה העצומה של אִשתו והלך אחריה:- 

" 'וילך אלקנה אחרי אשתו' -

      אחרי דבריה ואחרי עצתה"

ובכל זאת חנה היא "אִשתו שֶל". כשיבואו אלקנה וחנה לזבוח בשילֹה עִם שמואל ועִם מעילו הקָטֹן, יברכֵם עֵלי כָּך:- 

"וברך עֵלי את אלקנה ואת אִשתו ואמר ישם ה'  

  לְךָ זרע מן האשה הזאת" וכו'.

כ.  אביגיל - "וברוך טעמך וברוכה את".

ואֲבִיגָיִל ? החמישית שבנביאות ? היא מי שהיתה אמורה להתמודד עם הגבריות במובנה היותר מכוער ושלילי. כמה קשים החיים האלה של אשה "טובת שכל ויפת תֹאר" עם "איש קשה ורע מעללים".

הנביאה השניה, מרים, נישאה לכָּלֵב בן יפונה
. החמישית, אביגיל, נשואה לנבל ה"כָּלְבִּי" - "מִבּית כָּלֵב"
.

אביו הזקן היה גר בחברון, ודוקא בטרשי חברון היה מתחבר לאבות אבותיו ולאמונה אדירה. נכדו הנָבָל גר בהרי חברון, והוא מלא עוצמה כלכלית, אבל עוֹצְמָתוֹ מהוה מגן מפני כל טיפה של רוח טובה ונחת. הוא "כָּלבִּי" גם מפני שהוא צאצא של כָּלֵב, אבל גם מפני שמעשיו דומים למעשה כֶּלֶב
. לחְיות עם איש כזה ולהצליח להיות נביאה - זהו הנצחון הגדול של טהרת האשה.

אבל לא רק את נבל ניצחה אביגיל, גם את דוד אשר נפעם מצדקותה ותיאר את תפקידה כשליחת ה' העוצרת את המלך וגדודיו מבֹּא בדָמים, חלילה, אגב מרוּצָם הגברי-ממלכתי הנִצְרך :-

"ויאמר דָוד לאביגָיל ברוך ה' אלקי ישראֵל אשר שְלָחֵך היום הזה לקראתי. וברוך טעמך וברוכה את אָשֶׁר כְּלִיתִיני היום הזה מבֹא בדמים והושֵׁע יָדִי לי".

מכל הנביאות תתאים רק מי שידעה להתמודד עם הקשה והאגרסיבי שבאנשים, להיות אשתו של מלך ישראל חי וקיים, ולהכניס את נבואת האשָׁה בבית המלוכה, על כל תככיו וסיבוכיו.

מי שידעה היטב מי הוא בעלה - "איש הבליעל הזה... כשמו כן הוא. נבל שמו ונבלה עִמו"
, וגם ידעה לקרוא לעצמה "אשת נבל", תֵדע גם ללכת אל דוד ולהיות "לו לאשה".
 

כא.  "חֻלדה התנבאה אצל הנשים".

חֻלְדָה, כמו דבורה, משמשת בתפקיד נבואי ממש, וממש כְּמו דבורה נקראת גם היא מהפגישה הראשונה אִתה: "חֻלדה הנביאה".

דבורה וחֻלדה הן שתי הנביאות היחידות ה"יושבות" בלִשכתן ומגיעים אליהן בּשְאלות. דבורה "יושבת תחת תומר דבורה", וחֻלדה:- 

"יושבת בירושלים, בּמִשְנֶה"

"לשכה אחת היתה לה לחֻלדה סמוכה ללשכת הגזית...   

  פתוחה לָחוץ וסתומה כְּלפִי סנהדרין... מפני צניעות".
 

וכמו אצל דבורה, "אשת לפידות", גם חֻלדה הנביאה זהו תוארה היחיד:- 

"חֻלדה הנביאה אשת שלוּם תן תָקְהַת, בֶּן חַסְרָה שומר הבגדים"
.

מתי מופיעה  נבואתה של חֻלדה ?   - בזמן יֹאשיהו. 

חזות קשה ומפחידה ביותר ראה המלך יאשיהו לעצמו ולממלכתו. מלך ישר היה, ולא סר ימין ושמאל מדרך דוד אביו. והנה הוא רואה:-

"כי גדולה חמת ה' אשר היא נצְתָה בקו".

והוא גם מֵבין בדיוק על מה נִצְתָה חמת ה':-

"…על אשר לא שמעו אבותינו על דברי הספר 
  הזה לעשות ככל הכתוב עלינו".

יאשיהו מבין שצריך מיד לדרוש את ה', והוא שולח שליחים לחֻלדה הנביאה לדעת את אשר יקרה. האמת היא שנביא גדול יותר מחֻלדה היה בדורם - ירמיהו הנביא. ולא עוד אלא שחלוקת תפקידים ברורה היתה בין נביאי אותו דור בירושלים, ושליחות זאת לא מענינה של חֻלדה היתה:-

שלשה נביאים נתנבאו באותו זמן: ירמיה התנבא בשוקים, צפניה התנבא בבתי כנסיות, חוּלדה התנבאה אצל הנשים".

ובכן מדוע שלח יאשיה את שליחיו דוקא לחֻלדה ?

"מפני שהנשים רחמניות הן".

רק אִשָׁה תוכל לנבא את הנבואה הקשה שתנבא חֻלדה ליאשיה, ולנבא אותה בכל-כך הרבה רחמים :-

"… הנני מביא רעה אל המקום הזה" וכו'
אבל - 

"יען רך לבבְך ותכנע מפני ה'… ותקרע את בגדֵיך ותבכה לפני… לכן הנני אוסיפך אל אבותיך ולא תראינה עיניך בכל הרעה אשר אני מֵבִיא על המקום הזה…"

כי הפעם בִּקש יאשיה נביא שיעורר, לא את העם, אלא את השמָיִם לראות את דמעותיו, לחוש את רֹך לבו, לשמוע אל בִּכְיו. כי בִּקש אשה - אשר כמו רָחֵל אמנו - תבכה על הבנים ותעורר את השמָיִם. גם חֻלדה נִצחה. היא נִצחה את הנביא הגדול ממנה - את ירמיה. בעצם פעולתה נישלה חֻלדה, נביאת הנשים, את ירמיה הנביא מתפקידו, כדי לעורר את תפקיד ה"אם בישראל".

כב.  "זִיבורְתא וכרכושתא". 

עתה נִזכֵר בהארתו של רב נחמָן לעיל
 נֶגֶד דבורה וחולדה - הזיבורתא והכרכושתא. 

דבורה וחולדה היו הנביאות היחידות בתנ"ך ש"ישבו" בלשכת הנבואה. כמו כֹּל הנביאות והנשים הצדקניות, גם הן צריכות לתֵת - לא מימד חיצוני, שאותו אפשר לקבל גם מן האנשים - אלא את העומק הפנימי, הטהור של המציאות. זאת הסיבה שאצל כֹּל שבע הנביאות חשובה כֹּל-כָּך עובדת האישות והשייכות המשפחתית שראינו אצל כולן. 

אִם המסר שיועבר לנו מדבורה או מחולדה יבוא ממקורו הפְּנימי, יתרוממו כֹּל כּוחות הצבא של בָּרָק וכֹּל כֹּחות הממלכה של יאשיהו. אבל אם הוא יבוא חלילה ממקום חיצוני, מעמָדִי, יֹאבָד כֹּל הרעיון. זִבורתָא וכרכושתא, הן שתי חָיות מעצבנות מאוד, אולי אף מפחידות קצת. בהידמוּת אליהן אתה אולי עוקץ יותר או מכרסם יותר, אבל אז אתה ( או אָת ) כבר אינךָ אתה ! הדמיון לחיות האלו, בא להזהיר מלהיות כְּמותָן. 

אם יש אדם בעולם שיכול ללמד זאת מעולמו הפרטי, הרי זהו רב נחמָן. רב נחמן היה נָשוי לאשה ידועה ומפורסמת בשֵם ילתָא
, שכאשר היו נאמרים או נעשים דברים היכולים לפגוע בכבודן הפנימי של נשים, היתה נותנת מוסָר הגון לגדולי החכמים, ואם זה לא הספיק, היתה גם שוברת ארבע-מאות חביות של יין, לקִינוח. רב נחמן ידע לכבֵּד אותה מאוד, והיה מזהיר את החכמים מפניה...  

כשעולא, חכם ארץ-ישראל, שהיה: "מחזר בעיירות ומלמד תורה", לא הבין זאת לגמְרֵי, ואמר אמירה שכזו
, אמרה לו ילתא משפט עממי מעליב:- 

"ממהדורי מילי ומסמרטוטי כּלִימֵי"

כלומר:

"ממחזירֵי בעיירות ירבו תמיד דברים, וממשחקי בגדים 

  בלויים וממורטים יִרְבו כִּנִים"
.

תמיד הבנתי זאת כאימרה סתם. אבל בעקבות עיוננו זה, נדמה לי שילְתָא - בִּתו של ראש הגולה ואִשתו של רב נחמן - ביקשה ללמד את עולא דבר עצום. חוסר הבנת מעמדה של האִשה נובֵע מהתפעלותך מההליכה בין העיירות. אתה אומנם רואה הרבה "עולָם", אבל רק את העולם שמחוץ לאֹהל. זהו בדיוק מה שלא עשתה דבורה השופטת. אברהם אביך, כך אמרה ילתא, ידע לשבת מחוץ לאֹהל, אבל הוא ידע שאת חוסנו הוא מקבֵּל מהאֹהל פנימה, ולא מהיהירות של החוץ.

מכֹּח אֹהלה ואישיותה המיוחדת של ילתא, אמר רב נחמן את דבריו הקשים על נשות האֹהל שהתשמשו ביהירות, על הזִבּוּרְתָא והכרכושתא. 

באסתר, אחרונת הנביאות, המעוררת את הסנהדרין ומנצחת את העומד בראשה, המעוררת את כל היהודים מנער ועד זקן להאמין כי בכנוסם ובכנוס זרעם, בְּצוֹמָם, בִּתשובתָם יוכלו להשיב את מחשבת המָן לאחור, באסתר המגלה כי גם ל"הסתר אסתיר פני"
, יהיה "נהפוך הוא", באסתר הלומדת ממִרְיָם - הנביאה השניה - לנצח את הסנהדרין, ומשרה - הנביאה הראשונה - לשלוט על מאה עשרים ושבע מדינותיה, באסתר זו כבר עסקנו מקודם.
מכאן, מהמסע אל שבע הנביאות ומכֹּחן, נמשיך לחלקו השני של עיוננו בנשים הצדקניות, בשבוע הבעל"ט
. 
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"ותהר האשה ותלד בן ותרא אתו כי טוֹב 


 הוא ותצפנהו שְלֹשָה יְרֳחִים". 


				( שמות, ב, ב ).





" 'כי טוב הוא' – 


    תניא: רבי מאיר אומר: טוב שמו. 


    רבי יהודה אומר: טובי'ה שמו...". 


				( סוטה, יב. ).





" טוֹבִיָ'ה – שהיה משותף בשמו שם י'ה: 


   שהטוב שלו – ענין אלֹקי". 


				( מהר"ל, חידושי אגדות, שם )





" 'ותצפנהו  שְלֹשָה יְרֳחִים' - 


   אמר רבי יהודה: רמז הוא שרמז, שלא ניכר 


   משה בזוהר העליון עד שלשה ירחים".


				( זוהר הקדוש, ח"ב, יא )














לעילוי נשמת אהובנו


טובי'ה ז"ל


במלאות ח"י שנים לפטירתו


בכ"ה טבת תשמ"ג – 





"בֶּן שְלֹשָה יְרֳחִים"














�  שמות, א, א. 


�  סוטה, יא, ע"ב. 


�  נדה, מה, ע"ב. 


�  שמות רבה, ותנחומא, בתחלת פרשתנו. 


�  שבת, לא, א. 


�  לח, ח, ורש"י שם. 


�  א, א – ח. 


�  בראשית, מו, א – כח. 


�  תנחומא, שמות, ג. 


�  תנחומא, שמות, ב. 


�  בראשית, ב, ד. 


�  בשמות רבה יש המשך אמנם למדרש ונאמר בו ש"כּולם היו צדיקים", אבל איפה זה 


     מופיע בפסוק ? יש מהפרשנים שלמדו שהמילים 'את יעקֹב', באו להקיש את הבנים 


     ליעקֹב לענין הצִדקות. אבל מה עִם הפשט הפשוט ? . 


�  בראשית, לז, לו. 


�  בראשית, פרק לח כולו. 


�  בראשית, לט, א. 


�  פס' ז.


�  רשב"ם, א, א. 


�  דברי רש"י על החזרה - על מנת "להודיע חִבָּתָם" - ודאי אינם עונים על הענין. 


�  בראשית, מו, כו – כז. 


�  א, א...ה, ו. 


�  ר' ראב"ע ( הארוך ), כאן. 


�  כמו "וכִפֵּר בעדו ובעד בֵּיתו" ( ויקרא, טז, ו ), שפֵּרושו: "בֵּיתוֹ – זו אשתו" 


     ( יומא, ב. )


�  מדרש-הגדול, כאן. חִזקוני בהמשך הדברים לעיל. לענין רִכוז מדרשים וח"ג 


     בענין ראה הערה כג' בתו"ש. 


� א, ח – כב. 


� בזמן השואה, אגב, שיכללו הצוררים ימ"ש את צורת הרצח לדרכים שימנעו את 


    שׁחִיקתם של הרוצחים מכֹּל-כָּך הרבה הריגות. מניעת המפגש עִם הקרבנות, כבר בלֵדה 


    היא הדרך המצוינת ביותר גם לענין זה. 


� שמות רבה, פא – פב. 


� אור – החיים, א, טו. 


� אונקלוס, רש"י, כאן. 


� מדרש תדשא סו"פ כ"א, וראה בהערה קס"ו בתו"ש, כאן. 


� " 'ובני ישראל פרו וישרצו' - שהיו יולדות ששה בכרס אחד " - שמו"ר, א, ח וכן 


     תנחומא, שמות, ה. 


� י, יא. 


�  "אמר לה הקב"ה לבתיה בת פרעה: משה לא היה בנך, וקראתו בנך, אף את - 


      לא את בִּתי, ואני קורא אותך בִּתי"  - ויקרא רבה, א, ג.  בדמותה המופלאה של בת 


      פרעֹה ובהמשך דרכָּה נעסוק בעז"ה בחלקו השֵני של עיונֵנו.


� זאת נראית הגרסה. לקשר בין המאמר הנפלא הזה לאומרו נגיע, בעז"ה, בחלקו השני 


    של עיוננו. 


� שמות רבה, א, יב. 


� ראה שם, פא, לז. 


� בראשית, לא, ד. 


� שם. 


� רש"י, שמות לח, ח


� יב, נא. 


� סוטה, יא:


� ליחסן המיוחד של נשותינו - אז והיום - לארץ ישראל ולקשייה, נכנס בעז"ה 


     בחלקו השני של עיוננו. 


� כשנגיע ל"מכות מצרים", נבקש להבין את תורת הטֵרוף של ה"אדם העליון"   


     המתפתחת אצל פרעֹה . 


� ב, א – ד. 


�  איוב, כב, כח. 


�  סוטה, יב.  


�  שם, יג.


�  פסיקתא רבתי פמ"ג. 


�  אסתר, ד, טז. 


�  חובה, שבִּיטולה מחייב כָּרֵת !


�  פרקי דרבי אליעזר, נ. 


� אגדת אסתר, שם. 


� ה, ב. 


�  שופטים, ד, ו. 


�  מלכים ב, כב, טו. - הכונה שם ליאשיה המלך, בהמשך עיוננו נתייחס למסופר שם. 


�  מגילה, יד, ע"א וע"ב. 


�  הגמרא אכן אומרת שרק נביאים שנבואותיהם הוצרכו לדורות, נכתבו נבואותיהם, 


     אבל המכנה המשותף לשבע הנָשִים שבנביאים הוא עמוק הרבה יותר, כפי שנראה 


     בהמשך. 


�  מדרש שוחר טוב, ט, ז. 


�  בראשית רבה סז, ט ו- עב, ו. 


�  בראשית, טז, ה. 


�  שם, כא, יב. בעיוננו לפרשת לך-לך הארכנו בהבנת הויכוח בין אברהם לשרה. 


�  תנחומא, שמות א. על הפסוק: "כל אשר תאמר אליך". 


� בראשית, טז, א. 


� שם, יב, ה. 


� שם, יח, ט. 


� כשרצה רבי עקיבא להעיר את תלמידיו המנומנמים, הוא יחדד ויאמר להם


     שאסתר ( הנביאה האחרונה ), קיבלה את כּוֹחה לשלוט על מאה עשרים ושבע 


     מדינות, משרה ( הנביאה הראשונה ), שחיתָה מאה עשרים ושבע שנים . 


� במדבר, יב, ב. 


� סוטה יב. 


� טו, כ. 


� שופטים, ד, ח. 


� ראה רלב"ג, שם, פס' ד. 


� למרות שהיא מנסה לשכנֵע אותו שמקומה הוא לא בשדה המלחמה ושעליה 


    להישאר תחת התומר. 


� שופטים, ד, ג. 


� שם, ה, ו - ז.


� מצודת דוד, שם.


� שם, יד.


� ישעיה נא, כא-כג.


� רש"י פירש שְבי "על הכסא", ולא על העפר. אבל הרד"ק פירש שְבי את שביך. לפי זה 


   גם קומי שבי הוא מקביל אפוא בדיוק ל"קום ברק ושבה". כך או כך, במילה "שביָה" 


   של סוף הפסוק ודאי שחוזרים לקימה ולשֶבי כמו אצל דבורה.


� שם, נב, א-ג.


� ר"ש הלוי אלקבץ, מחבר ה"לכה - דוֹדִי". 


� "לכה דודי" - קבלת שבת. 


� טו, א. 


� טו, כא. 


� ספר קומץ המנחה, שם. 


�  רש"י, טו, כה. 


�  שמואל א', ז, יז. 


� שופטים, ד, ד. 


� ראה לעיל 


�  ראה בפרשנים במקום. 


�  כל הפסוקים משמואל א', פרקים א - ב. 


� ברכות, לא. 


� שמואל א, ב,י. 


� מגילה, יד.


� ברכות, סא


� שמואל א', ב, כ. 


� הפסוקים משמואל א, כה.


� סוטה יא: וראה בהמשך.


� רש"י, ג.


� הפרשנים, במקום. 


� שמואל א, כה, לא-לב.


� שם, כה. 


� שם, מב.


� מלכים ב, כב, יא ואילך.


� דברי הימים ב', ,לד, כב. 


� רש"י, שם. 


� שם. ( דבה"י ). במלכים, שם אבי בעלה שונה. לפי דעה אחת שלוּם הוא בנו של יאשיהו 


     ולפי זה, נבואתה של חולדה היא על חֹתנה !


� פסיקתא רבתי, כו.


� הסוגיה במגילה יד:


� עמ' 25. 


� ראה בעיקר, ברכות, נא:


� עולא צִטט את רבי יוחנן שאמר: "אין פרי בטנה של אשה מתברך אלא מפרי 


      בטנו של איש". 


� רש"י, שם. 


� דברים, לא, יח. 


�  חלק ב' בעיון לפרשת 'וארא'.
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